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HOOFSTUK4 

'N TEMATIESE VERGELYKING VAN DIE 


RELEVANTE OU TESTAMENTIESE GEDEELTES EN ROMEINE 


4.1 Inleiding 

In hooJstuk 2 is klem gele op die OT as 'n breer 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 hooJstuk 3 is Rm 5 8 woordeliks geskematiseer en die 
uitbeelding van God, Christus en die Heilige Gees is deeglik uiteengesit. In hienlie 
hooJstuk 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. 

4.2 Die uitbeelding van God 

4.2.1 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 CPs 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 bespreek480

• 

4.2.1.1 Jahwe is 'n Koning 

Jahwe word op drieelei 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 I melek' die 
tema van die' Jahwe is Koning' Psalms. Die frase is tegelykertyd die sentrale motief 

480 Die antropomorfiese uitbeelding van God as 'n Koning, 'n Skepper, 'n Kryger, 'n Redder en 'n Regter is 
metaJore. 'n Metafoor is 'n direkte gelyksteJ1ing tusssen twee entiteite: A is B. Door is 'n hooJmetafoor en 
verskeie slIhmetafore. 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 ge\\'eldige kloof tussen Jahwe en die mensheid te beklemtoon (Brettler 1998: 100) 
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in die hele Psalmboek en dit gee ook Iiterer en liturgies koherensie aan die hele 
Psalmboek (Mays 1993: liStS). 

Die frase 'Jahwe malak' kan op drieelei wyse vertaal word: (1) 'Jahwe heers' (RSY); 
(2) 'Jahwe is Koning' (NRSY); (3) 'Jahwe het Koning geword' (REB). Die eerste 
vertaling teken Jahwe se koningskap as 'n aktiwiteit, die tweede as 'n rot en die derde 
as 'n gebellrtenis. 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 
uiteensit. 

4.2.1.1.2 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 die 
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: 4t82. 

In die rol van 'n Goddelike Kryger (93: 3; 96: 6 7) het Jahwe die onstabie1e 
rustelose chaos van nie - bestaan te bowe gekom483 

• Deur hierdie triomf van 
Hom is die skepping daargestel. Die 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) daargeste1 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 aBe 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 "an Jahwe te erken 
(Ps 95, 96, 98). 

481 Koherensie word gedefineer as: (1) die onderliggende verwantskap van konsepte wat in '11 teks 

aangebied word; (2) die faktore wat eenheid in 'n diskoers daarstel; (3) 'n semantiese eienskap van 'n teks 

wat eenheid aan daardie teks gee (Davis 1999: 54) 

432 Ps 29: \0 \'erwys 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 'm~1hopoeitical' 


tradisies van die antieke M idde Ooste ( :v[ays 1993: 118 119) 

483 Jahwe se verowering van die opponerende magte word met uitdrukkings wat die kontlik met chaos in 

die Babiloniese mitologie - Marduk se triomf oor Ti 'amat (die onderaardse diepte) - en die U gartiese 

mitologie Baal se triomf 001' Yalll (die onrustige see) uitbeeld (Taylor & Thurman 1956: 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 trorm in sy tempel. Sy 
koningskap is beide (I) kosmies en (2) histories. Hierdie twee aspekte van Jahwe 
se koningskap word hier saam be han del. In die vyfde wee uitspraak in Hab 2: 
1 20 gebruik Habakuk humor polemies en beeld hy die gode van Babilonie 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 Babilonie red4R4 

• 

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 
wereld, en daarom moet die hele wereld 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)485. 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 Troonbekleer 
in sy tempel. Sy volk moet Hom aanbid en in heilige eerbied op Hom wag 
(Roberts 1991: 128). 

4.2.1.1.3 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 (hemude) troonsbestyging daar; (2) die 
terugkeer van Israel uit hulle Babiloniese ballingskap (Wright 1994: 224). Dit is 
die goeie nuus (EVaYYEAL0V) wat verkondig word (EuaYYEAl(0I-LEVOs: 52: 7). 
Die EuaYYEALOv, is spesifiek gerig tot Israel in hulle benarde toe stand in 
ballingskap. Die EuaYYEALoV, aan hulle is: (l) dat MIle God - die God van 
Israel - die een 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 en 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 \"an die heidennasies 
en die heidengode wat die heidennasies in hulle ysere greep gehou het ­
verbreek is, en dat die een ware God, die Koning van die wereId, nOll heers 
(Wright 1994: 232), Die uitbeelding van Jahwe in Jes 52: 7 10 bevat dus beide 
kosmiese en historiese aspekte van sy koningskap. 

484 Die boek Habakuk spee! af teen die agtergrond van die Babiloniers 5e oorheersing \'an die antieke 

Midde Ooste nada! Babilonie Assirie en Egipte in 612 - 605 vC verslaan het. en Fillslia en Juda in 60 3 ­
597 vC onderwerp het. 

485 Nebukadneser het Jemsa1em in 597 vC in puin gele. Indien die profesie van HabJkuk \aH voor 587 / 

586 dateer dan was die tempe! totaaI in puin. Nii 538 \'C die terugkeer van Israel ui! ballingskap was 

daar egter weer 'n voortgesette aanbidding van God in 1emsalem (Esra. Nehemia: RobertS 199 I: !28) 
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• Ps 98: J - 3 en 96: 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 lahwe. Ps 96 
en 98 verwys na die tradisies in Israel se ontstaan of se (eerste) eksodus486 

. Hulle 
teken Israel se vertrek uit Egipte (Eks 1 15), die deurtog deur die Rietsee, die 
trek deur die 'wildemis' van Sin en Midian en hulle vestiging in die land Kanaan 
in die aangesig van die opposisie van konings, leers en nasies as hoof 
antagoniste. lahwe as die Protagonis, word in hierdie twee Psalms uitgebee1d as 
iemand wat sy heerskappy in die wereld van mense vestig en openbaar (Mays 
1993: 120). In die redding van Israel (ysw: 98: 3; 96: 2) in bogemelde scenario 
het lahwe sy sidqot (MT) / oLKOLoavvll (LXX)487 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 

lahwe se koningskap is in bogemelde uiteensetting op drieerlei 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 lahwe soewerein oor sy ryk. As Skepper stel lahwe sy heersersgebied 
daar (Dictionary of Biblical Imagery: 1998). Die uitbeelding van lahwe as Skepper is 'n 
submetafoor van die hoof metafoor wat Hom as Koning uitbeeld (cf Brettler 1998: 
108)488. 

4.2.1.2.1 Jahwe stel die skepping daar 

Een deurlopende 1yn 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 die 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)489. 

In die rol van 'n Goddelike Kryger (93: 3; 96: 6 7) het lahwe die onstabiele 
rustelose chaos van nie-bestaan te bowe gekom490 

• Deur hierdie triomf "an Hom is 

486 Die verwysings in Ps 96 en 9S, ook in Jes 40 66, is tegelykertyd verwysings na Israel se tweede 

eksodus of hulJe terugkeer uit balJingskap in Babilonie 

487 ~LKUloaUJ)TJ in Ps 9S en 96 vorm die direkte agtergrond van Rm I: 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: IS). Die sentrale 

verkondiging van Deutero - Jesaja in verband met Israel se terugkeer uit ballingskap in Babilonie, of hulle 

tweede eksodus, is ook 'Jou God heers (as Koning)' (Jes 52: 7). 

488 Die ander meta fore wat Jahwe uitbeeld, naamlik die van Kryger, Redder en Regter is analogies dan ook 

submetafore. 

489 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 - Ooste ( Mays 1993: lIS - 119) 

490 Jahwe se verowering van die opponerende magte word met uitdrukkings wat die kontlik met chaos in 

die Babiloniese mitologie - Marduk se triomf oor Ti'amat (die onderaardse diepte) en die UgJritiese 
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die skepping daargestel. Die 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, II 12; Mays 1993: 119). 

Die vestiging van die skepping het tegelykertyd lahwe se heerserskap of troon (93: 2) 
daargestel en weI as iets wat ewig is ('van aItyd af' 93: 2). Die skepping word 
daarom gesien as 'n soewereiniteitsgebied van lahwe 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 a1\e 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). 

4.2.1.2.2 Jahwe openbaar Hom in sy skepping 

In Hab 3: 4 openbaar Jahwe Hom as Skepper in sy skepping491. Jahwe word beslayf 
as Iemand wat in 'n donderstorm verskyn492. '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 he1derheid (3: 4). In die momentele helderheid word God 
geopenbaar: By staan daar in die stormwolk. Hy hou twee weerligstrale vas. Net so 
skielik verdwyn die helderheid. God trek Hom terug agter die wolk (Roberts 1991: 
152). 

Hab 3: 4c beslayf Jahwe as iemand met 'n militere 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: 154 155). 

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

mitologie Baal se triomf oar Yam (die onrustige see) uitbeeld (Taylor & Thurman 1956: 973 1003; 

Smith 1984: 115 - 117; Howard 1997: 39) 

491 'n Metafoor kan grdlllpliseer wees. God se koningskap kan byvoorbeeld ge'impliseer \\ees deur sy troon 

(Ps 93: 2; 99: 1; Brettler 1998: lOS). In Hab 3: 4 word Jahwe as die Skepper geYmpliseer dem lig, weerlig 

en '11 donderstonll. 

4'J2 Hierdie VerSk)11ing van Jahwe geskied soortgelyk aan die stormgod se verskyning in die Siro -

Palestynse miloiogie (Roberts 1991: 152). 
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Samevatting 4.2.1.2: Jahwe is 'n Skepper 

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

4.2.1.3 Jahwe is 'n Kryger 

Jahwe se koningskap is nou verwant aan sy triomf as 'n Goddelike Kryger. Dat lahwe 'n 
493Kryger is, is 'n submetafoor van die hoof metafoor dat Hy 'n Koning iS . In die antieke 

Midde Ooste was een van die belangrike ro1le van 'n koning dat hy sy mense in 'n 
oorlog as kryger aangevoer het. In Hab 3: 2 15; les 52: 7, 10; Ps 96: 2 - 3; 98: 1 - 3 
word lahwe eksplisiet as 'n Kryger uitgebeeld. 

4.2.1.3.1 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 lahwe '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 lahwe 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 - Baal 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 lahwe die Kryger se triomf oor die see toe Hy 'n pad daar deur 
gemaak het vir sy yolk Israel om op deur te trek toe hulle uit Egipte gevlug het (Eks 1 
- 14)494. As die kosmogoniese Kryger het lahwe die magte / chaos van die waters / 
tehom (3: 10) onderwerp (Roberts 1991: 155 - 156). Hab 3: 10 het 'n voor -
Israelitiese Kanaanitiese agtergrond. In die Kanaanitiese godsdiens is die stryd 
tussen orde en chaos gepersonifieer in die fisiese fenomeen van 'n donderstorm oor 
die kussee. Die stormgod Baal verteenwoordig die magte van orde, en die see die 
van chaos. Israel neem hierdie taal en beskouing oor van die Kanaaniete 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 lahwe. Die beeldspraak is kosmies en lahwe as kosmogoniese Kryger 
triomfeer (Roberts 1991: 155 156). Ps 93: 3 - 4 beeld lahwe ook uit as die 
veroweraar van die oermagte (Roberts 1991: 156). 

4.2.1.3.2 Jahwe trek op teen die nasies 

• 	 Hab 3: 8 9 beeld lahwe uit as 'n Kryger wat op sy strydwa uittrek teen sy 
vyande. Hab 3: 3 13 beskryf God as die Heilige (3: 3) se oplIlars vanaf die 

49) In Hab 3: 8 10 word die 'see' (3: 8"" Rietsee: cfPs 106: 9)) sinoniem met tehom (3: 10) gebruik 

(Taylor & Thurman 1956: 973 - 1003; Smith 1984: 115 - 117). 

494 Cf Jes 51: 9: 'Is dit dan nle II wat vir Ragab in stukke gesny het nie, wat die draak (seemonster[NAB]) 

deurboor het nie'!' 
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woestyn na Palestina4
')5. Dit word egter nie as 'n gebeurtenis in die verlede 

beskryf nie. Habakuk beskryf God se opmars asof dit in die hede, voor sy oe, 
plaasvind. Die oogmerk van lahwe met sy opmars word in 3: 12 13 aangedui. 
Sy k,:rramskap is teen die nasies gerig. Spesifiek die nasies wat sy yolk vedruk 
het. lahwe die Kryger wou die nasies 'vertrap'. Die nasies na wie verwys word 
in 3: 2 - 15 is die Egiptenare in die verlede en die BabiIoniers in die hede 
(Roberts 1991: 156). 

Die doel van lahwe se aksie as Kryger was om sy yolk te red (ysw [MT]; a~(w 
[LXX]). Habakuk roem in die God wat redding bring as sy Redder (awTfjpl 
[LXX]: 3: 18). lahwe, die Kryger, wat Habakuk se Redder is, is verder sy krag 
(heli [MT]; &UvalllS' [LXX]: 3: 19). Die woord heli [MT] beteken 'sterkte' of 
'leer', en beskryf lahwe as Habakuk se leer (Roberts 1991: 158)496 of kryger 
(ovvaIlLS' [LXX]; Watts 1999: 24). 

• 	 In Jes 51: 5, 6, 8 verwys lahwe se redding na sy lriomj. Verse 5,6, en 8 gebruik 
elkeen die woorde aWTllPlOV (yesua, tesua [MT]) en olKaLOaUVll (sedek [MT]). 
Deutero - lesaja 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'triomr (Reumann 1999: 32)497, 

• 	 Jes 52: 7 -10 vorm 'n abb'a' (a = v7; b = v8; b' = v9; a' = vl0) giasmus (Brettler 
1998: 107). Die gedeelte open en sluit met die militere vermoens van die koning, 
lahwe se triomf (ysw [MT]; aWTllPlOV [LXX]). Die krygerskap van Jahwe 
word ten volle en in oortreffende terme in 52: 10 uitgebeeld. Aardse konings 
toon hulle krygerskap oor 'n beperkte geografiese gebied. lahwe het 'sy 
heiligheid, sy mag' [NAB] geopenbaar (aiTOKaAV4;EL [LXX]) 'voor die oe van al 
die nasies' en 'tot aan die ldthoeke van die aarde'. Daarby onderskei die term 
'sy heilige arm' (zrw qds [MT]; ~pax(ova ayLOv [LXX)) wat ten opsigte van sy 
magtige uitgestrekte arm gebruik word, Hom van bloot menslike konings in hulle 
rol as hoof van die leer (Brettler 1998: 107). Wat Rm 1: 16 17 betref is dit 
belangrik am op te merk dat lahwe se mag (zrw qds) direk gelykgestel word aan 
sy redding (ysw [MT]: aWTllPtaV [LXX]). 

• 	 Ps 98: 2 beeld lahwe uit as 'n Kryger wat deur die redding wat Hy bewerk, 
triomfeer. DUT1]P10V word in 98: 2 gebruik. Die woord verwys na die npI'ot, 
'magtige dade', in 98:1 (cf96: 3), asook na die sedaqa, 'reddingsdade' in 98: 2 
(Cf 96: 2) wat lahwe verrig498

• Die 'magtige dade' en 'reddingsdade' van lahwe 
vemys na sy redding van Israel uit hulle slawemy in Egipte onder die farao 
(Anderson 1985: 691). Die NAB vertaal aWTllPlOV in 98: 2 met 'oorwinning', 
wat 'n handeling is wat na God as Kryger verwys (Howard 1997: 78). 

495 Jahwe se be\Tyding \'an 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 Babilonie (Jes 51: 4 - 10; 52: 7 - 10) is 'n populere motief in die OT. 
496 Die Hebreeuse heli is sinoniem met OZ, 'my sterkte', in Eks 15: 2 en in Ps 93 - 99. Eks 15: 14 16 
beeJdJahweas 'n Kryger uit (Roberts 1991: 151) 
497 Hierdie betekenis YIlll sedaqa word terllggevoer na die Bybel se oudste gebruik \'an die frase sidqot 
Jahwe in Rigt 5: 11 " .. die oorwinning wat die Here bchaal he!' (NAB). 
498 Ps 96: 2 en Ps 98: 1 3 gebruik ooreenstemmende woordeskat. Sedaqa ('sa I vation': Anderson 1985: 
682) kan ook \U\\ys na lahwe se triomf met die skepping van die wereld (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 oermagte wat tegelykertyd dan die 
skepping vestig, en Hy trek op teen die heiden nasies en hulle gode wat sy yolk Israel verduk, 

4.2.1.4 Jabwe is 'n Redder 

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 (aWTTJPLoV: Jes 51: 5; aWTTJpLav : Hab 2: 13, 18; Jes 52: 1, 10; Ps 96: 2; 98: 2). 
Hy vermag dan redding as Redder (awT~p: Hab 3: 18). 

4.2.1.4.1 Jabwe 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 Pa1estina met die doel om sy volk Israel asook sy gesalfde 
koning te red (ysw [MT]; aWTTJpLOV [LXX]). Die vyand vanuit wie se mag Jahwe sy 
yolk en gesalfde koning wi! red is die Galdeers of Babiloniers (Roberts 1991: 156). 
Vroeer in Habakuk is die Babiloniers se onderdrukkende heerskappy beskryf as 
'boos' (rasa [MTl; 1: 12 - 17). Ten spyte van die Babiloniers se bose oorheersing 
asook die gevolge van hulle oorheersing (3: 17) sal Habakuk op Jahwe en sy vermoe 
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 
(awT~p(: 3: 18). As sulks is Jahwe vir hom sy 'krag' (heE [MT]; bVVa\llS [LXX]) of 
sy 'leer' (Roberts 1991: 158). Habakuk sal ten spyte van die Babiloniers se 
verowering en verdukking van Juda (1: 1 17) volkome op Jahwe se uiteindelike 
redding bly vertrou (Roberts 1991: 158). 

4.2.1.4.2 Jabwe 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 I Jerusalem, waarop 
die tempel gebou is499 

, 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: Jabwe is 'n Redder 

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

499 Die tradisie in verband met die rots waarop Jerusalem geboLl is, het waarSk)11lik 'n voor - Israelitiese 
oorsprong in die Kanuiinitiese godsdiens (Kraus 1988: 259) 
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4.2.1.5 Jahwe is 'n Regter 

As Koning heers lahwe. As Skepper stel Hy sy soewereiniteitsgebied daar. As Kryger 
verslaan Hy se vyande. As Redder red Hy sy yolk. Hy is egter oak 'n Regter wat oar sy 
yolk in die verlede regspraak beoefen het, en wat in die toekoms die wereld sal rig. 

• 	 Die regterskap van lahwe 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 lahwe 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) vonn inderdaad die fondament van sy troon (97: 2). Die 
verbale vonn van die stamwoord spt beskryf die aksie van lahwe waardeur Hy 
gerig voer en oak geregtigheid in die wereld vestig (99: 4) en sal vestig (96: 10, 
13; 98: 9). Spt dui ook die doel van lahwe se regterskap aan: Hy wi! die dinge op 
die aarde reg stel (McCann 1993: 45). 

• 	 lahwe oefen sy regterskap uit oar die wereld en oar aile mense. Hy is dus 
soewerein oar die wereld en sy mense. Hy is die Heerser: (l) oar die hele aarde 
(kl- h'rs: 96: 13; 97: 5, 9; 98: 3,4); (2) oar die hele wereld (tbl: 96: 13; 97: 1,4 
[2x]; 98: 7, 9 [2xD wat as ondergeskiktes aan Hom op sy heerserskap moet 
reageer; (3) oar aile mense I volke (Cmym: 96: 10; 97: 6; 98: 9). 

• 	 lahwe se regspraak is billik (bmisrim: 98: 9; 99: 1,4) en in trou (b'monto: 96: 
10). 

• 	 Ps 98: 9 beklemtoon die feit dat Jahwe se gerigsoptrede 'n oorsaak is vir groat 
blydskap en dat dit gevier moet word deur aIle mense asook deur die hele 
skepping. 

• 	 Jahwe se gerigsuitoefening is iets toekomstig. Jahwe se spt is nag nie volkome in 
die wereld gevestig nie. Sy doel was am dit in Israel te vestig. Maar Hy 'kom' 
nag (ba: 96: 10; 98: 9) en 'sal' nag 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 doe! am sake reg te stel onder hulle en om geregtigheid in die wereld te vestig 
(99: 4), oak in die toekoms wanneer Hy 'kom' (96: 10; 98: 9). 

Samevatting 4.2.1: Die nitbeelding van Jahwe in die On Testamentiese gedeeltes 

In Hab 2: 20; 3: 2 - 10; les 51: 4, 10; 52: 7 10; Ps 93 - 99 word lahwe onder die hoofmetafoor 
van 'n koning uitgebeeld. Hy is iemand op 'n troon (Ps 93: 2), gekroon (Ps 93: 1) en bemantel 
(Ps 93: 1). lahwe word oak deur verskeie slIbmetafore uitgebeeld, naamlik die van Skepper. 
KI)ger, Redder en Regter. Elk van die submetafore beeld die verskeie rolle /lit waarin lahwe as 
Koning funksioneer: Hy stel die skepping as sy soewereine gebied daar (93: 2,4; 95: 5; 96: 9): 
voer kl)'g teen sy vyande (Hab 3: 3 15, 18 - 19; les 52: 7, 10; Ps 96: 2 - 3. 98: 1 - 3); red s1' 
volk (Hab 3: 13, 18; les 51: 5; Ps 98: 2) en is Regter van sy yolk (96: 10, 13; 98: 9). Al die 
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gemelde antropomorfiese meta fore van lahwe verbreed die mens se verstaan van Hom met 
betrekking tot hulleself asook tot die wereld. Tegelykertyd beklemtoon die metaforiese spraak 
oor lahwe die groot klooftussen Hom en sy skepping / skepsele. Hy is immers die Koning op die 
wereldtroon. 

4.2.2 Die uitbeelding van God in Romeine 5 - 8 

Romeine is 'n sterk teosentriese geskrif. Die naam van God word met verbasende 
reelmaat gebruik. Die gebruik is eintlik uitsonderlik uitstaande. Paulus se verwysing na 
God in Rm is ver 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 
hoe 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 SEQ" 152 keer (Harris 1992: 22-26). Omdat SEQ" die 
mees gebruikte woord in Rm is5oo

, 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 vera! om God se optrede in 
die menslike geskiedenis (Fitzmyer 1993: 104 - 105). Daar is agt en dertig direkte 
verwysings na die woord SEQ" in Rm 5 - 8, dit wiI se 'n kwart van die verwysings in die 
hele Rm. Die 38 verwysings is: 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, 19,21,27,28,31,33,34,39501 

• 

Die ondergemelde name en / of titels van God kom in Rm 5 8 VOOL 

• God 

In die 152 verwysings na God word die woord tkQ" gebruik. Die etimologiese 
afkoms van SEQ" is nog onseker. Volgens Kleinknecht is die woord SEQ" 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 begripswere!d wat vir God 
gebruik word, metafore (by Harris 1992: 22-26). In al twee en vyftig verwysings 
na God is SEQ" 'n aanduiding van die God van die OT, die God van Israel 
(Fitzmyer 1993: 104). Vir Paulus is SEQ" in Rm 5 - 8 vera! '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 ElEo" is in die NT 
asook in die LXX die vertaling van die OT Godsname el, e!ohim en Jahwe. Die 
ondergemelde is enkele gegewens oor elk van hierdie drie 'name'. 

500 Die enigsle woorde wal Paulus meermale as flEOS' in Rm gebruik, is die woorde KGl asook aUTOS'. Selfs 
die mees algemene woord soos ElVQl word minder male gebruik. Teen hierdie aglergrond loon die 
gebruik van 6El)S' 'n builengewone frehvensie. 
501 Daar is egler ook baie indirekle verwysings na flEoS' in Rm 5 - 8. In 5: 1 - 11 is daJr byvoorbeeld 
negentien direkte en indirekte verwysings na God. Dalk is 5: 1 - 11 die konsentrasiepunl van Paulus se 
venvysings na BEGS' in die brief. 
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• EI 

Etimologies word 'el meesal verbind met die stam 'til wat 'om sterk te 
wees, voor te wees' beteken. Gevolglik kan 'e1 die betekenis he van 
'leier', of 'mag, krag' (Preuss 1992: 149). Volgens Preuss is die woord 
'el 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; 8: 5; Jes 40: 18)502. 

• Elohirn 

Die woord elohim is waarskynlik 'n meervoudsvorm van Of die woord 
'el, met die byvoeging van 'h' Of 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, Of 'n pluralis 
masjestatus.503

• Vol gens 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 aIleen 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 aktiefte wees', en 
wei 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, nog 'n openbaring van 
Homself. Dit is 'n uitspraak deur Hom waarin Hy te kenne gee dat Hy 
wil he 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 nog 'n bevraagtekening van Sy bestaan 
nog 'n filosofiese definisie van sy ontologiese 'syn'. (Preuss 199: 14)505. 
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 liefdevol1e 
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 KUPlOS weergegee. Volgens Quell (1968: 65-79) 

502 Die woord 'el 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). 
503 Vergelyk Preuss 1992: 147; Harris 1992: 23 - 26 vir die kontekste waarin die woord voorkom. Die 
woord kom ongeveer 2570 keer voor en wei in al die OT boeke en dit word 2280 keer met 6EO<; weergegee. 
504 Die tetragrammaton Jahwe kom 6823 keel' in die MT voar. In die LXX word dit 353 met 6EO<; en 6156 
met KVPlOS weergegee (Harris 1992: 22 - 26). 
sus Vergelyk Harris (1992: 22 - 26) vir 'n kort geskiedenis van die uitleg van Eks 3: 1-1 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: I; Jos 22: 22) op die God van alle eeue wat ook die unieke draer van 
die goddelike wese is wat die heelal gemaak het (Stauffer 1968: 87)506, 
Bogemelde uiteensettings oor 'el, elohim en Jahwe is die agtergrond 
waarteen Paulus se denke oor die woord SEOS verstaan moet word. Die 
belangrike aspekte wat aangaande SEOS in Rm 5 - 8 na vore gebring 
word, kom na vore wanneer die bee Ide van, asook die optrede van God 
behandel word. 

In Rm 5 8 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: (l) Hy is 'n 
troonbekleer; (2) Hy is 'n Koning wat met genade heers; (3) Hy heers oor sy vyande. 

4.2.2.1.1 God die Koning beklee 'n troon (8: 34) 

In die frase AS KaL Eanv EV 8E~LQ. TOU SEOU in 8: 34 is daar 'n verwysing na twee 
aktante, naamlik na Christus Jesus en na God507 

• Die woord 0<; Eanv verwys na die 
'wees' as 'n 'is' van Christus Jesus langs God, en die woorde 8E~LQ. Toi)- SEOU 
verwys direk na God en sy regterhand. Oit gaan in bogemelde frase in 8: 34 onder 
andere oor die ondergemelde belangrike sake: 

4.2.2.1.1.1 Die heilsgebeurtenisse in die Christologie 

Vier komponente word in 8: 34 genoem: die sterwe, opwekking, sessio ad 
dexteram Patris en die intersessio Christi.50S Die ondergemelde sake is weer 
hierin van belang (Hengel 1995: 119-138): 

• Die sessio Christi 

Die sessio Christi word in die NT beide as 'n gebeurtenis wat in die 
verlede plaasgevind het, asook as'n teenswoordige toestand uitgebeeld. 
Die gebeurtenis wat in die verlede plaasgevind het, is die' gaan sit (het)' 
of 'sit' van Christus Jesus langs God na Sy hemelvaart509 

. Daar is egter 
ook die teenswoordige toestand van Christus Jesus se sit orwees' langs 
GOd5IO

• 

506 Harris gee ook nege ander name van God in die OT wat met I:lEos vertaal word (1992: 22-26) 
507 Die OT agtergrond waarteen God mel Christus aan Sy regterhand in Rom 8: 34 uitgebeeid word, is Ps 
110: l. 

508 In 1 Pelr 3: 18,22 saam word daar na ses komponente vewys. Die lyding en oorwinning van Christus 

oor die magte word ook genoem. 

509 Na sy sterwe, op\vekking uit die dood en hemelvaart is daar die daad in die verlt:de van Christus se 

'gaan sit (hel): E Kci8lCiEIi Heb I: 3; 8: I; 10: 12; Mark 16: 19;cf KEKa8lKEv in Heb 12: 2 en EKci8lCiO in 

Open 3: 21, asook Ko8[uas, 'God het Hom laat sit', in Efes 1: 20. 

510 Vergelyk KoHll~EIIOS" in Kol 3: I asook fun v in Rm 8: 34. In die evangelies wrwys Jesus self na sy 

gaan sit aan die regterhand van God met futurum werkwoorde: Mark 14: 62; Mat 26: 64; Luk 22: 69. 


 
 
 



262 

4.2.2.1.1.2 


• Die sessio Christi as 'n teenswoordige toestand 

Rm 8: 34 gebruik die hulpwerkwoord dVaL vir die sessio Christi en nie 
'n Ka9((u) werkwoordvonn nie. ElvaL in die vonn EG"TLV 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 
gebeurtenisse511 

, gee 8: 34 'n meer presiese tydsaaanduiding: Christus se 
verhoging volg naamlik op sy opwekkingS12. 

00000 

Rm 8: 34 verwys ook verder na die regterhand van God. Hierin is die 
volgende sake weer van be1ang: 

God is iemand op 'n troon 

Waar Christus tans is (8: 34 = EOTLV), 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 Troonbek1eer moet voorstel. Oat God 'n Troonbekleer en 'n Koning is, 
blyk uit die ondergemelde sake: 

• 'n Koningstroon 

Die taal en simboliekvan Ps 110: 1 (109: 1 LXX)5J3 het die vroee 
Christelike kerk in Palestina se denke oor Christus Jesus se opwekking, 
verhoging en sy sit aan die regterhand van God gevonn 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 he1e aarde versprei (110: 2, 5 - 6). Hierdie 
mede-regent sal voortdurend deur Jahwe verkwik word. In die Juda'isme 
van die eerste eeu nC is Ps 11 0 Messiaans verstaan (France 1971: 163 
169; Hengel 1995: 119-138). 

511 Lukas 24: 26; Hand 5: 30; Fi12: 8 9; cfMark 14: 62. 
512 So ook Efes 1: 20, 2: 6; Ko13: 1; Hand 2: 32 - 33; 1 Pet 1: 21. 
513 Ps 110 is die mees aangehaalde of na \erwysde OT teks in die NT (Hengel 1995: 133). 
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• En dexia514 

Die imperatiewe Ko8ou EK 8E~lG}V 1l0U van Ps 110: 1 is in 8: 34 
gereduseer tot 'n aanduiding van die plek waar die Verhoogde Een 
teenwoordig is: ()<) KQl Eon v EV 8E~l(';i Toir 8Eoi)515. Hierdie frase was 
'n vaste formule510 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 )517. 
Die wees en die sit aan die regterhand van God dui die volgende sake 
aan: (1) absolute nabyheidvan 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: i2; Ps 110: 2; Dan 7: 13), as 'n metgesel van God 
op Sy troon? Daar is oak die moontlikheid om die he Ie toneel- soos die 
kerkvaders - as 'n metaforiese uitdrukking te verstaan en weI as 'n 
suiwer geestelike gebeurtenis 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 
medebekleer is van God se eie troon van heerlikheid (cf Jer 17: 12), wat 
in die hoogste hemel gelokaliseer is5l8

, In die OT is die sit op die troon 
in die hemel iets wat slegs vir Jahwe uitgesonder is. In die Judai'sme in 

514 In die LXX kom EJ.! 8E~La twee keer voor en wei in 1 Kron 6: 24 en 1 Esra 4: 29. In die briewe van die 
NT kom Ell 8E~LQ agt keer voor. 
515 Die frase EJ.! 8E~ta is 'n variante lesing van die oorspronklike Hebreeuse teks van Ps 110 wat 
onafbanklik was van die LXX en wat hier in Rm 8: 34 in 'n verkorte vorm voorkom. dit wiI se sonder 
KoSt(W (EJ.! 8E~LQ; Hengel 1995: 141 - 142). 
516Hand2:34;5:31;Rm8:34;Efes 1:20;KoI3: I;Heb 1:3;8: I; 10: II; 12:2en 1 Pet3:22. 
517 Die struktuur en agtergrond van die frase Ell 8E~lO ToiT SEOU hou verband met di.;- antieke Midde­
Oosterse kroningseremonies \Vat uit drie stadia bestaan het: 'n koning se verheffing lot goddelike 

waardigheid, sy bekendstelling aan die gode van die nasionale panteon en sy troonsb.;-styging of \'t~rhoging 


tot die hoogste magsposisie (Kraus 1993: 82-84; 343-345) 

518 Die volgende Psalms beeld Jahwe uit as Iemand wat op , n troon in die hemel sit: Ps 2: 4; II: 4; 123: 2. 

Sien ook 1 Kon 22: 19; Jes 6: 1-9. 


 
 
 



264 

die inter-testamentere periode is daar weinig verwysings na iemand wat 
die troon van God met Horn dee1 519

• 

Uit die he1e bogemelde uiteensetting van Christus se sessio ad dexteram Patris in 
die konteks van beide Rom 8: 34 asook van Rm 8: 31 - 39 in sy geheel is dit dus 
duidehk dat God in hierdie Skrifgedeeltes as 'n Troonbekleer / Koning / 
Heerser520 uitgebeeld word. Hierdie troonbeeld moet dus waarskynlik ook die 
agtergrond vonn van al die OlK- handelinge van God in Rm 5- 8, asook van at Sy 
ander hande1inge. 

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 were1d uitgebeeld. Aan sy regterhand 
sit sy Seun (8: 32) as 'n mede - troonbekleer langs Horn. 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 tegetykertyd 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 Horn uit die dood opgewek (6: 4­
10; 8: 11), en Horn 'n ereplek aan sy regterhand langs hom gegee. 

4.2.2.1.2 God die Koning beers met genade (5: 15 - 21) 

Die konsep dat God 'n Koning is, Ie ten grondslag van Paulus se he1e denke (Kreitzer 
1993: 524)521, Die werbvoord ~a(JlAEVW kom ses keer in Rrn 5 8 voor: 5: 14, 17 
(2x), 21 (2x); 6: 12, en verwys direk (5: 21) en indirek (5: 17) na GOd522. 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: 

• Rrn 5: 12 - 21 bevat belangrike struktuur merkers: 

1) Die ... OUX WS' ... OUT()jS' Kat .... vergelyking in verse 12, 18, 19,21; 
: 2) Die epigrammatiese kompaktheid van verse 16 - 18; 


3) 
 Die herhaling van EL ... TTOAA4> IlQ,\Aov in verse 15 en 17; 

4) 
 Die OUX WS' ... OUTWS' KaL van verse 15 16; ! 

5) Die kontras van 'een' (EVOS') en 'bale' (TTO,\AOl) in verse 15, 19; 

6) 
 I TTapaTTTw~a Ixapwlla' in vers 15; 

7) 
 KpLlla Ixapwlla, KaTaKpllla / SlKalwlla in vers 16; 

8) 
 TTapaTTTwllu ISlKalwlla in vers 18; 

9) 
 TTupaKoiJ! tmaK011 in vers 19; 

1O) I cwapTlal xapLS' in verse 20, 21 

(Dunn 1988: 271) 

519 Hengel 1995: 189.214. Hierdie bladsye verwys na ~oses, Metatron I Henog en die Wysheid in sekere 

Hellenistiese-Joodse geskrifte. 

520 Cf Rrn 5: 21 waar;olgens God se genade deur sy vryspraak heerskappy voer en waar die woord 

~a(Jl'\E v(Jl] geb11lik word. 

S21 Volgens White (1999) speet die lIilbeetding van God as Skepper die sentrale rol in Paulus se gedagtes. 

522 Die frase D~a(Jl \da Tot' f:k ()u korn in Rm 14: 17 voor 


I 
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• 	 Paulus gebruik sekere be1angrike sleutelkonsepte herhaaldelik in 5: 12 - 21. Die 
konscpte teken sy beklemtonings en bedoelings. Hul1e is die volgende: 

r 1) El')' (12 keer) 
2) XapL<)/xapw[lu (7 keer) 

. 3) aVepu)TTo') (6 keer) 
4) OIlUPTlU (6 keer) 
5) . lTUpalTTUJ[lU (6 keer) , 

: 6) &LK-woorde (6 keer) 
7) ~UaLAEU(JJ (5 keer) 
8) lTOAAOl (5 keer) 
9) lTavTES' (4 keer) 
10) lTEpWaEU(J) (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 - Ila eindig: lTapalTTwlla, 
Xapwllu, OWPTJIlU', KpLlla , KanlKpLllu, olKaLwlla (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 ollapTla (5: 21) 
en 8avaTo<) (5: 14, 21), met hulle onwillige en impotente medepJigtiges, VOIlO') 
en aap~ opponeer as geestelike en gepersonifieecie magte die heerskappy van 
God. In hierdie konflik word die heerskappy van die sonde en die dood ook 
gekontrasteer met xaplS', olKuLOaUvTJ en (wT) alwvLOS' (Dictionary of Biblical 
Imagery 1998: 13,736). 

• 	 Rm 5: IS - 21 is 'n retoriese sinkrisis. 'n Sinkrisis is 'n retoriese redefiguur 
(tropos) wat as 'n tegniek in vera I 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 S: 12-21 is die tussen die 
lTUpaTrTWlla van ' Aoall en die xaplS'/xapwlla van God:' An' OUX WS' TO 
lTapaTrTWlla, OUTWS' Kal TO xcipwlla ... TrOn<J) Ilax.x.ov ~ xaplS' TOU BEOU 
(Anderson 1996: 186,204). Die per soon wat lof sal ontvang is God (Johnson 
1997: 90). Rm 5: IS - 21 is gestruktureer deur 'n reeks van agt vergelykings 
(Johnsons 1997: 90). Rulle is die volgende: 

I 
I 
i 
J 
i 

I 
I 

I 

I 


3. Die effek van God se genade / heerskappy is meer (S: I5b) 
4. God se genade / heerskappy lei tot die vryspraak (oLKaltlllla) van baie (S: 

16) 
5. God se genade / heerskappy laat die lewe heers(5: 17b) 
6. I God se gena de I heerskappy kom tot stand deur die daad van die Een (S: I 

18) I 
7. God segenade/heerskappy isoorvloedig(S. IS. 17. 21) 

I S. God heers met genade (5: 15,21) 

1. God heers met genade (S: 15,21) 
2. God se enade I heerskappy oortrefdie oortreding van die een (S: ISa) 
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Hierdie vergelykings word elk uiteengesit. 

(1) God beers (~a(JLA€uu) ) met XaptS (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 wi1 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 sfulm te 
begin. Die twee verse bevat elk die retoriese sinkrisis of die basiese kontras, 
naamhk die 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 indusia 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 - 0' Connor 1997: 10). Dit is presies 
wat Paulus in 5: 21 doen. Hy hamer ~ xapLS' TOU eEOU (5: 15) I ~ xapLS' 
~aaLAEvau (5: 21) tuis. 

Wat ~ xapLS' (TOU eEOU) ~aaLAEVaTj in 5: 15,21 be tref, is die ondergemelde 
belangrike aspekte ter sake. 

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

In die frase ~ xapLS' ~'laLAEVau eindig ~aaLAEvw in die derde persoon 
enkelvoud. Dit wiI voorkom of hierdie derde persoon na xaplS' verwys. 
Die werkwoord ~aaLAEVW staan ook in 'n aktiewe vorm. Dit lyk dus of 
xaplS' in 'n aktiewe rol gestel word en ook die subjek van ~aaLAEvw is. 
Fitzmyer sien dan ook hierin 'n personifikasie van xapLS'. XaplS' is 'n 
gepersonifieerde mag wat oor vrygespreekte mense heers (1993: 422)523, 

Die trant van Paulus se argument in 5: 15 - 21 is egter belangrik. Hy 
begin in 5: 15 met die uitdrukking: ~ xaplS' TOU~ eEOV , In 5: 17 
vergelyk en kontrasteer hy 'A8aJ.l. en XPWTOS'. Die wat die oorvloed 
van xaplS' en bLKaLOavvTj ontvang het, se hy dan, sal lewe en 
heerskappy voer. In 5: 21 konkludeer Paulus sy argument met 'n 
verwysing na die 'genade wat al meer oorvloedig word' sodat ~ xaplS' 
~aaLAEVall. Paulus argumenteer deurgaans toesentries in 5: 15 - 21. Sy 
vertrekpunt is ~ xapLS' TOV~ eEOU in 5: 15. Omdat 5: 15 en 5: 21 elk 
die basiese sinkrisis bevat, en omdat dit 5: 15 21 ook omraam, beteken 
dit dat God die referent in die hele 5: 15 - 21, as66k die ge'impliseerde 
subjek van die werkwoord ~aaLAE()an in 5: 21 is (Richardson 1994: 
252). 

523 X6PlS' kan hier in 5: 21 ook as '0 kwasi gcpersonifieerde mag gesien word (Richardson 1994: 75). Dit 
is ook moontlik om die ,vet in 7: 1 (Heil 1987 ) en (HKOlO(JlJVTj in 6: 13, 18 as kwasi gepersooifieerde 
magte te sien (Richardson 1994: 75) 
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• XaplS vervul 'n kernfunksie in 5: 15 - 21 

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

Hoe vertaal 'n mens XapLS? 'n Paar pogings is: vryelik, sonder koste, 
die milde vrygewigheid van God, die 'oop hand' gesindheid van God 
(Richardson 1994: 75 76). XapLS kom in 5: 15, 17,21 saam met die 
frase TaU ecOV VOOL Die genitief moet subjektiefverstaan word. Dit 
gaan om G6d se xapLS en wel waarmee Hy uitreik na die wereld en sy 
mense. In 5: 21 word xapLS in verbinding met ~aCJLAEUW gebruik. Die 
referent van xapLS in 5: 21 is egter God. Die frase xapLS TOU SEO\} 
teken God dus as iemand wat soos 'n koning heers (Richardson 1994: 75 
- 76). Rm 5: 17 en 21 waarin xapLS voorkom eindig met die frase 8w 
TOU EV()S (5: 17) en OLU 'Illaou XPWTOU TOU KUPLOU ~~wv (5: 21). 
Die voorsetsel OLa teken Christus as die 'instrument' of die een deur wie 
God sy xapLS gestalte gee (Richardson 1994: 75 -76; cf 1: 7; 5: 2). 

• Die eskatologiese raamwerk van 5: 15 - 21 is die van die twee aeone 

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' (~aaLAEuw : 5: 14, 17,21) in die Joodse eskatologiese 
tradisie (Moo 1996: 349i24 

• Die nuwe aeon van genade (5: 15, 21) en 
vryspraak (5: 17b, 21b) en lewe (5: 17c) 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 XaPLS in die nuwe aeon 
word beklemtoon deur die kontras van lewe en dood (5: 12, 14, 17, 21; 
Harrison 1999: 81 )525. 

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 (Gall: 4) ingebreek. Die realiteit 
daarvan word reeds teenswoordig ervaar. 

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

Die heerskappy waarom dit in 5: 21 gaan (~aCJLXEUl!) ) speel af binne 
hierdie raamwerk van aeone asook die verwisseling van die aeone (Dunn 
1988: 300; Moo 1996: 350). In die nuwe aeon is God die Koning se 
heerserskap weer her vestig. Met sy genade - ~ xapLS ToiT eEnU (5: 
15) - heel's Hy weer, ~aaLXEualJ (5: 21), en weI as Koning. 

524 Volgens Nygren (1949: 20) vorm die twee aeone kontras in 5: 12 21 die hoogtepunt van die brief, in 

die Iig waarvan die hellO' brief die beste \"erstaan word 

525 Volgens 4 Esr 7: 50 het 'die Allerhoogste nie een nie, maar twee (aeone) gemaak' (by Harrison 1999: 

81 ) 


 
 
 



268 

Wat die sosiologiese benadering tot die NT betrer, sou Paulus se hoorders 
in Rome sy woorde dalk geYnterpreteer het in die lig van keiser Augustus 
(27 vC - 14 nC) se aeon van XaPLS'526. 

Punt (I) wat hierbo bespreek is moes in hierdie hele uiteensetting oor die 
genadige koningskap van God (pp264-276) eintlik 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 ~ xapLS'Tou eEOU (5: 15) saam met ~ 
xapLS' ~acrLAEucrlJ (5: 17) die kemgedagte van 5: 12-21 is. Die 
'oorspronklike' punte (1) tot (8) skuif dus elkeen een plek aan sodat die 
oorspronklike punt (l) nou by punt (2) bespreek word. Elke punt skuif 
op hierdie wyse respektiewelik een plek aan. 

(2) God se heerskappy van genade oortref die 1Tapa1TTWlJ.a van die een (5: 15a) 

Vers 15a lui:' An' OUX WS' TO iTapaiTTWj..La, oihwS' Ka!. Tt) xapwj..w. Hierdie 
woorde bevat die basiese kontras in 5: 15 - 21 (Johnson 1997: 90). Volgens 
Cranfield (1975: 284) sou OLKOLocruVT] 'n baie beter antoniem vir iTapaiTTwj..w 
wees as wat xapLS' is. Die kontras is dus ongebalanseerd (Johnson 1997: 90). 
Hoekom se Paulus nie OLKOLOcrUVT] nie, soos hy in die volgende verse weI sal 
doen nie? Sy keuse van xapLS' 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' wi! 
Paulus sy he1e reeks van verwysings met 'God's amazing grace' afskop (Gundry 
1999: 258). 

Die lekseem iTapaiTTwj..w (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 (trapatrLtrTw ; Louw & Nida 1988: 297). In 5: 15 20 verwys 
iTapaiTTwj..La 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)527. 

XapWj..La verwys normaalweg na 'n konkrete inwerkingstelling van die genade 
van God (Dunn 1988: 279; cf 1: 11). In hierdie vers wiI Paulus waarskynlik die 
k1em Ie op die onverdiende geskenk (wat) vana! God (kom), met doelbewuste 
ver\Vysing na Jesus Christus die een Mens (5: I5b) en sy verlossingswerk in 
totaliteit gesien (oLKaLwj..La: 5: 18). Hy gebruik drie afsonderhke terme vir 
'gawe' in 5: 15 om sy punt tuis te bring528. 

526 Oosterse potentate van die Romeinse Ryk verwys na Augustus se 'koninklike genade': ba(si)likais 
charisin (Harrison 1999: 84 voetnota 18) 
527 Die lekseem TIapOTITUllW (4: 25; 5: 15 - 18, 20) vervang iTapci~aGlS" (2: 23; 4: 15; 5: 14) \Vat tot dusver 
in Rm gebruik is (Dunn 1988: 279). Twee waarskynlike redes vir hierdie verandering van terminologie is: 
(1) TIap01TTwIJa pas retories en ellfonisties aan by die ander woorde wat op - ~la in die \'olgende verse 
eindig; (2) TIapo~aaLS" verwys elders in Rm na die doelbewllste verbreking van die wet. 
528 Rm 5: 17 verwys na die OWpEa'S" TIl'> olKOlI)(JVVll'S". Paulus stellaasgenoemde frase egter ebvivalent 
aan T~\11TEI)L(Jm:(aji TRs- XaPl TO'S" in dieselfde verso 
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(3) Die effek van die God, die Koning, se heerskappy van genade is meer as die 
van die lI'apa.lI'TW~a (5: 15) 

Die effek van die XapLolW van God oortref die van die TIapOTlTlJJIW van die een. 
Vier argumente in 5: 15 staaf hierdie stelling: (1) die koordinerendc konjunktief 
ciA'!..' wat aandui dat Paulus sy argument adversatief voer; (2) die frase OUX WS ... 
oihws wat 'n kontras daarste1 (Dunn 1988: 280); (3) die werkwoord TIEPWOEVW 
('oorvloedig wees'); (4) die konstruksie El ... TIOn<J) Ilunov. 

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

Oat die effek van die xapLS van God die van die TIapaTITuJilG oortref, word in 5: 
15 21 deur die OUX (J,; ... ovnuS" KGl forrnule (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. Die keer egter met die forrnule OUX 
WS ... oihws Kat. Die doel daarrnee is om die ongelykheid tussen Adam en 
Christus te beklemtoon. Hierdie ongelykheid tussen Adam en Christus, hulle 
dade, en die gevo Ige daarvan, word dan verder in 5: 15 - 21 deur die forrnule 
WOTIEP I ws ... OUTWS Kat 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 TT£oPWO'£oVW gebruik om die eskatologiese volheid van God 
se genade te onderstreep. Rrn 5- koppel die apokaliptiese visie van die toename 
van die bose met 5: 15b (Berger 1993: 459). Die oorvloed van die bose, se 
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 oorvloed (TIEPlOOEUW , imEp~anW, imEp~o'!..~) 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 TIEPWOEUW waarskynlik ook 
'n verwysing na keiser Augustus (27 vC 14nC) hoor. 

Argument (4) is die konstruksie £Ol ... TTOAA(U /lGAAOV . Die frase beeld 'n 
argumentum a minori ad maius uit (Cranfield 1975: 266). In hierdie vorrn van 
argumentering word twee parallelle sake - 'n kleinere en 'n grotere - op 
antitesiese vvyse teenoor mekaar geste1. Vanuit die kleiner word daar dan tot 'n 
groter saak gekonkludeer. Die twee kontrasterende sake is die aksies van Adam 
en Christus. DOAA<J) Ilanov vervvys na die feit dat teenoor die TIapaTITWlla van 
Adam staan niks minder nie, as, in oortreffende trap, die XaPlS TOU eEOU nie. 

(4) God se heerskappy van genade lei tot die 5LKa(w~a van oortreders (5: 16) 

In 5:16 sit Paulus sy gedagtes oor die oortreffende effek van God se xapLS bo 
die van die 1TapaTITU)~La voort en verfyn hy dit. 66k in 5: 16 egter is daar, soos in 
5:15a, 'n onverwagse wending. Die wending' ... ratchets lip the gracious gift (of 
God) to its highest possible leveL ... ' (Gundry 1999: 258). 

XapLO~W kom in 5:; 16 in 'n meer natuurlike kontras teenoor KaTaKpllla ('die 
\"onnis deur veroordeling') VOOL Tog is daar 'n verrassing. Indien slegs een 
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oortreding tot 'n verdoemende vonnis (KaHiKpqW) moet lei, is die logiese trant 
dat baie rraparrTUllla (5: 20) tot baie verdoemende vonnisse deur God moet lei. 
Die heerlike ironie van God se XUPlS' verpletter egter hierdie verwagting. 'n 
Toename in oortredings - mi Adam se sonde (5: 12) en mi die vermeerdering van 
die sonde met die koms van die wet van Moses (5: 14,2!) - stel God se xaplS' in 
aksie ('triggered') eerder as sy veroordelings (KPLllu ) en verdoemende vonnisse 
(KaT()Xpllla). Sien Gundry (1999: 258). Cranfield stel dit pragtig: 'The one 
single misdeed should be answered by judgement, this is perfectly 
understandable: that the accumulated 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 DUX wS' in 5: 16a druk die aard van die verskil tussen God se OWPTWU 
en Adam se sonde (allupnlvw) uit. God se OWPTlllu en se XUPlCJllU 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 meer 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 EK dui oars prong 
aand: 'uit' of 'vanuit'. Dit is ekwivalent aan Otu + die genitief. God se OWPTlIlU 
en XUPl<Jllu kom 'vanuit' (::::: instrumentele oorsprong), 'deur' of 'langs die weg 
van' rroAAOl rruparrTwllu (Gundry 1999: 258 - 259). 

God se vrye genadegawe (TC) oE xaplCJllu) staan antiteties tot 'verdoemenis' 
(KPlIlU ) en die frase KPLIlU ELS' KUTaKplllu staan antiteties tot die frase 
xaplCJllU Eis OLKUlWI-W (Dunn 1988: 271)529. Kptllu 6f/en KUTaKplllu is sterker 
woorde en behels die gedagte van 'veroordeling' en sluit die voltrekking van die 
vonnis in (Dunn 1988: 280). /.).lKUlWIlU staan antiteties teenoor KUTaKplllu en 
moet verstaan word as 'vryspreek' ('acquittal', Dunn 1988: 281). Ook hier is die 
Joodse eskatologiese tradisie in verb and met die twee aeone van toepassing. 
KUTaKplllu staan aan die einde van die ou aeon, en OlKUlWIlU staan aan die 
begin van die nuwe aeon (cfHarrison 1999: 81). 

(5) God se heerskappy van genade stel die ~a(7LAeilw van die lewe daar (5: 17b) 

Die vergelyking tussen OdvaToS' en (w~ wat sedert 5: 15 in die lug hang, word 
nou hier in 5: 17 gestel (Johnson 1997: 91). Rm 8: 17 bevat venier twee 
belangrike feite: (I) die ~UCnAEl)W van eQVUTOS' het as oorsaak die rruparrTwllu 
van die een (mens), naamlik Adam; (2) in die apodosis word TT1v rrEplCJ<JElUV 
TilS' XUPlTOS' ekwivalelll gestel aan TilS' oulPEOS' TilS' OlKUlO<JUVTlS'. 

Die eintlike kontras in 5: 17 is, soos reeds gese, die tussen eciVUTOS' en (JJ~ 
Mense wat weens die rrupcirrTwllu TOV EVoS' 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 rrUpUrrTl01laTl 
funksioneer in 5: 17 met kousale krag. Dit wil se, die rrapa7;"Tltllla van die een 
Adam-· was die oorsaak daarvan dat die eUvaToS' oor aBe mense gekom het. Dit 
geskied in juridiese sin: TO KpLlla ... Els KaTuKpllla (5: 16). Die mense, wat 
onder die heerskappy (pacHAEVll) ) van die dood staan, maar \Vat God se XUPlS' en 
blKaLOOVVTl ontvang het sal in die lewe heers: EV (u)~ }3aol;\.El'OOV(JlV. 

529 Die hele rits woorde in 5: 16 eindig in pa uitgange en weI 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 gese word dat (w~ sal heers in kontras met die heerskappy van 
OciVGTOS' (Gundry 1999: 259). Hoekom praat Paulus dan van die heerskappy van 
mense in die Iewe, eerder as van die heerskappy van mense oor mense? Hy wiI 
weer die xaplS' van God beklemtoon. Die 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 (~G(HAEl.)W ) van 6 
OciVGTOS'. Voortaan sal hulle glad nie meer onderdane wees nie, hulle sallzeers 
(~GaLAEUW ). As heersers sal hulle domein van heerserskap bestaan uit ~ (uJ~. 
Adam was die agent van die heerskapy van die dood ('deur die een'). Die 
ontvangers van God se XciPlS' en OUJpEUS' sal meer as agente van die heerskappy 
van die lewe wees. Hulle sal selfheersers 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 geinisYeer 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)530. 

In 5: 18 - naas in 5: 17b - kom lewe ook ter sprake. Volgens 5: 18 is die efJek 
wat OlKGLWaLV het (uJllS'. Hierdie frase moet weergegee word met 'acquittal 
that consists in life' (Johnson 1997: 91). ~lKGLWaLV staan teenoor die 
voorafgaande KGTaKPllla. KGTC1Kpq.lG verwys na 'n verdoemende vonnis 
('condemnation') deur 'n regter en sluit die uitvoering van daardie vonnis in 
(Dunn 1998: 280). Teenoor God se KGTclKPllla staan sy OtKGlWI1GTOS'. 
~lKGLWaLV word in 5: 18 aan (uJT1S' verbind. Die genetiewe vorm OtKGlWI1GTOS' 
is 'n genitief van resultaat. ~lKGlWaLV verwys na die regsaksie van God wat 
lewe tot gevolg het (Gundry 1999: 260). Die gebruik van OlKGlWI1GTOS' in 'n 
genitiewe vorm is weereeens 'n verrassing deur Paulus: die onverwagsheid is 
bedoel om retoriese krag te he (Gundry 1999: 260)531. ~l KGl WaL v dui op meer as 
die opheffing van 'n verdoemende vonnis (KGTaKplI1G). Dit dui op 'n 
'bevryding' wat 'n ingaan is (Els) in 'n hele nuwe vorm van bestaan: lewe 
(Johnson 1997: 91). Zw~ venvys weereens na 'n deelhe aan Christus se 
opstandingslewe en weI 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 en 5: 18 kom lewe weer ter sprake. In 5: 21 lei God se 
XclPlS' tot die heerskappy (~GalAEUW ) van (wT,V GlWVLOV. Die ciS' dui op die 
finale resullaat of toekomstige dimensie van God se genadige heerskappy (Dunn 
1988: 287). Paulus gebruik GlWVlOS' en (w~ saam in 5: 21; 6: 22, 23. Zw1 
word in die NT gebruik van die bonatuurlike lewe wat aan God en aan Christus 
behoort. Gelowiges ontvang die lewe in die eindeskatologiese toekoms, maar 
hulle geniet dit ook in die hede (BAGD). ALl0vloS' in kombinasie met (UJ~ 
beteken ewig omdat dit die lewe wat deur God gegee en deur Hom gelewe word 

530 Cranfield (1975: 288) verwys met instemming na Michel en se dat Paulus hier 'n au apokaliptiese 
tradisie aanhaaL wat die idee van die regering van die heiliges behels. In hierdie aanname verwys 
~a(JlAEl>(J'oU(J'll' egter na 'n eindeskatologiese vervulling. Die heiliges regeer nag nie. maar hulle sal dit 
weI eendag doen, Oit is net die helfte \'an die waarheid. Ge\owiges lewe reeds presenties oak die nuwe 
Jewe (6: 4, II). en heers 'noli' reeds. 
531 Die enigste ander Pauliniese (NT) gebruik van Ol Kat luau' is in 4: 25. 'n Objektie\\e genitief sou in 5: 
18 geen sin maJk nie. Die lewe word nie geregverdig / vrygespreek nie (Gundry 1999: 260) 
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kwalifiseer (BAGD). Die focus in die woord alwvLo') is op God self (Dunn 
1988: 85,287). 

Die Joodse eskatologiese tradisie van die twee aeone figureer ook hier in 5: 21 in 
die gebruik van die frase (Wrl aL(~vLO'). Gelowiges dee I in beide die toekomstige 
en die teenswoordige aeone in die lewe van God (Dunn 1988: 287). 

(6) God se hecrskappy van genade kom tot stand deur die oLKalWl!a van die een 
(5: 18) 

In 5: 18 is die vergeJyking die tussen: (1) die spesifieke dade van twee mense; (2) 
die resultaat van hulle dade. Die twee mense is Adam en Christus. Adam se 
TIapaTITw\la het as resultaat God se KaTcl.Kpqw. Christus se bLKaLW\la het as 
resultaat God se OLKaLWCJL'). 

God se XaPL') in Christus word in 8: 18 beskryf as 'n 8LKa{{t.!/la. b.lKalw\la kan 
weergegee word met: (I) 'righteous act' (Dunn 1988: 283); (2) 'righteous deed' 
(Johnson 1997: 91); (3) 'daad van gehoorsaarnheid' (NAB)532. b.lKalw\la kan na 
Christus se hele lewe op aarde verwys. Paulus het egter 'n enkele daad van 
Christus in gedagte, naamlik sy gehoorsame (TIapaKOrl: 5: 19) daad van sterwe 
op die kruis van Golgota (cI.1TE8avEv: 5: 6; a'L\lan: 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 OlKalw\la 
(5: 18) verbind nie, dit word ook aan sy VTIaKOrl (5: 19) verbind. Vanaf 5: 12 het 
Paulus die teenstelling tussen U\lapTla (5: 12 (2x), 13, [21]) en TIapaTITW\la (5: 
15 (2x), 16, 17, 18, [20]) aan die een kant en blKaLOCYlJVTj (5: 17, [21]) en 
bLKaLw\la (5: 16, 18) aan die anderkant gebruik. In 5: 19 voer hy die woordeskat 
van TIapaKOrl en UTIaK0rl in. Die gebruik van TIapaKOrl en UTIaKOrl maak dit 
duidelik dat Adam se TIap.J:TITW\la en Christus se bLKalw\la albei verstaan moet 
word ten opsigte van God se geopenbaarde wil (Cranfield 1975: 291). 

In 5: 19 defineer Paulus Christus se bLKaLw\la (5: 18) in terme van VTIaKOrl aan 
God. Deur hierdie daad van Christus blKaLOL KaTaO'Ta8rlO'ovTaL ot TIOAAOL. 
Die 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 U\lapTWAOL om OlKaLO') te wees. Adam se U\lapTla (5: 12 (2x» en 
TIapaTITW\la (5: 17, 18) het TIOAAOL tot U\lapTwAOL KaTaO'Ta8rlO'ovTaL en 
sodoende hulle verhouding met God versteur. Christus se daad verander hierdie 
situasie en stel TIOAAOL U\lapTWAOl weer in 'n regte verhouding met God: 
blKaLO') (Johnson 1997: 92). 

Die passiewe vorm van KaTacHa8rlO'ovTaL ven:vys na God as die subjek asook 
dat Hy die een is wat aktief optree. Die futurum vorm van KaTaO'Ta8rlO'OVTaL 
moet as 'n Iogiese futurum verstaan word. b.LKaLO') vcrwys dan na die 
teenswoordige lewe van gelowiges (Dunn 1988: 285). Die parallel met 

532 t1l1Wll0lW word oak in 5: 16 gebruik en weI in die sin van: (1) 'sentence of right eo liS ness' (Gundry 
1999: 259; 'acquittal' (Dunn 1988: 281). 
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a~apTUJAOl toon dit ook, Paulus kan hier egter ook dee)s die toekomstige 
bevestiging van sondaars se regverdig wees, in die oog he (Dunn 1988: 285), 

Die Joodse eskatologiese tradisie van die twee aeone (4 Esra 7: 50) figureer ook 
hier in 5: 19. ecivaToS' is kenmerkend van Adam se aeon (5: 12). Zw~ is 
kenmerkend van Christus se aeon (KaTcl KaLpiw: 5: 6; vuv: 5: 9; 8: 22; VUVl BE: 
6: 22; 7: 17). 

Die ot TToAAOL (5: 15) = TTclVTES' (5: 12) beskryf beide beperkte en universele heil 
(Dunn 1988: 285)533. 

Naas die verbinding van God se koninklike genade heerskappy met 8lKa(w~a (5: 
18) en met inraKo~ (5: 19) word dit ook met OLKaW(TUV'7 verbind. In 5: 17 is 
OlKaLO(Jvvll 'n owpEfic; van God en in 5: 21 is BlKaLO(Juvll die instrument 
waardeur God as Koning sy genade heerskappy voer (~a(JLAEuw ), 

(7) God se heerskappy van genade is iets il1TEPTTEPI.O'O'EVW (5: 15, 17, 21) 

God die Koning se genade heerskappy is TTEPW(JEUW (5: 15,20), TTEpw(JElaV (5: 
17), en tnrEpETTEpL(J(JEV(JEV (5: 21). 

flEpwaEUW beteken 'oor-vloei' en daarom oorvloedig, Dit verwys na God se 
vrygewigheid (3: 7; 5: 17; 15: 13), Die teens telling in 5: 15 is tussen Adam se 
TTapaTTTw~a en God se xapwlla, XapL(J~a beskryf in 5: 15 God se reaksie op 
Adamse TTapciTTTw~a, God se xapw~a balanseer nie Adam se TTapclTTTw~a 
nie; dit 'oor-balanseer' dit (Theobald 1982: 92 96). Die implikasie van die 
gebruik van TTEPW(JEVW 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 
TTapaTTTw~a te kort geskiet het (u(JTEpoDvTaL: 3: 23), naamlik om B6~1lS' te he 
(3: 23), tot voltooiing wil voer (Dunn 1988: 280). 

In 5: 20 is die teenstelling die tussen die effek van die vermeerdering van die 
TTapaTTTL6~aTa deur die vo~oS' en God se xaplS'. Die 'vermeerdering van die 
TTapaTTTw~aTa word met ETTAEova(JEv beskryf. Die skerp kant van hierdie 
werkwoord is dat dit 'n vermenigvuldigings-effek aan TTapaTTTw~a na 
TTapaTTTL6~aTa toeskryf: vanaf cen 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 tll'ee aeone (4 Esr 7: 
50) ook. Adam se daad, TTapclTTTw~a, karakteriseer die hele aeon wat sy 
oortreding ingelui het, naamlik die ou aeon. Waar die sonde vermenigvuldig en 
geintensifieer het (ETTAEova(JEv) daar egter was God se xaplS' iets wat 
'abundantly overflow' het (iJTTEPETTEPL(J(JEt'(JEV; Dunn 1988: 286), Die ou is nie 
net 'n skakelwoord nie. 

mal TIOnOl (5: 15) het in Hebreeuse en Aramese sin 'n inklusie\\'e betekenis: 'die baie wat nie getel kan 
word nie', • die groot skare mense', 'alma!' (Jeremias 1971: 536) 
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Dit se: in die einste plek / aeon waar die sonde venneeerder het, het XciPLS' die 
effek van die sonde 'oorweldig' (Dunn 1988: 286 - 287)534. 

Die gebruik van die superlatiewe vonn lmEpE'ITEpL(J(JEU(JEV is duidelik 
doelbewus, aangesien E'ITAEOVU(JEV en 'ITEPW(JEUW sinonieme is (Dunn 1988: 
286). In die Joodse apokaliptiek verwys 'ITEPW(JEUW op tipiese manier na 
eskatologiese oorvloed (4 Esra 4: 50; Hauck 1971: 60). tlTEPElTEPL(J(JEU(JEV in 
5: 20 vonn 'n gepaste klimaks van die hele reeks van teenstellings wat in 5: 15 
begin is. Die woord hervat die 'ITOAA4> IlclAAOV •.. ElTEp(J(JEU(JEV in 5: 15, 
maar oortref dit deur die gebruik van twee sinonieme saam: ElTAEova(JEv en 
tmEpElTEpl(J(JEU(JEV (Dunn 1988: 287). 

(8) God heers (pa(nAeUW ) met xapLS (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 beers met genade (5: 15 21) 

Die frases ~ XciPLS'TOl) SEOl) (5: 15) en ~ XciPlS' ~a(JLAEl)(J1.l (5: 21) verwys na 
God se herstelde koningskap in sy skepping. AIlUPTLU en eciVUTOS' is nie meer 
die konings (~U(JlAEl)W 5: 14, 17 (2x), 21; 6: 12) en die heersers (KUplEUW: 6: 13) 
in die were1d nie. God is die Koning (5: 15,21). Die koningskap van God word 
beskryfmet xapLS' (5: 15 (2x), 17,21), xapwpa (5: 16), O(;)P£GS' (5: 15,17), en 
or.Jprypa· (5: 16). XaplS' teken God se koningskap as 'n onverdiende en vrye en 
spontane geskenk van Hom. Xapwpa teken God se koningskap as die konkrete 
uitdrukking van die uitreikende aard van God se XciPLS'. t1(;)P£GS' teken God se 
koningskap as 'n geskenk. t1r.Jprypa teken God se koningskap as 'n genadegawe. 

Paulus se konsep van XciPLS' focus egter nie net op die onverdiende guns van God 
nie. Dit het ook 'n Christologiese fokus: God se daad in Christus. God se XciPLS' 
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 
geYnisieer is, asook 'n eskatologiese gebeurtenis. As eskatologiese gebeurtenis 
hou dit verb and met die twee-aeone-leer van die Juda'isme (4 Esr 7: 50). God se 
daad van gena de in Christus inisieer die nuwe aeon, 'n nuwe domein waaronder 
gelowiges nou leef, die van XciPlS'. 

4.2.2.1.3 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: (l) ,>vat in Christus 
getriomfeer het; (2) met sy vyande onder sy voete. 

53~ Dunn verwys na Schmidt as sy bron, maar sonder 'n titel,jaartal en bladsy 
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• God het in Christus gctriomfecr 

Die raamwerk of konteks waarin 8: 34 verstaan word is die 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 die 
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)535. Rm 8: 34 gebruik 
hierdie koninklike en militere 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 triom! 
in 8: 34 behaal is dus God self. Dit is 'sf regterhand. Hy behaal die triomf deur 
Christus wat Hy aan sy regterhand laat sit. God en 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 - en in Rm 5 8 - is die 
vyande nie Grieke en Romeine, Babiloniers en Egiptenare nie, maar die 
gepersonifieerde magte van aliapTla en ecivaTos asook die 'owerhede en die 
rnagte': aYYEAoL apxal en 8uvaliElS (8: 38 - 39). 

• 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 saam 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, GTIEPlia [LXX]). In die MT 
'die saad van die \TOU' - is die pronominale suffiks die derde persoon enkelvoud 
manUk ( De Fraine 1963: 58). In die Christelike bewussyn deur die eeue 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 \\Coord vir 'vermorsel' suf 'voel' (De Fraine 1963: 58), wat 
weer verband hOt! met die beeld van die voet op die nek plaas (Ps 110: 1; De 
Fraine 1963: 58), 

m Op bladsy 906 (Dictionary of Bibl kallmagery 1998) is daar 'n prentj ie van' n Egiptiesc faraD met sy 
vyande onder sy Yoete as sy voetbank 
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Die beeld van die voet op die nek beeld weer totale oorwinning 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 
en in Rm 5 8: (I) die bose geestelike magte: Tl<;", aYYEAol , 0VVcLflEl<;", apxat 
(8: 38 39(; (2) QvapTla en ecivaTo<;" saam met hulle handlangers vOflo<;" en 
(Jap~ (5: 12 8: 38). In hierdie uitbeelding van Christus is Hy 'n soewereine 
heerser en weI oor 'n nuwe skepping in 'n nuwe kosmiese orde wat God 
daargestel het. Deur Hom het God sy heerserskap as Koning op die Iroon van 
die heelal herstel (Reid 1993: 866). 

Ps 8: 6 handel oor die heerserskap van 'Adam' ('mens' [NAB)) onder wie se 
voete 'alles' gestel is. 'n Heersende Adam word koninklik uitgebeeld. Hy is 
met heerlikheid en eer gekroon. Sy koninklike heerskappy oor God se skepping 
word ge'impliseer deur 'alles' wat 'onder sy voete gestel is' ('onderwerp': 
[NAB]). Die toepassing van Ps 8: 6 op Chrislus aan God se regterhand beeld 
Christus uit as die vervul1ing 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, voels), maar: (1) die bose 
geestelike magte: Tl<;", aYYEAol ,8VVclflEl<;", apxal (8: 38 - 39); (2) GflUpTlU en 
eciVUTO<;" - twee gepersonifieerde magte - en hulle handlangers V6~LOS" en (Jclp~ 
(5: 12 8: 38). In hierdie uitbeelding van Christus is Hy 'n soewereine heerser 
en weI 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 beers oor sy vyande 

Die prentjie van God op die troon van die heelal en Christus aan sy regterhand as 'n mede 
Troonbekieer, 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 (lJ1TEPVlKWflEV: 8: 37), Ie in die 
verlede536

. 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. 

536 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. 5005 die see); (2) die god triomfeer 
oar sy vyand; (3) 'n troonsbestyging van die god as koning vo)g; (4) die bou van 'n 'huis' ! tempel vir die 
god; (5) 'n groot banket om die geleentheid te vier, word gehou (Dictionary of Biblical Imagery 1998: 
896). Elders in Rm 5 8, in 5: 5; 8: 9, kom die vierde aspek van goddelike krygvoering en {riomf na yore: 
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 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 oar God as Skepper na Yore. 

4.2.2.2.1.1 God is die skepping se Skepper. 

In 8: 19 word na TnS' KTLCfEWS' en in 8: 20, 21,22, 39 na rl KTLCflS' verwys. Die 
begrip KTLCflS' is 'n belangrike woord in 8: 19 - 23. Die term KTlCfLS' het volgens 
Wilckens (1980: 152) en Byrne (1996: 255) die volgende verskillende betekenis 
moontlikhede: 

• die totale skepping, insluitende die mens. 
• die tota1e skepping buiten die gelowiges. 
• die nie-menslike skepping, 
• die menslike wereld as 'n geheel. 
• die engele wereld. 

In die konteks van 8: 18 - 25 dui die term KTLCfLS' waarskynlik op die nie­
menslike skepping, die natuur (Wilckens 1980: 152, 657 - 660; Byrne 1996: 255; 
contra Ridderbos 1959: 185). Die verwysing na rl KTLCfLS' is, op grond van die 
woorde VTIETciYT] en imoTci~avTa in 8: 20, na die Genesis vertelling in 

3537hoofstukke 1 , Gen 1 - 3 handel oor God as die Skepper. 

4.2.2.2.1.2 Die skepping is deur God onderwerp. 

Rm 8: 20 gebruik die woorde VTIETciYT] en vTIoTci~avTa. 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 VTIETciYT] 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 VTIETciyT] aandui, is die 
onderwerping van die skepping 'n gebeurtenis wat in die verre verlede 
plaasgevind het. Die woord vTIoTci~aVTa dui ook op 'n gebeurtenis wat in die 
verlede plaasgevind het en die gei'mpliseerde aktiewe subjek is God538 

• 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 UTIETciYT] en die 
geYmpliseerde subjek van vTIoTci~aVTa in 8: 20 is in albei gevalle God. Die 
onderwerper van die skepping is dus die Skepper. God. 

537 Daar is in Rm 5 - 8 die volgende verwysings na ofsinspelings op Genesis: Rm 5: 12 = Gen 2: 17; 3: 19; 

Rm6: 12 Gen3: 7;Rm7: II Gen3: 13;Rm7: 18=Gen6:S;Rm8:20=Gen3: 17-19. 

533 Ander moontlike gei'mpJiseerde subjekte is Adam, die sondige mens of Satan die Bose. 
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4.2.2.2.1.3 God sal die skepping bevry. 

Die skepping word bevry van die verslawing aan die verganklikheid tot 'n 
bestaan van vryheid (8: 21). aTTO T~S' oouAElaS' T~S' ¢eOPQs dui op 
verknegting aan 'n toe stand van ontbinding, korrupsie en verganklikheid 
(Cranfield 1975: 41S). Hierdie toestand funksioneer as die teendeel van 
EAEUeEpLa en 86~a. EAEUeEpLa 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. 
EAEUeEp(a en 86~a is met 'n genitief konstruksie verbind wat epeksegeties 
funksioneer (Wilckens 1980: ISS). Die vryheid van die skepping vat saam en 
korrespondeer met die eindeskatologiese 86~a wat God sal openbaar (8: 21). Die 
bevryde skepping sal dan beantwoord aan sy Godgegewe doe!. In die toekoms 
sal daar weer 'n nuwe skepping wees. 

4.2.2.2.1.4 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 apxal en OUIJOI-1ElS' verwys weens hulle verbinding met aYYEAol na 
engelmagte en wei as bose engele. Die terme ul\Jwl-1a en ~oeoS' 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 aIle 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 KTlaL S'. 

4.2.2.2.2 God die Skepper herstel sy heerskappy. 

Die skeppingsteologie vorm 'n baie belangrike onderbou van Rm S - 8. Die 
'gevalle' skepping en 'gevalle' mens word deur God weer tot hul1e 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 86~a van God dee1 (S: 
2; 8: 18 22, 30). 

Die ondergemelde skeppingsmotiewe kom in Rm S 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 bevT)'. 
- God bly getrou aan sy skepping. 

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

Rm 5: 1 - 21 en 8: 18 - 39 artikuleer die inougurering en vcrvulling van die OT 
vcrwagting van 'n nuwe wereld waarin daar vry.\praak 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 - 8 om so die hoofstukke binne die konteks van 
God se llllwe eskatologiese wereld 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: 1 kondig die vervulling 
van Jes 32: 17 - 18 aan. Volgens 32: 17 - 18 sal die werk of die resultaat van 
reg do en 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 die mense wat in Christus vrygespreek 
is (5: 1) en in wie die Gees uitgestort is (5: 5). Rm 8: 31 - 39 vonn die koda nie 
alleen van Rm 8 nie, maar van die hele Rm 5 - 8. Rm 8: 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 en die venul1ing en inougurering van die verwagte OT 
eskatologiese nuwe wereld. 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 wereld 
en die korns van die nuwe wereld van God (Garlington 1993: 204). 

4.2.2.2.2.2 Christus se sterwe is die dagbreek van die nuwe skepping. 

Op twee plekke in die corpus Paulinurn kom die uitdrukking KaLv~ KTLULS voor, 
naarnlik in 2 Kor 5: 17 en in Gal 6: 15. In beide gevalle is die KaLv~ KTLms die 
konsekwensie van die sterwe van Christus. Tegelykertyd behels die stenve van 
Christus die afbreek van die fundarnentele strukture van die 'ou' wereld of 
aeon539 

• 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 fllllltheid. Die 
KatVOTTlTL (wfjs in 6: 4 hou direk verband met die KatV~ KTLULS (Ga16: 15)540. 
In 6: 6 en 6: 4 word die bee'indiging van die 'sondige bestaan' van die gelowige 
en die begin van 'n 'nuwe lewe' ook teenoor mekaar gestel. Christus se sterwe 
en opstanding lei volgens 6: 4 die mnve aeon en die nllwe skepping in. Volgens 

539 In 2 Kor 5: 17 is die 'stmktuur' van die 011 wereld wat verval aile menslike onderskeidings van mekaar. 
Dit verval \veens die versoening van aJle mense met God wat op sy inisiatief en ook uit sy genade geskied. 
In Gal 6: 15 is die 'stmktuur' van die ou wereld wat verval die anachronismes van besnydenis en nie­
besnydenis. 
5.10 Sien hoofstllk 3.4.3 pp 173-175. Die ekspiisiete verbintenis tussen die kruis en die nllwe skepping word 
in die gedeelte uiteengesit. 
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6: 1 10 triomfeer Christus oor en verbreek Hy die 'ou magte' van die ou aeon, 
naamlik cqwpTla en eavaToS' se heerskappy (6: 7, 9, 10). Christus gaan die 
nuwe aeon in waar hy 'vir God lewe' (6: 10). Hierdie [ewe van Christus is sy 
nuwe en opstandingslewe (6: 4 - 10; 5: 9)541. 

4.2.2.2.2.3 'n Nuwe hoof in 'n nuwe skepping. 

In Rm 5: 12 21 hou Paulus 'n 'move 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 slawemy in Egipte (Eks 1 - 15), wat vir die 
Joodse lesers sentraal gestaan het. In die nuwe universele heil storie speel 
XPWTOS' as die nuwe 'A8<11l die sentrale rol. In 5: 12 - 21 word twee ordes, 
twee aeone, twee hoofde, twee verteenwoordigers en twee skeppinge teenoor 
mekaar gestel. 
•Aoall is die hoof van die ou aeon, die aeon van die dood en XPUJToS' is die 

hoof van die nuwe aeon, die aeon van die lewe (Nygren 1949: 210 - 211). Die 
totale omvang van die mens like geskiedenis word omvat deur twee aeone wat 
deur ' Aoam en XPWTOS' ge'institueer is (Dunn 1988: 271), In 5: 12 - 21 
kontrasteer Paulus ' Aoall en XPWT()S', nie slegs as individue nie, maar as twee 
hoofde en twee verteenwoordgers en weI van antitetiese ordes. Die orde van 

'Aoall 	was 'eerste' (npwToS': 1 Kor 15: 45, 47), daar was niemand voor hom nie. 
Hierdie orde verteenwoordig volgens 5: 12 - 21 die heerskappy van 0llapTla, 
eavaToS', die VOIlOS' en die (J(ip~. Die orde van XPWT()S', die' [aaste' 'Aoall, is 
die 'tweede' (OEVTEPOS', 1 Kor 15: 47), daar is niemand tussen 'A8all en 
XptCJToS' nie, en die 'laaste' (EoxaToS', 1 Kor 15: 45), daar is niemand 0<1 
Christus nie, Christus inougureer vol gens 5: 12 21 die orde van XdPl~, 
OtKalOO'lfl/l] ,((Uri en ((Uri alc.JvlO~, Die vergelyking tussen die twee Adams 
word uitgedruk deur die frase Ol' EVOS' wat beklemtoon dat elke •Aoall se een 
daad, of van ongehoorsaamheid of van gehoorsaarnheid elk se nakomelinge 
geaffekteer het en we16ften kwade Often 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 bepaaJ 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 Iewe van God en van 
Christus en van die Gees. En XPWTOS', die 'tweede' en 'laaste' 'Aoall staan 
aan die hoofvan die nuwe eskatologiese skepping van God. 

541 Rm 6: 1 10 het 'n OT agtergrond: die sterwe en opstanding van Christus korrespondeer met die 
profesie oor die ballingskap en herstel van Israel- Israel se eie dood en opstanding. B;.-Yoorbeeld Jes 26: 
19; Eseg 37: I 14; Hos 6: 1 2. Die nuwe verbond / nuwe skepping assosiasies "an hierdie profesiee is 
eksplisiet in hulle respektiewelike kontekse. In Hos 6: 1 - 2 word selfs die drie dae tydspan van die sterwe 
en opstanding yan Christ us gcnoem (Garlington 1993: 204). 
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4.2.2.2.2.4 Skeppingstipologie542
• 

Die gebruik van die woord Tlmo<; in Rm 5: 14 dui op 'n skeppingstipologie543 
• 

In 5: 14 word XPWTO<; vergelyk en gekontrasteer met 'Aball as 0<; Eonv 
Tlmo<; TaU IlEAAOVTO<;544. As die 'eskatologiese 'A8G1l staan XPWTO<; aan die 
hoof van 'n nuwe orde in die skepping, wat vergelyk en gekontrasteer word met 
die ou orde waarvan 'A8G1l die hoof was. In die tipologie korre.<,pondeer 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 'Aoull is XPWTO<; die 
verteenwoordigende hoof van die nuwe mensheid. Anders as in 'Aoull se geval 
egter, wat UIlUPTtU (5: 12(2x), 13(2x), 20 - 22) en 9civaTo<; (5: 12, 17,21) asook 
God se KPlllU (5: 16) en se KUTaKPllla (6: 16, 18) gebring het, het XPWTOS' 
OlKalOOVVT] (5: 16, 17, 18, 19,21) en (w~ (5: 17,18,21) asook God se XaPlS' 
(5: 17,20 21), XapWIlU (5: 15), 8WPEU (5: 15, 16,17) en se OWPTlIla gebring 
(Ellis 1957: 210-212). 

4.2.2.2.2.5 Nuwe lewe in 'n nuwe skepping. 

'n Tema wat Rm 5 - 8 as 'n eenheid bind in Paulus se totale argument in die 
hoofstukke is hoe God lewe uit dood gebring het 8w'IT]oOU XPWTOU TOU 
KUPLOU ~IlWV (5: 21; 6: 23). Volgens verskeie verklaarders is die doel van Rm 5 

8 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 hoe digtheid van die stamverw 
vorme (w~ en Caw in Rm 5 - 8 bring dit na vore. Die totale frekwensie van hierdie woorde is 1 

keer in Rm 1 - 4, drie keer in Rm 9 11 en vyf en twintig keer in Rm 5 - 8: Caw twaalf keer, 
twaalfkeer en (tp01TOlEW een keer545 

• In Rm 5: 1 - 11 voer Paulus die begrippe van lewe (5: 1 C 
dood (5: 6 - 8) in546 

. In 5: 12 - 21 verduidelik Paulus die teologiese betekenis van hierdie tt 
breedvoerig met die oog daarop om hulle noukeurig te defineer vir sy daaropvolgende argumeJ 
Rm 6 - 8. Hy doen dit deur te verwys na die rol wat dood en lewe speel in twee ineenskakell 
stories: die storie van 'A8G1l en die storie van XPWT()S' (Porter & Evans 1995: 179)547. 
beweging van dood na lewe in 5: 12 21 word beskryf in terme van die storie van •A8G1l se ' 
met sy resultaat van die dood vir almal, en daarteenoor die storie van XPWTO<; se sterw 

542 In die heilshistoriese benadering tot die Bybel is daar ook 'n verbondstipologie (I Kor 10; 6) en 'n 
straftipologie (2 Petr 2; 4 - 6; Judas 7: deigma; Ellis 1957: 210 - 212). 
543 Ellis 1957: 210 - 212. 
544 Tupos beteken oorspronklik die afdruk of stempel wat gelaat word mi 'n slag deur 'n oorspronklike 
gietvorm op ander metaal. Dit kry dan verskeie betekenisse soos vorm, patroon ofvoorbeeld (Goppelt 
1972: 246 247). 
545 In die sewe kernbriewe van Paulus kom twee en dertig persent van die verwysings na le\\e in Rm 5 - 8 
voor. Vir so 'n klein snit in die Pauliniese korpus is dit 'n hoe syfer. Die voorkomste is soos volg: (w~ 
komeenkeerin5: 1 II (5: 10),driekeerin5: 12 21 (5: 17, 18,21)enagtkeerinRm6 8(6:4,22, 
23;7: 10;8:2,6. 10, 38)voor; en(aw wordtwaalfkeerinRm6-8(6: 2, 1O(2x), 11, 13:7: 1,2,3,9;8: 
12, 13(2x)) gebruik. 
546 Die stamverwante vonne aTI081'l]O'KW I ecilJaToS' I 8avaTow se frekwensie in Rm 1 II is soos volg; 
slegs een keer in Rm 1 4 (I: 32), nul keer in Rm 9 - 11 en een enveertig keer in Rm 5 S. Ook die 
begrip het dus S005 lewe 'n baie hoe digtheid in Rm 5 8. 
547 Daar is 'n 'derde' storie in Rm 5: 12 - 21, naamlik die van Israel. Volgens Porter 8.:. hans ( 1995: 179 en Dunn ( I f)).j 8: 2 
300) gebruik Paulus in 5: 12 - 21 die taal en teologiese simbole van die OT storie van Israel se ongehoorsaamheid aan dIe \\ 
wat by Sinai gegee is. Israel se straf in baUingskap vir daardie ongehoorsaamheid, en Israel se eskatologiese herstel. 
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opstanding, met sy resultaat van lewe vir almal (5: 15 - 21). Paulus gebruik die storie van Israel 
die diepte van die benarde toestand van die mens te beklemtoon: 'ASa~ het die proses 
ongehoorsaamheid begin (5: 12a); die hele mensheid - mlIJTES" het sy leiding gevolg en geso 
(5: 12b, 18a, 19a); en dan vererger die toestand met die koms van die wet en Jsrae 
ongehoorsaamheid daaraan (5: 20)548. Die resultaat is (Jol/aTo)' ~~ vir TTOIJTas avSpwTToUS" (5: 1 
'n resultaat wat geremedieer word deur God se xapw~a, XaPLS en SWPECI van lewe (5: \5,16 
en wei ow'IT](JOiJ XPWTOU TOU KUPLOU ~~WIJ (5: 21; Porter & Evans 1995: 18I). Levi 
teenwoordig in XPLCJTOS (5: 17, 18,21), en die ewige [ewe is die vooruitsig vir die V/~)g('sprt 
mens (5: 21), ewe-eens 'deur' XPWTOS . Dood impliseer vervTeemding van God, en lew 
verhouding met God. 
Die voorkoms van die begrip 'lewe' in 5: 10 - 8: 39 kan in Rm teruggevoer word 
na 1: 17. Vol gens 1: 17 is 'lewe' die resultaat van die vryge.lpreekte .'Ie geloof 
(Hab 2: 4). 'Lewe' is egter 'n skeppingsbegrip wat uit Gen 1 en 2 starn. Hierdie 
'skeppingslewe' word deur God in Christus en deur die Gees in Rm 5 8 herstel, 
en wei as deel van die nt/we skepping. Rm 5: 12 21 handel dus oor die 
benardheid van die mensheid v66r Christus maar ook oor die nuwe [ewe 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 Ol' 
EvOS (5: IS 19) is daar ook die referent 01. TTOAAOl (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 die mense 
wat hy verkies het (J'u~~6p4>ous Ti'jS ELKOIJOS TOU utou aUTou mag wees549 

• 

Agter hierdie woorde is daar waarskynlik die gedagte van die mens se skepping 
KaT' ElKOlJa SEOU in Gen 1.' 27 (LXX). Rm 8: 29 se dat in die eindtoekoms die 
verkore, geroepe en vrygespreekte mens (8: 29 30) die ELKWIJ van die Seun sal 
besit. Die taal wat Paulus hier gebruik suggereer dat hy 'n ' A80~- XPWTOS 
analogie gebruik (Dunn 1998: 468). •A80~ was volgens God se ElKWV geskep, 
'n ELKWIJ wat hy in die stofvertrap het (Gen 3). Wanneer Paulus na die Seun as 
die ELKWV van God verwys dan dink hy aan Hom as die dKWV van die Skepper­
die Ei.KWIJ wat God bedoel het die mens moet wees. Die Seun vertoon die dKWV 
TOU- SEOU volkome (vgl 1 Kor 15: 49; 2 Kor 3: 16 - 18; 4: 4; Kol 3: 10). 
Tydens sy inkamasie op aarde was Christus volkome die draer van die dKWV 
TOU- SEol) en in die toekoms (8: 29) sal hy dit nog wees. In 8: 29 is daar ook 'n 
Selin mens analogie. Die mens was die ElKWIJ TOU SEOl) (Gen I: 27). In die 
eindheil word God se oorspronklike doe I met die mens by die skepping (Gen I ­
2) uiteindelik herstel. Dan vertoon die mens die dKWV van die Seun (8: 29). 
Tegelykertyd is dit die dKWV van God self (2 Kor 4: 4) en dit is juis die ElKWV 

548 Die verband tllssen die verbreking van die wet deur Israel en die dood in 5: 20 21 is deel van Paulus en 
sy !esers se simboliese llniversum, wat die 8ybeJse storie van Israel insluit. 'n Prominente dee! 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) hOll '\:loses ((I)~ en 8UlJQTOS' aan Israel voor vir respektiewelik Of 
gehoorsaamheid aan die verbond (30: 15. 20), Of die a;:mbidding van ander gode in hulle harte (Deut 28: 15 
- 29: 29). Sien Porter & Evans 1995 : 1 S 1). 
549 Hierdie woorde in S: 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 'AMm volgcns Gcn 3 vertrap het (Dunn 1998: 468). Die' A6oll- XPWT<)<; 
sowel as die Seun - mens (8: 30) analogice is dus baie prominent in 8: 29. 

4.2.2.2.2.7 Die mens word herstel tot sy oorspronklikc heerlikheid. 

Beide ~ KTLOL'5' en die TEKVWV TOU eEOU word in 8: 21 verbind aan die doxa 
TOU eEOV. Die skepping sal deel in T~V EAEUeEplav T~<; bO~ll<; TWV TEKVWV 
TOU eEOU. .16~a kom in 8: 21 in 'n eindeskatologiese en apokaiiptiese konteks 
voor. Die herstel van die 86~a by die mens en die skepping impliseer die verlies 
van daardie &6~a. 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 06~a verloor. Hoe? So: 
Dit is moontlik dat 5: 2 op Adam en sy verlies van 86fa (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 86~a wat tans by die mensheid 
ontbreek (3: 23), herstel sal word (Dunn 1998: 387). Adam se 'va1'550 is volgens 
Rabbynse en ander kontemporere Joodse geskrifte in die na-eksiliese tyd ook as 
'n verlies van &6~a verstaan (Campbell 1997: 172)551. In 1: 21. 23 weer word die 
heidene se sonde gekarakteriseer as 'n verlies van 86fa. Hul1e het volgens 1: 18­
32 geweier om God se selfopenbaring deur middel van sy Goddelikheid en krag 
(1: 20) asook van sy waarheid (1: 25) te erken. Hul1e het nie tussen die 
Goddelikheid en Skepperskap van God enersyds en die geskape dinge andersyds 
onderskei nie en het daardeur in gebreke gebly om 86~a aan God te gee (l: 25). 
Deur die Goddelikheid van God in sy selfopenbaring (1: 18 - 23) te 'venuil' 
(ilAAa~av 1: 23, cf KaTaAAaYEvTE<; 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 ijAAafav , in 
1: 23. ook van Israel as volk van die Here se 'verlating' van God en sy 06~a 
gebruik. Israel het God se 86~a 'venuil' vir die goue kalf (Eks 32: 1 - 6). Die 
86~a van God dui op sy be1angrikheid en status. 
Die verlies van 86fa deur Adam (5: 2), die Jade (2: 7, 10; 3: 23) en die heidene 
(1: 23) laat Paulus die ganse mensheid sonder enige onderskeid onder een 
noemer plaas: rrciVTE<; yap nilapTOV Kat vaTEpOUVTal T~<; 86~Tj<; TOU SEOU 
(3: 23). rrciVTE<; ~llapTov, en gevolglik bestaan aile mense in solidariteit in 'n 
glorielose toestand552 

• Die verontheerliking van God is universeel. 
Die 86fa van God gaan egter weer in die kinders van God (8: 21) asook in die 
skepping (8: 21) herstel word en weI 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 &6~a van God. In die OT asook in die illtertestamentere 
periode is die hers tel van die 86fa by die mens gesien as 'n nuwe skepping. 
Volgens die OT sou die volle openbaring van God se 86~a, en Israel asook die 

550 Die OT gebruik nie die term "val' self in die verwysing na die verhaal van Adam en Eva nie. Sien I 

Kron I: I; Deut 4: 32; Job 31: 33; Eseg 28: 12 IS; Hos 6: 7; ook Tob 8: 6. Die woord iTOP01TTWIW in 5: 

15 hou gramaties egter verband met die werkwoord 1Tl TITu) (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 IS en Eseg 28: 16 17 beskryfword (Dunn 1998: 81). CfLuk 10: IS. 

551 Hierdie siening hou verband met die Juda'isme se besinning 001' die sonde. Sien Sir "+9: 16; 2 1 Hen 30: 

10 - 18; TMos 21: 6 en Strack & Billerbeck 1926: 217-260). 

552 nciVTE<; in 3: 23 is '11 voortsetting van Paulus se vroeere gebruik van 1T<:JVTE<; in 1: 5.16; 2: 9,10; 3: 4, 

9, 12, 19, 20. nC!I'TES' fip opnw herhaal verskeie vroeere assosiasies aangaande sonde in 1: 18, 21 - 32; 2: 

5 - 16, 17 19; 3: 9, 20. I-1IWPTOl' kom in 2: 12(2x); 3: 23; 5: 12,1..+,16 en 6: IS voor (Cranfield 1975: 

279). 
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bekeerde heidennasies se deelname daaraan, in die 'iaasle due' geskied (Jes 60: I 
- 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 86~a van' A6cIJl in die 'nuwe aeon' sou 
beerwe en die 86~a van God op so 'n wyse sou ervaar dat hulle daardeur totaal 
getransformeer sou word (Kitte!1964: 246 - 347; I QpHab 17: 15; CD 3: 20)553. 
Die visie van 'n nuwe skepping ell van die kinders van God wat deei in die volle 
86fa van God is volgens 8: 21 ook Paulus se visie in Rm 5 - 8. 

4.2.2.2.2.8 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 (imETaYTj, i.iiioT(i~avTa: 8: 20) 
aan JlaTaLOTTjTL (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 beeindig 
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 weI om 
ook dee! te he aan die 06~a van God wat hy sal openbaar (8: 21). 

4.2.2.2.2.9 Die skeppingstrou van God. 

Die naamwoord frase 8LKawolwT'} 9EOU neem 'n sentrale plek in Rm in. Waar 
hierdie frase voorheen histories verklaar is, het Kasemann (1969: 168 182) die 
frase herdefineer met 'n 'vVyer betekenis asook in terme van meer dinamiese 
funksies. Fasette soos byvoorbee!d aksie, redding, mag, gawe en vindikering 
word deur hom uitgelig. 'n Belangrike faset wat Kasemann in verb and met 
bLKaLOUVVTj na yore bring, is dat dit ook op 'n kosmiese aanspraak en 
vindikering deur God dui. Vir Kasemann behels die blKaLOUVVTj 9EOU God se 
soewereiniteit oor die were/d, wat sig eskatologies in Jesus openbaar (1969: 180). 
~LKaLOUvVTj is ook die regmatige mag van God waardeur Hy sy saak in 'n 
wereld wat van Hom weggeval het, en wat tog, as sy skepping, sy 
onvervreembare besit is, laat triomfeer (1969: 180). Hierdie skeppingstriomfvan 
God moet as die belangrikste aspek van die skeppingsteologie in Rm 5 8 gesien 
word. 

m Dit \vas 'n algemene Joodse siening dat die einde van die tye die herstel van die 8(;~a van Adam vir die 
regverdiges sou bring, dit wil se vir die \Vat aan God se verbond bly vashou het (cfby\oorbeeld :\pMos 13: 
3 - 5; 41: 3; 1 QS 4: 23; 1 QpHab 8: 15; CD 3: 20). 
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Samcvattiog 4.2.2.2: God is '0 Skepper 

Rm 5 - 8 handel onder andere oor die verhauding tussen Skepper en skepsel, tussen God en sy 
wereld (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) vanafdie begin van die skepping, toe die sonde en die dood in die 
wereid gekom het (5: 12 - 14a), tot by die bevryding van die skepping (8: 21,23) in die toekoms, 
en weI om weer deel te he aan die heerlikheid van God (8: 21). Dit strek ook (2) vanafdie begin 
van die mensheid in Adam (5: 14) tat hulle deelname aan die beeld van die Seun in die 
eindeskatologiese taekams (8: 29). Volgens Paulus verkeer die mensheid voor Christus onder die 
mag van die sonde (5: 12) en die dood (5: 12) en weI as gevolg van die ongehoorsaamheid van 
AOCl!1(5: 15, 19). Aile merlS"e is verwant aan Adam (5: 12). ABe 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 illTOTQO'O'W (8: 20) 

Om God die referent en subjek van tJ1TOnXeaVTa en trrTETaYll 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 
Ota TOV trrrOTaeaVTa die voorsetselow + 'n akkusatief. Dow + 'n akkusatief dui 
op 'n aarsaak en nie op 'n agent nie, en moet weergegee word met 'weens 
(omdat) hom wat dit onderwerp her. 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 weI die subjek van tnTOTaeaVTa sou wees, sou die voorkeur 
voegwoord in 8: 21 dan lhon en nie on moet wees nie: ' ...omdat die skepping 
self.. . .' Sommige mss staan weI so 'n Iesing voor (vide Metzger 1971). 
Die oplossing vir die grammatiese probleem is om ow + akkusatief te verstaan in 
dieselfde sin as Bw + genitief (BDF 223[3]). Die voorsetsel Bw word dan 
vertaal in die sin van die agent ' ...weens hom wat dit ondenverp het .... ' (NAB; 
Moo 1996: 516). 

4.2.2.3 God is '0 Kryger 

In 6: 12 - 23 word God as 'n Kryger en aanvoerder van die gelowiges uitgebeeld (oTTAa: 
6: 13; IlEAll : 6: 13, 19; TTapaaT~aaTE: 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 \'an oLKaLOaUVll ; 
(4) die OT substruktuur van 6: 12 23; (5) drie hierargiese metafore; (6) die oOl-winning 
is reeds behaal; (7) die heerskappy van GIlGPTLG is verbreek; (8) God is die nuwe 
Aanvoerder in gelowiges se lewe. 
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4.2.2.3.1 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. 

orrAa aDLKlas Tfj versus orrAa blKaLOaVVT]S T</i I 
cqwpTLa 9EW 

aAA~o~u-rr~o-x-a~/p-l-V----~ 

r-______~a~~T~La~S~----------~------_+_,~~~--~~--~ 

14 OUK imo VOIlOV versus 
16 ~TOL clllapTlas ElS versus il urraKofis 

9avaTov i bLKaLOaVVrv 
EAEV9Epw9EVTES \ arro versus EDOVAW9T]TE 
Tn':) CtllapTLas bLKaLOa(JI,.'lJ 

19 (lOUAa Tfj axa8apa(q ElS versus bOVAa TTI blKaLOaVVlJ 
T~V avolllav Eis clYLaallOV 

20 OOUAOL ~TE TTl':) versus EAElJ9EpOl TTI 
i CtllapTla':) OlKGLOaUVn 

EAEVeEpWeEVTES CI1iO TTlS versus 
I " 

21 22 TEAOS 8avaTos versus TEAOS 'w~v alwvLOv 
23 TO otj;wvw Tns versus TO xapwlla TOU 9EOV 

clllapTLas 8avaTos (WT] alwvlos 

4.2.2.3.2 Die basiese teenstelling in 6: 12 23. 

Die basiese teenstelling in 6: 12 - 23 is die tussen gelowiges se bevryding 
(EAEV9Epw8EVTES: 6: 18, 20, 21, 22) vanuit die heerserskap van aj1apTLa 
(~aalAEvw : 6: 12; KVPlEVW : 6: 14) en hulle diens (EOOVAW8T]TE: 6: IS, 22; 
rrapaaT~aaTE : 6: 13, 19; rrapaKo~: 6: 16) aan God (T</i 8E</i: 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 l-l~ ~aalAEvETW, b := 

clllapTLa, b' = clllapTLa, a' := OU KVplEVaEl (Havemann 1980: 113 ­
114». Volgens die a a' gedeelte is die heerskappy van clllapTla 
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). 

Oi) 	 In 6: 12 14 is daar 'n tweede abb'a' giasmus (a "" l-l~ ~aalAEvETW, b = 
llT]bE rrapLCJTaVETE, b' = rrapaaT~aaTE, a' ou KVpLEUaEl (Havemann 
1980: 53»). In die b b' gedeelte is daar 'n antitese. In die b deel is daar 
'n negatiell'e opdrag dat die gelowiges hulle nie aan cl~lGPTLa as koning 
en heerser I meester moet onderwerp nie. In die b' deel is daar 'n 
positiell'e opdrag dat die gelowiges hulle aan God (n~ eEt~:6: 13 (2x)), 
aan blKaLOaVvT] (6: 13) en aan die genade van God (l'TIO XciPLV: 6: 14) 
moet onderwerp. Hierdie twee giasmi teken die basiese teenstelling in 6: 
12 23. 

i 
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4.2.2.3.3 Die personiflkasie van 8LKQLOCnJVT]. 

i'l.LKOLOCJUVTj kom vyf keer in Rm 6 voor en Paulus laat die term meer as een 
betekenis aanneem. i'l.LKOLOCJUVTj word554

: (1) anti/eties teenoor alWPTLO (6: 13, 
18,20), aOLKlos- (6: 13), SciVOTOS- (6: 16) en aKoSapCJLq (6: 19) gebruik; (2) as 
'n sinoniem vir SEOS- (6: 13 en 19, 18 en 22, cf 6: 16, 17) gebruik, wat 'n 
funksionele ekwivalensie tussen SEOS-, OLKOLO(J1JVTj (6: 13, 16, 18, 19, 20) 
1TapaKo~ (6: 16) en aywCJI16v (6: 19,22) behels. 

In 6: 18 en 22 word D1KalOaLJl!T] direk gelyk gestel aan God. Die frases 
EOOUAWSTjTE Tfl OLKOLOCJUVlJ (6: 18) en oouAwSEvTEs- OE T<V SEQ (6: 22) word 
direk aan mekaar gelyk gestel. Aangesien, dus, OLKOlOCJUVTj = SEOS- word 
OLKOlOCJUVTj gepersonifieer (Kasemann 1974: 25; Du Toit 1979: 277; Gundry 
1999: 263 263 iSs. Die personifikasie van OLKOlOCJUVTj behe1s dat dit as 'n mag 
teenoor die sondemag gesien word. 

4.2.2.3.4 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 die van Israel se 
slawerny in Egipte (Eks 1 - 14) en Babilonie (Jes 40: 3 5), asook hulle 
beVlyding daaruit deur God (Dictionary of Biblical Imagery 1998: 735 - 736). 
Die doel van Israel se bevryding was om God te dien (abad = OOUAOW [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 die van 'n 
Koning en 'n Kryger. 

4.2.2.3.5 Drie hierargiese metafore. 

Paulus gebruik in 6: 12 - 23 drie hierargiese metafore om die verhouding tussen 
gelowiges en God uit te beeld. HuBe is die van: (l) koning - burger (~aCJLAEuw : 
6: 12); (2) meester - slaa! (KUpLEUW : 6: 14; OOUAOW I OOUAOVS-: 6: 16, 17, 18, 19 
[2x], 20, 22); (3) militere aanvoerder I kryger soldaat (1TapoCJTDCJaTE : 6: 13, 
19; IlEATj : 6: 13 [2x], 19; o1TAa: 6: 14 [2x]; o<j;wvw: 6: 23). Laasgenoemde 
metafore van militere aanvoerder I soldaat, met God as die referent in 6: 12 - 23, 
beeld Hom duidelik uit as 'n Kryger. 

554 LllKQlOOVVT] word in Rm 1 6 op verskillende maniere gebruik. Die eerste ses kere wat Paulus 
OLKQlOOtllJT] gebruik is dit in die verbinding OlKQlOOVVT] aEOU. In 1: 17 en 3: 22 word hierdie frase aan 
mOTEL'ltl / TIionS" verbind. In hoofstuk 4 handel blKaLO(JUVT] oor die 8lKQlOOVVll \\ar Abraham gehad 
he!. In hoofslukke 5 en 8 word OlKaLOOt'I'll aan (I)~ en OOUAO(IJ verbind. 
555 Cranfield \'erstaan 8lKaLOOt'VT] in 6: 12 33 (NB 6: 16) in 'n forensiese sin (1975: 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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4.2.2.3.6 Die oorwinning is reeds behaal. 

Rm 5 - 8 teken aile geestelike (8: 38 39) en gepersonifieerde magte (5: 12 - 8: 
38) as verslane vyande. Christus het alle magte in die KOUIl.O$ (5: 12) / KTlaL$ 
(8: 39) van hulle heerskappy en mag oor die sondaarmens gestroop deur sy 
hipertriomj(8: 37). Hierdie triomfis 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: 5,8,10; 8: 11) 
behaa1. Op die kruis is alle magte eens en vir altyd (Ed)(lTTac': 6; 10) deur 
Christus verslaan: die konings / heersers allapTla en 86vaTO$, saam met die 
VOIlO$ en die aapc, 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 aIle vyande (5: 12 8: 38) en 
magte (8: 38 - 39). 

4.2.2.3.7 Die heerskappy van a.llapTLa is verbreek. 

In 6: 12 14 word 'n giasmus gebruik wat beklemtoon dat die koningskap 
(~aaLAEuw : 6: 12) en heerskappy (KVpLEUW: 6: 14) van apapTla oor mense wat 
in Christus is (EL$ XPlCJTOV 'ITlaouv: 6: 3), verpletter is. Die giamus is 'n abb'a' 
giasmus (a = Il~ ~aaLAEvETW, b = allapTLa, b' = ctjlapTla, a' = ou KvpLEuaEl). 
Die Christene in Rome staan onder bevel om hulle nie meer aan die sonde te 
onderwerp nie (IlTlOE TTaplCJTaVETE) maar om hulle self tot beskikking van God 
te stel (TTapaaT~aaTE). 

AllupTla moenie meer oor 'n ge10wige se sterflike 8VTlT<1l vllwV (J(Dllun heers 
nie. LWIlUTL verwys na die hele r-'ersoon gesien in terme van die persoon se 
interaksie met die were1d (Moo 1996: 383). Die arena van die stryd is die 
wereld: KOaIlO$: 5: 12. Die 'sterflike' liggaam van die gelowige verwys na die 
vonn van bestaan van die gelowige in die teenswoordige aeon (Moo 1996: 383). 

Rm 6: 12 - 14 fokus op die be grippe van heerserskap en dominansie. Gelowiges 
moet nie meer hulle aWlla en IlEATl as oTTAa in diens stel van die tiran allupTLa 
nie. Aangesien ailapTLU nie meer oor hulle 'heers' nie (6: 14a), moet gelowiges 
nie toelaat dat allupTLa oor hulle 'heers' nie (6: 12a), en moet hulle ophou om 
allaPTla te dien as hulle wetlike soewerein (Moo 1996: 384). OTTAa kan die 
algemene betekenis he van 'instrumente' of 'gereedskap' (Malan 1981: 123), 
maar het hier die meer spesifieke militere betekenis van 'wapens' (Leenhardt 
1961: 169). Gelowiges moet hulle'natuurlike vermoens' (IlEATl : Moo 1996: 
384) wat God hulle gegee het, nie meer in diens stel (iTapaaT~aaTE ) van die 
heerser uit wie se mag hulle bevry is nie (6: 18 - 22). OapaaTllaaTE het 'n 
aktiewe en konkrete betekenis van 'diens lewer aan' (Malan 1981: 124). Ti:j 
allapTLa venvys na allapTla gepersonifieer as 'n mag (Moo 1996: 384)556. 

556 Die tekskritiese apparaat van 6: 12 verwys na moontlike verskillende vorme van die teks. 'n Belangrike 
verskil is of die antesedent van aVT{')S die woorde aGJIW of a~LOpT[a is. Daar word volstaan met die teks 
van Metzger (1971). 
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4.2.2.3.8 God is die nuwe aanvoerder van gelowiges. 

Daar is reeds by punt 4.2.2.3.5 daarop gewys dat een van die hierargiese meta fore 
wat in 6: 12 23 voorkom die is van 'n militere aanvoerder I kryger - soldaat. 
OnXa en napaoTTloaTE kan beide militere betekenis he (Moo 1996: 384; 
Leenhardt 1961: 169), en bee1d God uit as 'n Kryger. EAE UElEpuJElEVTES' 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 8LKaLOOUVTj gepersonifieer as God self (cf 6: 16, 17) 
sy bevryde soldate (6: 18 22) aan in 'n 'opruimingsaksie' op die slagve1d van 
die wereld. Hulle word geroep om: (1) dee! te neem aan die stryd tussen Hom en 
allapTLa (6: 12 - 14, 18,20); (2) om te stry teen sondige begeertes (Em9UlllaLS': 
6: 12), sedelike onreinheid (oxa9apolq: 6: 19), wetteloosheid (avolllq: 6: 19), 'n 
losbandige lewe (avollLq : 6: 19) en goddeloosheid (a8LKlaS': 6: 13 [NAB]); (3) 
om heilig te lewe (ayw0ll<)v: 6: 19, 22); (4) God te dien (OOVAWeEVTES': 6: 18, 
22). 

In die basiese stryd tussen eEOS' en ullapTla wat in 6: 12 23 uitgebeeld word, 
moet die 'manskappe' van God gelowiges - diensknegte of slawe van God 
wees (80UAW9EVTES': 6: 18,22; 80uAa: 6: 19). Heidense hoorders in Rome sou 
met die lees van Paulus se brief aan hulle met die hoor van 80UXWeEVTES' 
instinktief aan mense gedink het wat as slawe deur die meester (KVplEUW ) 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 80UXWeEVTES' instinktief daaraan gedink het as 'n eretitel vir 
persone wat in spesiale diens van Jahwe gestaan het, soos Moses (2 Kon 18: 12) 
en Josua (Jos 24: 29), Sien Fee (1999: 40). Omdat gelowiges (I) aan God 
behoort en (2) spesiale knegte van Hom is, moet hulle deelnemerf wees aan die 
stryd tussen 9EOS' en GllapTla, asook aan God se 'opruimingsaksie' in hierdie 
wereld. 

Gelowiges leef in die oorvleueling van die ou en die nuwe aeone (vvv : 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 
(xcipwlla) die ewige lewe ontvang wat in Christus Jesus is557

• 

Samevatting 4.2.2.3: God is 'n Kryger 

Die basiese stryd in die wereld is die tussen eEOS' en ullapTLa as 'n gepersonifieerde mag. God 
en Christus het klaar oorwin (tITIEPVlKWIlEV : 8: 37). 'n Opruimingsaksie is egter nog op die 
slagve!d van die wereld aan die gang. God ruim as Bevryder van sondaarmense en as Kryger die 
wereld op. In hierdie aksie moet bevryde gelowiges hulle tot God se beskikking ste! en Hom 
dien. Dis 'n opdrag aan hulle. Op hierdie 'wyse triomfeer God in die teenswoordige aeon. 

557 Sommige mss voeg 'n [.uo'v in in 6: 21, maar dit is waarskynlik nie oorspronklik nie (Crantield 1975: 327 
voetnota 5) 
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4.2.2.4 God is 'n Redder I Verlosser I Bevryder. 

Die titels 'Redder', 'Verlosser' en 'Bevryder' kom nie direk in Rm 5 - 8 voor nie. Daar 
is weI vier onderskeie woordgroepe wat in die naamwoord- Of die werkwoordvorm in Rm 
5 8 voorkom. Hierdie vier woordgroepe hou verband met woorde wat in die aT in die 
sin van redding ofbevryding ofverlossing gebruik word. Die woorde dui in die aT op 'n 
aksie van God of op 'n titel van God. Die vier woordgroepe wat in Rm 5 - 8 voorkom is 
die volgende: 
r0(w: 5: 9 10; 8:24 
EXEUeEp0S-: 6: 20; 7: 3 
EXEUeEpla: 6: 18,22; 8: 2,21 
AlTOXUTPWCJLS-: 8: 23 
PUOllaL: 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 aT naamlik die 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 
uiteenges i t. 

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

In die aT word Jahwe 'Redder' genoem of Hy word geYdentifiseer 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: 7 - 10; 60: 16; 63: 8). Mense word ook 'redders' genoem (Rigt 2: 16; 
3 9, 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-eksiliese tradisie van Israel 
word veral die werkwoord ysw (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 
ysw' gebruik om die optrede van Jahwe te beskryften opsigte van die redding van sy 
volk Israel uit Egipte (Eks 7: 1 - 13: 22) en uit Babilonie (Jes 52: 7 Ioi58 

In Ps 98: 1 3 (cf 95: I; 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 werk-woord a0((() kom 
weI in 5: 9,10; 8: 24 voor (cfauJTTWlaV : 1: 16). In hierdie verse word die woord 
CJt~((ll met verwysing na God as referent gebruik. Die handelende subjek in die 
passiewe werkwoorde aweTJar)IlEea (5: 9,10) en Eaw9TJIlEV (8: 24) is God. 

558 Die LXX gebruik die (JltlT~p-woordgroep gereeld om die Hebreeus ysw' woordgroep Ie vertaal. In 
Jesaja \yord Jahwe in die LXX sewe keer die aU1T~[J van Israel genoem. Daarby kom die woorde (J(~'W , 
aWTTJpl a en (JU1TTJPlal! ongeveer sewe en vyftig keer voor as die beskrywing van Jah\ye se optrede in 
belang \"an sy yolk Israel (Foerster & Fohrer 1971: 964 1024). Sien ekskursus 4,2,2.-1,1.5 vir die 
betekenis \all die (JluT~P \voordgroep in die Grieks-Romeinse wereld. 
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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 titel 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 aa8Evwv, aaEpwv (5: 6), 
cqWPTU)ACJV (5: 8) en EX8pOL (5: 10) is, te red (5:9, 10; 8: 24).559ln Rm 5 8 kom 
ondergemelde aspekte van God se redding na vore: 

4.2.2.4.1.1 God red. 

In die OT verwys aWTTjpla vera! na sekuler-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 aWTTjp[a 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 wereld (Rm 1: 16, 10: 1; 11: 11). Hierdie 
redding bestaan uit die reddened aksie wat God vir mense in en deur Christus 
bewerk (oLKaLOaUvTj: 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 acjJ(w 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. 

4.2.2.4.1.2 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 aw8TjaOllE8a 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 wereld is, beteken dus glad nie dat aIle mense gered sal word nie (5: 12 ­
21 )560. 

4.2.2.4.1.3 Waarvan word gered? 

Dit waarvan mense gered word, word met die woorde d1ib56l en 6p'Y~ in 5: 9 
aangedui. Op'Yn verwys in 5: 9 na God se toekomstige eindeskatologiese straf 
(8: 31 34i62 

• Finale redding is vir vrygespreektes slegs iets toekomstig.563 

559 PaulusfokliS mce,. as enige ander NT skrywer op die begrip redding. Hy gebruik die werkwoord aq5(w 
nege en twintig keer. die naamwoord (J(UTriP twaalfvan die vier en twintig keer in die NT en a(;)Tl]plOV en 
OltlT~PlOS' een keer elk. Saam hiermee gebruik hy ook die werkwoord PVO/laL elfkeer (Morris 1986: 58). 
Die twaalf voorkomste van aWTrjp is die helfte van die aantal voorkomste in die NT. 
560 Rm 5: 12 - 21 leer geensins 'n universele redding nie. 
561 So ook Mat 1: 21; Hand 2: 40 
561 Sien ook 1 Tes I: 10: 2: 16; 5: 9; Rm I: 18; 2: 6 8; 3: 5; 4: 15; 9: 1 Tes I: 10; 2: 16; 5: 9; Kol3: 6; 
Efes 5: 6. 
563 Sien ook 1 Kor 3: 15; 5: 5. 
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Desnieteenstaande kan vrygespreektes reeds presenties in God se redding deel (8: 
24). 

4.2.2.4.1.4 God red in of deur Christus. 

L:0(w (5: 9 - 10; 8: 24) OfOtllTllPla (1: 16; 10: 10) in die sin van 'redding' of 
'heir 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' (tmEp 5: 8) sondaars. 

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

Die passiewe werkwoorde owell00llEea (5: 9, 10) en EOWellllEV (8: 24) beeld God as 'n Redder 
van sy nuwe volk, 'ons' (5: 1 11), uit. Dit is 'n eskatologiese redding in die vvv tydperk, en 
is bonatuurlik, dit wiI se geestelik van aard. God inisieer die redding en Hy red deur die 
historiese en heilshistoriese werk van Christus (5: 8,9, 10). 

4.2.2.4.1.5 Ekskursus: Redder in die HeUenisme en Romeinse Ryk. 

Paulus het in 'n kulturele Umwelt of universum geleef en gewerk waar die term aUJTrip aan gode, 
konings, keisers, stadsrade, helde en gewone mense toegeskryf kon word. Code so os Zeus, 
Apollo en Asklepius in Griekeland, Serapis en Isis in Egipte asook Artemis en Sandon-Herakles 
in Klein-Asie (van Paulus se heimat, Tarsus), kon 'redder' genoem word, weens hulle geroemde 
vermoens 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 vC) 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 SEOL 
L:wT~PES', 'redder gode'. Ptolemius II en sy vrou Arsinoe II is in hulle leeftyd goddelik vereer. 
Die Romeinse keisers is vanaf Augustus (27vC - 14nC) die tite1s van KUPLOS' en OWT~P in die 
keiserkultus, veral in Klein-Asie, toegeken (Luter 1993: 867). 
Hoewel die godsdienshistoriese skool die vroee Christene se gebruik van KUPLOS' en OWT~P aan 
die Hellenistiese misterie godsdienste (byvoorbeeld Serapis en Isis) toegeskryf het, word so 'n 
siening tans nie meer gehuldig nie (Luter 1993: 867). 

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

Paulus deurkruis circa 35 - 64 nC die Mediterrense wereld met sy EuaYYEALOv, (1: 16). In die 
Griekse wereld was EuaYYEAloV '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 nll\ve wereld. Keiser Augustus is vereer as 'n weldoener, 'n 
redder en 'n ordeskepper. Sy ampsaanvaarding is as die geboortedag van hom as 'n god 
bestempel. s64 Dit was in 'n universum gevul met die megalomania van vergoddelikte keisers, wat 
vereer is as sulks, vanaf Babilonie in die Ooste tot Egipte in die Weste. Daarby was Imperiale 
Rome deurtrek van velerlei godsdienste en gode (Wright 1994: 228). 

504 'n Inskripsie geclateer as 9 vC en aangehaal cleur Becker by Harrison (1999: 79-91). 
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In so 'n wereld vaar Paulus in met sy Evayyi).wv (1: 16). Sy EuaYYEALoV is die EuaYYEALoV 
SEOU (1: 1) asook TOV EvaYYEALOv TOU vtou aUTov (1: 9). In 1: 14 se hy: KaL VJllV TOlS EV 

'pwj.lll EvaYYEA(aaa6m ..."E,\AT)alv TE Kat. ~ap~apolS. En hy doen dit want sy EvaYYEAloV 
bring ware (J{j)Tllplav (1: 16). 

Paulus se evangelie is TO EvaYYEAloV TOU SEOU (1: 1). 'n Ou vraag en dispuut is of 
hierdie frase verstaan moet word as 'die evangelie aangaande God' of as 'die evangelie 
vane-at) God,565 Die teenstelling is waarskynlik 'n valse een. Beide is geldig. God is 
beide die inhoud (objektiewe genitiet) en die bron (subjektiewe genititiet) 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 aile valse gode. Paulus 'open-baar' in sy evangelie die ware God (1: 16 
- 17). 

Die evangelie is ook TO EuaYYEAloV TOU vtoD wat tegelykertyd' IT)aouS' XPWTOS' is en 
wat die KupLDS' is (1: 4). Die frase TO EvaYYEAloV TOU XPWTOU 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 EvaYYEALOv (1: 16) dus: 

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

(ii) 	 Dat Jesus van Nasaret, die gekntisigde en opgestane Een, beide (a) KupLOS', dit 
wil se God en 'Heerser' is, (b) Koning is. Hy is die beloofde Koning van Israel 
(2 Sam 7: 14), maar ook die Koning voor wie aIle konings van die wereld die 
knie sal buig (8: 34: ' onder sy voete' (Ps 110: 1». 

(iii) 	 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. AIle 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 aWTT)p(av 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 Selm van God gefokus. Die boodskap daarvan is: die ware God het sy Seun, 
in vervulling van die profesiee en geskrifte van die OT (1: 2,3), gestuul' om mense te red 
(awTT)pLav: 1: 16; a~((u : 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 stullr, saam met sy Seun (8: 3), ook sy Gees (5: 5). Deur beide 'Gestuurdes' maak 
God van aBe mense wat glo sy kinders (8: 14 - 17), en as mede-seuns van God se eie 
Seun, ook beerwers (8: 17) van die volle eskatologiese heil (8: 32). Op hierdie wyse skep 
God een flllweJalflilie (8: 14 - 17,26 27,29,32) wat uit Jode en nie-Jode (1: 16), uit 
Grieke en nie- Grieke, lIit geleerdes en onontwikkeldes (1: 14), bestaan. 

56; Die vraag is of die Frase IOU BEOU as 'n objektiewe of as 'n subjektiewe genitief gebruik word. 
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• 	 Die boodskap van die' lahwe is Koning'-Psalms (47, 93,95 - 99 ) asook van les 52: 7 ­
10 handel oor: (1) lahwe as die Troonbekleer 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 were1d 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 Iaat vier. Die een ware God 
'open-baar' (1: 17) Homselfegter 'nou' en wel deur mense 'te red' (1: 16; 5: 9 - 10; 8: 
24). Op hierdie wyse 'rout' God die afgode van die heidense nasies. Die vreugdevolle 
EuaYYEAlOv van die aWTfJpLav (1: 16) in Christus die Seun (l: 4) konfronteer daardeur 
aile 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: 'lahwe 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 SEOl en KUPlOl - 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 EvaYYEAlOv (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 aWTfJP(av en bLKaLOauVfJ deur die 
EvaYYEAlOv 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. 

4.2.2.4.2 God die Koning is die Verlosser uit 'n doodsbestaan (7: 24 - 25) 

Naas die tekening van God as die Redder (at{l(w ; 5: 9 10; 8: 24; cf 1: 16 -
aWTfJP(a) en die Bevryder (EAEUSEPOS: 6: 18,20,22; 7: 3; 8: 2,21) van sy nuwe volk, 
word God in Rm 5 - 8 ook as die Verlosser (PUOllaL : 7: 24 - 25) geteken. 

(i) 	 Rm 7: 24 - 25 is 'n roep om verlossing. Rm 7: 24 - 8: 1 sluit 7: 7 - 25 af. Daar 
kan vyfklein eenhede in Rm 7: 24 8: 1 onderskei word. HuBe is: 

(a) 	 Die uitroep in 7: 24a: 'Ek, ellendige mens!' Die teologiese uiteensetting 
in 7: 7 23 word onderbreek deur die persoonlike klagreaksie in 7: 24a. 

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

(c) 	 'n Oankwoord 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. Oit kan as 'n dankwoord nei die vraag in 7:24b verstaan 
word. Oit kan ook as 'n antwoord op die vraag in 7: 2.+b verstaan word: 
bevTYding 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 yan God, maar in do en 
en late die wet van die sonde .... '. Hierdie versgedeelte is 'n opsomming 
yan en dit maak tegelykertyd 'n gevolgtrekking (cf die twee 
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konsekutiewe partikels· Apa en ovv, '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 Iewe 'in Christus' (8: 2) en veral die nuwe lewe in 
en vol gens 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. 

(ii) 	 Rm 8: 24a is 'n klag: 'Ek, ellendige mens!' Die nominatiewe frase 'tOAOL TntlPOS 
EYW Qv8pwTIOS 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)566 

Die drie verwysings na Eywi IlE 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: TlS IlE PUOETaL (7: 
24; Byrne 1996: 229). Die rJep om verlossing neem die vorm aan van 'n 
persoonlike klag soos dit in die Psalms voorkom (cfPs 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: TOAOLTIWPOS EYW Qv8pwTIOS TlS IlE 
PUOETaL EK TOU oWIlOTOS TOU 8ovaTou TOUTOU. Volgens Schlier (1979: 228) 
gee 7: 14 - 25 'n uiteensetting van die menslike bestaan: die mens u<p' 
clIlOpTLO.567 Die wet het die sonde gemaksimaliseer (TIAEOvaOn: 5: 20; 7: 13). 
Die mens is soos 'n slaaf aan die sonde verkoop (7: 14), hy is ongeestelik en 
behoort tot oapKLVos (7: 14), hy doen wat hy verag (7; 15 - 16), daar is niks 
goeds in hom nie (7: 18), hy do en net die sIegte (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 
TOXOlTIWPOS beskryf. Die Griekse term Tallal TTlupOS' 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; Joel 1: 15; 
Sef 1: 15) beskryf hierdie term die ellende en die verknorsing of gevaar wat met 
die eindgerig van God oor mense sal kom (Moo 1996: 465). 

S66 Robertson (1982:461) se dat hierdie gebruik 'n soort tussenwerpselagtige nominatief is. Dit is 'n soort 
emosionele uitbarsting. Soms word 'n 'l~!' saam met die nominatief gebruik. 
507 Indien aangeneem word dat 'ek' in 7: 13 -25. na 'die mens' verwys. 

 
 
 



296 

Die 'ek' van 7: 24 voel sy ellendige en gevaarlike toestand teenoor die dreigende 
gerig van God aan. 

(a) 	 Die ellendige toestand van waaruit om verlossing gepleit word, word 
beskryf as TO aWlla TOU 9avclTou TOUTOU (7: 24). 

(b) 	 Grammaties kan die demonstratiewe voomaamwoord TOUTOU (I) Of TOU 
aWlloToS' (2) Of TOV 9avclTou modifieer. Die verwysing kan dus of na 
'hierdie Jiggaam' of na 'hierdie dood' wees. TOUTOU se sinsplasing is 
dubbelsinnig. Die dubbelsinnigheid is egter grootliks formeel (Winger 
1992: 190). Cranfield argumenteer dat die demonstratiewe 
voomaamwoord 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 TOUTOlJ na 7: 
22 - 23 verwys. In die onmiddellike konteks verwys Paulus in 7: 23 - 25 
in 'n vinnige opeenvolging van terme na IlEAll (7: 23), aWlla (7: 24) en 
aap~ (7: 25). Grammaties is dit dus beter om TOUTOU met aWllaToS' 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. 

(c) 	 Waama verwys of watter betekenis het aWlla hier in 7: 24 - 25? LWlla 
kan verskillende betekenisse he of verkry. In die direkte konteks is 
aWlla die terrein waar die 9clvaToS' (7: 24) en die ollapTLa (7: 23) asook 
die ETEPOV VOIlOV (7: 23) en die VOIlOS' TOU SEOU (7: 22) operatief is 
(Winger 1992: 190).568 In 7: 24 self word aWlla met 9clvaToS' in die 
frase TO aWlla TOU 9avaTOU verbind. Die genitief in SaVaTOlJ druk die 
element uit wat die aGllla domineer (Fitzmyer 1993: 436), Die geme1de 
frase in 7: 24b verwys dus na die aWlla wat deur die 9clvaToS' beheer 
word (Witherington 1994: 280). 569 

Die roep om van die aWlla TOU SaVaTOlJ TOUTOlJ verlos te word (7: 24), 
kan op verskillende wyses verstaan word: (1) as 'n 'teatra1e' roep van 
wan/wop ( Cranfield 1977:365-370); (2) as 'n klag van mislukking om 
aan die vereistes van die wet van God te vo1doen (Cranfield 1977: 365­
370); (3) as 'n roep om verlossing van die aWllo se beheersing deur die 
sonde (Witherington 1994: 295). Laasgenoemde verklaring is die 
korrekte. 

(iii) 	 Die roep om verlossing deur die aWlla om vanuit die kloue van die sonde 
te kom, moet in tweerlei sin verstaan word: (1) 'n teellswoordige sin; (2) 
'n toekolllstige 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 KoalloS' (5: 12) het 
meegebring dat aIle mense gesondig het (naVIES' TlllapTov: 5: 
12), en dat die sonde as 'n gepersonifieerde lIlag soos 'n koning 

50S Winger (1992: 185 - 18) verwys na vier VOIlOt in 7: 21 - 25. Sien Ekskursus 4.2.2.4.2.2 
569 In 6: 6 word al0110 en CIIJaPTtO in die frase aeJIW T~C; alwpTlac; verbind: die (Jl01lC! beheers deur die 
sonde. 
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(6: 12) en 'n heerser (6: 14) oor die sondaarmens geheers het. 
Die sondaarmens is verslaaf aan die sonde (6: 6), die sonde heers 
in sy sterflike liggaam (6: 12), hy is 'n slaafvan die sonde (6: 16, 
17, 20) en hy verkry 'n Iiggaam van sonde (6: 6). Van hierdie be­
heer-sing deur die sonde as 'n mag wil die 'ek' met sy a(JIlQ 
verI os word (7: 24). 

(b) 	 In 7: 7 25 verhoed die inwonende (7: 17,20) en beheersende (7: 
24) sonde as 'n gepersonifieerde mag die mens, wat volgens die 
wet van God willeef (7: 7 - 25), om daardie wet te vervul (8: 4). 
Ook van hierdie beheersing deur die sonde as 'n mag wit die Eyl~1 
IlE I aUTO'=; verlos word (7: 24 - 25). 

(c) 	 Die 8avaTo,=; in 7: 24, en in 7: 14 - 25, het naas 'n toekomstige 
ook 'n presentiese betekenis. Die 'ek' in 7: 7: 7 - 25 se 
beheersing deur die dood is 'n teenswoordige realiteit. Rm 7: 10 
se: 'ek het gesterwe .... '. Van hierdie teenswoordige 'dood 
wees' wil die 'ek' ook verlos word (Byrne 1996: 229). 

Die verlossing van die aWlla behels ook 'n toekomstige 
eindeskatologiese aspek. Die sonde wat in die Koallo,=; ingekom het (5: 
12) moet nog eindeskatologies sy volle vrug (6: 20) en resultaat (6: 22) 
en loon (6: 23) voortbring. To aWIlQ TOU- 8avaTou van 7: 24 sal 
uiteindelik eindeskatologies aan die fisiese dood (8: 10) en die 
KaTCIKplllQ (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). 

(iv) 	 Die roep om verlossing in 7: 24 beskryf ook die eksistensiele 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 is 'n mens wat 'tussen' die ou en die nuwe aeone (vuv 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), tenvyl hy in 'n doodsbestaan vasgevang is (7: 24) en steeds 'n aapc­
mens is (7: 25). 

• 	 Die vasgekeerde 'ek' wat in 7: 24 desperaat om uitkoms roep, 
gebruik die woord lyVOflm. t>VOllaL word in die LXX gebruik 
van God as Verlosser van sy volk Israel (Dan 3: 88; 8: 4,7, 11), 
asook van Hom as Skepper wat Israel uit ballingskap verlos (les 
49: 7; 54: 5). t>UOllat beskryf ook God se vcrlossing van die 
regverdige uit die dood (Job 5: 20) en uit ~8T]S' (Hos 13: 14). 
In 7: 24 staan PVOllaL in 'n futurum vorm. Grammaties is die 
verwysing dus na 'n eindeskatologiese verlossing. Dit is die 
mees karakteristieke betekenis van PUO~taL in die NT (Dunn 
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1988: 397; cf lTes 1: 10; 2 Tes 1: 10, Mat 6: 13). Soos reeds 
hierbo aangedui sal God inderdaad in die toekoms die mens en 
sy liggaam bevry (8: 10, 11, 23). Die verlossing van TO CJWIlO 
TOU 9uvaTou in 7: 24 het oak 'n toekomstige aspek daaraan 
verbonde. 
Die woord fH)CJETaL in 7: 25b hoef egter nie eksklusief 'n 
eindeskatologiese betekenis te he nie (Winger 1992: 191 192). 
Dit kan oak 'n presentiese betekenis he. Die voorsetsel 8LG in 7: 
25a dui dit aan. Die verlossing wat Paulus in 7: 24b om roep is 
reeds prolepties aanwesig 8LG 'I1']CJou XPWTOU (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). PVCJETaL kombineer dus 'n teenswoorditge en 'n 
toekomstige betekenis in 7: 24 (cf2 Kor 1: 10 en Mat 6: 13)570 
en kan dus na 'n volgehoue herhalende presentiese proses 
venvys (Winger 1992: 192). Indien PUCJETOl nie 'n 
teenswoordige nuanse sou he nie, sou Paulus nooit tydens sy 
bestaan verlos of 'bevry' gevoel het nie. 

Die 'ek' van 7: 7 25 is vasgekeer, omsingel van aBe kante. Die 
sonde, dood, wet en sondige bestaans,,",),se 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 weI van die heerskappy 
van die gepersonifieerde magte van die sonde en die dood, asook 
van hulle handlangermagte, naamlik die wet en die sondige 
bestaans",),se (7: 21 25). 

• 	 PVCJETat se derde persoon enkelvoud uitgang kan na Of God Of 
Christus ver"')'s. In die lig van die 8lG 'I1']OOU XPLCJTOi) frase in 
7: 25a is die ver"')'sing waarskynlik na heide. Die verlossing 
kom deur God se werk deur Christus(Moo 1996: 466). God se 
aksies in hierdie wereld geskied 'deur Chri stu s '. 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 8lG 'I1']CJou 
XPLCJTOU TOU KUPlOU flllwV- frase teken die tussengangers 
posisie en tussenganger rol wat Christus tussen God en die 
wereld inneem en vervul (Witherington 1994: 278). Paulus sien 
Christus as iemand wat 'n 'oop kanaal' tussen God en mense 
daarstei. 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, is 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: 406). 
Die woorde: ' ... Aan God die dank! Hy doen dit deur Jesus 
Christus ons Here .... ·, is beide die bevrydendc antwoord op die 
bcklemmende roep in 7: 24, asook 'n uiting "an triomj (Moo 

570 Die gebruik van piJaOl in Mattells se \veergawe van die Onse Vader (6: 13): ilUaat 1111(1;' ano TOU 
iTovTJpoiJ 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 
leenswoordige triomj oor die vier beklemmende 'magte' wat in 
7: 21 25 optree en wei omdat Paulus 'n teenswoordige en 
bevryde (Christen) ervaring beskryf (Moo 1996: 466). 
Andersyds antisipeer 7: 25a 'n oorwiulling wat nog moet kom: 
die finale verlossing van die GWIlU, wat deur ecivaTo,:; (7: 24, 
25), allapTla (7: 23, 25), asook hulle handlangers, die VOllO':; 
(7: 21 25) en die Gcip~ (7: 23, 25), regeer en beheer word 
(5:14; 6: 12 14).571 

• 	 Romeine 7: 25a is 'n dankbeluiging wat tot God gerig word: 
XciPl':; oE T!{J SE!{J.572 Hierdie woorde is 'n eksklamasie 
(Fitzmyer 1993: 476). Tegelykertyd is hul1e ook 'n 
lussenwerpsel (Byrne 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 vapa en ouv). Hierdie 
versgedeelde is'n opsomming van 7: 7 23 en tegelykertyd maak 
dit 'n gevolglrel;king daaruit (Winger 1992: 192 - 193).573 Rm 
7: 25b is vir sommige kommentatore 'n 'raaisel'. Die probleem 
wat ontstaan is dat Paulus in 7: 25a 'n bee1d van oorwinning 
skilder, maar dan net daama weer'n strydtoneel skets. Die 
natuurlike manier om na 7: 25 te kyk is om 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 lwee afsonderlike 
punle wil maak (Winger 1992: 192). Eerslens: dat God die 'ek' 
- Paulus en die Christen - presenties (prolepties 'deur Christus': 
7: 25a) en eindesaktologies (pVGETal: futurum) verlos. 
Tweedens: dat Paulus nogtans in sy situasie bly (Nygren 1949: 
301; Dunn 1988: 397). Paulus bly as sondige mens in 'n 

571 In die uitdrukking 80UAEUW VOI14l in 7: 25 is daar 'n personifikasie van VOIlOS'. Hierdie personiflkasie 

van Val-LOS' kom ook in die volgende uitdrukkings in Romeine 7 na \'ore: 6 V0l10S KVPlEUEl (7: 1) ... 

V0l10V ... avnaTpaTEVOI1EVOV (7: 23) ... KaL OlXI10AWTl(OVTO I1E (7: 23). Die personiflkasie van die 

wet in Rm 7 moet egter as 'n kwasi-gepersonifleerde mag verstaan word (Richardson 1994: 75). In 5: 21 is 

daar ook 'n kwasi-personiflkasie van XciPl S, en volgens'Richardson in 6: 13, 18 ook van olKOlOaUVT]. 

572 Die tekstradisie is nie eenvormig nie. Die voorkeur lesing is die llitroep: xaplS' 8E T0 8EW (Metzger 

1971:515) 

m Vir sommige kommentatore is 7: 25b 'n 'raaise!'. Die probleem ",at ontstaan is dat Paulus in 7: 25a 'n 

beeld van oonvinning skilder, maar dan net daarna weer 'n strydtoneel skets. Indien God die 'ek' deur 

Christus van TO at~110 TOU 8avaTov (7: 25a) verlos het, hoe is dit dat hierdie 'ek' nog steeds die VallaS 

van die CqWpTlo in sy acip~ dien? Om hierdie probleem Ie elimineer. word twee dinge gedoen: (1) vers 7: 

25b word temg 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 ver\\erp word. 
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worsteling met die 6civUTOS' en die Cq.wPTLU (7: 21 - 25) 
gewikkel, en hy bly steeds in 'n onvolmaakte verhouding tot die 
VOl-lOS' en die acip~ (7: 25b) staan. Hy leer 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 alreed)'-aspek en 
die nog nie-aspek van die verloste sondaar. 

Die presiese inhoud van 7: 25b moet nog bespreek word. Die 
emfatiese EY(~ van Rm 7 word hier in 7: 25b verder beklemtoon 
deur a un>,,>. Die klem op Ul)T()<; wil waarskynlik die punt 
tuisbring dat die mens wat die VOl-lOS' van God dien dieselfde 
mens is wat die vOIl0<; van die sonde dien (Cranfield 1975: 397; 
contra Kasemann 1980: 211). Elk van die vier VOIlOt wat in 7: 
22 - 23 voorkom, kom weer in 7: 25b voor. Slegs twee van 
hulle word direk geldentifiseer: VOlloS' 6EOD en VOIl0<; 
, ,574 I d'Ie p evan 0 " ~,VOOS' (7 23) :I k allupnu<;. n VOIlOS' TOU Ilou 
staan daar in 7: 25b slegs TQ vot en in die plek van £TEPOV 
VOIlOV EV TOlS' 1lE)..EaLv (7: 23) staan daar in 7: 25b slegs ~ 
acip~. Hierdie vier 'karakters' op die wereldverhoog is die 
gepersonifierde magte en handlangers oor wie God die Koning 
deur sy Seun die oorwinning in Rm 5 - 8 behaal het. 

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

Die werkwoord PVOI-lGl beeld God uit as 'n Ver/osser. Rm 7: 5, 14 - IS teken die onder die 
sonde verkoopte mens. Die wet van God (5: 13) het die sonde in die wereld 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 acipKLVoS' (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 weI deur Christus moontlik 
(7: 24 - 25). As Bevryder tree God dan oak kragdadig as Verlosser op en Hy do en dit deur 
Christus. 

4.2.2.4.2.1 Ekskursus: I:w~a in Romeine 5 - 8. 

Die woord aWlla 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 vlees (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 wereld; (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. 

m Die lidwoord ontbreek by elkeen. Hul1e het egter steeds dieselfde referent as die aanwysende vorrns in 
7: 22 - 23 (Winger 1992: 192; Robertson 1938: 780). 

 
 
 



301 

4.2.2.4.2.2 Ekskursus: NOlioS in Romeine 7: 21 8: 7. 

Paulus se gebruik van VOIlOS in 7: 21 8: 7 is een van die moeilikste onderwerpe waaroor hy in 
Rm 5 - 8 'n bespreking voer. Tot by 7: 20 venvys VOIlOS na die Joodse VOlloS. Vanaf7: 21 kom 
daar ander VOIlOl by. 

• 	 Vier VOll0t. 

In 7: 22 23 word vier VOIlOl genoem: 

• 	 Tei vdj1oS' TOV~ tJEOV (7: 22). Hierdie frase verwys waarskynlik na die Joodse 
VO~.lOS of die Tora. Daar is nie vir Paulus 'n ander VOIlOS wat God s'n is nie. In 
2: 13, 15, 23 word die Joodse VOIlOS direk met God geassosieer (Winger 1992: 
186). 

• 	 ETEPOV VOIlOV (7: 23a). Van hierdie VOIlOS se Paulus spesifiek (1) dat dit EV 
Tols IlD.EaLV 1l0U is, (2) dat dit oorlog voer teen /) VOIlOS TOU voos 1l0U, en 
(3) dat dit Paulus gevange neem in /) vOlloS T~S GllapTLus. MEAT] 1l0U is 
waarskynlik ekwivalent aan ~ aap~ 1l0U (7: 18, 25). Hierdie twee frases 
impliseer 'n konneksie tussen IlEAT] en GIlUpTLas, en hierdie konneksie word 
deur 7: 23b bevestig. In 7: 5 is IlEAT] en aap~ ook verwant (Winger 1992: 187 ). 
ETEPOV VOIlOV is dus waarskynlik ekwivalent aan /) VOIlOS T~S ollapTLus 
(Snodgrass 1995: 172). 

• 	 To VOj1oS' TOO VOOS 1l0U (7: 23). Hierdie frase verwys waarskynlik na die 
VOIlOS van God (7: 22; Snodgrass :172). Dit word ook aan die vOlloS van God 
verbind of aan die kant daarvan gestel deurdat dit stryd voer teen die ETEPOV 
vOlloV (Winger 1992: 188). 

• 	 To VOj1oS' rijS' aj1aprlaS' (7: 23), Die genitiewe vorm T~S ollapTlas is 'n 
genitivus auctoris en beteken: 'die heerskappy van die sonde' (Winger 1992: 
188).575 Die frase /) VOIlOS T~S ollapTlas verwys na die MosaYese wet wat 
onder die mag of die sfeer van die sonde gekom het (Snodgrass 1995: 172) en 
wat deur die sonde misbruik word (Hei! 1987: 47 - 49). 
Bogemelde vier VOIlOL kom weer saam in 7: 25b voor. 

• 	 Vier vOlioL word twee VOliOL of een VOlios. 

Die vier bogemelde VOIlOs-uitdrukkings word deur sommige kommentatore 
gereduseer tot 'n venvysing na twee VOIlOL: (1) die OT wet; (2) 'n 'mag' of 
'beginsel' (Barrett 1957: 1490 150; Cranfield 1975: 364, 361 - 362. Sien 7: 21; 
8: 2).576 Ander kommentatore reduseer die vier VOIlOl tot eell VOIlOS, naamlik die 
OT wet van God (Wi1ckens 1980: 90 - 91; Dunn 1988: 395; Snodgrass 1995: 
170 173). 'n Sleutelvraag is of Paulus in Rm en in Rm 7 vier VOIlOl in sy 

m Fitzmyer (1987: 47 - 49) se die genitiewe vorm ,liS' cqwp,laS' is 'n apposisioneie genitief. Die twee 

terme kan egter nie direk gelyk gestel word nie (Winger 1992: 188). 

576 WiIckens (1980: 89) wys daarop dat betekenis (2), dit wil se dat VOIlOS die betekenis het van 'n 'mag' of 

'n 'beginsel'. nie in die klassieke of Hellenistiese Griekse Iiteratuur. nog minder elders by Paulus voorkom. 

Cranfield (1975: 361 - 387) skop veral vas daarteen om VOllO') in 8: 2 letterlik op te neem as die Mosa'iese 

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 VOIlOS' sprake in Rm 7. 

4.2.2.4.3 God die Koning is die Verlosser uit vergankJikheid (alTOAUTpW(JLS: 8: 23). 

ATTOAIJTPWOLS' het drie moontlike agtergronde. (1) die sakrale manumissie van 
slawe in die Grieks-Romeinse were\d (Deissmann 1927: 320 - 323); (2) die 
emansipasie van gewone slawe of oorlogsgevangenes (BGD ; JosAnt 12: 27; Eks 
21: 8; cfDan 4: 24); (3) die sterk OTmotiefvan Jahwe as die Verlosser (go'el) 
van sy volk Israel.577 Laasgenoemde gedagte verwys eerstens na Israel se los­
making uit slawemy 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 - 8; 
Fitzmyer 1993: 122 123; Dunn 1988: 169). Agtergrond (3) is die breer 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 aTToAuTpWOLS' in 8: 23 is daar egter twee basiese gedagtes: (1) slawemy; (2) 
die beeindiging van daardie slawemy (Campbell 1993: 126)578 'Bevryding' en 
'vryheid' en 'verlossing' was vir Paulus en sy bekeerlinge belangrike woorde en 
ervaringe (Dunn 1998: 328).579 

• 	 In 8: 23 het losmaking ofbevryding betrekking op die alJl1a.580 !:WIlG dui op die 
mens se liggaamlike deelname aan en in sy omgewing (Dunn 1988: 475).581 Die 
woord aWIlG in 8: 23 hou verband met die aWl-la 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 (TClS' TTpa~ELS') van die liggaam' (8: 13) in (Dunn 1988: 
475). 

577 'n Go'el was 'n bloedverwant op \vie die pEg gerus het om 'n verslaafde of gevange Joodse familielid 

los te koop (Fitzmyer 1993: 122; 41: 14; 43: 14; 44: 6; 47: 4; Ps 19; 15; 78: 35). 

578 Fyner genuanseerd is die volgende konnotasies oak aanwesig: (I) 'n verslaafde toestand; (2) 

verwagting (oTEVci(OIlEV : 8: 23); (3) die aanwesigheid van hoop (EATILS': 8: 24); (4) 'n daad van 

verlossing (aTIOAUTpW(JlS': 8: 23); (5) die vry-wees vanuit 'n gevange ofverslaafde toestand; (6) 'n vrye 

toestand; (7) 'n nuwe 'vriendeliker' heerserskap. 

579 tAEu8Epla (vryheid): Rm 8: 21; EAEU!kpw8EVTES' (te bevry); Rm 6: 18,22; 8: 2, 21; EAElJ8EPOS' (vry) 

: Rm 7: 3; 9: 1. 

SgO Semanties dui die Al.'TPOW -woordgroep op die daud of proses om 'n persoon 'los te maak', 'vry te stet', 

'te verlos', 'te ontsef. te bevry' (Louw en Nida 1988: 488). ATIOAVTpwcrlS' kom op ses under plekke in die 

Pauliniese corpus voor: 3; 24; 1 Kor I: 30; Efes 1: 7,14; 4: 30; Ko!l: 14). 

5~1 In Rm is daar 'n onderskeid tussen oUilla en (Jcip~. 
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• 	 Die losmaking582 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 aWlw 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 aeon (vuv : 8: 1, 22), kan slegs plaasvind wanneer 
die teenswoordige aeon self getransformeer word. 583 Hierdie transformasie sal 
iets kosmies wees. Die hele skepping sal tot 'n nuwe heerlike bestaanswyse 
omvorm word (8: 21; Dunn 1988: 475). Die los making of bevryding 
«hroAUTPWaL<;) van die oWI.W 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 (aTTEKoEXETUL 8: 19,23 25 - drie keer) 
van die finale denouement deur God dui daarop (Dunn 1998: 331). Die liggame 
wat bevry word is die van die besitters van die Gees (8: 23) en die kinders van 
God (8: 23). Hulle is die 'ons'(~l1wv). 

• 	 ATTOAUTPWOL<; hou gewoonlik verband met 'n AUTpOV. 'n AUTPOV is die wyse of 
instrument waardeur die losmaking of ontsetting moontlik gemaak word. 
AUTPOV 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 aTTEKOEXETaL in 8: 19, 23, 25 is opvallend. In 8: 19 
word dit met aTToKupuOOKLU verbind wat op 'n gespanne verwagting dui 
(Wilckens 1980: 152). Semanties is die fokus meer op aTTOKapUOOKlU as op 
aTTEKOEXETUL en bepaal eersgenoemde veel eerder die semantiese inhoud 
(Newmann & Nida 1973: 159). Die NAV se vertaling is baie gepas: 'sien met 
ge5panne venvagting 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 teens\\'oordige aeon nog 
nie volkome gemanifesteer is nie. Die gelowige is reeds 'aangeneem' 
(utOeECiLU<;: 8: 15) as kind, maar hierdie kindskap moet nog 'bekend gemaak' (8: 
23) word. YlOeECila<; dui in 8: 23 op die finale en eindeskatoiogiese 
manifestasie van die viOL I TEKVU van God (8: 14 - 17) se kindskap van God 

582 Michel vertaal aTTo/..UTpWGl S' met'Freilassung' (1980: 270). 
583 Die betekenis van die frase aTToAUTpluGlS' TOU GW~WTOS' is nie dat vrygespreektes \an hulle Iiggame 
bevry of verlos word nie, maar dat hulle liggame self verlas word. Die genitief is dus 'n objektiewe 
genitief (N'e\\mann & Nida 1973: 161). Die karakteristieke Griekse dualisme van GLOp a en </lux ~ speel hier 
dus geensins 'n rol nie (Dunn 1988: 475). 
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(Cranfield 1977: 419).584 Hier funksioneer die nog-nie karakter van die 
oorvleueling van die ou en nuwe aeone (Dunn 1998: 495). Die gelowige se 
bestaan word gekenmerk deur 'n eskato\ogiese spanning. By 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 T~V cmoAuTpwal v TOU 
aull-WTOS handelend optree is God. Die hele verlossing- (ClirOAUTPW(JlS: 8: 23) 
en bevrydingsproses (EAEUeEpWeEVTES:8: 21) kom in 'n kosmiese en 
eindeskatologiese konteks voor. Die KTLO'lS' 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 aWI-L0 
in 8: 23 hou verband met die aWI-L0 van 6: 6 en 7: 24. Die aWI-L0 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 aWI-L0 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 (eAEVeEpWeevTES: 8: 21). 

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

• 	 Die nie-menslike materiele skepping is volgens 8: 20 - 21 nie wat dit moet wees, 
ofwat God bedoe! het dit moet wees nie.585 Dit is onderworpe aan verydeling (8: 
20). Die skepping is 'onderwerp'. Die referent en subjek van irrrETciy'l 
(tweekeer in 8: 20) is God. Daar is vry algemene ooreenstemming dat l!1TETaYTJ 
'n passivum divinum is wat na Gen 3: 17 - 18 verwys (Dunn 1988: 470; Fitzmyer 
1993: 508).586 God aIleen het die reg en die mag gehad om die nie-materiele 
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 kellse plaasgevind het 
nie (NAB). Die frase OUX EKouao verwys na die skepping (Dunn 1988: 470) en 

58~ Sommige,veral Westerse, mss laat ul08wlaS' in 8: 23 weg. Metzger (1971) behou die woord. 

58, KTl(JlS' 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 ge\'alle in 'n meer 

algemene sin as die 'skepping' verstaan word. In 8: 21 pas laasgenoemde betekenis t \ roo 1996: 513) en 

weI in die sin yan die nie-menslike materie\e skepping soos dit uit die hand van die Skepper-God gekom 

het (Fitzmyer 1993: 507). 

586 Ander moontlike referente is: (1) Adam; (2) die sondige mens; (3) Christus ; (4) SJtan (Fitzmyer 1993: 

507 - 508). 
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weI die skepping se onderwerping aan verydeling (8: 20).m Die bedoehng is dat 
die skepping nie dee I 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 eie optrede of 
doelstelling nie (Fitzmyer 1993: 507). 

• 	 Dit waaraan God die skepping onderwerp het, is llaTau'JTT)7L (8: 20).588 
MaTaLOTT)TL 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 materieJe skepping verkeer, 'n toestand van oneffektiwiteit (Fitzmyer 
1993: 507). Die skepping: (1) funksioneer nie meer soos dit ontwerp is om te 
funksioneer nie (Dunn 1998: 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).589 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 E9' EATTtOL 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 E9' EATTtOL modifieer die werkwoord lJTTETciYT): 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 vern'Ysing 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). 

587 Die frase OllX EKoDaa word op die volgende verskillende wyses weergegee: (I) nie deur sy (die 
skepping) se eie wit nie (Moo 1996: 506); (2) nie dem sy eie Jout nie (Fitzmyer 1993: 507): (3) nie uit eie 
keuse nie (NAB). 
588 Die naamwoord IlaTatOnlS' kom elders in die NT sJegs in Efes 4: 17; 2 Pet 2: 18 \'Oor. 

5&9 Die ekwivalente werkwoord word in Rm I: 21 gebruik. Daar beskryf die werkwoord die leegheid van 
die sondaamlens 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 EilaTatw8Tjaav na afgodery, 
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• 	 In 8: 20,21 is die twec sleutclwoorde lrlTETciYll en €AwBEPWOEl}TES. Beide 
woorde beskryf algemene fasette van verslawing en die omkering van die proses 
in die antieke Grieks-Romeinse wereld. Die 'gevangenskap' wat ter sake is, 
word weergegee met oovAELaS'.590 ~oVAEtaS' kan Ietterlik 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 (EAEVSEPWSEVTES') is 
doelbewus. Dit rocp 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 oovAElaS'. Die woord beskryf die hele 
geskape orde soos dit tans bestaan (Dunn 1988: 471) as 'n verslawing (NAB). 
~ovAE(aS' word in 8: 21 gedefineer in tenne van T~S' <j:>SopCiS'. 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 weI soos dit in die materiele skepping voorkorn (Fitzmyer 1993: 509; Moo 
1996: 517). Die genitiewe vo'm TllS' <j:>SopCiS' is waarskynlik 'n objektiewe 
genitief: 'slawerny aan verval' (NAB; Moo 1996: 517). 

• 	 Die skepping is hulpeloos verslaaf aan die verval wat in die wereld 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 he 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 T~V EAEvSEptaV TllS' 86~1lS' TWV Tav TEKVWV TOU SEOU is daar 'n 
opeenvolging van drie genitiewe vonns. Die laaste twee genitiewe Tav TEKVWV 
TOV' 6EOU - is genitiewe van besit: heerlikheid 'behoort aan' die kinders, wat op 
hulle beurt weer 'aan God' behoort (Moo 1996: 517).591 Die eerste genitiewe 
v~nn - T~S' 86~1lS' word nonnaalweg as 'n attributiewe genitief of 'n genitief 
van kwaliteit geklassifiseer: 'die heerlike vryheid' (Wallace 1996: 86 - 88). 
Hierdie genitiefkan egter ook in 'n losse sin as 'n genitiefvan besit gesien word: 
'die vryheid wat Iwort tot, geassosieer word met, die staat van heerlikheid' 
(Byrne 1979: 107; Moo 1996: 5 I 7). 

59() t.ouAdas- kom ook in 8: 15 voor, saam met die woord ¢6~ov, wat die karakteristieke \Tees van 'n slaaf 
beskryf(C'ampbeIl1993: 127). 
591 D' I . . - e -Ie aaste genme\\'e '.'orm TOt' EOV kan ook as 'n genitief van besit geklassifiseer word (Moo 
1996: 517). 

 
 
 



307 

Nog twee opmerkings is gepas. Eerstens die be-vryding wat die skepping sal 
geniet,le in die toekoms.59~ Tweedens, daardie vryheid bestaan nie uit 'n 
vemietiging nie, maar uit 'n tran::,formasie wat iets kosmies sal wees (Moo 1996: 
517). 

Samevatting 4.2.2.4.4: God is '0 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 anlropologies gefokus, en weI op die totale 
transformasie en vemuwing van beide. 

Samevattiog 4.2.2.4: God is '0 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 wereld inlei (vuv : 
5: 9), verrig. Dit is '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 weI op tweerlei \vyse soos beskrywe 
deur die werkwoorde puo/lGl (7: 24) en C/.1TOAUTPWCHS (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 U/lapTla en ecivaTos, a£ook hulle handlangers, 
naamlik die VO/lOS en die aap~ (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 bestaans\vyse (6: 6) en sterflikheid (6: 12; 7: 24). Tegelykertyd is God in 8: 19 
- 23 die Verlosser van sy skepping asook die omvorrning daarvan tot 'n nuwe heerlike 
bestaans·wyse. 

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' 
(¢6opds). Vanuit hierdie toestand bevry God sy skepping om deel te he aan sy eindeskatologiese 
heerlikheid (8: 21 - 23). Hierdie bevryding van die skepping sal saamval met God se openbaring 
van sy kinders en hUlIe verkryging van die heerlikheid van God (8: 21 - 23). 

4.2.2.5 God is '0 Regter 

God die Koning-Regter word in Rm 5 8 op tweerlei wyse uitgebeeld: (1) deur 'n 
handeling van Hom wat Hy in die ver/ede verrig het (8: 3); (2) deur 'n loekomstige 
handeling van Hom (8: 31_34).593 In geval (1) voltrek God 'n \"O/llIis en in geval (2) 
spreek Hy wy. In beide hierdie uitbeeldings van God as Regter word sy Iriomf 

591 Die voorsetsel ElS' dmk die einddoel van die skepping se vrymaking uit (Moo 1996: 517). Die NAB lui: 

' ... (om so tot die vryheid) te kom... .' 

593 In Rm 1: 18 - 32 word God se Regterskap ook as iets presenties uitgebeeld. Sy toomende straf of 

gerigs\"oltrekking word volgens 1: 18 - 32 deurlopend deur die menslike geskiedenis in hierdie wereld 

voltrek (opy~: 1: 18; TTO(lEOWKEI': 3x; 1: 24, 26, 28.) 
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uitgebeeld en weI oor die sonde (8: 3) asook oor aBe bedreigende menslike en 
geestelike magte (8: 31 - 39). 

4.2.2.5.1 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) 	 In 8: 3 spreek God 'n beslissende en finale vonnis oar die sonde as 'n 
gepersonifieerde mag lIit. KaTEKplvEV T~V allapTlav is in 8: 3 die hoofsin 
asook die hoofgedagte. Die stuur van die Seun beskryf die Ytyse van die 
bereiking van die vonnis. KaTEKplvEV is 'njuridiese term (Buchsel 1968: 951 
952). Dit dui gewoonlik op die daad of juridiese handeling van 'n regter in 'n hof 
om 'n persoon 'te vonnis' (Buchsel 1968: 951).594 Wanneer God die subjek van 
die werkwoord is, sluit die vonnis handeling be ide die 'uitspreek van die vonnis' 
asook die daadwerklike uitvoering van daardie vonnis in (Buchsel 1968: 1951; cf 
Rrn 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 KaTExplvEV T~V 
c1llapTlaV beskryf dus dat en hoe God 'n beslissende vonnis teen die sonde 
uitgespreek het. Die voorwerp van God se vonnisvoltrekking is die c1llapTlaV en 
weI as 'n gepersonifieerde mag (Dunn 1988: 422). 

(ii) 	 God vonnis die sonde EV Tn aapKl. Maar hoe? Hoe moet die frase EV Tn aapKl 
verstaan word? Daar is 'n paar moontlikhede. Die frase kan verwys: (1) na die 
inkamasie van die Seun en nie na sy sterwe en opstanding nie. Die inkarnasie 
(=stuur) van die Seun behels implisiet God se vonnis voltrekking oor die sonde 
(BiichseII968: 951 - 952; Cranfield 1975: 383); (2) die sonde wat in die menslike 
vIees gekry word (Kruse 1996: 217); (3) die 'gekruisigde vlees' van Christus 
(Kasemann 1980: 214 - 217; Fitzmyer 1993: 486 - 487; Dunn 1988: 422). Die 
Iaaste siening moet as kon'ek beskou word (cf 7: 4b). Die frase EV TU aapKl 
verduidelik dus hoe en in watter opsig God 'n beslissende vonnis oor die sonde 
gevel het, naamlik in die area waar die sonde as gepersonifieerde mag geheers 
het (5: 12,21; 6: 14): EV Tn aapKl. Die frase EV Tfj aapKl verwys dus in 8: 3 na: 
(1) die mensheid of menslike natuur van die Seun; en (2) die sfeer of domein van 
menslike swakheid waarin die Seun ingegaan het om sy heilswerk te verrig (Moo 
1996: 480).595 

(iii) 	 In 8:3 is die mensheid of die ac1p~ die van die Seun en weI sy 'gekruisigde vIees' 
(Fitzmyer 1993: 486 - 487; cf 7:4). God het 'n beslissende \'onnis oor die sonde 
ge\'e\ in die offer van die Seun op die kruis (5: 9), dit wil se in die dood wat die 
Seun op die kruis 'in die vlees' (7: 4) gesterfhet (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 ac1p~ se swakheid gebruik om die sonde 
na die menslike vIces 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), 

59~ Byvoorbeeld in i\lk 1-l: 64: 'Hulle het Hom eenparig veroordeel: "By verdien die dood!", 
595 Die woord 'jngegaan' \'erwys nie na die inkarnasie van Christus nie, maar daarna da! Christus die sonde - . 
van binne afkom 

~ 

oorwin het (Moo 1996: 480). 
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Hierdie triomfbehels die volgende: 

(a) In die 	mees dramatiese omkering van 'n situasie in die ganse tyd word 
ecivaToS' van 'n posisie van 'n bondgenoot van die sonde te wees, omvorm 
tot 'n instrument waardeur die ullapTLa verslaan en vemietig (KaTapYTJefJ: 
6: 6) word (Dunn 1988: 422). 

(b) Die Seun 	se sterwe EV r~ aapKl, op die kruis van Golgota en God se 
voltrekking van sy vonnis daar oor die sonde as 'n gepersonifieerde mag, het 
die hele ou aeon, wat gekarakteriseer is deur die sonde se dominering van die 
vlees, tot 'n einde gebring. Die epogale betekenis van Christus se sterwe, en 
wei as God se handeling, is dus 'n belangrike keerpunt in die wereld se 
geskiedenis (Dunn 1988: 422). 

(c) 	 Die Seun sterf op die kruis van Golgota op 'n verteenwoordigende wyse (ElS' 
TOV eci.vaTov alJToD E~aiTT(aeTJIlEV: 6: 3; CnTEeci.vollEv avv XpwTij): 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 se: Op die kruis van Christus het God finaal 'n 
vonnis gevel en daardie vonnis behels die 'dood' 'vir almal'. Die hele 
wereld was in die gekruisigde liggaam van Christus (7: 4) oop voor die oe 
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 vemietiging van 
aBe mense in soverre hulle sondaars is. Christus se sterwe was dus 
terselfdertyd die sterwe van die hele mensheid.596 

(iv) 	 Die a/lapT[a waaroor God sy vonnis EV TU aapKl TOU vloD voltrek, is 'n 
gepersonifieerde mag wat in hierdie wereld heerskappy voer (5: 21; 6: 12, 14), 
AllapTla is die oorheersende enkele term vir sonde in die NT. Drie betekenisse 
van ullapTLa 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; 8: 
3). 

AllapTLa as 'n gepersonifieerde mag kom veral in Rm 5 - 8 voor en speel 'n 
belangrike rol in hierdie hoofstukke. Die sonde het in die wereld 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 v¢' allapTLav- 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 a~wpT[a as 'n persoonlike mag is die acip~, waar dit heerskappy voer 
(5: 21; 6: 12, 14). Dit het tot gevolg die betating van die loon van die dood (5: 
21; 6: 23; 7: 11). 

In 8: 3 word a~LapT[a as 'n gepersonifieerde mag in hierdie wereld deur God 
finaal veroordeel en gaollliis. Dit geskied in die acip~ van die Seun (8: 3). In en 

590 Die gedagte van 'n plaasyervangende verteenwoordigende sterwe was iets bekend in die Judu'isme van 
Paulus se tyd. Slen 2 Mak 7: 37- 38. 
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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 gepersonifieerde mag van die 
sonde EV Tfj aapd, (TOU ULOU) is iets wat EV /)~OLuJ~aTL aapKtlS a~apT(as 
geskied het.597 O~()(u*a het basies twee betekenisse: (1) iets wat met iets anders 
ooreenkom of daama lyk: 'kopie' of 'beeld'; (2) 'vorm' en weI in die sin van die 
uiterlike voorkoms of die vorm van 'n ander reahteit (Schneider 1970: 191). 

In 8: 3 word t)~()(w~a ten opsigte van die mens Christus gebruik, en die 
ondergemelde betekenisse is almal toepaslik: 

(a) 	 O~o(w~a dui op 'n dieper identiteit tussen die twee sake wat vergelyk word: 
Christus was nie slegs 'soos' mense nie, By was werklik mens (Fil 2: 7). 
Christus was in aile opsigte mens (Moo 1996: 369). O~o(w~a moet egter 
nie doseties verstaan word nie (Mardon). 

(b) Die woord 	o~o(w~a dui ook op 'n element van verskil. Christus was nie 
s1egs 'soortgelyk' aan die sondige mens - aap~ a~apT(as: 8: 3- nie, Hy het 
werklik die aap~ a~apT(as 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 o~o(w~a met twee aspekte 
rekening gehou word: (1) 'n gelykheid: Christus was in aBe opsigte mens; 
(2) 'n onderskeid: Christus het van wee sy Godheid of Goddelike natuur nie 
gesondig nie. Fitzmyer vat hierdie twee betekenisse sa am deur te se dat 
o~o(w~a 'n identiteit uitdruk wat nie 'n identiteit is nie (1993: 485). 

(c) 	 Lap~ karakteriseer die mens in sy behoort tot die aeon van Adam of die ou 
aeon. Hierdie aeon was onder die dominansie van die a~apT(a (5: 12; 21; 
6: 12, 14, 21). Die aap~ a~apT(as is deur die a~apT(a gebruik om die 
mens aan die dood te onderwerp (5: 12 - 14). Dat Christus 'n aap~ 
a~apT(as bestaanswyse aangeneem het, beteken dus dat Christus deel 
geword het van die realiteit van die ou aeon (Dunn 1988: 421). 

(d) Hoewe1 Christus die 	aap~ en die aap~ a~apT(as (8: 3) van die mens 
aangeneem het, het die heerskappy van die a~apT(a (6: 6, 13, 16,21; 7: 14, 
23; 8: 3) en van die eavaTos (5: 21; 6: 23, 7: 11) nie sy gewone finale se in 
sy geval gehad nie (Dunn 1988: 421). Hierin is die andersheid of 
ongelykheid of nie-identiteit van Christus se o~o(w~w gelee. Christus se 
sterwe was 'n nuwe-aeon-skeppende gebeurtenis \vaardeur Hy die 
konsekwensie van a~apT(a en eavaTos se houvas op die aap~ van die mens 
(5: 21; 6: 12, 14; 8: 3), om so die 8avaTos te bewerk, verbreek het (Dunn 
1988: 421). 

Samevatting 4.2.2.5.1: God bet in die verlede 'n vonnis voltrek (8: 3) 

597 Buiten Openb 9: 7 \vaar 6~to[w~LQ 'vor01' of 'voorkoms' beteken V,too 1996: 360). word 0POlwllCI in die 
NT slegs deur Paulus gebmik: Rm 1: 23; 5: 14; 6: 5; 8: 3; Fi12: 7. Die woord is raar in die klassieke Grieks 
en kom ongeveer veertig keel' 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) 	 Dat God die Koning-Regter se regterskap nie iets uitsluitlik eindeskatologies is nie 
(8: 31 - 39). Dit is 66k iets histories, dit wil se iets wat in die ver/ede geskied het ( 8: 
3). In 1: 18 - 32 is God se straffende gerig ook iets presentries , aangesien God 
deur!opend in die menslike geskiedenis sy gerig en straf voltrek (cf oP'Y~: 1: 18, 
lWPEOWKEV: 3x: 1: 24, 26,28). 

(ii) 	 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 alma! sake wat in 5: 12 - 14 (cf7: 
5, 11) voorkom. Rm 5: 12 - 14 teken weer God se KoalloS' en die skepping daarvan 
deur die Koning-Skepper soos dit in Gen 1 - 3 geteken word. 

(iii) 	 Dat Rm 8: 3 God, die Koning-Skepper en Koning-Regter, se triornf oor die 
gepersonifieerde magte van GIlOpTLO en eciVOTOS is, wat sy skone skepping by die 
ontstaan daarvan binnegedring het (El.a"fiA8Ev: 5: 12), uitbeeld. 

(iv) 	 Dat die God-Koning wat in 8: 3 funksioneer deur sy KOTEKPWEV die ou aeon van 
Adam afsluit en die nuwe aeon van Chris/us tegelykertyd in/ei. Hy doen dit deur die 
stuur van die Seun (8:3). 

(v) 	 Dat God op 'n juridiese v\lyse 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 
rulm. 

4.2.2.5.2 God is die toekomstige Regter en kosmiese Triomfeerder.598 

Rm 8 is 'n lang enkele uitel!nsetting van die Christelike leer. Die afsluiting en 
klimaks van hierdie uiteensetting kom in R. 8: 31 39. Dit is 'n retoriese en 
himniese gedeelte aangaande die hipertriomf en die lief de van God wat 
gemanifesteer is in Jesus Christus. Paulus het aangetoon dat deur Christus 
gelowiges bevry is van GIlOpTLO, 8civOTOS', die VallaS' en die acip~. 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 aIle moontlike bedreigings en magte. Emosionele taal en 
ritmiese frases kenmerk hierdie 'Hohelied der Heilsgewissheit' (Wi1ckens 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 vrygespreek1e gelowige en God 
kan te weeg bring nie, so veilig is die verbintenis van die gelowige met Christus 
weens die liefde van God. 

598 Hierdie beeld en formulering is die van Beker (1980: 20 21). 
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'n Moontlike struktuur van Rm 8: 31 - 39 is die volgende: 

8: 31a 
8: 3lb ­ 32 
8: 33 - 34 
8:35-37 

8: 38 - 39 

• God die eind-Wereldregter, is vir die gelowiges. 

Naas lyding in die teenswoordige aeon wat gelowiges bedreig (8: 17,35, 38 ­
39), moet hul1e ook die vooruitsig van 'n toekomstige eskatologiese oordeel in 
die gesig staar.6OO 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 hoftoneel.601 

• '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. 602 

Die vyandige aanklaer is TlS (8: 31), met klem. Tree Satan hier op as 
aanklaer?603 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). 

E'YKUAEGEl is 'n juridies-tegniese term vir 'n aanklag in 'n hof en plaas die hele 
opset in 'n forensiese sfeer. Die futurum EyKUAEGEl moet letterlik opgevat word 
en verwys na die wederkoms van Christus (Ridderbos 1959: 199). Die 
voorsetsel KUTCt 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). KUTUKPLVWV verwys na die negatiewe afloop 
van 'n hofsaak waar die regter die aangeklaagde veroordeel.604 Die veroordeling 
Ie vol gens 8: 34 nog in die toekoms. Die praesens partisipium KaTuKpLvWV moet 
hier as 'n futurum verstaan word. Die eskatologiese moment kom hier weer na 
vore. Die toekomsaspek verwys na die eindoordeel ml die wederkoms van 

599 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 nae verstaan sou 
word (Fitzmyer 1993: 529). Die NAB neem die b-gedeeltes as konstaterings. 
600 Rm 8: 31 - 34 skets die toekomstige eindeskatologiese oordeel (Michel 1978: 281 - 282). 
601 VgI Job 1: 9 II; 2: 1- 5; Sag 3: 1; Openb 12: 10. 
602 Volgens Cranfield teken 8: 31 algemene teenkanting teen gelowiges en begin die hotbedd eers in 8: 33 
(l?75: 435). Volgens Michel begin die hofbeeld by 8: 31 (1978: 214), 
600 Kommentatore \'erskil daaroor of hierdie Tl5' ook of wei Satan kan wees, of nie. C1' egter Luk 10: 18. 
604 Parallel met die toekomstige tydsvorm van EYKGA(]EL in 8: 33 (Cranfield 1975: 438). 
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Christus. Die term KaTaKpLVwv 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 vrygespreektes in die beskuldigdebank. 

Die aangeklaagdes in die beskuldigdebank is 'ons' (8: 31). Hierdie woord korn 
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 
teestand. Die woord verwys na die gelowiges. 

Rm 8: 33 verwys verder na die EKAEKTWV. Die aangeklaagdes is niemand anders 
as die EKAEKTWV OEOU. Hierdie benarning verwys terug na die woorde ous 
1TPOEYVW Kat. 1TpOWPWEV in 8: 29. Paulus wil hiermee die belangrikheid van die 
verkiesing en bestemrning tot die finale heerlikheid herbeklerntoon. Die mense 
wat God verkies en bestern het om gelykvonnig te wees aan sy Seun, asook 
geroep en vrygespreek het, en hulle daardeur op die pad geplaas het na die 
eindheerlikheid, bUlle 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 l)1TEP ~~wv se dat God kant kies vir die aangeklaagdes. Hy is 
'vir' hulle. Die beskrywing van God wat 'iJ1TEP' die gelowiges is, 
verwys na sy ingryping in die wereld om ge10wiges 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 Et 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 se 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 wereld om gelowiges 
te verlos. Dit beskryf die wyse waarop God lJ1TEP ~Il():; is. 

Die titel l)16~ TOU OEOU 605het in verskillende kontekse verskillende 
betekenisse. Saam met die woord to(Ol) gee dit hier prorninensie aan die 

605 YioS' as 'n verwysing na Jesus kom vyftien keer by Paulus voor. Elf daarvan is in GJ13siers en 
Romeine. Moontlike agtergronde daarvan is die seuns en dogters van gode in die heidt':1se mitologiee. 
Byvoorbeeld by: Egipte, Babilonie, Griekeland en die Romeine. Die tite) 'Seun van Gc'd' 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 iO(ov dui ook op die belanbl'fikheid van en die nabyheid 
van Jesus as Seun van God aan God (Scraggs 1988: 50). 

Die woord rrapEboKEV wys hier in 8: 32 daarop dat God die insieerder 
van die heilswerk in die sterwe van Christus is. Dit wys ook op die 
realiteit dat God tot aksie 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 wereld. Die 
aoristusvorm rrapEooKEV is in die NT 'n staande uitdrukking vir die 
lyding en sterwe van Christus (Ridderbos 1959: 104). Die woord 
rrapEooKEV het ook die betekenis van 'om prysgegee te word aan die 
magte van die boosheid en lyding' (Ridderbos 1959: 104). In die ,,,:oord 
is daar dus 'n indirekte verwysing na die rol van die Bose in Christus se 
kruisdood. Die offer van God se Seun geskied tITTEP ~~wv TT<lVTwv. Die 
voorsetsel VTrEP dui die sterwe van Jesus aan as 'n plaasvervangende 
sterwe en offer.606 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 oS' yE TOU i.Olov utou OUK EtPElauTO roep herinneringe aan die 
offer van Isak deur Abraham op (Gen 22).607 Indien daar 'n parallel 
tussen Rm 8: 32a,b en Gen 22 is, dan is 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 Ie egter nie i.n 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 !iefde duidelik na vore: 'n Vader 
spaar nie sy eie, eniggebore Seun nie. 

• God spreek aangeldaagde uitverkorenes vry. 

Waar KClTClKPLVWV na die negatiewe afloop van 'n hofsaak verwys waar 
die regter 'n aangeklaagde veroordeel, wys OLKaLWV' (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 OlKat(:jV moet hier as 'n futurum verstaan word.608 (Wilckens 

606 Die agtergrond van die plaasvervangende oodewering van Jesus is die terminologie van Jes 53: 6, 12 
(LXX). 
607 Die volgende teoloe 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 Aqedah, letterlik. die binding van Isak. Die vraag is of die Aqedah 'n 
plaasvervangende soteriologiese konnotasie gehad het in die voor-Christelike Juda·isme. dit is, ofIsak 
gesien is as 'n prototipe van die Messias, 'n Messias wat plaasvervangend Iy vir sy mens",'! Volgens 
Fitzmyer is dit op grond van die datering van die geskrit1e \Vat betrekking het hierop onseker en 
onwaarskynlik dat Paulus met so 'n konnotasie aan Isak se offer bckend SOll wees en d3n hier in 8: 32 
daama verwys (1993: 531- 532). 
608 Parallel met die toekomstige bctekenis van KOTOKPlVWV in 8: 34 en die futurum i);,:a\EcrEl in 8: 33. 
(Cranfield 1977: 438). 
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1980: 172). Die vryspraak is iets toekomstig.(l)() Die term &LKatt;)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.6lO 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 Ie nog in die toekoms. Vir die 
gelowige Ie daar nog tussen die hede van sy bestaan en die toekoms 'n 
sekere tydsverloop. Hierdie tussentyd is vir die ge\owige 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 (cf 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 se: TTW~ OUXL KaL cruv aun/! TO. TTclVTa ~f.l.lV xap(crETaL. 
Hierdie woorde is 'n retoriese vraag en vervul die funksie van 
beklemtoning. TO. mlvTa word nie direk gespesifiseer nie. Oil verwys 
vol gens die konteks van 8: 1 - 39 na alles wat in verband staan met die 
toekomstige verlossing. Hierdie toekomstige verlossing word uitgedruk 
deur cruv aUT't}. Onder TO. TTclVTa moet dus die volle erfenis saam met 
Christus verstaan word (8: 17). Hie::die erfenis behels 
gelykvormigwording aan sy beeld (8: 29), wat ook 06~a is (8: 18, 30). 
Daarmee dui dit op die volheid van die verlossing (Cranfield 1975: 437). 
TO. TT<lvTa 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 sonde val 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. 

3ap(crETaL dui vanwee die feit dat dit afgelei is van xapL~ (= 
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 TTavTa gepaard gaan. Die rede hiervoor 
weer is die feit dat hierdie gawes nou gegee sal Un word, omdat elke 
verhindering as gevolg van die werk van Christus weggeneem is. Die 
futurumvorm van die werkwoord Xap(crETaL dui op die toekomstige aard 
van God se finale vrye ga\ve van TO. TTavTa. Dit bring die eskatologiese 
aspek daarvan na vore. 

609 Romeine ken ook 'n nyspraak in die hede: 3: 21 -26.; 5: 1; 8: l. 
610 In 8: 33 is daar ook 'n moontlike parallel met die OT. Daar is 'n moontlike verwysing na Jes 50: 8a en 
ook na Sag 4. 
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• Christus is die advokaat 'vir' die gelowiges. 

In 8: 34 val die ko\lig op Christus. t:VTUYXaVEl (8: 34) beskryf die optrede van 
die advokaat van die verdediging. Christus vervul in 8: 34 hierdie funksie. 611 In 
8: 34 is Hy die opgestane en verheerlikte Christus. t:VTUYXaVEl 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 Christlls in be\ang van die uitverkorenes. t:VTUYXaVEl 
funksioneer hier in 8: 34 in 'n juridiese kader. Dit beskryf daarom Christus se 
'pleit' by God, en wei as 'n regsaksie van Hom soos die van 'n advokaat in 'n hof 
voor 'n regter. Hier in 8: 34 is dit egter voor die Regter. Christus se EVTuYXc:iVEl 
is l!1TEP, dit wiI se ten gunste van, ten bate van, die uitverkorenes. 

Christus se pleitwerk (=iVTUYXc:iVEl: NAB) geskied deur Hom as die gestorwe, 
opgewekte en bekroonde Christus. Aandag word eers gevestig op Christus se 
sterwe: 0 Cl1ToElavwv. Manov oE voer die argument verder. Die aandag 
verskuif van Christus se sterwe na sy opwekking: EYEpElds. Beide die 
werkwoorde is aoristus participia en druk eenmalige gebeurtenisse uit. Paulus 
voeg dan hierby 8s KaL Eonv EV OEel(~ TOU ElEOU. 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. tv oEeu;l TOU ElEou 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 (i!1TEPUtj;WOEV: Fi12: 9; cfHand 2: 33; 5: 31; Ko13: 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 aIle magte 
wat antagonisties staan teenoor die uitverkorenes (TlS: 8: 31, 33, 34). Die 
uitverkorenes sal nie in die eindoordeel veroordeel word nie (KaTaKpLVwv) 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 vollgUltigen 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 ste!. Christus 
verteenwoordig ( pleit vir) gelowiges in die teenwoordigheid van God. Sy 
verteenwoordiging hou verband met sondes en aanklag. Die een persoon in die 
hele wereld wat 'n aanklaende advokaat voor God die regter kon wees, het die 
uitverkorenes se advokaat 'vir' die verdediging geword. Hy doen dit voor die 
Regter van die wereId, in die eindoordeel van die wereld. 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 Iyding (8: 19 ­
24; 35-36; 38 39). Midde-in huJle probleme is uitverkorenes beskerm deur en 
in die teenwoordigheid van die liefde van Christus (Campbell 1973: 43 - 45). 

611 Cf Joh 2: 1; Hebr 7: 25. In Rm 8: 26 kom {mE fl EVTUYXcivEL voor, maar dit het nie daar '11 forensiese 
betekenis nie. 

 
 
 



317 

Samevatting 4.2.2.S.2:God is die toekomstige Regter en kosmiese Triomfeerder 

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

(i) 	 Die juridiese tenne KaTClxpqw in 8: I en KaTaKpLVClV in 8: 34 vonn 8: 1 - 39 'n 
inclusio. In 8: 1 wys Paulus op die realiteit van die OUOEv KaTcLKPlIw 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 
KaTcLKpqw in 8: 1. Die moontlikheid van 'n juridiese veroordeling van die gelowige 
is net eenvoudig nie op die uitverkorenes (8: 29, 33) van toepassing nie. Daar is net 
eenvoudig niemand wat suksesvol 'n klag teen hulle kan Ie nie. Nie God nie, want Hy 
is die vryspreker (b OlKaUl}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. 

Oi) 	 Paulus se gedagtegang gaan in 8: 31 - 39 nog verder terug as net 8: 1. Dit gaan terug 
na 5: 18. V66r 8: 34 en voor 8: 1 kom die KaTcLKpqw/KaTEKplvEV -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 mens like geskiedenis op 
die 1TOAAOl (5: 15 (2x), 19) en die 1TcLvTas- av9pw1ToUS- (5: 18 (2x). In 5: 18 is 
KaTcLKpqw die resultaat van Adam se sondige daad (1TapaiiTwlla) heel aan die 
begin van die menslike geskiedenis (5: 12 - 14). God die Koning-Skepper 
'veroordeel' die eerste mens en sy daad. Die veroorde\ing behels die dood (5: 12, 16, 
17). 

Die feit dat die sleutelwoord KaTaKpllla in 5: 18 en 8: 1 en 8: 34 voorkom toon dat 
daar 'n voortgang in Paulus se gcdagtegang vanaf Rm 5 na Rm 8 is en dat hy hierdie 
gedagtegang in 8: 34 ( 8: 31 - 39) voltooL God die Koning-Skepper wat in 5: 12 - 21, 
dit wiI se by die dagbreek van die kosmiese en menslike geskiedenis (KOO"Il0S-: 5: 12) 
'geoordeel' (Kpllla : 5: 16) en 'veroordeel' (KaHIKpllla: 5: 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 KOO"Il0S- 'spreek' 
Hy sy uitverkorenes 'vry' (8: 34). Sy vryspraak is gegrond op sy Seun (8: 32) se daad 
van gehoorsaamheid (olKaLwlla: 5: 18) en sy heilswerk (1TapEooKEV iJ1TEP: 8: 32; 
(iTIo9avwv: 8: 34) op die kruis van Golgota. Gelowiges en vrygespreektes is 'vry' 
(EAEU9Epw9EVTES-: 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). 

(iii) 	 Bogemelde twee konklusies toon onder andere weer die volgende: 

Dat die God-Koning, wat vanaf die troon van die wereld (8: 34) heerskappy oor 
sy skepping (K<l0"1l0S-: 5: 12; KTLO"lS-: 8: 39) voer, die oorkoepelendefigllur in Rm 
5 - 8 is. 

Dat die Koning-Skepper (K()O"llOS-: 5: 12) en die Koning-Regtcr (8: 32 - 34), wat 
die God-Koning is, die hwulelende Een is aan die begin en a:m die eil/de van die 
koslIliese geskiedenis. 
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4.2.2.5.3 


4.2.2.5.4 

4.2.2.5.5 

Oat die skeppingsmotief (K{)OIW'): 5: 12; KTtatS': 8: 39) 'n onderliggende en 
deurlopende draad in Rm 5 - 8 is. 

Ekskursus: Die diatribe. 

Die retoriese vraag is 'n kenmerk van die 'kynisch-stoische Diatribe' (Bultmann 
1910). Die diatribe is 'n lewendige, dialogiese vorm van die antieke retorika se 
diskoers. Een van die mees identifiseerbare kenmerke daarvan is die 
aanwesigheid van 'n denkbeeldige vraesteller. Hierdie vraesteller kan 
aangespreek word en kan self vrae ste!. 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: I, 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: I, 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- II: 36). Sien Johnson (1997: 12). 

Ekskursus: Personifikasie van al!apTLa. 

Personifikasie van allaPTla kom in Papyrus Graciae Magicae 4. 1448, asook in 
die Judalsme voor. Sirag 27: 10 verwys na allaPTlm wat soos Ieeus op die loer 
Ie en Sag 5: 5vv. verwys na die vrou van die sonde, Stahlin (1972: 296) wys 
daarop dat dit nie duidelik is in watter mate allaPTla as 'n demoon - allaPTLa 
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: 5). 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 (KaH~KplVEV) 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 popuh~re interpretasie. 
Dit pas weI by die konteks en dit is weI 'n implikasie van wat Paulus se. Hierdie 
siening elimineer egter op 'n illegitieme wyse die juridiese konnotasie van 
KaTEKPl VEV. Die interpretasie wat eksegeties die mees toepaslike is, is om God 
se KaTEKplvEV van die sonde in 8: 3 te sien as: (1) God se yoltrekking 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 (1\100 1996: 480 ­
481), As sondaars se plaasvervanger en substituut «mEp: 5: 8. S: 32) het Christus 
die strafvan God gedra (6py~: 5: 9). 

In God se voltrekking van sy vonnis oor die sonde (8: 3) kan \\el gese word dat 
die lIIag of eintlik die hOllvas (Dunn 1988: 421) van die sonde \'erhreek is, maar 
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dan in die sin dat Paulus die sonde as 'n gepersonifieerde mag sien wat mense in 
sy greep hou (KUplEUW: 6: 12 - 23; ~a(JlXEvw: 5: 21; 6: 12) en daardeur God se 
veroordeling tot die dood (olKaLwl1a: 5: 16; 8: 4; KaTcIKPll1a: 5: 16; 8: 1) oor 
hulle gebring het. In God se voltrekking van sy volle vonnis oor die sonde in 8: 3 
het God effektiewelik die sonde se vermoe om die 'terme te dikteer' vir die wat 
in Christus is (8: 2), verbreek of eintlik vernietig (KaTap),1l0f1: 6: 6; Moo 1996: 
481). 

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

In Rm 5 8 word God, net soos in Hab 2: 4,20; 3: 2 -19; Jes 51: 4,10; 52: 7 - 10; Ps 98: 2; 93­
99, onder die hoofmetafoor van 'n koning uitgebeeld. Hy is iemand op 'n troon (5: 18,21; 8: 
34), wat heers oor sy onderdane / vyande (8: 34 - Ps 110:1). God word ook deur verskeie 
submetafore uitgebeeld, naamlik die van Skepper, Kryger, Redder en Regter. Elk van die 
submetafore beeld die verskeie roUe 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 vuv in 'n opruimingsaksie in die wereld 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 aBe magte; (4) Hy is histories en 
eindeskatologies die Regter van die were1d (5: 15 - 18; 8: 3,31 - 34). 

4.3 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, en Rm 5 
- 8, tree daar opponente of teenmagte teen God op. Hierdie teenmagte word nou 
bespreek en met mekaar verge1yk. 

4.3.2 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. 

4.3.2.1 	 Kosmiese opponente van Jahwe612 

4.3.2.1.1 	 In Hab 3: 8, 10 ell 15 is 'n vyand van die kragdadige oprukkende Jahwe as Kryger in 
sy strydwaens (3: 8) die magte van chaos: die 'diep waters' (tehom: 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 ):ralld. Vol gens 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). 

612 In Hab 3: 10 word tcham gcpcrsal1ificcr. Tehom roep uit en hef sy hande op in erkenning van sy 

hulpelooshcid voor JaIme as die Heerser van alles. Dit erkcn 'n magtiger mag as sy eie (Taylor & 

Thurman 1956: 973 - 1003; Smith 1984: 115 - 117) 
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In Bah 3: J0 is die vyand van Jahwe dic 'dicp waters' of teholn (MT), Tehom is 
soms sinoniem met die 'sec' en weI as 'n ve['\vysing na die Rictsec (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 hullc uit Egipte gevlug 
het (Eks I 15). Jahwe sc 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 - Baal se 
triomf oor Yam (die rustelose see) - skeppingsmitologie (Taylor & Thunnan 1956: 
973 - 1003; Smith 1984: 115 - 117), In beide hierde mitologie is die onderaardse 
diepte en rustelose see uitbeeldings van die monster van chaos (Taylor & Thunnan 
1956: 973 -1003; Smith 1984: 115 117)613. 

4.3.2.1.2 	 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 die 
deurlopende lyn is weer dat die bedreigende opposisie te bO'we 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 'baie 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 vonn die teater en verhoog van die 
menslike lewe (95: 5), asook van d;,e natuurlewe (96: 9,11 - 12; Mays 1993: 119). 

4.3.2.2 	 Menslike I bistoriese opponente van Jabwe 

4.3.2.2.1 	 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 
wereld 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 198-1-: 115 - 117). In die 
wildemis 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 lya/lde. 

4.3.2.2.2 	 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 KOlling'; (2) 52: 8 beskryf wagte wat op 
Sionsmure sing terwyl hulle Jalnve se triomfalltelike terllgkeer n:.1 Sion aanskou; (3) 
die rulnes van Jerusalem word in 52: 9 opgeroep om fees te vier omdat Jawhe 
Jerusalem l'er/os het: (4) in 52: 10 word die boodskap uitgebasull1 dat Jalnve sy mag 

blJ In die Hebreellse poesie 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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(8vVO~ttS') voor die oe van al die nasies (E9vwv) geopenhaar het (OTIOKOAVtVEL), sodat 
hulle sy redding (awTnp(ov ) kan sien (Hanson 1979: 389)"14. 

Die drama in 52: 7 10 het as agtergrond 'n antieke kultiese patroon van hoe Israel 
se bure in die anti eke Midde Ooste die ordening van die KO0j10'5' 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 teruggckeer 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)'15. 

Jahwe word in 52: 7 - 10 ook uitgebeeld as 'n terugkerende Kryger - God ('heilige 
arm' 6vvo~(S': 52: 10). Sy terugkeer word uitgebeeld in die omvattendste 
moontlike universele en kosmiese terme: al die nasies - van die uithoeke van die 
wereld - moet Jahwe, die Kryger, God, se magsvertoon v66r hulle oe aanskou 
(a1ToKaAVtVEl , E9vwv cf Rm 1: 16 - 17). Die vyandige gode en nasies van die 
heidenwereld 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 wereld en hulle 
gode. 

4.3.2.2.3 	 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). Ps 98: 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) oOl'\vinning (98: 2). Die 
subjek van al hierdie werkwoorde is Jahwe. Al die werkwoorde beeld Jahwe ook as 
'n Kryger uit (Longman III 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 Babilonie, hune tweede eksodus. Tydens Israel se eerste eksodus was 
die vyandige mag die Egiptiese farao en sy leer (Eks 1 - 15). As Kryger triomfeer 
Jahwe oor die faraD met sy leer en bevry By sy vo1k vanuit sla\verny en vestig By 
hulle in Kanaan. Tydens Israel se tweede eksodus was die ,-yandige mag die 
Babiloniese koning en sy mag. As Kryger triomfeer Jahwe deur sy instrument -
Kores - en lei By sy volk uit ballingskap weer terug na Kanaan (Longman III 1984: 
267-274). 

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

614 Die woordeskat van Jes 52: 7 - 10 - 8(I1'all(", arroKaAlRVEl ,E81'(01', aWTIlPlm' - dnd ll'eerklallk 
('echo') in Rill /: /6- J7(Hays 1989: 37) 
615 Al die elemente van hierdie antieke kultiese patroon kom ook in Rm 5 - 8 na yore \ 1) God en Christus 
word in krygerterme uitgebeeld (~lEAIl , orrAa, 80UAW6EVTES', OtjJl01'La : 6: 23; uliEPll'-:,0I1E1': 8: 37); (2) 
hulle is I word ook troonbekleers (6E~l(1: 8: 34); (3) 'n tempel word bewoon (OlKEl: S: 9,11); (4) daar is 
vreugde (KQUXWIIEI'Ol: 5: 3,11) en 'n lied (8: 31 39); (5) voor die oe van almal (7:6:-E-;: 5- 12 21). 
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antagonistiese gode en nasies en leers vestig en dit kosmies openbaar (Mays 1993: 
120). 

In die redding van Israel (ysw: MT; aUlTTjpla: LXX) in bogemelde twee scenarios het 
lahwe sy reddingsdade (sedaqot/jesua: MT; bLKaLOaUVTj: LXX) aan die nasies 
(E8vwv,: 98: 2) geopenbaar (Cl1TOKaAUtVEl : 98: 2). Tegelykertyd is sy optrede sy 
koms as Koning / Heerser en as Regter na die were1d (98: 9; 96: 10, 13). Die woorde 
(JUHT)pla, E8vwv, chroKaAutVEl , 8UvalllS' en blKaLOaUVTj 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 gedeeJtes en 
Romeine 5- 8 

In Hab 3: 2 - 19; les 52: 7 - 10 en Ps 98 en 96 word lahwe se koningskap - lahwe malak - asook 
sy krygerskap in historiese en kosmiese terme geteken. In Rm 5 8 sal die fokus van 
'oorlogvoering' en trionif verskuif na gepersonifieerde magte wat op aarde heers (allapTla en 
eavaTos) asook na geestelike magte wat tussen God en mense staan (8: 31 39). 

4.3.3 Die anti-Goddelike magte in Romeine 5 - 8 

Die storie van konflik en triomf in Rm 5 - 8 veronderste1 die bestaan en die mag van 
vyande. Paulus selekteer en fatsoeneer 'n ryk woordeskat om hierdie vyande en magte te 
beskryf. In Rm 5 - 8 bestaan die vyande van God se volk nie meer uit die Kanaiinitiese / 
Ugaritiese, Babiloniese of die Romeinse nasies en gode nie, maar uit: (1) anti-Goddelike 
gees tel ike magte, en (2) gepersonifieerde magte. 

4.3.3.1 Die anti-Goddelike geestelike magte staan in 'n analoe 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 8: 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 wit 'skei' (8: 39). Nie net 
toekomstig nie, maar ook presenties rig hierdie magte 'padb!okkades' op en Ie 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 
(2 Kor 12: 2 -- 4; Traub 1970: 511 - 512). Die laere heme! is bevolk deur verskeie 
vyandige geeste1ike magte. In die teenswoordige aeon kan hierdie vyandige 
geestelike hemelse magte hindernisse Ie of 'padblokkades' oprig wat toegang vanaf 
die aarde tot die hoer heme! blokkeer. Vol gens 2 Kor 12: 3 is die paradys die derde 
heme!. Hierdie magte kan dus presenties die gelowige se toegang tot God verhinder 
(Dunn 1998: 108; Rm 8: 38 - 39). Dit is die universum waarin Paulus en Rm 5 - 8 
dee!. Die vyandige kosmiese geestelike magte het die harte yan die mense in die 
Romeinse Ryk van Paulus se tyd met vrees vervul. Die populistiese algemene 
godsdiens van die eerste-eeuse Meditereense wereld het die Koallos 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 kosmicsc geestelike magtc. 

Die werklike lertne in Rm 8: 38 - 39 wat die geestelike magte en ander 
bedreigings vir die gelowiges beskryf, is die volgende: 

ecLvaTo,; 'w~ 
aYYEAoL apxaL 

EVEoTwTa IlEAAOVTa 

bWCljlEL,;616 

UtVuJlla pa8o,; 

T~'; KTLOLS' ETEpa 

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 kombinasies6l7 

• 

• 	 die magte word in pare genoem (Cranfield 1977: 441; Michel 1978: 284) 
met die uitsondering van 8uvap.EL';, TLS' KTlOLS' ETEpa . 

• 	 OllIe word gebruik. Hierdie gebruik het sy oorsprong in die konteks en 
kan himnies gebruik word om die antitese asook die po\ere magte van die 
KoollOS' aan te dui (Kasemann 1980: 250). 

• 	 die opstapeling van die magte om hulle totaliteft aan te duL 
• 	 die gebruik van die retoriese vraag TLS' (8: 35), soos in 8: 31-34, beskryf 

emosionaliteit (AndersJn 1996: 208). 

Hierdie magte verteenwoordig die wereldlskepping geskei van en in opposisie tot 
God. 
Die vraag of die OpbOIi en die volgorde van hierdie groepering van magte 
tematies, saaklik of struktureel is, bly 'n onbeantwoorde vraag. Die feit dat 
8waflELS' en TL'; !\TLaL'; ETEpa nie in die reeks van pare inpas nie, dui dalk 
daarop dat Paulus nie doelbewus 'n poetiese struktuur daarstel nie. Sy bedoeling 
is eerder om 'n kumulatiewe indruk te skep. Hy wil beklemtoon dat geen 
uiterstes van mens like toestande en omstandighede, in die tyd of in die ruimte, 
nie eens die kosmiese magte - goed of sleg - in hul1e 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 en 
eindeskatologies. 

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

616 In sommige mss kom 8ul'ap El S" na apXCJl voor. Die getuienis daarvoor is egter s\\ak en moet as die 
werk van kopieerders gesien word wat die volgorde van die Iys WOll verbeter (Metzger 1971). 
617 Dunn (199S : 105) gee ill 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: 93j"ls. 

(ii) Hoe Iyk en wat is hierdie magte? 

Die ondergemelde magte is ter sake. 

• Satan 

Die onbepaalde voomaamwoord TlS, met sy ge'impliseerde antwoord 
'niemand' nie, kom vier keer in 8: 31 39 in varierende vraagvorm voor: 
, ...Wie kan teen .... weesT (8: 31 a), 
, ... Wie kan ... aankla .... T (8: 33 a), 
' ...Wie kan ... veroordeel .... ?' (8: 34 a), 
' ...Wie kan ... skei .... T (8: 35 a). 
(In 8: 39 is TLS nie in 'n vraagvorm nie). 

Grammaties word die onbepaalde voomaamwoord, TLS of Tl, 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 TLS funksioneer retories hier in 8: 31 - 35. Louw beskou 
dit as deel van Paulus se styl: 1'( ouv EPOUIlEV 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 TLS en die frase Kae' nllwv 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 se 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 ... veroordeelT 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. KaTaKplvwv in die praesens partisipiumvorm - soos die 
futurum EYKaAEaEl in 8: 33 - roep die beeld op van 'n toekomstige 
gerigsituasie (Michel 1978: 282) met God, die Koning, as die Regter van 
die wereld. Met die vraag 'wie?' word egter nog steeds nie 'n bepaalde 
persoon offiguur bedoel nie. Die formulering is nog steeds algemeen en 
die retoriese styl wil slegs se: 'niemand' (Newmann & Nida 1973: 171). 
Die klag word gerig teen die uitverkorenes van God: EKAEKTWV. 'n 

618 Hultgren (1987: 93 - 94) gee 'n goeie uiteensetting van hoe die elemente van die natum: aarde, lug, 
vuur, water, asook hemelliggame en politieke 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 kettingkIimaks van 8: 28 30. 

Dunn (1988: 504) gee toe dat die retoriese 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 Jig van Job I - 2; Sag 3: 1-2 en 1 Kron 21: I 2 Sam 24: 1) aan 
die Satan gedink het, se hy. 

Verwysings na Satan deur Paulus geskied met die lidwoord: 'die 
Satan ,619. Die volgehoue gebruik van die bepaalde lidwoord reflekteer 
waarskynlik die kontinuerende invloed van die oorspronklike konsep, 
naamlik die van 'n mag wat vyandig teenoor God staan, maar wat deur 
God toege!aat word om op te tree en dan om sy God s'n wi1 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. 
tYKaAE(JEl is 'n juridies-tegniese term vir 'n aanklag in 'n hoi Die 
voorsetsel Kae' beteken: 'teen', 'ten nadele van', Die vyandige aanklaer 
se doel is om God, die Regter, so ver te kry om die uitverkorenes (8: 33) 
te veroordeel. KaToKpLVwv verwys na die negatiewe afloop van 'n 
hofsaak waar die regter die aangeklaagde veroordeel (Wi1ckens 1980: 
172). KOTaKpLVwv sluit ook die gedagte van die besIissende aard van 
die veroordeling in. Die vyandige aanlaer, Satan, vra 'n finale 
veroordelhg en vonnis deur God die Regter. Die finale heil van die 
uitverkorenes is dus op die spel. 

• Bose geestelike engele en magte. 

Die drie woorde aYYEAOl, apxoL en 8uva~(s venvys na hemelse wesens 
wat die 'tussen ruimte' tussen die heme! en die aarde bewoon, RuBe 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 doelstelhngs met die mens en die K6(J~os 
(Dunn 1998: 106). 

• AYYEAOL : 'engele' (NAB). 

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

619 Verwysings na 'die Satan' kom geredelik in die Pauliniese korpus voor: Rm 16: 20; I Kor 5: 5; 7: 5; 2 
Kor 2: II: II: 14; 12: 7; 1 Tes 2: 18; 2 Tes 2: 9; 1 Tim 1: 20;. Sien ook 'die god van hierdie wereld' (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). 

 
 
 



326 

Hier in Rm 8: 38 het die woord 'n negatiewe nuanse (ef 1 Kor 6: 
3; 11: 10; 2 Kor 12: 7; Gal 3: 19; Ko! 2: 18; Reid 1993 a: 749; 
Dunn 1988: 507). Waarskynlik het Paulus die engele wat die 
'Iaer' hemelruim bewoon in gedagte (ef2 Kor 12: 2; Efes 6: 12). 
Deur die posisie wat hierdie engele beklee kan hulle: (1) 
'padblokkades' of hindemisse tussen God in die hemel 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 potensiele 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 spesifieke verwysing is 
waarskynlik doe1bewus: die hele reeks van hemelse wesens, hoe 
ook al voorstelbaar, is in die oog (Dunn 1988: 507). 

• Apxal : 'bose magte' (NAB). 

Wat die woord 'heerser' - apXrl of apx~w - 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 se: geeste1ike wesens wat agter menslike politieke 
owerhede staan (Cull mann 1956: 80 - 82). 

Alhoewel Paulus die woord apXrl gebruik om seku1ere 
owerhede aan te dui (Rm 13: 1), dui hy meer dikwels magte of 
owerhede van die geesteswereld daarmee aan (1 Kor IS: 24; Kol 
I: 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). ApxaL 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 
apxal dus op die status van heersers as bo-aardse magte. Dit is 
dus 'natuurlik' dat apxal hier op bose geestelike magte dui 
(Moo 1996: 545; Wink 1984: 49t20

. 

• ,1.uvaIlELS': 'kragte' (NAB). 

Die woord 8wUIlELS' dui weens die voorkoms saam met apxal 
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 ouvalllS' 5, 6). Dit was ook natuurlik om bo-aardse 
geestelike magte voor te stel as wesens \\'at gekenmerk word 
deur mag (2 Kon 17:16; 4 Mak 5: 13; Dunn 1988: 507; cf Mat 
24: 29; Mark 14: 62; Hand 8: 10). In die Joodse geskrifte van 

620 In die Judalsme het apXD die betekenis van bo-aardse magte in I Hen 6: 8: 61: 10; T Tob 49: 2. 
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die Hellenistiese tyd het dit gebruiklik geword om die woord 
buVa\.1ls - die primere Griekse woord vir 'mag' - as 'n tegniese 
term vir engele of demoniese magte te gebruik (Arnold 1992: 
445). Hierdie 'magte' is gesien as wesens wat wydverspreide 
beheer oor die mens se bestaan asook oor aile aspekte van die 
natuur gehad het (Jub 2: 2; Arnold 1992: 445). 

Die vraag is of bUVU\.1lS na 'n bose mag verVvYs? Wink (1984: 
182) het slegs een Griekse ms gekry as 'n voorbeeld waar 
bUva\.1ls =bose mag (1 Hen 20: 1). Aangesien 1 Kor 15: 24 die 
woord DUVa\.1ls- gebruik ten opsigte van Christus se heerserskap 
aosook sy 'vernietiging' van aile bUVcl.\.1ElS', oordeel Dunn dat 
Paulus ook hier in Rm 8: 38 'n mag wat vyandig teenoor God 
staan in gedagte het (1988: 106). 

Die woorde CiYYEAOl , apxal. en bUVcl.\.1ElS 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 bree sin inklusief is 
van elke denkbare toestand in die wereld 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' (iJlVW\.1u en ~cl.eos) is astroZogiese 
terme (Bertram 1972: 613; LSG TU1TEW6s; BAGD ~6.eos). 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 
(Kasemann 1980: 251); (3) die totaZe heelal in 'n ruimtelike sin (Moo 
1996: 546),621 saam met die feit dat die magte wat die hemelliggame kan 
belnvloed ook die mens en sy bestemming kan be'invloed (Dunn 1988: 
508; 1998: 107). Hierdie magte kan weer: (1) die dinge bokant die 
hemel en onderkant die aarde wees (Kerkvaders: by r..loo 1996: 546); (2) 
die heme! en die aarde self wees (Hodge 1864: 292): (3) die heme1 en 
die hel wees (Cranfield 1977: 443, op grond van Ps 139: 8). 
Waarskynlik is die siening van Moo (1996: 546), dat t:4iw\.10 en ~cl.eOS 
die totale heelal aandui, saam met die van Dunn (1988: 508) dat 
hemelruimmagte mense kan beYnvloed, korrek. 

621 Y'tVWll O dui die hoogste punt in die uitspansel aan wat hemelliggame bereik (Benr:lm 1972: 613). 
BaOo,> verwys na die hemelruimte onderkant die horison vanwaar die hemelliggame ol'koJl1 (BAGD 
~cieos). Die gebruiklike antitese van UtVwlW is TaTTE:l vo", wat die laagste punt is wat dIe hemelliggame in 
hulle beweging bereik (Dunn 1998: 106). 
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• Die totale tydsdimensie. 

Die woorde ElJEaT(~ha OUTE IlEAAOlJTa 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 geesteJike wesens 
(Wilckens 1980: 176-177); (2) Of na teenswoordige Of toekomstige 
omstandighede of gebeurtenisse wat die uitverkorenes se band met God 
in Christus wil deurbreek (Moo 1996: 545; Dunn 1988: 507). Siening (I) 
het geen stawende getuienis nie, daarom word siening (2) as korrek 
aanvaar. Soos die woorde v<\;ulJla en ~a90') op die totale heelal in 
ruimtelike sin dui, dui ElJEaT0JTa en IlEAAoVTa op die totale tyddimensie. 
Saam vorm hierdie twee pare frases aBe tyd - ruimtelike dimensies wat 
die band tussen God in Christus en die uitverkorenes tot niet wii maak 
(Wink 1984: 50). 

• Die totale skeiding van God. 

Die woorde 'dood' en 'Iewe' (savaTo') en 'w~ )staan heel aan die begin 
van die Iys van tien 'magte' wat die gelowige bedreig. Die woorde 
ciTro9avwv (8: 34), 9avaTovllE9a (8: 36) en 9aVaTO') (8: 38) beteken: 
(1)'n metaforiese sterwe of martelaarskap (8: 36); (2) 'n kosmologiese 
gepersonifieerde mag (8: 38). Sien Black (1984: 427,429). 

edvGro5' as 'n kosmologiese gepersonifieerde mag is in 8: 38 ter sake 
(Dunn 1998: 124 127). Dit is nie per toeval dat savaTo') die eerste 
item op die lys van tien bedreigings in 8: 38 - 39 is nie. In die 
beskrywing van die twee groot vyandige gepersonifieerde magte in 5: 12 
- 21, het die dood as die finale groot bedreiging vir die vrygespreekte 
soos 'n swaard oor sy hoof bly hang. Die dood as gepersonifieerde 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 
aeon gestel. Hier in 8: 38 word daardie probleem ten volle uit die weg 
geruim (Dunn 1988: 506 - 507). In 8: 38 word 9alJaTO') vir die laaste 
keer genoem en weI as 'n mag wat tussen beide wil tree tussen God en 
diegene vir wie Hy in Christus lief is (8: 39). 0civaTo') is egter nie 
daartoe in staat nie (8uv~aETaL). Sy poging misluk totaal (8: 39). 

ZCtlr] word in 8: 38 aan salJaTo') gekoppel en wei in 'n negatiewe sin. 
'Lewe' het in 8: 38 waarskynlik drie betekenisse. Dit verwys na: (1) 
'hierdie [ewe', in die sin van 'n bestaan in die teenswoordige aeon (Dunn 
1988: 507); (2) 'n lewe van [yding (cf 8: 35) of om martelaarskap in die 
gesig staar (8: 36; Moo 1996: 545); (3) 'n bedl'eigillg en wei omdat 
'Jewe' in die teenswoordige aeon 'n bedreiging vir die uitverkorenes 
inhou, aangesien die sonde as gepersonifieerde mag die sondige mens 
'beheers' as 'n koning en 'n slawedrywer (6: 12 - 23: Dunn 1988: 513). 
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Die koppeling van 8civaTo<; en 'w~ as 'n antitetiese paar in 8: 38 is 'n 
manicr om op 'n omvattende wyse elke dcnkbare toestand van die 
menslike bestaan wat die uitverkorene van God wil vervreem, te omvat 
(Dunn 1988: 507). 

• Alles denkbaar. 

Die frase OUTE Tl<; KTlat<; hEpa sluit die lys van tien bedreigings vir die 
uitverkorene in 8: 38 - 39 af. Paulus sluit dus af met 'n omvattende 'enige 
geskape ding' (Moo 1996: 546). Saam met oihE 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 uitgesluit 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 analoe verhouding tot God 

'n Indrukwekkende Iys 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 wi! 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 
(inTEp: 8: 32) en die Koning-Regter (8: 31 - 34). Hy heers. Niks ry sy heilsplan (8: 28 - 30) in 
die wiele nie (XWp[OEl: 8: 35). Hy triomfeer. Christus triomfeer. Uitverkorenes triomfeer 
(8: 37). 

4.3.3.2 	 Die anti-Goddelike gepersonifieerde magte staan in 'n analoe verhouding tot 
God. 

Daar is twee 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 vlees 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 hul1e twee handlangers word in 7: 5 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 paar merkwaardige 
wesenstrekke. 
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• Die verskuiwing weg van nie-alJ..upTLU woorde. 

Die stamverwante vorme al-1apTla / al-1apTwX.os-/ al-1apTaVu) kom min in Rm 1 
- 4 en 9 - 11 voor. A~wpTla kom voor in 3: 9, 20; 4: 7, 8 en 11: 27. 
Al-1apTlIJAOS- kom net in 3: 7 en al-1apnlvw net in 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 weI in Rm 1 
4 funksioneer is rrapapaGlS-/ rrapapaTT1S' / rraparrTwl-1a. In 2: 23 en 4: 15 word 
rrupapuGlS-, in 2: 25, 27 word rrUpapclTTJS- en in 4: 25 word rrUparrTwl-1U 
gebruik. In 5: 15 (2x), 16, 17, 18, 20 kom rrUpmTTwl-1U weer voor, maar dan in 
'n woordspel met woorde met -l-1u uitgange. In Rm 5 - 8 is daar 'n verskuiwing 
weg van hierdie woordgroepe. 

• Die verbasende oorheersing van alJ..upTLu. 

Van die vier en sestig voorkomste van Ul-1aPTtU in die Pauliniese korpus is 'n 
driekwart daarvan in Rm. Andersom gestel, al-1UpTla kom drie keer so dikwels 
in Rm voor as in die res van die Pauliniese korpus as 'n geheel. Meer 
merkwaardig is dat een en veertig van die agt en veertig voorkomste van 
al-1apTla in Rm 5 - 8 in 5: 12 - 8: 3 voorkom, wat op 'n buitengewone intensiteit 
van gebruik in hierdie gedeelte dui. Hierby moet nog die gebruik van die 
werkwoordul-1apnlvw in5: 12, 14, 16en6: 15gevoegword. 

• Die treffende personifikasie van alJ..upTLu. 

Die al-1apT woordgroep in Sf verskeie konstruksies kom in Rm 5 - 8 in die 
volgende vier vorme voor: Ul-1upTTJl-1a (7: 5 vgl. 3: 25; 4: 7; 11: 27), Ul-1apnUAWv 
(5: 8, 19; 7: 13), Ul-1apTla (een en veertig keer) en ul-1apnlvw (5: 12, 14, 16; 6: 
15). Die godsdienstige gebruik van die ul-1apT-woordgroep dui byna altyd op 'n 
oortreding in verhouding tot God met die klem op skuld, dit is 'sonde' (SHihlin & 
Grundmann 1972 : 295). In Rm 5 - 8 kom al1aprLa 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 
sonde in 5: 12 - 8: 3 dui egter op sonde as 'n persoonlike mag (Dunn 1998: 
112)622, 

Rm 5 8 beeld die personifikasie van die sonde soos volg uit. Die sonde is deur 
'A8U1-1 in die wereld ingebring: ElS' TOV Koal-10V ELailAeEV: ( 5: 12). 'A8ufl 
was die eerste een wat gesondig het. As gevolg daarvan kan gese word dat aIle 
mense gesondig het. Die frase E¢' ~ rrclvTES' Tll-1apTOV 623 word op die mees 

622 In die res van die Pualiniese korpus oorheers die meervoud cqwpTTllla,a. 'n Beskrywing van die 
relevante Hebreeuse en Griekse woorde in die OT en LXX kom by Stahlin & Grundmann (1972; 299 ­
316) v~~r. Personifikasie van die sonde kom in Papirus Graecae Magicae 4. 1448 v~~r \\'at verwys na 
Amartiai Xthoniai, 'n spesie demone in die onderwereld. By die Juda'isme was daar die neiging om sonde 
te beskoll as 'n mag wat mense beheer en inspireer (Sirag 27: 10). In die Koemraam gemeenskap is die 
sonde gekarakteriseer as die 'engel van duistemis' (1 QS 3. 17 - 23). Sien Ruijs (1964: 5-13). 
623 Rm 3: 23 gebruik ook ~p.apT()V en weI in opvolging v 5: 12, Die aorisnls vorm kan in 3: 23 verwys na 
die sonde van aile mense 'in en met Adam' in die verlede. Dit is volgens Moo egter ml.'l.'r waarskynlik 'n 
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akkurate wyse vertaal met 'omdat' of 'vir hierdie rede' (\Vllckens 1978 - 1982, 
312; Dunn 1988: 273 - 274t24. 'n Oorsaaklike verband word dus gele tussen die 
oorsprong van die sonde in 'ASap en aile mense (5: 12,14,18,19; 7: 9; 8: 4, 6). 
Met verwysing na die 'sonde' wat die K/)(Jp.ot; binnegekom het, gebruik Paulus 
a/1apT{a in die enkelvoucf,25 om daarmee die radikale mag van die sonde aan te 
dui (Byrne 1996: 162) en wei as 'n mag wat heerskappy voer oor aile mense 
(rraVTEt;, 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 bee1d van 
verslawing aan die sonde die dominante motief en word sonde vergelyk met 'n 
slawemeester wat 'n loon betaa1 (6: 23). Die mens is u¢' QIWPTlUV, 'onder die 
mag van die sonde' (3: 9), aan wie hy soos 'n sIaafverkoop is (6: 16,20; 7: 14), 
en wie hy met sy Iiggaamsledemate (6: 13) dien (6: 6, 17,20: 7: 23). In 7: 8 11 
word sonde vergeIyk met 'n lewende wese - die slang van Gen 3 ? - of met 'n 
slim vyand wat sy geleentheid aangryp en in 'n militere sin 'n brughoof slaan 
binne die swak mens (BAGD, d.¢oPIl~, Dunn 1988: 380). En in 7: 14 betreur 
Paulus se 'ek' dit dat hy 'vIeeslik' is, en '5005 'n slaaf aan die sonde verkoop' is, 
soos 'n verslane krygsgevangene wat in slaafskap verkoop is. AllapTla begin 
lewe (7: 9) en 'mislei' die mens (7: 11) en 'woon' in hom (7: 17,20). Die sfeer 
van mag van allapTlu geskied deur die oavaTOS' (5: 21), die (jap( (7: 5, 14; 8: 
3,6 8, 13) en die VO/1oS' (7: 5). AllapTLa voer sy heerskappy deur die ecivaTOt; 
(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 (J6.p~ (7: 5, 
14; 8: 3, 6 8, 13) en die v61l0s (7: 5) vorm dit nag alliansies om 'n 
vreesaanjaende viermanskap te vorrn (Dunn 1998: 150, 477). Die heerskappy 
van allapTla in die au aeon saam met sy bondgenote is volgens die woord 
rravTES' in 5: 12 (cf 3: 23) iets universeel. Die sonde word dus in Rm 5 - 8 
geteken in terrne van die mag van sonde self(6: 1 - 23), maar ook in terrne van 
sy terreine van mag, naamlik die dood (5: 12 - 21), die (jap{ (7: 5, 7 - 25; 8: 3,4 
- 13) en die VOIlOS (7: 1_25)626. 

• 'n Vreesaanjaende viermanskap. 

Die sonde vorrn 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 wereldverhoog, en die (J6.p~ (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 Of die 
sonde, die dood en die sondige lewensbestaan, Of die sonde. die dood en die wet. 
Saam heers hierdie tirannieke viermanskap oor die au aeon (5: 12 - 21; 6: 1-8: 

'opsomming' aoristus, wat die sondes van aIle mense deur die verlede opsom in een t'nkele 'moment' 
(1996: 226). 
624 Die laat voor - Christel ike Joodse literatuur voer die oorsprong van die sonde ten:f: na Eva (Sirag 25: 

24; 2 Hen 30: 17; ApMos 14 en vgL 32: 1). In hierdie literatuur word' A8eql as ien12:1d wrhewe geteken 

en word daar op die 86~a van' AbG[.l gefokus as iemand wat na die beeld van God g;;'5kape is (Sirag 49: 16; 

Jub 2 - 5; 3: 28: 19: 27; 1 QS 4: 22 - 23; CD 3: 20 4: 2; 1 QpHab 17: 13 - 15). PJ-.l~US breek in 5: 12­
14 met hierdie tradisie oor' A8a[.l se 86~a en keer terug na die vroeere tradisie van G~:l .2 - 3 deur die 

o<?rsprong van die sonde aan' Aocql toe te skryf. 

61, agt en veertig van die drie en sestig voorkomste van ajWpTla by Paulus is in Rm. S!egs drie is in die 

meervoud. \'an die sestien voorkomste buite Rm is nege in die meervoud. 

626 Stahlin (1972: 296) wys daarop dat dit nie dllidelik is in watter mate sonde gesier; \\ ord as 'n denlOon 

wat in die plek van Satan optree nie. Satan figureer glad nie direk in 5: 12 - 8: 3 nie. 
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13; VVV ; :5: 9; 6: 22; 7: 6; 8: 1). In 5: 12 8: 39 triomfeer God en Christus en 
die Gees oor Cq.taPTlf1. Hierdie triomf word deeglik in hoofstuk 5 bespreek. 

(ii) Dic dood as 'n twcede groot mag. 

Naas die sonde as die eerste of hoofaktellr op die wereldverhoog, is die dood die 
tweede hoofakteur. Saam met die cyape en die VOl-LOS' as hvee handlangers vorm 
hierdie vier magte 'n viermanskap in Rm 5 - 8 (Dunn 1998: 146, 150). Die 
uitbeelding van 9aVf1ToS' in Rm 5 - 8 openbaar drie belangrike sake. 

• 'n Sterk fokus op 9avaTos. 

Die stamverwante woorde chro9vTICYKW / 9aVf1ToS' / 9f1VGTOv) vertoon 'n baie hoe 
digtheid in Rm 5 8. Die vorme kom baie min in Rm 1 - 4 en Rm 9 - 11 voor. 
Die woorde cm09VTICYKW en 9avaTow kom slegs een keer in hierdie twee 
eenhede voor , terwyl 9aVGToS' slegs een keer in hierdie twee eenhede saam in 1: 
32, voorkom. Hierteenoor kom 9aVGToS' twee en twintig keer, en cm09VTICYKW 
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 9avaTos. 
In Rm 5 - 8 kom die cm09-woordgroep in vier betekenisse voor. Soms verwys 
9aVGToS' na diejisiese 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 Cq.taPTLG word ecivGToS' as 'n 
dominerende heersende mag :n Rm 5 8 uitgebeeld. 0aVGToS' heers soos 'n 
koning in die K6CYIlOS' (5: 14, 17) en wel vanaf 'A80.11 (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 wereld (NAB) en vol gens 8: 38 is dit 
een van die kosmiese magte wat tussenbeide wil tree tussen God en die wat hy 
lielliet. 

• 	 Die intieme band tussen aJlapTla en 9avaTos. 

Die hoofklem in verband met die dood val in Rm 5 - 8 op 5: 12 8: 2 waar daar 
agtien verwysings daama 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.627 Daar is vier verskillende fasette in verband met 
die dood wat in 5: 12 21 na yore 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 wereld (5: 14) as iets wat nie voorheen daar was 
nie en 'n binnedringing in God se skepping is (5: 18 - 19); (4) as 'npersoonlike 
en objektiewe kosmiese mag wat soos 'n koning en in besirrer 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 Oll na die nuwe aeon is 
(Nygren 1949: 19 - 26). 

6~7 Die verbintenis tussen God, Christ us en die Gees met die dood in Rm 5 - 8 word hier voorlopig buite 
rekening gelaat. Hierdie verbintenisse \vord behandel by: (1) hoofstuk 4.4, die triomfgedagte in Rm 5 8; 
en (2) hoofstuk 5 wat hierdie studie saamvat en afsluit. 
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Die antitese tussen die twee aeone kan volgens 5: 17,21 opgesom word as die 
opponering van die' heerskappy vall die lewe' en die'heerskappy van die dood' 
(Beker 1990: 81). In die ou aeon is eciVOTOS' (5: 17) naas CIIWPTLO (5: 21) 
koning. 

In Rm 6: 1 23 is daar verskillende subtiele nuanses van die dood. Daar word 
daama venvys as 'njisiese ofjisiologiese gebeurtenis (6: 2,6, 10, 11; cf 6: 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 
(KaPlTov: 6: 21) en uiteiflde (TEA-oS": 6: 21) en loon (otJ;WVLa : 6: 23) die 
(Jdvaro5"{6: 21, 23). 

Rm 7: 1 6 verwys in die analogie van die huwelik na die dood as ietsjisies (7: 2 
-3), as 'n bevryding (7: I, 4), as die resultaat van die sonde se greep op die 
VOf1oS' (7: 5 - 6), asook van 'n lewe EV TU aopKL (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 hoofnuanse van die dood in 7: 7 - 25 is dat dit die resultaat 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 KGTG. lTVEUI-La (8: 4 6) 
asook EV iTVEVl10n (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(Ev XplaT~: 8: 1; EV iTVEVI1Gn: 8: 9); met die (Jwf1a se fisiese 
sterflikheid (8: 10, 11) en as die uiteinde van 'n [ewe KarG acipKG (8: 13). Rm 
8: 18 25 handel oor die vernuwing van die skepping deur God en hier word na 
die dood venvys in verband met die bevryding van die gestorwe liggaam (8: 23). 
In Rm 8: 31 - 39 wat 'n lied is oor God se eindeskatologiese Iriomfword na die 
dood venvys as een van 'n reeks kosmiese magte wat die vrygespreekte in die 
eindoordeel van God wil skei (8: 38 - 39). 

Vol gens Dunn (1998: 125 - 126) blyk uit bogemelde uiteensetting van die 
geweldige belangrike plek wat advaroS' in Rm 5 8 inneem, onder andere die 
volgende: 

• 	 Dat advaroS' as die tweede hoofakteur op die kosmiese verhoog soms 'n 
dllO, 'n trio of 'n viermanskap met opapr{a, die (Jdpe en die VOf1oS' 
vorm. 

• 	 Dat eciVGTOS' die uiteindelike en ergste resuitaat van die optrede van 
(iJwpria is (5: 12, 14). 

• 	 Dat adl'GT05" God se regmatige Kptf1a en KaraKpl/-w (5: 16) is op die 
eerste mens se lTGpGlTTtol1G (5: 15(2x». 

• 	 Dat eciVGTOS' die verbeuring vanjisiese (7: 10), gt.'csrclike (7: 9; 8: 4 - 8) 
en ewige /ewe (6: 21,23; 8: 38) is. 
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• Oat ecl.VGTOS baie mense raak (oL TIOAAOl, 5: 15), 

• Die ewige dood. 

Paulus praat nie in Rm 5 8 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 edvaTO'; egter weI 
as die resultaat (ds: 6: 16), die vrug (KaPTIOV ; 6: 21), die uiteinde (TEAOS: 6; 
21) en die loon (()<J;wvw : 6: 23) daarvan voorgehou, In 5: 21 en 6: 23 word 
ecl.VUTOS ook leenoor 'n lewe wat alwvw,; is, gebruik, In 5: 16 word die 
woorde Kp{JW en KaTdKpllW gebruik, en in 7: 5 'n graanoes beeld. Uit 
bogemelde blyk dit dat Paulus se gedagte weI in 'n kronologiese lyn na 'nfinale 
lyd in die toekoms ontvou waarin BdvaTo,; weI, 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)628. 

In 5: 12 - 8: 39 triomfeer God en Chrislus en die Gees oor die 8avuTos. Hierdie triomf word 
deeglik in hoofstuk 5 bespreek. 

4.3.3.3 N0J10S en (Jape is handlangers van die sonde en die dood. 

Die twee aardse konings, a~upT(u (5: 14; 6: 12) en ecl.VUTOS (5: 20; 6: 13), wat 
as gepersonifieerde magte (Dunn 1998: 111) in die KO(J~OS (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), 

4.3.3.3.1 N0J10S as 'n vennoot van die sonde en die dood.629 

In 7: 5 - 8: 3 is daar intieme verbitenisse tussen a~upT[u leavuTos en vo~os. 
NOJlos is 'n sentrale tema en 'n belangrike subplot in Rm.630 Rm 7: 5 verbind 
die rolIe van (Jcip~, a~upT[u, VOJlOS en ecl.VUTOS eksplisiet. In 7: 5 - 8: 7 
kommandeer die sonde en die dood die vo~os teen sy sin op (7: 5). 

Rm 7: 7 - J3 Ie die verband tussen die VOIlO'; en allapTLalBdvaTo,; bloot. Die 
'tema' van 7: 7-11 Ie daIk in 7: 5: die sondige hartstogte van die mens 
(aJlUpTlu) opereer deur die VO~OS om 8avuTos te bewerk. In 7: 7-11 stel 
Paulus VO~OS en EVTOA~ gelyk aan mekaar (7: 8,9,12),631 Sonder die v6~os is 
a!.wpTlU dood (vEKpa: 7: 8) en lewe die mens «(aw: 7: 9). A~UPTlU het egter 
die geleentheid wat die EVTOA~ bied aangegryp en 'n vastrapplek (a<poPJl~: 7: 
8,11) in die mens verkry, hom mislei (E~T]TIaTT](JEv: 7: 11) en hom dood gemaak 
(aTIEKTELVEV: 7: 11), Die EVTOA~, wat eintlik 'n middel tot lewe moes wees 
«((u~ : 7: 10 == Gen 2: 16-17), het die middel tot die ecl.vuToS geword (7: 10,13). 

6~8 By Dunn 1998: 125. 

6~9 In 7:1 word die woord KUPlEl1lU gebmik as verwysing na die 'heerskappy' van die \'O~LO'), Dit skep die 

indmk dat die papo') 'n gepersonifieerde mag is, Die konteks offokllS van 7: 1 is egter die beperking van 

die wet se heerskap oor 'n vroll wat 'n weduwee geword het (Dunn 1998: 156). 

oJ!) NoftoS' kom 119 keer in corpus Paulinum voor en twee en sewentig keer in Rm. Tussen 2: 12 en 8: 7 

kom VOIlOS' ses en sestig keer \'oor en in 7: 1·25 kom dit drie en twintig keer voor (Dunn 1998: 131,156), 

031 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 
cqwpTla, ecivaTos en VO\lOS nog 'n vierde ralspeler by, en dit is 'ek'! - EYW as 
(JapKtl/05' (7: 14). Verder in 7: 14-17 is die fokus dan op die mens/persoon as 
(Jape (Dunn 1998: 157). Rm 7: 18-23 handel dan weer oor die va\lOS en 
u\lapTLa. Hierdie verse toon dat u\lapTLa die va~LOS misbruik, net soos in 7: 7­
13, en EyW al vaster aan 96vaTos bind (7: 23,25). Deur cqwpTLa se houvas op 
die aap~ van die mens (7: 5; 8: 3) was die mens onmagtlg am die va\los te 
vervul (8:3). 

Samevatting: 

NO\loS is die instrument waardeur Ct\lapTla bemagtig word am sy ral te spee!. Die uiteinde van 
hierdie rol van v6\loS is dat dit onder die veroordeling van God te staan kom (KaTaKpL\la: 8: 3) 
en van sy magteloosheid (aouvaTov: 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 vanwee O\lapTla. 

4.3.3.3.2 Eapt as 'n vennoot van die sonde en die dood. 

In 7: 5 - 8: 3 is daar - soos in die geval van va\lOS - intieme verbintenisse tussen 
o\lapTla/9avaTos en aapt Lap~ is 'n belangrike tema in Rm 5 8 en vervul 'n 
belangrike subplot daarin.632 Rm 7: 5 verbind die roIle van aap~, O\lapTLa, va \lOS 
en eciVOTOS eksplisiet. 

Die vertaling van ac:lP~ is nie maklik nie.633 Die NAB se vertaling van 'sondige 
natuur/lewensbestaan' - afhangende van die konteks -kan aanvaar word. 

L6p~ verwys na 'n aspek van die mens se bestaan. Watter aspek? Vir Schweitzer 
(1971: 143) verwys a6p~ 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 .634 

Lap~ maak die mens swak (6: 19) en is die middel waardeur die mens aan die 
O\lOpT(O verkoop is (7: 15) en onder die mag daarvan is (7: 15). In 7: 5 en 7: 18,25; 
8: 3 is a6p~ die sfeer/terrein waar die 'ek' is - Eyw as aapKLvos (7: 14). In 7: 14-17 
val die fokus op die menslpersoon as aap~ (Dunn 1998: 157). In 7: 18-23 val die 
fokus dan weer op U\lOpT(O en va\los. Hierdie verse toon dat Ct\lOpT(O die v6\los, 
net soos in 7: 7-13, misbruik het en die 'ek' al vaster aan 96vaTos gebind het (7: 23­
25). Deur v6\loS het a\lopTlO 'n brughoof geslaan in militere sin (Reid 1993: 950) 
na die innerlike (E\lOt) van die sondaarmens. Binne die mens 'voer' a\lopTlo 'kryg' 
(avnaTpoTEUO\lEVOV: 7: 23) en maak hy hul1e 'gevangenes' (olXllaA.u.lTl(ovTo: 7: 

632 Ldp~ is 'n belangrike antropologiese term in Rm. Die \voord kom een en negentig keer in die corpus 
Paulinum voor, waarvan ses en twintig in Rm is. Geen ander NT skrywer gebruik die teml so baie nie 
(Dunn 1998: 62). 
633 Die REB en NIV vertaal acip~ in Rm 1 - 8 respektiewelik soos volg: menslike/menslike nanlUr (I: 3), 
vlees/fisiese (2: 28), natuurlike afkoms/onwrtaal (4: 1), blote menslike natuur/sondige natuur (7: 5), nie­
geestelike self/sondige natuur (7: 18,25), natuur/sondige natuur (8: 3), ou natuur/sondige natum (8: 4-5). 
bH Verskeie betekenisse word aan acip~ toegedig: (I) die fisiese substansie van die liggJJm (Hebreeus: 
basar); (2) 'n kosmiese mag (Bultmann 1952 : 245); (3) 'n beginsel van sonde = die sondige-in-sigself 
(Ridderbos: 1975: \03-4); (4)'n Gnostiese aeon (Ktisemann Leib: 105); (5) psigologi.:s (Schweizer 1971: 
104-5); (6) in die vorm EV Ti:] aapd (7: 5;18; 8: 3,8,9) iets antiteties teenoor EV XpW-'J (8: 1-2)1 EV 
TTVEUlWTl (8: 9)!KaTCI TTl'EullOTl (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 slawemy deur die mag van allapTla en sy agent 
VOIlOS', roep in 'n klagvorm - soos Israel (Eks 2-3, Klaag1 1-3) - na 'n bevryder 
(puollat : 7: 24). Weens allapTla se houvas op die aap~ van die mens (7: 5; 8: 3) 
was die sondaarmens onmagtig om die VOIlOS' te vervul (8: 4). 

Samevatting: 

Z:ap~ is die instrument waardeur allapTla en ecivaToS' geheel en al bemagtig word. Die uiteinde 
van aap~ is dat dit as aapKoS' allapTLaS' onder die KaTaKpllla van God kom en deur Hom 
veroordeel, gevonnis en buite aksie gestel word (8: 3). Deur sy veroordeling van en vonnis 
voltrekking oor die aap~ (KaTEKplVEV), triomfeer God oor die sonde deurdat Hy dit in Christus 
se aap~ allapTla op die kruis van Golgota buite werking stel (Cf KaTTJPy~eTJIlEV: 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) menslikelhistoriese magte. In Rm 5-8 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 weI as Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter. 

4.4 Die triomfvan Jahwe in die relevante Ou Testamentiese gedeeltes 

4.4.1 Inleiding 

Twee triomferings word in hierdie hoofstuk uiteengesit, naamlik Jahwe se triumf 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 triomfeer God oor die wet (8: 4) en die sondige natuur van die mens (6: 4 ­
8: 13). 

4.4.2 Jahwe se triomfin 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. Die 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 wereld ge\'estig het (kwn: 
93: 1). Sion en die tempel in Jerusalem figureer in beide psalms: die tempe] in 93: 5 en 
Sion in 99: 2. Die verwysing na Jahwe se troon in 93: 2 vind \veerklank in sy voetbank 
in 99:5. Verse 5 en 9 van Ps 99 is identies behalwe vir die volgende yervanging: 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 die tempel in Sion is. Die verwysing na Jahwe se voetbank (99: 
1) verwys na die berg Sion (99: 2,5) en dus die tempe I (gerubs: 99: I). 

Die verwysing na die tempe I as die voethank van Jahwe druk waarskynlik die gedagte 
van oorwinlling en heerskappy ('dominion and rule') uit (Dictionary of Biblical Imagery 
1998: 906).635 
Jahwe se triomf en heerskappy is iets histories onder die nasies omdat Jahwe Israel 
triomfantelik in Kanaan gevestig het, en dit is ook iets kosmies omdat Hy die (Riet-)see 
onderwerp het (Ps 98: 1-3; cfHab 3: 15; Job 9: 8). lahwe 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 lahwe 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, die Koning, as medetroonbekleer is (8: 34), na sy triomf 
oor koning ollaf)TLa (6: 10; 8: 3) en koning eQvaToc; (6: 5,8; 8: 11).63'> 

4.4.2.2 Jahwe triomfeer as Skepper. 

lahwe se opmars as Kryger vanaf Egipte na Kanaan in Hab 3: 2-15 was tegelykertyd 66k 
'n erkenning van Hom deur die skepping. By het 'gestaan en die aarde gemeet' (3: 6; 
RSV; 'geskud': NAB).637 Die aarde as skepping - staan dus onder lahwe se beheer 
(Taylor & Thurman 1956: 973 - 1003; Smith 1984: 115 - 117). Daarby word die berge 
en die heuwels ontwrig: hul1e 'verkrummel' en 'sak inmekaar' (NAB). In lahwe se 
opmars word die berge en die heuwels ontwrig. Bulle word gedwing om Jahwe as 
KoninglHeerser 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 die van 'n dreigende opposisie. Bierdie opposisie word egter te bowe gekom deur 'n 
triomf wat mag manifesteer en 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) is 
die 'riviere' (93: 3(2x», die 'baie waters' (93: 4) en die 'see' (93: 4). In die rot van 

635 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 letter like 
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 se oorwinning oor 
Satan en in 1 Kor 15: 25 van Christus se eskatologiese triornf. 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?) 
636 Rm 8: 34 het as OT agtergrond Ps 110: 1. Die hoogtepunt van Jaime se historiese triomf oor die nasies 
en hulle gode is sy onderwerping van Dawid se vyande (1 Kron 17: 10). Hy plaas die \yande ollder die 
)Joet£.! van die Dmvidiese koning as sy l'oerbank (Ps 110: I) en swaai so sy septer oor sy Yyande (Ps 110: 2). 
Rm 8: 34 met Ps 1 \0: 1 as agtergrond waar God sy Seun, die Christus. tot medetroonbckleer aan sy 
regterhand verhef, verwys waarskynlik in indirekte en afgeleide sin na God en na Chri,ms se triomf oor 
hulle vyande, te wete heerser en koning CqWpTlG (5: 21; 6: 14) en koning en heerser tl(i:OTO<) (5: 14,17; 6: 
16). Sien Dictionary of Biblical Imagery (1998: 236,727-728,906). 
6:17 Dieselfde Hebreeuse werkwoord word in Jes 40: 12 gebruik wat verwys na JaIme se Janvanklike 

skeppingsaktiwiteit (Taylor & Thurman 1956: 973 - 1003; Smith 198"+: 115 - 117). 
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Goddelike Kryger (96:2-3; 98: 1-3) het Jahwe die onstabiele rustelose chaos van nie­
bestaan onderwerp en die wereld 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: I; 96: 10). Dit vorm die verhoog en teater van die menslike lewe (95: 5­
6) asook van die natuurlewe (96: II). Sien Mays (1993: 119). 

Deur sy vestiging van die skepping het Jahwe tegelykertyd sy heerserskap en troon (93: 
2; 99: 1) daargestel en weI 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 uitbee1d, asook die resultaat daarvan se semantiese veld is die van 
soewereiniteit (Mays 1993: 119). Jahwe het die skepping (,aarde': 95: 4) as Skepper (95: 
6) gevestig. Aile 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 uitgebee1d as 'n triomferende 
Kryger oor: (1) die nasies; (2) die chaos. 

4.4.2.3.1 	 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'Jakuk Jahwe Kanaan nader vanuit die woestyn in 
die suide, vanuit Teman, 'n distrik van Edom , asook vanaf die Paranberg, wat 
tussen Edom en Sinai H~. Dit is die roete wat die Israeliete gevolg het in hulle 
reis vanafEgipte na Kanaan (Roberts 1991: 148-158). 

Jahwe se aksiebelaaide opmars vanaf Egipte na Kanaan 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 visioen '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: 8,10; 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 gevlug 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).638 Sien Roberts (1991: 148-158). 

6)8 Hierdie uitbeelding van lahwe wat as Koning die magte van tehom (Hab 3: 10) vero\ver word uitgebeeld 
in uitdrukkings soortgelyk aan die konflik met chaos in die Babiloniese - Marduk se oorwinning oor 
Ti'amat en Ugaritiese - Baal se oonvinning oor Yam - milologie (Taylor & Thurman 1956: 973 - 1003; 
Smith 198-i: 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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4.4.2.3.2 	 Jes 52: 7-/0 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 Babilonie (Brettler 1998: 107). 
Die verkondiging: 'Jou God is Koning' in Jes 52: 7 word deur Mettinger (1986­
1987: 154 by Brettler 1998: 107) gesien as die toppunt of kruin van Jes 40-55. 

Jes 52: 7-10 vorm 'n abb'a' giasmus (a v.7; b v.8; b' = v.9; a' v.lO; 
Brettler 1998: 107). Die vier verse open en sluit (52: 7 en 10) met ysw (MT) 
OuHTlPLaV (LXX), wat venvys na die militere vermoe van die Koning (Brettler 
1998: 107; ef 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 oe van al die nasies ... tot aan die 
uithoeke van die aarde' (52:10). Jahwe se 'wapens' is 'sy magtige arm'. 639 Die 
term 'magtige arm' venvys na Jahwe se uitgestrekte arm wat Horn onderskei van 
bloot mensJike konings in hulle rolle as hoof van die leer (Brettler 1998: 107). 

4.4.2.3.2.1 	 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 Horn as Koning. Ps 98: Ie gebruik die Goddelike Kryger motief (Howard 
1997: 78). Die NAB vertaal ysw in beide 98: Ie en 98: 2a met 'oorwin', dit wil 
se "n oorwinning behaal', Die werkwoord het 'n enkelvoud suffiks, met 'sy 
regterhand' (yrnymv: 98: Ie) en 'sy heilige arm' (zrw qdsw: 98: Id) as die 
subjek. Die NAB vertaal hierdie twee frases met 'sy krag' en '(sy) Goddelike 
mag'. Die waw plaas zrw qds in apposisie tot ymynw en is dus 'n emfatiese 
waw. Die betekenis van 98: Ie en 98: Id 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: lb, wat weer na sy 
bevT)'ding van Israel uit Egipte asook uit die 'baie waters' \'an die Rietsee venvys 
(Dictionary of Biblical Imagery 1998: 727-728). 

In beide Ps 96 en 98 - asook in 97: 4,6 word Jahwe se oorwinning (ysw = 
OtuTTlPLa {LXX}) bekelld gemaak, of geopenbaar, deur aanbidders in 96: 2 (ef 
Rm 15: 9-10) en deur Ja/IlI'e selfin 98: 2,3. Die idee van Jahwe se vertoning van 
sy oorwinning (as Kryger) asook van sy OOl.;a kom in Ps 96.97 en 98 voor: 96: 
3.7,10,13; 97: 4,6: 98: 2.3.9. Die krag, ool.;a en oorwinning \'an Jahwe word deur 
'al die mcnse' of die 'hele aarde' 'gesien' (96: 3.10; 97: 4.6: 98: 2,3). 

639 Letterlik: 'sy heilige arm': zrw qds (:'IT), Die NAB lui: 'sy heiligheid, sy mag', 
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lahwc se oorwinning as Koning-Kryger ten behoewe van Israel is 'n getuienis 
aangaande Hom voor al die nasies (cf arroKaAlmTETal: Rm 1: 17). 

lahwe se bekendmaking van sy oorwinning in 96: 2 word deur die LXX met 
EuaYYEAl(m9E weergegee (ef ElJaYYEALOV,: Rrn I: 16). 

4.4.2.4 Jahwe triomfeer as Redder. 

4.4.2.4.1 	 In Hab word lahwe 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 lahwe so 
uitgebeeld. Hab 3: 18 begin met 'n adversatiewe waw (MT) en staan dus in 'n 
adversatiewe konteks. Dit kontrasteer die voorafgaande uitbeelding van lahwe as 'n 
oprukkende kragdadige Kryger vanaf Egipte na Kanaan in 3: 2-15 asook die 
voorafgaande konsessiewe frases in 3: 16 met die profeet se ingesteldheid. Die 
oprukkende Kryger is 'nogtans' (waw: MT) sy Redder (ysw: MT; aWT~p: LXX; ).640 

Hab 3: 2-15 is 'n triomjlied vol beelde wat Israel se epiese verlede tydens die 
eksodus en verowering van Kanaan uitbeeld (Watts 1999: 15,24).641 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; aWT~p: LXX). 

4.4.2.4.2 	 In Ps 98: 1-3 word lahwe se 'reddingsdade (sdq{MT}; olKalOaUVll {LXX}: 98: 2) 
en sy 'kragtige dade' (npl't {MT}); 9aU\laaTCt {LXX}: 98: 1-2) en sy 'Goddelike 
krag' (qds zrw {MT}; OVva\llS {LXX}: 98: 2) sinoniem gestel met sy oorwinning 
(ysw {MT}; aWTllP[a {LXX}). LWTllpta word deur die NAB met 'oorwinning' 
weergegee die van 'n Goddelike Kryger (Hays 1989: 36-37), en dit verwys na lahwe 
se magtige daad van verlossing van Israel uit Egipte (Hays 1989: 37-38), asook uit 
Babilon (Brettler 1998: 107-108), 

4.4.2.5 	 Jahwe triomfeer as Regter. 

Ps 98 bestaan uit drie seksies: (1) 98: 1-3 is 'n oproep tot aanbidding en viering van 
lahwe se oorwinning wat Hy in die verlede as Kryger behaal het: (2) 98: 4 6 is 'n 
lofverheffing van lahwe as Koning in die hede: (3) 98: 7 - 9 kyk vooruit na lahwe se 
toekomstige 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: 10e en 98: ge word lahwe as 'n Regter uitgebeeld. 
In 98: 9c word die werkwoord spt gebruik en in 96: 10e din. Die basiese idee in 
beide woorde is die van regterskap (Howard 1997: 147). Spt beteken 'justice' en din 
'judgment' (Reumann 1999: 28). 

lahwe se toekomstige gerig sal oor die wereld (tbl: 98:7b; 98:9c) 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 9c herhaal die woord 'wereld' (tbl) en verse 7b en 
9d herhaal diewoorde 'inwoners' (98:7b) en 'volke' (98:9d). Die ~AB gee spt in 98: 

6~() Letterlik staan daar: 'die God van my verlossing' Of: 'my reddende God'. Die werk\\"oord ysw staan in 
'n partisipium \"01"m (Taylor & Thurman 1956: 973 1003; Smith 1984: 115 - 117). 
6~1 CfEks 15: 1-18; Rigt 5; Dellt 33: 2-5.26-29; Ps 96 - 98. Watts (1999: 24) sien 'n rarallelstelling tussen 
Hab 3: 2-15 as 'n triomflied \vat Hab 1 3 afsluit en Rm 8: 28-39 as 'n triomflied war Rm 5 8 afsluit. 
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9c weer met 'heers met regverdigheid', wat die dubbele gedagtes van (koninklike) 
heerserskap642 en regterskap na vore bring. In die eindtoekoms sal Jahwe as Koning 
(98: 4-6) op die troon as Regter sit en gerig hou oor die wereld. Dil 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 meta fore 
uitgebee1d. Die metafore is die van Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter. In elk van 
hierdie uitbeeldings behaal Jahwe die oorwinning. In Rm 5 8 sal dit blyk dat Jahwe deur 
dieselfde vyf meta fore uitgebeeld word en dat Hy ook daar triomfeer. 

4.4.3 God se triomf in Romeine 5 - 8. 

Sewe sake in verband met die triomf van God in Rm 5-8 word in hierdie gedee1te 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 
tabu1ering van God, Christus en die Heilige Gees se oorwinnings. 

4.4.3.1 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 vlKaw een van die sleutelwoorde.643 'n 
Versterkte vorm van vlKaw word gebruik, naamlik i!lTEPVlKW[lEV (8: 37), om die 
volstrekte aard van die oorwinning te beklemtoon (Du Toit 1975: 35). NLKaw dui basies 
op superioriteit van die een party oor 'n ander (Bauernfeind 1969: 944). In die NT het 
vLKaw feitlik uitsluitlik die gedagte van 'n oorwinning in 'n gewapende stryd in die oog 
(Bauernfeind 1969: 944-945; Du Toit 1975: 35-36)644NLKaw veronderstel ook byna altyd 
dat die konflik tussen God of Christus en opponerende bose magte plaasvind (GUnther 
1975: 650).645 Die basiese NT konsep en raamwerk van vLKaw is die van die wereld 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 (CqwpTLa en eavaTos: 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. 

4.4.3.2 God as kosmiese triomfeerder. 

God word in Rm 5- 8 as kosmiese Triomfeerder uitgebeeld (Beker 1980: 20-21). God is 
kosmiese Triomfeerder (ns KTLCHS: 8: 39; iJ1TEPVLKl71[lEV : 8: 37) deurdat hy as Koning 
(~a(JLAEVW : 5: 12,15-21; &E~Lc7: 8: 34), Skepper (i!lTET6:yrj: 8: 20: {7iOTa~aVTa: 8: 20; 
KTLCJLS: 8: 18-22; 8: 39), Kryger (6: 13,18,19,20,22; 8: 37), Redder (a0(w : 5: 9; 8: 24), 
Verlosser (pUO[laL : 7: 24); Bevryder (EAEVeEpw9EVTES: 6: 18-22: S: 2.21); Verlosser ( 
(arroAvTpwaLS: 8: 23) en Regter (KPlI-W : 6: 16; KaTCIKPl[lu: 6: 16: 8: 1; KaTEKplvEV : 

6-12 In Ps 98: 4-6 is die metafoor vir Jahwe die van 'n Koning. 
MJ In die Griekse literatuur word I!t Kau in die volgende kontekse gebruik: (I) m:liter; (2) juridies; (3) 
fisies sport = metafories; (4) met betrekking tot gode (Bauernfeind 1969: 42-46) 
6~~ Die sitaat in Rm 3: 4 waar dit om 'n regsgeding gaan, is 'n uitsondering (Du Toit 1 q-:-5: 36). 
645 In die Griekse literatuur dui tit Katel op die oonvinning op die slagveld, of sportwld. in 'n regsgeding of 
tussen go de (Bauernfeind 1969: 944). 
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8: 3,34; imEp: 8: 321; KaTa: 8: 31; EyKaAEan: 8: 33; &lKal(~jv': 8: 33), oor die anti­
Goddelike magte in sy skepping triomfeer ({liTE PVLKWIlEV : 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 (o.')'')'EAOL . 8: 
38; apxal. : 8: 38; OUVaIlEl:;: 8: 38) en Satan (TLS': 8: 31,33,34,35,39). Daar is ook twee 
gepersonifieerde maghebbers en heersers/strydvoerders teen God en sy volk, naamlik 
clpapT{a en eavaToS' (5: 12·- 8: 39).04(> Soos konings (~aaLAEUu) : 5: 14,17; 6: 12) en 
heersers (KUplEUW : 6: 9,13) swaai hulle die septer in die skepping van God. As 
maghebbers oor mense en strydvoerders teen God het cqwpTla en ElcIvaTo:; ook twee 
'handlangers' in hulle diens, naamlik die VOllo:; (5: 13; 7: 13-25; 8: 4) en die menslike 
aape (7: 5,18,25; 8: 3,8; cf IlEAll : 6: 13,19). Die frase il:; KTlal:; dien as 
allesomvattende samevatting van aile genoemde magte (8: 38-39) en verteenwoordig die 
heelal geskei van en in opposisie tot God. 

Bogemelde geeste1ike, gepersonifieerde en kosmiese magte is saam dle groot rolspelers 
op die wereldverhoog in die ou aeon, wat ook die teenswoordige aeon is. Die woord vvv 
in 5: 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 (ovvaIlL:;: 1: 4,16; 86~a: 6: 4) betree God as Koning, Skepper, Kryger, Redder 
en Regter, met die aanbreek van die nuwe ofkomende aeon (vvv : 5: 9,11; 6: 22; 7: 6; 8: 
1,22), die wereldteater as die heersersgebied van die anti -Goddelike magte. Hy doen dit 
in (EV: 6: 23; 8: 1,39; Ei.:;: 6: 4) deur (ow: 5: 1,11,23; 7: 25) en met (avv: 6: 4,8{2x}; 8: 
17) ChristllS, asook deur sy Gees (EV: 8: 9; KaTa: 8: 4-5). As 'n magtige Koning 
(~aaLAd)a1J : 5: 17,15-21; urro Xapn: 6: 14; 5: 15-21; OE~l(7: 8: 34) en heerser (cf 
KVPlE1JW : 6: 9,13; 13-23) kom her-vestig God weer sy soewereiniteit op die aarde oor 
aIle anti-Goddelike magte en heersers. As Skepper kom bevry God sy skepping 
(EAEV8Epw8EVTES': 8: 21) wat in die greep van allaPTla is (E~aa(AEvaEv: 5: 21). As 
Redder (aw811aoIlE8a: 5: 9) het God sondaars in die verlede gered (8: 24) en sal Hy hulle 
ook nog in die toekoms red (5:). As Verlosser verlos (puaETaL': 7: 24) God die 
ellendige mens (Eyw: 7: 24) en as Bevryder sal Hy in die toekoms die gelowiges se 
liggaam van verganklikheid bevry (arroAUTpWaLV: 8: 23) As Regter vonnis en voltrek 
God sy oordeel/straf (KaTEKpwEV : 8: 3) oor allapTla (8: 3) en aape (8: 3). As Regter 
sal God ook in die toekoms 'vir' (imEp: 8: 31) aangeklaagde uitYerkorenes van Hom 
(EKAEKTWV: 8: 33) optree en hulle vryspreek (OlKaLWV': 8: 33). As Kryger (orrAa : 6: 13; 
OOUA(u8EVTE:;: 6: 18,22; b\jJwvw : 6: 23; liapaaT~aaTE: 6: 13,19; IlEAll : 6: 13,19) en 
Bevryder (EAEU8Eptu8E:VTE:;: 6: 18,22) voer God (=olKaLOauVll : 6: 13,18,19,20) sy 
bevryde soldate aan in die 'opruimingsaksie' op die slagveld van hierdie wereld en voer 
Hy hulle aan in diens van Hom (80UAW8EVTE:;: 18,19,20) en rot heiligmaking 
(a,),waIl6v: 6: 19,22). 

God heers op hierdie wyse weer as Koning in sy skepping met sy gentlde (xapwlla: 5: 
15; XciPl:;: 5: 17,20,210 en lewe ('UJ~ : 5: 17,18; (aw: 6: 11) en ewige lewe (UJ~ 
alwvLO:;: 5: 21; 6: 23), Op hierdie wyse herstel God weer die nie-menslike skepping 
(KTLaL:;: 8: 19-23,39) en die mel/s (Civ8pumo:;: 5: 12) tot hulle oorspronklike posisie, 
naamlik die besit van leH'e en ewige lewe en heerlikheid met en by Hom. Heerlikheid en 

646 AlWPTlO, ea\,oTo,;. \'61105' en aap~ is vo\gens Moo (1966: 314-323; 350·352) al \i~r gepersonifieerde 
magte. Volgens Dunn (1998: 62-66,111·114,129) is slegs apapTia en Sal'oio" gepersonitieerde magte 
en is 1'6,,0'; en acip~ slegs 'handlangers' of 'agente' wat in diens staan van CqWjlTlO en ~'!l·aTo,;. 
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lewe en ewigc 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 dee!. God heers as God­
Koning s6 weer volkome in die heela1. 

4.4.3.3 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 cq.wpTLa en 9civaToS' (5: 12­
8: 39), asook Satan (TL':) {gepersonifieer?}; 8: 32,33,34,35,39) is gelee in: (I) God wat 
as Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter ingryp in sy skepping om die koningskap 
(~aoLt..EVvj ) en heerserskap (KVpLEVW; imo) van die magte wat Hom opponeer van hulle 
trone te stoot en self weer te heers; (2) God wat 'in' (Ev: 6: 23; 8: 1,29; El':): 6: 4), 'deur' 
(ow: 5: 1, II ,21; 7: 25)en 'met' (ovv: 6: 4,6,8(2x); 8: 17) Chris/us asook deur die Heilige 
Gees (KaT<l: 8: 4-5; EV 8: 9), sy heerskappy oor aIle sondige mense weer kom vestig het. 
Hierdie twee sake Ie 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 aBe 
opponerende magte voer. 

4.4.3.4 Die stryd en triomfin die verlede (8: 32,37,39). 

Die woorde 1TapE8oKEV (8: 32) en ciyamloavTo':) (8: 37,39) en imEpvlKwllEV (8: 37) 
beskryf God en Christus se handeling in die verlede ten behoewe van 'ons' (~Ila':): 8: 
32,37,39). God se 'oorgee' van sy Seun in 8: 32 (TTapEooKEV), verwys na die Seun se 
ecivaTo':) (5: 10), allla (5: 9) en lTEPl. CtllapTLaS' (= 'n offer) sterwe (8: 3), as sy 
heilsterwe op die kruis van Golgota. Rm 8: 35-39 verwys na beide die ciycilTll':) TOi) 
eEOi) (8: 39: cf: 8) en die ciycilTll':) TOl XPWTOi) (8: 35; cf 5: 8). 

Die genitiefvonn is in beide gevalle subjektief (Richardson 1994: 276) en verwys na God 
en na Christus se liefde vir 'ons' (~llaS'; 3,39). Rm 8: 37 gebruik ciyalT~aavTo':). Die 
referent in 8: 37 is Christus en in 8: 39 is dit God. In 8: 39 is God se lief de 'n liefde wat 
Hy 'in' (EV: 8: 39) Christus as die instrument of die beliggaming daarvan betoon. 
AyamloavTo':) staan in 'n aoristusvonn en verwys na God en na Christus se liefdesdaad 
aan die kruis van Golgota (Dunn 1988: 508). God en Christus het dus reeds in die 
verlede die stryd beslis, (i!1TEPVLKWIlEV : 8: 37). 

4.4.3.5 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 speet egter ewe-eens 'n belangrike rol in die uitbeelding van die stryd­
en-triomf motiewe in Rm 5-8. In hierdie gedeelte word af.wprfa en eGvaTOS' as twee 
gepersonijieerde magte uitgebeeld wat as konings (~aalt..Evw: 5: 14,21; 6: 12) en 
heersers (KVplEVW : 6: 9,12,13,14) universele heerskappy voer oor mense (Dunn: 1998: 
111-114). NtltwS' en uapt word as hulle 'vennote' of 'handlangers' geteken (Dunn 
1998: 111-114). In 7: 5 word al vier hierdie 'magte' saam genoem. Deur die Jiggaam (7: 
4) en die oap~ (8: 3) van Christus as die Seun van God (8: 3) is hierdie twee magte en 
hulle twee handlangers se 'mag' E¢cilra~ (6: 10) vemietig (KGTapY1l8fr 6: 6). God heers 
tans weer as Koning (~aaLt..E{\lu : 5: 21,15-21). Gelowiges deel in die l'i)v -tydperk (5: 9; 
6: 22; 7: 6; 8: 22) in hierdie triomfvan God. In die eskatologiese 'nou' is gelowiges: (1) 
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'in Christus, (ELS': 6: 3; EV 6: 23; 8: 1,29) en ook 'saam met Hom' opgewek (ow: 6: 
4,5,6,8(2x» tot 'n nuwc lewe (KaLV<'lTTlTL «uTiS': 6: 4; OU(nOOIlEV: 6: 8; (wvTaS': 6: 11); 
(2) 'in die Gees' (KaTee 8: 4-5; en: 7: 6; 8: 9) en saam met Hom G(g)eestelik lewend 
gemaak (KaLV()TTlTL (wTiS': 6: 4; KaLV(ITTlTL nVEullaToS-: 7: 6). Die Gees is aan 
gelowiges gegee (oo8EvToS': 5: 5) as eerste gawe (cmapXTllJ 8: 23) en hulle het Hom 
ontvang (EAci~ETE: 8: IS). Hy woon (olKE1: 8: 9) in hulle, lei hulle (ayoVTat: 8: 14), 
maak hulle tot kinders van God (ul.o9EOLOS-: 8: 15), getuig (oullllapTUpEL: 8: 16) met 
hulle gees en laat hulle in gebed tot God roep: 'Abba'! (8: 16,26-27). Deur hul!e 'in 
Christus' en 'in die Gees' wees, hipertriomfeer (imEpvLKwllEV : 8: 37) gelowiges ewe­
eens oor die twee gepersonifieerde magte asook oor hul!e handlangers, naamlik die wet 
(v6IloS': 8: 4) en die sondige menslike natuur (oape: 7: 5,18,25; 8:3,8; nOAaU)S' 
av8pumoS': 6: 6; E1TL8UlllaLS-: 6: 12; IlEATI : 6: 13,19). 

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

In die eindeskatologiese toekoms by die eindoordeel deur God, sal TlS- = satan (8: 31,33) 
'n aanval teen 'ons' rig (cfSag 3: 1; Job 1: 9-11; Openb 12: 10). Rm 8: 31-34 skets die 
foekomstigeeskatologieseoordeel(MicheI1978: 281-282). TLS' in 8: 31 en 8: 33 verwys 
na 'n vyandige aanklaer en kan Of onbepaald van aard wees Of gepersonifieer wees en na 
Satan verwys (Leenhardt 1961: 238). Die drie vrae in 8: 31-34 is regsterminologie in 'n 
hofkonteks (Cranfield 1975: 435; Michel 1978: 214). bYKaAEOEL is 'njuridies-tegniese 
term vir 'n aanklag in 'n hof en plaas die hele opset in 'n forensiese sfeer. Die futurum 
vorm EYKOAEOEL moet letterlik opgeneem word en verwys na die wederkoms van 
Christus (Ridderbos 1959: 199). Die voorsetsel KGTa 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 (KGTEKpLVEV : 8: :.4). KaTEKpllJEV 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 die Regter (Gundry Volff 1990: 66). Die praesens 
partisipium KGTGKpLVWV moet as 'n futurum parallel met die futurum tydsvorm van 
EyKaAEOEL (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' (imEp: 8: 310 die 
aangeklaagdes (=ons: ~Ilas: 8: 31); (2) God het sy eie Seun 'vir' die aangeklaagdes 
'oorgegee' op die kruis van Golgota (nopE8wKEV 8: 32); (3) God spreek die 
aangeklaagdes vry (OlKaLWV: 8: 33); (4) God gee die volle heil ( mivTu : 8: 32) aan die 
vrygespreektes (8LKaLWV': 8: 33). God se optrede 'vir ons' teken die verloop van die 
stryd in die toekoms. Hierin is die sekerheid van ons toekomstige oOf\\inning gelee. 

4.4.3.7 'n Tabulering van God, Christus, die HeiUge 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: 

• 	 As die ellige God (ElS' 6 ElEOS': 3: 30). 
• 	 As die God \Vat trOll is aan Homself en wat troll bly (nlonl': 3: 3; aXTl9nS': 3: 

4.7) aan sy verbond (nEpLToIlTiS': 3: 1), aan sy Woord (XOYlCC 3: 2; Xoyos-: 9: 6) 
en aan sy skepping en skepsels (8: 19-23). 
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• 	 Dcur sy Koningskap (OEeL(~: 8: 34) tc her-vestig (~ualAEU()J: 5: 21) en weer 
triomferend van die troon van die heclal aftc heers. 

• 	 Deur as Skepper sy skepping (KTlalS': 8: 19-23,39) in die toekoms te beVTY 
(EAEU9EP(;)9EVTES': 8: 21). 

• 	 Dcur as Redder sondaars te red (aq)((;J: 5: 9; 8: 24) en te bevry (PUOIlOl: 7: 25; 
EAEU9EP(;J9EVTES': 6: 18,22; 8: 2) en in die toekoms hul1e liggame te verlos 
(Cl1rOA1JTpUJaLS': 8: 23) en hulle van strafte red (5: 9). 

• 	 Deur as Kryger (=olKOloauVTr 6: 13,118,19,21,21) sondaars te bevry 
(EAEU9Epw9EVTES': 6: 18,22), hu11e in sy diens (60UAuJ8EVTES': 6: 8,22; 
rrapaaT~auTE: 6: 13,19) te ste1 en hulle tot heiligmaking (uywallov: 6: 22) en 
'n lewe van VTUg (Kuprrov: 6: 22) te voer, en hulle die ewige lewe «(w~ alwvLOS': 
6: 23) as genadegawe (xapwlla: 6: 23; 6<!;wvw ; 6: 23) te skenk. 

• 	 Deur as Regter (KPlllu: 5: 16; KaTaKpLlla: 5: 16: 8: 1; KUTEKPLVEV: 8: 3,34; 
OlKOlWV: 8: 33) die allapTla te veroordeel en te vonnis (8: 3) en die 
uitverkorenes in die toekoms vry te spreek (8: 33). 

• 	 Deur sy 80ca te her-vestig in sy skepping (5: 2; 6: 4; 8: 17,30) en die mens (5: 3; 
8: 17,30). 

• 	 Deur sy hiper-triamf oor aile 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 verVTeemding van I en opposisie tot God (TLS' KoLaLS': 8: 39). 

• 	 Deur sy liefdesband met gereddes onverbreekbaar in stand te hou (lITTEPVlKWIlEV 
: 8: 37; ayarr~aavToS': 8: 37,39). 

• 	 Deur met sy xapLS' die gepersonifieerde magte van allapTlu en 8avaToS' te ont­
troon en so weer koninklik te heers (XaPlS' ~aaLAEuw: 5: 21). 

• 	 Deur sy voor-tydelike, tydelike en na-tydelike heilsplan Ie valvaer (8: 28-30). 
• 	 Deur sy heilshandelinge in (EV: 6: 23; 8: 1,39; ElS': 6: 4), deur (ow: 5: 1,11,23: 7: 

25) en met (aw: 6: 4,5,8(2x); 8: 17) Christus te valvaer: sy geboorte (8: 3,32), 
sterwe (5: 6,8,9,10: 6: 4,6,8: 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 apwekking van Christus te toon (1: 4; 8: 11,34; 06~a: 6: 4) 
asook oor aUe aardse (8: 35-36), bo-aardse geestelike (8: 38-39) en 
gepersonifieerde magte (5: 12 - 8: 27,38), asook Satan (TlS': gepersonifieer(?): 8: 
31,33,34). 

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

• 	 Deur 'n fluwe skepping (KTlaLS': 8: 19-23) en 'n nuwe mel1sheid korporatief in 
die tweede ' Aoall (5: 15-21; KawoTTJTL QV9PlIJTTOS': 6: 4; 8: 1-27) daar te stel. 

• 	 Deur 'n Ill/we tempel vir Hom deur sy Gees op te rig (OLKEl: 8: 9,11; cf 5: 5; 8: 
15). 

• 	 Deur as Kryger (=OlKaLOavvll: 6: 13,18,19,20) sy bevryde 'soldate' (orrAa : 6: 
13; 00UAlU8EVTES': 6: 18,22; rrapaaT~aaTE: 6: 13,19; IlEAll : 6: 13,19; 6<!;wvw : 
6: 23) te lei in diens aan Hom (60UAW9EVTES': 6: 22; oovAa: 6: 17,19), tot vrug vir 
Hom (Kaprrov: 6: 22), tot heiligmaking (aYlaallov: 6 : 19.11) en tot die ewige 
lewe «((u~ al(0vLOS': 6: 23). . 

• 	 Deur gelowiges hiper-triomfeerders oor aardse (8: 35-36). bo-aardse geeste1ike 
(8: 38-39) en gepersonifieerde magte (5: 12 8: 27,39) asook die Satan (TlS' 
{gepersonifieer?} 8: 31.33,34) te maak. 

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

• 	 Deur die hiper-triomf\·an sy liefde (1ITTEPVlKl0~lEv: 8: 37). 
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• 	 Deur sy heilsdade in die verlede: geboorte (aapc: 8: 3), kruisiging en sterwe 
(avvEaTaupw8rj: 6: 6; arro8vuaKw: 5: 6,8; 6: 7; a'lllaTl: 5: 9; 8avaTow: 7:4; 
rrapEOlJlKEV: 8: 32), opstanding (avaaTaaEws: 6: 5; av(~aoIlEv: 6: 8; EyEp8ds: 
8: 11,34) en verhoging (EV OEClQ: 8: 34). 

• 	 Deur sy kosmiese heerskappy in die hede, as mede-troonbekleer van die troon 
van die hee1al, aan die regterhand van God (EV OECLU TOU 8EOV : 8: 34). 

• 	 Deur sy suksesvolle pleit 'vir' gelowiges in die toekoms in God se eindgerig oor 
die wereld (E:VTVYXaVEl: 8: 34). 

• 	 Deur sy triomfoor alle aardse (cf 8: 18 - 21: 35-36), bo-aardse geestelike (cf 8: 
38-39), gepersonifieerde (allapTla en 8civaTos: 5: 12-21; 6: 3-10; 7: 25; 8: 1-27) 
en kosmiese (KTlalS: 8: 38) magte. 

• 	 Deur (weer) dee! te he aan die EIXWV van God (8: 29). 
• 	 In sy eljgenaamskap (auYKAllPOVOIlOl: 8: 17) van heerlikheid (ooca: 8: 17). 

Die Heilige Gees. In Rm 5-8 triomfeer die Heilige Gees op die vo1gende wyses: 

• 	 Deur in die nuwe aeon, wat die aeon van die Gees is, heerskappy te voer (E:V 
rrVEVIlOTl: 8: 9; KOTG rrvEvlla: 8: 4-5; OLKEl: 8: 9; 008EVTOS: 5: 5; 8: 15; 
arroPXDv: 8: 23). 

• 	 Deur nuwe lewe in die mensheid te bring (KGlVOTllTl rrvEullaTos: 7: 6; (w~ ; 8: 
6). 

• 	 Deur as gawe (008EVTOS: 5: 5) in geredde sondaars (5: 6-8) te woon (OLKEl: 8: 
9,11 ). 

• 	 Deur die vOj1o$",as handlanger van koning Gj1apTia (~aaLAEuw : 5: 14,21: 6: 12), 
vanuit die se greep te bevry (PUOIlGl : 8: 2). 

• 	 Deur die VOlloS tot vervulling te bring (rrAllPuI8fj: 8: 4). 
• 	 Deur die nuwe mensheid in staat te ste1 om onder sy beheersing (E:v: 8: 9; KOTG: 

8: 5-8) te lewe. 
• 	 Deur nuwe lewe en lewe vir die nuwe mensheid te bring (KGlVOTllTl 

rrvEulloTOS: 7: 6; (w~: 8: 6; au'~aoIlEv: 6: 5,8,11). 
• 	 Deur God en Christus se nuwe tempel tot stand te bring deur in gelowiges te 

woon (OLKEL: 8: 9,11). 
• 	 Deur mense (in die geloof) aan Christus te bind (rrvEvlla XPL<JToi) EXEl: 8: 9). 
• 	 Deurdat Hy instrumenteel sal wees in God se lewendmaking van ge10wiges se 

sterjlike liggame (OLa: 8: 11; (lJlOrrOL~aEl: 8: 11). 
• 	 Deurdat Hy kinders van God lei (ayoVTaL: 8: 14), hulle kinders van God maak 

(uLo8EaLas: 8: 15) en van hu1le kindskap van God (aullllapTUpEL: 8: 16) getuig. 
• 	 Deurdat Hy as die eerste gawe van God aan sy kinders (aTiapXDv: 8: 23) die 

volle toekomstige heil vir Geesbesitters verseker ('oes'). 
• 	 Deurdat Hy vir swakke en onvermoende bidders by God volgens sy 'wil' (NAB) 

vir hul1e pleit (imEpEvTuYXcivEl: 8: 27). 
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4.4.4 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 aan die gemelde OT gedeeltes gedink het toe hy Rm en Rm 5-8 
geskryf het. 

4.4.5 Samevatting: hele hoofstuk 4 

In hierdie hoofstuk is vier verge/ykings getref tussen die 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 wei '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 geskryfhet. 
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