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HOOFSTUK 4
‘N TEMATIESE YERGELYKING VAN DIE
RELEVANTE OU TESTAMENTIESE GEDEELTES EN ROMEINE

Inleiding

In hoofstuk 2 is klem gelé op die OT as ‘n breér verstaansagtergrond van Rm 1: 16 ~ 17
en die uitbeelding van Jahwe in Hab 2: 4, 20; 3: 18 - 19; Jes 51: 5, 6, 8; 52: 7 — 10; Ps
98: 2 is deeglik uiteengesit. In hoofstuk 3 is Rm 5 — 8 woordeliks geskematiseer en die
uitbeelding van God, Christus en die Heilige Gees is deeglik uiteengesit. In hierdie
hoofstuk word ‘n vergelyking getref tussen die uitbeelding van God in Hab 2: 4, 20; 3: 18
—19; Jes 51: 5, 6, 8; 52: 7~ 10; Ps 98: 2 aan die een kant en in Rm 5 -~ 8 aan die ander
kant. Vier vergelykings word getref: (1) die uitbeelding van God; (2) die anti -
Goddelike magte; (3) die triomf van God; (4) die heerlikheid of mag van God.

Die uitbeelding van God
Die uitbeelding van Jahwe in die relevante Ou Testamentiese gedeeltes

Hierdie gedeelte beskryf die uitbeelding: (1) van Jahwe in die relevante OT gedeeltes;
(2) en van God in Rm 5 —~ 8. Tegelykertyd word ‘n vergelyking tussen die twee
uitbeeldings getref.

Die relevante OT gedeeltes beeld Jahwe uit as ‘n Koning (Hab 2: 20; Jes 52: 8 — 9; Ps 93:
1;95: 3, 96: 10; 97: 1; 98: 6; 99: 1) in ‘n tempel / paleis op ‘n troon (Hab 2: 20; Ps 93: 2;
96: 6; 97: 1; 99: 1), met ‘n kroon (Ps 93: 1) en ‘n mantel (Ps 93: 1), soewerein oor sy
skepping (Ps 93: 2; 96: 1; 98: 4 — 9) en sy volk (95: 6vv). As die Koning is Hy die
Skepper (Hab 3: 8,10, 15; Ps 93:3-5;94:9; 95:4-7;96:1,9-12;97: 1 -4, 98: 4~
9),as Kryger voer Hy kryg in belang van sy volk teen die vyande (Hab 3: 3 - 15, 18 - 19;
Jes 52: 7, 10; Ps 96: 2 — 3; 98: 1 — 3), as Redder red Hy sy volk uit gevare (Hab 3: 13, 18;
Jes 51:5; 52: 10) en is Hy ook Regter oor hulle (Ps 96: 10, 13; 98: 9). Elkeen van hierdie
metafore word vervolgens bespreek*™.

Jahwe is ‘n Koning

Jahwe word op drieélei wyse as ‘n koning uitgebeeld: (1) Hy is Koning; (2) Hy is ‘n
kosmiese Koning; (3) Hy is Koning in Israel.

4.2.1.1.1  Jahwe is Koning

In Ps 93: 1, 96: 10; 97: 1; 98: 6, 99: 1 vorm die frase ‘Jahwe malak / melek’ die
tema van die ‘Jahwe is Koning’ Psalms. Dié frase is tegelykertyd die sentrale motief

% Die antropomorfiese uitbeelding van God as ‘n Koning, ‘n Skepper, ‘n Kryger, 'n Redder en ‘n Regter is
metafore. ‘n Metafoor is ‘n direkte gelykstelling tusssen twee entiteite: A is B. Daar is ‘n hoof metafoor en
verskeie submetafore. Die metafore funksioneer egter saam in ‘n ‘metaforiese koherensie’ (Brettler 1998:
97 - 108). Antropomorfiese metafore funksioneer beide om Israel se verstaan van Jahwe te help vorm en
tegelykertyd om die geweldige kloof tussen Jahwe en die mensheid te bekiemtoon (Brettler 1998: 100)
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in die hele Psalmboek en dit gee ook literér en liturgies koherensie aan die hele
Psalmboek (Mays 1993: 118)*".

Die frase ‘Jahwe malak’ kan op drie€lei wyse vertaal word: (1) ‘Jahwe heers’ (RSV),
(2) ‘Jahwe is Koning” (NRSV); (3) ‘Jahwe het Koning geword’” (REB). Die eerste
vertaling teken Jahwe se koningskap as ‘n aktiwiteit, die tweede as *n rof en die derde
as ‘n gebeurtenis. In al drie gevalle is Jahwe die subjek (Mays 1993: 118 - 19). In
die ‘Jahwe is Koning’ — Psalms vorm bogemelde frase die basiese scenario of
narratiewe plot wat Jahwe se Koning word, Koning wees asook sy optrede as Koning
utteensit.

Jahwe is ‘n kosmiese Koning

Een deurlopende lyn in die koningspsalms (93 — 99) is dat die daarstelling van
die hemel en die aarde die heerserskap van Jahwe behels. Ps 93, 95 en 96 bring
dit byvoorbeeld na vore. ‘n Belangrike aspek van hierdie basiese scenario is dié
van ‘n dreigende opposisie. Hierdie dreigende opposisie word dan te bowe
gekom deur ‘n triomf wat mag manifesteer en vestig en waardeur die
triomfeerder die rol en regte — ‘n troon, ‘n paleis — van ‘n heerser verkry (Mays
1993: 118). Die opposisie wat deur Jahwe se koninklike mag (93: 4) te bowe
gekom word, is die ‘riviere’ (93: 3) en die ‘baie waters® (93: 4) van die

primitiewe ‘oseaan’ (93: 4)*2,

In die rol van ‘n Goddelike Kryger (93: 3; 96: 6 — 7) het Jahwe die onstabiele
rustelose chaos van nie — bestaan te bowe gekom®™. Deur hierdie triomf van
Hom is die skepping daargestel. Dié skepping staan vas en wankel nie (93: 1; 96:
10) en dit stel die teater en verhoog van menslike lewe (95: 5) asook van die
natuurlewe daar (96: 9, 11 ~ 12; Mays 1993: 119).

Die vestiging van die skepping het tegelykertyd Jahwe se heerserskap of troon
(93: 2) daargestel as iets wat ewig is (‘van altyd af’: 93: 2). Die skepping word
daarom gesien as ‘n soewereiniteitsgebied van Jahwe en nie bloot as ‘n produk of
objek nie (Mays 1993: 119). Die werkwoord ‘maak’ (95: 5; 96: 5) en die aksie
wat dit uitbeeld asook die resultaat van daardie aksie het as konteks die
semantiese veld van soewereiniteit (Mays 1993: 118 — 119; Howard 1997: 132).
Omdat Jahwe die ‘aarde’ (95: 4; 96: 1) daargestel het, is alle ander magte, gode
en nasies met hulle heersers en konings aan Jahwe onderworpe. Die ‘hele aarde’
(96: 1; 98: 4 — 9) word daarom opgeroep om die heerskappy van Jahwe te erken
(Ps 95, 96, 98).

#81 K oherensie word gedefineer as: (1) die onderliggende verwantskap van konsepte wat in ‘n teks
aangebied word; (2) di¢ faktore wat eenhieid in ‘n diskoers daarstel; (3) ‘n semantiese eienskap van ‘n teks
wat eenheid aan daardie teks gee (Davis 1999: 54)
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Ps 29: 10 verwys na die ‘watermassas’ (NAB) of ‘kosmiese vioed’, en Ps 104: 3, 6 na die ‘groot waters’

{NAB) of ‘oer waters”. Die bron en oorspronklike milieu van hierdie scenario is die “mythopoeitical’
tradisies van die anticke Midde — Qoste ( Mays 1993: 118 - 119)

% Jahwe se verowering van die opponerende magte word met uitdrukkings wat die konflik met chaos in
die Babiloniese mitologie — Marduk se triomf oor Ti'amat (die onderaardse diepte) — en die Ugartiese
mitologie — Bail se triomf oor Yam (die onrustige see) — uitbeeld (Taylor & Thurman 1936: 973 - 1003;
Smith 1984: 115 - 117; Howard 1997 : 39.115)
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In Hab 2: 20 word Jahwe uitgebeeld as Iemand op ‘n troon in sy tempel. Sy
koningskap is beide (1) kosmies en (2) histories. Hierdie twee aspekte van Jahwe
se koningskap word hier saam behandel. In die vyfde wee — uitspraak in Hab 2:
1 - 20 gebruik Habakuk humor polemies en beeld hy die gode van Babiloni& as
bloot lewelose objekte uit, hulle is die werk van mensehande (2: 19). Sulke stom
gode kan nie uitsprake gee om die Babiloniese hof te rig nie, nog minder kan
hulle Babilonié red*"'.

In teenstelling met die afgode is Jahwe op sy troon in sy heilige tempel (2: 20).
Die implikasie is dat Jahwe op ‘n beslissende wyse kan en sal optree in die
wéreld, en daarom moet die hele wéreld eerbiedig voor Hom ‘n swye handhaaf.
Daar word nie hier onderskei tussen die aardse tempel van Jahwe in Jerusalem en
sy hemelse woonplek nie. Habakuk sluit beide in in sy konsep van Jahwe se
heilige tempel (Roberts 1991: 128)**°. Die punt is dat Jahwe nie sy volk in die
steek gelaat het nie. Ten spyte van sy skynbare afwesigheid, is Hy nog by sy
volk. Hy het nog steeds hulle bestemming in sy hande. Hy is die Troonbekleér
in sy tempel. Sy volk moet Hom aanbid en in heilige eerbied op Hom wag
{Roberts 1991: 128).

Jahwe is Koning in Israel

Naas die uitbeelding van Jahwe se kosmiese koningskap word sy koningskap ook in
‘n historiese konteks geskets. Naas die vestiging van die hemel en die aarde teenoor
die opponerende chaos, teken ander ‘Jahwe is Koning’ — Psalms die redding van
Israel as die volk van Jahwe vanuit die midde van mense en nasies (Mays 1993: 119).

‘Jou God heers’ {malak). So eindig Jes 52: 7. Jes 40 — 55 het ‘n dubbele tema:
(1) Jahwe se terugkeer na Sion en sy (hernude) troonsbestyging daar; (2) die
terugkeer van Israel uit hulle Babiloniese ballingskap (Wright 1994: 224). Dit is
die goeie nuus (evayyéiov) wat verkondig word (eVayyenSpevos: 52: 7).
Dié edayyéiwov, is spesifiek gerig tot Israel in hulle benarde toestand in
ballingskap. Die ebayyéliov, aan hulle is: (1) dat hille God — die God van
Israel — die één ware God is, en dat die heidennasies se gode blote afgode is (Jes
40: 1 - 31; 41: 21 - 29); (2) dat Israel se God Koning is (52: 7): Koning van
Israel én Koning voor wie al die konings van die aarde moet buig (41: 12 - 31);
(3) dat Israel se ballingskap verby is, dat sy ‘verlos’ is (41: 14) en dat sy voor ‘n
nuwe roeping staan (lig wees: 42: 6); (4) dat die heerskappy van die heidennasies
en die heidengode — wat die heidennasies in hulle ysere greep gehou het —
verbreek is, en dat die één ware God, die Koning van die wéreld, nou heers
{(Wright 1994: 232). Die uitbeelding van Jahwe in Jes 52: 7 — 10 bevat dus beide
kosmiese en historiese aspekte van sy koningskap.

% Die boek Habakuk speel af teen die agtergrond van die Babiloniérs se oorheersing van die antieke
Midde — Qoste nadat Babilonié Assirié en Egipte in 612 — 605 vC verslaan het, en Filistia en Juda in 60 3 —
597 vC onderwerp het.

5 Nebukadneser het Jerusalem in 597 vC in puin gelé. Indien die profesie van Habakuk van voor 587/
586 dateer dan was die tempel totaal in puin. N& 538 vC — die terugkeer van Israel uit ballingskap — was
daar egter weer "n voortgesette aanbidding van Ged in Jerusalem (Esra, Nehemia: Roberts 1991: 128)
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e Ps98:1-3en96: 2- 3 verwys na die magtige dade (98: 1; 96: 3), reddingsdade
(98: 2; 96: 2), (Goddelike) mag (98: 1) en oorwinning (98: 1) van Jahwe. Ps 96
en 98 verwys na die tradisies in Israel se ontstaan of se (eerste) eksodus®™®. Hulle
teken Israel se vertrek uit Egipte (Eks 1 — 15), die deurtog deur die Rietsee, die
trek deur die ‘wildernis’ van Sin en Midian en hulle vestiging in die land Kanain
in die aangesig van die opposisie van konings, leérs en nasies as hoof
antagoniste. Jahwe as die Protagonis, word in hierdie twee Psalms uitgebeeld as
iemand wat sy heerskappy in die wéreld van mense vestig en openbaar (Mays
1993: 120). In die redding van Israel (ysw: 98: 3; 96: 2) in bogemelde scenario
het Jahwe sy sidgot (MT) / Sikatootvny (LXX)* aan die nasies bekend gemaak
asook sy koms as Koning / Heerser en Regter (98: 9; 96: 10, 13).

Samevatting 4.2.1.1: Jahwe is ‘n Koning

Jahwe se koningskap is in bogemelde uiteensetting op drieérlei wyse geskets: (1) Hy is Koning;
(2) Hy is ‘n kosmiese Koning; (3) Hy is Koning in Israel.

4.2.1.2 Jahwe is Skepper

As ‘n Koning is Jahwe soewerein oor sy ryk. As Skepper stel Jahwe sy heersersgebied
daar (Dictionary of Biblical Imagery: 1998). Die uitbeelding van Jahwe as Skepper is ‘n
submetafoor van die hoof metafoor wat Hom as Koning uitbeeld (cf Brettler 1998:
108)*,

4.2,1.2.1  Jahwe stel die skepping daar

Een deurlopende lyn in die koningspsalms (93 — 99) is dat die daarstelling van die
hemel en die aarde die heerserskap van Jahwe behels. Ps 93, 95 en 96 bring dit
byvoorbeeld na vore. ‘n Belangrike aspek van hierdie basiese scenario is dié van ‘n
bedreigende opposisie. Hierdie bedreigende opposisie word dan te bowe gekom deur
‘n triomf wat mag manifesteer en vestig en waardeer die triomfeerder die rol en regte
— ‘n troon, ‘n paleis — van ‘n heerser verkry (Mays 1993: 118). Die opposisie wat
deur Jahwe se koninklike mag (93: 4) te bowe gekom word, is die ‘riviere’ (93: 3) en

die ‘baie waters’ (93: 4) van die primitiewe ‘oseaan’ (93: 4)**.

In die rol van ‘n Goddelike Kryger (93: 3; 96: 6 — 7) het Jahwe die onstabiele
rustelose chaos van nie-bestaan te bowe gekom*’. Deur hierdie triomf van Hom is

% Die verwysings in Ps 96 en 98, ook in Jes 40 — 66, is tegelykertyd verwysings na Israel se tweede
eksodus of hulle terugkeer uit ballingskap in Babilonig

%7 Atkatoovvn in Ps 98 en 96 vorm die direkte agtergrond van Rm 1: 16 — 17 (Leenhardt 1961: 36,49).
Eks 15, wat ‘n opsomming is van asook ‘n klimaks vorm van Israel se bevryding uit Egipte en die Rietsee,
bevat die eerste spesifieke aankondiging van Jahwe se ‘Koning-wees’ in die OT (Eks 15: 18). Die sentrale
verkondiging van Deutero — Jesaja in verband met Israel se terugkeer uit ballingskap in Babilonié, of hulle
tweede eksodus, is ook ‘Jou God heers (as Koning)’ (Jes 52: 7).

#8 Die ander metafore wat Jahwe uitbeeld, naamlik dié van Kryger, Redder en Regter is analogies dan ook
submetafore. ;

7 ps 29: 10 verwys na die ‘watermassas’ (NAB) of ‘kosmiese vloed’ en Ps 104: 3, 6 na die ‘groot waters’
(NAB) of *oer waters’. Die bron en oorspronklike milieu van hierdie scenario is die "mythopoetical’
tradisies van die antieke Midde — Qoste { Mays 1993: 118 - 119)

0 Jahwe se verowering van die opponerende magte word met uitdrukkings wat die konflik met chaos in
die Babiloniese mitologie ~ Marduk se triomf oor Ti’amat (die onderaardse diepte) ~ en die Ugaritiese
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die skepping daargestel. Dié skepping staan vas en wankel nie (93: 1; 96: 10) en dit
stel die teater en verhoog van menslike lewe (95: 5) asook van die natuurlewe daar
(96:9, 11 — 12; Mays 1993: 119).

Die vestiging van die skepping het tegelykertyd Jahwe se heerserskap of troon (93: 2)
daargestel en wel as icts wat ewig is (‘van altyd af’: 93: 2). Die skepping word
daarom gesien as ‘n soewereiniteitsgebied van Jahwe en nie bloot as ‘n produk of
objek nie (Mays 1993: 119). Die werkwoord ‘maak’ (95: 5; 96: 5) en die aksie wat
dit uitbeeld asook die resultaat van daardie aksie het as konteks die semantiese veld
van soewereiniteit (Mays 1993 118 — 119; Howard 1997: 36-41). Omdat Jahwe die
‘aarde’ (95: 4; 96: 1) daargestel het, is alle ander magte, gode en nasies, met hulle
heersers en konings, aan Jahwe onderworpe. Die ‘hele aarde’ (96: 1; 98: 4 — 9) word
daarom opgeroep om die heerskappy van Jahwe te erken (Ps 95, 96, 98).

Jahwe openbaar Hom in sy skepping

In Hab 3: 4 openbaar Jahwe Hom as Skepper in sy skepping®'. Jahwe word beskryf
as Iemand wat in ‘n donderstorm verskyn*?. ‘n ‘Stormwolk’ (kissah [MT]:
‘hemelruim’ [NAB]) het die lugruim oordek en lig in duisternis omskep (3: 3). Die
woord mal’ah impliseer dat hierdie fenomeen die hele horison gevul het sonder dat
enige area nie geaffekteer is nie (Roberts 1991: 152). Die hele hemelruim is gedek
deur God, die Heilige (3: 3) se majesteitlike stormwolk. Skielik is daar in die
stormwolk ‘n  helderheid (3: 4). In dié momentele helderheid word God
geopenbaar: Hy staan daar in die stormwolk. Hy hou twee weerligstrate vas. Net so
skielik verdwyn die helderheid. God trek Hom terug agter die wolk (Roberts 1991:
152).

Hab 3: 4c beskryf Jahwe as iemand met ‘n militére wapen in sy hand (‘vol mag’:
NAB). Dit beeld Hom as ‘n Kryger uit. In 3: 8 word Jahwe as ‘n Kryger uitgebeeld
wat op sy strydwaens kragdadig opruk vanuit die woestyn na Palestina. Jahwe se
skrikwekkende teofanie skok die skepping. Die aarde word geskud en oopgebreek (3:
9). Die riviere stroom. Die antieke berge word verpletter en sink weg in Jahwe se
teenwoordigheid (Roberts 1991: 154 — 135).

Hab 3: 8, 10 verwys na die see (tchom). Hierdie verwysing na die skepping staan in
verband met die konflik met chaos wat weer in verband staan met Jahwe as Kryger .

mitologie — Bail se triomf oor Yam (die onrustige see) - uitbeeld (Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003;
Smuth 1984: 115 - 117; Howard 1997; 39)
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n Metafoor kan getmpliseer wees. God se koningskap kan byvoorbeeld geinmpliseer wees deur sy troon

(Ps 93:2; 99: 1. Brettler 1998: 105). In Hab 3. 4 word Jahwe as die Skepper geimpliseer deur lig, weerlig
en ‘n donderstorn.

*? Hierdie verskyning van Jahwe geskied soortgelyk aan die stormgod se verskyning in die Siro -
Palestynse mitologie (Roberts 1991: 152).
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Samevatting 4.2.1.2: Jahwe is ‘n Skepper

As Skepper stel Jahwe die skepping daar en wel as sy soewereine heersersgebied. Hy openbaar
Hom ook met sy heerlikheid en mag in sy skepping.

4.2.1.3 Jahweis ‘n Kryger

Jahwe se koningskap is nou verwant aan sy triomf as ‘n Goddelike Kryger. Dat Jahwe ‘n
Kryger is, is ‘n submetafoor van die hoof metafoor dat Hy ‘n Koning is*”. In die antieke
Midde — Ooste was een van die belangrike rolle van ‘n koning dat hy sy mense in ‘n
oorlog as kryger aangevoer het. In Hab 3: 2 - 15; Jes 52: 7, 10; Ps 96: 2 ~3; 98: 1 -3
word Jahwe eksplisiet as ‘n Kryger uitgebeeld.

4.2.13.1

4.2.1.3.2

Jahwe verower die oermagte

Hab 3: 8 — 15 verwys na die ‘riviere’ (3: 8, 9), ‘strome’ (3: 8),’see’ (3: 8),
‘stormwaters’ (3: 10) asook na die ‘diep water . . . en sy golwe’ (3: 10). Die tehom
(MT: 3: 10: diep water) is die simbool van chaos en aangesien Jahwe ‘n God van
orde is, staan alle chaos vyandig teenoor Hom (Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003;
Smith 1984: 115 - 117).

Hab 3: 8 — 10, 15 beeld Jahwe as ‘n Kryger uit wat stryd voer teen tehom. Sy stryd
word beskryf met uitdrukkings wat ooreenstem met die konflik met chaos in die
Babiloniese mitologie — Marduk se triomf oor Ti’amat (die onderaardse diepte) — en
die Ugaritiese mitologie — Bail se triomf oor Yam (die rustelose see) (Taylor &
Thurman 1956: 973 ~ 1003; Smith 1984: 115 — 117; Roberts 1991: 115 — 157).

Hab 3: 8 verwys na Jahwe die Kryger se triomf oor die see toe Hy ‘n pad daar deur
gemaak het vir sy volk Israel om op deur te trek toe hulle uit Egipte gevlug het (Eks 1
— 14)**, As die kosmogoniese Kryger het Jahwe die magte / chaos van die waters /
tehom (3: 10) onderwerp (Roberts 1991: 155 — 156). Hab 3: 10 het ‘n voor —
Israelitiese Kanadnitiese agtergrond. In die Kanainitiese godsdiens is die stryd
tussen orde en chaos gepersonifieer in die fisiese fenomeen van ‘n donderstorm oor
die kussee. Die stormgod Bail verteenwoordig die magte van orde, en die see dié
van chaos. Israel neem hierdie taal en beskouing oor van die Kanainiete en beeld
tehom in 3: 10 uit as die opstandige waters van chaos wat — gepersonifieer (Taylor &
Thurman 1956: 973 — 1003; Smith 1984: 115 - 117; Roberts 1991: 155 — 156) —
opstaan teen Jahwe. Die beeldspraak is kosmies en Jahwe as kosmogoniese Kryger
triomfeer (Roberts 1991: 155 — 156). Ps 93: 3 -~ 4 beeld Jahwe ook uit as die
veroweraar van die oermagte (Roberts 1991: 156).

Jahwe trek op teen die nasies

o Hab 3. 8§ — 9 beeld Jahwe uit as ‘n Kryger wat op sy strvdwa uittrek teen sy
vyande. Hab 3: 3 - 13 beskryf God as die Heilige (3: 3) se opmars vanaf die

> In Hab 3: 8 — 10 word die "see’ (3: 8 = Rietsee: cf Ps 106: 9)) sinoniem met tehom (3: 10) gebruik
{Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003; Smith 1984: 115 - 117),

4 CfJes 51: 9: *Is dit dan nie U wat vir Ragab in stukke gesny het nie, wat die draak (scemonster[NAB])
deurboor het nie?’
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woestyn na Palestina’”. Dit word egter nie as ‘n gebeurtenis in die verlede
beskryf nic. Habakuk beskryf God se opmars asof dit in die hede, voor sy o€,
plaasvind. Die oogmerk van Jahwe met sy opmars word in 3: 12 — 13 aangedui.
Sy gramskap is teen die nasies gerig. Spesifiek dié nasies wat sy volk vedruk
het. Jahwe die Kryger wou die nasies ‘vertrap’. Die nasies na wie verwys word
in 3: 2 — 15 is die Egiptenare in die verlede en die Babiloniérs in die hede
(Roberts 1991: 156).

Die doel van Jahwe se aksie as Kryger was om sy volk te red (ysw [MT]; 6¢{w
[LXX]). Habakuk roem in dié God wat redding bring as sy Redder (cwTfpl
[LXX]: 3: 18). Jahwe, die Kryger, wat Habakuk se Redder is, is verder sy krag
(heli [MT]; dtvapis [LXX]: 3: 19). Die woord heli [MT] beteken ‘sterkte’ of
‘leér’, en beskryf Jahwe as Habakuk se leér (Roberts 1991: 158)*® of kryger
(ddvapis [LXX]; Watts 1999: 24).

o InJes 51:5, 6, 8 verwys Jahwe se redding na sy triomf. Verse 5, 6, en 8 gebruik
elkeen die woorde cwTnpldv (yesua, tesua [MT]) en Sikatootvn (sedek [MT]).
Deutero ~ Jesaja stel sedek egter parallel aan yesua (Reumann 1999: 32). Hy
verander dus die betekenis van sedek van ‘justice righteousness’ na ‘saving
righteousness’ (Reumann 1999: 29). Daarby gee hy ook aan sedek die betekenis

van ‘vindikering’ of ‘triomf> (Reumann 1999: 32)*".

o Jes 52:7~10vorm ‘nabb’a’ (a=v7;b=v8; b’ =v9; a’ =v10) giasmus (Brettler
1998: 107). Dié gedeelte open en sluit met die militére vermoéns van die koning,
Jahwe se triomf (ydw [MT]; cotnpiév [LXX]). Die krygerskap van Jahwe
word ten volle en in oortreffende terme in 52: 10 uitgebeeld. Aardse konings
toon hulle krygerskap oor ‘u beperkte geografiese gebied. Jahwe het ‘sy
heiligheid, sy mag’ [NAB] geopenbaar (amokartgel [LXX]) ‘voor die 0& van al
die nasies’ en ‘tot aan die uithoeke van die aarde’. Daarby onderskei die term
‘sy heilige arm’ (zrw qd§ [MT]; Bpaxlova dyiov [LXX]) wat ten opsigte van sy
magtige uitgestrekte arm gebruik word, Hom van bloot menslike konings in hulle
rol as hoof van die leér (Brettler 1998: 107). Wat Rm [. 16 — 17 betref is dit
belangrik om op te merk dat Jahwe se mag (zrw qds) direk gelykgestel word aan
sy redding (y§w [MT]: comnplav [LXX]).

e Ps 98: 2 beeld Jahwe uit as ‘n Kryger wat deur die redding wat Hy bewerk,
triomfeer. ZwTnptor word in 98: 2 gebruik. Die woord verwys na die npl’ot,
‘magtige dade’, in 98:1 (cf 96: 3), asook na die sedaqa, ‘reddingsdade’ in 98: 2
(Cf 96: 2) wat Jahwe verrig”®. Die ‘magtige dade’ en ‘reddingsdade’ van Jahwe
verwys na sy redding van Israel uit hulle slawerny in Egipte onder die farao
(Anderson 1985: 691). Die NAB vertaal cutnptév in 98: 2 met ‘oorwinning’,
wat ‘n handeling is wat na God as Kryger verwys (Howard 1997: 78).

%% Jahwe se bevryding van Israel uit Egipte (Rigt 4: 4 — 5; Eks 15: 14 - 16; Deut 33: 2 - 5; Ps 68: 8 - 9; 96:
2 -3;97:3.98: 1 - 3) en uit Babilonié€ (Jes 51: 4 — 10; 52: 7 - 10) is ‘n populére motief in die OT.

4 Die Hebreeuse heli is sinoniem met oz, ‘my sterkte”, inEks 15: 2eninPs 93 - 99, Eks 15: 14 ~ 16
beeld Jahwe as 'n Kryger uit (Roberts 1991: 151)

“7 Hierdie betekenis van sedaga word teruggevoer na die Bybel se oudste gebruik van die frase sidgot
Jahwe in Rigt 3: 11 . .. die corwinning wat die Here behaal het” (NAB).

4% Ps 96: 2 en Ps 98: 1 - 3 gebruik ooreenstemmende woordeskat. Sedaqa (‘salvation’: Anderson 1985:
682) kan ook verwys na Jahwe se triemf met die skepping van die wéreld {Anderson 1985: 682).
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Samevatting 4.2.1.3.2: Jahwe trek op teen die nasies

Jahwe voer as Kryger stryd in sy skepping. Hy verower die ocrmagte wat tegelykertyd dan die
skepping vestig, en Hy trek op teen die heiden nasies en hulle gode wat sy volk Israel verduk.

4.2.1.4 Jahweis ‘n Redder

4.2.14.1

4.2.1.4.2

Een van Jahwe, die Koning (Hab 2: 20; Jes 52: 8 — 9; Ps 93: 1; 96: 10; 97: 1; 98: 6;
99: 1), gekroon (93: 1) en bemantel (93: 1), se funksies is om sy volk in ‘n krisis te
red (cwTnpLov: Jes 51: 5; cotnplav : Hab 2: 13, 18; Jes 52: 1, 10; Ps 96: 2; 98: 2).
Hy vermag dan redding as Redder (cwTfp: Hab 3: 18).

Jahwe red sy volk en gesalfde koning

Hab 3: 13 beeld Jahwe uit as ‘n oprukkende Kryger (Hab 3: 3 — 16). Vanuit die
woestyn is Hy op pad na Palestina met die doel om sy volk Israel asook sy gesaifde
koning te red (y$w [MT]; cotnpiév [LXX]). Die vyand vanuit wie se mag Jahwe sy
volk en gesalfde koning wil red is die Galdeérs of Babiloniérs (Roberts 1991: 156).
Vroeér in Habakuk is die Babiloniérs se onderdrukkende heerskappy beskryf as
‘boos’ (rasa [MT]; 1: 12 — 17). Ten spyte van die Babiloniérs se bose oorheersing
asook die gevolge van hulle oorheersing (3: 17) sal Habakuk op Jahwe en sy vermoé
om die chaos te bowe te kom, bly vertrou (3: 18 — 19). Ten spyte van Jahwe se
skynbare afwesigheid (1: 5 - 11; 2: 20) sal Habakuk in Jahwe as sy Redder bly roem
(cwThpl: 3: 18). As sulks is Jahwe vir hom sy ‘krag’ (heli [MT]; 0vapis [LXX]) of
sy ‘leér’ (Roberts 1991: 158). Habakuk sal ten spyte van die Babiloniérs se
verowering en verdukking van Juda (1: 1 — 17) volkome op Jahwe se uiteindelike
redding bly vertrou (Roberts 1991; 158).

Jahwe bewerk redding met sy mag

In Ps 94: 22 en 95: 1 word Jahwe as ‘n rots (sur) beskryf by wie daar skuiling
(magseh) is. Die woord sur verwys na die (heilige) rots in Sion / Jerusalem, waarop
die tempel gebou is*®. In 94: 22 en 95: 1 word die beeld van ‘n rots op Jahwe
toegepas. Die NAB vertaal 95: 1 met: ‘by wie ons redding vind.” Toegepas op
Jahwe beteken sur: (1) die sfeer van Jahwe se mag (Lindstrom 1994: 168); (2) dat
Jahwe redding bewerk (Anderson 1985: 677); (3) die reddingsaspek van Jahwe se
teenwoordigheid: Deus praesens; (4) ‘n plek van toevlug en beskerming (Roberts
1991: 101).

Samevatting 4.2.1.4: Jahwe is ‘n Redder

As Koning van sy volk tree Jahwe op as ‘n Redder om sy verdrukte volk vanuit die mag van die
Babiloniérs te red om hulle dan voortdurend binne sy magsgebied te hou.

** Die tradiste in verband met die rots waarop Jerusalern gebou is, het waarskynlik "n voor - Israelitiese
oorsprong in die Kanaiinitiese godsdiens (Kraus 1988: 259)
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4.2.1.5 Jahwe is ‘n Regter

As Koning heers Jahwe. As Skepper stel Hy sy soewereiniteitsgebied daar. As Kryger
verslaan Hy se vyande. As Redder red Hy sy volk. Hy is egter ook ‘n Regter wat oor sy
volk in die verlede regspraak beoefen het, en wat in die toekoms die wéreld sal rig.

. Die regterskap van Jahwe in Ps 93 — 99 is gesentreer in Ps 96, 97, 98 en 99.
Tematies en in hulle woordeskat is hierdie psalms nou aan mekaar verbind.

. Ps 96 — 99 vier Jahwe se koningskap (96: 10; 97: 1; 98: 6; 99: 1) en verbind
geregtigheid aan Hom as Koning (spt: 96: 13; 97: 8; 98: 9; 99: 4; din: 96: 10).
God se heerserskap as Koning gaan gepaard met geregtigheid (spt). Reg (spt) en
geregtigheid (mispat) vorm inderdaad die fondament van sy troon (97: 2). Die
verbale vorm van die stamwoord spt beskryf die aksie van Jahwe waardeur Hy
gerig voer en ook geregtigheid in die wéreld vestig (99: 4) en sal vestig (96: 10,
13; 98: 9). Spt dui ook die doel van Jahwe se regterskap aan: Hy wil die dinge op
die aarde reg stel (McCann 1993: 45).

. Jahwe oefen sy regterskap uit oor die wéreld en oor alle mense. Hy is dus
soewerein oor die wéreld en sy mense. Hy is die Heerser: (1) oor die hele aarde
(k1 —h’rs: 96: 13; 97: 5, 9; 98: 3, 4); (2) oor die hele wéreld (tbl: 96: 13;97: 1, 4
[2x]; 98: 7, 9 [2x]) wat as ondergeskiktes aan Hom op sy heerserskap moet
reageer; (3) oor alle mense / volke (‘mym: 96: 10; 97: 6; 98: 9).

. Jahwe se regspraak is billik (bmisrim: 98: 9; 99: 1, 4) en in frou (b’monto: 96:
10).

. Ps 98: 9 beklemtoon die feit dat Jahwe se gerigsoptrede ‘n oorsaak is vir groot
blydskap en dat dit gevier moet word deur alle mense asook deur die hele
skepping.

. Jahwe se gerigsuitoefening is iets foekomstig. Jahwe se spt is nog nie volkome in

die wéreld gevestig nie. Sy doel was om dit in Israel te vestig. Maar Hy ‘kom’
nog (ba: 96: 10; 98: 9) en ‘sal’ nog gerig voer (96: 10, 13; 98: 9).

Samevatting 4.2.1.5: Jahwe is ‘n Regter

As Regter rig God die Koning sy volk Israel. Hy doen dit in billikheid (98: 9; 99: 1, 4) en trou
{96: 10) met die doel om sake reg te stel onder hulle en om geregtigheid in die wéreld te vestig
(99: 4), ook in die toekoms wanneer Hy “kom’ (96: 10; 98: 9).

Samevatting 4.2.1: Die uitbeelding van Jahwe in die Ou Testamentiese gedeeltes

In Hab 2: 20; 3: 2 - 10; Jes 51: 4, 10; 52: 7 - 10; Ps 93 — 99 word Jahwe onder die hoof metafoor
van ‘n koning witgebeeld. Hy is iemand op ‘n troon (Ps 93: 2), gekroon (Ps 93: 1) en bemantel
(Ps 93: 1). Jahwe word ook deur verskeie submetafore uitgebeeld, naamlik dié van Skepper,
Kryger, Redder en Regter. Elk van die submetafore beeld die verskeie rolle uit waarin Jahwe as
Koning funksioneer: Hy stel die skepping as sy soewereine gebied daar (93: 2, 4; 95: 5; 96: 9):
voer kryg teen sy vyande (Hab 3: 3 - 15, 18 — 19; Jes 52: 7, 10; Ps 96: 2 - 3, 98: 1 - 3); red sy
volk (Hab 3: 13, 18; Jes 51: 5; Ps 98: 2) en is Regter van sy volk (96: 10, 13; 98: 9). Al die
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gemelde antropomorfiese metafore van Jahwe verbreed die mens se verstaan van Hom met
betrekking tot hulleself asook tot die wéreld. Tegelykertyd beklemtoon die metaforiese spraak
oor Jahwe die groot kloof tussen Hom en sy skepping / skepsele. Hy is immers di¢ Koning op die
wéreldtroon.

4.2.2

Die uitbeelding van God in Romeine 5 - 8

Romeine is ‘n sterk teosentriese geskrif. Die naam van God word met verbasende
reélmaat gebruik. Die gebruik is eintlik uitsonderlik uitstaande. Paulus se verwysing na
God in Rm is vér meer as enige ander NT skrywer s'n, behalwe Hand en 1 Tes,
laasgenoemde slegs persentasiegewys. Ongeveer drie en veertig persent van alle NT
verwysings na God, naamlik 548 uit 1 314, kom in die corpus Paulinum voor —~ ‘n baie
hoé persentasie (Morgenthaler 1958: 105; Morris 1990: 25). ‘n Skrywer wie se geskrifte
net ongeveer ‘n kwart van die NT beslaan se verwysings na God neig na byna die helfte
van die totale aantal verwysings na God in die NT.

In Rm gebruik Paulus die woord 8e6s 152 keer (Harris 1992: 22-26). Omdat 8eés die
mees gebruikte woord in Rm is*™, toon dit dat Paulus se Godsbeskrywing in die brief die
basiese en sentrale teologiese begrip vir hom daarin is en dat hy ‘a God intoxicated man’
is (Morris 1990: 25). In hierdie verwysings na God gaan dit veral om God se optrede in
die menslike geskiedenis (Fitzmyer 1993: 104 - 105). Daar is agt en dertig direkte
verwysings na die woord 8e6s in Rm 5 — 8, dit wil sé ‘n kwart van die verwysings in die
hele Rm. Die 38 verwysingsis: 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(2x), 16, 17, 19, 21, 27, 28, 31, 33, 34, 39°"",

Die ondergemelde name en / of titels van God kom in Rm 5 — 8 voor.
. God

In die 152 verwysings na God word die woord 6eds gebruik. Die etimologiese
afkoms van 0eds is nog onseker. Volgens Kleinknecht is die woord 6e6s ook nie
werklik ‘n naam van God nie, maar ‘n titel (1968; 65-79). En volgens Betz is
alle terme uit die menslike taal en uit die menslike begripswéreld wat vir God
gebruik word, metafore (by Harris 1992: 22-26). In al twee en vyftig verwysings
na God is 8e6s ‘n aanduiding van die God van die OT, die God van Israel
(Fitzmyer 1993: 104). Vir Paulus is 8eds in Rm 5 — 8 veral ‘n Koning (8: 31 -
34), ‘n Skepper (1: 25; 8: 19 — 23), ‘n Krygsman (8: 37; 6: 12 — 23), ‘n Redder
(5: 9; 8:24), ‘n Regter (2: 2, 11; 8: 1, 31 - 34). Die woord 8¢ds is in die NT
asook in die LXX die vertaling van die OT Godsname el, elohim en Jahwe. Die
ondergemelde is enkele gegewens oor elk van hierdie drie ‘name’.

% Die enigste woorde wat Paulus meermale as 8eds in Rm gebruik, is die woorde kat asook aUTods. Selfs
die mees algemene woord soos eival word minder male gebruik. Teen hierdie agtergrond toon die
gebruik van 8e¢é3 ‘n buitengewone frekwenste.

' Daar is egter ook baie indirekte verwysings na f¢6s in Rm 3 - 8. In5: 1 - 11 is daar byvoorbeeld
negentien direkte en indirekte verwysings na God. Dalkis S: 1 — 11 dié konsentrasiepunt van Paulus se
verwysings na feds in die brief.



260

. El

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

. Elohim

Die woord elohim is waarskynlik ‘n meervoudsvorm van 6f die woord
‘el, met die byvoeging van ‘h’ 6f die woord ‘eloah. (Preuss 1992:147).
Die woord elohim as die naam van God is in sy meervoudsvorm of ‘n
numeriese meervoud, of ‘n intensiewe meervoud, 6f ‘n pluralis
masjestatus.’”.  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.
(Harris 1992: 26). 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 in ‘n eerste persoon enkelvoud vorm ‘om aktief te wees’, en
wel in beide ‘n teenswoordige (Eks 3: 14) asook ‘n toekomstige sin (Eks
3:16-22; Preuss 1992: 141 - 142)504. Die verklaring deur Jahwe in Eks
3: 14 is nog ‘n weiering om Homself te onthul, ndg ‘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 n0g ‘n bevraagtekening van Sy bestaan
nog ‘n filosofiese definisie van sy ontologiese ‘syn’. (Preuss 199: 14)°®.
Volgens Harris verwys Jahwe na God as die Een wat spreek en handel in
selfonthullling 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, asook 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 KipiLos weergegee. Volgens Quell (1968: 65-79)

39 Die woord *él kom 238 keer in die OT voor, waarvan 217 daarvan verwysings na God is. Die meeste
verwysings is in die Ps (77x) en in Job (55x) (Preuss 1992: 149; Harris 1992: 23).

8 Vergelyk Preuss 1992: 147; Harris 1992: 23 - 26 vir die kontekste waarin die woord voorkom. Die
woord kom ongeveer 2570 keer voor en wel in al die OT boeke en dit word 2280 keer met feds weergegee.
% Die tetragrammaton Jahwe kom 6823 keer in die MT voor. In die LXX word dit 353 met 8eds en 6156
met kipros weergegee (Harris 1992: 22 - 26).

%% Vergelyk Harris (1992: 22 — 26) vir *n kort geskiedenis van die uitleg van Eks 3: 14 asook vir
verwysings na kontekste van die woord.
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dui die voorkoms van die dubbele naam Jahwe Elohim (Gen 2 en 3: Ps
50: 1; Jos 22: 22) op die God van alle eecue wat ook die unieke draer van
die goddelike wese is wat die heelal gemaak het (Stauffer 1968: 87)"°,
Bogemelde uiteensettings oor ‘el, elohim en Jahwe is die agtergrond
waarteen Paulus se denke oor die woord 8e4s verstaan moet word. Die
belangrike aspekte wat aangaande 8e¢6s in Rm S - 8 na vore gebring
word, kom na vore wanneer die beelde van, asook die optrede van God
behandel word.

In Rm 5 — & word God uitgebeeld as: (1) ‘n Koning; (2) ‘n Skepper; (3)
‘n Kryger; (4) ‘n Redder; (5) ‘n Regter.

4.2.2,1 God is ‘n Koning

God word in Rm 5 — 8 as ‘n Koning uitgebeeld deur die volgende: (1) Hy is ‘n
troonbekleér; (2) Hy is ‘n Koning wat met genade heers; (3) Hy heers oor sy vyande.

4.2.2.1.1

4,2.2.1.1.1

God die Koning beklee ‘n troon (8: 34)

In die frase 65 kal éoTiv év 8eE1d@ Tol Beob in 8: 34 is daar ‘n verwysing na twee
aktante, naamlik na Christus Jesus en na God®”’. Die woord 6 éoTiv verwys na die
‘wees’ as ‘n ‘is’ van Christus Jesus langs God, en die woorde 8e€t@ T00™ Beou
verwys direk na God en sy regterhand. Dit gaan in bogemelde frase in 8: 34 onder
andere oor die ondergemelde belangrike sake:

Die heilsgebeurtenisse in die Christologie
Vier komponente word in & 34 genoem: die sterwe, opwekking, sessio ad

dexteram Patris en die intersessio Christi.
hierin van belang (Hengel 1995: 119-138):

% Die ondergemelde sake is weer

Die sessio Christi

Die sessio Christi word in die NT beide as ‘n gebeurtenis wat in die
verlede plaasgevind het, asook as’n feenswoordige toestand uitgebeeld.
Die gebeurtenis wat in die verlede plaasgevind het, is die ‘gaan sit (het)’
of ‘sit” van Christus Jesus langs God na Sy hemelvaart'”. Daar is egter

ook die feenswoordige toestand van Christus Jesus se sit of’wees’ langs
God®"°.

3% Harris gee ook nege ander name van God in die OT wat met 8eGs vertaal word (1992: 22-26)
7 Die OT agtergrond waarteen God met Christus aan Sy regterhand in Rom 8: 34 uitgebeeld word, is Ps

110: 1.

5% In 1 Petr 3: 18, 22 saam word daar na ses komponente vewys. Die lyding en oorwinning van Christus
oor die magte word ook genoem.

5% Na sy sterwe, opwekking uit die dood en hemelvaart is daar die daad in die verlede van Christus se
*gaan sit (het); éxdbioev Heb 1: 3; 8: 1; 10: 12; Mark 16: 19;cf kexdBixev in Heb 12: 2 en éxdbioa in
Open 3: 21, asook kabluas, ‘God het Hom laat sit’, in Efes 1: 20.

Y vergelyk ka#fperos in Kol 3: 1 asook éo Tt in Rm 8: 34, In die evangelies verwys Jesus self na sy
gaan sit aan die regterhand van God met futurum werkwoorde: Mark 14: 62; Mat 26: 64; Luk 22: 69.
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Die sessio Christi as ‘n teenswoordige toestand

Rm 8: 34 gebruik die hulpwerkwoord €lvau vir die sessio Christi en nie
‘n kabi{w werkwoordvorm nie. Elvat in die vorm éG iy verwys dus in
8: 34 na Christus Jesus se posisie langs God as ‘n ‘wees” of as ‘n ‘is’
langs God.

Die tyd van Christus se sessio ad dexteram

Wanneer is Christus verhoog tot God se regterhand? Terwyl sommige
tekste in die NT direk vanaf Christus se sterwe na sy verhoging beweeg
sonder enige verwysing na ‘n temporele interval tussen die twee
gebeurtenisse’ ', gee 8: 34 ‘n meer presiese tydsaaanduiding: Christus se
verhoging volg naamlik op sy opwekking’'2.

00000

Rm 8: 34 verwys ook verder na die regterhand van God. Hierin is die
volgende sake weer van belang:

God is iemand op ‘n troon

Waar Christus tans is (8: 34 = éoT1v), en langs wie Hy is, en hoe ons ons hierdie
‘wees’ van Christus moet voorstel, is die aanleidende faktore tot hoe ons ons God
as ‘n Troonbekle#r moet voorstel. Dat God ‘n Troonbekleér en ‘n Koning is,
blyk uit die ondergemelde sake:

‘n Koningstroon

Die taal en simbolieckvan Ps 110: 1 (109: 1 LXX)’"” het die vroeg
Christelike kerk in Palestina se denke oor Christus Jesus se opwekking,
verhoging en sy sit aan die regterhand van God gevorm en gekleur. Ps
110 beskryf die hoedanighede wat die ideale Dawidiese Koning sal
beliggaam asook die voorregte wat hy sal geniet. Die koning sal ‘n
koninklike priester wees (110: 1, 4) en sal deur Jahwe se mag progressief
Dawidiese heerskappy oor die hele aarde versprei (110: 2, 5 - 6). Hierdie
mede-regent sal voortdurend deur Jahwe verkwik word. In die Judaisme
van die eerste eeu nC is Ps 110 Messiaans verstaan (France 1971; 163 -
169; Hengel 1995: 119-138).

S L ukas 24: 26; Hand 5: 30; Fil 2: 8 - 9; ¢f Mark 14: 62.
51280 ook Efes 1: 20, 2: 6; Kol 3: 1; Hand 2: 32 - 33; 1 Pet 1 21.
13 ps 110 is die mees aangehaalde of na verwysde OT teks in die NT (Hengel 1995: 133).
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. En dexia’"

Die imperatiewe kafov éx Sefidr pou van Ps 110: 1 is in 8: 34
gereduseer tot ‘n aanduiding van die plek waar die Verhoogde Een
teenwoordig is: 05 kal éoTv év 8ekLd Tol™ Beol’”. Hierdie frase was
‘n vaste formule’’® wat baie vroeg in die Christelike Kerk in Palestina in
verband met Ps 110 ontwikkel het (Hengel 1995: 119 - 138, 152, 172 -
175). Dit gaan terug na Jesus se eie woorde in Mark 14: 61 - 62.

Die beeld van die sit of die wees aan die regterhand van God druk die
funksies van die Verhoogde Een met betrekking tot God uit (8: 34 ).
Die wees en die sit aan die regterhand van God dui die volgende sake
aan: (1) absolute nabyheid van God (Gen 35: 18; 1 Kon 2: 19; Ps 45; 10),
(2) ‘n plek van spesiale eer (Gen 48: 13 - 20; 1 Kngs 2: 19); (3) ‘n
posisie van mag (Eks 15: 6, 12; Deut 33: 2; Job 40: 9; Ps 17: 7; 18: 35;
110: 1), (4) die plek van verkiesing tot ‘n unieke posisie langs God as
Bondgenoot van Hom en gerugsteun deur Hom en sy mag / hand (Ps 80:
18; 110: 1); (5) sukses en geluk (Ps 45: 10). Sien Soggin (1982: 660-
662) en Grundmann (1971: 37 - 40).

. ‘n Gemeenskaplike troon

‘n Vraag is: Hoe moet die sit van Jesus aan die regterhand van God
verstaan word? Is dit op ‘n afsonderlike troon aan die regterkant van die
troon van God? Of is dit op die een en enigste troon, die troon van
heerlikheid {cf Jer 17: 12; Ps 110: 2; Dan 7: 13), as ‘n metgesel van God
op Sy troon? Daar is ook die moontlikheid om die hele toneel — soos die
kerkvaders — as ‘n metaforiese uitdrukking te verstaan en wel as ‘n
suiwer geestelike gzbeurtenis of saak (Hengel 1995: 172 - 175; 179).

Volgens Hengel is die gekruisigde Messias, die historiese Jesus van
Nasaret, wat deur God opgewek is (Rm 6: 4; 8: 11, 13), Iemand wat
medebekleér is van God se eie troon van heerlikheid (cf Jer 17: 12), wat
in die hoogste hemel gelokaliseer is’'®. In die OT is die sit op die troon
in die hemel iets wat slegs vir Jahwe uitgesonder is. In die Judaisme in

S 1n die LXX kom év 8eéia twee keer voor en wel in 1 Kron 6: 24 en 1 Esra 4: 29. I[n die briewe van die
NT kom ¢év 8¢€ra agt keer voor.

1 Die frase év ekia is ‘n variante lesing van die oorspronklike Hebreeuse teks van Ps 110 wat
onafthanklik was van die LXX en wat hier in Rm 8: 34 in ‘n verkorte vorm voorkonu. dit wil sé sonder
kaBifw (¢v Sekia; Hengel 1995: 141 - 142),

16 Hand 2: 34;5:31: Rm8: 34; Efes 1: 20: Kol 3: 1; Heb 1: 3;8: 1; 10: 11, 12: 2 en 1 Pet 3: 22

*Y Die struktuur en agtergrond van die frase év Sefra ToT Beou hou verband met die antieke Midde-
Oosterse kroningseremonies wat uit drie stadia bestaan het: *n koning se verheffing tot goddelike
waardigheid, sy bekendstelling aan die gode van die nasionale panteon en sy troonsbestyging of verhoging
tot die hoogste magsposisie (Kraus 1993: 82-84; 343-345)

*¥ Die volgende Psalms beeld Jahwe uit as Jemand wat op * n troon in die hemel sit: Ps 2: 4; 11: 4; 123: 2,
Sienock 1 Kon22: 19; Jes6: 1 - 9.
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die inter-testamentére periode is daar weinig verwysings na iemand wat
die troon van God met Hom deel*"”.

Uit die hele bogemelde uiteensetting van Christus se sessio ad dexteram Patris in
die konteks van beide Rom 8: 34 asook van Rm §: 31 - 39 in sy geheel is dit dus
duidelik dat God in hierdie Skrifgedeeltes as ‘n Troonbekleér / Koning /
Heerser’™ uitgebeeld word. Hierdie troonbeeld moet dus waarskynlik ook die
agtergrond vorm van al die 8{k- handelinge van God in Rm 5- 8, asook van al Sy
ander handelinge.

Samevatting 4.2.2.1.1: God die koning beklee ‘n troon (8: 34)

In Rm 8: 34 word God as ‘n Koning op die troon van die wéreld uitgebeeld. Aan sy regterhand
sit sy Seun (8: 32) as ‘n mede — troonbekleér langs Hom. God het Sy Seun na die aarde gestuur
(8: 32) om op die kruis van Golgota ‘n hipertriomf te behaal (8: 37). Die hipertriomf wat Christus
gehaal het is tegelykertyd God se hipertriomf ook (8: 39). Na Christus se hipertriomf op die kruis
deur sy sterwe daar (5: 6 - 8; 6: 4 - 10; 7: 4 - 6; 8: 3), het God Hom uit die dood opgewek (6: 4 -
10; 8: 11), en Hom ‘n ereplek aan sy regterhand langs hom gegee.

4.2.2.1.2  God die Koning heers met genade (5: 15 - 21)
Die konsep dat God ‘n Koning is, i€ ten grondslag van Paulus se hele denke (Kreitzer
1993: 524)*!. Die werkwoord Bacileto kom ses keer in Rm 5 ~ 8 voor: §: 14, 17
(2x), 21 (2x); 6: 12, en verwys direk (5: 21) en indirek (5: 17) na God***. Hierdie
verwysings kom in Rm 5: 15 ~ 21 voor wat vervolgens uiteengesit word,

4.2.2.1.2.1 Die vorm en struktuur van Romeine 5: 12 - 21

Sekere aspekte is belangrik vir die verstaan van 5: 12 — 21. Hierdie aspekte is:

e RmS5: 12 ~ 21 bevat belangrike struktuur merkers:

1) | Die... oUx 05 ... oUTws kai .... vergelyking in verse 12, 18, 19, 21;

2) | Die epigrammatiese kompaktheid van verse 16 — 18;

3) | Die herhaling van el... ToA® pédA\ov in verse 15 en 17,

4) | Dieodyx s ... oUTws kal van verse 15 — 16;

5) | Die kontras van ‘een’ (€v0s) en ‘baie’ (moAlol) in verse 15, 19;

6) | mapdwTopa /xdpiopar in vers 15;

7) | kpipa /xdpiopa, katdkpida / Stkalwpa in vers 16;

8) | mapanTopa Sikalvpa in vers 18;

9) | mapakon/ vakon in vers 19;

10) | apaptia/ xdpis in verse 20, 21

(Dunn 1988: 271)

*'” Hengel 1995: 189, 214. Hierdie bladsye verwys na Moses, Metatron / Henog en die Wysheid in sekere
Hellenistiese-Joodse geskrifte.

** CfRm 5: 21 waarvolgens God se genade deur sy vryspraak heerskappy voer en waar die woord
Baoikevoy gebruik word.

> Volgens White (1999) speel die uitbeelding van God as Skepper die sentrale rol in Paulus se gedagtes.
5% Die frase 1 fagilela Tob Beod kom in Rm 14: 17 voor
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Paulus gebruik sekere belangrike sleutelkonsepte herhaaldelik in 5: 12 — 21. Dié
konsepte teken sy beklemtonings en bedoelings. Hulle is die volgende:

1) |els (12keer)

2) | Xdpis/xapiopa (7 keer)
3) | avBputos (6 keer)

4) | apapTia (6 keer)

5) | mapdanTopa (6 keer)

6) | dlk-woorde (6 keer)

7y | paowredw (5 keer)

8) | moArot (5 keer)

9) | mdvTes (4 keer)

10) | meprooedn (3 keer)

(Dunn 1988: 271)

Kensketsend van die retoriese aard van Rm kom ‘n reeks vergelykings in 5: 12 -
21 voor wat oorheers word deur woorde wat in — pa eindig: TapdwTwua,
xapiopa, Sopnpa, kpipa , katdkpipna, Sikalopa (Dunn 1988; 271).

Rm 5: 12 - 21 is ‘n storie van konings en koninkryke in botsing, ‘n slagveld, en
‘n magtige Koning wat sy gesag hervestig. Die heerskappy van auaptia (5: 21)
en BdvaTos (5: 14, 21), met hulle onwillige en impotente medepligtiges, véuos
en odpk opponeer as geestelike en gepersonifieéde magte die heerskappy van
God. In hierdie konflik word die heerskappy van die sonde en die dood ook
gekontrasteer met xdpts, Sikatoolvn en {wh) aldvios (Dictionary of Biblical
Imagery 1998: 13,736).

Rm 5: 15 - 21 is “n retoriese sinkrisis. ‘n Sinkrisis is ‘n retoriese redefiguur
(tropos) wat as ‘n tegniek in veral epideiktiese toesprake gebruik word om deur
middel van vergelyking of kontras lof of blaam van ‘n persoon te vermeerder.
Die basiese raamwerk van, asook kontras in 5: 12-21 is dié tussen die
TapawTOue van “A8ap en die xdpis/xdpiopa van God:' AN olx ws TO
TAPATTOUA, 0UTWS Kat TO XdpLopd ... TOAG WaAAov 1) xdpis ToU Beod
(Anderson 1996: 186,204). Die persoon wat lof sal ontvang is God (Johnson
1997: 90). Rm 5: 15 — 21 is gestruktureer deur ‘n reeks van agt vergelykings
(Johnsons 1997: 90). Hulle is die volgende:

God Aeers met genade (5: 15, 21)

God se genade / heerskappy oortref die oortreding van die een (5: 15a)

Die effek van God se genade / heerskappy is méér (5: 15b)

Al bad Il b

God se genade / heerskappy lei tot die vryspraak (Sikalwpa) van baie (5:
16)

God se genade / heerskappy laat die lewe heers(5: 17b)

N[

God se genade / heerskappy kom tot stand deur die daad van die Een (5:
18)

[ 7. God se genade / heerskappy is corvicedig (5: 15,17, 21)

o

God heers met genade (5: 15, 21)
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Hierdie vergelykings word elk uiteengesit.
(1) God heers (BagiAelw ) met Xdpts (5: 15,21)

Die agt wyses waarop God die Koning in genade heers, kom in byna elk van die
verse van 5: 15 — 21 afsonderlik voor: (1) 5: 15; (2) 5: 15; (3) 5: 16; (4) 5: 17; (5)
5:18; (6) 5:19; (7) 5: 20; (8) 5: 21. Logies wil dit voorkom of ‘n mens by 5: 15
as die eerste vergelyking moet begin en by 5: 21 as die agtste vergelyking moet
eindig. Die sleutel om 5: 15 — 21 te verstaan is om by 5: 15 en 5: 21 sdam te
begin. Dié twee verse bevat elk die retoriese sinkrisis of die basiese kontras,
naamlik dié tussen die heerskappy van die sonde en die dood aan die een kant, en
die heerskappy van God se genade aan die anderkant (Johnson 1997: 90 — 92).
So word ‘n inclusio gevorm. Die gedagte wat ‘n perikoop begin en eindig, as die
omraming daarvan, bevat die belangrikste gedagte in daardie gedeelte. ‘n
Retoriese diskoers moet ook met ‘n hamerslag, met ‘n trefgedagte, eindig, en nie
net geleidelik doodloop nie. Die kern of kragtigste argument moet saamgevat en
by die hoorders tuisgebring word (Murphy — O’ Connor 1997: 10). Dit is presies
wat Paulus in 5: 21 doen. Hy hamer 1} xdpts Tob 8eob (5: 15) /1y xdpts
Baoiheloy (5: 21) tuis.

Wat 1| xdpts (tod Beol) Baoihelon in 5: 15, 21 betref, is die ondergemelde
belangrike aspekte ter sake.

. God is die referent in 5: 15 en 5: 21

In die frase | xdpts Baoirelon eindig Baoirelo in die derde persoon
enkelvoud. Dit wil voorkom of hierdie derde persoon na xdpLs verwys.
Die werkwoord BaotAelw staan ook in ‘n aktiewe vorm. Dit lyk dus of
xdapts in ‘n aktiewe rol gestel word en ook die subjek van Baciielo is.
Fitzmyer sien dan ook hierin ‘n personifikasie van xdpts. Xdpts is ‘n
gepersonifieerde mag wat oor vrygespreekte mense heers (1993: 422)°%,

Die trant van Paulus se argument in 5: 15 — 21 is egter belangrik. Hy
begin in 5: 15 met die uitdrukking: | xdpts Tob”™ Geol . In 5: 17
vergelyk en kontrasteer hy "Addp en Xpiot6s. Dié wat die oorvloed
van Ydpts en Sikatoolvr  ontvang het, sé hy dan, sal lewe en
heerskappy voer. In 5: 21 konkludeer Paulus sy argument met ‘n
verwysing na die ‘genade wat al meer oorvlioedig word’ sodat | xdpts
Baotleton. Paulus argumenteer deurgaans foesentries in 5: 15 - 21. Sy
vertrekpunt is 1} xdpts ToU” feol in 5: 15. Omdat 5: 15 en 5: 21 elk
die basiese sinkrisis bevat, én omdat dit 5: 15 — 21 ook omraam, beteken
dit dat God die referent in die hele 5: 15 — 21, asédk die geimpliseerde
subjek van die werkwoord Bacgiieton in 5: 21 is (Richardson 1994:
252).

53 Xdpis kan hier in 5: 21 ook as ‘n kwasi — gepersonifieerde mag gesien word (Richardson 1994: 75). Dit
is ook moontlik om die wet in 7: 1 {(Heil 1987 ) en Sikaroolry in 6: 13, 18 as kwasi — gepersonifieerde
magte te sien (Richardson 1994: 75)
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Xdpts vervul ‘n kernfunksie in 5: 15 - 21

Die betekenis van xdpts speel ‘n belangrike rol, eintlik die kern rol, in 5:
15 - 21. Xdapts kom in Rm veral in Rm 5: 2 - 7: 25 voor: 5: 2, 15, 17,
20,21;6:1,14,15;7:25(cf1: 7;4:4,16; 11. 5 - 6; 16: 20).

Hoe vertaal ‘n mens xdpis? ‘n Paar pogings is: vryelik, sonder koste,
die milde vrygewigheid van God, die ‘oop hand’ gesindheid van God
(Richardson 1994: 75 — 76). Xdpis kom in 5: 15, 17, 21 saam met die
frase To0 Beol voor. Die genitief moet subjektief verstaan word. Dit
gaan om Gdd se xdpts en wel waarmee Hy uitreik na die wéreld en sy
mense. In 5: 21 word xdpts in verbinding met Bacthetw gebruik. Die
referent van xdpis in 5: 21 is egter God. Die frase xdpts Tob 8eod
teken God dus as iemand wat soos ‘n koning heers (Richardson 1994: 75
- 76). Rm 5: 17 en 21 waarin xdpts voorkom eindig met die frase Sia
Tob €vos (5: 17) en 8ua 'Incob XpioTol Tob kuplov Huav (5: 21).
Die voorsetsel Sia teken Christus as die ‘instrument’ of die een deur wie
God sy xapts gestalte gee (Richardson 1994: 75 — 76; ¢f 1: 7; 5: 2).

Die eskatologiese raamwerk van 5: 15 — 21 is dié van die twee aecne

Wanneer Paulus van ‘genade’, ‘sonde’ en die ‘dood’ as heersende
‘magte’ praat, sinspeel hy op die bekende begrip van die ‘heerskappye’ of
‘sfere’ of ‘aeone’ (Bucihelo : 5: 14, 17, 21) in die Joodse eskatologiese
tradisie (Moo 1996: 349)524. Die nuwe aeon van genade (5: 15, 21) en
vryspraak (5: 17b, 21b) en lewe (5: 17¢) en ewige lewe (5: 21) het die
teenswoordige aeon van sonde (5: 12, 14, 21) en die dood (5: 14, 15, 21)
vervang. Die eskatologiese nuutheid van God se xdpts in die nuwe aeon
word beklemtoon deur die kontras van lewe en dood (5: 12, 14, 17, 21;
Harrison 1999: 81)*,

Paulus verander egter die Joodse apokaliptiese tradisie van die twee
aeone. Hierdie tradisie het die koms van die ‘komende eeu’ tot ver in die
eindeskatologiese toekoms uitgestel. Vir Paulus het die ‘nuwe aeon’
egter in die teenswoordige bose aeon (Gal 1: 4) ingebreek. Die realiteit
daarvan word reeds teenswoordig ervaar,

Die verwisseling van die aeone het in Christus plaasgevind (kaTd
katpov: 5: 6; viv: 5 9; 6: 22; 7: 6,17; 8: 1,22; Moo 1996: 350; Dunn
1988: 300).

Die heerskappy waarom dit in 5: 21 gaan (Baoi\etw ) speel af binne
hierdie raamwerk van aeone asook die verwisseling van die aeone (Dunn
1988: 300; Moo 1996: 250). In dic nuwe aeon is God die Koning se
heerserskap weer her — vestig. Met sy genade — 1) xdpis Tol” feolb (5:
15) — héérs Hy wéér, Buoiieton (5: 21), en wel as Koning.

*2* Volgens Nygren (1949; 20) vorm die twee acone kontras in 5: 12 - 21 die hoogtepunt van die brief, in
die lig waarvan die hele brief die beste verstaan word
525 Volgens 4 Esr 7: 50 het *die Allerhoogste nic een nie, maar twee (acone) gemaak’ {by Harrison 1999:

81)
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Wat die sosiologiese benadering tot die NT betref, sou Paulus se hoorders
in Rome sy woorde dalk geinterpreteer het in die hig van keiser Augustus
326

(27 vC - 14 nC) se aeon van xapts™ .

Punt (I) wat hierbo bespreek is moes in hierdie hele uiteensetting oor die
genadige koningskap van God (pp264-276) cintlik aan die einde daarvan
as punt (8) uiteengesit gewees het. Weens die uiteensetting in punt (1)
self (pp266-268) is dit egter, wat die struktuur en logiese voortgang van
5: 15 — 21 betref, duidelik dat ; xdpts ot Oeob (5: 15) saam met 7
xdapts Baowievoy (5: 17) die kerngedagte van 5: 12-21 is. Die
‘oorspronklike’ punte (1) tot (8) skuif dus elkeen een plek aan sodat die
oorspronklike punt (1) nou by punt (2) bespreek word. Elke punt skuif
op hierdie wyse respektiewelik een plek aan.

(2) God se heerskappy van genade oortref die TapdTTwpa van die één (5: 15a)

Vers 15a lui’ AAX olx 0$ TO TapamTopa, oUTes kal T xdpiopa. Hierdie
woorde bevat die basiese kontras in 5: 15 — 21 (Johnson 1997: 90). Volgens
Cranfield (1975: 284) sou SikatooUvy ‘n baie beter antoniem vir TapdmTwpa
wees as wat xdpis is. Die kontras is dus ongebalanseerd (Johnson 1997: 90).
Hoekom sé Paulus nie 8ikatootluvn nie, soos hy in die volgende verse wel sal
doen nie? Sy keuse van xdpts beklemtoon en som die tema van genade op wat
dwarsdeur 5:15 — 12 loop (5: 15, 16, 17, 20, 21). Met die onverwagte en
ongebalanseerde kontrastering van die ‘genadegawe’ met ‘die misdaad” wil

Paulus sy hele reeks van verwysings met ‘God’s amazing grace’ afskop (Gundry
1999: 258).

Die lekseem mapanTwpa {(oortreding, sonde) verwys gewoonlik na wat ‘n
persoon gedoen het deur die wil en wet van God te oortree deur ‘n valse stap of
mislukking (rapaminTe ; Louw & Nida 1988: 297). In 5: 15 — 20 verwys
mapavwTopa na Adam se oortreding en bevat dit die gedagte van opstand teen
God. In hierdie opstand van hom teen God het die kiem geskuil wat sy
verhouding met God skade gedoen het (Cranfield 1975: 284)"".

Xdpiopa verwys normaalweg na ‘n konkrete inwerkingstelling van die genade
van God (Dunn 1988: 279; cf 1: 11). In hierdie vers wil Paulus waarskynlik die
klem 1& op die onverdiende geskenk (wat) vanaf God (kom), met doelbewuste
verwysing na Jesus Christus - die een Mens (5: 15b) - en sy verlossingswerk in
totaliteit gesien (Sikalwpa: 5: 18). Hy gebruik drie afsonderlike terme vir

‘gawe’ in 5: 15 om sy punt tuis te bring®”*.

536 Qosterse potentate van die Romeinse Ryk verwys na Augustus se “koninklike genade’: ba(si)likais
charisin (Harrison 1999: 84 voetnota 18)

57 Die lekseem mapdmTwLa (4: 25; 5: 15 — 18, 20) vervang mapdfaocis (2: 23; 4: 15: 5: 14) wat tot dusver
in Rm gebruik is {Dunn 1988: 279). Twee waarskynlike redes vir hierdie verandering van terminelogie is:
(1) mrapdmTepa pas retories en eufonisties aan by die ander woorde wat op — ia in die volgende verse
eindig; (2} mapdfaocis verwys elders in Rm na die doelbewuste verbreking van die wet.

52 Rm 5: 17 verwys na die Swpeds THs Sikatootuns. Paulus stel laasgenoemde frase egter ekwivalent
aan THY Teplooelar TR xdpitos in dieselfde vers.
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(3) Die effek van die God, dic Koning, se heerskappy van genade is méér as dié
van die TapdwTopa (5: 15)

Die effek van die xdpiopa van God cortref dié van die mapdnTopd van die één.
Vier argumente in 5: 15 staaf hierdie stelling: (1) die kodrdinerende konjunktief
oA}’ wat aandui dat Paulus sy argument adversatief voer; (2) die frase ovy vs . . .
oUTws wat ‘n kontras daarstel (Dunn 1988: 280); (3) die werkwoord meprooein
(‘oorvloedig wees’); (4) die konstruksie €l ... ToAG paAov.

Argument (1) is duidelik genoeg. Argumente (2), (3) en (4) vereis verdere
aandag.

Dat die effek van die xdpis van God dié van die mapdwtwua oortref, word in 5:
15 — 21 deur die ovy s ... oUTws «al formule (5: 15, 17) beklemtoon. Die
vergelyking wat in 5: 12 tussen Adam en Christus begin is, en wat in 5: 14
voortgesit is, word in 5: 15 weer opgeneem. Dié keer egter met die formule olx
oS ... olTws kul. Die doel daarmee is om die ongelykheid tussen Adam en
Christus te beklemtoon. Hierdie ongelykheid tussen Adam en Christus, hulle
dade, en die gevolge daarvan, word dan verder in 5: 15 — 21 deur die formule
gomep /ws ... oUTws kal in 5: 18, 19, 21 (cf 5: 12) voortgesit (Dunn 1988:
279). Bogemelde het argument (2) toegelig.

Theobald (1982: 94 — 96) argumenteer dat Paulus in 5: 15b apokaliptiese en
rabbynse tradisies (4 Esra 4: 29 — 30; 8 31 — 36; Sipre Lev 5: 17, [120a]}) saam
met die werkwoord mepiooevw gebruik om die eskatologiese volheid van God
se genade te onderstreep. Rm £ koppel die apokaliptiese visie van die toename
van die bose met 5: 15b (Berger 1993: 459}. Die oorvloed van die bose, sé
Berger verder, word gestuit en in trurat gegooi, asook terselftertyd oortref deur
die toename in die volheid van die genade. Bogemelde het argument (3)
toegelig. Die taal van oorvioed (Teptocein , UrepBdiw, UmepBoln) kom ook
voor op inskripsies oor keiser Augustus in die eerste eeu (Harrison 1999: 91).
Paulus se hoorders in Rome sou dus in die woord mepLooeln waarskynlik ook
‘n verwysing na keiser Augustus (27 vC — 14nC) hoor.

Argument (4) is die konstruksie €/ . . . 7oAA@ udAdor . Dié frase beeld ‘n
argumentum a minori ad maius uit (Cranfield 1975: 266). In hierdie vorm van
argumentering word twee parallelle sake — ‘n kleinere en ‘n grotere — op
antitesiese wyse teenoor mekaar gestel. Vanuit die kleiner word daar dan tot ‘n
groter saak gekonkludeer. Die twee kontrasterende sake is die aksies van Adam
en Christus. TToAA® p@X\ov verwys na die feit dat téénoor die TapdmTupa van
Adam staan niks minder nie, as, in oortreffende trap, die xdpts ToU 8eol nie.

(4) God se heerskappy van genade lei tot die Sikaiwjia van oortreders (5: 16)

In 5:16 sit Paulus sy gedagtes oor die oortreffende effek van God se xdpis bo
dié van die TapdmTopa voort én verfyn hy dit. Obk in 5:16 egter is daar, soos in
5:15a, ‘n onverwagse wending. Dié wending ‘.. ratchets up the gracious gift (of
God) to its highest possible level....” {(Gundry 1999: 258).

Xdptopa kom in 5:; 16 in ‘n meer natuurlike kontras teenoor xatdxkpipa (‘die
vonnis deur veroordeling’) voor. Tog is daar ‘n verrassing. Indien slegs een
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oortreding tot ‘n verdoemende vonnis (kaTdkpipa) moet lei, is die logiese trant
dat baie mupdanTopa (5: 20) tot baie verdoemende vonnisse deur God moet lei.
Die heerlike ironie van God se xdpts verpletter egter hierdie verwagting. ‘n
Toename in oortredings — na Adam se sonde (5:12) en na die vermeerdering van
die sonde met die koms van die wet van Moses (5:14, 21) — stel God se xdpts in
aksie (‘triggered’) eerder as sy veroordelings (xp{iLa ) en verdoemende vonnisse
(katdkptpa). Sien Gundry (1999: 258). Cranfield stel dit pragtig: ‘The one
single misdeed should be answered by judgement, this is perfectly
understandable: that the accumuiated sins and guilt of all the ages should be
answered by Gods free gift, this is the miracle of miracles, utterly beyond human
comprehension’ (1977: 286).

Die frase oUX ws in 5: 16a druk die aard van die verskil tussen God se ddpnua
en Adam se sonde (apapTdve) uit. God se ddpnpa en se ydpLopa is nie net
bloot sy positiewe teenvoeter vir die “baie oortredings’ nie. Dit is ook nie net ‘n
objektiewe vertoon deur Hom van sy genade nie, dit is méér as dit . Dit is ook
nie net sy ‘antwoord’ op die mensdom van al die eeue se opgestapelde sondes en
skuld nie, dit is ‘n misterie (Gundry 1999: 259). Die preposisie éx dui oorsprong
aand: ‘uit’ of ‘vanuit’. Dit is ekwivalent aan Sta + die genitief. God se Sapnpa
en xdptopa kom ‘vanuit’ (= instrumentele oorsprong), ‘deur’ of ‘langs die weg
van’ moAhot rapanTopa (Gundry 1999: 258 - 259).

God se vrye genadegawe (T0 8¢ xdpiopa) staan antiteties tot ‘verdoemenis’
(xplpa ) en die frase kplpra €ls kaTdkpuia staan antiteties tot die frase
xaplopa els dtkatwpa (Dunn 1988: 271Y°%. Kpipa offen katdiptpa is sterker
woorde en behels die gedagte van ‘veroordeling’ en sluit die voltrekking van die
vonnis in (Dunn 1988: 280). Awalwjia staan antiteties teenoor KUTAKPLILA en
moet verstaan word as ‘vryspreek’ (‘acquittal’, Dunn 1988: 281). Ook hier is die
Joodse eskatologiese tradisie in verband met die twee aeone van toepassing.
Katdkpipo staan aan die einde van die ou aeon, en Sika{wpa staan aan die
begin van die nuwe aeon (cf Harrison 1999: 81).

(5) God se heerskappy van genade stel die BaoilleVw van die lewe daar (5: 17b)

Die vergelyking tussen 8dvartos en {wn wat sedert 5: 15 in die lug hang, word
nou hier in 5: 17 gestel (Johnson 1997: 91). Rm 8: 17 bevat verder twee
belangrike feite: (1) die Bacihelw van 8dvaTos het as oorsaak die TapdnTopa
van die een (mens), naamlik Adam; (2) in die apodosis word T Tepiooelav
TR xdpiTos ekwivalent gestel aan THs Swpeds Ths Sikaiootims.

Die eintlike kontras in 5: 17 is, soos reeds gesé, dié tussen 8dvaTtos en {wn .
Mense wat weens die rapdmTopa Tol €vos onder die heerskappy van die dood
verkeer het, maar wat die oorvloed van genade asook die gawe van vryspraak
ontvang het, ‘sal lewe en heerskappy voer’ (NAB). Die datief mapantapartt
funksioneer in 5: 17 met kousale krag. Dit wil sé, die mapdnTopa van die een
Adam- was die oorsaak daarvan dat die 8dvaTtos oor alle mense gekom het. Dit
geskied in juridiese sin: T0 kpipa... €is xatdkpipa (5: 16). Dié mense, wat
onder die heerskappy (Bactielw ) van die dood staan, maar wat God se xdpts en
Stkatoolvn ontvang het, sal in die lewe heers: €v (o1 BaciietoovoLy.

¥ Die hele rits woorde in 5: 16 eindig in - pa uvitgange en wel om retoriese redes (Dunn 1988: 281)
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Vir ‘n perfekte parallel in die vergelyking waar dit in 5: 17 om gaan sou verwag
word dat gesé word dat {wy sal heers in kontras met die heerskappy van
8avaTos (Gundry 1999: 259). Hoekom praat Paulus dan van die heerskappy van
mense in die lewe, eerder as van die heerskappy van mense oor mense? Hy wil
weer die ydpts van God beklemtoon. Dié mense wat sal heers is ‘hulle wat die
oorvloed van die genade en van die genadegawe van geregtigheid ontvang het’.
Hierdie ‘hulle’ was eens onderwerp aan die heerskappy (Baoiléto ) van 0
8dvaTtos. Voortaan sal hulle glad nie meer onderdane wees nie, hulle sal heers
(Baothetw ). As heersers sal hulle domein van heerserskap bestaan uit1y (w1 .
Adam was die agent van die heerskapy van die dood (‘deur die een’). Die
ontvangers van God se xdpis en dwpeds sal meer as agente van die heerskappy
van die lewe wees. Hulle sal self heersers wees, en die lewe sal die gebied van
hulle heerskappy wees (Gundry 1999: 259; cf Cranfield 1975: 288). Die lewe
waarvan Paulus hier praat is waarskynlik die nuwe en die opstandingslewe — in
presentiese en eindeskatologiese sin — wat Jesus Christus geinisieer het (Rm 6: 4
- 11:7: 6;8: 5§ —~6). Die ‘nuwe lewe’ wat vrygespreektes sal ‘lewe’ (6: 4), is ‘n

presentiese ‘lewe vir God’ (6: 11

In 5: 18 — naas in 5: 17b — kom lewe ook ter sprake. Volgens 5: 18 is die effek
wat Sikalwowy het (wfis. Hierdie frase moet weergegee word met ‘acquittal
that consists in life’ (Johnson 1997: 91). Awkalwowy staan teenoor die
voorafgaande watdxpipa. Katdkpipa verwys na ‘n verdoemende vonnis
(‘condemnation’) deur ‘n regter en sluit die uitvoering van daardie vonnis in
(Dunn 1998: 280). Teenoor God se kaTdkptpa staan sy SLKALOPLATOS.
Atkaloowy word in 5: 18 aan {ofis verbind. Die genetiewe vorm SikaiopaTos
is ‘n genitief van reswltaat. Awkalwolv verwys na die regsaksie van God wat
lewe tot gevolg het (Gundry 1999: 260). Die gebruik van SikaiopaTos in ‘n
genitiewe vorm is weereeens ‘n verrassing deur Paulus: die onverwagsheid is
bedoel om retoriese krag te hé (Gundry 1999: 260)™'. Aitka{woiv dui op meer as
die opheffing van ‘n verdoemende vonnis (kaTdkptpa). Dit dui op ‘n
‘bevryding’ wat ‘n ingaan is (e¢ls) in ‘n hele nuwe vorm van bestaan: lewe
(Johnson 1997: 91). Zwnh verwys weerecens na ‘n deelhé aan Christus se
opstandingslewe en wel presenties (6: 4, 11) asook eindeskatologies (5: 9; 6: 5, 8;
8: 11). Sien Johnson (1997: 91 — 92).

In 5: 21 —naas in 5: 17 én 5: 18 — kom lewe wéér ter sprake. In 5: 21 lel God se
xdpts tot die heerskappy (Buctretw ) van {onv aigviov, Die e/s dui op die
finale resultaat of toekomstige dimensie van God se genadige heerskappy (Dunn
1988: 287). Paulus gebruik aldvios en {w¥ saam in 5: 21; 6: 22, 23. Zwi
word in die NT gebruik van die bonatuurlike /ewe wat aan God en aan Christus
behoort. Gelowiges ontvang dié lewe in die eindeskatologiese toekoms, maar
hulle geniet dit ook in die hede (BAGD). Aldwvios in kombinasie met {wq
beteken ewig omdat dit die lewe wat deur God gegee en deur Hom gelewe word

3 Cranfield (1973 288) verwys met instemming na Michel en s& dat Paulus hier ‘n ou apokaliptiese
tradisie aanhaal, wat die idée van die regering van die heiliges behels. In hierdie aanname verwys
Baoctleloovorr egter na ‘n eindeskatologiese vervulling. Die heiliges regeer nog nie. maar hulle sal dit
wel ééndag doen. Dit 1s net die helfte van die waarheid. Gelowiges lewe reeds presenties ook die nuwe
lewe (6: 4, 11). en heers "nou’ reeds.

! Die enigste ander Pauliniese (NT) gebruik van Sukaiwotr is in 4: 25, *n Objektiewe genitief sou in 5:
18 geen sin maak nie. Die lewe word nie geregverdig / vrygespreek mie (Gundry 1999: 260)
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kwalifiseer (BAGD). Die focus in die woord alwvios is op God self (Dunn
1988: 85, 287).

Die Joodse eskatologiese tradisie van die twee acone figureer ook hier in 5: 21 in
die gebruik van die frase (w1} aldvios. Gelowiges deel in beide die toekomstige
én die teenswoordige aeone in die lewe van God (Dunn 1988: 287).

(6) God se heerskappy van genade kom tot stand deur die SikalwjLa van die een
(5:18)

In 5: 18 is die vergelyking dié tussen: (1) die spesificke dade van twee mense; (2)
die resultaat van hulle dade. Die twee mense is Adam en Christus. Adam se
mapdnTwpa het as resultaat God se katdkptpa. Christus se dikalwpa het as
resultaat God se Sikalwots.

God se xapts in Christus word in 8: 18 beskryf as ‘n Sikaiwua. Awkaiwpa kan
weergegee word met: (1) ‘righteous act” (Dunn 1988: 283); (2) ‘righteous deed’
(Johnson 1997: 91); (3) ‘daad van gehoorsaamheid’ (NAB)™*. Aikaiwpa kan na
Christus se hele lewe op aarde verwys. Paulus het egter ‘n enkele daad van
Christus in gedagte, naamlik sy gehoorsame (wapakory: 5: 19) daad van sterwe
op die kruis van Golgota (awéBavev: 5: 6; alpaTi: 5: 9). Die focus is op die
daad van Christus eerder as op die resultaat daarvan (Dunn 1988: 283).

God se genadeheerskappy word in 5: 15 — 21 nie net aan Christus se Sikaiopa
(5: 18) verbind nie, dit word ook aan sy Urakor] (5: 19) verbind. Vanaf 5: 12 het
Paulus die teenstelling tussen apaptia (5: 12 (2x), 13, [21]) en rapdwropa (5:
15 (2x), 16, 17, 18, [20]) aan die een kant en Sikatoctvn (5: 17, [21]) en
Swkatwpa (5: 16, 18) aan die anderkant gebruik. In 5: 19 voer hy die woordeskat
van Tapakon en vmaxor in. Die gebruik van mapakor en vmakor maak dit
duidelik dat Adam se mapdmTepa en Christus se Stkalwp.a albei verstaan moet
word ten opsigte van God se geopenbaarde wil (Cranfield 1975: 291).

In 5: 19 defineer Paulus Christus se dikaiwpa (5: 18) in terme van Umakot} aan
God. Deur hierdie daad van Christus Sikaior katao TadioovTaL ot TOAAOL.
Dié frase kan soos volg weergegee word: (1) ‘that many will be made righteous’
(Dunn 1988: 285); (2) ‘many will be established as righteous’ (Johnson 1997:
92); (3) ‘sal baie . . . vrygespreek word’ (NAB). Christus se daad voorsien die
basis vir apapTwiol om 8{kalos te wees. Adam se apaptia (5: 12 (2X)) en
rapdmTopa (5: 17, 18) het moAloL tot apapTwhol KaTaoTabhoovTal en
sodoende hulle verhouding met God versteur. Christus se daad verander hierdie
situasie en stel ToA\ouL dupapTwlol weer in ‘n regte verhouding met God:
8{katos (Johnson 1997: 92).

Die passiewe vorm van Kataotaffoovtal verwys na God as die subjek asook
dat Hy die een is wat aktief optree. Die futurum vorm van kataoTadfijoovTat
moet as ‘n logiese futurum verstaan word. Alkaios verwys dan na die
teenswoordige lewe van gelowiges (Dunn 1988: 285). Die parallel met

332 Aikalopa word ook in 5: 16 gebruik en wel in die sin van: (1) ‘sentence of righteousness” (Gundry
1999: 259; *acquittal’ (Dunn 1988: 281).
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apapTwhol toon dit ook, Paulus kan hier egter ook deels die toekomstige
bevestiging van sondaars se regverdig wees, in die oog hé (Dunn 1988: 285).

Die Joodse eskatologiese tradisie van die twee aeone (4 Esra 7: 50) figureer ook
hier in 5: 19. ©dvuTos is kenmerkend van Adam se aeon (5: 12). ZoY is
kenmerkend van Christus se aeon (kaTa xatpov: 5: 6; viv: 5: 9; 8: 22; vovi 8¢:
6:22;7:17).

Die ot woXhot (5: 15) = wdvTes (5: 12) beskryf beide beperkte en universele heil
(Dunn 1988: 285)**.

Naas die verbinding van God se koninklike genade heerskappy met Sikatlopa (5:
18) en met uwakon| (5: 19) word dit ook met Sikatoovvny verbind. In 5: 17 is
Sukatoolvn  ‘n dwpeds van God en in 5: 21 is Sikatoodyvr  die instrument
waardeur God as Koning sy genade heerskappy voer (Buotredw ).

(7) God se heerskappy van genade is iets UTepmepLocetn (5: 15,17, 21)

God die Koning se genade heerskappy is mepLogeto (5: 15,20), meplogelav (5:
17), en vmepemeplooevoev (5:21).

Hepiooevw beteken ‘oor-vlieei’ en daarom oorvicedig. Dit verwys na God se
vrygewigheid (3: 7; 5: 17; 15: 13). Die teenstelling in 5: 15 is tussen Adam se
rapdmTopa en God se ydpiopa. Xdpiopa beskryfin 5: 715 God se reaksie op
Adamse mapdnTepa. God se xdpLopa balanseer nie  Adam se mapdnTwpa
nie; dit ‘oor-balanseer’ dit {Theobald 1982: 92 — 96). Die implikasie van die
gebruik van mepliooebon in 5: 15 is ook dat God nie net verlore grond in sy
skepping wil herwin nie, maar dat Hy die bestemming waaraan Adam na sy
rapdwTopa te kort geskiet het (UoTepotvTat: 3: 23), naamlik om 86Ens te hé
(3: 23), tot voltooiing wil voer (Dunn 1988: 280).

In 5: 20 is die teenstelling di¢ tussen die effek van die vermeerdering van die
mapanTopata deur die vépos en God se xdpts. Die ‘vermeerdering van die
rapanTopaTa word met émhedvacev beskryf. Die skerp kant van hierdie
werkwoord is dat dit ‘n vermenigvuldigings-effek aan mapdmTopa na
TapanTopaTa toeskryf: vanaf één oortreding, enkelvoud, tot baie oortredings,
meervoud. Dit beeld ‘n intensiverings-effek van die rol van die wet uit (Dunn
1988: 286). Dunn beklemtoon die enkelvoud as dit wat oorspronklik ‘constitutes
sin as sin’ (Dunn 1988: 286).

In 5: 20 figureer die Joodse eskatologiese tradisie van die fiwee aeone (4 Esr 7:
50) ook. Adam se daad, mapdnTopa, karakteriseer die hele aeon wat sy
oortreding ingelui het, naamlik die ou acon. Waar die sonde vermenigvuldig en
geintensifieér het (éwAedvacev) daar egter was God se xdpis iets wat
‘abundantly overflow’ het ({mepemepiooevaer; Dunn 1988: 286). Die ol is nie
net ‘n skakelwoord nie.

533

Ot mwoXlot (5: 15) het in Hebreeuse en Aramese sin ‘n inklusiewe betekenis: “die baie wat nie getel kan

word nie’, * die groot skare mense’, ‘almal’ {Jeremias 1971: 536)
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Dit sé: in die einste plek / aeon waar die sonde vermeeerder het, het ydpis die
effek van die sonde ‘oorweldig’ (Dunn 1988: 286 — 287)*,

Die gebruik van die superlatiewe vorm Umepemeplooevoer is duidelik
doelbewus, aangesien €émAedvacev en Teplooelw sinonieme is (Dunn 1988:
286). In die Joodse apokaliptick verwys mepLocelw op tipiese manier na
eskatologiese oorvloed (4 Esra 4: 50; Hauck 1971: 60). YTmepeneplocevoer in
5: 20 vorm ‘n gepaste klimaks van die hele reeks van teenstellings wat in 5: 15
begin is. Die woord hervat die moA\@ pd\ov ... émeplooevoev in 5: 15,
maar oortref dit deur die gebruik van twee sinonieme sidm: émhedvucev en
Umepemeplooevoey (Dunn 1988: 287).

(8) God heers (BaoLAelw ) met xdpLs (5: 15,21)

Punt agt van die agt vergelykings is saam met punt (1) behandel op pp 266-268.
Samevatting 4.2.2.1.2: God die Koning heers met genade (5: 15 - 21)

Die frases 1} xdpts 100 Beob (5:15)enn xdpis Baoiielom (5: 21) verwys na
God se herstelde koningskap in sy skepping. Apaptia en 8dvaTtos is nie meer
die konings (Bagiietw 5: 14, 17 (2x), 21; 6: 12) en die heersers (kuptedw: 6: 13)
in die wéreld nie. God is die Koning (5: 15, 21). Die koningskap van God word
beskryf met ydpts (5: 15 (2x), 17, 21), xdpioua (5: 16), Swpeds (5: 15, 17), en
Swpnpa- (5: 16). Xdpis teken God se koningskap as ‘n onverdiende en vrye en
spontane geskenk van Hom. Xdpioua teken God se koningskap as die konkrete
uitdrukking van die uitreikende aard van God se xdpis. Awpeds teken God se
koningskap as ‘n geskenk. Adpnua teken God se koningskap as ‘n genadegawe.

Paulus se konsep van xdpts focus egter nie net op die onverdiende guns van God
nie. Dit het ook ‘n Christologiese fokus: God se daad in Christus. God se xdpts
is ‘n gebeurtenis: ‘Die Tat der gottlichen Gnade’ (Bultmann by Polanski 1999:
106). Die gebeurtenis is die daad van God in die sterwe en opstanding van Jesus
Christus (Bultmann 1952: 288 — 292). Dit is beide ‘n gebeurtenis wat deur God
geinisieér is, asook ‘n eskatologiese gebeurtenis. As eskatologiese gebeurtenis
hou dit verband met die twee-acone-leer van die Judaisme (4 Esr 7: 50). God se
daad van genade in Christus inisieer die nuwe acon, ‘n nuwe domein waaronder
gelowiges nou leef, dié van xdpts.

God die triomferende Koning heers oor sy vyande (8: 34 - 39)

Wanneer Paulus na die verhoging van Christus na die regterhand van God in 8: 34
verwys, eggo en vermeng hy drie OT gedeeltes, naamlik Gen 3: 15; Ps 8: 6; 110: 1
(Dictionary of Biblical Imagery 1998: 238, 906, 948; Reid 1993: 866, 948). In
hierdie gedeeltes — en in 8: 34 — word God uitgebeeld as lemand: (1) wat in Christus
getriomfeer het; (2) met sy vyande onder sy voete.

** Dunn verwys na Schmidt as sy bron, maar sonder ‘n titel, jaartal en bladsy
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e God het in Christus getriomfeer

Die raamwerk of konteks waarin 8: 34 verstaan word is dié van God se reddende
aksie in Christus. Die majesteit van Christus word in 8: 34 beskryf deur die
beeld van hemelse koningskap. God het Christus opgewek en Hom aan sy
regterhand laat sit. Die beeld van Christus wat aan God se regterhand sit ,eggo
Ps 110:1 (Dictionary of Biblical Imagery 1998:238). Ps 110: 1 skets ‘n
koninklike figuur wat aan God se regterhand sal sit en wie se vyande God tot dié
figuur se voetbank sal maak. Die metafoor van ‘n voetbank onder die voete is ‘n
beeld van ‘n koninklike verhoging wat ‘n heerser se triomf oor vyandige magte
veronderstel (Dictionary of Biblical Imagery 1998: 238", Rm 8: 34 gebruik
hierdie koninklike en militére beeld wanneer dit verwys na God wat Christus aan
sy regterhand laat sit.

Die uitdrukking ‘die regterhand’ is ‘n simbool wat God se persoon en aksies
uitbeeld (Dictionary of Biblical Imagery 1998: 728). Die persoon wat die triomf
in 8: 34 behaal is dus God self. Ditis ‘sy’ regterhand. Hy behaal die triomf deur
Christus wat Hy aan sy regterhand laat sit. God én Christus word dus beide as
triomferende kosmiese Koning-Krygers uitgebeeld wat presenties kosmies heers
as die klimaks van die Bybelse drama (Dictionary of Biblical Imagery 1998:
238).

Die storie van konflik en triomf in die mini drama in 8: 34 veronderstel die
bestaan van vyande of opponerende magte. In 8: 34 — én in Rm 5 — 8 — is die
vyande nie Gricke en Romeine, Babiloniérs en Egiptenare nie, maar die
gepersonifieerde magte van auaptia en 8dvaTos asook die ‘owerhede en die
magte’: &yyelot apyal en dvvdpers (8: 38 - 39).

e God en Christus heers koninklik oor hulle vyande

In Ps 110: 1 word die woord ‘voetbank’ en in Gen 3: 15 en Ps 8: 6 word die frase
‘onder sy / die voet{e)’ gebruik. Hierdie twee uitdrukkings is feitlik sinoniem,
maar hulle word in verskillende OT kontekse gebruik:

. Die beeld van die ‘voetbank’ (Ps 110: 1) is reeds hierbo bespreek.

. Gen 3: 15 en Ps 8: 6 as OT agtergrond van 8; 34 word hier saan: behandel.
Gen 3: 15 handel oor die ‘saad’ {‘nageslag’ ) van die vrou wat die kop van
die slang sal ‘vermorsel’.

Die oorspronklike woord vir ‘saad’ is zera’ (MT, oméppa [LXX]). In die MT —
‘die saad van die vrou’ — is die pronominale suffiks die derde persoon enkelvoud
manlik ( De Fraine 1963: 58). In die Christelike bewussyn deur die ecue was die
kiem van ‘n heilsmessianisme in die enkele saad aanwesig en is die enkele
nakomeling uiteindelik op Christus toegepas ( De Fraine 1963: 57 — 58). Die
saad of nageslag van die vrou sal die kop van die slang “vermorsel’. In die MT is
die oorspronklike woord vir ‘vermorsel’ suf = ‘voet’ ( De Fraine 1963: 58), wat
weer verband hou met die beeld van die voet op die nek plaas (Ps 110: 1; De
Fraine 1963: 38).

s Op bladsy 906 (Dictionary of Biblical Imagery 1998) is daar "n prentjie van ‘n Egiptiese farao met sy
vyande onder sy voete as sy voetbank
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Die beeld van die voet op die nek beeld weer totale corwinning uit ( De Fraine
1963: 58). Die toepassing van Gen 3: 15 op Christus aan God se regterhand (8:
34) beeld Christus dus uit as die ‘saad’ of ‘nageslag’ (NAB) van die vrou —~ Eva -
wat ‘n totale oorwinning behaal het. Die vyande wat verslaan is, is in 8: 34 —~ 39
én in Rm 5 - 8: (1) die bose geestelike magte: Tis, dyyerot , dbvvdpers, dpxal
(8: 38 ~ 39(; (2) apaptia en BdvaTos saam met hulle handlangers vépos en
aapE (5: 12 — 8: 38). In hierdie uitbeelding van Christus is Hy ‘n soewereine
heerser en wel oor ‘n nuwe skepping in ‘n nuwe kosmiese orde wat God
daargestel het. Deur Hom het God sy heerserskap as Koning op die troon van
die heelal herstel (Reid 1993: 866).

Ps 8: 6 handel oor die heerserskap van ‘Adam’ (‘mens’ [NAB]) onder wie se
voete ‘alles’ gestel i1s. ‘n Heersende Adam word koninklik uitgebeeld. Hy is
met heerlikheid en eer gekroon. Sy koninklike heerskappy oor God se skepping
word geimpliseer deur ‘alles’ wat ‘onder sy voete gestel is’ (‘onderwerp’:
[NAB]). Die toepassing van Ps 8: 6 op Christus aan God se regterhand beeld
Christus uit as die vervulling van die koningskap van ‘Adam’ asook ‘Adam’ se
skeppingsheerskappy (Dictionary of Biblical Imagery 1998: 238). Hy is nou met
heerlikheid en eer bekroon. Die ‘alles’ wat onder Christus se voete gestel is, is
nie die fisiese skepping nie (plante, diere, visse, voéls), maar: (1) die bose
geestelike magte: Tis, dyyedou , Suvduers, dpxal (8: 38 —39); (2) apapTia en
BdvaTtos — twee gepersonifieerde magte — en hulle handlangers véuos en odpé
(5: 12 - 8: 38). In hierdie uitbeelding van Christus is Hy ‘n soewereine heerser
en wel oor ‘n nuwe skepping in ‘n nuwe kosmiese orde wat God daargestel het.
Deur Hom het God sy heerserskap as Koning op die troon van die heelal herstel
(Reid 1993: 866).

Samevatting 4.2.2.1.3: God die triomferende Koning heers oor sy vyande

Die prentjie van God op die troon van die heelal en Christus aan sy regterhand as ‘n mede
Troonbekleér, bring ‘n mens by die hoogtepunt van die heilsdrama in Rm 5 — 8. Die konflik
tussen God en Christus aan die een kant en die vyandige magte op die aarde aan die anderkant,
asook God en Christus se triomf op die kruis van Golgota (Umepuikdpev: 8: 37), 1é in die
verlede’®, Die verslane vyande — die kosmiese geestelike en gepersonifieerde magte in Rm 5: 12
— 8: 38 — bevind hulle ‘onder die voete’ van Christus. Die heilsgebeure van die kruisiging (5: 6 —
8,5:8;6:4-10;7: 4, 8:3,32,37) en die sterwe (5: 6; 6: 7 — 10) en die opwekking van Christus
(6: 4 — 10; 8: 11) het in die agtergrond vervaag. Die focus in die drama het verskuif na die
verhoging en troonbestyging deur Christus aan God se regterhand. God en Christus is die
kosmiese Koning ~ Krygers wat koninklik heers oor hulle vyande.

*% Die argetipe patroon van goddelike krygvoering en triomf in die antieke Midde-Ooste bevat vyf aspekte:
(1) ‘n god voer stryd teen ‘n vyandige god (van reusagtige proporsies, soos die see); (2) die god triomfeer
oor sy vyand; (3) 'n troonsbestyging van die god as koning volg; (4) die bou van ‘n ‘huis’ / tempe! vir die
god; (5) ‘n groot banket om die geleentheid te vier, word gehou (Dictionary of Biblical Imagery 1998:
896). Eiders in Rm 5~ §,in 5: 5; 8: 9, kom die vierde aspek van goddelike krygvoering en triomf na vore:
God en Christus *bewoon’ gelowiges deur die Heilige Gees.
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4.2.2.2 God is Skepper

In Rm 5 — 8 word God uitgebeeld as die veroweraar en hersteller van sy skepping.

4.2.2.2.1

4.2.2.2.1.1

4.22.2.1.2

God is die Skepper.

Daar word op ‘n direkte wyse na God as die Skepper in Rm 8 verwys. Hierdie
verwysings is die volgende: 8: 19, 20, 21, 22, 39. Uit hierdie verwysings kom
die ondergemelde belangrike feite oor God as Skepper na vore.

God is die skepping se Skepper.

In 8: 19 word na Tfis kT{o€ws en in 8: 20, 21, 22,39 na 1 kTiots verwys. Die
begrip ktioLs is ‘n belangrike woord in 8: 19 — 23. Die term kT{o1s het volgens
Wilckens (1980: 152) en Byrne (1996: 255) die volgende verskillende betekenis
moontlikhede:

. die totale skepping, insluitende die mens.
. die totale skepping buiten die gelowiges.
. die nie-menslike skepping.

. die menslike wéreld as ‘n geheel.

. die engele wéreld.

In die konteks van 8: 18 — 25 dui die term kT{oLs waarskynlik op die nie-
menslike skepping, die natuur (Wilckens 1980: 152, 657 — 660; Byrne 1996: 255;
contra Ridderbos 1959: 185). Die verwysing na 1] kTiols is, op grond van die
woorde UmeTdyn en UmoTdfavta in 8: 20, na die Genesis vertelling in
hoofstukke 1 —3°*", Gen 1 -3 handel oor God as die Skepper.

Die skepping is deur God onderwerp.

Rm 8: 20 gebruik die woorde UmeTdyn en Umotdfavta. Die natuur is deur
iemand onderwerp en is tans in ‘n toestand van onderwerping. Die onderwerping
is iets wat deur God gedoen is, aangesien die passiewe UT€Tdyn as ‘n passivum
divinum op God as die subjek en as die handelende Persoon dui (Wilckens 1980:
154; Byrne 1996: 260). Soos die aoristus tydsvorm van vmetdyn aandui, is die
onderwerping van die skepping ‘n gebeurtenis wat in die verre verlede
plaasgevind het. Die woord UmotdEavTa dui ook op ‘n gebeurtenis wat in die
verlede plaasgevind het en die geimpliseerde aktiewe subjek is God*®. Die
gebeurtenisse in die verre verlede waarvan hier sprake is, is God se straf. Gen 3:
17 verwys na God wat as gevolg van die oortreding van die mens ‘n oordeel oor
die natuur en oor die mens laat kom het (Gen 3: 17 — 19). Die gevolg van God se
oordeel is dat die skepping in ‘n toestand van verydeling (8: 20) asook van
verslawing aan die verganklikheid (8: 21) is. Die subjek van UmeTdyn en die
geimpliseerde subjek van vmotdEavra in 8: 20 is in albei gevalle God. Die
onderwerper van die skepping is dus die Skepper, God.
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Daar is in Rm 5 — 8 die volgende verwysings na of sinspelings op Genesis: Rm 5: 12 =Gen 2: 17, 3: 19;

Rmo6:12=Gen3: 7, Rm7: 11 =Gen 3 13;Rm7: 18=CGen 6: 5; Rm &: 20 =Gen 3: 17 - 19.
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Ander moontlike geimpliseerde subjekte is Adam, die sondige mens of Satan = die Bose.



4.2.2.2.1.3

4.2.2.2.1.4

4.2.2.2.2

278

God sal die skepping bevry,

Die skepping word bevry van die verslawing aan die verganklikheid tot ‘n
bestaan van vryheid (8: 21). amd TAs  Sovkelus Ths dbopds dui op
verknegting aan ‘n toestand van ontbinding, korrupsie en verganklikheid
(Cranfield 1975: 415). Hierdie toestand funksioneer as die teendeel van
élevBepla en 86fa. FEheuvBepla is dan die nuwe bestaanswyse as teenpool van
die toestand van verydeling (8: 20) en van verslawing aan verganklikheid (8: 21),
en dui op die eindeskatologiese heil.

ExevBepla en 86Ea is met ‘n genitief konstruksie verbind wat epeksegeties
funksioneer (Wilckens 1980: 155). Die vryheid van die skepping val saam en
korrespondeer met die eindeskatologiese 86Ea wat God sal openbaar (8: 21). Die
bevryde skepping sal dan beantwoord aan sy Godgegewe doel. In die toekoms
sal daar weer ‘n nuwe skepping wees.

God is die Heerser oor die ktisis.

Rm 8: 38 — 39 bevat ook ‘n indirekte verwysing na God. Hierdie verse verwys
na die omvang van dinge of magte in die skepping wat die gelowige nie van God
se liefde kan skei nie (8: 39). Die dinge of magte wat genoem word is onder
andere bo-menslike bedreigings: engele, bose magte, hoogte en diepte. Die
terme dpxal en duvduels verwys weens hulle verbinding met dyyelot na
engelmagte en wel as bose engele. Die terme Ubopa en Bdbos is astrologiese
terme wat na die hoogste en laagste draaipunte van ‘n ster verwys. Die sterre is
as bose kosmiese magte gesien. Sulke geestelike bose magte moet noodwendig
skepsels van God wees, want Hy is die Skepper van alle dinge. Die feit dat sulke
geskape bose magte nie die liefdesband tussen God en die gelowiges kan
verbreek nie, bevestig implisiet God, die Skepper van daardie magte, se
heerskappy oor die kTioLs.

God die Skepper herstel sy heerskappy.

Die skeppingsteologie vorm ‘n baie belangrike onderbou van Rm 5 — & Die
‘gevalle” skepping en ‘gevalle’ mens word deur God weer tot hulle oorspronklike
toestand soos dit in Gen 1 — 3 uitgebeeld word, herstel. Hierdie herstelde toestand
beteken tegelykertyd dat die skepping en die mens weer in die 86fa van God deel (5:
2; 8: 18 - 22, 30).

Die ondergemelde skeppingsmotiewe kom in Rm 5 — 8 na vore:

‘n Ou skepping word weer nuut.

Christus se sterwe is die dagbreek van die nuwe skepping.

‘n Nuwe hoof in ‘n nuwe skepping.

Die mens word tot sy oorspronklike Goddelike beeld herstel.
Die mens word tot sy oorspronklike heerlikheid herstel.

Die skepping word in die toekoms finaal bevry.

God bly getrou aan sy skepping.

Hierdie sake word vervolgens elkeen bespreek.
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‘n Ou skepping word weer nuut.

Rm 5: 1 —21en 8 18 — 39 artikuleer die inougurering en vervulling van die OT
verwagting van ‘n nuwe wéreld waarin daar vryspraak sal heers, God sy volk sal
vindikeer, daar vrede sal wees en die Gees van Bo af uitgestort sal word. Jes 32
en 50 is die OT basis van hierdie verwagting en hierdie twee hoofstukke vorm ‘n
soort van ‘n omraming van Rm 5 - § om so dié hoofstukke binne die konteks van
God se nuwe eskatologiese wéreld te stel (Garlington 1993: 203).

Rm 5: 1 — 21 en 8: 18 — 39 begin en eindig op dieselfde toon, naamlik
vindikering van God se volk in of deur Christus. Rm 5. I kondig die vervulling
van Jes 32: 17 ~ 18 aan. Volgens 32: 17 — 18 sal die werk of die resultaat van
reg doen vrede wees. Die effek van reg doen sal rus en sekerheid wees. Hierdie
dinge sal plaasvind wanneer daar ‘n koning kom wat reg sal regeer (32: 1) asook
wanneer die Gees van Bo af uitgestort word (32: 15). Vir Paulus het hierdie lang
verwagte hoop ‘n werklikheid geword vir dié mense wat in Christus vrygespreek
is {5: 1) en in wie die Gees uitgestort is (5: 5). Rm 8: 31 — 39 vorm die koda nie
alleen van Rm & nie, maar van die hele Rm 5~ 8 Rm & 33 ~ 34 is ‘n aanhaling
van Jes 50: 8§ — 9 waarin die gehoorsame Kneg van Jahwe (50: 5) sy aanklaers
uitdaag om hulle saak in die teenwoordigheid van die Regter te stel, vol moed dat
hy deur die Here van alle verkeerdhede gevindikeer sal word. Vir Paulus is die
Kneg Christus: dit is in hom dat die eskatologiese vindikering vir die nuwe volk
van God beveilig is. Die kontekse van beide 5: 1 — 21 en 8: 31 - 39 is dus op
grond van Jes 32 en 50 die herstel van God se volk in ‘n herstelde land en waarin
daar ewige vrede is. Dit verwys na ‘n nuwe skepping (Garlington 1993: 203).
Rm 5 - 8§ begin en eindig dus op dieselfde toon: die vryspraak van God se nuwe
volk in Christus én die vervulling en inougurering van die verwagte OT
eskatologiese nuwe wéreld. Vanaf 5: 12 tot 8: 39 skets Paulus as’t ware die volle
verloop van die heilsplan van God, vanaf die ou tot die nuwe skepping. Die sub-
struktuur van Rm 5 — 8 moet dus gesien word as die verbygaan van die ou wéreld
en die koms van die nuwe wéreld van God (Garlington 1993: 204).

Christus se sterwe is die dagbreek van die nuwe skepping.

Op twee plekke in die corpus Paulinum kom die uitdrukking kawvn ktiols voor,
naamlik in 2 Kor 5: 17 en in Gal 6: 15. In beide gevalle is die kaivn ktiots die
konsekwensie van die sterwe van Christus, Tegelykertyd behels die sterwe van
Christus die afbreek van die fundamentele strukture van die ‘ou’ wéreld of
acon>. Teenoor die ‘oudheid’ van die ou aeon, soos 2 Kor 5: 17 en Gal 6: 15 dit
teken, kom die ‘nuutheid’ van die nuwe en teenswoordige aeon. In Rm 6. 4, 6
kry ons ook hierdie koppeling van die sterwe van Christus en muutheid. Die
kawdTnTL Cofis in 6: 4 hou direk verband met die kawvn ktiols (Gal 6: 15)°*,
In 6: 6 en 6: 4 word die beeindiging van die ‘sondige bestaan” van die gelowige
en die begin van ‘n ‘nuwe lewe’ ook teencor mekaar gestel. Christus se sterwe
en opstanding lei volgens 0: 4 die nuwe aeon én die ninwe skepping in. Volgens
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In2 Kor 5: 17 is die ‘struktuur’ van die ou wéreld wat verval alle menslike onderskeidings van mekaar.

Dit verval weens die versoening van alle mense met God wat op sy inisiatief en ook uit sy genade geskied.
In Gal 6: 15 is die ‘struktuur’ van die ou wéreld wat verval die anachronismes van besnydenis en nie-

besnydents.

> Sien hoofstuk 3.4.3 pp 173-175. Die eksplisiete verbintenis tussen die kruis en die nuwe skepping word
in dié gedeelte uiteengesit.
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6: 1 - 10 triomfeer Christus oor en verbreek Hy die ‘ou magte’ van die ou aeon,
naamlik apaptia en B8dvatos se heerskappy (6: 7, 9, 10). Christus gaan die
nuwe aeon in waar hy ‘vir God lewe’ (6: 10). Hierdie lewe van Christus is sy
nuwe en opstandingslewe (6: 4 - 10; 5: 9)™'.

‘n Nuwe hoof in ‘n nuwe skepping.

In Rm 5: 12 - 21 hou Paulus ‘n ‘nuwe heil storie’ met universele dimensies aan
sy lesers voor. Hierdie storie staan teenoor die beperkte storie van heil in die OT,
naamlik die bevryding van Israel uit slawerny in Egipte (Eks | ~ 15), wat vir die
Joodse lesers sentraal gestaan het. In die nuwe universele heil storie speel
XpLoTés as die nuwe ASap die sentrale rol. In 5: 12 — 21 word twee ordes,
twee aeone, twee hoofde, twee verteenwoordigers en twee skeppinge teenoor
mekaar gestel.

"AdayL is die hoof van die ou aeon, die aeon van die dood en XpLoTos is die
hoof van die nuwe aeon, die acon van die lewe (Nygren 1949: 210 - 211). Die
totale omvang van die menslike geskiedenis word omvat deur twee aeone wat
deur “A8dm en XpLoTds geinstitueer is (Dunn 1988: 271). In 5: 12 — 21
kontrasteer Paulus " A8ap en XploTds, nie slegs as individue nie, maar as fwee
hoofde en twee verteenwoordgers en wel van antitetiese ordes. Die orde van
"ABdyL was ‘eerste’ (mpdTos: 1 Kor 15: 45, 47), daar was niemand voor hom nie.

Hierdie orde verteenwoordig volgens 5: 12 — 21 die heerskappy van apaptia,
BdvaTos, die véjos en die odpk. Die orde van XpLoTés, die ‘laaste’ " Aday, is
die ‘tweede’ (Selrepos, 1 Kor 15: 47), daar is niemand tussen  Adajl en
XpioTés nie, en die ‘laaste’ (oxatos, 1 Kor 15: 45), daar is niemand na
Christus nie. Christus inougureer volgens 5: 12 — 21 die orde van ydpts,
Stkatoavvn |, (o] en (wif aldrios. Die vergelyking tussen die twee Adams
word uitgedruk deur die frase 8.’ €évos wat beklemtoon dat elke *ASayp se een
daad, 6f van ongehoorsaamheid 6f van gehoorsaamheid elk se nakomelinge
geaffekteer het en wel of ten kwade 6f ten goede, sodat die aksie van die ‘een’ ‘n
invloed het op die toestand van die ‘baie’ ( Garlington 1993: 96 - 97).
Rm 5: 12 — 21 skets dus ‘n kosmiese heils-historiese perspektief. Twee mense en
elk se enkele daad bepaal die aard van twee aeone wat saam die ganse menslike
geskiedenis omvat. Die ou skepping is alreeds in beginsel vervang deur die nuwe
skepping. Die nuwe aeon is geinougureer. Die eschaton het in Christus
gearriveer. Daar is lewe in die nuwe skepping - die lewe van God en van
Christus en van die Gees. En XpioTés, die ‘tweede’ en ‘laaste” ~A8daj staan
aan die hoof van die nuwe eskatologiese skepping van God.

TRm6: 1~ 10 het 'n OT agtergrond: die sterwe en opstanding van Christus korrespondeer met die
profesié oor die ballingskap en herstel van Israel — Israel se eie dood en opstanding. Byvoorbeeld Jes 26:
19; Eseg 37: | ~ 14; Hos 6: 1~ 2. Die nuwe verbond / nuwe skepping assosiasies van hierdie profesieg is
eksplisiet in hulle respektiewelike kontekse. in Hos 6: 1 -2 word selfs die drie dae tvdspan van die sterwe
en opstanding van Christus genoem {Garlington 1993: 204).
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Skeppingstipologie™.

Die gebruik van die woord T0wos in Rm 5: 14 dui op ‘n skeppingstipologie™.
In 5: 14 word Xpiotds vergelyk en gekontrasteer met °Addj as 8 €oTLv
1m0 TOD péAovtos™™. As die ‘eskatologiese " ASdyL staan XpLoTés aan die
hoof van ‘n nuwe orde in die skepping, wat vergelyk en gekontrasteer word met
die ou orde waarvan ~A8ap die hoof was. In die tipologie korrespondeer die OT
tipe nie net met die nuwe aeon realiteit nie, dit staan ook antiteties daarteenoor.
Hierdie tipologie word ook in 5: 12 - 14 gesien. Soos 'Addy is XptoTés die
verteenwoordigende hoof van die nuwe mensheid. Anders as in "Addy se geval
egter, wat dpaptia (5: 12(2x), 13(2x), 20 — 22) en BdvaTos (5: 12, 17, 21) asook
God se xpipa (5: 16) en se katakpipa (6: 16, 18) gebring het, het XpLotds
dukarooluy (5:16, 17, 18, 19, 21) en {uty (5: 17, 18, 21) asook God se xdpis
(5: 17, 20 — 21), xdpropa (5: 15), Swped (5: 15, 16,17) en se dopnpa gebring
(Ellis 1957: 210 - 212).

Nuwe lewe in ‘n nuwe skepping.

‘n Tema wat Rm 5 — 8 as ‘n eenheid bind in Paulus se totale argument in dié

hoofstukke is hoe God lewe uit dood gebring het dua’Ingol Xplotol Tob

kuplov Huav (5: 21; 6: 23). Volgens verskeie verklaarders is die doel van Rm 5

— & om die nuwe eskatologiese aeon van lewe, waartoe die mense wat deur die

geloof vrygespreek is (1: 17), toegang verkry het, te beskrywe (Nygren 1949: 187

- 189; Cranfield 1975: 254; Dunn 1988: 301 - 303).

Die begrip ‘lewe’ speel ‘n uiters belangrike rol in Rm 5 — 8. Die hoé digtheid van die stamverw
vorme (w7 en {dw in Rm 5 — 8 bring dit na vore. Die totale frekwensie van hierdie woorde is
keer in Rm 1 — 4, drie keer in Rm 9 — 11 en vyf en twintig keer in Rm 5 — 8: {aw twaalf keer,
twaalf keer en {yomotéw een keer™. In Rm 5: 1 — 11 voer Paulus die begrippe van lewe (5: 1(
dood (5: 6 — 8) in®*. In 5: 12 — 21 verduidelik Paulus die teologiese betekenis van hierdie te
breedvoerig met die oog daarop om hulle noukeurig te defineer vir sy daaropvolgende argume:
Rm 6 — 8. Hy doen dit deur te verwys na die rol wat dood en lewe speel in twee ineenskakel
stories: die storie van  'A8du en die storie van Xpiotés (Porter & Evans 1995: 179)°*,
beweging van dood na lewe in 5: 12 — 21 word beskryf in terme van die storie van ’Addy se
met sy resultaat van die dood vir almal, en daarteencor die storie van XpLoTds  se sterw

**2 In die heilshistoriese benadering tot die Bybel is daar ook ‘n verbondstipologie (1 Kor 10: 6) en ‘n
straftipologie (2 Petr 2: 4 — 6; Judas 7: deigma; Ellis 1957: 210 - 212).
> Ellis 1957: 210 - 212.

* Tupos beteken

oorspronklik die afdruk of stempel wat gelaat word na ‘n slag deur ‘n oorspronklike

gietvorm op ander metaal. Dit kry dan verskeie betekenisse soos vorm, patroon of voorbeeld (Goppelt

1972: 246 - 247).

5% In die sewe kernbriewe van Paulus kom twee en dertig persent van die verwysings na lewe inRm 5 -8
voor. Vir so ‘n klein snit in die Pauliniese korpus is dit *n hoé syfer. Die voorkomste is soos volg: (w1

kom een keer in 3
23:7:10: 8: 2, 6,

11— 11(5: 10), drie keer in 5: 12 -21(5: 17, 18, 21} en agt keer in Rm 6 ~ § (6: 4, 22,
10, 38) voor; en {dw word twaalf keer in Rm 6 — 8 (6: 2, 10(2x), 11,13:7:1,2,3,9; 8:

12, 13(2x)) gebruik,
% Die stamverwante vorme dmo8rioke /8dvaTos / favatéw se frekwensie in Rm 1 — 11 is soos volg;
slegs een keer in Rm | — 4 {1: 32), nul keer in Rm 9 — 11 en een enveertig keer in Rm 5 ~ 8. Ook dié
begrip het dus soos lewe "1 baie hoé digtheid in Rm 5 — 8.
" Daar is *n ‘derde’ storie in Rm 5: 12 - 21, naamlik dié van Israel. Volgens Porter & Evans ( 1995: 179 en Dunn (1958: 2

300) gebruik Paul

us in 5: 12 - 21 die taal en teologiese simbole van die OT storie van Israel se ongehoorsaambheid aan die w

wat by Sinai gegee is, Israel se straf in ballingskap vir daardie ongehoorsaamheid, en Israel se eskatologiese herstel.



282

opstanding, met sy resultaat van lewe vir almal (5: 15 — 21). Paulus gebruik die storie van Israc!
die diepte van die benarde toestand van die mens te beklemtoon: 'AS8du het die proses
ongehoorsaamheid begin (5: 12a); die hele mensheid — mdvTes — het sy leiding gevolg en geso
(5: 12b, 18a, 19a); en dan vererger die toestand met die koms van die wet en Israe
ongehoorsaamheid daaraan (5: 20¥***. Die resultaat is 8dratos - vir wdvras dvlpdmous (5: 1
‘n resultaat wat geremedieér word deur God se xdpLopa, xdpts en dwpea van lewe (5: 15, 16,
en wel dia’Inoob XpioTob Tob kupiov nuav (5: 21; Porter & Evans 1995: 181). Lew
teenwoordig in Xpiotés (5: 17, 18, 21), en die ewige lewe is die vooruitsig vir die vingespre

mens (5: 21), ewe-eens ‘deur’ Xprotés . Dood impliseer vervreemding van God, en lew

verhouding met God.

Die voorkoms van die begrip ‘lewe’ in 5: 10 — 8: 39 kan in Rm teruggevoer word
na /: 17. Volgens 1: 17 is ‘lewe’ die resultaat van die vrygespreekte se geloof
(Hab 2: 4). ‘Lewe’ is egter ‘n skeppingsbegrip wat uit Gen [ en 2 stam. Hierdie
‘skeppingslewe’ word deur God in Christus en deur die Gees in Rm 5 — 8 herstel,
en wel as deel van die nuwe skepping. Rm 5: 12 — 21 handel dus oor die
benardheid van die mensheid védr Christus maar ook oor die nuwe lewe vir die
mensheid in en na Christus. Wat hierdie ‘lewe’ betref is daar ‘n verbreding
daarvan na ‘n universele en eskatologiese dimensie. Teenoor die referent &1
€vos (5: 15— 19) is daar ook die referent ol mwollot (5:19). Hierdie skema van
‘die een’ en ‘die baie’ bevat ‘n inkorporasiemotief en lei ‘n universele argument
in Rm 5 — 8 in wat 6: 1 — 8: 39 sal domineer. Die vertekpunt is egter ‘die nuwe
aeon’ van ‘lewe’ wat deur Christus gekom het.

4.2.2.2.2.6 Die mens word herstel tot sy oorspronklike Goddelike beeld.

Volgens 8: 29 is die einddoel van die totale heilsproses van God dat dié mense
wat hy verkies het ouppdpdous Ths elkévos Tob viod alTol mag wees’™.
Agter hierdie woorde is daar waarskynlik die gedagte van die mens se skepping
kat’ etkéva Beol in Gen 1- 27 (LXX). Rm 8: 29 sé dat in die eindtockoms die
verkore, geroepe en vrygespreekte mens (8: 29 ~ 30) die eikwv van die Seun sal
besit. Die taal wat Paulus hier gebruik suggereer dat hy ‘n  "Adap— XpLoTds
analogie gebruik (Dunn 1998: 468).  ~Adau was volgens God se elkdv geskep,
‘n elkav wat hy in die stof vertrap het (Gen 3). Wanneer Paulus na die Seun as
die elkudv van God verwys dan dink hy aan Hom as die elk¢v van die Skepper —
die elkév wat God bedoel het die mens moet wees. Die Seun vertoon die elkdv
Tob” Beob volkome (vgl 1 Kor 15: 49; 2 Kor 3: 16 ~ 18; 4: 4; Kol 3: 10).
Tydens sy inkarnasie op aarde was Christus volkome die draer van die eikdv
ToU Beob en in die toekoms (8: 29) sal hy dit nog wees. In 8: 29 is daar ook ‘n
Seun — mens analogie. Die mens was die eikov 700 8eol (Gen 1: 27). In die
eindheil word God se oorspronklike doel met die mens by die skepping (Gen | —
2) uiteindelik herstel. Dan vertoon die mens die elkwv van die Seun (8: 29).
Tegelykertyd is dit die elkdv van God self (2 Kor 4: 4) en dit is juis die elkwv

5% Die verband tussen die verbreking van die wet deur Israel en die dood in §: 20 — 21 is deel van Paulus en
sy lesers se simboliese universum, wat die Bybelse storie van Israel insluit. ‘n Prominente deel van hierdie
storie is Israel se bestaan onder die straf van die dood, wat Israel ontvang het vir die verbreking van die
verbond. In Deut 30: 15 — 20 (LXX) hou Moses w1 en 8dvaTos aan Israel voor vir respektiewelik of
gehoorsaambheid aan die verbond (30: 185, 20), 6f die aanbidding van ander gode in hulle harte (Deut 28: 15
—29:29). Sien Porter & Evans 1995 : 181).

™9 Hierdie woorde in §: 29 is die tweede van vyf skakels in "n sorites of kettingagtige aaneenskakeling van
gedagtes wat Paulus in 8; 29 — 30 gebruik (Heil 1987: 96-97).
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wat 'Adam volgens Gen 3 vertrap het (Dunn 1998: 468). Die "Abap—- Xplotés
sowel as die Seun — mens (8: 30) analogicé is dus baie prominent in 8: 29,

Die mens word herstel tot sy oarspronklike heerlikheid.

Beide | «7i{ots en die Tékvor Tob Beol word in 8: 21 verbind aan die doxa
Tob Beol . Die skepping sal deel in TN éxevBeplav ThHs 64Ens ToOV Tékvwv
ToU Beol. AdEa kom in 8: 21 in ‘n eindeskatologiese en apokaliptiese konteks
voor. Die herstel van dic 86Ea by die mens en die skepping impliseer die verlies
van daardie 56Ea. Adam (5:12 - 21; 7: 7 — 25), die heidene (1: 18 —23), die
Jode (2: 7; 3: 23) en die skepping (8: 21) het hulle 56€a verloor. Hoe? S6:

Dit is moontlik dat 5. 2 op Adam en sy verlies van 56fa (Gen 1 — 3) sinspeel
(Sanday & Headlam 1902: 85; Barrett 1957: 74; Cranfield 1975: 205 — 206;
Dunn 1988: 178). Die hoop in 5: 2 is dan dat die 86Ea wat tans by die mensheid
ontbreek (3: 23), herstel sal word (Dunn 1998: 387). Adam se ‘val’**® is volgens
Rabbynse en ander kontemporére Joodse geskrifte in die na-eksiliese tyd ook as
‘n verlies van 66Ea verstaan (Campbell 1997: 172)°°'. In 1. 21, 23 weer word die
heidene se sonde gekarakteriseer as ‘n verlies van 66¢a. Hulle het volgens 1: 18-
32 geweler om God se selfopenbaring deur middel van sy Goddelikheid en krag
(1: 20) asook van sy waarheid (1: 25) te erken. Hulle het nie tussen die
Goddelikheid en Skepperskap van God enersyds en die geskape dinge andersyds
onderskei nie en het daardeur in gebreke gebly om 86Ea aan God te gee (1: 25).
Deur die Goddelikheid van God in sy selfopenbaring (1: 18 - 23) te ‘verruil’
(MAraav 1: 23, cf kaTtalhayévtes in 5: 10) vir die aanbidding van geskape
dinge het die heidene hulleself as skepsels totaal van hulle verhouding tot God
gedisassosieer. In Ps 105: 20 en Jer 2: 20 (LXX) word die woord rfiAdaéav , in
1: 23, ook van Israel as volk van die Here se ‘verlating’ van God en sy 86Ea
gebruik. Israel het God se 86Ea ‘verruil’ vir die goue kalf (Eks 32: 1 — 6). Die
86Ea van God dui op sy belangrikheid en status.

Die verlies van 86fa deur Adam (5: 2), die Jode (2: 7, 10; 3: 23) en die heidene
(1: 23) laat Paulus die ganse mensheid sonder emige onderskeid onder een
noemer plaas: wdvTes yap fpaptov kal voTepolvTat Ths 86&ns Tob Beobd
(3: 23). ITavTes fuapTov, en gevolglik bestaan alle mense in solidariteit in ‘n
glorielose toestand™. Die verontheerliking van God is universeel.

Die §6fa van God gaan egter weer in die kinders van God (8: 21) asook in die
skepping (8: 21) herstel word en wel in die eindeskatologiese toekoms (8: 21).
Ook in 5: 2 en 8: 18 en 8: 30 word die verre toekoms voorgehou in terme van ‘n
deelname aan die 86Ea van God. In die OT asook in die intertestamentére
periode is die herstel van die §0fa by die mens gesien as ‘n nuwe skepping.
Volgens die OT sou die volle openbaring van God se 86&u, en Israel asook die

%% Die OT gebruik nie die term *val’ self in die verwysing na die verhaal van Adam en Eva nie. Sien 1
Kron 1: 1; Deut4: 32; Job 31: 33; Eseg 28: 12 - 15; Hos 6: 7; ook Tob 8: 6. Die woord rapawTédpa in 5:
15 hou gramaties egter verband met die werkwoord ninTe (Michaelis 1971: 170 - 172). Die beeld van
‘val’ word in die OT versterk deur die parallelle *valle’ van die koning van Babilon en die koning van Tirus
wat in Jes 14: 12 ~ 15 en Eseg 28: 16 ~ 17 beskryf word (Dunn 1998: 81). Cf Luk 10: 8.

5! Hierdie sicning hou verband met die Judaisme se besinning oor die sonde. Sien Sir 49: 16; 2 1 Hen 30:
10 — 18; TMos 21: 6 en Strack & Billerbeck 1926: 217-260).

2 Mdvres in3: 23 is *n voortsetting van Paulus se vroeére gebruik van mévtes in 10 5016:2: 9, 10; 3: 4,
9,12, 19, 20. Mdrres nuapror herhaal verskeie vroeére assosiasies aangaande sonde in 1: 18,21 -32;2:

5-16,17-19;

279).

3:9,20. Hpapror komin 2; 12(2x); 3: 23; 5: 12, 14, 16 en 6: 15 voor (Cranfield 1975:
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bekeerde heidennasies se deelname daaraan, in die ‘laaste due’ geskied (Jes 60: 1
~2; Eseg 39: 21 —22; Ps 96: 3 — 9; Hab 2: 14 en Sag 2: 5 - 11). Die Judaisme
het verwag dat die regverdiges die volle 86Ea van *Aday in die ‘nuwe aeon’ sou
beérwe en die 56Ea van God op so ‘n wyse sou ervaar dat hulle daardeur totaal
getransformeer sou word (Kittel 1964: 246 — 347; | QpHab 17: 15; CD 3: 20)°*.
Die visie van ‘n nuwe skepping en van die kinders van God wat deel in die volle
Soéa van God is volgens 8: 21 ook Paulus se visie in Rm 5 - &.

Die skepping word in die toekoms finaal bevry.

In 8: 19 - 23 word die skepping teen die agtergrond van Gen 3 geteken, Volgens
Gen 3 het God nie net Adam en Eva vir hulle sonde gestraf nie, maar het Hy ook
die skepping gestraf. Die skepping is onderwerp (UmeTdayn, vrotdEavta: 8: 20)
aan patatdtTnTe (8: 20) en dit voer tans ‘n bestaan van ‘verslawing aan
verganklikheid’ (8: 21). God se onderwerping van die skepping is egter nie sy
laaste handeling in verband met die skepping nie. Die onderwerping sal beéindig
word en God sal die een wees wat dit doen (8: 21). In die toekoms sal die
skepping finaal bevry word en tegelykertyd ook getransformeer word en wel om
ook deel te hé aan die §6Ea van God wat hy sal openbaar (8: 21).

Die skeppingstrou van God.

Die naamwoord frase Sikatootyn  8eod neem ‘n sentrale plek in Rmin . Waar
hierdie frase voorheen histories verklaar is, het Kdsemann (1969: 168 - 182) die
frase herdefineer met ‘n wyer betekenis asook in terme van meer dinamiese
funksies. Fasette soos byvoorbeeld aksie, redding, mag, gawe en vindikering
word deur hom uitgelig. *n Belangrike faset wat Kdsemann in verband met
Stkatoolvyy  na vore bring, is dat dit ook op ‘n kosmiese aanspraak en
vindikering deur God dui. Vir Kdsemann behels die dtkatootvn 6eob God se
soewereiniteit oor die wéreld, wat sig eskatologies in Jesus openbaar (1969: 180).
Aikatoobvr  is ook die regmatige mag van God waardeur Hy sy saak in ‘n
wéreld wat van Hom weggeval het, en wat tog, as sy skepping, sy
onvervreembare besit is, laat triomfeer (1969: 180). Hierdie skeppingstriomf van

God moet as die belangrikste aspek van die skeppingsteologie in Rm 5 — 8 gesien
word.

%3 Dit was ‘n algemene Joodse siening dat die einde van die tye die herstel van die 5680 van Adam vir die
regverdiges sou bring, dit wil sé vir dié¢ wat aan God se verbond bly vashou het (cf byvoorbeeld ApMos 13:
3-5;41:3,1Q84:23;1 QpHab 8: 15;CD 3: 20).
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Samevatting 4.2.2.2: God is ‘n Skepper

Rm 5 - 8 handel onder andere oor die verhouding tussen Skepper en skepsel, tussen God en sy
wéreld (Achtemeier 1985: 15). Die basiese aspek van daardie verhouding is dat God die Skepper
die Heerser van sy skepping is en dit bly (Achtemeier 1985: 15). Die omvang van Paulus se
gedagtes in Rm 5 — 8 strek (1) vanaf die begin van die skepping, toe die sonde en die dood in die
weéreld gekom het (5: 12 — 14a), tot by die bevryding van die skepping (8: 21, 23) in die toekoms,
en wel om weer deel te hé aan die heerlikheid van God (8: 21). Dit strek ook (2) vanaf die begin
van die mensheid in Adam (5: 14) tor hulle deelname aan die beeld van die Seun in die
eindeskatologiese toekoms (8: 29). Volgens Paulus verkeer die mensheid voor Christus onder die
mag van die sonde (5: 12) en die dood (5: 12) en wel as gevolg van die ongehoorsaamheid van
ASA(5: 15, 19). Alle mense is verwant aan Adam (5: 12). Alle mense wat glo word egter in ‘n
verbintenis met Christus gestel (6: 3~ 11). Adam en Christus versinnebeeld elk op sy manier ‘n
nuwe rigting, nuwe toekoms, nuwe einde vir die mensheid: Adam versinnebeeld, deur sy sonde,
die dood (5: 15) en Christus versinnebeeld deur sy gehoorsaamheid en vryspraak die lewe (5: 18,
19). Die oorkoepelende raamwerk van Rm 5 — 8 kan dus gesien word as God die Skepper se heil
en heilshandelinge in die gekiedenis in en deur en met Christus en die Gees met die ‘gevalle’
skepping tot die finale verlossing van daardie skepping (Achtemeier 1985: 11, 13, 15). As
veroweraar en hersteller van sy skepping triomfeer God.

4.2.2.2.3 Ekskursus: Die subjek van vwotdoow (8: 20)

Om God die referent en subjek van UtmoTdfavTa en vmeTdyrn in 8: 20 te maak
vereis dat die grammatika in 8: 23 — 24 ondergeskik gestel moet word aan
leksikale en teologiese argumente (Moo 1996: 516). Paulus gebruik in die frase
Sia Tov vwoTdEavTa die voorsetsel Sia + ‘n akkusatief. Ava + ‘n akkusatief dui
op ‘n corsaak en nie op ‘n agent nie, en moet weergegee word met ‘weens
(omdat) hom wat dit onderwerp het’. Die referent is dan Adam, wie se
oortreding (Gen 3: 1 — 18) die vervloeking van die aarde en die onderwerping
daarvan aan verydeling sou veroorsaak het (Foerster 1968: 1032). Vir die
grammatikale beredenering sien Fitzmyer (1993: 508) en Moo (1996: 516).
Indien Adam wel die subjek van UrotdEavta sou wees, sou die voorkeur
voegwoord in 8: 21 dan 8167t en nie 6Tt moet wees nie: ‘...omdat die skepping
self....” Sommige mss staan wel so ‘n lesing voor (vide Metzger 1971).

Die oplossing vir die grammatiese probleem is om 6ta + akkusatief te verstaan in
dieselfde sin as Sia + genitief (BDF 223[3]). Die voorsetsel Sta word dan
vertaal in die sin van die agent ‘...weens hom wat dit onderwerp het ...." (NAB;
Moo 1996: 516).

4.2.23 Godis ‘n Kryger

In 6: 12 ~ 23 word God as ‘n Kryger en aanvoerder van die gelowiges uitgebeeld (dmha:
6: 13; wéin : 6: 13, 19; mupactioaTe: 6: 13, 16, 19). In die beskrywing van God as ‘n
Aanvoerder / Kryger is die volgende aspekte belangrik: (1) die vorm en struktuur van 6:
12 — 23; (2) die basiese teenstelling in 6: 12 - 23; (3) die personifikasie van Stkatootvn ;
(4) die OT substruktuur van 6: 12 — 23; (§) drie hiérargiese metafore; (6) die oorwinning
is reeds behaal; (7) die heerskappy van apapTiua is verbreek; (8) God is die nuwe
Aanvoerder in gelowiges se lewe.
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Die vorm en struktuur van 6: 12 - 23

Die hoof kenmerk van 6: 12 — 23 is dat dit ‘n volgehoue opeenvolging van nege
antiteses bevat (Dunn 1988: 335). Hierdie antiteses word hier onder getabuleer.

13 6T aduclas TH | versus éwha drkatoolvns T4 |
apapTtia Bed ‘

14 ovk Lo vdjLov versus ANAG UTTO XdpLy

16 fToL  apaptias  €ls | versus ) UTTaKof|S €ls
BdvaTov SLkatoghvny

18 €revBepwbévtes © ATO | versus €SovAadnTe ™
TAs duaptias Sikatogivy

19 Sovha T akaBapoiq €is | versus SotAa T1 Sikulooivy
TV droplav €ls ayLagpdv

20 Sollot nTe TAS | versus €AetBepor T
apaptias Sikatogivy

22 ExevBepwBévTes awo TAS | versus SovAuBévTes TGO Be)
apaptias

21 -22 TéAos BavaTos Versus Télos Cuny aldviov

23 Td olgvia TAS | versus TO Xaplopa Tov Heob
apaptias §dvaTtos {on] aldvios

Die basiese teenstelling in 6: 12 — 23.

Die basiese teenstelling in 6: 12 — 23 is dié tussen gelowiges se bevryding
(éXevBepwbévTes: 6: 18, 20, 21, 22) vanuit die heerserskap van auapria
Baoiedw : 6: 12; kuptedw : 6: 14) en hulle diens (€5oviddnTe: 6: 18, 22;
mapacTnoaTe : 6: 13, 19; wapakon: 6: 16) aan God (1§ Bed: 6: 13 (2x), 22,
Moo 1996: 350, 385). Dit word beklemtoon deur twee giasmi in 6: 12 — 14:

)

(i)

In 6: 12 — 14 is daar ‘n abb’a’ giasmus (a = un Bacireévétw, b =
apapria, b’ = apaptia, a’ = od kuptetoel (Havemann 1980: 113 —
114)). Volgens die a — a’ gedeelte is die heerskappy van apaptia
verpletter! Die heerskappy van God het aangebreek (Leenhardt 1961:
168)! Die twee verba is ‘n opdrag aan gelowiges dat hulle hierdie

verwisseling van heerskappye oor hulle lewens moet besef (Havemann
1980: 114).

In 6: 12 - 14 is daar ‘n tweede abb’a’ giasmus (a = un Bacilevétw, b =
unde maploTdveTe, b’ = TapaoTHoaTeE, 2’ = ov kupLevoer (Havemann
1980: 53)). Indieb —b’ gedeelte is daar ‘n antitese. In die b deel is daar
‘n negatiewe opdrag dat die gelowiges hulle nie aan duaptia as koning
en heerser / meester moet onderwerp nie. In die b" deel is daar ‘n
positiewe opdrag dat die gelowiges hulle aan God (70 8e€(:6: 13 (2x)),
aan Stkatootyn (6: 13) en aan die genade van God (im0 xdpiy: 6: 14)

moet onderwerp. Hierdie twee giasmi teken die basiese teenstelling in 6:
1223,
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Die personifikasie van Stkatoguvn.

Awkatootvn  kom vyf keer in Rm 6 voor en Paulus laat die term meer as een
betekenis aanneem. Atkatoovn, word™*: (1) antiteties teenoor dpraptia (6: 13,
18, 20), adwkias (6: 13), 8dvaTos (6: 16) en dxubapala (6: 19) gebruik; (2) as
‘n sinoniem vir 9e6s (6: 13 en 19, 18 en 22, c¢f 6: 16, 17) gebruik, wat ‘n
funksionele ekwivalensie tussen Beds, dikarootvn (6: 13, 16, 18, 19, 20)
apakon (6: 16) en GyLtacidv (6: 19, 22) behels.

In 6: 18 en 22 word Sikatoovvn direk gelyk gestel aan God. Die frases
eSoviinTe T Sukaoovry (6: 18) en SovAwbévTes 8¢ TH Bed (6: 22) word
direk aan meckaar gelyk gestel. Aangesien, dus, dikawoolvn = 8eds word
Sukatootvy  gepersonificer (Kidsemann 1974: 25; Du Toit 1979: 277; Gundry
1999: 263 — 263)*°. Die personifikasie van 8ikatootvn behels dat dit as ‘n mag
teenoor die sondemag gesien word.

Die Ou Testamentiese substruktuur van 6: 12 - 23,

In Rm 5 - 8 teken Paulus die mensdom in terme van (1) slawerny en (2)
bevryding. Dit is veral in 6: 13 — 22 die geval. In hierdie uitbeelding van die
mensdom is die substruktuur van Rm 5 — 8 en die storielyn dié van Israel se
slawerny in Egipte (Eks 1 — 14) en Babiloni¢ (Jes 40: 3 — 5), asook hulle
bevryding daaruit deur God (Dictionary of Biblical Imagery 1998: 735 — 736).
Die doel van Israel se bevryding was om God te dien (abad = dovAéw [LXX];
Eks 3:12;4:23;7:16; 8: 1,20; 19: 1, 13; 10: 3, 7, 11, 24, 26; 12: 31). Die dien
van God was in teenstelling met Israel se toestand van slawerny (Eks 2: 23; 13: 3,
14; 20: 2). In Eks 1 — 15 en Jes 52: 7 - 10 is die uitbeelding van God dié van ‘n
Koning en ‘n Kryger.

Drie hiérargiese metafore.

Paulus gebruik in 6: 12 — 23 drie hiérargiese metafore om die verhouding tussen
gelowiges en God uit te beeld. Hulle is dié van: (1) koning — burger (Baotielo :
6: 12); (2) meester — slaaf (kupLeln : 6: 14; Souldw / Solrovs: 6: 16,17, 18, 19
[2x], 20, 22); (3) militére aanvoerder / kryger — soldaat (tapacTioate : 6: 13,
19; wéhn : 6: 13 [2x], 19; 8mha: 6: 14 [2x]; dbwvia: 6: 23). Laasgenoemde
metafore van militére aanvoerder / soldaat, met God as die referent in 6: 12 — 23,
beeld Hom duidelik uit as ‘n Kryger.

** Atkatoatrn word in Rm 1— 6 op verskillende maniere gebruik. Die eerste ses kere wat Paulus
Sikatoolvn gebruik is dit in die verbinding Stkatogivy 8eob. In 1117 en 3; 22 word hierdie frase aan
moTelw / moTis verbind. In hoofstuk 4 handel Sikaioolvy oor die Sikatootyvy wat Abraham gehad
het. Inhoofstukke 5 en 8 word Sikatooviy aan o en dovidw verbind.

555 Cranfield verstaan Stkatootvn in 6: 12 ~ 33 (NB 6: 16) in ‘n forensiese sin (1973: 322 voetnoot 4);
Moo (1996: 399 — 400) in "n etiese sin: gedrag wat God behaag; Dunn (1988: 335) as "n sinoniem vir God
en Richardson (1994: 75) as ‘n kwasie-personifikasie.
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Die oorwinning is reeds behaal.

Rm 5 - 8 teken alle geestelike (8: 38 — 39) en gepersonifieerde magte (5: 12 - 8:
38) as verslane vyande. Christus het alle magte in die kéojr0s (5: 12) / kTioLg
(8: 39) van hulle heerskappy en mag oor die sondaarmens gestroop deur sy
hipertriomf (8: 37). Hierdie triomf is aan die kruis van Golgota (5: 6 — 8,18; 6: 4
—10; 7: 4; 8: 3, 34, 37) asook deur sy opwekking uit die dood {6: 5, &, 10; 8: 11)
behaal. Op die kruis is alle magte cens en vir altyd (ébdmal:: 6; 10) deur
Christus verslaan: die konings / heersers duaptia en 8dvaTtos, saam met die
vépos en die odpé, as hulle agente. Na Christus se oorwinning op die kruis en
sy opwekking uit die dood, is Christus in die belangrikste posisie in die hemel
gestel: aan die regterhand van God (8: 34). Hierdie posisie van Christus
benadruk sy algehele triomf en heerskappy oor alle vyande (5: 12 — 8: 38) en
magte (8: 38 - 39).

Die heerskappy van apapTia is verbreek.

In 6: 12 — 14 word ‘n giasmus gebruik wat beklemtoon dat die koningskap
(Baoixelw : 6: 12) en heerskappy (kvpLelo: 6: 14) van auapTia oor mense wat
in Christus is (els XpioTov 'Inoobv: 6: 3), verpletter is. Die giamus is ‘n abb’a’
giasmus (a = pf) BaoikevéTw, b= dpaptia, b’ = apaptia, a’ = ol kupLeboeL).
Die Christene in Rome staan onder bevel om hulle nie meer aan die sonde te
onderwerp nie (und¢ maptoTdveTe) maar om hulle self tot beskikking van God
te stel (mapacTioaTe).

ApapTtia moenie meer oor ‘n gelowige se sterflike BunTd VUGV cdpaTtL heers
nie. ZopaTt verwys na die hele nersoon gesien in terme van die persoon se
interaksie met die wéreld (Moo 1996: 383). Die arena van die stryd is die
wéreld: kéopos: 5: 12. Die ‘sterflike’ liggaam van die gelowige verwys na die
vorm van bestaan van die gelowige in die teenswoordige acon (Moo 1996: 383).

Rm 6: 12 — 14 fokus op die begrippe van heerserskap en dominansie. Gelowiges
moet nie meer hulle odpa en péin as 6wha in diens stel van die tiran dpapTia
nie. Aangesien ¢paptia nie meer oor hulle ‘heers’ nie (6: 14a), moet gelowiges
nie toelaat dat apaptia oor hulle ‘heers’ nie (6: 12a), en moet hulle ophou om
apapTia te dien as hulle wetlike soewerein (Moo 1996: 384). Omia kan die
algemene betekenis hé van ‘instrumente’ of ‘gereedskap’ (Malan 1981: 123),
maar het hier die meer spesificke militére betekenis van ‘wapens’ (Leenhardt
1961: 169). Gelowiges moet hulle’natuurlike vermoéns’ (éin : Moo 1996:
384) wat God hulle gegee het, nie meer in diens stel (mapacTioaTe ) van die
heerser uit wie se mag hulle bevry is nie (6: 18 — 22). TNapacTricate het ‘n
aktiewe en konkrete betekenis van ‘diens lewer aan” (Malan 1981: 124). TH

dpaptia verwys na dpapTia gepersonifieer as ‘n mag (Moo 1996: 384)%°,

5% Die tekskritiese apparaat van 6: 12 verwys na moontlike verskillende vorme van die teks. ‘n Belangrike
verskil is of die antesedent van aUT0s die woorde oijia of ajraptia is. Daar word volstaan met die teks
van Metzger (1971).
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God is die nuwe aanvoerder van gelowiges.

Daar is reeds by punt 4.2.2.3.5 daarop gewys dat een van die hiérargiese metafore
wat in 6: 12 — 23 voorkom dié is van ‘n militére aanvoerder / kryger — soldaat.
Omia  en wapaoTioaTte kan beide militére betekenis hé (Moo 1996: 384;
Leenhardt 1961: 169), en beeld God uit as ‘n Kryger. ExevBepufévTes in 6: 18
en 6: 22 beeld God uit as ‘n Bevryder. As Bevryder en as Kryger voer God - en
in 6: 13, 18, 19, 22 word Sikatootvn gepersonifieer as God self (cf 6: 16, 17) -
sy bevryde soldate (6: 18 - 22) aan in ‘n ‘opruimingsaksie’ op die slagveld van
die wéreld. Hulle word geroep om: (1) deel te neem aan die stryd tussen Hom en
apaptia (6: 12 — 14, 18, 20); (2) om te stry teen sondige begeertes (€ mBupiars:
6: 12), sedelike onreinheid (dxaBapoia: 6: 19), wetteloosheid (avopiq: 6: 19), ‘n
losbandige lewe (dvopia : 6: 19) en goddeloosheid (45ikius: 6: 13 [NAB)); (3)
om heilig te lewe (dyLaopdv: 6: 19, 22); (4) God te dien (GovhwbévTes: 6: 18,
22).

In die basiese stryd tussen Beis en auapTia wat in 6: 12 — 23 uitgebeeld word,
moet die ‘manskappe’ van God — gelowiges — diensknegte of slawe van God
wees (SovhwBévTes: 6: 18, 22; Solla: 6: 19). Heidense hoorders in Rome sou
met die lees van Paulus se brief aan hulle met die hoor van SovhwbévTes
instinktief aan mense gedink het wat as slawe deur die meester (kupiedn ) of
eienaar van ‘n huishouding besit is, en aan hom onderworpe was. Joodse
hoorders in Rome van Paulus se brief aan hulle, wat die LXX geken het, sou met
die hoor van doulwBévTes instinktief daaraan gedink het as ‘n eretitel vir
persone wat in spesiale diens van Jahwe gestaan het, scos Moses (2 Kon 18: 12)
en Josua (Jos 24: 29). Sien Fee (1999: 40). Omdat gelowiges (1) aan God
behoort en (2) spesiale knegte van Hom is, moet hulle dee/nemers wees aan die

stryd tussen 8e6s en dpaptiu, asook aan God se ‘opruimingsaksie’ in hierdie
wéreld.

Gelowiges leef in die oorvleueling van die ou en die nuwe aeone (Vv : 6: 22),
tussen die ‘reeds’ en die ‘nog nie’. In hierdie spanningsvolle tydperk moet hulle
met hulle vryheid God dien. Wie dit doen sal as genade geskenk van God
(xdpiopa) die ewige lewe ontvang wat in Christus Jesus is™ .

Samevatting 4.2.2.3: God is ‘n Kryger

Die basiese stryd in die wéreld is dié tussen 8eds en apapTia as ‘n gepersonifieerde mag. God
en Christus het klaar oorwin (Umepuikdpev : 8: 37). ‘n Opruimingsaksie is egter nog op die
slagveld van die wéreld aan die gang. God ruim as Bevryder van sondaarmense en as Kryger die
wéreld op. In hierdie aksie moet bevryde gelowiges hulle tot God se beskikking stel en Hom
dien. Dis ‘n opdrag aan hulle. Op hierdie wyse triomfeer God in die teenswoordige acon.

557

voetnota 5)

Sommige mss voeg ‘n péy in in 6: 21, maar dit is waarskynlik nie oorspronklik nie {Crantield 1975; 327
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4.2.2.4 God is ‘n Redder / Verlosser / Bevryder.

Die titels ‘Redder’, ‘Verlosser’ en ‘Bevryder’ kom nie direk in Rm 5 — 8 voor nie. Daar
is wel vier onderskeie woordgroepe wat in die naamwoord- 6f die werkwoordvorm in Rm
5 — 8 voorkom. Hierdie vier woordgroepe hou verband met woorde wat in die OT in die
sin van redding of bevryding of verlossing gebruik word. Die woorde dui in die OT op ‘n
aksie van God of op ‘n titel van God. Die vier woordgroepe wat in Rm 5 — 8 voorkom is
die volgende:

Zolw: 5:9-10; 8: 24

Exelbepos: 6:20;7:3

Exevbepla: 6:18,22;8: 2,21

AnorliTpwors: 8:23

Plopat: 7:24-25

In die gemelde teksverse word hierdie vier woorde hoofsaaklik met verwysing na God as
referent gebruik. Die gebruik van die vier woordgroepe stem ooreen met dominante
titels van God in die OT naamlik dié van Redder, Bevryder of Verlosser. Die aktiwiteit
implisiet in die titels van God as iemand wat reddend of bevrydend of verlossend ten
opsigte van Sy volk Israel optree, word by Paulus iets wat ten toon gestel word in die
redding of bevryding of verlossing wat God histories en heilshistories in, deur, met en tot
Christus in die nuwe aeon inisieer (Guthrie & Martin 1993: 359 — 360). Die betekenis en
funksies van bogemelde veronderstelde aksies en titels van God word vervolgens
uiteengesit.

4.2.24.1 God die Koning is die Redder van sondaars (5: 9 — 10; 8: 24).

In die OT word Jahwe ‘Redder’ genoem of Hy word geidentifiseer as die Een wat
redding bring en wel vir sy volk Israel (byvoorbeeld Deut 32: 15; Mig 7: 7, Hab 3:
18; Sag 8: 7). Dit geskied veral in die Psalms (24: 5; 27: 1; 62: 2) en in Jesaja (12: 2;
45: 15,21, 52: 710, 60: 16; 63: 8). Mense word ook ‘redders’ genoem (Rigt 2: 16;
39,15; 6: 36; 2 Kon 13: 5; Neh 9: 27; Jes 19: 20). Sulke menslike redders word
egter deur God opgewek en hulle dien slegs as agente van die redding wat Hyself
bewerk (Luter 1993 867). In die voor-eksiliese en na-cksiliese tradisie van Israel
word veral die werkwoord y$w (redding/oorwinning), die naamwoord ys’ (bevryding,
uitredding, heil) en die deelwoord mosia (Redder) gebruik. Veral in die
koningspsalms (95:1; 96: 2; 98: 1, 2, 3) en in Deutero-Jesaja (cf 52: 7 — 10) word
vsw’ gebruik om die optrede van Jahwe te beskryf ten opsigte van die redding van sy
volk Israel uit Egipte (Eks 7: 1 — 13: 22) en uit Babilonié (Jes 52: 7 — 10)*®

In Ps 98: 1 — 3 (cf95: 1; 96: 2) en in Jes 52: 7 ~ 10 word Jahwe uitgebeeld as ‘n
Koning wat ‘verlossing’ en ‘oorwinning’ bring en wat sy mag ‘openbaar’.

Die titel ‘Redder’ kom nie direk in Rm 5 — 8 voor nie. Die werkwoord o¢){w kom
wel in 5: 9, 10; 8: 24 voor (cf outnplav : 1: 16). In hierdie verse word die woord
owlw met verwysing na God as referent gebruik. Die handelende subjek in die
passiewe werkwoorde cwdnodueda (5: 9, 10) en éowbnuev (8: 24) is God.

5% Die LXX gebruik die coTrip-woordgroep gereeld om die Hebreeus ysw’ woordgroep te vertaal. In
Jesaja word Jahwe in die LXX sewe keer die w1p van Israel genoem. Daarby kom die woorde o¢fw ,
cwTnpla en cutnplay ongeveer sewe en vyftig keer voor as die beskrywing van Jahwe se optrede in
belang van sy volk Israel (Foerster & Fohrer 1971: 964 — 1024). Sien ekskursus 4.2.2.4.1.5 vir die
betekenis van die gwTrp woordgroep in die Grieks-Romeinse wéreld.
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Hierdie verwysing na God is ekwivalent aan die titel ‘Redder’ vir God in die OT en
met name in Jes 40 — 55. Die aktiwiteit implisiet in die tite] Redder ten opsigte van
God in die OT as iemand wat reddend in belang van sy volk Israel optree, word vir
Paulus iets wat die reddende werk wat God histories en heilshistories in die nuwe
aeon wat Christus inlei, beskryf (Guthrie & Martin 1993: 359 - 360). Die perspektief
op God is dat Hy met ‘n nuwe daad van redding die geskiedenis binnegedring het, en
uit genade opgetree het (5: 12 — 21) om mense wat acBeviv, aceBov  (5: 6),
GpapTurdv (5: 8 ) en &xBpol (5: 10) is, te red (5:9, 10; 8: 24).°”In Rm 5 - 8 kom
ondergemelde aspekte van God se redding na vore:

God red.

In die OT verwys cwTtnpla veral na sekulér-historiese (Rigt 3: 9, 15; 6: 36; 2
Kon 13:5; Jes 19: 20) en ook Messiaanse redding (1 Sam 2: 10; Ps 18: 3). In die
NT verwys cwTnpla meer gereeld na ‘n bonatuurlike-eskatologiese redding. By
Paulus is dit veral belangrik. Die woord dui by hom hoofsaaklik op
eskatologiese redding van die hele wéreld (Rm 1: 16, 10: 1; 11: 11). Hierdie
redding bestaan uit die reddened aksie wat God vir mense in en deur Christus
bewerk (Sikatootvn: Rm 1: 17; 3: 21, 23, 26; 5: 1, 9, 16, 17, 18, 19, 21; 8: 30,
33). Hierdie redding is alreeds ‘nou’ (3: 21; 5: 1; 8:1) teenwoordig en dit sal ook
eindeskatologies vervul word (5: 9).

In die passiewe vorm van die werkwoord ogfw in Rm 5: 9, 10; 8: 24 is die
veronderstelde handelende subjek God. Die indirekte verwysing na God se
reddende aksie met die passivum divinum dui op God as die bron en inisieerder
van redding.

Wie word gered?

Die voorwerpe van God se redding is mense wat swakkes, goddeloses, sondaars
en vyande was (5: 9, 10). Soos die meervoudsvorm in cwfnodpeda aandui is die
gemelde voorwerpe van God se reddende aksie individuele vrygespreektes (5: 1,
9) en versoende mense (5: 10). Die feit dat redding God se ingrypende aksie in

die wéreld is, beteken dus glad nie dat alle mense gered sal word nie (5: 12 -
21)560.

Waarvan word gered?
Dit waarvan mense gered word, word met die woorde ano™ en dpy1 in 5: 9

aangedui. Opvy1) verwys in 5: 9 na God se toekomstige eindeskatologiese straf
(8: 31 - 34)*. Finale redding is vir vrygespreektes slegs iets toekomstig.”®*

% Paulus fokus meer as enige ander NT skrywer op die begrip redding. Hy gebruik die werkwoord g¢¢w
nege en twintig keer, die naamwoord cwrijp twaalf van die vier en twintig keer in die NT en gurnpiov en
gwTtiplos een keer elk, Saam hiermee gebruik hy ook die werkwoord pvopa: elf keer (Morris 1986: 58).
Die twaalf voorkomste van owtip is die helfte van die aantal voorkomste in die NT.

" Rm 5: 12 — 21 leer geensins ‘n universele redding nie.

%' So ook Mat 1: 21; Hand 2: 40

%2 Sien ook 1 Tes 1: 10; 2: 16: 5: 9 Rm1:18;2:6-8;3:5;4:15;9:22; 1 Tes 1: 10:2: 16:5:9;, Kol 3: 6;

Efes 5: 6.

% Sien ook 1 Kor 3: 15:5: 5.
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Desnieteenstaande kan vrygespreektes reeds presenties in God se redding deel (8:
24).

4.224.14 God red in of deur Christus.

ZpCw (5:9 - 10; 8: 24) of curnpla (1: 16; 10: 10) in die sin van ‘redding’ of
‘heil’ kom in die NT slegs in verbinding met Christus as die een deur wie God
red, voor (BAGD). Die redding wat daar in of deur Christus is, geskied op grond
van sy soteriologiese sterwe ‘vir’ — (Umép 5: 8) - sondaars.

Samevatting 4.2.2.4.1: God is ‘n Redder (5: 9 - 10; 8: 24)

Die passiewe werkwoorde ownodpeba (5: 9, 10) en éoafnuer (8: 24) beeld God as ‘n Redder
van sy nuwe volk, ‘ons’ (5: 1 — 11}, uit. Ditis ‘n eskatologiese redding in die viv - tydperk, en
is bonatuurlik, dit wil sé geestelik van aard. God inisieer die redding en Hy red deur die
historiese en heilshistoriese werk van Christus (5: 8, 9, 10).

4.2.24.1.5 Ekskursus: Redder in die Hellenisme en Romeinse Ryk.

Paulus het in ‘n kulturele Umwelt of universum geleef en gewerk waar die term cw7ijp aan gode,
konings, keisers, stadsrade, helde en gewone mense toegeskryf kon word. Gode soos Zeus,
Apollo en Asklepius in Griekeland, Serapis en Isis in Egipte asook Artemis en Sandon-Herakles
in Klein-Asié (van Paulus se heimat, Tarsus), kon ‘redder’ genoem word, weens hulle geroemde
vermoéns om van siekte, sterflikheid, swaarkry, seestorms, bedreigings asook van die seisoenale
‘dood’ van die natuur te kan bevry (Foerster & Fohrer 1971: 964 — 1024).

In die Hellenistiese heersers se kultustydperk wa: op die tydperk van Alexander die Grote (303 —
323 v() gevolg het, is goddelike eer aan heersers, in hulle leeftyd of na hulle dood, toegeskryf.
Na die dood van Ptolemius I (ca 280 vC), byvoorbeeld, is hy en sy vrou Berenike vereer as 8eol
TuTipes, ‘redder gode’. Ptolemius I en sy vrou Arsinoe II is in hulle leeftyd goddelik vereer.
Die Romeinse keisers is vanaf Augustus (27vC — 14nC) die titels van kipLos en owTnp in die
keiserkultus, veral in Klein-Asié&, toegeken (Luter 1993: 867).

Hoewel die godsdienshistoriese skool die vroe¢ Christene se gebruik van kipLos en cwtfp aan
die Hellenistiese misterie godsdienste (byvoorbeeld Serapis en Isis) toegeskryf het, word so ‘n
siening tans nie meer gehuldig nie (Luter 1993: 867).

4.2.24.1.6 Ekskursus: God red deur sy evangelie (1: 16).

Paulus deurkruis circa 35 — 64 nC die Mediterrense wéreld met sy edayyéhov, (1: 16). In die
Griekse wéreld was ebayyéAlor ‘n tegniese term vir ‘nuus van ‘n oorwinning’ (Wright 1994:
226). Die woord word ook gebruik vir die aankondiging van die geboorte van of die
ampsaanvaarding deur ‘n keiser. Na ‘n lang tydperk van burgeroorlog in die Romeinse Ryk het
Augustus (27vC-14nC)  keiser geword. Die koms van ‘n nuwe heerser het die belofte ingehou
van vrede en van die begin van ‘n nuwe wéreld. Keiser Augustus is vereer as ‘n weldoener, ‘n
redder en ‘n ordeskepper. Sy ampsaanvaarding is as die geboortedag van hom as ‘n god
bestempel.”** Dit was in ‘n universum gevul met die megalomania van vergoddelikte keisers, wat
vereer is as sulks, vanaf Babilonié in die Qoste tot Egipte in die Weste. Daarby was Imperiale
Rome deurtrek van velerlei godsdienste en gode (Wright 1994: 228).

> *n Inskripsie gedateer as 9 vC en aangehaal deur Becker by Harrison (1999: 79-91).
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In so ‘n wéreld vaar Paulus in met sy edayyédror (1: 16). Sy ebayyériov is die edayyérlov
BeoD (1: 1) asook TOv edayyérov Tol viob adtol (1: 9). In 1: 14 sé hy : kal Upiv Tols év
"Poup ebayyerloagBar..."Exnow Te kat BapPdpots. En hy doen dit want sy ebayyéhiov
bring ware owtnpiar (1:16).

Paulus se evangelie is TO evayyélov Tob Beob (1: 1). ‘n Ou vraag en dispuut is of
hierdie frase verstaan moet word as ‘die evangelie aangaande God’ of as ‘die evangelie
van(-af) God”® Die teenstelling is waarskynlik ‘n valse een. Beide is geldig. God is
beide die inhoud (objektiewe genitief) en die bron (subjektiewe genititief) van die
evangelie (Wright 1994: 231). Die God aangaande wie die evangelie handel en van wie
af die evangelie kom is die ware God. Daaroor handel Paulus se evangelie, in
teenstelling met alle valse gode. Paulus ‘open-baar’ in sy evangelie die ware God (1: 16
-17).

Die evangelie is ook T €Vayyéhov Tob viob wat tegelykertyd Incods XpioTds isen
wat die Kiptos is (1: 4). Die frase 10 elayyéhov Tob XpioTob fokus aandag op die
inhoud van die evangelie. Die evangelie handel oor die historiese Jesus van Palestina,
wat die Christus, die OT Messias is. Dit is deur Hom dat die ware God Homself bekend
maak en red (Wright 1994: 231).

Vir Paulus behels sy eVayyérov (1: 16) dus:

(1) Dat die God van Israel die een ware God is, en dat die heidense gode,
vergoddelikte keisers en heersers, slegs afgode is.

(i) Dat Jesus van Nasaret, die gekrnisigde en opgestane Een, beide (a) Kipros, dit
wil sé God en ‘Heerser’ is, (b) Koning is. Hy is die beloofde Koning van Israel
(2 Sam 7: 14), maar ook die Koning voor wie alle konings van die wéreld die
knie sal buig (8: 34: * onder sy voete’ (Ps 110:1)).

(iiiy  Dat die ‘heerskappy’ van die heidense afgode en die vergoddelikte keisers, wat
die heidense nasies in die Romeinse Imperium in hulle ystere greep gehad het,
verbreek is. Alle volgelinge van hierdie valse gode en afgode word opgeroep om
in die voorreg van Israel se ‘aeon wat sou kom’, te deel. “Nou’ (5: 9) kan hulle
die ware God leer ken en sy coTtnpiav in Christus ontvang (1: 16 — 17: Wright
1994: 232)

In die praescriptio van Romeine, in 1: 3,4,5,9 asook in 5:9; 8: 3, 29, 32 word skerp op
Jesus as die Seun van God gefokus. Die boodskap daarvan is: die ware God het sy Seun,
in vervulling van die profesieé en geskrifte van die OT (1: 2,3), gestuur om mense te red
(cotnplav : 1: 16; oglo : 5:9,19; 8: 24) van hulle verslawing aan die afgode (1: 18 —
32) en die geestelike en gepersonifieerde heersers of ‘magte’ (5: 12 — 8: 39).

God stuur, saam met sy Seun (8: 3), ook sy Gees (5: 5). Deur beide ‘Gestuurdes’ maak
God van alle mense wat glo sy kinders (8: 14 — 17), en as mede-seuns van God se eie
Seun, ook beérwers (8: 17) van die volle eskatologiese heil (8: 32). Op hierdie wyse skep
God een mwe famnilie (8: 14 - 17, 26 — 27, 29, 32) wat uit Jode en nie-Jode (1: 16), uit
Grieke en nie- Grieke, uit geleerdes en onontwikkeldes (1: 14), bestaan.

% Die yraag is of die frase To0 9eol as ‘n objektiewe of as ‘n subjektiewe genitief gebruik word.


http:Evayyi).wv

294

. Die boodskap van die * Jahwe is Koning'-Psalms (47, 93, 95 — 99 ) asook van Jes 52: 7 —
10 handel oor: (1) Jahwe as die Troonbekleér onder die nasies en oor die ‘onttroning’ van
die heidense gode; (2) oor die triomf van God en die val van Egipte en Babilon; (3) oor
die ‘kom’ van die God-Koning in hierdie wéreld asook van die Seun-Koning, die
Messias; (4) die redding en vryspraak en vrede van God. Hierdie toeseggings ontvang
die inwoners van die Romeinse Imperium ‘nou’. Dit geskied in ‘n universum waar
heidense gode en heersers hulle ‘troonsbestyging’ vier en dit laat vier. Die een ware God
‘open-baar’ (1: 17) Homself egter ‘nou’ en wel deur mense ‘te red’ (1: 16; 5: 9 - 10; &
24). Op hierdie wyse ‘rowt” God die afgode van die heidense nasies. Die vreugdevolle
evayyélov van die cotnptav (1: 16) in Christus die Seun (1: 4) konfronteer daardeur
alle magte en afgode in die Romeinse Imperium. Die allesomvattende koninklike en
goddelike en godsdienstige aanspraak van die Caesars in Rome word direk uitgedaag
deur die ewe allesomvattende aanspraak van die God van Israel: ‘Jahwe is Koning!” Nie
Caesar nie. So triomfeer die ware God-Koning (8: 34) en sy Seun-Koning (1: 3 - 4; 8:
34) oor die ‘magte’ — die ander 6ol en xUptot — van die heidense Imperium. En God die
Koning (8: 34) en sy Seun-Koning (1: 3 — 4} doen dit deur die koninklike aankondiging
(cf proklamasie: Romeinse Ryk) van die edayyéiov (1: 1 — 16; Wright 1994: 228 —
230). Die God wat in Ps 98: 1 — 3 en in Jes 52: 7 — 10 deur sy reddende aksie en magtige
dade vir sy OT volk, Israel, redding vanuit die heidense ‘magte’ en ‘heersers’ van Egipte
en Babilon gebring het, bring ‘nou’ ook eskatologies coTnplay endikutootvn deur die
evayyéliov wat Paulus verkondig (1: 16 — 17) vir die heidense nasies van die Romeinse
Imperium. As die ware God triomfeer God so ook oor die heidense nasies van Paulus se
universum.

4.2.2.42 God die Koning is die Verlosser uit ‘n doodsbestaan (7: 24 - 25)

Naas die tekening van God as die Redder (o¢lw ; 5: 9 — 10; 8: 24; cf 1: 16 —
cwTnpla) en die Bevryder (éelBepos: 6: 18, 20, 22; 7: 3; 8: 2,21) van sy nuwe volk,
word God in Rm 5 — 8 ook as die Verlosser (plopat : 7: 24 - 25) geteken.

(1) Rm 7:24 - 25 1s 'n roep om verlossing. Rm 7: 24 — 8: 1 sluit 7: 7 — 25 af. Daar
kan vyf kiein eenhede in Rm 7: 24 — 8: 1 onderskei word., Hulle is:

(a) Die uitroep in 7: 24a: “Ek, ellendige mens!’ Die teclogiese uiteensetting
in 7: 7 - 23 word onderbreek deur die persoonlike klagreaksie in 7: 24a.

)] Die vraag in 7: 24b: ‘Wie sal my van hierdie doodsbestaan verlos?’ Die
vraag is ‘n roep om hulp.

() ‘n Dankwoord en ‘n antwoord in 7: 25a. Die woorde: ‘Aan God die
dank! Hy doen dit deur Jesus Christus ons Here,” kan op twee maniere
verstaan word. Dit kan as ‘n dankwoord na die vraag in 7:24b verstaan
word. Dit kan ook as ‘n antwoord op die vraag in 7: 24b verstaan word:
bevryding het plaasgevind deur Christus, aan God die dank daarvoor.

(d) Die bogemelde eerste drie eenhede kan as tussenwerpsels verstaan word.
In 7: 25b keer Paulus terug na die uiteensetting in 7: 7 - 23: *...So is dit
dus met my gesteld: met my gees dien ek die wet van God, maar in doen
en late die wet van die sonde....". Hierdie versgedeelte is ‘n opsomming
van en dit maak tegelykertyd ‘n gevolgtrekking (cf die twee
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konsekutiewe partikels” Apa en olv, ‘dus’ en ‘maar’) ten opsigte van 7: 7
- 23,

(e) ‘n Verdere anwoord op die vraag in 7: 24b:  ‘Daar is dus nou geen
veroordeling vir die wat in Christus Jesus is nie (8: 1).”

Rm 7: 24 - 8: 1 is ‘n oorgangsgedeelte. Rm 7: 24a en 24b hou nou verband met
7.7~ 23. Aan die anderkant word daar in 7: 24b die vraag van bevryding na
vore gebring. Die dankwoord in 7: 25a is die antwoord op die vraag. Vanaf 8: 1
sal die bevryding en ook die lewe ‘“in Christus’ (8: 2} en veral die nuwe lewe in
en volgens die Gees (8: 1 en 8: 4 — 17) die onderwerp wees (Lambrecht: 1992: 35
—36). Die eindbestemming van die gelowige (8: 18 — 39) word dan bespreek.

(i) Rm 8: 24a is ‘n klag: ‘Ek, ellendige mens!” Die nominatiewe frase tala{mwpos
€yo dvBpwros staan eintlik vir ‘n vokatief: ‘(0) ellendige mens (wat) ek is!’
Die nominatief van uitroep word nie in die direkte aanspreekvorm gebruik nie.
Dit is ‘n primitiewe gebruik van die taal waar emosie die sintaks oorheers: die
emosionele onderwerp word uitgeroep sonder dat 'n werkwoord genoem word
(Wallace 1996: 60)°%

Die drie verwysings na éyo/ pe in 7: 24 — 25, wat die benarde toestand van die
‘ek’ teken, lei tot ‘n retoriese klimaks. Die ‘ek’, vasgekeer en gekonfronteer deur
die totale ‘onmoontlikheid’ van ‘n bestaan onder die sonde, die dood, die wet en
die sondige lewensbestaan (7: 5, 14 — 23), kan slegs desperaat roep om
verlossing, roep om ‘n Verlosser vanuit ‘n onbekende bron: Tis pe ploetar (7:
24; Byrne 1996: 229). Die roep om verlossing neem die vorm aan van ‘n
persoonlike k/ag soos dit in die Psalms voorkom (cf Ps 13; Fitzmyer 1993: 476).

Die aanloop tot die klag en die roep na ‘n Verlosser word in 7: 14 — 23 geteken.
Rm 7: 24 — 25 moet gesien word teen die agtergrond van veral 7: 14 — 23. Schlier
(1979: 228) som 7: 14 — 25 op as ‘die Situation des unter die Sunde verkauften
menschen’, wat sy klimaks het in 7: 24: Tahalnwpos €yo dvbputos TiS Je
pioeTal €k Tol odpaTos Tob BavdTou TolTou. Volgens Schlier (1979: 228)
gee 7. 14 — 25 ‘n uiteensetting van die menslike bestaan: die mens Ud’
dpaptia.’® Die wet het die sonde gemaksimaliseer (mheovday: 5: 20; 7: 13).
Die mens is soos ‘n slaaf aan die sonde verkoop (7: 14), hy is ongeestelik en
behoort tot cdpkivos (7: 14), hy doen wat hy verag (7; 15 — 16), daar is niks
goeds in hom nie (7: 18), hy doen net die slegte (7: 21) en is ‘n gevangene van die
sonde (7: 23) wat in hom woon (7: 17, 18). Die mens is slegs ‘n ellendige wese
(7: 24). Daar is geen uitkom kans nie. Slegs God en Christus kan help (7: 25).

Die ellendigheid van die deur die sonde vasgekeerde mens word met die woord
Talalmepos beskryf. Die Griekse term Talaimwpos is ‘n sterk term. In die
LXX (Jes 47: 11; Jer 6: 7; 15: 8; 20: 8; 51: 56; Amos 5: 9. Miga 2: 4; Joél 1: 15;
Sef 1: 15) beskryf hierdie term die ellende en die verknorsing of gevaar wat met
die eindgerig van God cor mense sal kom (Moo 1996: 465).

%t Robertson (1982:461) sé dat hierdie gebruik ‘n soort tussenwerpselagtige nominatief is, Dit is ‘n soort
emosionele uitbarsting. Soms word ‘n "w!" saam met die nominatief gebruik.
*7 Indien aangeneem word dat ‘ek” in 7: 13 -25. na ‘die mens’ verwys.
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Die ‘ek’ van 7: 24 voel sy ellendige en gevaarlike toestand teenoor die dreigende
gerig van God aan.

(a)

(b)

(c)

(i11)

Die ellendige toestand van waaruit om verlossing gepleit word, word
beskryf as 70 obpa Tob Bavarov TobTovu (7: 24).

Grammaties kan die demonstratiewe voornaamwoord TotTov (1) 6f Tob
gwpaTos (2) 6f Tob BavdTouv modifieér. Die verwysing kan dus of na
‘hierdie liggaam’ of na ‘hierdie dood” wees. ToUTou se sinsplasing is
dubbelsinnig. Die dubbelsinnigheid is egter grootliks formeel (Winger
1992:  190). Cranfield argumenteer dat die demonstratiewe
voornaamwoord aan die nomen regens verbind moet word (1975: 366 —
367) en volgens Winger (1992: 190) moet dit na die toestand van sake
verwys wat pas beskryf is in ‘n sin. In hierdie geval moet ToUToU na 7:
22 - 23 verwys. In die onmiddellike konteks verwys Paulus in 7: 23 — 25
in ‘n vinnige opeenvolging van terme na péin (7: 23), copa (7: 24) en
oap€ (7: 25). Grammaties is dit dus beter om ToUTOU met cdpaTtos te
verbind {Cranfield 1975: 367; Kasemann 1980: 191). Dit is dus van
‘diesem Todeslieb’ (Kasemann 1980: 191) dat die ‘ek’ deur Iemand
anders verlos moet word.

Waarna verwys of watter betekenis het o@pa hier in 7: 24 — 25? Zdua
kan verskillende betekenisse hé of verkry. In die direkte konteks is
odpa die terrein waar die 8dvaTos (7: 24) en die apapTtia (7: 23) asook
die étepov vopov (7: 23) en die vépos Tob Beol (7: 22) operatief is
(Winger 1992: 190).>® In 7: 24 self word o@pa met 8dvaTos in die
frase 70 odpa Tod BavdTou verbind., Die genitief in 6avdTov druk die
element uit wat die o@pa domineer (Fitzmyer 1993: 436). Die gemelde
frase in 7: 24b verwys dus na die odpa wat deur die 8dvaros beheer
word (Witherington 1994: 280). %

Die roep om van die odpa Tob 8avdTou TolTou verlos te word (7: 24),
kan op verskillende wyses verstaan word: (1) as ‘n ‘teatrale’ roep van
wanhoop ( Cranfield 1977:365-370); (2) as “n klag van mislukking om
aan die vereistes van die wet van God te voldoen (Cranfield 1977: 365-
370); (3) as ‘n roep om verlossing van die gdpa se beheersing deur die
sonde (Witherington 1994: 295). Laasgenoemde verklaring is die
korrekte.

Die roep om verlossing deur die ocdpa om vanuit die kloue van die sonde
te kom, moet in rweérlei sin verstaan word: (1) ‘n teenswoordige sin; (2)
‘n toekomstige sin (Dunn 1988: 41). Die verlossing in ‘n teenswoordige
sin — en in die teenswoordige aeon — behels drie aspekte:

(a) Die binnekoms van die sonde in die xkdopos (5: 12) het
meegebring dat alle mense gesondig het (mdvves fjpapTov: 5:
12), en dat die sonde as *n gepersonifieerde mag soos ‘n koning

*® Winger (1992: 185 — 18) verwys na vier vépot in 7: 21 — 25. Sien Ekskursus 4.2.2.4.2.2
% 1n 6: 6 word oGpa en apaptia in die frase oopa TS apapTias verbind: die odpa beheers deur die

sonde.
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(6: 12) en ‘n heerser (6: 14) oor die sondaarmens geheers het.
Die sondaarmens is versiaaf aan die sonde (6: 6), die sonde heers
in sy sterflike liggaam (6: 12), hy is ‘n slaaf van die sonde (6: 16,
17, 20) en hy verkry ‘n liggaam van sonde (6: 6). Van hierdie be-
heer-sing deur die sonde as ‘n mag wil die ‘ek’ met sy odua
verlos word (7: 24).

b) In 7: 7 - 25 verhoed die inwonende (7: 17, 20) en beheersende (7:
24) sonde as ‘n gepersonificerde mag die mens, wat volgens die
wet van God wil leef (7: 7 — 25), om daardie wet te vervul (8: 4).
Ook van hierdie beheersing deur die sonde as ‘n mag wil die €yw/
we / adTos verlos word (7: 24 — 25).

(©) Die 8dvatos in 7: 24, en in 7: 14 — 25, het naas ‘n toekomstige
ook ‘n presentiese betekemis. Die ‘ek’ in 7. 7. 7 — 25 se
beheersing deur die dood is ‘n teenswoordige realiteit. Rm 7: 10
sé:  ‘ek het gesterwe....’. Van hierdie teenswoordige ‘dood
wees’ wil die ‘ek’ ook verlos word (Byme 1996: 229).

Die verlossing van die o@pa behels ook ‘n  roekomstige
eindeskatologiese aspek. Die sonde wat in die kdopos ingekom het (5:
12) moet nog eindeskatologies sy volle vrug (6: 20) en resultaat (6: 22)
en loon (6: 23) voortbring. To oGpa Tol™ BavdTov van 7: 24 sal
uiteindelik eindeskatologies aan die fisiese dood (8: 10) en die
kaTdkptpa (5: 16; 8: 1) van God in die eindgerig (8: 31 — 34) en aan die
geestelike (7: 10) of ew?ge dood (6: 23) onderworpe wees. In 7: 24 roep
die ‘ek’ om toekomstige verlossing uit {Dunn 1988: 410).

Die roep om verlossing in 7: 24 beskryf ook die eksistensiéle worsteling
van die mens wat in die eskatologiese spanning van die ‘reeds’ en die
‘nog nie’ leef. Die verloste (7: 25a) en worstelende (7: 25b) ‘ek’ in 7: 24
— 25 1s ‘n mens wat ‘tussen’ die ou en die nuwe geone (viv 7. 6; 6: 22,
8: 1) leef. Die volle heil het reeds met die sterwe en opstanding van
Christus ‘n aanvang geneem (5: 6 ~ 10; 6: 3 -10; 7: 5 6; 8: 3,32 - 34).
Die nuwe aeon het reeds begin. Die ou aeon wat deur die sonde en die
dood beheers word (5: 14; 6: 12, 14) duur egter nog steeds voort. Tussen
die ou en die nuwe aeone is daar ‘n spanning. Daarin is die verloste ‘ek’
(7: 25a) vasgevang (Dunn 1998: 476). Hy moet poog om in die nuutheid
van lewe (6: 4) en van die Gees (8: 4) te wandel (8: 4) en God te dien (7:
6), terwyl hy in ‘n doodsbestaan vasgevang is (7: 24) en steeds ‘n odp&-
mens is (7: 25).

¢ Die vasgekeerde ‘ek’ wat in 7. 24 desperaat om uitkoms roep,
gebruik die woord popai. Plopar word in die LXX gebruik
van God as Verlosser van sy volk [srael (Dan 3: 88; 8: 4,7, 11),
asook van Hom as Skepper wat Israel uit ballingskap verlos (Jes
49: 7; 54: 5). Plopat beskryf ook God se verlossing van die
regverdige uit die dood (Job 5: 20) en uit Adns (Hos 13: 14).
In 7: 24 staan plopat in ‘n futurum vorm. Grammaties is die
verwysing dus na’n eindeskatologiese verlossing. Dit is die
mees karakteristicke betekenis van pvopat in die NT (Dunn
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1988: 397; ¢f 1Tes 1: 10; 2 Tes 1: 10, Mat 6: 13). Scos reeds
hierbo aangedui sal God inderdaad in die toekoms die mens en
sy liggaam bevry (8: 10, 11, 23). Die verlossing van 76 ocdpa
ToU 6Bavatov in 7: 24 het ook ‘n toekomstige aspek daaraan
verbonde.

Die woord pvoeTal in 7: 25b hoef egter nie eksklusief ‘n
eindeskatologiese betekenis te hé nie (Winger 1992: 191 — 192).
Dit kan ook ‘n presentiese betekenis hé. Die voorsetsel 81d in 7:
25a dui dit aan. Die verlossing wat Paulus in 7: 24b om roep is
reeds prolepties aanwesig 51d “Inoob XptoTol (7: 25a). Reeds
in die hede, voor die eindeschaton, verlos Christus. Waarvan?
Die antwoord is van die sonde se beheersing van die liggaam (7:
24).  Ploetar kombineer dus ‘n teenswoorditge en ‘n
toekomstige betekenis in 7: 24 (cf 2 Kor 1: 10 en Mat 6: 13)°™
en kan dus na ‘n volgehoue herhalende presentiese proses
verwys (Winger 1992: 192). Indien ploeTar nie ‘n
teenswoordige nuanse sou hé nie, sou Paulus nooit tydens sy
bestaan verlos of ‘bevry’ gevoel het nie.

Die ‘ek’ van 7: 7 — 25 is vasgekeer, omsingel van alle kante. Die
sonde, dood, wet en sondige bestaanswyse maak hom ‘n
‘gevangene’ (6: 6, 13; 7: 5, 21 — 25). In 7: 24 word God die
Verlosser (Deliverer) van die ellendige, magtelose ‘ek’. Hy
verlos eindeskatologies en presenties, en wel van die heerskappy
van die gepersonifieerde magte van die sonde en die dood, asook
van hulle hanclangermagte, naamlik die wet en die sondige
bestaanswyse (7: 21 - 25).

* PloeTat se derde persoon enkelvoud uitgang kan na 6f God 6f
Christus verwys. In die lig van die 5td "Inool XptoTo? frase in
7: 25a is die verwysing waarskynlik na beide. Die verlossing
kom deur God se werk deur Christus(Moo 1996: 466). God se
aksies in hierdie wéreld geskied ‘deur Christus’. Hy werk deur
Christus as sy instrument van handeling (1:8; 2: 16; 3: 24; 5: 1,
11, 17, 21; 7: 4, 25; 16: 27; Dunn 1998: 406). Die &ta ’Inoob
Xpiotob Tol xuplov Mudv— frase teken die tfussengangers
posisie en tussenganger ro/ wat Christus tussen God en die
wéreld inneem en vervul (Witherington 1994: 278). Paulus sien
Christus as iemand wat ‘n ‘oop kanaal’ tussen God en mense
daarste]. Dit geld van Christus se verlossingswerk — sy geboorte,
lewe, sterwe en opstanding in die verlede (8: 3, 6: 10, 5: 6 — 10,
6:4-10; 7: 4~ 6; 8: 32 -~ 34) —in die verlede. Ook in die hede
egter, 1s Christus ‘n ‘lewende’ tussenganger. deur wie gelowiges
toegang tot God het (5: 1 — 2; 8: 26 — 27) en ook dank aan God
kan betuig (7: 25; Dunn 1998: 4006).

Die woorde: ‘...Aan God die dank! Hy doen dit deur Jesus
Christus ons Here....", is beide die bevrydende antwoord op die
beklemmende roep in 7: 24, asook ‘n uiting van triomf (Moo

57 Die gebruik van picat in Matteus se weergawe van die Onse Vader (6: 13): phoat fpds dmd Tob
movnpol kan ook op ‘n volgehoue herhalende — presentiese - proses dui (Winger 1992: 192).
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1996: 46). Die woorde van 7: 24 is enersyds ‘n uiting van ‘n
teenswoordige triomf oor die vier beklemmende ‘magte’ wat in
7: 21 — 25 optrec en wel omdat Paulus ‘n teenswoordige en
bevryde (Christen) ervaring beskryf (Moo 1996: 466).
Andersyds antisipeer 7: 25a ‘n oorwinning wat nog moet kom:
die finale verlossing van die oOpa, wat deur 8dvaTos (7: 24,
25), dupaptia (7: 23, 25), asook hulle handlangers, die véjLos
(7: 21 — 25) en die gdpE (7: 23, 25), regeer en beheer word
(5:14;6: 12 - 14).>"

. Romeine 7: 25a is ‘n dankbetuiging wat tot God gerig word:
xapls 8¢ T¢ 6ed.’” Hierdie woorde is ‘n eksklamasie
(Fitzmyer 1993: 476).  Tegelykertyd is hulle ook ‘n
tussenwerpsel (Byme 1996: 233). Rm 7: 25a kan as beide ‘n
dankwoord en ‘n antwoord verstaan word. Dit kan as ‘n
dankwoord na die vraag in 7: 24b verstaan word, en dit kan ook
as ‘n antwoord op die vraag in 7: 24b verstaan word. Bevryding
het plaasgevind. Dit was deur Christus. Aan God die dank
daarvoor!

. In 7: 25b keer Paulus terug na die uiteensetting in 7: 7 -~ 23:
‘...So is dit dus met my gesteld: met my gees dien ek die wet
van God, maar in my doen en late die wet van die sonde....” (cf
die twee konsekutiewe parikels “apa en olv).  Hierdie
versgedeelde is'n opsomming van 7: 7 — 23 en tegelykertyd maak
dit ‘n gevolgrelking daaruit (Winger 1992: 192 — 193)*” Rm
7: 25b 1s vir sommige kommentatore ‘n ‘raaisel’. Die probleem
wat ontstaan is dat Paulus in 7: 25a ‘n beeld van oorwinning
skilder, maar dan net daarna weer'n strydtoneel skets. Die
natuurlike manier omna 7: 25 te kykisom 7: 25 a en b saam te
lees. Dit is hoe al die manuskripte die verse plaas. Die
verklaring van 7: 25a en b is dan dat Paulus twee afsonderlike
punte wil maak (Winger 1992: 192). Eerstens: dat God die ‘ek’
- Paulus en die Christen — presenties (prolepties ‘deur Christus’:
7. 25a) en eindesaktologies (pvoeTar:  futurum) verlos.
Tweedens: dat Paulus nogtans in sy situasie bly (Nygren 1949:
301; Dunn 1988: 397). Paulus bly as sondige mens in ‘n

*"! In die uitdrukking Sovkebw V6w in 7: 25 is daar ‘n personifikasie van vépos. Hierdie personifikasie
van vépos kom ook in die volgende uitdrukkings in Romeine 7 na vore: 0 vduos xupteter (7:1)...
vopov ... autioTpaTtevdevor (7:23)... kal alxparoti{ovta pe (7: 23). Die personifikasie van die
wet in Rm 7 moet egter as ‘n kwasi-gepersonifieerde mag verstaan word (Richardson 1994: 75). In5: 21 is
daar ook ‘n kwasi-personifikasie van xdpts, en volgens Richardson in 6: 13, 18 ook van Buxatoo{un.

°7 Die tekstradisie is nie eenvormig nie. Die voorkeur lesing is die uitroep: xdpls 5¢ 14 8ew (Metzger
1971:515)

* Vir sommige kommentatore is 7: 25b ‘n ‘raaisel’. Die probleem wat ontstaan is dat Paulus in 7: 252 *n
beeld van ocorwinning skilder, maar dan net daarna weer ‘n strydtonee! skets. Indien God die ‘ek’ deur
Christus van 16 copa Tol  Bavartou (7: 25a) verlos het, hoe is dit dat hierdie *ek’ nog steeds die vopos
van die Gpaptia in sy odp€ dien? Om hierdie probleem te elimineer. word twee dinge gedoen: (1) vers 7:
25b word terug verskuif tot voor 7: 24 (Dodd 1959: 132; Michel 1978: 223 - 224) of (2) dit word as ‘n
glosse weg verklaar (Bultmann 1974: 198; Kasemann 1980: 211 - 212; Wilckens 1978 - 1982: 96 - 97).
Daar is geen teksgetuienis vir enige van hierdie hipoteses nie en hulle moet daarom verwerp word.
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worsteling met die 8dvatos en die apaptia (7: 21 - 25)
gewikkel, én hy bly steeds in ‘n onvolmaakte verhouding tot die
vopos en die oapf (7: 25b) staan. Hy leef nog steeds in die
spanning tussen die ou en die nuwe aeone (Nygren 1949: 301).
Paulus beklemtoon in 7: 25a en b dus beide die a/reeds-aspek en
die nog nie-aspek van die verloste sondaar.

Die presiese inhoud van 7: 25b moet nog bespreek word. Die
emfatiese éyw van Rm 7 word hier in 7: 25b verder beklemtoon
deur avtds. Die klem op adtos wil waarskynlik die punt
tuisbring dat die mens wat die vopos van God dien dieselfde
mens is wat die vopLos van die sonde dien (Cranfield 1975: 397;
contra Kasemann 1980: 211). Elk van die vier véuor wat in 7:
22 — 23 voorkom, kom weer in 7: 25b voor. Slegs twee van
hulle word direk geidentifiseer:  vdpos Beol en véjos
apaptias’™ In die plek van & vépos Tob vods pov (7: 23)
staan daar in 7: 25b slegs TG vol en in die plek van €Tepov
vépov év tols péreoiv (7: 23) staan daar in 7: 25b slegs 1
oapE. Hierdie vier ‘karakters’ op die wéreldverhoog is die
gepersonifiérde magte en handlangers oor wie God die Koning
deur sy Seun die corwinning in Rm 5 — 8 behaal het.

Samevatting 4.2.2.4.2: God is die Verlosser uit ‘n doodsbestaan (7: 24 -25)

Die werkwoord plopar  beeld God uit as ‘n Verlosser. Rm 7: 5, 14 — 15 teken die onder die
sonde verkoopte mens. Die wet van God (5: 13) het die sonde in die wéreld gemaksimaliseer (5:
20; 7: 13). Die mens is soos ‘n slaaf aan die heerser ‘sonde’ verkoop (7: 14), hy is ongeestelik en
behoort tot die adpkivos (7: 14), hy doen wat hy verag (7: 15, 16), daar is niks goeds in hom nie
(7: 18), hy doen die slegte (7: 21) en is ‘n gevangene van die sonde (7: 23, 25) wat in Hom woon
(7: 17, 18). Bevryding vanuit hierdie toestand is slegs deur God en wel deur Christus moontlik
(7: 24 — 25). As Bevryder tree God dan ook kragdadig as Verlosser op en Hy doen dit deur
Christus,

4.2.2.4.2.1 Ekskursus: Zopa in Romeine 5 - 8.

Die woord oopa kan na verskillende sake verwys: (1) na die individu se fisiese liggaam (8: 11);
(2) na die individu se ‘self” (7: 24); (3) na die individu se natuur (6: 6); (4) na die individu se
geneigdheid tot die kwaad/sonde (7: 25); (5) na ‘n lewe in die vilees (7: 5, 14, 22 - 23; 8: 5, 9);
(6) na die sondige liggaam (6: 6; 8: 3); (7) na die liggaam oorheers deur die sonde (7: 24);(8) na
die liggaam as die plek van kommunikasie met en aksie in die wéreld; (9) na die liggaam as die
terrein waar die sonde, die dood, die wet en die sondige bestaanswyse aktief is (Winger 1992:
190; Witherington 1994: 280; Byrne 1996: 229). Die sintaks en konteks sal in elke afsonderlike
geval die betekenis van die woord moet bepaal.

7 Die lidwoord ontbreek by elkeen. Hulle het egter steeds dieselfde referent as die aanwysende vorms in

7:22 23 (Winger 1992: 192; Robertson 1938: 780).
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Ekskursus: NOpos in Romeine 7: 21 - 8: 7.

Paulus se gebruik van vopos in 7: 21 — 8: 7 is een van die moeilikste onderwerpe waaroor hy in
Rm 5 — 8 ‘n bespreking voer. Tot by 7: 20 verwys vépos na die Joodse vépos. Vanaf 7: 21 kom
daar ander vopiol by.

. Vier vpot.

In 7: 22 - 23 word vier vopot genoem:

¢

To vopos 100" Beot (7: 22). Hierdie frase verwys waarskynlik na die Joodse
vopos of die Tora. Daar is nie vir Paulus ‘n ander vépos wat God s’n is nie. In
2: 13, 15, 23 word die Joodse vépos direk met God geassosieer (Winger 1992:
186).

Ertepov vépov (7: 23a). Van hierdie vépos sé Paulus spesifiek (1) dat dit év
Tols péleoiy pov is, (2) dat dit oorlog voer teen 6 vépos Tod vods pov, en
(3) dat dit Paulus gevange neem in 0 vépos TAs apaptias. MéAn pov is
waarskynlik ekwivalent aan 1 odp€ pov (7: 18, 25). Hierdie twee frases
impliseer ‘n konneksie tussen péin en auaptias, en hierdie konneksie word
deur 7: 23b bevestig. In7: 5 is wén en adpf ook verwant (Winger 1992: 187 ).
Evepov vépov is dus waarskynlik ekwivalent aan 6 vdpos TAs apaptias
{Snodgrass 1995: 172).

To vopos To0 vods pou (7: 23). Hierdie frase verwys waarskynlik na die
vépos van God (7: 22; Snodgrass  :172). Dit word ook aan die vépos van God
verbind of aan die kant daarvan gestel deurdat dit stryd voer teen die ETepov
vopov (Winger 1992: 188).

To viuos Ths auaptias (7: 23). Die genitiewe vorm Tiis apapTias is ‘n
genitivus auctoris en beteken: ‘die heerskappy van die sonde’ (Winger 1992:
188).°” Die frase 6 vépos Tis dpaptias verwys na die Mosaiese wet wat
onder die mag of die sfeer van die sonde gekom het (Snodgrass 1995: 172) en
wat deur die sonde misbruik word (Heil 1987: 47 — 49).

Bogemelde vier vépol kom weer saam in 7: 25b voor.

. Vier vopot word twee vopot of een vopLos.

Die vier bogemelde vépos-uitdrukkings word deur sommige kommentatore
gereduseer tot ‘n verwysing na twee vopor: (1) die OT wet; (2) ‘n ‘mag’ of
‘beginsel’ (Barrett 1957: 149 0 150; Cranfield 1975: 364, 361 ~ 362. Sien 7: 21;
8:2).”" Ander kommentatore reduseer die vier vépot tot een vépos, naamlik die
OT wet van God (Wilckens 1980: 90 — 91; Dunn 1988: 395; Snodgrass 1995:
170 — 173). ‘n Sleutelvraag is of Paulus in Rm en in Rm 7 vier vépot in sy

*7 Fitzmyer (1987: 47 — 49) sé die genitiewe vorm TAs dyapTias is *n apposisionele genitief. Die twee
terme kan egter nie direk gelyk gestel word nie (Winger 1992: 188).

78 Wilckens (1980: 89) wys daarop dat betekenis (2), dit wil sé dat dpos die betekenis het van *n ‘mag’ of
‘n ‘beginsel’, nie in die klassicke of Hellenistiese Griekse literatuur, nog minder elders by Paulus voorkom.
Cranfield (1975: 361 - 387) skop veral vas daarteen om vdpLos in 8: 2 letterlik op te neem as die Mosaiese

wet van God.
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gedagte gehad het en in die vooruitsig wou stel? Na die oordeel van die skrywer
is daar van een vépos sprake in Rm 7.

God die Koning is die Verlosser uit verganklikheid (dmoAiTpeais: 8: 23).

AmoliTpwols het drie moontlike agtergronde. (1) die sakrale manumissie van
slawe in die Grieks-Romeinse wéreld (Deissmann 1927: 320 — 323); (2) die
emansipasie van gewone slawe of oorlogsgevangenes (BGD ; JosAnt 12: 27; Eks
21: 8; cf Dan 4: 24); (3) die sterk OT motief van Jahwe as die Verlosser {go’el)
van sy volk Israel””" Laasgenoemde gedagte verwys cerstens na Israel se los-
making uit slawerny in Egipte (Deut 6: 6 — 8; 7: 8; 9: 26; 13: 5; 15: 15; 21: 8; 24:
18; Ps 25: 22; 26: 11; 31: 5; 32:7), toe God vir Hom ‘n volk as eiendom verkry
het (Eks 15: 16; 19: 5; Mal 3: 17; Ps 74: 2). Later verwys die gedagte van die
go’el na Israel se ver-lossing en terugkeer uit hul Babiloniese gevangenskap (Jes
41: 14; 43: 1,14; 44: 22 - 24; 51: 11; 52: 3 - 0; 63: 12; 63: 9). Nog later verkry
hierdie woord ‘n eskatologiese betekenis en verwys dit na dit wat Jahwe nog vir
Israel aan die einde van die tyd sal doen (Hos 13: 14; Jes 59: 29; Ps 130: 7 - §;
Fitzmyer 1993: 122 - 123; Dunn 1988: 169). Agtergrond (3) is die breér konsep
wat voorop in Paulus se gedagtes staan (Dunn 1988: 169) alhoewel baie van die
lesers van Romeine slawe of gewese slawe was (Leenhardt 1961: 8-23)

Rm 8: 23 kan teen al drie bogemelde agtergronde gesien word. In die gebruik
van @moAiTpwots in 8: 23 is daar egter twee basiese gedagtes: (1) slawerny; (2)
die begindiging van daardie slawerny (Campbell 1993: 126)*” ‘Bevryding’ en
‘vryheid’ en ‘verlossing’ was vir Paulus en sy bekeerlinge belangrike woorde en
ervaringe (Dunn 1998: 328).°7

In 8: 23 het losmaking of bevryding betrekking op die odua.’® Eépa dui op die
mens se liggaamlike deelname aan en in sy omgewing (Dunn 1988: 475).*' Die
woord o@pa in 8: 23 hou verband met die gipa van 6: 6 en 7: 24 en verwys na
die menslike bestaan as ‘n beliggaming in die teenswoordige aeon en alles wat
daarmee saamgaan. Dit sluit ‘die verslawing aan vergangklikheid’ (8: 21) asook
‘die sondige praktyke (tds mpafeis) van die liggaam’ (8: 13) in (Dunn 1988:
475).

577 ¢n Go’el was ‘n bloedverwant op wie die plig gerus het om ‘n verslaafde of gevange Joodse familielid
jos te koop (Fitzmyer 1993: 122; 41: 14; 43: 14, 44: 6; 47: 4; Ps 19: 15; 78: 35).

78 Fyner genuanseerd is die volgende konnotasies ook aanwesig: (1) ‘n verslaafde toestand: (2)
verwagting {(orevdloper : 8: 23); (3) die aanwesigheid van hoop {éAmis: 8: 24); (4) *n daad van
verlossing (amoAUTpwots: 8: 23); (5) die vry-wees vanuit ‘n gevange of verslaafde toestand; (6) ‘n vrye
toestand; {(7) ‘n nuwe ‘vriendeliker” heerserskap.

9 PxevBepla (vryheid) : Rm 8: 21: éxevBepubévTes (te bevry): Rm 6: 18,22 8: 2, 21: éXe{Bepos (vry)

:Rm7:3;9: 1.

>0 Semanties dui die \uTpéw -woordgroep op die daad of proses om ‘n persoon ‘los te maak’, ‘vry te stel’,
‘te verlos®, ‘te ontset”, te bevry’ (Louw en Nida 1988: 488). AwoliTpwots kom op ses ander plekke in die
Pauliniese corpus voor: 3: 24; 1 Kor 1: 30; Efes 1: 7, 14; 4: 30; Kol 1: 14).

581 In Rm is daar ‘n onderskeid tussen odpa enoapt.
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. Die losmaking® van die liggaam verwys in 8: 23 na ‘n toekomstige
eindeskatologiese gebeurtenis wat terselfdertyd verband hou met ‘n kosmiese
gebeurtenis (Fitzmyer 1993: 123). Die transformasie van die oGpa as iets wat
gekenmerk word deur: (1) ‘n verslawing aan die verganklikheid (8: 21); (2)
sondige praktyke (8: 13); (3) sondigheid (6: 6); (4) sterflikheid (7: 24) en (5) ‘n
bestaan in die teenswoordige acon (vuv : 8: 1, 22), kan slegs plaasvind wanneer
die teenswoordige aeon self getransformeer word.”® Hierdie transformasie sal
iets kosmies wees. Die hele skepping sal tot ‘n nuwe heerlike bestaanswyse
omvorm word (8: 21; Dunn 1988: 475). Die losmaking of bevryding
(amworlTpwoLs) van die odpa asook die omvorming van die skepping tot ‘n
nuwe heerlike bestaanswyse sal deur ‘n daad van God geskied (Campbell 1994:
126). Gelowiges se gretige verwagting (dmexdéxeTal 8: 19, 23 25 — drie keer)
van die finale denouement deur God dui daarop (Dunn 1998: 331). Die liggame
wat bevry word is dié van die besitters van die Gees (8: 23) en die kinders van
God (8: 23). Hulle is die ‘ons’(npov).

L AmoXiTpwots hou gewoonlik verband met ‘n A0Tpov. ‘n Adtpov is die wyse of
instrument waardeur die losmaking of ontsetting moontlik gemaak word.
AdTpov word soms met ‘losprys’, wat ‘n som geld kan wees, weergegee (Louw
& Nida 1988: 488). In die hele gedagtegang van 8: 23 is daar egter geen
verwysing na ‘n losprys of ‘n betaling nie (Campbell 1993: 130).

. Die drie voorkomste van drnekdéxeTal in 8: 19, 23, 25 is opvallend. In 8: 19
word dit met drokapadok{a verbind wat op ‘n gespanne verwagting dui
(Wilckens 1980: 152). Semanties is die fokus meer op dmokapadoxia as op
amexdéxeTal en bepaal eersgenoemde veel eerder die semantiese inhoud
(Newmann & Nida 1973: 159). Die NAV se vertaling is baie gepas: ‘sien met
gespanne verwagting uit’.

. In 8: 19 sien die skepping met gespanne verwagting uit. In 8: 23 sien die
gelowige met gespanne verwagting (versugting) uit. Die verwagting is
tweeledig: (1) dat God bekend sal maak dat Hy gelowiges as sy kinders
aangeneem het; (2) dat God gelowiges van verganklikheid sal bevry.
Laasgenoemde punt is reeds uitvoerig bespreek. Daar moet nog aan punt (1)
aandag gegee word. Dit word vervolgens gedoen.

Die gelowige is reeds ‘n kind van God (8: 14 - 17). Kindskap is ‘n Patrologiese
(8: 14 — 17) Christologiese (8: 17, 29) en ‘n Pneumatologiese (8: 15 — 16; 26 —
27) realiteit. Volle kindskap van God is iets wat in die teenswoordige aecon nog
nie volkome gemanifesteer is nie. Die gelowige is reeds ‘aangeneem’
(vioBeolas: 8: 15) as kind, maar hierdie kindskap moet nog ‘bekend gemaak’ (8:
23) word. YioBeolus dui in 8: 23 op die finale en eindeskatologiese
manifestasie van die viol / Téxva van God (8: 14 — 17) se kindskap van God

2 Michel vertaal dmo\iTpwots met ‘Freilassung’ {1980: 270).

**3 Die betekenis van die frase amo\UTpuols Tol oopaTos is nie dat vrygespreektes van hulle liggame
bevry of verlos word nie, maar dat hwlle liggame self verlos word. Die genitief is dus "n objektiewe
genitief (Newmann & Nida 1973: 161). Die karakteristieke Griekse dualisme van oopa enduy? speel hier
dus geensins "n rol nie (Dunn 1988: 475).
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(Cranfield 1977: 419).°**  Hier funksioneer die nog-nie karakter van die
oorvieueling van die ou en nuwe aeone {Dunn 1998: 495). Die gelowige se
bestaan word gekenmerk deur ‘n eskatologiese spanning. Hy leef tussen die
aanvang van die nuwe aeon met die eerste koms van Christus, en die afsluiting
van die ou aeon met die tweede koms van Christus.

. God is in 8: 23 die Verlosser: Hy bewerk die “Freilassung’ van die ligaam{Michel
1978: 270). Die veronderstelde persoon wat in die frase Tnv damoldTpouoiv Tod
owpatos handelend optree is God. Die hele verlossing- (dmolUTpwoLs: 8: 23)
en bevrydingsproses (ElevBepwdévTes:8: 21) kom in ‘n kosmiese en
eindeskatologiese konteks voor. Die x7{ots funksioneer baie sterk in 8: 18 - 23,
Die Onderwerper van die skepping (8: 20) is ook die Bevryder van die skepping
(8: 21) en die Verlosser van die mens (8: 23).

Samevatting 4.2.2.4.3: God is die Verlosser uit verganklikheid (8: 23)

Rm 8: 23 beeld God uit as die Verlosser van die mens se verganklike liggaam. Die woord odpa
in 8: 23 hou verband met die oGpa van 6: 6 en 7: 24. Die oGpa van die mens is verslaaf aan die
verganklikheid van die skepping (8: 21), die sondige praktyke van die liggaam (8: 13), sondigheid
(6: 6), sterflikheid (7: 24), asook ‘n bestaan in die teenswoordige aeon (7: 6,17; 8: 1, 22). In die
eindtoekoms sal God, die Koning — Verlosser, die copa uit al hierdie tekortkominge verlos.
Hierdie verlossing sal iets kosmies wees en saamval met God se verlossing van sy skepping.

4.2.2.4.4. God die Koning is die Bevryder van sy skepping (€AevBepwBévTes: §8: 21).

In 8: 19 — 23 beskryf Paulus die bevryding (éxevBepwbévTes: 8: 21) van die
skepping vanuit ‘n toestand van: (1) onderworpenheid aan verydeling (8:20); (2)
verslawing aan verganklikheid (8:21).

¢ Die nie-menslike materiéle skepping is volgens 8: 20 — 21 nie wat dit moet wees,
of wat God bedoel het dit moet wees nie.*® Dit is onderworpe aan verydeling (8:
20). Die skepping is ‘onderwerp’. Die referent en subjek van UmeTdyn
(tweekeer in 8: 20) is God. Daar is vry algemene ooreenstemming dat UmeTdyn
‘n passivum divinum is wat na Gen 3: 17 - 18 verwys (Dunn 1988: 470; Fitzmyer
1993: 508).%*¢ God alleen het die reg en die mag gehad om die nie-materiéle
skepping weens die mens se sonde te straf en te onderwerp aan verydeling (Moo
1996: 516).

Die onderwerping van die skepping is iets wat nie uit eie keuse plaasgevind het
nie (NAB). Die frase oy éxkoloa verwys na die skepping (Dunn 1988: 470) en

Saf Sommige,veral Westerse, mss laat viofeolas in 8: 23 weg. Metzger (1971) behou die woord.

*% Kriots kan of die ‘daad van skeping’ (cf 1: 20) of, meer dikwels, *dit wat geskep is” beteken.
Laasgenoemde betekenis kan weer in ‘n individuele sin as ‘skepsel” of in die meeste gevalle in ‘n meer
algemene sin as die ‘skepping’ verstaan word, In 8: 21 pas laasgenoemde betekenis (Moo 1996: 513) en
wel in die sin van die nie-menslike materié¢le skepping soos dit uit die hand van die Skepper-God gekom
het {Fitzmyer 1993: 507).

5% Ander moontlike referente is: (1) Adam; (2) die sondige mens; (3) Christus ; (4) Satan (Fitzmyer 1993:
507 - 508).
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wel die skepping se onderwerping aan verydeling (8: 20).>’ Die bedoeling is dat
die skepping nie deel gehad het aan Adam  se mislukking nie (Gen 3: 1 — 18),
maar dat dit nogtans daarby betrek is (Dunn 1988: 470). Die teenswoordige
situasie van die skepping het nie sy ontstaan in die skepping se ecie optrede of
doelstelling nie (Fitzmyer 1993: 507).

. Dit waaraan God die skepping onderwerp het, is pataiéTnTu (8: 20).°%
MaTaidétnTe was deur die eeue die onderwerp van verskillende interpretasies
(Cranfield 1977: 413). ‘n Paar interpretasies is: (1) futiliteit (Dunn 1988: 470);
(2) verydeling (NAB); (3) frustrasie (Fitzmyer 1993: 507); (4) leegheid (Fitzmyer
1993: 507); (5) doelloosheid (Fitzmyer 1993: 507). Paulus verwys na ‘n toestand
waarin die materiéle skepping verkeer, ‘n toestand van oneffektiwiteit (Fitzmyer
1993: 507). Die skepping: (1) funksioneer nie meer soos dit ontwerp is om te
funksioneer nie (Dunn1998: 100); (2) bereik nie die doel of eindbestemming wat
dit moes bereik nie (Dunn 1998: 100); (3) vervul *n rol waarvoor dit nie ontwerp
is nie en wat iets onwerklik en ‘n illusie is (Dunn 1998: 100).°* Die verwysing
is duidelik na Gen 3: 17 — 18 (Dunn 1998: 470).

. God se onderwerping van die skepping het ook ‘n positiewe sy. God het die
skepping €¢’ éxmiSL onderwerp (8: 20). Die datief moet modaal of assosiatief
verstaan word. Dit dui begeleidende omstandighede en wyse aan (BDF 198:
Dunn 1988: 475): die onderwerping deur God het ‘in hoop’ geskied (Dunn 1988:
470). Die frase éd’ éAmisL modifieér die werkwoord UmeTdyn: die skepping is
in hoop onderwerp (Cranfield 1977: 414). God het nie die skepping in ‘n ydele
toestand en ‘n hooplose toestand gelos nie.

Wat is die hoop wat die skepping het? Die hoop het ‘n fokus op: (1) die verlede
en (2) die toekoms. In die fokus op die verlede kan 8: 20d ‘n verwysing wees na
Gen 3: 15 waar die protoevangelium voorkom. Saam met die vervloeking van
die aarde (3: 18) het God in Gen 3 die belofte gegee dat die nageslag van die
vrou, Eva, die kop van die slang sal vermorsel (3: 15; cf 16: 20). Die skepping
was dus nie sonder hoop nie. Paulus is die eerste Bybelse skrywer om die
gedagte van hoop op die storie in Gen 3 toe te pas (Fitzmyer 1993: 508). In die
fokus op die toekoms behels die hoop wat die skepping het dat dit bevry sal word
(8: 21). Hierdie bevryding sal plaasvind in samehang met die eindeskatologiese
bestemming van die vrygespreekte kinders van God (8: 21 ~ 23; Fitzmyer 1993:
509).

¥ Die frase oty éxoboa word op die volgende verskillende wyses weergegee: (1) nie deur sy (die
skepping) se eie wil nie (Moo 1996: 506); (2) nie deur sy eie fout nie (Fitzmyer 1993: 507): (3} nie uit eie
keuse nie (NAB).

> Die naamwoord atatétns kom elders in die NT slegs in Efes 4; 17; 2 Pet 2: 18 voor.

** Die ekwivalente werkwoord word in Rm 1: 21 gebruik. Daar beskryf die werkwoord die leegheid van
die sondaarmens se denke wat nie sy vertrekpunt in die erkenning en verering van asook dankbetuiging
teenoor God neem nie (Dunn 1998: 100). In 1: 20 verwys épaTtaiwbnoay na afgodery.
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In 8: 20,21 is die twee sleutelwoorde UmeTdyn en €AecvlepwférTes. Beide
woorde beskryf algemene fasette van verslawing en die omkering van die proses
in die anticke Grieks-Romeinse wéreld. Die ‘gevangenskap’ wat ter sake is,
word weergegee met Sovkelas.”” Aovhelas kan letterlik vertaal word met
‘slawerny’ of ‘verslawing’” (NAB). Daar is ook verwysings na die karakteristieke
hoop op vrylating en na die nuwe toestand waarop gehoop word onder ‘n nuwe
eienaar of heerser (8: 15 — 17; 20b — 21; 23b - 25). Konnotasies een tot vyf van
die tien aspekte verbonde aan die metafoor van slawerny is dus in 8: 15 — 25
aanwesig (Campbell 1993: 127 — 130). Sien p 302 voetnoot 575.

Die herverskyning in 8: 21 van die motief van bevryding (€ euBepwbévTes) is
doelbewus. Dit roep die bevryding vanuit die mag van die gepersonifieerde
magte van die sonde (6: 18, 22) en die dood (6: 19, 23; 7: 24), asook die mag van
hulle handlangers die wet (7:3; 8: 2) en die sondige bestaanswyse (6: 12,13) in
herinnering. Dit bind hierdie ‘magte’ almal saam as onderling versterkende
eienskappe van die ou aeon van Adam (Dunn 1998: 471). Die toestand en
kenmerk van hierdie ou aeon is die van Sovieias. Die woord beskryf die hele
geskape orde soos dit tans bestaan (Dunn 1988: 471) as ‘n verslawing (NAB).
Aovhetas word in 8: 21 gedefineer in terme van THis ¢$Bopds. Die woord het
hier betrekking op die nie-menslike skepping en verwys na die ‘verval’ (‘decay’)
daarvan (Fitzmyer 1993: 509; Dunn 1988: 472; Moo 1996: 517), en nie slegs na
die ‘verganklikheid’ (‘transitoriness’) daarvan nie (NAB). Hierdie ‘verval’ kan
verder gedefineer word as ontbinding, dood, veranderlikheid en magteloosheid,
en wel soos dit in die materiéle skepping voorkom (Fitzmyer 1993: 509; Moo
1996: 517). Die genitiewe vorm Tfis $Bopds is waarskynlik ‘n objektiewe
genitief: ‘slawerny aan verval’ (NAB; Moo 1996: 517).

Die skepping is hulpeloos verslaaf aan die verval wat in die wéreld heers vanaf
die ‘val’ in Gen 3. Terselfdertyd egter bestaan die skepping in die hoop dat dit
be-vry sal word. Die bevryding wat dit sal geniet, is dat dit deel sal h€ aan die
eindeskatologiese heerlikheid wat God se kinders sal geniet (8: 21 — 23). Die
vryheid wat die skepping sal geniet, is dus dat dit in God se heerlikheid sal dee!
(Dunn 1988: 472).

In die frase Ty éxevBeplav Ths 86Ens TdY TOV Tékvwy Tod Beol is daar ‘n
opeenvolging van drie genitiewe vorms. Die laaste twee genitiewe — TOV Tékvwy
Tol" Beol - is genitiewe van besit: heerlikheid ‘beloort aan’ die kinders, wat op
hulle beurt weer ‘aan God’ behoort (Moo 1996: 517).”' Die eerste genitiewe
vorm — THis 86Ens — word normaalweg as ‘n attributiewe genitief of ‘n genitief
van kwaliteit geklassifiseer: ‘die heerlike vryheid’ (Wallace 1996: 86 — 88).
Hierdie genitief kan egter ook in ‘n losse sin as ‘n genitief van besit gesien word:
‘die vryheid wat hoort tot, geassosieer word met, die staat van heerlikheid’
{(Byme 1979: 107; Moo 1996: 517).

590

Aovielas kom ook in 8: 15 voor, saam met die woord ¢6Pov, wat die karakteristicke vrees van 'n slaaf

beskryf (Campbell 1993: 127).
9 Die laaste genitiewe vorm — 7ol Oeol ~ kan ook as ‘n genitief van besit geklassifiseer word (Moo

1996: 517).



367

Nog twee opmerkings is gepas. Eerstens dic be-vryding wat die skepping sal
geniet,lé in dic tockoms’>”  Tweedens, daardie vryheid bestaan nie uit ‘n
vernietiging nie, maar uit ‘n transformasie wat iets kosmies sal wees (Moo 1996:
517).

Samevatting 4.2.2.4.4: God is ‘n Bevryder

God staan in 8: 21 in die sentrum. Hy is die referent en handelende subjek. Hy het die skepping
onderwerp (Gen 3: 8 — 19). Hy sal eindeskatologies ook die Bevryder daarvan wees. Die fokus
in 8 18 — 23 is baie sterk op die Skepper-God wat ook die Bevryder-God is. Daarby is die
optrede van die Bevryder-God sterk kosmies en antropologies gefokus, en wel op die totale
transformasie en vernuwing van beide.

Samevatting 4.2.2.4: God is ‘n Redder, Verlosser en Bevryder

God word in 5; 9 — 8: 23 deur naamwoorde en werkwoorde duidelik as ‘n Redder, Verlosser en
Bevryder uitgebeeld. God is die Redder van sondaars in 5: 9, 10; 8: 24. Hierdie redding is iets
wat God histories en heilshistories in die nuwe aeon wat Hy in Christus in die wéreld inlei (vbv :
5:9), verrig. Ditis ‘n aksie van Hom in die geskiedenis in en deur Christus en sy kruisdood (5: 6
- 10) op Golgota. Die voorwerp van sy reddingsaksie is mense wat swak (5: 6), goddeloos (5: 8)
en vyande (5: 10) van Hom is. Dit waarvan mense gered word is God se eindeskatologiese straf
(5: 9).

God word in Rm 5 — 8 ook as ‘n Verlosser uitgebeeld en wel op tweérlei wyse soos beskrywe
deur die werkwoorde plopar (7: 24) en amokdTpwors (8: 23). In 7: 24b is God die Verlosser
van die ‘ek’ wat vasgekeer is en wat gekonfrontreer word deur die totale onmoontlikheid van ‘n
bestaan onder die koningsheerskappy van dpaptia en 8dvatos, asocok hulle handlangers,
naamlik die vopos en die odpé (7: 5, 14 — 25). In 8: 23 is God die Verlosser van die gelowige
asook van sy liggaam (8: 23) van ‘n verslawing aan verganklikheid (8: 21, 23), sondige praktyke
(8: 13), ‘n sondige bestaanswyse (6: 6) en sterflikheid (6: 12; 7: 24). Tegelykertyd is God in 8: 19
— 23 die Verlosser van sy skepping asook die omvorming daarvan tot ‘n nuwe heerlike
bestaanswyse,

God word in Rm 5 — 8 ook as ‘n Bevryder uitgebeeld. Hy self het die skepping aan verydeling
onderwerp (8: 21). Die onderwerping van die skepping is ‘n verslawing aan ‘n ‘verval’
(bBopds). Vanuit hierdie toestand bevry God sy skepping om deel te hé aan sy eindeskatologiese
heerlikheid (8: 21 — 23). Hierdie bevryding van die skepping sal saamval met God se openbaring
van sy kinders en hille verkryging van die heerlikheid van God (8: 21 — 23).

4225 God is ‘n Regter

God die Koning-Regter word in Rm 5 — 8 op tweérlei wyse uitgebeeld: (1) deur ‘n
handeling van Hom wat Hy in die verlede verrig het (8: 3); (2) deur ‘n toekomstige
handeling van Hom (8: 31-34).>* In geval (1) voltrek God ‘n vonnis en in geval (2)
spreek Hy vry. In beide hierdie uitbeeldings van God as Regter word sy triomf

2 Die voorsetsel els druk die einddoel van die skepping se vrymaking uit (Moo 1996: 517). Die NAB lui:
“...(om so tot die vryheid) te kom....’

*InRm 1: 18 - 32 word God se Regterskap ook as iets presenties uitgebeeld. Sy toornende straf of
gerigsvoltrekking word volgens 1: 18 — 32 deurlopend deur die menslike geskiedenis in hierdie wéreld
voltrek (0pyd: 11 18; mapéSuwker: 3x; 1: 24, 26, 28.)
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uitgebeeld en wel oor die sonde (8: 3) asook oor alle bedreigende menslike en
geestelike magte (8: 31 ~39).

God het in die verlede ‘n vonnis voltrek (8: 3).

In 8: 3 triomfeer God oor die sonde deur ‘n beslissende juridiese vonnis teen die
sonde - ‘in die vlees” — uit te spreek. Baie aspekte is aan hierdie stelling verbonde.

)

(i)

(i)

In 8 3 spreek God ‘n beslissende en finale vonnis oor die sonde as ‘n
gepersonifieerde mag uit. KaTékpivev Tiv apaptiav is in 8: 3 die hoofsin
asook die hoofgedagte. Die stuur van die Seun beskryf die wyse van die
bereiking van die vonnis. KaTékptvev is ‘n juridiese term (Biichsel 1968: 951 —
952). Dit dui gewoonlik op die daad of juridiese handeling van ‘n regter in ‘n hof
om ‘n persoon ‘te vonnis’ (Biichsel 1968: 951).** Wanneer God die subjek van
die werkwoord is, sluit die vonnis handeling beide die ‘uitspreek van die vonnis’
asook die daadwerklike uitvoering van daardie vonnis in (Biichsel 1968: 1951; cf
Rm 14: 23; 1 Kor 11: 32; 2 Pet 2: 6). Die woord het byna altyd ‘n persoonlike
objek: mense word gevonnis (Moo 1996: 480). Die frase katékplvey THv
apaptiav beskryf dus dat en hoe God ‘n beslissende vonnis teen die sonde
uitgespreek het. Die voorwerp van God se vonnisvoltrekking is die apaptiav en
wel as ‘n gepersonifieerde mag (Dunn 1988: 422).

God vonnis die sonde év 7§ capkl. Maar hoe? Hoe moet die frase év Tf capkl
verstaan word? Daar is ‘n paar moontlikhede. Die frase kan verwys: (1) na die
inkarnasie van die Seun en nie na sy sterwe en opstanding nie. Die inkamasie
=gtuur) van die Seun behels implisiet God se vonnis voltrekking oor die sonde
(Biichsel1968: 951 — 952; Cranfield 1975: 383); (2) die sonde wat in die menslike
viees gekry word (Kruse 1996: 217); (3) die ‘gekruisigde vlees’ van Christus
(Kidsemann 1980: 214 — 217; Fitzmyer 1993: 486 — 487; Dunn 1988: 422). Die
laaste siening moet as korrek beskou word (cf 7: 4b). Die frase év T capki
verduidelik dus Aoe en in watter opsig God ‘n beslissende vonnis oor die sonde
gevel het, naamlik in die areq waar die sonde as gepersonifieerde mag geheers
het (5: 12, 21; 6: 14): év 11 capkl. Die frase év T capki verwys dus in 8: 3 na:
(1) die mensheid of menslike natuur van die Seun; én (2) die sfeer of domein van
menslike swakheid waarin die Seun ingegaan het om sy heilswerk te verrig (Moo
1996: 480).>”

In 8:3 is die mensheid of die cap€ dié van die Seun en wel sy ‘gekruisigde vlees’
(Fitzmyer 1993: 486 - 487; ¢ 7:4). God het ‘n beslissende vonnis oor die sonde
gevel in die offer van die Seun op die kruis (5: 9), dit wil sé in die dood wat die
Seun op die kruis ‘in die viees’ (7: 4) gesterf het (Fitzmyer 1993: 486 ~ 487; Moo
1996: 480).

Dunn sien die vonnis van die sonde ‘in die vlees’ as ‘n strategie van God (1988:
422). God het die aanloklikheid van die odp€ se swakheid gebruik om die sonde
na die menslike vlees te trek en om s6 en daar die stryd teen die gepersonifieerde
mag van die sonde aan te knoop (1988: 422) en daar te triomfeer (1988: 422).

** Byvoorbeeld in Mk 14: 64: ‘Hulle het Hom eenparig veroordeel: “Hy verdien die dood!".
* Die woord ‘ingegaan’ verwys nie na die inkarnasie van Christus nie, maar daarna dat Christus die sonde
van binne af kom oorwin het (Moo 1996: 480).
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Hierdie triomf behels die volgende:

(a) In die mees dramatiese omkering van ‘n situasie in die ganse tyd word
BdvaTtos van ‘n posisie van ‘n bondgenoot van die sonde te wees, omvorm

tot ‘n instrument waardeur die apaptia verslaan en vemnietig (kaTapynéf:
6: 6) word (Dunn 1988: 422).

(b) Die Seun se sterwe €v T§j capkt, op die kruis van Golgota en God se
voltrekking van sy vonnis daar oor die sonde as ‘n gepersonificerde mag, het
die hele ou aeon, wat gekarakteriseer is deur dic sonde se dominering van die
vlees, tot ‘n einde gebring. Die epogale betekenis van Christus se sterwe, en
wel as God se handeling, is dus ‘n belangrike keerpunt in die wéreld se
geskiedenis (Dunn 1988: 422).

(¢) Die Seun sterf op die kruis van Golgota op ‘n verteenwoordigende wyse (els
Tov 8dvaTtov abtod éBanTiobnuev: 6: 3; dmeBdvopev ovv XpioTd: 6: 8)
daardie dood wat die menslike ras deur hulle sonde (5: 12) oor hulleself
gebring het (Wolff 1990: 86). Wolff (1990: 86) verwys na Froitzheim
(1979: 41) wat die volgende sé: Op die kruis van Christus het God finaal ‘n
vonnis gevel en daardie vonnis behels die ‘dood’ ‘vir almal’. Die hele
wéreld was in die gekruisigde liggaam van Christus (7: 4) oop voor die oé
van God en ontvang ook daar sy regmatige vonnis. Hierdie dood (5: 8, 6: 8)
wat Christus gesterf het, is niks anders as die eskatologiese dood wat die
gevolg is van die sonde nie. As sulks is die dood ook die vernietiging van
alle mense in soverre hulle sondaars is. Christus se sterwe was dus
terselfdertyd die sterwe van die hele mensheid.”*®

(iv)  Die dpapria waaroor God sy vonnis év T capkt Tob ulob voltrek, is ‘n
gepersonifieerde mag wat in hierdie wéreld heerskappy voer (5: 21; 6: 12, 14).
ApapTia is die oorheersende enkele term vir sonde in die NT. Drie betekenisse
van apaptia kan onderskei word; (1) ‘n individuele daad (Rm 7: 5); (2) die
defektiewe aard van die mens, wat ook vyandig teenoor God staan (Rm 3: 20; 5;
13,20; 6: 1; 7.7, 8: 3, 7, 8); (3) ‘n persoonlike mag (Rm 6: 6, 13, 20; 7. 14, 23, &:
3).

Apaptia as ‘n gepersonificerde mag kom veral in Rm 5 — 8 voor en speel ‘n
belangrike rol in hierdie hoofstukke. Die sonde het in die wéreld ingekom (5:
12), mislei die mens (7: 11), woon in hom (7: 17, 20) en word ‘n demoniese mag
wat oor hom heers, aangesien die mens Ud’ apaptiav- onder die mag van die
sonde 3: 9 ~ is. Die mens is soos ‘n slaaf aan die sonde verkoop (6: 16, 20; 7:
14), wat hy dan met sy liggaamsdele (6: 13) dien (6: 6; 7: 23; 8: 3). Die sfeer van
mag van apapTia as ‘n persoonlike mag is die odp€, waar dit heerskappy voer
(5:21; 6: 12, 14). Dit het tot gevolg die betaling van die loon van die dood (5:
21:6:23;,7:11).

In 8: 3 word apaptia as ‘n gepersonifieerde mag in hierdie wéreld deur God
finaal veroordeel en gevonnis. Dit geskied in die odp€ van die Seun (8: 3). In en

LT . . . T -
** Die gedagte van 'n plaasvervangende verteenwoordigende sterwe was iets bekend in die Judaisme van
Paulus se tyd. Sien 2 Mak 7: 37 - 38,



310

deur Christus sterf die gelowige dan vir die sonde (6: 2, 6, 8) en is hy dan dood
vir die sonde (6: 11) en bevry daarvan (6: 7, 18, 22; 7: 4 - 6; 8: 2).

(v) God se juridiese voltrekking van sy vonnis oor die gepersonifiecrde mag van die
sonde év TH oapkl, (ToU vlol ) is iets wat év GpoldpaTtt capkos apaptias
geskied het.*”” Opolmpa het basies twee betekenisse: (1) iets wat met iets anders
ooreenkom of daarna lyk: ‘kopie’ of ‘beeld’; (2) ‘vorm’ en wel in die sin van die
uiterlike voorkoms of die vorm van *n ander realiteit (Schneider 1970: 191).

In 8 3 word Opolopa ten opsigte van die mens Christus gebruik, en die
ondergemelde betekenisse is almal toepaslik:

(a) Opolwpa dui op ‘n dieper identiteit tussen die twee sake wat vergelyk word:
Christus was nie slegs ‘soos’ mense nie, Hy was werklik mens (Fil 2: 7).
Christus was in alle opsigte mens (Moo 1996: 369). Opolwpa moet egter
nie doseties verstaan word nie (Marcion).

(b) Die woord opolwpa dui ook op ‘n element van verskil. Christus was nie

slegs ‘soortgelyk’ aan die sondige mens — odp€ apaptias: 8: 3-nie, Hy het
werklik die odpE apaptias van die mens aangeneem, sonder dat Hy egter
self gesondig het (2 Kor 5: 21; Moo 1996: 369 — 370).
In punte (i) en (ii) moet dus in die woord opolopa met twee aspekte
rekening gehou word: (I) ‘n gelykheid: Christus was in alle opsigte mens;
(2} ‘n onderskeid: Christus het vanweé sy Godheid of Goddelike natuur nie
gesondig nie, Fitzmyer vat hierdie twee betekenisse saam deur te sé dat
opotwpa ‘n identiteit uitdruk wat nie ‘n identiteit is nie (1993: 485).

(c) Zap& karakteriseer die mens in sy behoort tot die acon van Adam of die ou
aeon. Hierdie aecon was onder die dominansie van die apuaptia (5: 12; 21;
6: 12, 14, 21). Die odp apaptias is deur die apaptia gebruik om die
mens aan die dood te onderwerp (5: 12 — 14). Dat Christus ‘n odp&
apaptias bestaanswyse aangeneem het, beteken dus dat Christus deel
geword het van die realiteit van die ou acon (Dunn 1988: 421).

(d) Hoewel Christus die odpE en die odpf dpaptias (8: 3) van die mens
aangeneem het, het die heerskappy van die apaptia (6: 6, 13, 16, 21; 7: 14,
23; 8: 3) en van die BavaTos (5: 21; 6: 23, 7: 11) nie sy gewone finale sé in
sy geval gehad nie (Dunn 1988: 421). Hierin is die andersheid of
ongelykheid of nie-identiteit van Christus se Opolwpa geleé. Christus se
sterwe was  ‘n nwwe-aeon-skeppende gebeurtenis waardeur Hy die
konsekwensie van apapTia en 8dvaTtos se houvas op die odpE van die mens

(5: 21; 6: 12, 14; 8: 3), om so die 6dvaTos te bewerk, verbreek het (Dunn
1988; 421).

Samevatting 4.2.2.5.1: God het in die verlede ‘n vonnis voltrek (8: 3)

597 Buiten Openb 9: 7 waar dpolwpa *vorm® of *voorkoms® beteken (Moo 1996: 360), word Gpofwiia in die
NT slegs deur Paulus gebruik: Rm 1: 23; 5: 14; 6: 5; 8: 3; Fil 2: 7. Die woord is raar in die klassieke Grieks
en kom ongeveer veertig keer in die LXX voor waar dit die betekenis het van gelykheid ("likeness”) of
kopie {Moo 1996: 369).
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Die hele bogemelde uiteensetting in 4.2.2.5 toon onder andere die volgende:

()

(i)

(iif)

(iv)

)

4.2.2.5.2

Dat God die Koning-Regter se regterskap nie iets witsluitlik eindeskatologies is nie
(8: 31 — 39). Dit 1s 66k iets histories, dit wil sé iets wat in die verlede geskied het ( 8:
3). In 1: 18 = 32 1s God se straffende gerig ook iets presentries , aangesien God
deurlopend in die menslike geskiedenis sy gerig en straf voltrek (cf opyR: 1: 18,
rapédokev: 3x: 1: 24, 26, 28).

Dat God se vonnis voltrekking oor die sonde in die verlede (8: 3) binne “n
skeppingsraamwerk funksioneer. Die vier sake waaroor dit in 8 3 gaan, naamlik
God, die vleeslike mens, die sonde en die dood is almal sake watin 5: 12 — 14 (¢f 7:
5, 11) voorkom. Rm 5: 12 — 14 teken weer God se kéopos en die skepping daarvan
deur die Koning-Skepper soos dit in Gen 1 - 3 geteken word.

Dat Rm 8: 3 God, die Koning-Skepper én Koning-Regter, se triomf oor die
gepersonifieerde magte van dpapTtia en 8dvaTos is, wat sy skone skepping by die
ontstaan daarvan binnegedring het (elafiA8ev: 5: 12), uitbeeld.

Dat die God-Koning wat in 8: 3 funksioneer deur sy kaTékpivev die ou aeon van
Adam afsluit en die nuwe aeon van Christus tegelykertyd inlei. Hy doen dit deur die
stuur van die Seun (8:3).

Dat God op ‘n juridiese wyse optree om dit ‘wat die wet nie kon doen nie’ (8: 1 - 4)
te doen, om sodoende die probleem wat in 7: 7 — 25 beskryf word, uit die weg te
ruim.

God is die toekomstige Regter en kosmiese Triomfeerder.*"

Rm 8 is ‘n lang enkele uiteensetting van die Christelike leer. Die afsluiting en
klimaks van hierdie viteensetting kom in R. 8 31 — 39. Dit is ‘n retoriese en
himniese gedeelte aangaande die hipertriomf en die liefde van God wat
gemanifesteer is in Jesus Christus. Paulus het aangetoon dat deur Christus
gelowiges bevry is van dpaptia, 8dvaTos, die vopos en die odp€. Een na die
ander is hierdie magte deur Christus oorwin. In hierdie afsluitende gedeelte (8:
31 —- 39) som Paulus sy uiteensetting op. Daarin besing hy God se triomf en
liefde in Christus. Hy wys daarop dat deur God se liefde die oorwinning behaal
is vir die mensdom oor alle moontlike bedreigings en magte. Emosionele taal en
ritmiese frases kenmerk hierdie ‘Hohelied der Heilsgewissheit” (Wilckens 1980:
177).

Op hierdie wyse sluit Paulus sy bespreking aangaande wat God vir die mensdom
gedoen het af. Hy dig dit toe aan die vooraf-liefde van God. Hy stel dit dan baie
duidelik dat geen skepsel ‘n skeiding tussen die vrygespreekte gelowige en God
kan te weeg bring nie, so veilig is die verbintenis van die gelowige met Christus
weens die liefde van God.

% Hierdie beeld en formulering is di¢ van Beker (1980: 20 - 21).
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‘n Moontiike struktuur van Rm 8: 31 - 39 is die volgende:

8:31a Inleidende retoriese vraag.

8:31b-32 God, wat vir gelowiges is, het nie sy Seun gespaar nie.

8:33-34 God en Christus is aan die kant van gelowiges.

8:35-37 Wat of wie kan gelowiges van die triomf en die liefde van God
skei?

8:38-39 Niks kan gelowiges van die triomf en die liefde van God wat
daar in Christus Jesus, die Here is, skei nie!™”

God die eind-Weéreldregter, is vir die gelowiges.

Naas lyding in die teenswoordige acon wat gelowiges bedreig (8: 17, 35, 38 -
39), moet hulle ook die vooruitsig van ‘n toekomstige eskatologiese oordeel in
die gesig staar.®” Dit is die finale bedreiging vir hulle voortgesette en finale
verlossing. In Rm 8: 31 — 34 hanteer Paulus hierdie finale bedreiging vir die
vrygespreekte se verlossing. Hy doen dit in ‘n hoftonee] *

‘n Vyandige aanklaer.

Drie vrae word in verse 31 — 34 gebruik: Wie kan dan teen gelowiges wees? Wie
kan gelowiges aankla? Wie kan gelowiges veroordeel? Hierdie vrae is
regsterminologie in ‘n hofkonteks. *”

Die vyandige aanklaer is T{s (8: 31), met klem. Tree Satan hier op as
aanklaer?®” Omdat die woord onbepaald van aard is dui dit retories waarskynlik
op ‘n aanklag van wie of watter kant af ookal (cf Hand 19: 38, 49; 26: 2,7).

Joodse hoorders sou egter daarin ‘n verwysing na Satan sien (Job 1: 9-11; 2: 1-5;
Sag 3: 1).

€ykaréoel is ‘n juridies-tegniese term vir ‘n aanklag in ‘n hof en plaas die hele
opset in ‘n forensiese sfeer. Die futurum éyxaléoet moet letterlik opgevat word
en verwys na die wederkoms van Christus (Ridderbos 1959: 199). Die
voorsetsel kaTa beteken hier ‘teen’ of ‘ten nadele van’.

Die vyandige aanklaer se doel is om God, die Regter, so ver te kry om die
gelowiges te veroordeel (8: 34). waTakpLvdv verwys na die negatiewe afloop
van ‘n hofsaak waar die regter die aangeklaagde veroordeel.*” Die veroordeling
1€ volgens 8: 34 nog in die tockoms. Die praesens partisipium KaTakplvoy moet
hier as ‘n futurum verstaan word. Die eskatologiese moment kom hier weer na
vore. Die toekomsaspek verwys na die eindoordeel na die wederkoms van

%% Kommentatore debatteer hewig daaroor of 8: 33b en 34b vrae of konstaterings moet wees. Die
uiteindelike betekenis van 8: 33 en 34 bly dieselfde indien die b-gedeeltes daarvan as vrae verstaan sou
word (Fitzmyer 1993: 529). Die NAB neem die b-gedeeltes as konstaterings.

¢ Rm 8: 31 - 34 skets die toekomstige eindeskatologiese oordeel (Michel 1978: 281 — 282).

0602

603
604

“UvelJob 1:9- 11;2: 1 - 5; Sag 3: 1; Openb 12: 10.
Volgens Cranfield teken 8: 31 algemene teenkanting teen gelowiges en begin die hotbeeld eers in 8: 33
(1975: 435). Volgens Michel begin die hofbeeld by 8: 31 (1978: 214),

Kommentatore verskil daaroor of hierdie i ook of wel Satan kan wees, of nie. Cfe
Parallel met die toekomstige tydsvorm van éykaXxéoet in 8 33 (Cranfield 1975: 43§

ter Luk 10: 18.

)
)
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Christus. Die term kaTakplvdv sluit die gedagte van die beslissende aard van die

veroordeling in. Die vyandige aanklaer vra ‘n finale veoordeling deur die Regter
{(Gundry Volff 1990: 66).

. Uitverkorenes en vrygesprecktes in die beskuldigdebank.

Die aangeklaagdes in die beskuldigdebank is ‘ons’ (8: 31). Hierdie woord kom
twee keer in 8: 31 voor, een keer in ‘n positiewe sin as die ontvangers van die
goedgesindheid van God en een keer in ‘n negatiewe sin as die voorwerpe van
teéstand. Die woord verwys na die gelowiges.

Rm 8: 33 verwys verder na die éxhekTav. Die aangeklaagdes is niemand anders
as die éxAekTdv Beol. Hierdie benaming verwys terug na die woorde obg
mpoéyvo Kal Tpowplaev in 8: 29. Paulus wil hiermee die belangrikheid van die
verkiesing en bestemming tot die finale heerlikheid herbeklemtoon. Die mense
wat God verkies en bestem het om gelykvormig te wees aan sy Seun, asook
geroep en vrygespreek het, en hulle daardeur op die pad geplaas het na die
eindheerlikheid, halle staan in die beskuldigde bank (Ridderbos 1959: 199;
Cranfield 1975: 438).

. God is vir die vrygespreektes.

Vier belangrike woorde in 8: 31 en 33 teken God se houding as Regter teenoor
die gelowiges. Die kollig val ten volle op God en sy optrede.

. God is ‘vir’ gelowiges.

Die frase Umép npdv sé dat God kant kies vir die aangeklaagdes. Hy is
‘vir’ hulle. Die beskrywing van God wat ‘Umép’ die gelowiges is,
verwys na sy ingryping in die wéreld om gelowiges te verlos. Hoe
hierdie ingryping plaasgevind het, word in 8: 32 aangedui. Dit bestaan
daarin dat God sy eie Seun nie gespaar het nie, maar Hom oorgelewer het
om gelowiges te red.

In die woordjie €l aan die begin van die tweede vraag in 8: 31 is ‘n realis
aan die woord. Met hierdie woord word die optrede van God nie
betwyfel nie, maar juis bevestig. Dit sé dat God baie beslis ‘vir’ die
gelowiges is. Let op die NAB se ‘Dit’.

. God het sy eie Seun nie gespaar nie.

Hierdie woorde verwys na God se ingryping in die wéreld om gelowiges
te verlos. Dit beskryf die wyse waarop God Umép fjpdu is.

Die titel viés ToU Beob ““het in verskillende kontckse verskillende
betekenisse. Saam met die woord (8{ov gee dit hier prominensie aan die

% ¥iés as ‘n verwysing na Jesus kom vyftien keer by Paulus voor. Elf daarvan is in Galasiérs en
Romeine. Moontlike agtergronde daarvan is die seuns en dogters van gode in die heidense mitologieé.
Byvoorbeeld by: Egipte, Babiloni¢, Griekeland en die Romeine. Die titel ‘Seun van God' kom een keer in
Rm 8 voor (8:3). In 8: 32 word na *(eie) Seun: verwys.
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noue en innige verbintenis tussen God en Jesus (Scraggs 1988: 49 — 50).
Die woordjie {dlov dui ook op die belangrikheid van en die nabyheid
van Jesus as Seun van God aan God (Scraggs 1988: 50).

Die woord mapedokev wys hier in 8: 32 daarop dat God die insieérder
van die heilswerk in die sterwe van Christus is. Dit wys ook op die
reahiteit dat God tot aksic oorgegaan het en opgetree het in sy Seun.
Daardeur word God se liefde en sy selfgee geteken. Hy is ¢ de
Offerende’ en * de Zichzelf Schenkende’ (Ridderbos 1959: 198). In die
gee van sy Seun maak God sy hart sigbaar vir die wéreld. Die
aoristusvorm mupedokey is in die NT ‘n staande uitdrukking vir die
lyding en sterwe van Christus  (Ridderbos 1959: 104). Die woord
mapedokey het ook die betekenis van ‘om prysgegee te word aan die
magte van die boosheid en lyding’ (Ridderbos 1959: 104). In die woord
is daar dus ‘n indirekte verwysing na die rol van die Bose in Christus se
kruisdood. Die offer van God se Seun geskied Umép npov wavTwr. Die
voorsetsel Umep dui die sterwe van Jesus aan as ‘n plaasvervangende
sterwe en offer.®® Die betekenis daarvan word weergegee met: ‘ter
beskerming van ,” ‘ten gunste van’, ‘in die plek van’ en selfs ‘in julle
belang’ (Riesenfeld 1972: 507 — 517). Die eerste gedeelte van 8: 32
naamlik s ye Tob idlov viol olk édeloaTo roep herinneringe aan die
offer van Isak deur Abraham op (Gen 22).°”" Indien daar ‘n parallel
tussent Rm 8: 32a,b en Gen 22 is, dan i1s daar ‘n duidelike ooreenkoms
maar ook ‘n verskil daarin. Die ooreenkomste tussen die twee
gebeurtenisse in 8:32 en Gen 22 is dat Abraham bereid was om Isak, en
dat God bereid was om Christus, te offer. Die diepe betekenis van die
parallel 1€ egter nie in die ooreenkoms tussen hierdie twee gebeurtenisse
nie, maar in die verskil. Isak is deur die soewereine ingrype van God
gespaar. Met Christus het dit juis nie gebeur nie (Hendriksen 1980: 288).
Daarin kom juis God se grondelose liefde duidelik na vore: 'n Vader
spaar nie sy eie, eniggebore Seun nie.

God spreek aangeklaagde uitverkorenes vry.

Waar xataxkplvav na die negatiewe afloop van ‘n hofsaak verwys waar
die regter ‘n aangeklaagde veroordeel, wys Sukai@y- (8: 33), wanneer dit
forensies gebruik word (Rm 3: 4; 1 Kor 4: 4; 1 Tim 3: 16), op ‘n
positiewe uitspraak van ‘onskuldig’ en daarom op vryspraak. Die
partisipium &tkaiGv moet hier as ‘n futurum verstaan word.*”® (Wilckens

%% Die agtergrond van die plaasvervangende oorlewering van Jesus is die terminologie van Jes 53: 6, 12

(LXX).

7 Die volgende teoloé aanvaar hierdie ooreenkoms: Ridderbos (1959: 198), Hendriksen (1980: 288), Moo
{1996: 582), Wilckens (1980: 172), Dunn (1988: 509) en Michel (1978: 280). Die saak hou verband met
die Joodse leer aangaande die Agedah, letterlik, die binding van Isak. Die vraag is of die Agedah ‘n
plaasvervangende soteriologiese konnotasie gehad het in die voor-Christelike Judaisme. dit is, of Isak
gesien is as ‘n prototipe van die Messias, ‘n Messias wat plaasvervangend ly vir sy mense? Volgens
Fitzmyer is dit op grond van die datering van die geskrifte wat betrekking het hierop onscker en
onwaarskynlik dat Paulus met so 'n konnotasie aan Isak se offer bekend sou wees en dan hier in 8: 32
daarna verwys {1993: 531 - 532).

608

(Cranfield 1977: 438).

Parallel met die toekomstige betekenis van kaTakpuay in 8: 34 en die futurum éyxalécer in 8: 33,
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1980: 172). Die vryspraak is iets tockomstig.” Die term dikat@v sluit
die gedagte van die beslissende aard van die vryspraak in. Die finale
verlossing van die gelowige is op hierdie oomblik op die spel. Die
Regter se beslissing is egter ten gunste van die verlossing van die
gelowige.”'” God is die groot Vryspreker. God die Regter kies die kant
van die aangeklaagdes. Dis ‘n onomkeerbare beslissing (Gundry —~ Volff
1990: 66). '

Die sekere vryspraak van die gelowige 1€ nog in die toekoms. Vir die
gelowige 1€ daar nog tussen die hede van sy bestaan en die toekoms ‘n
sckere tydsverloop. Hierdie tussentyd is vir die gelowige as uitverkorene
en as vrygespreekte ‘n tyd van aanvegting (8: 4 — 11, 12 —~ 13) en van
lyding (5:3 - 4; 8:4 - 11; 8 17 -25; 26 — 27; 35-36). Die gelowige bly
nog oorgelewer aan die aanvalle van die Bose en van die sonde (¢f Rm 6
—7; 8 4 - 13). Die uitverkorenes van God leef daarom nog tussen ‘n
‘reeds’ en ‘n ‘nog nie’, hulle verkeer in die spanning van ‘ontvangen
hebben’ en ‘verwachten’.

God gee alles aan die vrygespreektes.

Rm 8: 32 sé: mis ovxl kal obv adT() Td wdvTa Huilv xaploeTal.
Hierdie woorde is ‘n retoriese vraag en vervul die funksie van
beklemtoning. Ta mdvTa word nie direk gespesifiseer nie. Dit verwys
volgens die konteks van 8: 1 — 39 na alles wat in verband staan met die
toekomstige verlossing. Hierdie toekomstige verlossing word uitgedruk
deur olv a¥Tw. Onder Td mdvTa moet dus die volle erfenis saam met
Christus  verstaan word (8 17). Hierdie erfenis behels
gelykvormigwording aan sy beeld (8: 29), wat ook 86Ea is (8: 18, 30).
Daarmee dui dit op die volheid van die verlossing (Cranfield 1975: 437).
Tda wdvta kan ook verwys na die heelal as die sfeer van Christus se
heerskappy waarin gelowiges sal deel. Hierdie heerskappy is iets wat die
mens met die sondeval op aarde verloor het {(Gen 3), maar wat Christus,
as die ware mens, deur sy lydensweg, oorwinning en verheerliking, weer
herower het.  Gelowiges deel weer saam met Christus in hierdie
herstelde heerskappy.

ZaploeTar dui ~ vanweé die feit dat dit afgelei is van xdpts (=
blydskap, vreugde) — op die genadige, vrye en onverdiende aard van God
se gawe. Om dieselfde rede dui dit ook op die goddelike blydskap en
vreugde wat met die gee van die mdvTa gepaard gaan. Die rede hiervoor
weer is die feit dat hierdie gawes nou gegee sal kan word, omdat elke
verhindering as gevolg van die werk van Christus weggeneem is. Die
futurumvorm van die werkwoord xap{oeTat dui op die toekomstige aard
van God se finale vrye gawe van Td mavTa. Dit bring die eskatologiese
aspek daarvan na vore.
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ook na Sag 4.

Romeine ken ook ‘n vryspraak in die hede: 3: 21 -26.:5: 1; 8: L.
In 8: 33 is daar ook ‘n moontlike parallel met die OT. Daar is ‘n moontlike verwysing na Jes 50; 8a en
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Christus is die advokaat ‘vir’ dic gelowiges.

In 8: 34 val die kollig op Christus. Evtuvyxdvet (8: 34) beskryf die optrede van
die advokaat van die verdediging. Christus vervul in 8: 34 hierdie funksie.®"' In
8: 34 is Hy die opgestane en verheerlikte Christus. EvTuvyxdver wys dus op
Christus se voortgaande heilswerk na sy bekroning en verheerliking deur God,
die Vader. Die werkwoord staan in ‘n praesensvorm en beskryf die herhalende
en voorgaande werk van Christus in belang van die uitverkorenes. Evtuyydved
funksioneer hier in 8: 34 in ‘n juridiese kader. Dit beskryf daarom Christus se
‘pleit’ by God, en wel as ‘n regsaksie van Hom soos dié van ‘n advokaat in ‘n hof
voor ‘n regter. Hier in 8: 34 is dit egter voor di¢ Regter. Christus se évTuyxdvet
is umép, dit wil sé ten gunste van, ten bate van, die uitverkorenes.

Christus se pleitwerk (=€¢vTvyxdvei: NAB) geskied deur Hom as die gestorwe,
opgewekte en bekroonde Christus. Aandag word eers gevestig op Christus se
sterwe: 0 dmoBavdv. MaXkov 8¢ voer die argument verder. Die aandag
verskuif van Christus se sterwe na sy opwekking: €yepBels. Beide die
werkwoorde is aoristus participia en druk eenmalige gebeurtenisse uit. Paulus
voeg dan hierby 6s kal é€oTiv év 8efid TobU Beol . Daarmee dui Paulus
Christus se verhoging op ‘n unieke wyse aan, sonder om na die hemelvaart te
verwys. Christus se opwekking en bekroning wys op goddelike erkenning (cf 4:
25): God vindikeer Christus deur Hom uit die dood op te wek en Hom in ‘n
posisie van hoogste mag te plaas, aan sy regterhand. Ev 8e£1d ToD Beov  is ‘n
OT antropomorfisme (Ps 98: 1; 110: 1; Jes 63: 10). In die OT is dit ‘n beeld wat
bekroning en majesteitlike mag uitdruk. Dit verwys implisiet na Christus se
verhoging (Umeplpwoev: Fil 2: 9; ¢f Hand 2: 33; 5: 31; Kol 3: 1).

Die Christus wat vir gelowiges pleit is hier die verhoogde Christus. Hy pleit dus
vir die uitverkorenes as die heerser oor die heelal, ook as heerser oor alle magte
wat antagonisties staan teenoor die uitverkorenes (tis: 8: 31, 33, 34). Die
uitverkorenes sal nie in die eindoordeel veroordeel word nie (kaTakpiv@dv) want
hulle gestorwe, opgewekte en bekroonde Christus, die Heerser, “pleit’ by God vir
hulle. Sy voltooide heilswerk is die grond waarop Hy pleit. ‘Es ist das Eintreten
mit dem vollgiiltigen Ernst seines ewigen Opfers’.

Christus word in 8: 34 uitgebeeld as iemand wat beide die uitverkorenes
verteenwoordig en wat Hom in ‘n verhouding met hulle stel.  Christus
verteenwoordig ( pleit vir) gelowiges in die teenwoordigheid van God. Sy
verteenwoordiging hou verband met sondes en aanklag. Die één persoon in die
hele wéreld wat ‘n aankiaende advokaat voor God die regter kon wees, het die
uitverkorenes se advokaat ‘vir’ die verdediging geword. Hy doen dit voor die
Regter van die wéreld, in die eindoordeel van die wéreld. Tegelykertyd egter stel
Christus Hom ook in ‘n verhouding tot die uitverkorenes. Hy is naby hulle. Met
sy liefde reik Hy uit na hulle (8: 35). Hierdie uitreiking en liefde van Christus
ondersteun en dra die uitverkorenes in die tyd van eskatologiese lyding (8: 19 —
24; 35-36; 38 — 39). Midde-in hulle probleme is uitverkorenes beskerm deur en
in die teenwoordigheid van dic liefde van Christus (Campbell 1973: 43 - 45).
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betekenis nie.

CfJoh 2: 1; Hebr 7: 25, In Rm 8: 26 kom Umép €vruyydyel voor, naar dit het nie daar "n forensiese
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Samevatting 4.2.2.5.2:God is die toekomstige Regter en kosmiese Friomfeerder

Twee kerngedagtes is onder andere baie belangrik in verband met die Regterskap van die God-
Koning in 8:31 - 39.

(1)

(i)

(iii)

Die juridiese terme kaTakpipa in 8: 1 en kaTukptvov in 8: 34 vorm 8: 1 — 39 ‘n
inclusio. In 8: 1 wys Paulus op die realiteit van die o8¢V kaTtdxpippa deur God ten
opsigte van die gelowige wat ‘in Christus’ is. In 8: 34, wat handel oor die groot
eindeskatologiese oordeel deur God as Regter, keer Paulus terug na sy gedagte van
katdkpipa in 8: 1. Die moontlikheid van ‘n juridiese veroordeling van die gelowige
1s net eenvoudig nie op die uitverkorenes (8: 29, 33) van toepassing nie, Daar is net
eenvoudig niemand wat suksesvol ‘n klag teen hulle kan 1€ nie. Nie God nie, want Hy
is die vryspreker (0 Sukai@v: 8: 33). Nie Christus nie, want Hy pleit vir die
uiverkorenes by God (8: 34) vanaf die regterhand van God. ‘Niks’, is Paulus se
konklusie, kan in die pad daarvan staan dat God, die Regter, en kosmiese
Triomfeerder, ‘vir’ sy uitverkorenes is nie,

Paulus se gedagtegang gaan in 8: 31 — 39 nog verder lerug as net 8:1. Dit gaan terug
na 5: 18. Vo6or 8: 34 en v6or 8: 1 kom die kaTdkpipa/katékpivey -begrip in 5: 18
voor. Rm 5: 12 — 21 bespreek onder andere die vergelyking tussen die effekte van
Adam en Christus as twee verteenwoordigende figure in die menslike geskiedenis op
die oMot (5: 15 (2x), 19) en die wavtas avBporous (5: 18 (2x). In 5: 18 is
kaTdkpipla die resultaat van Adam  se sondige daad (wapawTtdpa) heel aan die
begin van die menslike geskiedenis (5: 12 — 14). God die Koning-Skepper
‘veroordeel’ die eerste mens en sy daad. Die veroordeling behels die dood (5: 12, 16,
17).

Die feit dat die sleutelwoord katdkpipa in 5: 18 en 8: 1 en 8: 34 voorkom toon dat
daar ‘n voortgang in Paulus se gedagtegang vanaf Rm 5 na Rm & is en dat hy hierdie
gedagtegang in 8: 34 ( 8: 31 — 39) voltooi. God die Koning-Skepper watin 5: 12 - 21,
dit wil sé by die dagbreek van die kosmiese en menslike geskiedenis (k6opos: 5: 12)
‘geoordeel’ (kplpa : 5: 16) en ‘veroordeel” (katdkpipa: S: 16, 18) het, is in 8 31 —
39 die Koning-Regter wat nie toelaat dat sy uitverkorenes (8: 33) aangekla word om
‘veroordeel’ te word nie (8: 34). Inteendeel, in die eindgerig oor die kéopos ‘spreek’
Hy sy uitverkorenes ‘vry’ (8: 34). Sy vryspraak is gegrond op sy Seun (8: 32) se daad
van gehoorsaamheid (Sukaiopa: 5: 18) en sy heilswerk (mapedokev vmép: 8: 32;
awoBavuy: 8: 34) op die kruis van Golgota. Gelowiges en vrygespreektes is ‘vry’
(E\evBepwbévTes: 8: 1) van God se oordeel op grond van hulle: (1) korporatiewe
verbondenheid met Christus (‘in Christus’: 8: 1); (2) Christus se pleitwerk ‘vir’ hulle
(8: 34).

Bogemelde twee konklusies toon onder andere weer die volgende:

+  Dat die God-Koning, wat vanaf die troon van die wéreld (8: 34) heerskappy oor
sy skepping (k6oLos: 5: 12; ktiots: 8: 39) voer, die oorkoepelende figuur in Rm
5~8is.

«  Dat die Koning-Skepper (kdopos: 5: 12) en die Koning-Regter (8: 32 ~ 34), wat
die God-Koning is, die handelende Een is aan die begin en aan die einde van die
kosmicse geskiedenis.
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Dat die skeppingsmotief (kéopos: 5: 12; ktioiws: 8: 39) ‘n onderliggende en
deurlopende draad in Rm 5 — 8 is.

Ekskursus: Die diatribe.

Die retoriese vraag 1s ‘n kenmerk van die ‘kynisch-stoische Diatribe’ (Bultmann
1910). Die diatribe is ‘n lewendige, dialogiese vorm van die anticke retorika se
diskoers.  Een van die mees identifiscerbare kenmerke daarvan is die
aanwesigheid van ‘n denkbeeldige vraesteller.  Hierdie vraesteller kan
aangespreek word en kan self vrae stel. Deur die retoriese vraag word die leser
ingetrek in die fiktiewe gesprek. Van al Paulus se briewe vertoon Rm die
kenmerke wat geassosieer word met hierdie vorm van diskoers die volledigste.
In Rm vertoon die diatribe styl die volgende ‘tropos’ van mondelinge diskoers:
apostroof (2: 1,3, 17: 9: 20); retoriese vrae (2: 3 - 4,21 -23; 6:1,15; 7: 1; 8: 31 —-
35;9: 19 - 21, 30; 10: 14 — 15; 11: 34 — 35); vrae wat deur abrupte reaksies soos
‘beslis nie” beantwoord word (3: 2 -9; 6: 1 -2, 15; 7: 7, 13; 11: 1, 11); hiperbool
(8: 37~ 39; 9: 3), sorites, ‘n ketting van aaneengeskakelde gedagtes (5: 3 - 5; 8:
30; 9: 14 - 15); sondelyste (1: 29 — 31); deugde (12 : 6 — 8); swaarkry (8: 35);
voorbeelde uit die verlede (4: 1 — 25; 5: 12 - 21) en die sitering van geskrewe
tekste as gesaghebbend (byvoorbeeld 9: 1 - 11: 36). Sien Johnson (1997: 12).

Ekskursus: Personifikasie van apaptia.

Personifikasie van apaptia kom in Papyrus Graciae Magicae 4. 1448, asook in
die Judaisme voor. Sirag 27: 10 verwys na apaptiat wat soos leeus op die loer
1€ en Sag 5: S5vv. verwys na di2 vrou van die sonde. Stihlin (1972: 296) wys
daarop dat dit nie duidelik is in watter mate apapTia as ‘n demoon — dpaptia
genoem — gesien word wat in die plek van Satan optree nie. Satan figureer nie
direk in Rm 5 — 7 nie (cf Joh 8: 21, 24, 34; 1 Joh 3: §). Hierdie verwysings na
die voorkomste van die personifikasie van die sonde moet binne die raamwerk
van ‘n ontwikkelende siening oor die sonde as ‘n kosmiese mag gesien word.

Ekskursus: God verbreek die mag van die sonde

Die fokus in 8: 3 op God se voltrekking van sy vonnis (kaTékptvev) oor die
sonde sluit die volgende betekenisse uit: (1) God se ‘oorrompeling’ van die sonde
deur Christus se inkamasie (‘n siening van Lagrange by Moo 1996: 480); (2) dat
Christus se sondelose lewe ‘n ‘lewende veroordeling van die sonde’ is (Godet
1949: 310-324); (3) dat God in Christus ‘die mag van die sonde verbreek het’
{Cranfield 1975: 378-383). Laasgenoemde siening is ‘n populére interpretasie.
Dit pas wel by die konteks en dit is wel ‘n implikasie van wat Paulus s&. Hierdie
siening elimineer egter op ‘n illegitieme wyse die juridiese konnotasie van
katéxpivev. Die interpretasie wat eksegeties die mees toepaslike is, is om God
se katékpivey van die sonde in 8: 3 te sien as: (1) God se voltrekking van sy
straf van, asook sy vonnis oor die sonde; (2) ‘n juridiese handeling van Hom; (3)
iets wat in die sterwe van sy Seun op Golgota geskied het (Moo 1996; 480 —
481). As sondaars se plaasvervanger en substituut (vmep: 5: 8, §&: 32) het Christus
die straf van God gedra (0py1: 5: 9).

In God se voltrekking van sy vonnis oor die sonde (8: 3) kan wel gesé word dat
die mag of eintlik die sowvas (Dunn 1988: 421) van die sonde verbreek 1s, maar
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dan in die sin dat Paulus die sonde as ‘n gepersonifieerde mag sien wat mense in
sy greep hou (kuptebn: 6: 12 — 23; Baoihetw: 5: 21; 6: 12) en daardeur God se
veroordeling tot die dood (Sikalwpa: 5: 16; 8: 4; katdkpipa: 5: 16; 8:1) oor
hulle gebring het. In God se voltrekking van sy volle vonnis oor die sonde in §: 3
het God effektiewelik die sonde se vermoé om die ‘terme te dikteer’ vir dié wat
in Christus is (8: 2), verbreek of eintlik vernietig (katapyndi: 6: 6; Moo 1996:
481).

Samevatting 4.2.2: Die uitbeelding van God in Rm 5 - 8

In Rm 5 — 8 word God, netsoos in Hab 2: 4,20; 3: 2-19; Jes 51: 4, 10; 52: 7 - 10; Ps 98: 2; 93 —
99, onder die hoof metafoor van ‘n koning uitgebeeld. Hy is iemand op ‘n troon (5: 18, 21; &:
34), wat heers oor sy onderdane / vyande (8: 34 — Ps 110:1). God word ook deur verskeie
submetafore uitgebeeld, naamlik di¢ van Skepper, Kryger, Redder en Regter. Elk van die
submetafore beeld die verskeie rolle waarin God as Koning funksioneer uit. Hy: (1) is die
skepping se Skepper (8: 19 — 22, 39) asook die onderwerper (8: 21) en Bevryder daarvan (8: 23);
(2) voer as Kryger gelowiges in die eskatologiese viv in ‘n opruimingsaksie in die wéreld aan;
(3) is ‘n Redder (5: 9 - 10; 8: 24), Verlosser (7: 24 — 25) en Bevryder (8: 23) van sondaars (5: 6 -
10), asook van sy skepping (8: 19 — 23), uit die greep van alle magte; (4) Hy is histories en
eindeskatologies die Regter van die wéreld (5: 15 - 18; 8: 3, 31 - 34).

43 Die anti-Goddelike magte in die relevante Ou Testamentiese gedeeltes en Rom 5 - 8
4.3.1 Inleiding

In beide die OT gedeeltes, Hab 2: 4,20; 3: 18, 19; Jes 51: 5; 52: 7—-10; Ps 98: 3,enRm 5
- 8, tree daar opponente of teenmagte teen God op. Hierdie teenmagte word nou
bespreek en met mekaar vergelyk.

43.2 Die anti — Goddelike magte in die relevante Ou Testamentiese gedeeltes

In Hab 3: 2 — 15; Jes 52: 7 — 10 en Ps 93, 95, 96 word twee soorte vyande van Jahwe
geteken: (1) kosmiese magte; (2) menslike / historiese magte. Elkeen van hierdie magte
word vervolgens bespreek.

43.2.1 Kosmiese opponente van Jahwe®"

43211 TInHab3:8 10en15is‘n vyand van die kragdadige oprukkende Jahwe as Kryger in
sy strydwaens (3: 8) die magte van chaos: die ‘diep waters’ (techom: 3: 10), die ‘see’
(3: 15), die ‘stormwaters’ (3: 8) en die ‘riviere’ (3: 8). Die stormwaters en die see is
simbole van chaos, en aangesien Jahwe ‘n God van orde is, is alle vorme van chaos
sy wwend. Volgens 3: 15 verower Jahwe die see of chaos. Sy oorhand oor en
verowering van die chaos - die diep waters, die see, die stormwaters en die riviere -
word uitgedruk deur die beeld van sy ‘vertrapping’ van die see met sy perde (3: 15)
en sy strydwaens (3: 8).

®'2 In Hab 3: 10 word rehom gepersonifieer. Tehom roep uit en hef sy hande op in erkenning van sy
hulpeloosheid voor Jahwe as die Heerser van alles. Dit erken ‘n magtiger mag as sy eie (Taylor &
Thurman 1956: 973 ~ 1003; Smith 1984: 115 - 117)
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In Hab 3: 10 is die vyand van Jahwe dic ‘dicp waters’ of tehom (MT), Tehom is
soms sinoniem met die ‘sec’ en wel as ‘n verwysing na die Rictsee (Ps 106: 9). In 3:
8 is die tchom die vyand oor wie Jahwe die Kryger getriomfeer het toe Hy ‘n pad
daardcur gemaak het vir sy volk (3: 13) om op deur te trek toe hulle uit Egipte gevlug
het (Eks 1 — 15). Jahwe se opruk teen die vyand van sy volk word uitgebeeld met
uitdrukkings wat in verband staan met die konflik met chaos in die Babiloniese —
Marduk se triomf oor Ti'amat (die onderaardse diepte) — en Ugaritiese — Baill se
triomf oor Yam (die rustelose see) — skeppingsmitologi¢ (Taylor & Thurman 1956:
973 — 1003; Smuth 1984: 115 - 117). In beide hierde mitologi€ is die onderaardse
diepte en rustelose see uitbeeldings van die monster van chaos {Taylor & Thurman
1956: 973 — 1003; Smith 1984: 115 - 117)°".

Psalms 93, 95, 96 en 98 beeld ook ‘n bedreigende opposisie teen Jahwe uit. ‘n
Deurlopende lyn in die koningspsalms is die daarstelling van die hemel en die aarde
en dat dit die heerserskap van Jahwe behels en vestig. Die basiese scenario in dié
deurlopende lyn is weer dat die bedreigende opposisie te bowe gekom word. Dit
geskied deur ‘n triomf wat mag manifesteer en vestig (Ps 98: 1 - 3). Die
triomfeerder verkry daardeur die rol en regte — ‘n troon, ‘n paleis — van ‘n heerser
(Mays 1993; 118). In Psalms 93, 95, 96 en 98 is die opposisie wat te bowe gekom
word deur Jahwe se koninklike mag die ‘riviere’ (93: 3), die ‘buie waters’ (93: 4) en
die ‘primitiewe oseaan’ (93: 4). Die bron (?) en oorspronklike milieu van bogemelde
scenario is die ‘mythopoetical’ tradisies van die antieke Midde — Ooste (Mays 1993:
118 — 119). In die rol van Kryger het Jahwe die onstabiele rustelose chaos van nie —
bestaan te bowe gekom. Deur hierdie triomf van Hom is die skepping daargestel.
Dit staan vas en wankel nie (93: 1; 96: 10). Dit vorm die teater en verhoog van die
menslike lewe (95: 5), asook van die natuurlewe (96: 9, 11 ~ 12; Mays 1993: 119).

Menslike / historiese opponente van Jahwe

In Hab 3: 8 word Jahwe uitgebeeld as ‘n kragdadige oprukkende Kryger in sy
strydwaens wat teen sy vyand uittrek. Die vyand is die ‘nasies’ (3: 12). Die doel van
Jahwe die Kryger se koms of opruk is om sy gesalfde volk te red (3: 13) en hulle te
vindikeer teen die nasies wat sy volk onderdruk het (3: 12). In die bereiking van
hierdie doel van Hom sien Habakuk in sy visioen hoe Jahwe as Kryger hierdie klein
wéreld betree en in sy gramskap die nasies onder sy voete ‘vertrap’. Volgens die
oorspronklike Hebreeus ‘dors’ Jahwe die nasies soos wat ‘n oes op die dorsvloer
gedors word (Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003; Smith 1984 115 - 117). In die
wildernis van Sin en Midian triomfeer Jahwe as Kryger oor die nasies en hulle gode
(Eks 1 - 15). Die vyand(e) van Jahwe is die historiese menslike vvande.

Jes 52: 7 — 10 is *n drama in die kleine (Hanson 1979: 389). Dit geskied in vier
stappe: (1) 52: 7 eindig met: ‘Jou God is Koning’;, (2) 52: 8 beskryf wagte wat op
Sionsmure sing terwyl hulle Jahwe se triomfantelike terugkeer na Sion aanskou; (3)
die ruines van Jerusalem word in 52: 9 opgeroep om fees te vier omdat Jawhe
Jerusalem verfos het; (4) in 52: 10 word die boodskap uitgebasuin dat Jahwe sy mag

*3 In die Hebreeuse poésie is die monster van chaos Ragab (Job 26: 12 ~ 13), en haar draak vennoot is die
sewekoppige Leviatan (Jes 27: 1)
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(Shvapis) voor die o€ van al die nasies (€0viv) geopenbaar het (dmokalisel ), sodat
hulle sy redding (cwTnpiav ) kan sien (Hanson 1979: 389)"",

Die drama in 52: 7 — 10 het as agtergrond ‘n antieke kultiese patroon van hoe Israel
se bure in die antieke Midde — Qoste die ordening van die kdopos gevisualiseer het.
Die beskerm god van ‘n nasie moes periodiek ‘n stryd aanknoop met vyandige magte
wat gedreig het om die nasie se lewe in chaos te dompel. Na sy oorwinning het die
kryger god teruggekeer na sy heiligdom. Daar is hy begroet met feesviering en sang
want dit was deur sy goedgunstige daad dat hy nie net sy heerserskap herstel (her- in
— ge — stel) het nie, maar ook vrede en voorspoed in die land. Hierdie mitiese patroon
vorm die kern van Deutero - Jesaja se interpretasie van Jahwe se immanente
terugkeer, saam met sy volk, uit ballingskap (Hanson 1979: 389)°".
Jahwe word in 52: 7 — 10 ook uitgebeeld as ‘n terugkerende Kryger — God (‘heilige
arm’ = Slvapls: 52: 10). Sy terugkeer word uitgebeeld in die omvattendste
moontlike universele en kosmiese terme: 4l die nasies — van die uithoeke van die
wéreld — moet Jahwe, dié Kryger, God, se magsvertoon véér hulle o€ aanskou
(dwokarier , €0viyv cf Rm 1: 16 — 17). Die vyandige gode en nasies van die
heidenwéreld is histories (538 vC) deur die ware God verower (Hanson 1979: 389 —
391).

In Jes 52: 7 — 10 is die opponente van Jahwe al die nasies van die wéreld en hulle
gode.

In Ps 98 en 96 is Jahwe se opponente die nasies (98: 2; 96: 3), die volke (96: 3) en die
gode (96: 4 - 5). Ps98: 1 -3 en 96: 2 — 3 verwys na: (1) magtige dade (98: 1); (2)
mag (98: 1; 96: 3); (3) reddingsdade (98: 2; 96; 2); (4) oorwinning (98: 2). Die
subjek van al hierdie werkwoorde is Jahwe. Al dié werkwoorde beeld Jahwe ook as
‘n Kryger uit (Longman 111 1984: 267 —274).

Die Krygerskap van Jahwe asook sy kragdadige handelinge wat in 98: 1 — 3 en 96: 2
- 3 uitgebeeld word, verwys na Jahwe se bevryding van Israel uit Egipte, hulle eerste
eksodus, en uit Babilonié, hulle tweede eksodus. Tydens Israel se eerste eksodus was
die vyandige mag die Egiptiese farao en sy leér (Eks 1 — 15). As Kryger triomfeer
Jahwe oor die farao met sy leér en bevry Hy sy volk vanuit slawerny en vestig Hy
hulle in Kanaidn. Tydens Israel se tweede eksodus was die vyandige mag die
Babiloniese koning en sy mag. As Kryger triomfeer Jahwe deur sy instrument —

Kores — en lei Hy sy volk uit ballingskap weer terug na Kanaén (Longman IIT 1984:
267-274).

In beide eksodusse van Israel is die antagoniste ‘n farao / ‘n koning, leérs, nasies
asook di€ nasies se gode. Die protagonis is Jahwe. In beide gemelde twee Psalms
word Jahwe uitgebeeld as iemand wat sy heerserskap in die wéreld van

*"* Die woordeskat van Jes 52: 7 10 - 8tvapis, droka\iber | éBrdr, coTnpiar — vind weerklank
(*echo’Yin Rm /. 16~ /7 (Hays 1989: 37)

% Al die elemente van hierdie antieke kultiese patroon kom ook in Rm § ~ 8 na vore: (1) God en Christus
word in krygerterme uitgebeeld (jJié\n , Gmha, SovhwBévTes, obwvia @ 6: 23; Umeprisapev: 8: 37);(2)
hulle is / word ook troonbekleérs (Se£1d: 8: 34); (3) *n tempel word bewoon {oikel: 8: 9,11); (4) daar is
vreugde (xavxdperor: 5: 3, 11) en "n lied (8: 31 ~ 39); (5) voor die o€ van almal (zai-es: 5: 12~ 21).
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antagonistiese gode en nasies en le€rs vestig én dit kosmies openbaar (Mays 1993:
120).

In die redding van Israel (ydw: MT; cotnpla: LXX) in bogemelde twee scenarios het
Jahwe sy reddingsdade (sedagot/jesua: MT; Sikatootvn: LXX) aan die nasies
(é8vi,: 98: 2) geopenbaar (amokaliet : 98: 2). Tegelykertyd is sy optrede sy
koms as Koning / Heerser en as Regter na die wéreld (98: 9; 96: 10, 13). Die woorde
cuTnpia, €0voy, amokalipier , Slvauis en dikatoobvn sal in Rm 1: 16 — 17 “n
weerklank (‘echo’) vind (Hays 1989: 37).

Samevatting 4.3: Die anti — Goddelike magte in die relevante Ou Testamentiese gedeeltes en
Romeine 5 - 8

In Hab 3:2-19; Jes 52: 7— 10 en Ps 98 en 96 word Jahwe se koningskap — Jahwe malak — asook
sy krygerskap in historiese en kosmiese terme geteken. In Rm 5 - & sal die fokus van
‘oorlogvoering’ en triomf verskuif na gepersonifieerde magte wat op aarde heers (apaptia en
8dvaTos) asook na geestelike magte wat tussen God en mense staan (8: 31 — 39).

4.3.3

4.3.3.1

Die anti-Goddelike magte in Romeine 5 - 8

Die storie van konflik en triomf in Rm 5 — & veronderstel die bestaan en die mag van
vyande. Paulus selekteer en fatsoeneer ‘n ryk woordeskat om hierdie vyande en magte te
beskryf. In Rm 5 ~ § bestaan die vyande van God se volk nie meer uit die Kanadnitiese /
Ugaritiese, Babiloniese of die Romeinse nasies en gode nie, maar uit: (1) anti-Goddelike
geestelike magte, en (2) gepersonifieerde magte.

Die anti-Goddelike geestelike magte staan in ‘n analo& verhouding tot God.

In die NT vorm geestelike magte in die heelal die agtergrond waarteen God se
heilsdrama in Christus afspeel (Reid 1993 a: 751) In Rm &: 38 — 39 figureer hierdie
magte as vyande en bedreigings wat God en Christus aan die een kant en ‘ons’, die
vrygespreektes as die nuwe volk van God, aan die ander kant in die toekomstige
eindgerig van God die Koning — Regter van mekaar wil ‘skei” (8: 39). Nie net
toekomstig nie, maar ook presenties rig hierdie magte ‘padblokkades’ op en 1€ hulle
versperrings tussen gelowiges onder op die aarde en God bo in die hemel (Dunn
1998: 108).

Die algemene siening in die NT en in Paulus se tyd was dat daar verskeie ‘hemele’ is
(2Kor 12: 2 — 4; Traub 1970: 511 — 512). Die laere hemel is bevolk deur verskeie
vyandige geestelike magte. In die teenswoordige aeon kan hierdie vyandige
geestelike hemelse magte hindemnisse 1€ of ‘padblokkades’ oprig wat toegang vanaf
die aarde tot die hoér hemel blokkeer. Volgens 2 Kor 12: 3 is die paradys die derde
hemel. Hierdie magte kan dus presenties die gelowige se toegang tot God verhinder
(Dunn 1998: 108; Rm 8: 38 — 39). Dit is die universum waarin Paulusen Rm 5 - 8
deel. Die vyandige kosmiese geestelike magte het die harte van die mense in die
Roneinse Ryk van Paulus se tyd met vrees vervul. Die populistiese algemene
godsdiens van die eerste-ceuse Meditereense wéreld het die xoopos voorgestel as
iets wat vol geeste is: bo in die hemel, op die aarde en onder die aarde. Hierdie
geeste is geassosieer met verskeie dinge soos byvoorbeeld toorkuns, die misterie
godsdienste, demone en die astrologie (Reid 1993 a: 751).
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(i) Benaming van die kosmiese geestelike magte.

Dic werklike ferme in Rm & 38 — 39 wat die geestelike magte en ander
bedreigings vir die gelowiges beskryf, is die volgende:

Bavartos Cwn
dyyeol apxal
EVECTOTU WéXAovTa
Suvdpers®®

Upopa BdBos

ThS kTloLS €Tépa

Die volgende opmerkings kan gemaak word oor hierdie ‘magte’:

) tien ‘magte’ word genoem (Ridderbos 1959: 202).

. die bomenslike aard van hierdie magte staan op die voorgrond

(Ridderbos 1975: 202).

artistieke prosa word gebruik.

die opsomming is antiteties.

die beskrywing is stereotipe NT kombinasies®"’.

die magte word in pare genoem (Cranfield 1977: 441; Michel 1978: 284)

met die uitsondering van Suvdpets, Tis kTiols €Tépa .

) oute word gebruik. Hierdie gebruik het sy oorsprong in die konteks en
kan himnies gebruik word om die antitese asook die polére magte van die
k6o pos aan te dui (Kdsemann 1980: 250).

. die opstapeling van die magte om hulle rotaliteit aan te dui.
die gebruik van die retoriese vraag Tis (8: 35), soos in 8: 31-34, beskryf
emosionaliteit (Anderson 1996: 208).

. & &

Hierdie magte verteenwoordig die wéreld/skepping geskei van en in opposisie tot
God.

Die vraag of die opbou en die volgorde van hierdie groepering van magte
tematies, saaklik of struktureel is, bly ‘n onbeantwoorde vraag. Die feit dat
Suvdpels en Tis kTlows €Tépa nie in die reeks van pare inpas nie, dui dalk
daarop dat Paulus nie doelbewus ‘n poétiese struktuur daarstel nie. Sy bedoeling
is eerder om ‘n kumulatiewe indruk te skep. Hy wil beklemtoon dat geen
uiterstes van menslike toestande en omstandighede, in die tvd of in die ruimte,
nie eens die kosmiese magte — goed of sleg — in hulle totale omvang ‘n skeiding
tussen God en Christus se liefde vir vrygespreektes kan bewerk nie (Wink 1984:
49). Daardie liefde is rotsvas. God se liefde gegrond en vergestalt in die
Christusgebeure (8: 37, 39) waarborg absolute heilsekerheid, beide presenties én
eindeskatologies.

Die geloof in en die bestaan van kosmiese magte as heersers in beide die natuur
en geskiedenis én oor mense was wyd in omloop voor die opkoms van die
Christendom.  In beide Hellenistiese en Joodse tekste van voor asook
kontemporér met die vroeé Christendom word hierdie geloof en magte beskryf

“'% In sommige mss kom durdpets nd dpxal voor. Die getuienis daarvoor is egter swak en moet as die
werk van kopiedrders gesien word wat die volgorde van die lys wou verbeter (Metzger 1971).
7 Dunn (1995 : 105) gee in kolomme die vergelykende voorkomste van al die magte wat in die NT

genoem word.
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(Hultgren 1987: 93 — 94). Hierdie kosmiese magte poog om mense op aarde se
bestemming, asook hulle toekoms te beheer (Hultgren 1987: 93)°'%.

(ii) Hoe lyk en wat is hierdie magte?
Die ondergemelde magte is ter sake.
. Satan

Die onbepaalde voornaamwoord Ti(s, met sy geimpliseerde antwoord
‘niemand’ nie, kom vier keer in 8: 31 — 39 in variérende vraagvorm voor:
“...Wiekan teen . . .. wees?’ (8:31 a),

‘...Wiekan...aankla....?" (8:33a),

‘...Wiekan ... veroordeel . ... 7" (8: 34 a),

“...Wiekan.. . skei....? (8:35a).

(In 8: 39 is T{s ni¢ in ‘n vraagvorm nie).

Grammaties word die onbepaalde voomaamwoord, tis of 7i, gebruik
om ‘n lid van ‘n klasgroepering wat sonder identifikasie is, te beskryf,
Dit word beide substantiwies (soos ‘n pronomen) en objektiwies gebruik.

Dit kan met ‘enigiemand’, ‘iemand’, *’n sekere’, of net <’n’ vertaal word
(BAGD).

Die vraagvorm Tis funksioneer refories hier in 8: 31 — 35. Louw beskou
dit as deel van Paulus se styl: 1l olv époluev plus retoriese vrae word
gebruik om sterk argumente te stel (1979 : 93; Blass & Debrunner 1961:
185). Uit die argumente word dan hier in 8: 31-35 ‘n gevolgtrekking
gemaak.

Die retoriese vraag T(s en die frase ka®’ NHuov in 8: 31 kan in ‘n
algemene sin verstaan word: ‘teen ons’ (Cranfield 1977: 435, Ridderbos
1977: 198). Volgens Cranfield teken 8: 31 slegs ‘n algemene
teenkanting teen gelowiges en begin die hofbeeld eers in 8: 33 (1977:
435). Daarmee sé Paulus net dat ‘niemand’ en geen ‘ding’ in die laaste
instansie in die pad van die een wat “vir’ of ‘aan die kant’ — in juridiese
sin — van gelowiges is, kan staan nie. Hy kan ook geen skade aan
aangeklaagdes doen nie (Moo 1996: 539).

In 8: 34: ‘Wie kan . . . veroordeel?’ tree die forensiese aard van die
situasie egter bepaald op die voorgrond (Ridderbos 1977: 199). Michel
(1978: 279) praat van ‘n ‘Gerichtsituation’, wat volgens hom alreeds by
8: 31 begin. Kavakpuvdy in die praesens partisipiumvorm ~ soos die
futurum éykaXéoer in 8 33 - roep die beeld op van ‘n toekomstige
gerigsituasie (Michel 1978: 282) met God, die Koning. as die Regter van
die wéreld. Met die vraag ‘wie?” word egter nog steeds nie ‘n bepaalde
persoon of figuur bedoel nie. Die formulering is nog steeds algemeen en
die retoriese styl wil slegs sé: “niemand’” (Newmann & Nida 1973: 171).
Die klag word gerig teen die uitverkorenes van God: ék\ekTdv. ‘n

“'® Hultgren (1987: 93 - 94) gee ‘n goeie uiteensetting van hoe die elemente van die natuur: aarde, lug,
vuur, water, asook hemelliggame en politicke ryke en heersers ver-persoonlik en ook ver-geestelik is.
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Suksesvolle klag is egter onmoontlik, omdat God sy heilsplan met sy
uitverkorenes en geroepenes ongetwyfeld tot sy eskatologiese doel sal
voer. Paulus gryp hier terug op die kettingklimaks van 8: 28 — 30.

Dunn (1988: 504) gee toe dat die retoricse vorm van 8: 31 - 35 dit
onnodig maak om ‘n verwysing na ‘n spesifieke aanklaer te soek. ‘n
Joodse leser, wat ‘n groot deel van die gemeente gevorm het, sou egter in
die lig van Job 1 — 2; Sag 3: 1 =2 en | Kron 21: 1 (= 2 Sam 24: 1) aan
die Satan gedink het, sé hy.

Verwysings na Satan deur Paulus geskied met die lidwoord: ‘die
Satan’®’. Die volgehoue gebruik van die bepaalde lidwoord reflekteer
waarskynlik die kontinuerende invloed van die oorspronklike konsep,
naamlik dié van ‘n mag wat vyandig teenoor God staan, maar wat deur
God toegelaat word om op te tree en dan om sy — God s’n — wil te dien
(Dunn 1998: 37 - 38).

In die eind hoftoneel is God,die Koning,die Regter. Vanuit die Joodse
gesigshoek gesien is Satan die aanklaer. Die terminologie is juridies.
Eykaléoer is ‘n juridies-tegniese term vir ‘n aanklag in ‘n hof. Die
voorsetsel ka8’ beteken: ‘teen’, ‘ten nadele van’. Die vyandige aanklaer
se doel 1s om God, die Regter, so ver te kry om die uitverkorenes (8: 33)
te veroordeel. KaTuakplwdy verwys na die negatiewe afloop van ‘n
hofsaak waar die regter die aangeklaagde veroordeel (Wilckens 1980:
172). KaTtaxpwvioy sluit ook die gedagte van die beslissende aard van
die veroordeling in. Die vyandige aanlaer, Satan, vra ‘n finale
veroordeling én vonnis deur God die Regter. Die finale heil van die
uitverkorenes is dus op die spel.

. Bose geestelike engele en magte.

Die drie woorde dyyeot, apxal en ddvapls verwys na hemelse wesens
wat die ‘tussen ruimte’ tussen die hemel en die aarde bewoon. Hulle is
ondergeskik aan God, deel van die skepping, beskik oor die potensiaal
om tussenbeide te tree tussen God en sy skepping en hulle kan vyandig
optree ten opsigte van God se doelstellings met die mens en die kéopos
(Dunn 1998: 106).

+ Ayyedol : ‘engele’ (NAB).

Die woord kom slegs hier in Rm voor, en is bloot die naam van
wesens wat die ‘tussen hemelruin’ bewoon. Engele is die agente
van die hemel of die tussengangers tussen die hemel en die aarde
(Gal 1: 8; 4: 14). Die woord kan van beide goeie (2 Kor 11: 14;
2 Tes 1: 7) en slegte of vyandige (cf Gen 6: 1 — 3) engele gebruik
word (Dunn 1988: 507).

" Verwysings na ‘die Satan’ kom geredelik in die Pauliniese korpus voor: Rm 16: 20; 1 Kor 5: 5; 7: 5; 2
Kor2: 11;11: 14, 12: 7, 1 Tes 2: 18; 2 Tes 2: 9; 1 Tim 1: 20; . Sien ook ‘die god van hierdie wéreld’ (2
Kor 4: 4); ‘Belial” (2 Kor 6: 15); ‘die Bose' {2 Tes 3: 3; Efes 6: 16); ‘die vors van die onsigbare bose
magte” (Efes 2: 2): "die duiwel” (Efes 4:27: 6: 11, 1 Tim 3: 6 - 7: 2 Tim 2: 26).
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Hier in Rm 8: 38 het die woord ‘n negatiewe nuanse {c¢f | Kor 6:
3;11: 10; 2 Kor 12: 7; Gal 3: 19; Kol 2: 18; Reid 1993 a: 749;
Dunn 1988: 507). Waarskynlik het Paulus die engele wat die
‘laer’ hemelruim bewoon in gedagte (cf 2 Kor 12: 2; Efes 6: 12).
Deur die posisie wat hierdie engele beklee kan hulle: (1)
‘padblokkades’ of hindernisse tussen God in die heme! en sy
volk op aarde vorm; (2) as heersers van die nasies (Deut 32: 8;
Dan 10: 13; Sir 17: 17; Jub 15: 31 - -2) as potensiéle opponente
van God en die direkte uitbreiding van sy heerskappy oor die
heidennasies optree; (3) poog om God se doelstellings met sy
heilsplan (8: 38 - 39) te verongeluk (Reid 1993 a: 749; Dunn
1988: 507). Die ontbreking van ‘n spesificke verwysing is
waarskynlik doelbewus: die hele reeks van hemelse wesens, hoe
ook al voorstelbaar, is in die oog (Dunn 1988: 507),

3 Apxal : ‘bose magte’ (NAB).

Wat die woord ‘heerser’ — dpxn of dpxwv — beteken word
gedebatteer. Die leksikale getuienis maak dit moeilik om seker
te wees. Daar is drie opsies. Die ‘heersers’ kan: (1) geestelike
bose magte aandui (Moo 1996: 545); (2) menslike owerhede
aandui ( Rm 13: 1; Tit 3: 1); (3) ‘n kombinasie van (1) en (2)
wees, dit wil sé: geestelike wesens wat agter menslike politicke
owerhede staan (Cullmann 1956: 80 - 82).

Alhoewel Paulus die woord dpxn gebruik om sekulére
owerhede aan te dui (Rm 13: 1), dui hy meer dikwels magte of
owerhede van die geesteswéreld daarmee aan (1 Kor 15: 24; Kol
1: 16; 2: 10, 15; Efes 1: 21; 3: 10; 6: 12). Soms is hierdie geeste
boos van aard (Efes 6: 12; Kol 2: 15). Sien Moo (1996: 545) en
Dunn (1988: 507). Apyxal as geestelike wesens dui dus op bo-
aardse magte (Dunn 1998: 106). Die prefiks apx- dui ‘n posisie
van mag aan (Reid 1993 a: 748), asook op ‘n ‘struktuur’ onder
die magte (Dunn 1988: 507). In laasgenoemde betekenisse dui
dpxal dus op die status van heersers as bo-aardse magte. Dit is
dus ‘natuurlik’ dat dpxal hier op bose geestelike magte dui
(Moo 1996: 545; Wink 1984: 49)%*.

. Avvapers: ‘kragte’ (NAB).

Die woord Suvvdpers dui weens die voorkoms saam met dpyal
op geestelike magte (Moo 1996: 546). Dit beskryf dus bo-
natuurlik wesens. Verwysings na sulke wesens kom in sowel
buite-Bybelse Griekse asook Judees — Christelike literatuur voor
(BGD sv Stvapis 5, 6). Dit was ook natuurlik om bo-aardse
geestelike magte voor te stel as wesens wat gekenmerk word
deur mag (2 Kon 17:16; 4 Mak 5: 13; Dunn 1988: 507; ¢f Mat
24: 29; Mark 14: 62; Hand &: 10). In die Joodse geskrifte van

2% 1n die Judaisme het dpx1 die betekenis van bo-aardse magte in 1 Hen 6: 8: 61: 10; T Tob 49: 2.
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die Hellenistiese tyd het dit gebruiklik geword om die woord
dUvapts — die primére Griekse woord vir ‘mag’ — as ‘n tegniese
term vir engele of demoniese magte te gebruik (Amold 1992:
445). Hierdie ‘magte’ is gesien as wesens wat wydverspreide
beheer oor die mens se bestaan asook oor alle aspekte van die
natuur gehad het (Jub 2: 2; Arnold 1992: 445).

Die vraag is of 80vauis na ‘n bose mag verwys? Wink (1984:
182) het slegs een Griekse ms gekry as ‘n voorbeeld waar
Slvapls = bose mag (1 Hen 20: 1). Aangesien 1 Kor 15: 24 die
woord dUvauts gebruik ten opsigte van Christus se heerserskap
aosook sy ‘vernietiging’ van alle duvduels, oordeel Dunn dat
Paulus ook hier in Rm &: 38 ‘n mag wat vyandig teenoor God
staan in gedagte het (1988: 106).

Die woorde dyyehot , apxal en duvvapeis is inklusief en dui die totale reeks geestelike magte
aan ~ goeies of slegtes (Dunn: 1988: 513).

. Inklusiewe tyd — ruimtelike bedreigings en magte.

In 8: 38 — 39 gebruik Paulus ook drie pare frases wat in ‘n breé sin inklusief is
van elke denkbare toestand in die wéreld wat ‘n bedreiging vir die band tussen
God en die uitverkorenes kan wees. Hierdie pare is kontrasterend van aard (Reid
1993a: 749).

* Die totale heelal.

Die woorde ‘hoogte’ en ‘diepte’ (Wywpa en Bdfos) is astrologiese
terme (Bertram 1972: 613; LSG Tamewvds; BAGD Bd8os). Daar is drie
moontlike betekenisse: (1) die bo- en onderpunte van die pilare wat die
firmament van die hemelruim ondersteun (Wink 1984: 49 — 50, op grond
van 1 Hen 18: 3, 11); (2) ruimtelike magte as geestelike wesens
(Kisemann 1980: 251); (3) die rotale heelal in ‘n ruimtelike sin (Moo
1996: 546),%' saam met die feit dat die magte wat die hemelliggame kan
beinvloed ook die mens en sy bestemming kan beinvioed (Dunn 1988:
508; 1998: 107). Hierdie magte kan weer: (1) die dinge bokant die
hemel en onderkant die aarde wees (Kerkvaders: by Moo 1996: 546); (2)
die hemel en die aarde self wees (Hodge 1864: 292): (3) die hemel en
die hel wees (Cranfield 1977: 443, op grond van Ps 139: 8).
Waarskynlik is die siening van Moo (1996: 546), dat Wfwpa en Bdbos
die totale heelal aandui, saam met dié van Dunn (1988: 508) dat
hemelruimmagte mense kan beinvloed, korrek.

8! Yywpa dui die hoogste punt in die uitspansel aan wat hemelliggame bereik (Berram 1972: 613).
Bdfos verwys na die hemelruimte onderkant die horison vanwaar die hemelliggame opkom (BAGD
BdBos). Die gebruiklike antitese van Gpopa is Tametvds, wat die laagste punt is wat die hemelliggame in
hulle beweging bereik (Dunn 1998: 106).
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Die totale tydsdimensie.

Die woorde éveotdTa oUTe pédlovta vorm weens hulle
werkwoordvorme — ‘n perfektum partisipium en ‘n praesens partisipium
respektiewelik — ‘n natuurlike antitese (Dunn 1988: 507). Daar is twee
moontlike betekenisse. Die woorde verwys : (1) na geestelike wesens
(Wilckens 1980: 176-177); (2) 6f na teenswoordige 6f toekomstige
omstandighede of gebeurtenisse wat die uitverkorenes se band met God
in Christus wil deurbreek (Moo 1996: 545; Dunn 1988: 507). Siening (1)
het geen stawende getuienis nie, daarom word siening (2) as korrek
aanvaar. Soos die woorde tlwpa en BaBos op die totale heelal in
ruimtelike sin dui, dui évesTdTa en péXrovTta op die totale tyddimensie.
Saam vorm hierdie twee pare frases alle tyd — ruimtelike dimensies wat
die band tussen God in Christus en die uitverkorenes tot niet wil maak
(Wink 1984: 50).

Die totale skeiding van God.

Die woorde ‘dood’ en ‘lewe’ (BavaTos en {w1] ) staan heel aan die begin
van die lys van tien ‘magte’ wat die gelowige bedreig. Die woorde
amobavav (8: 34), BavaTotpeda (8: 36) en BdvaTos (8: 38) beteken:
(1)’n metaforiese sterwe of martelaarskap (8: 36); (2) ‘n kosmologiese
gepersonifieerde mag (8: 38). Sien Black (1984: 427, 429).

BdvaTtos as ‘n kosmologiese gepersonificerde mag is in 8: 38 ter sake
(Dunn 1998: 124 — 127). Dit is nie per toeval dat 8avaTos die eerste
item op die lys van tien bedreigings in 8: 38 — 39 is nie. In die
beskrywing van die twee groot vyandige gepersonificerde magte in 5: 12
— 21, het die dood as die finale groot bedreiging vir die vrygespreekte
s00s ‘n swaard oor sy hoof bly hang. Die dood as gepersonificerde mag
is die volle maat van die sonde se mag oor die teenswoordige aeon (5:
12, 21). Rm 8: 38 — 39 sluit aan by die slot in 5: 21. In 5: 21 is die
probleem van die sonde se volgehoue heerskappy oor die teenswoordige
acon gestel. Hier in &: 38 word daardie probleem ten volle uit die weg
geruim (Dunn 1988: 506 — 507). In 8: 38 word 6dvaTtos vir die laaste
keer genoem en wel as ‘n mag wat tussen beide wil tree tussen God en
diegene vir wie Hy in Christus lief is (8: 39). @dvaTos is egter nie
daartoe in staat nie (Suvvjoetal). Sy poging misluk totaal (8: 39).

Zwn word in 8: 38 aan 8dvaTos gekoppel en wel in ‘n negatiewe sin.
‘Lewe’ het in 8: 38 waarskynlik drie betekenisse. Dit verwys na: (1)
‘hierdie lewe’, in die sin van ‘n bestaan in die teenswoordige acon {(Dunn
1988: 507); (2) °n lewe van lyding (cf 8: 35) of om martelaarskap in die
gesig staar (8: 36; Moo 1996: 545). (3) ‘n bedreiging en wel omdat
‘lewe’ in die teenswoordige aeon ‘n bedreiging vir die uitverkorenes
inhou, aangesien die sonde as gepersonificerde mag die sondige mens
"beheers’ as ‘n koning en ‘n slawedrywer (6: 12 - 23: Dunn 1988: 513).
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Die koppeling van 8davatos en (w1} as ‘n antitetiese paar in 8: 38 is ‘n
manier om op ‘n omvattende wyse eike denkbare toestand van die

menslike bestaan wat die uitverkorene van God wil vervreem, te omvat
(Dunn 1988: 507).

. Alles denkbaar.

Die frase olte Tis kTiows €Tépa sluit die lys van tien bedreigings vir die
uitverkorene in & 38 — 39 af. Paulus sluit dus af met ‘n omvattende ‘enige
geskape ding’ (Moo 1996: 546). Saam met oUte lui die frase: ‘niks wat geskape
is’ (Dun 1998; 107). En dit beteken: niks (Dunn 1998: 107). Die NAB se
weergawe van die frase lui: ‘enigiets anders in die skepping’. Enersyds wil die
frase enigiets insluit wat dalk uit die lys van tien items uitgesluit mag wees (Moo
1996: 546). Andersyds bedoel Paulus met die frase dat aangesien God die
Skepper is, niks in sy skepping wat die liefdesband tussen God in Christus en die
uitverkorene wil vernietig witgesiuit word nie (Dunn 1988: 508). Nog meer.
Hierdie frase relativeer die status van al die voorafgaande magte of sake: hulle

mag dalk ‘magte’ wees, maar hulle is in laaste instansie slegs skepsels (Dunn
1988: 508).

Samevatting 4.3.3.1: Die anti-Goddelike magte staan in ‘n analoé verhouding tot God

‘n Indrukwekkende lys van magte en sake word in Rm 8: 31 — 39 genoem: kosmiese magte, bo-
aardse geestelike wesens, tyd, ruimte, enige geskape ding. Al hierdie magte en sake wil die
verhouding tussen God in Christus en die uitverkorenes verbreek. Hulle wend verskillende
pogings aan. Hulle wil ‘teen’ die uitverkorenes wees (8: 31), en hulle ‘aankla’ (8: 33), en hulle
laat ‘veroordeel” (8: 34) en hulle van God en Christus *skei’ (8: 39). Nie een poging slaag nie,
want hulle is individueel slegs ‘n ‘skepsel’, iets wat geskape is deur God. Hulle het hul plek in
die geskape orde. Bokant hulle troon God uit as die Koning-Skepper (8: 39), die Koning-Redder
(umép: 8: 32) en die Koning-Regter (8: 31 — 34). Hy heers. Niks ry sy heilsplan (8: 28 - 30) in
die wiele nie (xwploel: 8: 35). Hy triomfeer. Christus triomfeer. Uitverkorenes triomfeer
(8:37).

4.3.3.2 Die anti-Goddelike gepersonificerde magte staan in ‘n analoé verhouding tot
God.

Daar is rwee gepersonifieerde kosmiese bose magte wat die skepping van God binne
gedring het, naamlik die sonde en die dood. Hierdie twee hoofmagte verky die
heerskappy oor twee ander ‘magte’, naamlik die sondige viees van die mens en die
wet van God, en beheer en gebruik hulle dan in hulle diens as agente of vennote of
bondgenote of handlangers (Dunn 1998: 129, 146, 149, 150). Hierdie twee hoof-
magte en hulle twee handlangers word in 7: § saam genoem en in verband met
mekaar gebring.

(i) Die sonde as ‘n hoof mag.

Die uitbeelding van die sonde in Rm 5 -~ 8 vertoon ‘n poar merkwaardige
wesenstrekke.
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. Dic verskuiwing weg van nie-apaptia woorde.

Die stamverwante vorme apaptia / duapTords/ apapTtdve kom min in Rm 1
-~ 4en 9 - 11 voor. Apaptia kom voor in 3: 9, 20; 4. 7, 8 en 11: 27.
ApapTwkds kom net in 3: 7 en duapTdve netin 2: 12 (2x) en 3: 23 voor. Die
frekwensie van die woordgroep is dus nege keer in Rm 1 — 4 en een keer in Rm 9
— 11 teenoor agt en veertig keer in Rm 5 - 8. Die woordgroep wat welinRm 1 —
4 funksioneer is Tapapaots/ wapafdTns / mapanTopd. In2: 23 en4: 15 word
wupdpaocts, in 2: 25, 27 word wupafdtns en in 4: 25 word wapanTdpa
gebruik. In 5: 15 (2x), 16, 17, 18, 20 kom mupuTTopua weer voor, maar dan in
‘n woordspel met woorde met -jLa uitgange. In Rm 5 — 8 is daar ‘n verskuiwing
weg van hierdie woordgroepe.

. Die verbasende oorheersing van apaptia.

Van die vier en sestig voorkomste van apapTia in die Pauliniese korpus is ‘n
driekwart daarvan in Rm. Andersom gestel, apapTia kom drie keer so dikwels
in Rm voor as in die res van die Pauliniese korpus as ‘n geheel. Méér
merkwaardig is dat een en veertig van die agt en veertig voorkomste wvan
apapTia inRm 5 - 8in 5: 12 — 8: 3 voorkom, wat op ‘n buitengewone intensiteit
van gebruik in hierdie gedeelte dui. Hierby moet nog die gebruik van die
werkwoord apapTdve in5: 12, 14, 16 en 6: 15 gevoeg word.

. Die treffende personifikasie van apapria,

Die apapTt — woordgroep in sy verskeie konstruksies kom in Rm 5 — 8 in die
volgende vier vorme voor: auaptnua (7: 5 vgl. 3: 25; 4: 7; 11: 27), dpapTwidy
(5: 8, 19; 7: 13), dpapTia (een en veertig keer) en duaptdvw (5: 12, 14, 16; 6:
15). Die godsdienstige gebruik van die auapT-woordgroep dui byna altyd op ‘n
oortreding in verhouding tot God met die klem op skuld, dit is ‘sonde’ (Stihlin &
Grundmann 1972 : 295). In Rm 5 - 8 kom auapria in drie betekenisse voor.
Soms beskryf dit ‘n individuele daad (5: 13; 7: 5, 13) en soms beskryf dit die
defektiewe menslike natuur as iets wat vyandig teenoor God staan (5: 13, 20; 6:
1; 7: 7; 8 3; vgl. 3: 20). Die meerderheid van die een en veertig verwysings na
sondée’in 5: 12 — 8 3 dui egter op sonde as ‘n persoonlike mag (Dunn 1998:
112)%2

Rm 5 — 8 beeld die personifikasie van die sonde soos volg uit. Die sonde is deur
"A8ay in die wéreld ingebring: €is TOV kOopov elofiBev: ( 5: 12). Adau
was die eerste een wat gesondig het. As gevolg daarvan kan gesé word dat alle
mense gesondig het. Die frase ¢’ ¢ wavTtes Auaptov * word op die mees

%22 In die res van die Pualiniese korpus oorheers die meervoud dpapTipata. ‘n Beskrywing van die
relevante Hebreeuse en Griekse woorde in die OT en LXX kom by Stihlin & Grundmann (1972; 299 -
316) voor. Personifikasie van die sonde kom in Papirus Graccae Magicae 4. 1448 voor wat verwys na
Amartiai Xthoniai, ‘n spesie demone in die onderwéreld. By die Judaisme was daar die neiging om sonde
te beskou as ‘n mag wat mense beheer en inspireer (Sirag 27: 10). In die Koemraam gemeenskap is die
sonde gekarakteriseer as die ‘engel van duistermis” (1 QS 3. 17 ~ 23). Sien Ruijs (1964: 5-13).

53 Rm 3: 23 gebruik ook fpapTov en wel in opvolging v 5: 12, Die aoristus vorm kan in 3: 23 verwys na
die sonde van alle mense “in en met Adamy’ in die verlede. Dit is volgens Moo egter mieer waarskynlik ‘n
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akkurate wyse vertaal met ‘omdat’ of ‘vir hierdie rede’ (Wiickens 1978 — 1982,
312; Dunn 1988: 273 - 274)”24. ‘n Qorsaaklike verband word dus gelé tussen die
oorsprong van die sonde in "Addj en alle mense (5: 12, 14, 18, 19; 7: 9; 8: 4, 6).
Met verwysing na die ‘sonde’ wat die kdopos binnegekom het, gebruik Paulus
dpapria in die enkelvoud”™ om daarmee die radikale mag van die sonde aan te
dui (Bymne 1996: 162) en wel as ‘n mag wat heerskappy voer oor alle mense
(rdvTes, 5: 12). Die sonde kan soos ‘n koning en ‘n genadelose slawemeester
oor ‘n mens ‘heers’ (6: 9, 14, 16 - 18, 20, 22). In 6: 16 - 23 is die beeld van
verslawing aan die sonde die dominante motief en word sonde vergelyk met ‘n
slawemeester wat ‘n loon betaal (6: 23). Die mens is v¢’ duaptiav, ‘onder die
mag van die sonde’ (3: 9), aan wie hy soos ‘n slaaf verkoop is (6: 16, 20; 7. 14),
en wie hy met sy liggaamsledemate (6: 13) dien (6: 6, 17,20; 7: 23). In7: 8 - 11
word sonde vergelyk met ‘n lewende wese — die slang van Gen 3 ? — of met ‘n
slim vyand wat sy geleentheid aangryp en in ‘n militére sin ‘n brughoof slaan
binne die swak mens (BAGD, adoppn, Dunn 1988: 380). En in 7: 14 betreur
Paulus se ‘ek’ dit dat hy “vleeslik’ is, en ‘soos ‘n slaaf aan die sonde verkoop’ is,
s00s ‘n verslane krygsgevangene wat in slaafskap verkoop is. Apaptia begin
lewe (7: 9) en ‘mislei’ die mens (7: 11) en ‘woon’ in hom (7: 17, 20). Die sfeer
van mag van apaptia geskied deur die 8dvaros (5: 21), die odpé (7: 5, 14; 8:
3,6 -8, 13) en die vduos (7: 5). Apaptia voer sy heerskappy deur die 8dvaTtos
(5: 21), saam met wie dit ‘n tweemanskap-alliansie vorm as die twee groot
akteurs op die kosmiese verhoog (Dunn 1998: 146). Saam met die odp€ (7: 5,
14; 8: 3, 6 — 8, 13) en die vépos (7: 5) vorm dit nog alliansies om ‘n
vreesaanjaende viermanskap te vorm (Dunn 1998: 150, 477). Die heerskappy
van apaptia in die ou aeon saam met sy bondgenote is volgens die woord
mavres in 5: 12 (¢f 3: 23) iets universeel. Die sonde word dus in Rm 5 — 8
geteken in terme van die mag van sonde self (6: 1 — 23), maar ook in terme van
sy terreine van mag, naamlik die dood (5: 12 - 21), die oapf (7: 5,7 - 25; 8: 3,4
—13) en die vépos (7: 1 —25)%%.

. ‘n Vreesaanjaende viermanskap.

Die sonde vorm saam met die dood (5: 12, 15, 17, 21; 6: 16, 21, 23; 7: 5, 9~ 10,
13; 8: 2), as die tweede hoofakteur op die wéreldverhoog, en die adpE (7: 5, 14;
8 3, 6 — 8 13) en die wet (drie en twintig keer in Rm 7), as hulle
medehandlangers, ‘n vreesaanjaende viermanskap (Dunn 1988: 129, 146, 149,
150, 473). Soms funksioneer hierdie viermanskap as ‘n driemanskap van 6f die
sonde, die dood en die sondige lewensbestaan, &f die sonde. die dood en die wet.
Saam heers hierdie tirannieke viermanskap oor die ou aeon (5: 12 -21;6: 1 - &:

‘opsomming’ aoristus, wat die sondes van alle mense deur die verlede opsom in een enkele ‘“moment’
(1996: 226).

%> Die laat voor — Christelike Joodse literatuur voer die oorsprong van die sonde terug na Eva (Sirag 25:
24; 2 Hen 30: 17; ApMos 14 en vgl. 32: 1). In hierdie literatuur word "Addp as iemand verhewe geteken
en word daar op die S6Ea van Abdp gefokus as iemand wat na die beeld van God ¢eskape is (Sirag 49: 16,
Jub2-5;3:28:19:27,1Q84:22-23;CD 3:20-4: 2; 1 QpHab 17: 13 - 15). Paulus breek in 5: 12 -
14 met hierdie tradisie oor ASdp se 86Eu en keer terug na die vroeére tradisie van Gan 2 - 3 deur die
oorsprong van die sonde aan’ ASay toe te skryf.

%% agt en veertig van die drie en sestig voorkomste van Gjiaptia by Paulus is in Rm. Slegs drie is in die
meervoud. Van die sestien voorkomste buite Rm is nege in die meervoud.

626 Stihlin (1972: 296) wys daarop dat dit nie duidelik is in watter mate sonde gesien word as ‘n demoon
wat in die plek van Satan optree nie, Satan figureer glad nie direk in 5: 12 - 8: 3 nie.


http:K/)(Jp.ot

332

13;vbv 5:5:9; 6:22;7:6; 8:1). In5: 12 —8: 39 triomfeer God en Christus en
die Gees oor apaptia. Hierdie triomf word deeglik in hoofstuk 5 bespreek.

(ii) Die dood as ‘n tweede groot mag.

Naas die sonde as die eerste of hoofakteur op die wéreldverhoog, is die dood die
tweede hoofukteur. Saam met die odapE en die vépos as twee handlangers vorm
hierdie vier magte ‘n viermanskap in Rm 5 - 8 (Dunn 1998: 146, 150). Die
uitbeelding van 8dvaTos in Rm 5 — 8 openbaar drie belangrike sake.

¢ ‘n Sterk fokus op 8dvaTos.

Die stamverwante woorde amobvijokw /8dvaTos /B8avaTden vertoon ‘n baie hoé
digtheid in Rm 5 — 8. Dié vorme kom baie min in Rm 1 -4 en Rm 9 - 11 voor.
Die woorde amofviokw en OavaTtdw kom slegs een keer in hierdie twee
eenhede voor , terwyl 6dvaTos slegs een keer in hierdie twee eenhede saam in 1:
32, voorkom. Hierteenoor kom 8dvaTtos twee en twintig keer, en amo8viocko
negentien keer, dus saam een en veertig keer in Rm 5 — 8 voor. Daar is dus ‘n
geweldige konsentrasie van hierdie twee woorde in Rm 5 - 8.

. Die skerp personifikasie van die 8dvaTos.
In Rm 5 — 8 kom die amof-woordgroep in vier betekenisse voor. Soms verwys
BavaTos na die fisiese dood (7: 10; 8: 11, 23), soms na geestelike dood (3: 12 —
21;7:9; 8: 4~ 8), soms na die ewige dood (6: 21, 23; 8: 38) en soms na die dood
as ‘n persoonlike mag (5: 14, 17). Soos apaptia word 6dvatos as ‘n
dominerende heersende mag :n Rm 5 — 8 uitgebeeld. ©dvaTtos heers soos ‘n
koning in die k6opos (5: 14, 17) en wel vanaf "Adap (5: 14), en oefen soos ‘n
slawemeester (6: 9) gesag oor die lewendes uit (6: 9). Dit bepaal volgens 7: 24
die bestaanwyse van die mens in hierdie wéreld (NAB) en volgens 8: 38 is dit

een van die kosmiese magte wat tussenbeide wil tree tussen God en dié wat hy
liefhet.

. Die intieme band tussen apapTia en 8dvaros.

Die hoofklem in verband met die dood val in Rm 5 — 8 op 5: 12 — 8: 2 waar daar
agtien verwysings daarna is. Daar word egter oor die hele spektrum van Rm 5- 8
na die dood verwys, vanaf 5: 9 tot 8: 38 — 39. Die volgende prentjie kom in
hierdie verwysings na vore.®” Daar is vier verskillende fasette in verband met
die dood wat in 5 /2 ~ 2] na vore kom. Hierdie fasette is: (1) die oorsprong
daarvan (5: 12); (2) dat die dood die gevolg asook die begeleier is van die sonde;
(3) die dood se binnekoms in die wéreld (5: 14) as iets wat nie voorheen daar was
nie en ‘n binnedringing in God se skepping 1s (5: 18 — 19): (4) as ‘n persoonlike
en objektiewe kosmiese mag wat soos ‘n koning en ‘n besiner heerskappy voer
(5:13,17; 6: 9,14,16,17,20; Black 1984: 420 —421). Wat belangrik in 5: 12 - 21
is, is dat die raamwerk daarvan die verwisseling van die ou na die nuwe aeon is
(Nygren 1949: 19 - 26).

7 Die verbintenis tussen God, Christus en die Gees met die dood in Rm 5 — 8 word hier voorlopig buite
rekening gelaat. Hierdie verbintenisse word behandel by: (1) hoofstuk 4.4, die triomfzedagte in Rm 5 ~ §;
en (2) hoofstuk S wat hierdie studie saamvat en afsluit.
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Die antitese tussen dic twee aeone kan volgens 5: 17, 21 opgesom word as die
opponering van die ‘heerskappy van die lewe’ en die ‘heerskappy van die dood’
(Beker 1990: 81). In die ou aeon is 8dvaTtos (5: 17) naas apaptia (5: 21)
koning.

In Rm 6: | - 23 is daar verskillende subtiele nuanses van die dood. Daar word
daarma verwys as ‘n fisiese of fisiologiese gebeurtenis (6: 2, 6, 10, 11; ¢f6: 5, 6,
8), as iets wat in assosiasie met die sonde funksioneer (6: 7 ~ 8); as basis van die
toekomstige opstanding (6: 5, 11), as die indikatief om eties reg lewe (6: 1 - 3,
11), en as ‘n gepersonifieerde mag (6: 9, 11). In 6: 13 — 23 word die assosiasie
tussen die dood en die sonde voortgesit. Die dien van die sonde as koning (6:
12) of as slawemeester (6: 14, 16, 17, 20), het as resultaat (els: 6: 16) en vrug
(kapmov: 6: 21) en witeinde (Téhos: 6: 21) en loon (GYuvia : 6: 23) die
fdvartos(6: 21, 23).

Rm 7: 1 — 6 verwys in die analogie van die huwelik na die dood as iets fisies (7: 2
-3), as ‘n bevryding (7: 1, 4), as die resultaat van die sonde se greep op die
véuos (7: 5 - 6), asook van ‘n lewe év T oapk{ (7: 5), en laastens implisiet as
‘n mag van onder wie se heerserskap gelowiges oorgeplaas is na ‘n ander
heerserskap (7: 6). Rm 7: 7 - 25 bespreek die verhouding tussen die sonde en die
wet. Die hoof nuanse van die dood in 7: 7 — 25 is dat dit die resultaar is van die
sonde se greep op die wet (7: - 11, 13) en op die liggaam van die mens (7: 24).
Sien Black (1984: 424 — 425).

Rm 8: 4 — 13 handel oor die vrygespreekte se nuwe lewe katad mvetpa (8: 4 — 6)
asook év mvelpaTtt (8: 9; vgl 7: 6). Die dood kom in 8: 1 — 11 in die volgende
verbintenisse voor: met die sonde se mag en die wet se rol (8: 2); die verwisseling
van die aeone(év Xplot: 8: 1; év mvelparti: 8 9); met die odua se fisiese
sterflikheid (8: 10, 11) en as die uiteinde van ‘n lewe kata odpxa (8: 13). Rm
8: 18 — 25 handel oor die vernuwing van die skepping deur God en hier word na
die dood verwys in verband met die bevryding van die gestorwe liggaam (8: 23).
In Rm 8: 37 — 39 wat ‘n lied is oor God se eindeskatologiese triomf word na die
dood verwys as een van ‘n reeks kosmiese magte wat die vrygespreekte in die
eindoordeel van God wil skei (8: 38 - 39).

Volgens Dunn (1998: 125 — 126) blyk uit bogemelde uiteensetting van die
geweldige belangrike plek wat fdvaros in Rm 5 — 8 inneem, onder andere die
volgende:

* Dat fdraros as die nveede hoofakteur op die kosmiese verhoog soms ‘n
duo, ‘n trio of ‘n viermanskap met apaprtia, die cdpé en die vduos
vorm.

+ Dat 6dvatos die uiteindelike en ergste resultaat van die optrede van

apapriais (5: 12, 14).

+ Dat fararos God se regmatige kplpa en katdxptpa (5: 16) is op die
eerste mens se TapatmTopa (5: 15(2x)).

* Dat 8avaTtos die verbeuring van fisiese (7: 10), geesrelike (7:9; 8: 4 - 8)
en ewige lewe (6: 21, 23; 8: 38) is.
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. Dat 8dvaTos baie mense raak (ol wolot, 5: 15).
Die ewige dood.

Paulus praat nie in Rm 5 — § van ‘n ewige skeiding van God in die toekoms of
van ‘n finale straf wat die dood behels nie. In die metafoor van die dien van die
sonde as ‘n slawemeester in 6: 6,9, 12, 14, 16, 18, 20 word fdvaros egter wel
as die resultaat (ets: 6: 16), die vrug (kupmov ; 6: 21), die uiteinde (Télos: 6 ;
21) en die loon (0Puvia : 6: 23) daarvan voorgehou. In 5: 21 en 6: 23 word
BavaTos ook feenoor ‘n lewe wat aldrios is, gebruik. In 5: 16 word die
woorde kplpa en kaTdkpipa gebruik, en in 7. 5 ‘n graanoes beeld. Uit
bogemelde blyk dit dat Paulus se gedagte wel in ‘n kronologiese Iyn na ‘n finale
tyd in die toekoms ontvou waarin fdvartos wel, uiteindelik en as resultaat van
die dien van die sonde, die vrug en die loon is. Volgens Augustinus verwys die
‘dood’ na die dood van die siel, van die liggaam en van die hele mens asook na
die tweede dood (Openb 21: 8)%%,

In 5: 12 ~ 8: 39 triomfeer God en Christus en die Gees oor die 8dvaTtos. Hierdie triomf word
deeglik in hoofstuk 5 bespreek.

4333

4.3.3.3.1

Nopos en odp€ is handlangers van die sonde en die dood.

Die twee aardse konings, apapTtia (5: 14; 6: 12) en 8dvaTos (5: 20; 6: 13), wat
as gepersonifieerde magte (Dunn 1998: 111) in die xbopos (5: 12) opereer,
gebruik twee ‘agente’ of ‘vennote’ (Dunn 1988: 129) om ‘n viermanskap te vorm
met die agente wat in hulle diens te staan (7; 1 - 8: 3).

Nopos as “n vennoot van die sonde en die dood.*”

In 7: 5 — 8: 3 is daar intieme verbitenisse tussen GuapTia /Bdvatos en vopos.
Népos is ‘n sentrale tema en ‘n belangrike subplot in Rm.*°  Rm 7: 5 verbind
die rolle van odpk, apaptia, vépos en 8dvatos eksplisiet. In 7: 5 — 8: 7
kommandeer die sonde en die dood die véjLos teen sy sin op (7: 5).

Rm 7: 7~ 131 die verband tussen die vduos en apaptia/dvaros bloot. Die
‘tema’ van 7: 7-11 1& dalk in 7: 5: die sondige hartstogte van die mens
(apapria) opereer deur die vépos om 8dvatos te bewerk. In 7: 7-11 stel
Paulus v6jLog en évtoln gelyk aan mekaar (7: 8,9,12).°' Sonder die véjLos is
dpaptia dood (vexpd: 7: 8) en lewe die mens ((dw: 7: 9). Apaptia het egter
die geleentheid wat die évToAr] bied aangegryp en ‘n vastrapplek (ddopun: 7:
8,11) in die mens verkry, hom mislei (¢EnmdTnoev: 7: 11) en hom dood gemaak
(awékTewvev: 7: 11). Die évtol, wat eintlik ‘n middel tot lewe moes wees
(Lo : 7: 10 = Gen 2: 16-17), het die middel tot die BdvaTos geword (7: 10,13).

°* By Dunn 1998: 125.

%2 In 7:1 word die woord kupieto gebruik as verwysing na die ‘heerskappy’ van die 1di0s. Dit skep die
indruk dat die ropos ‘n gepersonificerde mag is. Die konteks of fokus van 7: 1 is egter die beperking van
die wet se heerskap oor ‘n vrou wat 'n weduwee geword het (Dunn 1998: 156).

630

Népos kom 119 keer in corpus Paulinum voor en twee en sewentig keer in Row. Tussen2: 12 en 8: 7

kom vdjios ses en sestig keer voor en in 7: 1-25 kom dit drie en twintig keer voor (Dunn 1998: 131,156).
' Die substruktuur in 7: 7-11 is Gen 2 — 3 (Dunn 1998: 99).
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In 7: 14-25 kom daar in die tekening van die menslike drama op aarde naas
apapTia, BavaTos en vopos nog ‘n vierde rolspeler by, en dit is ‘ek’! — éya as
odprkivos (7. 14). Verder in 7: 14-17 is die fokus dan op die mens/persoon as
odpf (Dunn 1998: 157). Rm 7: /8-23 handel dan weer oor die vdpos en
apaptia. Hierdie verse toon dat apaptiu die vdjlos misbruik, net soos in 7: 7-
13, en €yo al vaster aan 6avaTos bind (7: 23,25). Deur dpaptiu se houvas op
die 0dp€ van die mens (7: 5; 8: 3) was die mens onmagtig om die vipos te
vervul (8:3).

Samevatting:

Népos is die instrument waardeur apapTiu bemagtig word om sy rol te speel. Die uiteinde van
hierdie rol van vépos is dat dit onder die veroordeling van God te staan kom (kaTdkptjta: 8: 3)
en van sy magteloosheid (d&0vaTov: 8: 3) ontneem word. Deur sy Gees vervul God weer sy wet
(8: 4). Op hierdie wyse triomfeer God oor die magteloos - making van sy wet vanweé djapTia.

43.33.2

LapE as ‘n vennoot van die sonde en die dood.

In 7: 5 — 8: 3 is daar — soos in die geval van véjpos — intieme verbintenisse tussen
apapria/BdvaTos en odpf. Zdpf is ‘n belangrike tema in Rm 5 — 8 en vervul ‘n
belangrike subplot daarin.®* Rm 7: 5 verbind die rolle van odpk, dpaptia, vépos
en 8dvaTos eksplisiet.

Die vertaling van odpk is nie maklik nie.”® Die NAB se vertaling van ‘sondige
natuur/lewensbestaan’ — afhangende van die konteks —kan aanvaar word.

TapE verwys na ‘n aspek van die mens se bestaan. Watter aspek? Vir Schweitzer
(1971: 143) verwys odpE na die aardse sfeer van die mens se bestaan, en vir
Ridderbos (1959: 145-146) en Barrett (1994: 64-74) na die sondige mens buite God
en Christus .**

ZdpE maak die mens swak (6: 19) en is die middel waardeur die mens aan die
apaptia verkoop is (7: 15) en onder die mag daarvan is (7: 15). In7: 5 en 7: 18,25;
8: 3 is odpé die sfeer/terrein waar die ‘ek’ is — &y as odpkivos (7: 14). In 7: 14-17
val die fokus op die mens/persoon as odp€ (Dunn 1998: 157). In 7: 18-23 val die
fokus dan weer op apapTia en véjos. Hierdie verse toon dat dpaptia die vopos,
net soos in 7: 7-13, misbruik het en die ‘ek’ al vaster aan 6dvaTtos gebind het (7: 23-
25). Deur vépos het apaptia ‘n brughoof geslaan in militére sin (Reid 1993: 950)
na die innerlike (€jLot) van die sondaarmens. Binne die mens ‘voer’ apaptia ‘kryg’
(avTioTpaTeudpevov: 7: 23) en maak hy hulle ‘gevangenes’ (aixparoTi{ovta: 7:

2 $dpE is ‘n belangrike antropologiese term in Rm. Die woord kom een en negentig keer in die corpus
Paulinum voor, waarvan ses en twintig in Rm is. Geen ander NT skrywer gebruik die term so baie nie
(Dunn 1998: 62).

3 Die REB en NIV vertaal 0dpE in Rm | - 8 respektiewelik soos volg: menslike/menslike natuur (1: 3),
vlees/fisiese (2: 28), natuurlike afkoms/onvertaal (4: 1), blote menstike natuur/sondige natuur (7: 53, nie-
geestelike self/sondige natuur (7: 18,25), natuur/sondige natuur (8: 3), ou natuur/sondige natuur (8: 4-5).
" Verskeie betekenisse word aan odpé toegedig: (1) die fisiese substansie van die liggaam (Hebreeus:
basar); (2) ‘n kosmiese mag (Bultmann 1952 : 245); (3) ‘n beginse! van sonde = die sondige-in-sigself
(Ridderbos: 1975: 103-4); {4) 'n Gnostiese aeon (Kdsemann Leib: 105); (5) psigologies (Schweizer 1971:
104-5); (6) in die vormev TH capki (7: 5;18; 8: 3,8,9) iets antiteties teenoor év Xplo~o (8: 1-2) év
Tretiar (8: 9)Yxatd wretyaTy (8: 5-8); (7) vyandskap teen God (8: 7; (8) die mens in sy swakheid voor
en teenoor God (Hebreeus: basar). Sien Dunn (1998: 62-63).
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23). Die mens, vasgevang in slawemny deur die mag van dpaptic en sy agent
vépos, roep in ‘n klagvorm ~ soos Israel (Eks 2-3, Klaagl 1-3) — na ‘n bevryder
(DYopar : 7: 24). Weens apaptia se houvas op die odp€ van die mens (7: 5; 8: 3)
was die sondaarmens onmagtig om die vopos te vervul (8: 4).

Samevatting:

Tapé is die instrument waardeur auapTia en 8dvaTos geheel en al bemagtig word. Die uiteinde
van odp€ is dat dit as capkods dpapTias onder die katdxptpa van God kom en deur Hom
veroordeel, gevonnis en buite aksie gestel word (8: 3). Deur sy veroordeling van en vonnis
voltrekking oor die odp€ (katéxpivev), triomfeer God oor die sonde deurdat Hy dit in Christus
se odpf auuptia op die kruis van Golgota buite werking stel (Cf kaTtnpynénuev: aoristus
passief: 7: 6).

Samevatting: Hoofstuk 4.3.3

In Habakuk 2: 4 -20; 3: 3-19; Jes 52: 7-10 en Ps 98: 2 is die anti-Goddelike magte (1) kosmiese
magte (tehom); en (2) menslike/historiese magte. In Rm S-8 is die magte wat God opponeer:
(1) geestelike; en (2) gepersonifieerde magte. In gemelde OT gedeeltes triomfeer God en wel as
Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter oor die teenmagte. In Rm 5-8 triomfeer God ewe-
eens oor die teenmagte en wel as Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter.

4.4 Die triomf van Jahwe in die relevante Ou Testamentiese gedeeltes
4.4.1 Inleiding

Twee triomferings word in hierdie hoofstuk uiteengesit, naamlik Jahwe se triomf in die
relevante OT gedeeltes en God se triomf in Rm 5-8. Die twee oorwinnings word dus
naas mekaar geplaas en vergelyk. In Hab 2: 4,20; 3: 3-19; Jes 51: 5,6,7; 52: 7-10 en Ps
98: 2 triomfeer Jahwe as Koning, Skepper, Kryger, Redder en ‘n Regter. In Rm 5-8
word God ook as ‘n Koning, ‘n Skepper,Kryger, Redder en ‘n Regter uitgebeeld. Deur sy
Seun, Christus Jesus, behaal God op die kruis van Golgota ‘n hipertriomf (8: 37) oor die
opponerende magte van die sonde, die dood, die wet en die sondige natuur van die mens.
Deur die opwekking van Christus deur sy Gees (8: 11) behaal God ook ‘n hipertriomf oor
die dood.

Deur sy Gees iriomfeer God oor die wet (8: 4) en die sondige natuur van die mens (6: 4 -
8:13).

4.4.2 Jahwe se triomf in die relevante Ou Testamentiese gedeeltes.

4.4.2.1 Jahwe triomfeer as Koning.

Psalms 93 en 99 is die eerste en die laaste van die ‘Jahwe is Koning -Psalms. Dié twee
Psalms se sterkste verbintenis sentreer om Jahwe se koningskap (Howard 1997: 116). In
beide Psalms figureer Jahwe se koningskap en sy skepperskap. Jahwe is die Koning —
‘Die Here regeer’ (99: 1) — en Hy is Skepper, die Een wat die wéreld gevestig het (kwn:
93:1). Sion en die tempe! in Jerusalem figureer in beide psalms: die tempel in 93: 5 en
Sion in 99: 2. Die verwysing na Jahwe se troon in 93: 2 vind weerklank in sy voetbank
in 99:5. Verse 5 en 9 van Ps 99 is identies behalwe vir die volgende vervanging: in 99: 9
vervang ‘sy heilige berg’ (hr qdsw) ‘sy voetbank’ (hdm rglyw). In die konteks van die
hele psalm is die ‘heilige berg” Sion (99: 2; Howard 1997: 89). Jahwe beklee ‘n troon bo
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die gerubs (99: 1), wat in dic tempel in Sion is. Die verwysing na Jahwe se voetbank (99:
1) verwys na die berg Sion (99: 2,5) en dus die tempel (gerubs: 99: 1).

Die verwysing na die tempel as die voethank van Jahwe druk waarskynlik die gedagte
van oorwinning en heerskappy (‘dominion and rule’) uit (Dictionary of Biblical Imagery
1998: 906).°

Jahwe se triomf en heerskappy is lets histories onder die nasies omdat Jahwe Israel
triomfantelik in Kanain gevestig het, en dit is ook iets kosmies omdat Hy die (Riet-)see
onderwerp het (Ps 98: 1-3; ¢f Hab 3: 15; Job 9: 8). Jahwe se aksies teen die nasies en die
see beeld sy kosmiese triomf en heerskappy uit (Dictionary of Biblical Imagery 1998:
728, 906). In die NT en in Rm 5-8 word Jahwe se historiese en kosmiese triomf en
heerskappy gerealiseer in sy Seun (8: 32), wat die triomferende Christus (Messias) is, wat
nou aan die regterhand van God, di¢ Koning, as medetroonbekleér is (8: 34), na sy triomf
oor koning apaptia (6: 10; 8: 3) en koning 8dvaTos (6: 5,8; 8: 11).°"

4.4.2.2 Jahwe triomfeer as Skepper.

Jahwe se opmars as Kryger vanaf Egipte na Kanain in Hab 3: 2-15 was tegelykertyd 60k
‘n erkenning van Hom deur die skepping. Hy het ‘gestaan en die aarde gemeet’ (3: 6;
RSV; ‘geskud’: NAB).*" Die aarde — as skepping — staan dus onder Jahwe se beheer
(Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003; Smith 1984: 115 - 117). Daarby word die berge
en die heuwels ontwrig: hulle ‘verkrummel’ en ‘sak inmekaar’ (NAB). In Jahwe se
opmars word die berge en die heuwels ontwrig. Hulle word gedwing om Jahwe as
Koning/Heerser en Skepper te erken (Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003; Smith 1984:
115 -117).

‘n Deurlopende lyn in die koningspsalms (93-99) is dat die daarstelling van die hemel en
die aarde Jahwe se triomf en heerserskap behels. In Ps 93, 95 en96 kom dit byvoorbeeld
na vore. Een aspek van die basiese scenario dat Jahwe die daarsteller van die skepping is,
is dié¢ van ‘n dreigende opposisie. Hierdie opposisie word egter te bowe gekom deur ‘n
triomf wat mag manifesteer én vestig en waardeur die triomfeerder die rol en die regte —
‘n paleis (96: 6,13; 99: 2), ‘n troon (93: 2; 99: 1) — van ‘n heerser verkry (Mays 1993:
118). Die opposisie wat te bowe gekom word deur Jahwe se “koninklike mag’ (93: 4) 1s
die ‘riviere’ (93: 3(2x)), die ‘baie waters’ (93: 4) en die ‘see’ (93: 4). In die rol van

53 Die verwysing na Jahwe se voetbank hou waarskynlik verband met die uitdrukking “onder die voete’
{Dictionary of Biblical Imagery 1998: 906). Die woorde ‘vertrap onder die voete” verwys na die letterlike
trap op ‘n verslane vyand in oorlogvoering, as ‘n beeld van *n oorwinning oor die vyand (Rigt 20: 43; Ps
18: 38; Jes 14: 25; 42: 2; Dan 8: 7). Sien Dictionary of Biblical Imagery {(1998: 9-6). Die vertrapping
onder die voete as ‘n beeld van oorwinning word in Rm 16: 20 gebruik van gelowiges s¢ oorwinning oor
Satan en in 1 Kor 15: 25 van Christus se eskatologiese triomf. Op p 906 (Dictionary of Biblical Imagery
1998) word ‘n jong farao simbolies uitgebeeld as iemand wat sy vyande vasgebind en onder sy voete het
{(=voetbank?)

%% Rm 8: 34 het as OT agtergrond Ps 110:1. Die hoogtepunt van Jahwe se historiese triomf oor die nasies
en hulle gode is sy onderwerping van Dawid se vyande {1 Kron 17: 10). Hy plaas die vvande onder die
voete van die Dawidiese koning as sy voetbank (Ps 110:1) en swaai so sy septer oor sy vvande {Ps 110: 2).
Rmi 8: 34 met Ps 110: | as agtergrond waar God sy Seun, die Christus, tot medetroonbekledr aan sy
regterhand verhef, verwys waarskynlik in indirekte en afgeleide sin na God en na Christus se triomf oor
hulle vyande, te wete heerser en koning djraptia (5: 21; 6: 14) en koning en heerser 6avatos (5: 14,17; 6:
16). Sien Dictionary of Biblical Imagery (1998: 236,727-728,906).

%7 Dieselfde Hebreeuse werkwoord word in Jes 40: 12 gebruik wat verwys na Jahwe se¢ aanvanklike
skeppingsaktiwiteit {Taylor & Thurman 1956: 973 ~ 1003; Smith 1984: 115 - 117).
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Goddelike Kryger (96:2-3; 98: 1-3) het Jahwe dic onstabiele rustelose chaos van nie-
bestaan onderwerp en die wéreld georden en gestruktureer deur sy kosmogoniese
ingryping (Roberts 1991: 155-156).

Deur sy verowering van die chaos is die skepping daargestel (95: 5). Dit staan vas en
wankel nie (93: 1; 96: 10). Dit vorm die verhoog en teater van die menslike lewe (95: 5-
6) asook van die natuurlewe (96: 11). Sien Mays (1993: 119).

Deur sy vestiging van die skepping het Jahwe tegelykertyd sy heerserskap en troon (93:
2; 99: 1) daargestel en wel as iets wat ‘ewig’ is (‘van altyd af’: 93: 2). Die skepping
word voortaan dus gesien as sy soewereiniteitsgebied. Die werkwoord ‘maak’ (95: 5; 96:
5), die aksie wat dit uitbeeld, asook die resultaat daarvan se semantiese veld is dié van
soewereiniteit (Mays 1993: 119). Jahwe het die skepping (‘aarde’: 95: 4) as Skepper (95:
6) gevestig. Alle ander magte, - gode, nasies, konings, heersers — is daarom aan Hom
onderworpe. Die ‘hele aarde’ (96: 10 word op grond daarvan opgeroep om die
heerserskap van Jahwe te erken (95: 2-6; 96: 1-10; 98: 4-9).

4.4.2.3 Jahwe triomfeer as Kryger.

In Hab 3: 2-19; Jes 51: 9; 52: 7-10; Ps 93 — 99 word Jahwe uitgebeeld as ‘n triomferende
Kryger oor: (1) die nasies; (2) die chaos.

44231 Hab 3: 2-19 en Jes 51: 9 beeld Jahwe uit as ‘n Kryger in sy strydwaens (Hab 3:
8) wat optrek teen sy vyande: die nasies (3: 8), die see (3: 10;51: 9) en die
skepping (3: 6, 8, 10, 11; Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003; Smith 1984: 115
- 117). In ‘n visioen sien Ha%»akuk Jahwe Kanadn nader vanuit die woestyn in
die suide, vanuit Teman, ‘n distrik van Edom , asook vanaf die Paranberg, wat
tussen Edom en Sinai 1&. Dit is die roete wat die Israeliete gevolg het in hulle
reis vanaf Egipte na Kanain (Roberts 1991: 148-158).

Jahwe se aksiebelaaide opmars vanaf Egipte na Kanain om sy volk daar te
vestig, beeld sy magtige dade as Kryger asook sy oorwinning oor die nasies (3:
8) en hulle gode in die verlossing van sy volk Israel uit (Taylor & Thurman 1956:
973 - 1003; Smith 1984: 115 - 117). In Habakuk se visicen ‘bewe’ die nasies
(NAB) of ‘skud’ Jahwe die nasies (RSV). Die nasies en die inwoners van die
aarde is dus onder Jahwe se beheer (Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003; Smith
1984: 115 - 117). Jahwe se opmars as Kryger was tegelykertyd ‘n triomf oor
tehom (‘diep waters’: 3. 10 NAB). Hab 3: §,10; Jes 51: 9 verwys na sy triomf
oor die see toe Hy ‘n pad vir sy volk gemaak het om op deur te trek toe hulle uit
Egipte geviug het (Taylor & Thurman 1956: 973 - 1003; Smith 1984: 115 - 117).
Jahwe se kragdadige aksie in sy triomf oor die see verwys na sy oorwinning oor
die magte van chaos (= tehom: 3: 10).5* Sien Roberts (1991: 148-158).

%% Hierdie uitbeelding van Jahwe wat as Koning die magte van tehom (Hab 3: 10) verower word uitgebeeld
in uitdrukkings soortgelvk aan die konflik met chaos in die Babiloniese — Marduk se oorwinning oor
Ti’amat — en Ugaritiese - Bail se oorwinning oor Yam — mitologie {(Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003;
Smith 1984: 115 - 117). In die Hebreeuse gedigte hieroor word dieselfde uitdrukkings gebruik (Eks 15;
Rigt 5). Die ‘monster’, *chaos’, word ook Ragab (Job 26: 12-13) en Leviatan (Jes 27: 1) genoem.
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Jes 52: 7-10 beeld Jahwe as ‘n Koning uit wat as Kryger sy volk in ‘n oorlog lei.
Dit was die rol van ‘n koning in beide Israel en Babiloni€ (Brettler 1998: 107).
Die verkondiging: ‘Jou God is Koning’ in Jes 52: 7 word deur Mettinger (1986-
1987: 154 by Brettler 1998: 107) gesicn as die toppunt of kruin van Jes 40-55.

Jes 52: 7-10 vorm ‘n abb’a’ giasmus (@ = v.7; b = v.8; b = v.9; a’ = v.10;
Brettler 1998; 107). Dié vier verse open en sluit {52: 7 en 10) met ysw (MT)
owtnplav (LXX), wat verwys na die militére vermoé van die Koning (Brettler
1998: 107; cf 2 Sam 22: 51). Hierdie beeld van Jahwe as ‘n Kryger word die
volledigste in 52: 10 ontwikkel, waar dit in oortreffend terme beskryf word. In
teenstelling met aardse konings wat hulle mag slegs oor ‘n beperkte geografiese
area toon, is Jahwe se mag sigbaar ‘voor die o€ van al die nasies ... tot aan die
uithoeke van die aarde’ (52:10). Jahwe se ‘wapens’ is ‘sy magtige arm’. **° Die
term ‘magtige arm’ verwys na Jahwe se uitgestrekte arm wat Hom onderskei van
bloot menslike konings in hulle rolle as hoof van die leér (Brettler 1998: 107).

In beide Psalms 96 en 98 bewerk Jahwe ‘magtige dade’ (Ps 96: 3; 98: 1). Hierdie
twee voorkomste in hierdie twee Psalms is besonder belangrik, aangesien die
term npl’wt andersins nie in Ps 93 — 99 voorkom nie .

Die term npl'wt - ‘magtige dade’ — verwys na Jahwe se bevryding van Israel uit
Egipte asook vanuit die ‘baie waters’ van die Rietsee (Anderson 1985: 682,691-
692).

In beide Ps 96 en 98 word Jahwe as Koning uitgebeeld. Die frase Jahwe mlk,
‘Jahwe heers’, kom in 96: 10 en die frase hmlk Jahwe, ‘die Koning, Jahwe’ in
98: 6 voor. Die triomf wat Jahwe as Kryger in Ps 96: 3 en 98: 1 behaal, is dus
deur Hom as Koning. Ps 98: 1c gebruik die Goddelike Kryger motief (Howard
1997: 78). Die NAB vertaal ysw in beide 98: 1c en 98: 2a met ‘oorwin’, dit wil
sé “’n oorwinning behaal’, Die werkwoord het ‘n enkelvoud suffiks, met ‘sy
regterhand’ (ymynw: 98: 1c) en ‘sy heilige arm’ (zrw qdsw: 98: 1d) as die
subjek. Die NAB vertaal hierdie twee frases met ‘sy krag’ en ‘(sy) Goddelike
mag’. Die waw plaas zrw gds in apposisie tot ymynw en is dus ‘n emfatiese
waw. Die betekenis van 98: 1c en 98: 1d is dus: ‘...Sy regterhand - ja, sy
heilige arm — het die oorwinning behaal....”. Sien Howard (1997: 78).

Die oorwinning wat Jahwe met sy heilige arm, ja, sy Goddelike krag as Kryger
behaal het, verwys na sy ‘magtige dade’ (npl'wt) in 98:1b, wat weer na sy
bevryding van Israel uit Egipte asook uit die ‘baie waters’ van die Rietsee verwys
(Dictionary of Biblical Imagery 1998: 727-728).

In beide Ps 96 en 98 - asook in 97: 4,6 — word Jahwe se oorwinning (ysw =
cutnpla {LXX}) bekend gemaak, of geopenbaar, deur aanbidders in 96: 2 (cf
Rm 15: 9-10) en deur Ja/nve self in 98: 2,3. Die idee van Jahwe se vertoning van
sy oorwinning (as Kryger) asook van sy §6&a kom in Ps 96.97 en 98 voor: 96:
3.7,10,13; 97: 4,6; 98: 2.3.9. Die krag, 86Ea en oorwinning van Jahwe word deur
‘al die mense’ of die “hele aarde’ *gesien’ (96; 3,10; 97: 4.6: 98: 2,3).

639

Letterlik: ‘sy heilige arm™: zrw gds (MT). Die NAB lui: *sy heiligheid, sy mag’.
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Jahwe se oorwinning as Koning-Kryger ten behoewe van Israel is ‘n getuienis
aangaande Hom voor al die nasies (cf amoxalimTeTar: Rm 1: 17).

Jahwe se hekendmaking van sy oorwinning in 96: 2 word deur die LXX met
evayyeli{eobe weergegee (cf ebayyétov,: Rm 1: 16).

4.4.2.4 Jahwe triomfeer as Redder.

44241

4.4.2.4.2

44.2.5

In Hab word Jahwe in 3: 18-19 as ‘n Redder uitgebeeld. In die woorde: ‘...nogtans
sal ek in die Here jubel, sal ek juig in God, my Redder...." in 3: 18, word Jahwe so
uitgebeeld. Hab 3: 18 begin met ‘n adversatiewe waw (MT) en staan dus in ‘n
adversatiewe konteks. Dit kontrasteer die voorafgaande uitbeelding van Jahwe as ‘n
oprukkende kragdadige Kryger vanaf Egipte na Kanain in 3: 2-15 asook die
voorafgaande konsessiewe frases in 3: 16 met die profeet se ingesteldheid. Dié
oprukkende Kryger is ‘nogtans’ (waw: MT) sy Redder (ysw: MT; cwTp: LXX; ).#°

Hab 3. 2-15 is ‘n triomflied vol beelde wat Israel se epiese verlede tydens die
eksodus en verowering van Kanain uitbeeld (Watts 1999: 15,24).**' Hab 3: 18-19
sluit 3: 2-15 af. Die oprukkende kragtige Kryger (3: 2-15) is iemand in wie die
profeet sal roem as sy Redder (ysw: MT; cwutrjp: LXX).

In Ps 98: 1-3 word Jahwe se ‘reddingsdade (sdg{MT}; Sucarootvn {LXX}: 98: 2)
en sy ‘kragtige dade’ (npl’t {MT}); BavpaoTtd {LXX}: 98: 1-2) en sy ‘Goddelike
krag’ (qds zrw {MT}; 8dvapls {LXX}: 98: 2) sinoniem gestel met sy oorwinning
(ysw {MT}; cwtnpla {LXX}). ZwoTnpia word deur die NAB met ‘oorwinning’
weergegee dié van ‘n Goddelike Kryger (Hays 1989: 36-37), en dit verwys na Jahwe
se magtige daad van verlossing van Israel uit Egipte (Hays 1989: 37-38), asook uit
Babilon (Brettler 1998: 107-108),

Jahwe triomfeer as Regter.

Ps 98 bestaan uit drie seksies: (1) 98: 1-3 is ‘n oproep tot aanbidding en viering van
Jahwe se oorwinning wat Hy in die verlede as Kryger behaal het; (2) 98:4-61is°n
tofverheffing van Jahwe as Koning in die hede: (3) 98: 7 — 9 kyk vooruit na Jahwe se
toekomistige gerig as Regter (Howard 1997: 80).

Ps 96 en 98 is nou verwant aan mekaar (Howard 1997: 79). Ps 96: 13 is byna
identies met 98: 9. In beide 96: 10c en 98: 9c word Jahwe as ‘n Regter uitgebeeld.
In 98: 9¢ word die werkwoord spt gebruik en in 96: 10c din. Die basiese idee in
beide woorde is dié van regterskap (Howard 1997: 147). Spt beteken ‘justice’ en din
‘judgment’ (Reumann 1999: 28).

Jahwe se toekomstige gerig sal oor die wéreld (tbl: 98:7b; 98:9¢) en al sy inwoners
98.7b) of volke (98.9d) strek. Dit word deur ‘n abb’a’ inclusio wat 98: 7 - 9
omraam, beklemtoon. Verse 7b en 9¢ herhaal die woord ‘wéreld’ (ibl) en verse 7ben
9d herhaal die woorde ‘inwoners’ (98:7b) en ‘volke’ (98:9d). Die NAB gee spt in 98:

640

Letterlik staan daar: *die God van my verlossing” 6f :’my reddende God'. Die werkwoord ysw staan in

“n partisipium vorm (Taylor & Thurman 1956: 973 — 1003; Smith 1984: 115-117).
U Cf Eks 15: 1-18; Rigt 5; Deut 33: 2-5, 26-29; Ps 96 — 98. Watts {1999: 24) sien *n parallelstelling tussen
Hab 3: 2-15 as 'n triomflied wat Hab 1 - 3 afsluit en Rm 8: 28-39 as 'n triomflied war Rmi 5 — 8 afsluit.
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9c weer met ‘heers met regverdigheid’, wat die dubbele gedagtes van (koninklike)
heerserskap®’ en regterskap na vore bring. In die eindtockoms sal Jahwe as Koning
(98: 4-6) op die troon as Regter sit en gerig hou oor die wéreld. Dit is sy triomf,

In Hab 2: 4,20 en Jes 51: 5,6,8; 52: 7-10 word Jahwe nie as ‘n Regter uitgebeeld nie.

Samevatting van hoofstuk 4.4.2.1

In Hab 2: 4,20; 3: 18-19; Jes 51: 5,6,8; 52: 7-10 en Ps 98: 2 word Jahwe deur vyf metafore
uitgebeeld. Die metafore is dié van Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter. In e/k van

hierdie

uitbeeldings behaal Jahwe die oorwinning. In Rm § — 8 sal dit blyk dat Jahwe deur

dieselfde vyf metafore uitgebeeld word en dat Hy ook daar triomfeer.

4.4.3

4.4.3.1

4.4.3.2

God se triomf in Romeine 5 - 8.

Sewe sake in verband met die triomf van God in Rm 5-8 word in hierdie gedeelte aan die
orde gestel: (1) die triomf; (2) God as kosmiese Triomfeerder; (3) die oorwinningsbasis;
(4) die stryd in die verlede: (5) die stryd in die hede; (6) die stryd in die toekoms; (7) ‘n
tabulering van God, Christus en die Heilige Gees se oorwinnings.

Die aard van die triomf.

Die hele Rm 8, maar in besonder 8: 31-39 is ‘n triomflied (Wilckens 1980: 170; Du Toit
1975: 27 — 36). Binne hierdie laaste perikoop is vikdw een van die sleutelwoorde.* ‘n
Versterkte vorm van vikdw word gebruik, naamlik dmepvikéuev (8: 37), om die
volstrekte aard van die oorwinning te beklemtoon (Du Toit 1975: 35). Nikdw dui basies
op superioriteit van die een party oor ‘n ander (Bauernfeind 1969: 944). In die NT het
vkdw feitlik uitsluitlik die gedagte van ‘n oorwinning in ‘n gewapende stryd in die oog
(Bauernfeind 1969: 944-945; Du Toit 1975: 35-36)**Nikdw veronderstel ook byna altyd
dat die konflik tussen God of Christus en opponerende bose magte plaasvind (Giinther
1975: 650).%° Die basiese NT konsep en raamwerk van vikdw is dié van die wéreld as
‘n teater of verhoog waar ‘n stryd gevoer word tussen God en anti-Goddelike magte . In
Rm 5-8 kan geen aardse (8: 35-39), gepersonifieerde (apaptia en 6dvatos: 5: 12- 8:
27,38), of bo-aardse geestelike (8: 38-39) magte, ‘n hipertromf (8: 37) deur God en
Christus (5: 12 — 8: 39) en deur die Heilige Gees (5: 5 — 8: 27) verhoed nie.

God as kosmiese triomfeerder.

God word in Rm 5- 8 as kosmiese Triomfeerder uitgebeeld (Beker 1980: 20-21). God is
kosmiese Triomfeerder (Tt kTiols: 8: 39; vmepuikdpey : 8: 37) deurdat hy as Koning
(Baoheto : 5: 12,15-21; deEid: 8: 34), Skepper (Uretdyn: 8: 20; twotdEavTa: 8: 20;
kTlols: 8: 18-22; 8: 39), Kryger (6: 13,18,19,20,22; 8: 37), Redder (0ulw : 5: 9; 8: 24),
Verlosser (ptopal : 7: 24); Bevryder (é\evBepwbévTes: 6: 18-22; §: 2,21); Verlosser (
(amo\iTpwors: 8: 23) en Regter (kplpa : 6: 16; katdkpipa: 6: 16: 8 1; kaTékpLvey :

2 In Ps 98: 4-6 is die metafoor vir Jahwe di¢ van ‘n Koning.
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In die Griekse literatuur word vikdw in die volgende kontekse gebruik: (1) mulitér; (2) juridies; (3)

fisies = sport = metafories; (4) met betrekking tot gode (Bauemnfeind 1969: 42-46)
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Die sitaat in Rm 3: 4 waar dit om ‘n regsgeding gaan, is ‘n uitsondering (Du Toit 1973: 36).

5 In die Griekse literatuur dui vikdo op die oorwinning op die slagveld, of sportveld. in 'n regsgeding of
tussen gode (Bauernfeind 1969: 944).
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8: 3,34; umép: 8 321; kuta: 8: 31; éykakéoer: 8: 33; dikaimv: & 33), oor die anti-
Goddelike magte in sy skepping triomfeer (Umepuikbpev : 8: 37).

Daar is drie hoofsoorte anti-Goddelike magte: (1) geestelike; (2) gepersonifieerde; (3)
kosmiese magte. Die geestelike anti-Goddelike magte is bo-aardse magte (dyyelot : 8:
38; dpxal : 8: 38; Suvdpers: 8: 38) en Satan (Tis: 8: 31,33,34,35,39). Daar is ook twee
gepersonifieerde maghebbers en heersers/strydvoerders teen God en sy volk, naamlik
dpaptia en Odvatos (5: 12 - 8: 39).°*° Soos konings (Paoihetw : 5: 14,17; 6: 12) en
heersers (kuptetw : 6: 9,13) swaai hulle die septer in die skepping van God. As
maghebbers oor mense en strydvoerders teen God het apapTia en 8dvaTtos ook twee
‘handlangers’ in hulle diens, naamlik die vopos (5: 13; 7: 13-25; 8: 4) en die menslike
odpE (7: 5,18,25; 8 3.8 cf péxn : 6: 13,19). Die frase 7is ktiols dien as
allesomvattende samevatting van alle genoemde magte (8: 38-39) en verteenwoordig die
heelal geskei van en in opposisie tot God.

Bogemelde geestelike, gepersonifieerde en kosmiese magte is saam die groot rolspelers
op die wéreldverhoog in die ou aeon, wat ook die teenswoordige aeon is. Die woord viv
in5:9,11; 6:22; 7: 6; 8: 1,22 dui op die oorgang van een historiese tydperk na ‘n ander
(Stahlin 1969: 1110-1111).

Met mag ( dtvapis: 1: 4,16; 86€a: 6: 4) betree God as Koning, Skepper, Kryger, Redder
en Regter, met die aanbreek van die nuwe of komende aeon (Vv : 5: 9,11; 6: 22; 7: 6; 8:
1,22), die wéreldteater as die heersersgebied van die anti-Goddelike magte. Hy doen dit
in (év: 6. 23; 8: 1,39; els: 6: 4) deur (bra: 5: 1,11,23; 7: 25) en met (ovv: 6: 4,8{2x}; 8:
17) Christus, asook deur sy Gees (év: 8: 9; kata: 8: 4-5). As ‘n magtige Koning
(Bacirelon : 5: 17,15-21; uwd xdpu: 6: 14; 5: 15-21; de€id: 8: 34) en heerser (cf
kuptelo : 6 9,13; 13-23) kom her-vestig God weer sy soewereiniteit op die aarde oor
alle anti-Goddelike magte en heersers. As Skepper kom bevry God sy skepping
(éhevBepwBévTes: 8: 21) wat in die greep van apaptia is (€Baciievoev: 5: 21).  As
Redder (cwdnodpeba: 5: 9) het God sondaars in die verlede gered (8: 24) en sal Hy hulle
ook nog in die tockoms red (5: ). As Verlosser verlos (phoetar: 7: 24) God die
ellendige mens (éy®: 7: 24) en as Bevryder sal Hy in die toekoms die gelowiges se
liggaam van verganklikheid bevry (dwoAdTpwotv: 8: 23)  As Regfer vonnis en voltrek
God sy oordeel/straf (kaTékpivev : 8: 3) oor apaptia (8: 3) en odpé (8: 3). As Regter
sal God ook in die toekoms ‘vir’ (Umép: 8 31) aangeklaagde uitverkorenes van Hom
(éxhexTav: 8: 33) optree en hulle vryspreek (Stkatév': 8: 33). As Knger (6tha : 6: 13;
SovAwBévTes: 6: 18,22; dbikdwia : 6: 23; TapaoTtioate: 6: 13,19; uéin : 6: 13,19) en
Bevryder (€hevBepwbévTes: 6: 18,22) voer God (=6ikatoolvn : 6: 13,18,19,20) sy
bevryde soldate aan in die ‘opruimingsaksie’ op die slagveld van hierdie wéreld en voer
Hy hulle aan in diens van Hom (SovdwBévtes: 18,19,20) en tot heiligmaking
(ayraopdv: 6: 19,22).

God heers op hierdie wyse weer as Koning in sy skepping met sy genade (xdpiopa: 5:
15; xdpts: 5: 17,20,210 en lewe ({of} = 5: 17,18; {dw: 6: 11) en ewige lewe ({wn
atdos: 5: 21; 6: 23). Op hierdie wyse herstel God weer die nie-menslike skepping
(xTlots: 8: 19-23,39) en die mens (avBpumos: 5: 12) tot hulle oorspronklike posisie,
naamlik die besit van lewe en ewige lewe en heerlikheid met en by Hom. Heerlikheid en

" Anaptia, BdraTos, vojos en adpt is volgens Moo (1966; 314-323; 350-332) al vier gepersonifieerde
magte. Volgens Dunn (1998: 62-66, 111-114, 129) is slegs ajrapTia enBdratos gepersonifieerde magte
enis vojios en odpE slegs ‘handlangers’ of “agente’ wat in diens staan van apapria en “dratos.
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lewe en ewige lewe is eienskappe wat God self karakteriseer. Nou laat Hy die skepping
(8: 1-23,39) en die mens (5: 2-3; 8: 17,21-23,30) weer daarin deel. God heers as God-
Koning s6 weer volkome in die heelal.

Die oorwiningsbasis van die stryd en triomf.

Die oorwinningsbasis van die stryd en triomf tussen God en die aardse (8: 35-36), bo-
aardse geestelike (8: 38-39) , gepersonifieerde magte van apaptia en 8dvatos (5: 12 -
8: 39), asook Satan (tis {gepersonificer?}; 8: 32,33,34,35,39) is geleé in: (1) God wat
as Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter ingryp in sy skepping om die koningskap
(Buotretw ) en heerserskap (kuptetw; Umo) van die magte wat Hom opponeer van hulle
trone te stoot en self weer te heers; (2) God wat ‘in’ (év: 6: 23; 8: 1,29; els: 6: 4), “deur’
(dra: 5: 1,11,21; 7: 25)en ‘met’ (ouvv: 6: 4,6,8(2x); 8: 17) Christus asook deur die Heilige
Gees (xata: 8: 4-5; év 8: 9), sy heerskappy oor alle sondige mense weer kom vestig het.
Hierdie twee sake 1€ die grondslag van God se triomf in sy vervreemde skepping en dien
nog steeds as die basis waarvan af God, Christus en die Gees die stryd teen alle
opponerende magte voer.

Die stryd en triomf in die veriede (8: 32,37,39).

Die woorde mapeSokev (8: 32) en ayamijoavtos (8: 37,39) en umeprikdpev (8: 37)
beskryf God en Christus se handeling in die verlede ten behoewe van ‘ons’ (huds: 8:
32,37,39). God se ‘oorgee’ van sy Seun in 8: 32 (wapedokev), verwys na die Seun se
8dvatos (5: 10), alpa (5: 9) en mepl duaptias (= ‘n offer) sterwe (8: 3), as sy
heilsterwe op die kruis van Golgota. Rm 8: 35-39 verwys na beide die dydmns Tod
Beob (8:39: cf : 8) en die dydmns Tol XpioToD (8: 35; ¢f 5: 8).

Die genitiefvorm is in beide gevalle subjektief (Richardson 1994: 276) en verwys na God
en na Christus se liefde vir ‘ons’ (Nuds; 3,39). Rm 8: 37 gebruik dyamjoavtos. Die
referent in 8: 37 is Christus en in 8: 39 is dit God. In 8: 39 is God se liefde ‘n liefde wat
Hy ‘in’ (év: 8: 39) Christus as die instrument of die beliggaming daarvan betoon.
AvyatmfioavTos staan in ‘n aoristusvorm en verwys na God én na Christus se liefdesdaad
aan die kruis van Golgota (Dunn 1988: 508). God en Christus het dus reeds in die
verlede die stryd beslis, (Umepvikdpev : 8: 37).

Die stryd en triomf in die hede (5: 12 - 8: 27,38).

Rm 8: 32,35-39 kyk terug en teken God en Christus se triomfoptrede in die verlede op die
kruis van Golgota. Rm 8: 31-34 kyk vorentoe en teken God en Christus se triomf
optrede in die toekoms tydens die eindoordeel.

Rm 5: 12- 8: 27,38 speel egter ewe-eens ‘n belangrike rol in die uitbeelding van die stryd-
en-triomf motiewe in Rm 5-8. In hierdie gedeelte word auaptia en 8dvartos as twee
gepersonifieerde magte uitgebeeld wat as konings (Buoikedw: 5: 14,21; 6: 12) en
heersers (kupteto : 6: 9,12,13,14) universele heerskappy voer oor mense (Dunn: 1998:
111-114). Ndpos en odpé word as hulle ‘vennote’ of ‘handlangers’ geteken (Dunn
1998: 111-114). In 7: § word al vier hierdie ‘magte’ saam genoem. Deur die liggaam (7:
4) en die odpk (8: 3) van Christus as die Seun van God (8: 3) is hierdie twee magte én
hulle twee handlangers se ‘mag’ ebdmaf (6: 10) vernietig (kaTapyndn: 6: 6). God heers
tans weer as Koning (Bacilelw : 5: 21,15-21). Gelowiges deel in die 1Tv -tydperk (5: 9;
6: 22; 7: 6. 8: 22) in hierdie triomf van God. In die eskatologiese ‘nou’ is gelowiges: (1)
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‘in Christus, {els: 6: 3; év 6: 23; 8 1,29) en ook ‘saam met Hom’ opgewek (guv: 6:
4,5,6,8(2x)) tot ‘n nuwe lewe {(kuLvoTnTL {wis: 6: 4; cudoopev: 6: §; {ovTas: 6: 11);
(2) “‘in dic Gees” (katd: 8: 4-5; en: 7: 6; 8: 9) en saam met Hom G(g)eestelik lewend
gemaak (kawdTnTl (wfis: 6: 4; kawdtnTL Tvedpatos: 70 6). Die Gees is aan
gelowiges gegee (50BévTog: 5: 5) as eerste gawe (dmapxnv 8: 23) en hulle het Hom
ontvang (€AdBeTe: 8: 15). Hy woon (vikel: 8: 9) in hulle, lei hulle {(dyovral: 8: 14),
maak hulle tot kinders van God (vioBeolas: 8: 15), getuig (cuppuptupel: 8: 16) met
hulle gees en laat hulle in gebed tot God roep: “Abba’! (8 16,26-27). Deur hulle ‘in
Christus’ en ‘in die Gees’ wees, hipertriomfeer (Umepvikopev : 8: 37) gelowiges ewe-
eens oor die twee gepersonificerde magte asook oor hulle handlangers, naamiik die wet
(vopos: 8: 4) en die sondige menslike natuur (odpE: 7: 5,18,25; 8:3,8; waiaids
dvlputos: 6: 6; émBuplals: 6: 12; péin : 6: 13,19).

Die stryd en triomf in die toekoms (8: 31-34).

In die eindeskatologiese tockoms by die eindoordeel deur God, sal T{s = satan (8: 31,33)
‘n aanval teen ‘ons’ rig {cf Sag 3: 1; Job 1: 9-11; Openb 12: 10). Rm 8: 31-34 skets die
toekomstige eskatologiese oordeel (Michel 1978: 281-282). Tis in 8: 31 en 8: 33 verwys
na ‘n vyandige aanklaer en kan 6f onbepaald van aard wees 6f gepersonifieer wees en na
Satan verwys (Leenhardt 1961: 238). Die drie vrae in 8: 31-34 is regsterminologie in ‘n
hof konteks (Cranfield 1975: 435; Michel 1978: 214). EykaXécet is ‘n juridies-tegniese
term vir ‘n aanklag in ‘n hof en plaas die hele opset in ‘n forensiese sfeer. Die futurum
vorm €ykaréoel moet letterlik opgeneem word en verwys na die wederkoms van
Christus (Ridderbos 1959: 199). Die voorsetsel kata beteken ‘teen’ of ‘ten nadele van’.
Die vyandige aanklaer se doel is om God, die Regter, sover te kry om die uitverkorenes
(8: 33) te veroordeel (kaTékpivev : 8: 24). Katékpivev verwys na die negatiewe afloop
van ‘n hofsaak waar die regter die aangeklaagde veroordeel (Wilckens 1980: 172), en
sluit die gedagte van die beslissende aard van die veroordeling in. Die vyandige aanklaer
vra ‘n finale veroordeling deur dic Regter (Gundry Volff 1990: 66). Die praesens
partisipium kaTakpww@dy moet as ‘n futurum parallel met die futurum tydsvorm van
éykaréoer (8: 33) verstaan word (Cranfield 1977: 438). Die finale verlossing van die
vrygespreektes is op die spel.

Vier belangrike sake in 8: 31 en 33-34 teken God, die Regter, se houding teenoor die
vyandige aanklaer asook teenoor die aangeklaagdes: (1) God is ‘vir’ (Umép: 8: 310 die
aangeklaagdes (=ons: nuas: 8: 31); (2) God het sy eie Seun ‘vir’ dic aangeklaagdes
‘oorgegee’ op die kruis van Golgota (mapéSokev 8: 32); (3) God spreek die
aangeklaagdes vry (Sikaidv: 8: 33); (4) God gee die volle heil ( wavTa : 8: 32) aan die
vrygespreektes (dukalov: 8: 33). God se optrede ‘vir ons’ teken die verloop van die
stryd in die toekoms. Hierin is die sekerheid van ons tockomstige oorwinning geleé.

‘n Tabulering van God, Christus, die Heilige Gees en gelowiges se oorwinnings.
‘n Aantal oorwinnings van God, Christus en die Heilige Gees word hier onder genoem.
God: In Romeine en Rm 5-8 triomfeer God op die volgende wyses:

e Asdie enige God (els 0 Beds: 3: 30).

¢ As die God wat frou is aan Homself en wat trou bly (wioTui: 3: 3; aknfns: 3:

4,7) aan sy verbond (mepiTopds: 3: 1), aan sy Woord (A\dyia: 3: 2; Adyos: 9: 6)
en aan sy skepping en skepsels (8: 19-23).
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Deur sy Koningskap (6e€1a: 8: 34) te her-vestig (Buciietu: 5: 21) en weer
triomferend van die troon van die heelal af'te heers.

Deur as Skepper sy skepping (ktiois: 8: 19-23,39) in die toekoms te bevry
(E)evBepubévTes: 8: 21).

Deur as Redder sondaars te red (oplw: 5: 9; 8: 24) en te bevry (pUopat: 7: 25;
€revbepuwbévTes: 6: 18,22; 8: 2) en in die toekoms hulle liggame te verlos
(amoXdTpwots: 8: 23) en hulle van straf te red (5: 9).

Deur as Kryger (=bikatoclvn: 6: 13,118,19,21,21) sondaars te bevry
(ExevBepwbévTes: 6 18,22), hulle in sy diens (SovhwbBévTes: 6: 8,22;
TapacTioaTe: 6: 13,19) te stel en hulle tot heiligmaking (ayiacudv: 6: 22) en
‘n lewe van vrug (kapmov: 6: 22) te voer, én hulle die ewige lewe ((wn aldvios:
6: 23) as genadegawe (xdpiopa: 6: 23; obuwia ; 6: 23) te skenk.

Deur as Regter (kplpa: 5: 16; katdxpipa: 5: 16: 8: 1; katékpivev: 8: 3,34,
Sikaudy: 8: 33) die dupaptia te veroordeel en te vonnis (8: 3) en die
uitverkorenes in die toekoms vry te spreek (8: 33).

Deur sy 86fa te her-vestig in sy skepping (5: 2; 6: 4; 8: 17,30) en die mens (5: 3;
8:17,30).

Deur sy hiper-triomf oor alle magte: aardse magte (8: 35-36), bo-aardse
geestelike magte (8: 38-39), gepersonifieerde magte (5: 12 — 8: 27,38) en die
skepping in sy vervreemding van / en opposisie tot God (Tis kTiots: 8: 39).
Deur sy liefdesband met gereddes onverbreekbaar in stand te hou (UrepuikGuev
: 8: 37; dyamioavTos: 8: 37,39).

Deur met sy ydpts die gepersonifieerde magte van Gpaptia en 8dvatos te ont-
troon én so weer koninklik te heers (xdpis Bacihetw: 5: 21).

Deur sy voor-tydelike, tydelike en na-tydelike heilsplan te volvoer (8: 28-30).
Deur sy heilshandelinge in (év: 6: 23; 8: 1,39; els: 6: 4), deur (Sra: 5:1,11,23: 7:
25) en met (ovv: 6: 4,5,8(2x); 8: 17) Christus te volvoer: sy geboorte (8: 3,32),
sterwe {5: 6,8,9,10: 6: 4,6,5: 7: 4; 8: 3,32), opwekking (6: 5,8,9,10; 8: 11,34),
verhoging (8: 34) en sit aan Sy regterhand (8: 34).

Deur sy mag in die opwekking van Christus te toon (1: 4; 8: 11,34; 86Ea: 6: 4)
asook oor alle aardse (8: 35-36), bo-aardse geestelike (8 38-39) en
gepersonificerde magte (5: 12 — 8: 27,38), asook Satan (T(s: gepersonifieer(?): 8:
31,33,34).

Deur die oorgang na die nuwe aeon te bewerk (viv: 5: 9,11: 6: 18; 7: 6,17; 8:
1,22).

Deur ‘n nuwe skepping (ktiois: 8: 19-23) en ‘n nuwe mensheid korporatief in
die tweede 'ASaj (5: 15-21; kawdtnTt dvbputos: 6: 4; §: 1-27) daar te stel.
Deur ‘n nuwe tempel vir Hom deur sy Gees op te rig (olkel: 8: 9,11; ¢f 5: 5; 8:
15).

Deur as Kryger (=dikalootlvn: 6: 13,18,19,20) sy bevryde soldate’ (6mha : 6:
13; SovhwBévTes: 6: 18,22; mapacTtioaTe: 6: 13,19; péin : 6: 13,19; dpdvia :
6: 23) te lei in diens aan Hom (bovhwBévTes: 6: 22; Sotda: 6: 17,19), tot vrug vir
Hom (kapmov: 6: 22), tot heiligmaking (aytacuév: 6 : 19.22) en tot die ewige
lewe (Lon aldvios: 6: 23).

Deur gelowiges hiper-triomfeerders oor aardse (8: 35-30), bo-aardse geestelike
(8: 38-39) en gepersonifieerde magte (5: 12 — 8: 27,39) asook die Satan (tis
{gepersonifieer?} 8: 31,33,34) te maak.

Christus: In Rm 5-8 triomfeer Christus op die volgende wyses:

Deur die hiper-triomf van sy liefde (Umepurikauev: 8: 37).
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Deur sy heilsdade in die verlede: geboorte (oapk: 8: 3), kruisiging en sterwe
(ovveoTavpiBn: 6: 6, dmoBuiiokw: 5: 6,8; 6: 7; alpati: 5: 9; BavaTdw: 7:4;
mapédukev: 8: 32), opstanding (avaoTdoews: 6: 5; ou{rjoopev: 6: 8, Eyepbeis:
8:11,34) en verhoging (€v 8€E1q: 8: 34).

Deur sy kosmiese heerskappy in die hede, as mede-troonbekleér van die troon
van die heelal, aan die regterhand van God (év 8e€ia Toli Oeod : §: 34).

Deur sy suksesvolle pleit ‘vir’ gelowiges in die toekoms in God se eindgerig oor
die wéreld (évTuyydver: 8: 34).

Deur sy triomf oor alle aardse (cf 8: 18 — 21: 35-36), bo-aardse geestelike (cf 8:
38-39), gepersonifieerde (GLaptia en 8dvaTos: 5: 12-21; 6: 3-10; 7: 25; 8: 1-27)
en kosmiese (kTiois: 8: 38) magte.

Deur (weer) deel te hé aan die €ixdv van God (8: 29).

In sy erfgenaamskap (cuyxkAnpovopol: 8: 17) van heerlikheid (86€a: 8: 17).

Die Heilige Gees. In Rm 5-8 triomfeer die Heilige Gees op die volgende wyses:

Deur in die nuwe aeon, wat die aeon van die Gees is, heerskappy te voer (€v
mredpaTl: 8 9; kata wvelpa: 8 4-5; olkel: 8: 9; Sobévros: 5: 5; &: 15;
dwapynv: 8: 23).

Deur nuwe lewe in die mensheid te bring (kawvéTnTt TYElaToS: 7 6; (0N ; 8:
6).

Deur as gawe (808évTos: 5: 5) in geredde sondaars (5: 6-8) te woon (olkel: 8:
9,11).

Deur die vduos,as handlanger van koning auaptia (Baciietw : 5: 14,21: 6: 12),
vanuit dié se greep te bevry (ptopat : 8: 2).

Deur die vopos tot vervulling te bring (mAnpwoi: 8: 4).

Deur die nuwe mensheid in staat te stel om onder sy beheersing (¢v: &: 9; kaTd:
8: 5-8) te lewe.

Deur nuwe lewe en lewe vir die nuwe mensheid te bring (KawéTnT
mvelpaTos: 7: 6; (wn: 8: 6; culfooper: 6: 5,8,11).

Deur God en Christus se nuwe tempel tot stand te bring deur in gelowiges te
woon (olket: 8:9,11).

Deur mense (in die geloof) aan Christus te bind (mvebita Xprotod éxer: 8:9).
Deurdat Hy instrumenteel sal wees in God se lewendmaking van gelowiges se
sterflike liggame (La: 8: 11; {womotfjoel: 8: 11).

Deurdat Hy kinders van God lei (Gyovrai: 8: 14), hulle kinders van God maak
(vioBeoias: 8: 15) en van hulle kindskap van God (oujpapTtupel: 8: 16) getuig.
Deurdat Hy as die eerste gawe van God aan sy kinders (arapyiv: 8: 23) die
volle toekomstige heil vir Geesbesitters verseker (‘oes’).

Deurdat Hy vir swakke en onvermoénde bidders by God volgens sy ‘wil” (NAB)
vir hulle pleit (ImepevTuyxdvel: 8: 27).
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Samevatting van hoofstuk 4.2.1 en 4.2.2

In hierdie samevatting is ‘n vergelyking tussen die uitbeelding van Jahwe in Hab 2: 4,20,
Jes 51: 5,6,8; 52: 5-10 en Ps 98: 2 en die uitbeelding van God in Rm 5-8 getref. Uit die
uiteensetting in hierdie hele hoofstuk blyk dit dat daar ‘n direkte gelykheid in die twee
uitbeeldings is. In beide gedeeltes word God as ‘n Koning, Skepper Kryger, Redder en ‘n
Regter uitgebeeld. Paulus eggo dus die OT gedeeltes in Rm 5-8. Daaruit moet ‘n mens
aflei dat hy waarskynlik 2an die gemelde OT gedeeltes gedink het toe hy Rm en Rm 5-8
geskryf het.

Samevatting: hele hoofstuk 4

In hierdie hoofstuk is vier vergelykings getref tussen dié OT teksgedeeltes wat die
agtergrond van Rm 1: 16-17 vorm, naamlik Hab 2: 4,20; 3: 18,19; Jes 41: 5,6,8; 52: 7-10,
Ps 98: 2 aan die een kant en Rm 5-8 aan die ander kant. Die vier vergelykings is: (1) die
uitbeelding van God; (2) die anti-goddelike magte; (3) die triomf van God; (4) die mag
en eer van God. Uit hierdie vier vergelykings toon hierdie ondersoek dat daar wel ‘n
sterk ooreenkoms tussen die OT gedeeltes en Rm 5-8 is. Paulus het dus waarskynlik aan
die vier gemelde aspekte gedink toe hy Rm 1: 16-17 en Rm 5-8 geskryf het.
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