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HOOFSTUK §
SAMEVATTING EN AFSLUITING

5.1 INLEIDING.

‘n Ondersoek na ‘n onderwerp, so00s in hierdie studie, behoort krities, evaluerend en samevattend
afgesluit te word. Dit word in hoefstuk 5 gedoen.

5.1.1

5.1.2.

Hierdie ondersoek was ‘n noukeurige ondersoek na Rm 5 - § in die lig van sekere OT
gedeeltes, naamhk Hab 2: 4; 3: 18-19; Jes 51: 5,6,8,10; 52: 7-10 en Ps 97: 2.
Laasgenoemde teks is uitgebrei om Ps 97: 1-3 en ook Ps 93-99 in te sluit. Die rede
daarvoor is dat Ps 97 een van die koningspsalms is, en dus deel is van Ps 93-99, die kern
van die koningspsalms in die Psalmboek. Hab 2: 4; 3: 18-19; Jes 51: 5,6,8,10; 52: 7-10
en Ps 97: 2 is nie ‘n willekeurige keuse nie. Dié Skrifgedeeltes vorm die OT agtergrond
vart Rm 1: 16-17, wat weer die invalspoort na die hele Rm-brief, en dus ook na Rm 5-8,
vorm.

Rm 5 - 8 is ‘n verwaarloosde studieveld van Rm. Skrifverklaarders sien Rm 5-8 se
inhoud hoofsaaklik soos volg: (1) as die heiligmaking by die gelowige na sy
‘regverdigverklaring’; (2) as die omgekeerde of giastiese ontvouing van Rm 1: 16, soos
wat Rm 1-4 die giastiese ontvouing van Rm 1 : 17 is; (3) in mistiese en/of deelnemende
kategorie€; (4) as die storie van Israel; (5) as die eksodusstorie; (6) as die nuwe lewe wat
God deur Christus en die Gees gee.

Om Rm 1 - 16, én Rm 5-8 reg te verstaan, is daar eers vasgestel waar die teologiese
Sfokuspunt van die Rm brief val. Twee moontlike teologiese fokuspunte is Rm 1: 16-17 en
Rm 1: 16 — 4: 25. Hierdie twee fokuspunte is die Christos-logiese fokuspunt van die Rm
brief. Rm het egter ‘n Theos-logiese fokuspunt. Rm 5 - 8 is as die teologiese fokuspunt
van die Rm-brief vasgestel, en sewe redes is daarvoor aangevoer in hoofstuk 1.4.4.

Hierdie ondersoek het gepoog om Rm 5-8 binne die konteks van die hele Rm-brief te
verstaan. Rm is weer verstaan in die lig van die invalspoort na dié brief, naamlik Rm /.
16-17. In 1: 16-17 word God nie net as ‘n Regter (Stkatooivn/dikatos: Hab 2: 4)
uitgebeeld nie, maar ook as ‘n Kryger (80vauis) en ‘n Redder (cwtnplav ), Hy kan met
hierdie twee metafore uitgebeeld word omdat Hy ‘n Koning is (1:3-4 = 2 Sam 7: 14), en
omdat Hy in sy Skepperstrou handel.

‘n Vergelyking is getref tussen die relevante OT gedeeltes wat die agtergrond van Rm 1:
16-17 vorm aan die een kant, en Rm 5-8, aan die ander kant.

Die vergelyking waarna in punt 5.1.5 verwys is, toon aan dat daar sterk ooreenkomste in
die metaforiese uitbeelding van Jahwe in die OT gedeeltes en van God in Rm 5-8 is. In
beide gedeeltes: (1) word God as ‘n Koning, ‘n Skepper, ‘n Kryger, ‘n Redder en ‘n
Regter uitgebeeld; (2) word daar na vyande verwys; (3) triomfeer God; (4) speel die
heerlikheid van God ‘n rol; (§) kom die genre van ‘n triomflied voor.
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‘n Kritiese evaluecrende samevatting van die ondersoek na Rm 5-8 word vervolgens
onder die volgende punte gegee:

. ‘n Probleemstelling as vertrekpunt.

. ‘n Hipotese bewys.

. ‘n Doelstelling behaal.

. ‘n Intertekstuele verstaan van Romeine is belangrik.

. ‘n Breér OT agtergrond van Rm 1: 16-17.

. ‘n Vergelyking van die teksverse in die relevante OT gedeeltes en Rm 1: 16-17.

. ‘n Vergelyking van die woordeskat in die relevante OT gedeeltes en Rm 1: 16-
17.

. Die genre en struktuur van die relevante OT gedeeltes en Rm 1: 16-17.

. ‘n Evaluering van die woordeskat in die relevante OT gedeeltes en Rm 1: 16-17.

. ‘What makes Romans tick?”’

. Die ‘storie ‘ van Romeine.

‘N PROBLEEMSTELLING AS VERTREKPUNT.

Die vertrekpunt vir hierdie ondersoek na die uitbeelding van God in Rm 5-8 was: (1) die
tradisionele vertaling van Rm 1: 16-17; (2) die uitbeelding van God daarin slegs as ‘n Regter.

S.2.1

Die tradisionele vertaling van Rm 1: 16-17.

Die 1933/1953 Afrikaanse Bybelvertaling van die Grieks in 1: {7a lui: *....die
geregtigheid van God word daarin geopenbaar...”. Die 1973 vertaling lui: ‘...dat God ...
mense ... vryspreek...”. Die woorde ‘geregtigheid’ en ‘vryspreek’ verkry ‘n juridiese
konnotasie wat die beeld van ‘n geregshof na vore bring. Dié gedagte het sy oorsprong in
die anticke Griekse wéreld in die woord 5ikn, in die sin van ‘n norm. Die werkwoord
Sikatdw word nie in 1: 17 gebruik nie, maar wel die frase Sikatoolun Beol . Die
werkwoord Stkat6w het leksikaal wel semanties die betekenismoontlikheid om regverdig
te verklaar. Die 1953/1973 Bybelvertalings is korrek om die ‘regsaksie’ waaroor dit in 1:
17 sou gaan as ‘n handeling van God te sien, en nie as ‘n wesens-attribuut van Hom nie.
Om die handeling van God, soos Luther, te sien as ‘n ‘geregtigheid wat voor God geld’,
is egter grammaties en saaklik in 1: 17 nie houdbaar nie.

Die term wat in 1: 17 gebruik word is Sikatootvn Beol. Dié frase dui nie op ‘n
wesensattribuut van God nie. Dit verwys na ‘n handeling van God in die lig van die
Hebreeuse agtergrond daarvan en die woord sedeg/sedagah. Sedeq/sedaqah se basiese
betekenis is nie dat God Hom in die OT as *n regverdigverklarende God of ‘n
onskuldig/vrysprekende God bekend stel nie. Sedeq/sedagah is: (1) ‘n
verhoudingswoord,; (2) ‘n aksie van God. Die Sikatoclvn 8eol het nie daarmee te
make dat God sy volk, Israel, of die sondaar, ‘goed maak’ nie, of regverdig of vryspreek
nie, maar wel dat Hy deur sy trou die verhouding tussen Hom en sy volk Israel herstel. In
die NT, in 1: 17, sou dit daarom gaan dat die ‘mens’, ‘elke’ mens (wds) in die regte
verhouding tot Hom gestel word. Die Sikatootvy 8eol is verder ‘n handeling van
Hom. Die Sikatootvn -handeling van God verwys na God se heilshandeling in Christus.
Rm 3: 21-22 stel Sikatootvn Beol direk gelyk aan God se openbaring (medavépuTat)
in Christus. God se Stkatootvny -handeling is in Rm ‘n liefdeshandeling van Hom wat
Hy in die sterwe van Christus voltrek (3: 24-26; 5: 6,8). Dit is ook 'n genadehandeling
(3: 24: 5: 15-21) van Hom wat Hy in Christus se gehoorsame sterwe voltrek (5: 18).
Awkarootrn  (LXX) het in die OT die betekenis van God se reddende dade wat Hy ten
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behoewe van Israel bewerk (Ps 97:2; Jes 51: 5,6,8; 52: 7-10). Konkluderend moet dus
gesé word dat Sucatoobvn Beol in 1: 17 verstaan moet word as God se eskatologiese
(vuvt 6¢: 3: 21; 5: 9; 8: 1) heilshandeling in Christus (3: 21-22; 24-26; 5: 1,9) waardeur
Hy die verhouding van ‘elkeen’ (wds): 1: 16; 3: 22) wat glo (moTtedun: 1: 16; 3: 22), dit
wil sé& beide Jode en nie-Jode (1: 16: 3: 29), in ‘n nuwe en regte verhouding met Hom
stel.

Die uitbeelding van God slegs as ‘n Regter in Rm 1: 16-17.

Deur dukatootvry Beol in 1: 17 as “geregtigheid’ en ‘vryspreek’ te vertaal verkry 1: 17
‘n juridiese konnotasie en word God in 1: 16-17 slegs as ‘n Regter uitgebeeld. Daar is
egter ook ander uitbeeldings van God in 1: 16-17, naamlik dié van ‘n Kryger en ‘n
Redder. die woord 8lvapis wat in 1: 16 voorkom beeld God as ‘n Kryger uit. Die
direkte OT agtergrond van 1: 16 is Ps 97: 2; Jes 51: 5,6,8; 52: 7-10 en Hab 3: 18§, en in
dié OT gedeeltes kom 8Yvapts in ‘n militére konteks voor. Die woord cutnplav wat in
1: 16 voorkom beeld God as ‘n Redder uit. Die direkte OT agtergrond van 1: 16 is hierbo
reeds vermeld en in dié OT gedeeltes het cwtnplar inJes 51: 5,6, en 8 en Hab 3: 19 die
betekenis van ‘redding’. In Ps 97:2 en Jes 52: 7,10 word cwtnpilav ekwivalent aan
Sukatoolvn  gestel.  Awkaioodvn  beteken in dié gedeeltes: God se reddende
aksie/dade (NAB).

In Hab 2: 20 (cf 2: 4), Jes 51: 5,6,8,10; 52: 7-10 en Ps 97: 2 is die referent asook die
hoofmetafoor dié van Jahwe as ‘n Koning. Die koningsmetafoor figureer dus indirek in
1: 16-17 op die agtergrond. Daarby gaan dit in al drie gemelde OT gedeeltes om Jahwe
wat as Koning in sy Skepperstrou handel. Konkluderend moet dus gesé word dat God in
1: 16-17 nie slegs as ‘n Regter uitgebeeld word nie, maar direk en indirek ook as ‘n
Kryger, ‘n Redder, ‘n Koning en ‘n Skepper.

5.3 DIE HIPOTESE BEWYS.

Die hipoteses wat aan die begin van hierdie ondersoek in hoofstuk 1: 3 gestel is, word
hieronder herhaal en geé&valueer.

53.1

53.2

Hipotese 1.

Die eerste hipotese was dat om Rm 3-8 reg te verstaan, dit in die konteks van Rm 1-16
verstaan moet word. Om Rm 1-16 weer reg te verstaan moes die invalspoort na die Rm-
brief, naamlik Rm 1. 16-17 reg verstaan word. Om 1: 16-17 reg te verstaan is dié verse
én hulle OT agtergrond ondersoek. Dit is in hoofstuk 1.2.3 en 1.2.4.1 - 1.2.4.3 gedoen.

Hipotese 2.

Die tweede hipotese was dat om 1: 16-17 reg te verstaan daar ingesien moet word dat
God in 1: 16-17 nie slegs as ‘n Regter uitgebeeld word nie, maar ook as ‘n Kryger
(8tvapis) en ‘n Redder (cwtnplav). Hy word ook indirek, in die lig van die OT
agtergrond gedeeltes van 1: 16-17, as ‘n Koning en in sy Skepperstrou uitgebeeld. Dit is
so pas hierbo in 5.2.1 uiteengesit en dit word in hierdie studie in hoofstuk 4 breedvoerig
getoon.
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Hipotese 3.

Hipotese 3 was dat om /: 16-17 reg te verstaan, die agtergrond daarvan vasgestel en
verstaan moes word. Dié agtergrond is wel vasgestel, dit is sekere OT gedeeltes, naamlik
Hab 2: 4; 3: 19; Jes 51: 4-6,8: 52: 7-10; en Ps 97: 2. Ps 97 is ‘n ‘Jahwe is Koning’-
Psalm en is deel van Ps 93-99 wat almal ‘Jahwe is Koning’-Psalms is en wat die kern van
die Psalmboek asook van dic OT vorm. In gemelde OT gedeeltes word Jahwe onder die
hoofmetafoor van Koning en die sub-metafore van ‘n Skepper, Kryger, Redder en ‘n
Regter uitgebeeld. Hierdie uitbeelding van Jahwe is volledig in hoofstukke 2 en 4
aangetoon.

Hipotese 4.

Hipotese 4 was dat God in Rm 5-8 ewe-cens deur vwyf metafore uitgebeeld word. Dié
metafore is dié van ‘n Koning, Skepper, Kryger Redder en 'n Regler. Die
koningsmetafoor is ewe-eens die hoofmetafoor en die ander metafore submetafore.
Hierdie uitbeeldings van God in Rm 5-8 is volledig in hoofstukke 2 en 4 aangetoon.

Hipotese 5.

Hipotese 5 was dat om hipotese 4 te bewys daar ‘n vergelyking tussen die gemelde OT
gedeeltes in hipotese 3 hierbo genoem en Rm 5-& getref moes word. Dié OT gedeeltes is:
Hab 2: 4; 3: 18,19; Jes 51: 7-10; Ps 97:2. Dié OT gedeeltes is gesien as die direkte
agtergrond van 1: 16-17 en per implikasie ook van Rm 1-16 en Rm 5-8. Hierdie
vergelyking is deeglik in hoofstuk 4 uiteengesit.

5.4 DIE DOELSTELLING IS BEHAAL.

‘n Hoofdoelstelling asook sekere verdere doelwitte is in hierdie ondersoek gestel en hulle word
vervolgens bespreek.

5.4.1

542

Een hoofdoelstelling was om ‘n vergelykende studie oor sekere OT gedeeltes en Rm 5-8
te doen ten einde die uitbeelding van God in Rm 5-8 te kan vasstel. Dié doel is bereik.
Die vergelyking tussen die twee gemelde Skrifgedeeltes is volledig in hoofstukke 2,3, en
4 gedoen.

Een doelwit met hierdie ondersoek was om te toon dat nie slegs Hab 2:4 (1: 17) die OT
agtergrond van 1: 16-17 vorm en kleur daaraan gee nie. In hierdie geval word 1: 17 slegs
forensies verstaan, en word God slegs deur die metafoor van ‘n Regter verstaan. Daar is
ook ander OT gedeeltes wat ‘n intertekstuele verbintenis met 1: 16-17 vorm en wat ‘n
ander betekenis en kleur daaraan gee. Hierdie gedeeltes is Hab 3: 18,19; Jes 51: 5,6,8,10;
52: 7-10; Ps 97: 2. Wanneer Paulus die Rm brief skryf dink hy OT en eggo hy gemelde
Skrifgedeeltes en gebruik hy feitlik woordeliks dieselfde woordeskat. Die woordeskat
wat in 11 16-17 voorkom en wat die OT gedeeltes eggo is die volgende: (1) Hab 3: 18-19:
cwtnpla +8lvauts; (2) Jes 51: 5,6,8: Sikatoolvny  + cuTiptdy + Tov Bpaxiovd (cf
Stvapis) + €0vn; (3) Jes 52: 7-10: dwoxkaller + €8vdv + etayyeilopévov +
cwtnplav : (4) Ps 97: 2: ouTnpLtéy + dixatoovn  + amokallipel + éQun . Daar is
dus drie OT boeke wat as direkte agtergrond van 1: 16-17 dien, naamlik Habakuk,
Deutero-Jesaja en die Psalms. Die OT agtergrond van 1: 16-17 1s dus baie breér as net
Hab 2: 4. Die vasstelling van hierdie breér OT agtergrond is volledig in hoofstuk 1.2.4.1
- 1.2.4.3 gedoen.
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543 ‘nTweede doelwit met hierdie ondersoek was om die uitheelding van God in Rm 5-8 vas
te stel en reg te verstaan.  Om hierdie doelwit te bereik moes die uitbeeldingvan God in
1: 16-17 eers reg verstaan word. Om dit reg te kry moes die uitbeelding van God in 1:
16-17 in die lig van die OT agtergrond daarvan verstaan word. Dié OT gedeeltes is Hab
2:4; Jes 51: 5,6,8,10; 52: 7-10 en Ps 97: 2. Die uitbeelding van God in hierdie gedeeltes
is vasgestel. Dit is volledig in hoofstuk 2 gedoen.

544 ‘n Derde doelwit met hierdie ondersoek was om te toon dat God in 1: 16-17 nie slegs as
‘n Regter (Sukaroovvr, dlkatos) nie, maar ook as ‘n Kryger (Uvajis) en ‘n Redder
(cwTnplav ) uitgebeeld word. Die referent en hoofmetafoor in die relevante gemelde OT
gedeeltes is Jahwe wat in dié gedeeltes as ‘n Koning uitgebeeld word. Indirek word God
dus in 1: 16-17 ook as ‘n Koning uitgebeeld. Indirek word God verder ook as ‘n Skepper
uitgebeeld, omdat dit in beide die relevante OT gedeeltes en in 1: 16-17 om God in sy
Skepperstrou teenoor sy skepping en mense gaan. Die uitbeelding van God deur die
gemelde vyf metafore is in hoofstuk 2 en 4 aangedui.

54.5 ‘n Vyfde doelwit met hierdie ondersoek was om te toon dat die triomfgedagte eksplisiet
in Hab 3: 19 (80vapts); Jes 51: 5,6,8 (cwtipidy ), 51: 5(@wkatootvn); 52: 7-10
(cwThpLdv , dikatootun, TOV Bpaxlovd ) en Ps 97: 2 (cwtipiér : ¢f97: 1 { SeEid, Tov
Bpaxtovd }) aanwesig is. Waarskynlik vorm die triomfgedagte in die gemelde OT
gedeeltes ook die agtergrond van die triomfgedagte in 8: 37 (8: 31-39) en ook in Rm 5-8.
In Rm 5-8 triomfeer God, Christus en die Gees oor alle gepersonificerde en bo-aardse
geestelike magte. Hierdie vyfde doelwit is volledig in hoofstuk 4 uiteengesit.

5.5 ‘NINTERTEKSTUELE VERSTAAN VAN ROMEINE IS BELANGRIK.

Die hele Rm, Rm 5-8 én Rm 1: 16-17, as die invaispoort tot die Rm brief, is gelees as ‘n
literére teks wat gevorm is deur ‘n kompleks van intertekstuele verhoudings met die OT, as
die destydse ‘Skrif® van die hoorders. Belangrike punte word deur ‘n intertekstuele verstaan
van Rm 1- 16 en Rm 5-8 na vore gebring. Dié punte is die ondergemelde sake, Die lees van
die Rm brief asook van Rm 5-8 sluit nie ander benaderings tot die verstaan van Rm uit nie.
Sulke benaderings is byvoorbeeld: (1) die histories-kritiese metode met sy vier geschichtes;
(2) die literére metodes; (3) die sosiaal-wetenskaplike benadering; (4) die strukturele en
diskoers metodes; (5) die retoriese metode; (6) die ideologiese metodes; (7) die heilshistoriese
metode.

5.5.1 Die fenomeen van intertekstuele OT eggo’s in die Rm brief werp nuwe lig op die
‘innerlike logika’ van die brief, asook op die intrinsieke betekenis van die teks. ‘n
Intertekstuele verstaan van die Rm brief ontsluit belangrike elemente van Paulus se denke
tydens sy skryf van die Rm brief wat andersins onontgin sou bly.

5.5.2 Intertekstualiteit dwing die leser van ‘n teks om die digkroniese verstaan van die Skrif te
respekteer. Daar is ‘n historiese kontinuiteit in God se heilshandelinge in die wéreld
asook in die op skrif stelling van daardie handelinge deur die skrywers van ‘n teks.

5.53 ‘n Intertekstuele en diakroniese verstaan van die Rm brief, asook van Paulus se gedagtes
in hierdie brief, plaas Paulus as die skrywer van die Rm-brief binne sv historiese konteks
asook binne die universwn waarin hy hom bevind het. Binne sy historiese konteks en
universum poog Paulus as 'n eerste-eeuse Joodse Christen hermencuties om die God
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van Israel, asook die erfenis van Israel, in die lig van die Christusgebeure te verantwoord.
Dit geld ook ten opsigte van Rm 5-8.

‘n Intertekstuele benadering tot die verstaan van Rm 5-8 is teologies baic vrugbaar. So
‘n benadering: (1) werp baie lig op dic verhouding tussen die destydse Judaisme en die
vroeé Christendom, asook op God se heilsplan met Jood en nie-Jood; (2) die plek en
gesag van die OT asook die uitleg van die Skrif deur die vroe€ Christene en deur Paulus
word belig.

Hierdie ondersoek poog om die intertekstuele denke van Paulus in Rm 5-8 na vore te
bring, asook om die OT eggo’s wat in Rm 5-8 weerklink te verstaan. Hierdie eggo’s
ontsluit na die beskeie oordeel van die ondersoeker die wesenlike betekenis van Rm 5- 8§
asook van die argument van die Rm brief in sy geheel. Hierdie betekenis en argument
word in hoofstuk 5.11: "What makes Romans tick?’ en hoofstuk 5.12: ’Die storie van
Romeine’ deeglik uiteengesit,

Die intertekstuele verstaan van die Rm-brief en Rm 5-8 word benader vanuit die
invalspoort na die Rm-brief, naamlik 1: 16-17. Rm I: 16-17 word egter teen ‘n baie
bre¢r OT agtergrond ondersoek en verstaan. Tradisioneel word slegs één OT teks
raakgesien en gebruik vir die verstaan van gemelde tekse, naamlik Hab 2: 4. Die nuutste
ondersoeke toon dat méér OT teksgedeeltes as die agtergrond van 1: 16-17 dien. Dié
gedeeltes is: Hab 3: 18,19; Jes 51: 5,6,8,10; 52: 7-10 en Ps 97:2. Drie OT boeke moet
dus as agtergrond dien. Al drie hierdie OT boeke sentreer om die universele koningskap
van God en sy oorwinnings oor opponerende gode en nasies. Dit wil sé, dit sentreer om
God as Koning en Kryger. Ander submetafore van die koningsmetafoor speel ook ‘n rol
in hierdie drie boeke, naamlik dié van God as Skepper, Redder en Regter.

Die uitbeelding van God in Rm 5-8 sentreer ewe-eens om die metafore van Koning,
Skepper, Kryger, Redder en Regter. (a) as Koning her-vestig God weer sy koningskap
(Baotrelw: 5: 17,21; 8ekra: 8: 34) in sy wéreld (kéopos: 5: 12) en skepping (kTiots: 8:
19- 23,38); (b) as Kryger behaal God ‘n hipertriomf (Umepvikdw: 8: 37) oor alle
opponerende gepersonifieérde (5: 12 — 8: 38) en bo-aardse geestelike magte (8: 31-34,
38-39) én voer Hy gelowiges as sy geestelike ‘weermag’ aan in die opruimingsaksie in
hierdie wereld (6: 12-23) teen: (1) die begeertes van mense se sterflike aardse bestaan (6:
12); (2) goddeloosheid (6: 13); (3) die sonde (6: 16); (4) sedelike onreinheid (6: 19); (5)
wetteloosheid (6: 19); (6) ‘n losbandige lewe (6: 19). Tegelykertyd voer Hy hulle aan as
stryders: (1) in sy diens (6: 13); (2) om sy wil te doen (6:13); (3) wat onder sy genade
staan (6: 14); (4) in gehoorsaamheid aan Hom (6: 16); (5) in gehoorsaamheid aan die leer
; (6) as diensknegte van Hom (6: 18); (7) wat heilig lewe (6: 19); (8) as Skepper bevry en
herower en herskep Hy sy wéreld (kéopos: 5: 12) en sy skepping (k7iots: 8: 19-23,38);
(d) as Redder red hy sondaars (5: 9; 8: 24), as Bevryder bevry Hy sondaars (6: 18; 8: 1)
asook sy skepping (8: 19-23), as Verlosser verlos Hy gelowiges van die ‘magte’ van
apaptia, 8dvaTtos , die vopos asook die oap€ (7: 5,24-25; 8: 1-3) asook die liggame
van gelowiges in die toekoms (8: 23); (e) as Regter het God in die verlede die vier
‘magte’ wat Hom opponeer totaal en finaal veroordeel en gevonnis (8: 1-3), en in die
toekoms sal Hy sy uitverkorenes in ‘n finale aanslag teen hulle vryspreek asook Ta
wdvta aan hulle gee (8: 31-34). °n Intertekstuele verstaan van Rm 3-8 in die lig van 1:
16-17 bring dus 'n totaal nuwe siening van Rm 5-8 na vore, en ontsluit die diepste
betekenis daarvan. Al vyf die basiese metafore wat in Habakuk, Deutero-Jesaja en die
konings Psalms hulle Forklang het, eggo Paulus in Rm 5-8.
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Diec vryheid waarmee Paulus die OT as Skrif in Rm 5-8 eggo stel hom in staat: (1) om die
gemeenskap aan wic hy skryf se verhouding en probleme te belig: (2) om God, wat die
God van die OT is, as ‘n God vir Jood en nie-Jood uit te beeld; (3) om in sy uitbeelding
van God aan hulle by die universum van die Romeinse Ryk aan te siuit, omdat dieselfde
terme wat hy hanteer ook algemene terme in dié universum was: etayyéiiov, Stvapis,
cwtnplay , 8ikatoclvn, wloTis, vopos, eipfivn, Buoiiels, dollosg, éxelbepos,
dlkaLos, vikdw, o0y, Gulputos, xapts, (wn, éAnls en xapd.

‘n Intertekstuele verstaan van Rm 5-8 via die invalspoort van 1: 16-17 na die Rm-brief,
stel Paulus in staat om die ‘storie’ van Rm te skep, en wel as God se ‘nuwe’ storie met
die wéreld. Wat hierdie storie is, word deeglik later in hierdie hoofstuk op twee plekke
uiteengesit, naamlik in hoofstuk 5.11 en hoofstuk 5.12.

‘N BREER OU TESTAMENTIESE AGTERGROND VAN ROMEINE 1: 16-17.

Die Rm brief kan slegs reg verstaan word indien dit via 1: 16-17 vanuit die OT benader ¢n
verstaan word. Tradisioneel is 1: 16-17 egter slegs vanuit één OT boek benader, naamlik
vanuit Hab 2: 4 wat in 1: 17 aangehaal word. Rm 1: 16-17 het egter ‘n baie breér OT
agtergrond. Hedendaags word aanvaar dat die volgende OT gedeeltes as agtergrond van 1:
16-17 dien: (1) Ps 119: 46; (2) Hab 2: 4; (3) Hab 3: 18-19; (4) Jes 51: 5,6,8; (5) Jes 52: 7-10;
(6) Ps 97: 2. Al hierdie teksgedeeltes vorm die direkte OT agtergrond van 1: 16-17 en dien
dan ook as die basiese invalshoek om Rm 1 — 16 en Rm 5-8 te verstaan. Uit hierdie
ondersoek het dit geblyk dat hierdie OT gedeeltes die vyf basiese motiewe asook die vyf
metafore bevat wat verband hou met die koningskap van Jahwe. Die vyf karakteristicke
motiewe is: (1) die verwagting dat die hele wéreld, al die mense en al die nasies teenwoordig
moet wees; (2) verwysings na ander gode; (3) woorde wat karakteristieke dade van Jahwe
beskryf. skep, maak, vasstel, wonders doen, regspraak uitoefen, regverdige dade doen en
red; (4) verwysings na die verheffing en koningskap van Jahwe; (5) woorde wat ‘n
gesindheid van lof en sang teenoor die hemelse koning beskryf.  Die vyf basiese metafore
vir Jahwe is: (1) Koning; (2) Skepper; (3) Kryger; (4) Redder; (5) Regter.

Al hierdie motiewe en metafore of sommiges daarvan figureer respektiewelik in 1: 16-17 en
in Rm 5-8.

‘N VERGELYKING VAN DIE TEKSVERSE IN DIE RELEVANTE OU
TESTAMENTIESE GEDEELTES EN ROMEINE 1; 16-17.

‘n Vergelyking van die teksverse van die relevante OT gedeeltes en Rm 1: 16-17 lyk so:

Hab 2: 4 Rm 1: 17

6 8¢ Sikutos ¢k mioTeds pov (AoeTal. ‘..Elkeen wat deur God vrygespreek
(bikatos) is omdat hy glo (ék mloTews),
sal lewe ((MoeTat)....’

Hab 3: 18- 19 Rm1:16

‘... nogtans sal ek in die Here jubel, sal ek | ‘. .. want dit (die e’ayyéliov) is ‘n krag
juig in God, my Redder (cwTipl). Die | (dvrauts) van God tot redding
Here my God gee vir my krag | (cwtnpiair ) van clkeen wat glo (7ds). .
(Stvauss)....” ’

i
—d
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Jes 51: 5
‘...Die redding (dixatoolyr) wat Ek bring,
kom baie gou, die verlossing wat ek bewerk

Rm 1. 16 - 17
Die evangelie is ‘n krag (Sovauts) . . .
tot redding (cwTnpiar ) . . . die Jood

(owrnpior ) is op pad, Ek self regeer (‘my | {lovbaiy) . ook die nie-Jood
arm’ : jami'n/Tov Bpayiovd ) oor die nasies | {EAAni) dat God mense
(é€6vn).... B vryspreek dikaiogvrn). ...

Jes 52: 7~ 10 Rm1:16~17

.. . wat die goeie tyding
(evayyeAlouévov) bring, wat redding
(cwtnpiav ) aankondig, . . . Die Here
het sy heiligheid, sy mag, (‘heilige arm’ =
zrw  qds/Tov  Bpaxiovd dytos )
geopenbaar (dmokaiiifel) voor die oé

‘...Ek skaam my nie oor die evangelie
(edayyétov) nie, want dit is ‘n krag
(8vrvauts) tot redding (cwtnpiar ) . . .
die Jood ({Tovbaiw) maar ook die nie-
Jood ("EAAnrt). In die evangelie kom
tot openbaring (dmokarimTeTaL). ...’

van die nasies (€8va@v), . . . sal hulle die

redding (cwtnpiav ) sien. ...

Ps 97: 2 Rm1:.16- 17

¢...Die Here het sy oorwinning (ow7triptér ) | ©. . . dit (die evangelie) is ‘n krag van
bekend gemaak, aan die nasies (€0va@v) het | God tot redding (cwrnplar ) . . . die

Hy sy reddingsdade (Sikaiooiviy)

Jood ("Tovéaiw), maar ook die nie-Jood (
geopenbaar (aTekdAupev)....

"EAAnuvt) kom tot openbaring
(arokalimTeTar) dat God mense

vryspreek Sikatootvn). ..

Die volgende konklusies kan uit bogemelde vergelyking tussen sekere OT teksverse en 1: 16-17
getrek word :

5.7.1

5.7.2

573

5.74

5.7.5

5.7.6

Die frase kafos yéypamtar in 1: 17 dui aan dat Paulus uit die OT aanhaal. Paulus
gebruik dikwels ‘n aanhaling uit sy destydse Bybel , die OT, om sy uitsprake te
bekragtig. In 1: 17 haal Paulus Hab 2: 4 aan.

Hierdie ondersoek het aangetoon dat ander OT teksverse 66k die agtergrond van 1; 16-17
vorm. Dié tekverse is Hab 3: 18, 19; Jes 51: 5,6,8; 52: 7-10; Ps 97:2.

Paulus se verwysings in al bogemelde teksverse is na die Griekse vertaling van die
Hebreeuse Bybel, naamlik die Septuagint (LXX).

Wanneer Paulus na die LZXX verwys of daaruit aanhaal volg hy nie die oorspronklike
bewoording slaafs na nie. Hy maak meestal aanpassings.

Die verwysings in ‘n latere teks na ‘n vroeére teks word intertekstualiteit genoem. Dit is
moeilik om ‘n direkte parallelstelling tussen 1: 16-17 en Hab 2: 4; 3: 18-19; Jes 51: 5,6,8;
52: 7-10 en Ps 97:2 te bewys. Paulus verander en herrangskik frases en woorde waarna
hy verwys.

Daar is wel sprake van eggo’s in Paulus se verwysings. ‘n Eggo verwys daarna dat ‘n
vroeére frase of woord in ‘n latere frase of woord weerklink. Die verwante term wat
gebruik word is Vorklang. Sekere OT gedeeltes lui, soos *n klok, 'n Vorklang by Paulus.
Die eggo van hierdie Vorklang weerklink dan by Paulus en wel met 'n groter of
duideliker klank as die oorspronklike klank daarvan. Paulus se gebruik van OT teksverse
en frases en woorde kan ook op sinspelings of assosiasies dui.
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Paulus vermeng in 1: 16-17 eggo’s vanuit Habakuk, Deutero-Jesaja en die Psalms, Hy
lokaliseer sy verkondiging van die evangelie asock sy skryf van 1: 16-17 én van die Rm-
brief én van Rm 5-8 dus in die ‘klankkamer’ van hierdie OT gedeeltes. Dié gedeeltes is
sy Vorklang. Om Rm 1: 16-17, die Rm-brief én Rm 5-8 dus reg te verstaan, moet daar
gekyk word na die teologie van die genoemde OT gedeeltes, asook na die rol wat dit in
Rm 5-8 speel.

Al drie hierdie OT teksgedeeltes sentreer om : (1) vyf basiese merafore: koning, skepper,
kryger, redder en regter; (2) God se reddende aktiwiteit in die wéreld ten behoewe van sy
volk Israel; (3) rondom die woorde cwtnplav en dikatootlvn  wat meesal feitlik
ekwivalent in betekenis gebruik word, naamlik in die sin van redding, oorwinning,
triomf, reddende aksie; (4) cwTiplév verwys soms na oorwinning en Sikatoctvn  na
redding of reddende aksie.

In die lig van die bogemelde punte 5.7.1 tot 5.7.8 moet die klem in 1. 16-17 nie op God
se regterskap val nie, maar op sy coTnplav en dikatootvn  en wel as sy reddende
aksie in die nuwe eskatologiese aeon vir beide Jood en nie-Jood. Dit moet dus op Hom as
Redder val. Die klem moet ewe-eens val op God se rol as Kryger omdat Stvauis in 1:
16 in die OT gedeeltes ‘n militére konteks het.

‘N VERGELYKING VAN DIE WOORDESKAT IN DIE RELEVANTE OU

TESTAMENTIESE GEDEELTES EN ROMEINE 1: 16-17.

‘n Vergelyking van die woordeskat in die relevante OT gedeeltes en Rm 1: 16 — 17 lyk so:

€matoyivopat Ps 119: 46 Rm 1: 16
Etaryyéilov Jes 52: 7 Rm 1: 16
Evayyextlopévov Jes 52:7 CfRm1:15
Alvapis/BeELa/Tov Hab 3: 19; Ps 97:1; Jes 51: | Rm 1: 16
Bpaxiovd 5;,52: 10

TwThp Hab 3:18 Rm1l:16

Totnplav /owthptdv /Tov | Ps 97: 2; Jes 51: 5; 52: 7, | Rm 1: 16
Bpaxlovd dylos 10

"Tovdaly / "EXAnwt / €6vn Ps97:2;Jes 51:5;52: 10 | Rm 1: 16; (cf: was)

Atkatoolvn Ps97:2; Jes 51:5 Rm 1:17
Anokaiiliel Ps97:2; Jes 51:10;52:10 | Rm1:17
Mas / nioTis Hab 2: 4 Rm1l:16-17

Die volgende konklusies kan uit hierdie uviteensetting en vergelyking van woorde in die relevante
OT gedecltes en 1: 16-17 gemaak word:

5.8.1

5.8.2

Daar is ‘n gedeelde woordgebruik in dié twee gedeeltes. Dié woorde is evayyéiiov,
Stvapis, cotnpla, was, Iovdalos, "EXAnu, Sukatootyn en amoka\imTw.

Wanneer Paulus 1: 16-17 skryf, dit wil sé die verse wat die invalspoort tot die hele Rm-
brief is. en daarom ook tot Rm 5-8 | is sy gedagtes op die OT gefokus en sentreer hulle
om Habakuk, Deutero-Jesaja en die koningspsalms. Later in hierdie hoofstuk sal dit blyk
dat die "tema’ van hierdie drie OT gedeeltes God se reddende aktiwiteit in die weéreld is.
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Dic NAB gee Stkaiogivn in Jes 51: 5 weer met ‘redding’ en cwTApdv  met
‘verlossing’. Daar is dus ‘n parallelstelling in die vertaling van hierdie twee woorde en
vooraf ook in die betekenisse van Stkatoolvy  en cwthipiév in die LXX. In Deutero-
Jesaja word sedaqah paralle] gestel aan yesua (cf43: 16; 51: 5,6,8; 61: 10). Die weergee
van dtkatooUvyy  in 510 5 met ‘redding’ is dus korrek.

Die NAB vertaal cotnplavy in Ps 97:2 met ‘oorwinning’ en &ikatooivy met
‘reddingsdade’. Hierdie vertalings is korrek aangesien cwtfptov en dikatoolvn in Ps
97: 2 in ‘n militére konteks voorkom. In hierdie Psalm word Jahwe as onder andere ‘n
Kryger uitgebeeld. Die woorde outriptév en Sikatoolvn  verwys na Jahwe wat by die
Rietsee die leér van die farao verslaan het en Israel so ‘gered’ het. Terselfdertyd het
Jahwe ‘n ‘oorwinning’ behaal. In Ps 97:2 dien cwTriptév en Sikatooivy  weer as ‘n
verklaring van Jahwe se nip’laot, sy ‘magtige dade’, waarna in 97:1 verwys word.
Hierdie magtige dade het Jahwe met sy ‘heilige arm’ en sy ‘regterhand’ behaal, wat sy
krygskap en oorwinning uitbeeld. Atkatocivn wat met ‘reddingsdade’ (NAB)
weergegee word, beskryf dus Jahwe se reddende aksie ten behoewe van sy volk Israel, sy
verbondsvolk.

In Hab 3: 18 kom die woord gwrrjptor voor, wat die NAB met ‘Redder’ weergee.
Jahwe word dus deur ow7rjptdy  as ‘n Redder uitgebeeld.

In Hab 3: 19 kom die woord &vvauis voor, wat die NAB met ‘krag’ weergee. Die
Hebreeuse woord is heli = ‘my sterkte, my leér’. Jahwe word dus deur Svvapuis as ‘n
Kryger uitgebeeld.

Die hoofreferent in die hele Hab 1 — 3 is Jahwe. Hy is volgens 2: 20 in sy (hemelse)
tempel en die hele aarde moet vir Hom ontsag hé. Die hoofmetafoor van Jahwe in Hab 1-
3 is dus dié van ‘n Troonbekleér in ‘n tempel — ‘n Koning dus (7).

Jes 52: 7-10 is ‘n abba ringskomposisie. In die a — a dee! in verse 7 en 10 kom goTnplav
voor, wat die NAB met ‘redding” vertaal. Jahwe word daardeur as ‘n Redder uitgebeeld.
Jes 52: 7-10 het egter ‘n militére konteks en cwTnpluv verwys in hierdie konteks na
Jahwe as ‘n Kryger. Sien hoofstuk 2.2.4, pp 97-97. In die b — b gedeelte van die
giasmus in verse 8 en 9 word Jahwe as ‘n Koning uitgebeeld. Die eksegese van Jes 52: 7-
10 toon dit aan. Sien hoofstuk 2.2.4, pp 97-97.

In Hab 2: 4; 3: 18-19; Jes 51:. 5,6,8; 52: 7-10 en Ps 97: 2 kom die woorde
ebayyellopévou, €0vn amokalliyel en Tas/mloTis ook voor. Hierdie woorde word
later in hierdie hoofstuk in 5.2.5.6 bespreek.

59 DIE GENRE EN BASIESE STRUKTUUR VAN DIE RELEVANTE OU
TESTAMENTIESE GEDEELTES EN ROMEINE 1; 16-17.

Om elk van die relevante OT gedeeltes wat die agtergrond van 1: 16-17 vorm reg te
verstaan, is dit nodig om die genre en struktuur van dié gedeeltes te verstaan. Dié genres en
strukture word hieronder uiteengesit.
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Die genre en struktuur van Habakuk.

Twee Habakuk gedeeltes vorm die agtergrond van Rm 1: 16-17, naamlik 2: 4 en 3: 18-19.
Habakuk is, wat sy genre betref, ‘n klag: *...Hoe lank,...... O Jahwe, ...moet ek
roep...?” (1: 2), wat in ‘n visiven vorm gegiet 1s (1: 1; 2: 1; 3: 3)). Die strukfuur daarvan
val in drie dele uiteen: (1) die probleem van God se toelating van onreg (1: 2 —2: 1); (2)
God se aankondiging van die oplossing van die probleem (2: 2-20); (3) die oplossing van
die probleem (3: 1-19).

Die hele boek is in ‘n visioenvorm gegiet. In die visioen word die ontknoping van die
probleem (klag) gegee. Die visioen openbaar of onthul Jahwe se komende ingryping in
die geskiedenis ten behoewe van sy volk. In die visioen word Jahwe as die Troonbekleér
(2: 20) en ‘n magtige Kryger (3: 3-19) uitgebeeld.

Die volgende konklusies kan uit Hab 2: 4 en 3: 18-19 gemaak word:

. Die NAB vertaal 2: 4b soos volg: ‘...wie reg doen, sal lewe omdat hy getrou
bly...’
. In hierdie vertaling is die person of saak wat die referent is, die gelowige (‘wie’).

Die MT lui: be ‘emunato. Die suffiks is die derde persoon enkelvoud manlhik:
‘sy’ trou. Die vraag is waarna verwys ‘sy’? Na die gelowige, na die visioen of
na God? Dit wil sé is die verwysing na die gelowige wat getrou gebly het, of na
die visioen wat vasstaan of na God wat getrou is? In die MT is die antesedent
van die derde persoon enkelvoud suffiks die ‘visioen’. Die een wat sekerheid aan
die visioen gee is egter Jahwe. Dit gaan dus om die sekerheid van die visioen.
Die LXX het egter die MT geinterpreteer as ‘n belofte aangaande die karakter
van Jahwe en weergegee met: 0 8¢ Sikulos ék mloTeds pou {foeTtat. Die
verwysing is na Jahwe se integriteit of trou wat Israel en die verbond in stand sal
hou. Wanneer Paulus Hab 2: 4b in Rm 1: 16-17 eggo, elimineer hy die
belangrike derde persoon enkelvoud suffiks (MT) en die persoonlike naamwoord
nov (LXX), en skrywe hy slegs: 6 8¢ dikaios éx mioTeds (foeTar. Letterlik:
‘Maar die regverdige uit geloof sal lewe’.

. In hierdie weergawe deur Paulus is ‘n groot probleem verberg. Die woorde éx
m{oTews kan naamlik op twee maniere verbind word; met 6 dlkatos of met
{roeTat . Die konteks bepaal dat voorkeur aan laasgenoemde verbintenis gegee
moet word, naamlik: wie vrygespreek is deur die geloof, sal lewe. Dis dan die
konklusie in verband met die bewoording van Hab 2: 4b in Rm 1: 16-17.

. ‘n Verdere belangrik vraag in verband met Rm 1: 17 is hoe die woorde
Sikatootvny  en Sikatos daarin verstaan moet word. Sommige of die meeste
verklaarders interpreteer hierdie twee woorde in die sin van forensiese
geregtigheid, dit wil sé die daad waardeur ‘n persoon regverdig verklaar word, en
wel op grond van Christus se heilswerk (3: 21-26). Dit is egter meer waarskynlik
dat Paulus hierdie twee woorde in die konteks van ‘n verhouding gebruik. Dié
twee woorde in 1: 17 verwys dan na hoe God mense in ‘n regte verhouding met
Hom stel. Dit geskied op grond van God se eie reddende aksie (Sikarooivn 1:
17) in die weéreld in die nuwe eskatologiese aeon (viv ). In die teenswoorde aeon
(viv: 3: 21; 5: 9; 8: 18) openbaar (awokaddmTeTat: 1: 17) God aan alle mense
(mavTi: 1: 16) en wel voortdurend (mioTebovTL: 1: 16; partisipium) sy reddende
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aksie Stkatoatvn: 1: 17). Hierdie aksie het Hy in sy daad van genade (xdpis: 3:
24; 5: 15,17: xdpiopa-: 5: 15,16,17) in Christus (3: 24; 5: 15-17) se heilsterwe
aan die kruis van Golgota (3: 21,24-26; 5: 6-9,18: 6: 2-10; 7: 4; 8:3,32)
geopenbaar (3: 21), en wel as sy onverdiende geskenk (bwpeav: 3: 24; 5: 15,17;
Suprpa: 5: 16).

Die woord 6ikatos in 1: 17 beteken letterlik: °...dit wat betrekking het of, om in
‘n regte verhouding met iemand anders te wees....”, of: *...iemand wat reg gestel

is met....” Die frase &6 6¢& dikaros ék TioTews (foetal beteken dan: elkeen
(mavTtes) wat deur die geloof in ‘n regte verhouding met God is, sal lewe. Die
twee voorsetsels €k ...... els in 1: 17 — “...van....tot...." — is ‘n idiomatiese

uitdrukking. Dit druk ‘n graad van fotaliteit uit én beklemtoon ook eksklusiwiteit
of die eliminering van alle ander moontlikhede. Dus: geheel en al, totaal,
eksklusief ‘n saak van (geloof). Die dikatooclvn Beol is in die evangelie
geopenbaar (passief ) eksklusief as ‘n saak van geloof (1: 17a), 6f: die wyse
waarop God mense in ‘n regte verhouding met Hom gestel het, is eksklusief ‘n
saak van geloof.

In Hab 2: 4 1s Jahwe die een wat sekerheid aan die visioen gee. Hoe word Jahwe
in Hab 2: 1-20 uitgebeeld? Hab 2: 20 beeld Jahwe uit as ‘n Keoning op ‘n troon in
sy tempel. Teenoor die afgode van Babilon (2: 18-19) is Jahwe, die ware God,
iemand wat ‘n troon beklee in sy heilige tempel. Die troon metafoor verwys
indirek na Jahwe as ‘n Koning. Die implikasie van Jahwe se koningskap is dat
Hy beslissend in belang van sy klaende volk (1: 2 — 2: 1) kan en sal optree. Die
hele wéreld moet daarom ontsag hé vir Hom. Die ‘tempel” waama verwys word
is beide Jahwe se heilige tempel in die hemel (die prototipe) asook die aardse
tempel in Jerusalem .

Hab 3: 1-19 beeld Jahwe as ‘n magtige Kryger uit wat sy volk Israel uit Egipte
bevry, al hulle menslike en historiese en kosmiese vyande verslaan en hulle in
Palestina vestig. In hierdie optrede van Hom is Hy tegelykertyd Iemand wat sy
volk red (3: 13,18). Daardeur word Hy ook as ‘n Redder uitgebeeld. In Jahwe se
opmars van Egipte na Palestina het die ganse skepping (die see, riviere, waters,
die berge, die maan en die son: 3: 8- 15) ontsag vir Hom. Indirek word Jahwe
hierdeur as die Skepper van die ganse skepping uitgebeeld.

Hab 3: 19 wat ‘n direkte agtergrond van Rm 1: 16 (§0vapis) is, verwys na Jahwe
as ‘n Kryger (heli: my sterkte, my leér). Jahwe is Habakuk se leér. Wanneer
Paulus dus in /: /6 die woord(e) in Hab 3: 19 eggo en die woord Slvauis
gebruik, dan beeld hy God daardeur as ‘n Kryger uit.

In Hab 3 is Jahwe, waama in 3: 19 as ‘n Kryger verwys word, dié een wat ‘n
Redder (cotaplév ) is (3: 18). Hab 3: 19 koppel terug na 3: 18. Wanneer
Paulus Hab 3: 18 dus in Rm /- 16 eggo en die woord cutnptdr gebruik, dan
beeld hy God daardeur as ‘n Redder uit.
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Dic genre en struktuur van Jes 51 en 52.

Jes 51 - 52 vorm deel van Jes 40-55 wat binne die hele Jesajaboek ‘n eie komposisionele
eenheid vorm. Jes 40-55 kan weer in twee boekhelftes verdeel word, naamlik in Jes 40:
12 - 48: 22 en 49: 14 — 55: 13. Jes 51 en 52 vorm deel van die tweede boekhelfte,

naamlik 49: 14 — 55: 13. Daar is ‘n paar belangrike punte in verband met bogemelde
feite.

Jes 40-55 handel oor Jahwe se terugkeer na Sion/lerusalem en sy hernude
troonsbestyging daar, asook oor die terugkeer van Israel uit haar ballingskap in Babilon
(ca 538 vC).

Jes 49: 14 ~ 55: 13 is wat sy Gattung (of dalk ‘Redeform’) betref, ‘n kombinasie van
disputasie en heilsaankondiging.

In 40: 12 — 48: 22 val die klem op Jahwe se almag oor die gode. In 49: 14 — 55: 13 val
die klem op Jahwe se liefde vir Sion/Jerusalem en sy angstigheid om haar te red.

Uit 49: 14 — 55: 13 is 57:1 — 52: 12 verder van belang vir die verstaan van Rm 5-8 en wel

om drie redes:

. Die herstel van Sion-Jerusalem word in 51: 1-8 uitgebeeld as ‘n nuwe skepping
en Israel se terugkeer word gevier as ‘n terugkeer na die Tuin van Eden - ‘n
skeppingsmotief.

. In 51: 9-16 word ‘n beroep op Jahwe en sy mag gedoen om die hemel en die
aarde nuut te skep — ‘n skeppingsmotief.
. In 51: 17+ 52: 6 moet Sion/Jerusalem haar rol vervul ten opsigte van die nuwe

wéreld - ‘n skeppingsmotief.

.

In Jes 52: 7-10 word Jahwe as ‘n Koning en ‘n Kryger uitgebeeld.

Die volgende konklusies kan uit Jes 51: 1 ~52: 12 gemaak word:

. Dat die een ware God Homself geopenbaar het en alle afgode van hulle trone
gestoot het. In Rm 5-8 is dit presies dieselfde geval.

. Dat Jahwe nie net die Koning van Israel is nie, maar ‘n kosmiese koning. In Rm
5-8 word God ook as ‘n kosmiese koning en heerser uitgebeeld.

* Dat Israel se ballingskap verby is en Jahwe hulle redding en bevryding bewerk
het. In Rm 5-8 red en bevry God ewe-eens.

. Dat Jahwe se troonbestyging in Sion/Jerusalem as goeie nuus uitgebasuin moet
word. In 1: 16-17 word goeie nuus ewe-eens uitgebasuin.

. Dat Jahwe in 51: 1 — 52: 12 as ‘n Koning, ‘n Skepper, 'n Krvger en ‘n Redder
uitgebeeld word. In Rm 5-8 word God ook deur hierdie vier metafore
uitgebeeld.

. Dat die skeppingsmotief en die skeppingsherstel baie sterk in S51: 1- 52: 12

figureer. In Rm 5-8 figureer die skeppingsmotief en skeppingsherstel ewe-eens
baie sterk (5: 12; 8: 19-23,38).

. Dat Israel se ballingskap nie vir haar ‘n graf of "n put sal wees nie, maar dat sy
daaruit opgewek sal word. In Rm 5-8 is daar ewe-cens sprake van die dood
(Bdvaros) en opwekking tot ‘n nuwe lewe/bestaan vir Christus en vir God (6: 1-
11; 7: 4-6; 8: 1-8, 12-13).
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. Dat die krygermotief waardeur Jahwe as ‘n Koning uitgebeeld word wat met sy
buit na Sion/Jerusalem aankom (51: 9-11) sterk in Jes 51: 1 — 52: 12 figureer.
Dic terugbring van die ballinge na Sion/Jerusalem is soos ‘n opstanding tot ‘n
nuwe lewe (51: 10). In Rm 5-8 figureer 4l hierdie aspekte ewe-eens.

0 Dat daar “n sinonieme parallelisme is tussen ysw/cwtnpia en sedeq/Stkatooivn
in 51:5,6,8. Hierdie sinonimiteit kom ook in Rm 1: 16-17 voor.

5.9.3 Die genre en struktuur van Ps 97: 2.

5.10

Ps 97 is, wat sy genre betref, ‘A Divine Warrior Song’ (Longman). Die struktuur
daarvan val in drie dele uiteen: (1) die bekendstelling van Jahwe as Kryger in die wéreld
(97: 1-3); (2) ‘n oproep tot die nasies om Jahwe as triomfantelike Koning te erken (97: 4-
6); (3) die ‘koms’ van Jahwe as die Regter van die wéreld (97: 7-9).

Die volgende konklusies kan uit Ps 97 gemaak word:

. In die bekendstelling van Jahwe as ‘n triomferende Kryger (97: 1-3) word na sy
oorwinning (ysw/owtnpla), sy reddingsdaad (sdg/ Siwkatooivn) en na sy
magtige dade (nipla’ot/ BavpacTa) verwys. Die magtige dade wat Jahwe verrig
het, is die werk van sy regterhand (jamin/&e€ia) en heilige arm (qds zrw/Tov
Bpaxlovd dyios ). Die NAB gee die twee woorde weer met ‘krag’ en
‘Goddelike mag’. In Rm 5-8 word die woorde cwtnpiav (1: 16) oolw (5:9;
8: 24), Sukatootvn  (5: 15-21)/8kardw  (5: 1,9; 8: 30,33), Stvajes (1: 16)of
Goddelike mag (80Ea: 6: 4), evayyehlopévov (1: 14-16),&0vav (1: 1-16)/

"Tovdale’ kal "EXnuve (1: 16)/mduvTtes/ moldol (5: 12-21) en dwokaiimTeTal
ewe-eens gebruik.

. In die oproep tot die nasies or1 Jahwe as triomfantlike Koning te erken (97: 4-6)
word daar na almal op die aarde (kol ha’ares/ wdoa W ¥f), ‘n lied (zamar/
$aiL6s) en na Jahwe as die Koning (melek/ Baociie?s) verwys. In Rm 5-8
word daar ewe-eens na mavtes/ ol moddol (5: 12-21), ‘n lied (8: 31-39; cf 5:
2,11: kauydopat[?]) en na God as Koning (8era 8: 34; Baoiredn : 5: 17,21)
Verwys.

. In die beskrywing van Jahwe as die komende Regter (97: 7-9) word daar na sy
sedeg/dikatooivny  (97: 9), sy beoefening van regterskap (sjophet/ kpivel (97:
9) en na die wéreld (ha ares/ Tnv yfjv: 97: 9) verwys. In Rm 5-8 word daar ewe-
eens na Stkatootvn  (5: 15-21), na kéopos (5: 12) en na God as ‘n Regter
(kplv: 8: 3; Sikairdw: 8: 33) verwys.

. Dat daar in beide Ps 97: 1 — 3 en Rm 1: 16-17 ‘n sinonieme parallelisme is
tussen ysw/ogwTnplia en sedeq/ Stkatooivn.

‘N EVALUERING VAN DIE WOORDGEBRUIK IN DIiE RELEVANTE OU
TESTAMENTIESE GEDEELTES EN ROMEINE 1: 16-17.

‘n Ondersoek na die breér OT agtergrond van Rm 1: 16-17 het getoon dat die volgende
gedeeltes as ‘n Vorklang funksioneer, wat Paulus dan in 1: 16-17 eggo: Hab 2: 4; 3: 18-19;
Jes 51:5,6,8; 52: 7-10 en Ps 97:2; 119: 46. ‘n Hele aantal woorde kom i1 hierdie gedeeltes
voor wat dan weer in 1: 16-17 na vore kom. Daar is dus gedeelde woordeskat tussen die
OT gedeeltes en 1: 16-17. Direk en indirek is daar ook gedeelde motiewe en metafore.
Die woordeskat is: émaioxlvopat , evayyéhov, Slvajis Beod éctiv els cwTnpiav,
més, Tovdaly kal "BAAnui = éBvrn , dukatoolun Beol ; amokallier. ToTLs, dlkalos,
{dw. Hierdie woorde word vervolgens bespreek.
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5.10.1 Eraioxivopat.

Dit is opvallend dat Paulus 1: 16-17 inlei met die bevestiging: ol yap émuioyivopat .
In die lig van die groot frekwensie van die OT eggo’s in 1: 16-17 is dit egter nie vreemd
nie. Hierdie negatiewe stelling word vervolgens geévalueer in die lig: (1) van die OT
agtergrond daarvan; (2) van 1: 16-17.

5.10.1.1

Ewaioxivopat in die OT gedeeltes.

Evatoxlvopar kom as ‘n Vorklang van 1: 16-17: (1) direk; (2) indirek daarin
voor. ‘n Direkte Vorklang van hierdie woord in 1: 16 is Ps //9: 46. Ps 119 is ‘n
Torapsalm,dit wil sé die tema en die fokus daarvan is die Tora (25x). Die Psalm
is akrosties saamgestel en het dus twee en twintig seksies wat elk met ‘n letter
van die Hebreeuse alfabet begin. Vers 46 kom in die waw-seksie voor (119: 41-
48). In hierdie seksie val die klem op die getuienis onder mense as iets waartoe
Jahwe mense in staat stel (119: 42,43,46). Die konteks van hierdie verse is dat
die digter met Jahwe praat oor sy verhouding tot Hom en Jahwe se hantering van
sy knegte. Getuienis oor die Tora geskied slegs binne ‘n mens-Jahwe en Jahwe-
mens raamwerk of verhouding. Die digter het die gebooie van Jahwe lief (119:
47), en hy het vertroue en hoop in Jahwe se bepalings (119: 43) en se woord
(119: 41-42,49). Hy het hierdie vertroue en hoop omdat hy na Jahwe se woord
luister en dit gehoorsaam (119: 41,42). Luister en gehoorsaam wees gaan saan.
Daarom sal die digter selfs voor die hoogste gesag Jahwe se verordeninge met
vrymoedigheid (éwaioxivopar : 119: 46 =Rm 1: 16) aanhaal.

Die waw-seksie (119: 41-48) teken verder ‘n skerp botsing tussen die regverdige
(sadiq) en vyandige magte. In so ‘n situasie kan die regverdige staat maak op
Jahwe se heilswoord (119: 41) en sal hy veilig wees (119: 45). In 119: 46 word
die moed om vrymoedig te wees uitgebrei na die arena van politicke mag, en
word ‘n motief van die koningspsalms opgeneem. Wanneer Paulus Rm [: 16 dus
met émaioxlvopar inlei, plaas hy dit onmiddellik binne ‘n konteks van
politieke mag en heersers en tegelykertyd getuig hy skaamteloos soos teenoor ‘n
koning. Ewaioylvopar plaas Rm 1: 16-17 dus van meet af aan binne ‘n
koningskonteks.

Daar is ook ‘n indirekte Vorklang uit die OT in I: 16-17. Die woord
émaloxvvopal kom naamlik in dieselfde OT boeke voor wat Paulus in 1: 16-17
eggo, naamlik in Jesaja en die Psalms. Dié voorkomste is onder andere: Jes 8:
14; 28: 16; 50: 7-8; Ps 24: 2; 43: 10. Emwaitoxlvopatr saam met die verwante
daarvan, kaTtaloXVvw en émaioxvvopar , kom eintlik gereeld in dié boeke
voor. Dit is ‘n belangrike faktor, aangesien Paulus hierdie woorde gaan haal het
uit dieselfde boeke waaruit hy sy ander terminologie in 1: 16-17 gaan haal het.
Twee belangrike teksverse 1s dié in Jes 28: 16 en 50: 7-8, en wel omdat Paulus
hierdie twee gedeeltes elders in Rm, naamlik in 9: 33 en §8: 33-34 aanhaal.

Jes 28: 16 lui: “...Wie op my vertrou, hoef nie te “vlug’ nie....” (NAB). Jes 28:
16a verwys na die uitgesoekte klip, ‘n hoekklip, wat die tondament sal wees wat
Jahwe in Sion gaan l&, Dic profeet Jesaja verbly hom dan daarin dat die mens
wat sy vertroue in Jahwe stel nie hoef ‘te vlug'. of nie tot "n skande gemaak sal
word nie.
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Jes 50: 7-8 lut: *...Dic Here my God help my, ek sal nie teleurgestel staan nie;
ek sal my nie ontstel nie, ek weet ek sal nie in verlcentheid kom nie. Hy wat my
onskuldig sal verklaar, is naby; wie wil ‘n aanklag teen my inbring? Laat ons
elkeen sy saak stel. Wie wil my aankla? Laat hom vorentoe kom. Die Here my
God help my; wie sal my dan skuldig verklaar....’? Paulus eggo hierdie woorde
in 8: 33-34. Hy kan saam met Jesaja sé dat hy nie teleurgestel (aloxOve) sal
staan nie, omdat die een wat hom onskuldig verklaar (6 bikaisous pe ) naby
hom is. Die punt in Jes 50: 7-8 is dat Jahwe dié mense vindikeer of in die reg stel
wat op Hom vertrou. Dit is ook Paulus se vertroue in §: 33-34. Die fyner
indirekte nuanse in Jes 50: 7-8 is dat Jahwe iemand is wat getrou is en getrou bly.

Emawoxivopatr in Rm 1: 16-17.

Hoe moet ématoxlvopar in 1: 16-17 verstaan word? Ssommige verklaarders
gee ‘n psigologiese verklaring vir Paulus se frase, naamlik dat ‘n mens van
nature verlée voel om ‘n boodskap wat so onindrukwekkend is soos die
evangelie, uit te dra. Ander se mening is dat die frase ‘n vaste belydenis-formule
is wat ekwivalent is aan Opoloyéw. Wanneer Paulus dus sé ‘ek skaam my nie’,
hedoel hy: ‘ek bely’. Hierdie frase kan ook verstaan word as litotes. Dit beteken
dat Paulus in werklikheid sé: Ek skaam my allermins oor die evangelie. Ek is
trots op die evangelie. Nie een van hierdie verklarings maak erns met die OT
verwysingsboeke, naamlik Jesaja en die Psalms, as die agtergrond van 1: 16-17
nie. Jes 50: 7-8 is —soo0s in 8: 33-34 — dalk ‘n Vorklang by Paulus wanneer hy
1: 16-17 skryf.

Jesaja het op Jahwe wat in Sion ‘n hoekklip sou 1€, vertrou. Hy het geweet dat
Jahwe naby hom sou wees en hom onskuldig sou verklaar. Paulus sal hom in die
eskatologiese viv -tydperk ook nie oor die elayyéiiov skaam nie
(émratoxivopat ), God sal ook ‘nou’ die persoon wat op hom vertrou, vindikeer.
‘Nou’ sal God ook naby ‘n persoon wees wat op Hom vertrou. Paulus verander
die emfatiese toekomstige negering in Jes 50: 7 (‘ek sal nie teleurgestel staan
nie’) na ‘n teenswoordige negering (“‘ek skaam my nie’). Die praesensvorm van
Paulus se ontkenning in 1: 16-17 stem ooreen met sy hele uiteensetting in 1: 16-
17 wat sé dat God se S{vapts en cotnplav en dtkatoolyn  sake is wat in die
hede ‘daar is” (éoTw) en ‘geopenbaar word’ (amokallmTeTar: perfektum
passief). Paulus plaas dus Jesaja se tockomstige hoop/vertroue in ‘n nuwe
temporele raamwerk en wel van God se 8Uvajis en cwtnplay en Stkatooivn
as sake wat ‘nou’ daar is (vuvi 8¢é: 3: 215 5: 9; 6: 22; 7: 5: 8: 22). Alvaps,
cwTnplav en Sikatoovvn  verwys dan na God se eskatologiese heilswerk in
Christus (3: 21-26; 5: 6-10; 6: 2 - 10; 7: 4; 8: 1-3,32) ‘nou’.

5.10.2 Ebayyéiiov.

Ebayyélov word vertaal met ‘evangelie’, en beteken ‘blye tyding: of ‘goeie nuus’.
Etayyéiiov word vervolgens in die lig van (1) die OT agtergrond: (2) 1: 16-17
geévalueer.

5.10.2.1

Evayyéiiov in die OT gedeeltes.
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Evayyéhiov kom as ‘n Vorklang van 1: 16-17 in Jes 52 7 voor waar dit in die
werkwoordvorm voorkom (ebayyeilopévou) en wel as ‘n piel partisipium.
Hierdie vorm word ook ‘n naamwoord-partisipium genoem in die sin van ‘goeie
booskapper’ (mebasser). Jes 52: 7 is deel van Deutero-Jesaju (40-55). Jes 40-55
het ‘n dubbele tema, naamlik (1) Jahwe se terugkeer na Sion/Jerusalem en sy
hernude troonsbestyging daar; (2) die terugkeer van Israel uit haar ballingskap in
Babiloni€. In die tekening van Jahwe se terugkeer na en sy troonsbestyging in
Sion/Jerusalem is daar ‘n dubbele fokus: (1) Jahwe se almag oor die gode (40:
12 — 48: 22); (2) Jahwe se liefde vir Sion/Jerusalem en sy angstigheid om haar te
red (49: 14 - 55: 13). Jes 52: 7-10 beeld Jahwe uit as ‘n Koning (melek: 52: 7)
wat as ‘n triomferende Kryger (cotnplav : 52: 7,10: oorwinning/redding
{NAB}) vanaf Babel terugkeer. Sion/Jerusalem sien Jahwe met sy ‘oorlogsbuit’
aankom (52: 9-11), wat as metafoor dien vir die ballinge wat terugkeer. Dit is die
gebeure wat die boodskapper moet aankondig. Die evayyédior gaan dus in 52:
7-10 oor Jahwe, die Koning, en die Kryger se triomf oor die gode en die nasies.
Die nuus is: ‘Jahwe is Koning!’ ‘Jahwe heers!” (52: 7). Jahwe se koningskap en
triomf oor die gode en die nasies moet as iets sighaar voor die o€ van die nasies
vir die hele skepping uitbasuin word. Jahwe moet as ‘n ernstige ‘mag’ in die
weéreld raakgesien en erken word.

Wanneer Paulus evayyédior in 1: 16 gebruik, is die Vorklang uit die OT wat hy
dalk eggo, ‘n oorlogs- en triomfkonteks. Die metafore vir Jahwe is dié van
Koning en Kryger.

Evayyéiov in Rm 1: 16-17.

In die oppervlakstruktuur van i: 1-17 is edayyéhov ‘n belangrike struktuurdraer
in die briefinleiding van Rm. Vanaf 1: 1 tot 1. 4 fokus Paulus net daarop. In 1: 9
en 1: 15 verwys hy weer daarmma. Die ondergemelde is belangrike feite oor
evayyérwov in 1: 1-17,

Paulus se gebruik van ebayyéliov/evayyeiilopévov word na twee agtergronde
teruggevoer: (1) ‘n Hellenisties-Romeinse gebruik; (2) ‘n OT agtergrond. Volgens
cersgenoemde agtergrond sou Paulus beinvloed gewees het deur die gebruik in
verband met 'n Hellenistiese heerser of die Romeinse keiserkultus. In die
keiserkultus, waar die keiser gesien is as cwTHp, verlosser/redder, is evayyéiiov
gebruik vir die imperiale aankondiging van ‘redding’ wat geassosieer is met die
keiser se heerskappy. Dit is waarskynliker dat Paulus se gebruik van evayyéliov ‘n
OT agtergrond het. Hy het die term waarskynlik van die vroeé kerk se gebruik
oorgeneem, in besonder via die Hellenistiese Christene. Hulle kon die Palestynse
kerk se veronderstelde gebruik van die Hebrecuse besora. ‘boodskap van
oorwinning/verlossing’ in Grieks met evayyéiiov vertaal het. In die vroegste
Christelike denke en refleksie is evayyéhiov van Jesus se eie gebruik van Jes 61: 1-
2 afgelei (Luk 7: 22/Mat 4: 18; Luk 4: 18; Hand 10: 36).

In i; 1-4 beklemtoon Paulus sekere belangrike feite oor ‘sy’ evangelie (16: 25):

e Dit is die etayyélior deov (1: 1). Die vraag is of die genitief 8eod as ‘n
genitivus subjectivus of as ‘n genitivus objectivus verstaan moet word? Moet die
frase verstaan word as ‘die evangelie (wat) van God (af kom)’, of as ‘die
evangelie aangaande God'? Beide 1s korrek. God is die bron van die goeie
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tyding én Hy bepaal en beskik oor die inhoud daaarvan én dis Hy wat dit laat
verkondig.

Die evangelie is vooraf deur die profete van die OT aangekondig (1: 2) en dit
sentrecr om die verwagting van die Dawidiese Messias (1: 3-4). Met die
betreklike voornaamwoord & (1: 2) brei Paulus op die evayyéliov Beod (1: 1)
uit. Hy sé die evangelie is vooraf beloof in die OT (6 mpoewnyyelraTo). ITpo-
beteken dat daar veoraf in die QT die belofie was, maar dat ‘nou’ (vuvt 8¢ : 3:
21), in die eskatologiese tydperk, die tyd van die evangelie aangebreek het. Die
werkwoord éayyé ouar sé weer dat die evangelie tevore reeds, in die OT, in
beloftevorm aangebied is. Uit die wpo en uit émayyéMopat kan dus
teruggegaan word na die OT soos byvoorbeeld Jes 52: 7; (60: 6; 61: 1; Nah 1: 15;
cf Ps 96: 2). Die middel waardeur die belofte tevore aangekondig is, is év
ypaddils aylats (1: 2). Hiermee word die totaal van die OT aangedui. Die
profete het die belofte in die Skrifte verkondig.

Die inhoud van die evangelie is die Seun van God (1: 3,9). Die ebayyéhiov is
die blye boodskap wepl Tol viod adTol. Die genitief viod is subjektief en dui
op die Seun as die inhoud van die evangelie. In 1: 3-4 volg daar dan ‘n
uitbreiding in verband met die Seun. Hierdie verse word aanvaar as ‘n
belydenis-formule van die vroe€ kerk. Die eerste uitbreiding oor die Seun is dat
Hy gebore is (geword het?) en wel uit die geslag van Dawid en dan ook kata
cdpka. Katd odpka verwys na die mensheid van die Seun asook na sy staat
van vernedering. Daarna het daar ‘n keerpunt gekom (¢€ avaoTdoews vekpav):
volgens (kata) die Heilige Gees (mvelpa ayiwoivns) is die Seun met sy
opstanding aangewys (opiobévTos: 1: 4) as die-Seun-van -God-in-krag (év
Suvdiiel: 1: 4). Hoe moet kaTa verstaan word? Verwys dit na ‘n handeling wat
die Heilige Gees verrig het? Hoe moet é€ verstaan word? Indien die frase kaTa
mrelpa dylwoilvns as ‘n handeling wat die Heilige Gees verrig het, verstaan
word, dan moet é£ vertaal word met ‘deur’, en nie met ‘vanaf” of ‘sedert’ nie.
Cranfield verkies ‘since’. Kata kan wel met ‘deur’ vertaal word (NAB).

Die NAB vertaal €€ met: ‘op grond van (die opstanding)’. Die opstanding word
genoem omdat daardeur die keerpunt gekom het waarby die verhoging begin het.
Die €& dui die beslissende keerpunt aan (Kdsemann). Die frase kaTta mvedua
aywwoivns moet waarskynlik in die lig van Hand 2: 33-36 verstaan word. Die
frase verwys dan na Pinksterdag. Die Heilige Gees se uitstorting is die teken dat
Christus gaan sit het aan die regterhand van die Vader. Vanuit sy nuwe
magsposisie het Hy die Heilige Gees gestuur (2: 33). Deur die uitstorting van die
Heilige Gees moet almal weet dat Christus nou Seun-in-krag is (2: 36).

In 1: 4 volg dan die woorde’ Inoolt XpioTot Tob kuplov nuov. Die Seun is
kUptos nadat Hy vanaf die opstanding (en sy gaan sit aan die regterhand van die
Vader ) Seun-in-krag geword het, en met die uitstorting van die Heilige Gees as
sodanig aangewys is. Seun-in-krag is ekwivalent aan x{pios. Here.

Die evangelie sentreer om die resulraar van die Jesus-gebeure: Jesus se sterwe
en opstanding (1: 3-4). Paulus plaas dus nie die fokus op die historiese Jesus nie,
maar op die kruisiging en opstanding van Jesus as verlossingsgebeure.
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» Paulus verwys na hierdie evangelie as 'my evangelic’ (2: 16; 16: 25). Daarmee
bedoel hy die evangelie soos deur hom verkondig.

Konkluderend kan uit 5.10.2.1 en 5.10.2.2 die volgende gesé word. Wanneer Paulus
Jes 52: 7 met evayyéhov as OT Vorklang in 1: 16 eggo, word daarin ‘n voortgang
van God se heilsopenbaring aangedui. In die verkondiging van die ebuyyéhiov gaan
God, as die God van die OT, voort om Homself eskatologies reddend (cutnplav ) te
openbaar aan Israel én die nasies, aan’ lovaly kal “EAAnu, in die evangelie.

Avvajpis.

Advauis in 1: 16 verwys na God se krag waarmee Hy red. Hoe moet §0vaucs verstaan
word? Dui dit op ‘n kragwerking of ‘n dinamiese (dinamiet) krag wat daar in die
evangelie is, of verwys dit na ‘n daad van God. Dit sal blyk dat laasgenoemde korrek
is. Avvapis word vervolgens in die lig van: (1) die OT agtergrond; (2) van 1: 16-17
bespreek.

5.10.3.1A0vapis in die Ou Testamentiese gedeeltes.

Alvapis kom as ‘n Vorklang van 1: 16-17: (1) direk; (2) indirek daarin voor. ‘n
Direkte Vorklang van 8Uvapts kom in Hab 3: 19 voor. ‘n Indirekte Vorklang kom in Jes
51: 5(2x); 52: 10; Ps 97: 1 in die vorm van ‘my arm’ voor.

Hab 3: 19 lui: “Die Here my God gee vir my krag (8vvapis)’. Die MT lui: heli.
Die konteks van 3: 19 is vir die verstaan daarvan belangrik. Verse 17 en 18 is ‘n
uitbreiding van Habakuk se besluit om geduldig vir die vervulling van die visioen
te wag (2: 1 — 3: 15). Hab 3: 17-18 is die protasis van ‘n eed waarvan die
apodosis in Hab 3: 18 is. Die eed behels dat wat ook al gebeur, selfs al wys alle
uiterlike tekens (verlies van vee en oes mislukkings) na Jahwe se afwesigheid, sal
Habakuk vas staan in die lig van die visioen en nie hoop verloor nie (Hab 3: 18).
Die veeverlies en oesmislukkings is ‘n indirekte verwysing na die Babiloniese
verdrukking. Ten spyte van hierdie verdrukking sal Habakuk in Jahwe bly
vertrou om die magte van die chaos in sy land te bowe te kom. God sal wel
redding (coThpLév ) bring (3: 18).

Die eed in 3: 17-18 word in 3: 19 gevolg deur ‘n verklaring van vertroue deur
Habakuk wat in himniese (liturgiese) vorm is. Die Here is sy krag (60vapts), sé
hy. Die Hebreeuse woord is heli: my sterkte, my leér (cf ‘uzzi: Eks 15: 2).
Habakuk het hierdie woord waarskynlik as ‘n dubbele entendre gebruik. In
teenstelling met die Babiloniese verdrukker wat sy militére mag aanbid as sy god
(1: 11), is Jahwe Habakuk se leér (SUvauis). In die interim heers die
Babiloniérs met hulle militére mag, maar Jahwe sal tog, eskatologies, oor die
bose magte en die nasies met hulle millitére mag tiomfeer. Atvajis verwys dus
in 3. 19 nie na ‘n ‘werking’ van Jahwe nie, maar na sy optrede en ‘i daad van
Hom. Sy optrede is geleé in sy militére optrede as Kryger (3: 3-15) waardeur hy
oor menslike en historiese opponente (nasies en konings). asook oor gode
triomfeer.
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Daar is inJes 51 5(2x); 52: 10, Ps 97: I vier verwysings na die ‘arm’ van Jahwe
en een na sy ‘regterhand’. Dié verse lui:

51:5: TOV Bpuxlovd pov €8vn éxtotoLy.
51:5: Tov Bpaxiovd pov éxmotoLy.
52: 10: anokarlfel kUpros TOV Bpayiovd avtol Tov dylov Ps 97:

1.

éowaev ... 0 Bpayiovd 6 dyios avTob.

Ps97: 1: éguwoev auT) 1 Sebud adTob.

Elk van hierdie verse is ‘n indirekte Vorklang van 1: 16-17 en word vervolgens
bespreek.

a) Tov Bpaxiovd in Jes51: 5(2x) en 52: 10.

Jesaja 40-55 het ‘n dubbele tema: (1) Jahwe se terugkeer na Sion/Jerusalem
en sy froonbestyging daar; (2) Israel se terugkeer uit haar ballingskap in
Babilonié. Jes 51: 1 — 52: 12 handel oor die vooruitsig en werklikheid van
die verlossing wat Jahwe vir Israel en die wéreld sal bring. Die verlossing
word in die verlede tyd geskets as iets wat Jahwe alreeds vermag het. Dit
bestaan uit agt uitsprake (‘oracles’).

Jes 51 1,4, 7 bevat drie uitsprake waarin die hoorders opgeroep word om te
luister. Die verwysing in 52: 5 (2x) na die ‘arm’ van die Here is ‘n simbool
of motief van Jahwe se persoonlike mag in aksie (die eerste eksodus: Eks 6:
6; 15: 6), sowel as ‘n verwysing na sy persoonlike uitoefening van
soewereiniteit in die wéreld 48: 10-11; 48; 14; 51: 5(2x), 9: 52: 10). Die
gebruik van ‘arm’ in 51: S (1) verwys na die wéreldwye openbaring en
universele verlossing wat Jahwe, as Koning en Redder, gaan volbring; (2)
dien as voorbereiding tot die oproep tot Jahwe tot ‘n nuwe eksodusaktiwiteit
deur Hom (51: 9); (3) verwys na 52: 10 waar Jahwe sy arm in ‘n universele
openbaring van sy reddende mag sal ‘ontbloot’ (‘jou moue oprol’) (53: 1;
59: 16; 62: §; 63: 5,12); (4) dien as voorbereiding vir 53: 1 waar die arm van
Jahwe in ‘n persoon, die Kneg, gesien word.

In Jes 52: 7-10 word Jahwe se triomferende optrede teen die gode en die
nasies geskets as iets wat alreeds in die verlede plaasgevind het, en word sy
triomferende terugkeer as Koning en Kryger na Sion/Jerusalem om daar die
troon te bestyg, uitgebeeld. Die goeie boodskapper roep uit:  ‘Jou God is
Koning!’, Hoeckom? Jahwe het iets gedoen. Hy het sy ‘mag’ (‘arm’)
geopenbaar (amokaAler: 52: 10). Jes 52: 13 — 55: 13 sal dan sé waaruit
hierdie ‘mag’ van Jahwe bestaan. Dit verwys na die triomf wat die Kneg van
die Here (=Messias?) sal behaal.

Die volgende konklusie kan uit Jes 51: 5 en 52: 10 gemaak word. Die
gebruik van Tor Bpayiovd in hierdie verse as ‘n Vorklang wat Paulus in 1:
16-17 eggo, verwys na Jahwe se persoonlike Goddelike aksie in die wéreld
deur 'n nuwe eksodus ( van Israel) deur Hom (52: 10), waardeur Hy sy
reddende en rriomferende mag as Koning en Kryger universeel voor die 0é
van die nasies openbaar. Avvauts in 1: 16 moet teen hierdie agtergrond
gesien en so verstaan word.
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b) O Bpaxiwv in Ps 97:1.

Ps 97: 1 is “A Divine Warrior Victory Song * (Longman III). Dit bestaan uit
drie dele: (1) “n oproep om Jahwe te loof as triomferende Kryger (97: 1-3);
(2) die verheffing van Jahwe tot Koning (97: 4-6); (3) die loof van Jahwe as
komende Regier (97: 7-9). Die Vorkiang van Rm 1: 16-17 is Ps 97:2 wat
soos volg lui:

‘...Die Here het sy oorwinning (cuTpLév )

bekend gemaak (hodija’/ éyvipLoev),

aan die nasies (€6vGv) het Hy

sy reddingsdade (Sukaioolvny) geopenbaar (gillah/ awexdivgev)....’

In 97:2 word ocwTiptév (oorwinning) sinoniem met Sikatoolvny
(reddingsdade) gestel. Beide hierdie woorde verwys na 8e€ia (krag) en 0
Bpaxiov 6 dyios (Goddelike mag) in 97: 1b. In 97: 1a word dan weer na
deEia en 6 Bpuxiwv 0 dytos verwys as BavpaoTd (magtige dade) wat
Jahwe verrig het. 4/ hierdie woorde verwys na Jahwe se uitoefening van sy
krag (cf dlvapis: 1: 16) en Goddelike mag (cf SUvapis: 1: 16) wat Hy
tydens die twee eksodusse van Israel uit Egipte en Babilonié getoon het.
Hulle verwys dus na Jahwe se persoonlike Goddelike aksie en soewereiniteit
wat Hy in die wéreld uitgeoefen het. Hierdie aksies van Jahwe is iets wat Hy
aan die nasies (¢8vdv) geopenbaar het (dmekdA\wler), sodat die hele wéreld
(raoa M yf: 97: 3), sy oorwinning (cwTfptéy : 97: 3) kon sien (ra’al/
el8ooav). Hieroor moet alle mense (97: 4), die see, die aarde, die berge, die
riviere juig (rua’/ dhaldEae). In Rm 1: 16-17 eggo Paulus feitlik al hierdie
woorde, motiewe en metafore.

Avvapuis in 1: 16 eggo dus waarskynlik die woorde wat in 97: 1-3 voorkom:
oorwinning (cwthpLév : 97: 2); reddingsdade (Sukaiootvny: 97: 2), krag
(8ekLd: 97: 1); Goddelike mag (6 Bpaxivv 6 dytos: 97: 1) en magtige dade
(BavpaoTa: 97: 1).

AUvajis in 1: 16-17.

Die ebayyéhiov is ‘n dvapts Beol. Die genitief Beol moet in die konteks as ‘n
genitivus subjectivus verstaan word. Dit verwys na God se krag as ‘n krag
waarvan Hy die bron is. ‘n Belangrike vraag is: teen watter agtergrond moet
Slvajpts verstaan word? Het d0vapuis ‘n sekulére Griekse agtergrond of ‘n OT
agtergrond? In sekulére Grieks beteken 8dvapis: ‘force’ en'of ‘n mag, maar dan
as ‘n innerlike of verborge mag. Avvapis word in die Griekse OT, die
Septuagint (LXX), gebruik, maar daar het dit nie hierdie betekenis nie. Die
betekenisinhoud daarvan word uit die Hebreeuse teks verkry. Die Vorklang van
Shvapis in 1: 16 is vier OT gedeeltes: Hab 3: 19, Jes 51: 5¢2x); 52: 10, Ps 97:
2. Hierdie gedeeltes is deeglik in hoofstuk 5.10.3.1 (hierbo) beoordeel. In
hierdie gedeeltes verwys die begrippe oorwinning (cwTvpidr : Hab 3: 19; Jes 51:
5, 52: 7,10: Ps 97: 2); reddingsdade Sikatootvn: Jes 51: 5. Ps 97: 2), krag
(Se€ia: 97: 1) arm (Tov Bpaxlovd : 51: 5(2x)), Goddelike mag (Tov Bpaxiovd
aylos @ Jes 52: 10; Ps 97: 1) en magtige dade (BavpacTa: 97: 1) na Jahwe se
ingryping in die wéreld, sy intrede in die geskiedenis van mense . A/ die
gemelde OT gedeeltes hou 6f direk 6f indirek verband met Jahwe wat Homself
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aan Isracl geopenbaar het deur sy Strapus te openbaar in hulle bevryding of
eksodusse uit Egipte en Babiloni€. Adrauis het in 1. /6 waarskynlik ook die
betckenis van God se ingryping in die wéreld of intrede in die geskiedenis van
mense. ‘Nou’ doen Hy dit deur die kruis van Christus as sy (God se ) nuwe
universele en eskatologiese daad van persoonlike Goddelike krag (1: 3-4). Dit is
66k “n ingryping om oorwinning (cwtnplav ) en reddingsdade (btkautooivn) te
verrig voor die oé van al die nasies ( Tovdaiy kal "EXAnut: 1: 16).

In die oppervlaktestruktuur van Rm 1. 1-17 vervul d0vauts “n baie belangrike
funksie. Dit kom twee keer daarin voor (1: 4,16) . In 1. 1-4 kom 8¥vajuis in ‘n
buitengewone uitgebreide briefinleiding voor waarin verwys word na God se
wonderlike daad in die sterwe en opstanding van sy Seun. Deur sy sterwe en
opstanding is die Seun aangewys as Seun-van-God-in-krag: €v Svvduer .
Hierdie Seun is niemand anders as die aardse historiese Jesus, wat die Messias
van Israel, die Christus, is nie. Deur sy aanwysing as Seun-van-God-in-krag is
Hy verder die Here, Kiptos. Ev Suvvdpet in 1: 4 kondig waarskynlik die
gebruik van 80vaypis in 1: 16 aan. Die herhaling van ‘n woord en fonetiese
soortgelykheid sal in ‘n orale gemeenskap ‘n belangrike aanduiding van struktuur
in ‘n teks wees.

Deur die woord 8vvaputs word God in 1: 16 deur die metafoor van ‘n Kryger
uitgebeeld.

Konklusie:

Edayyéliov en Svvaus in 1: 16a kom langs mekaar voor. Albei woorde kry
uitgebreide aandag in I: 1-15, wat ‘n buitengewone uitbreiding van ‘n
briefinleiding en briefopening in die NT is. In /: /-5 het God, wat die God van
die OT is (wpoemnyyeidaTo: 1: 2; 8ta Tav mpodntav: 1: 2; év ypadals
aylats: 1: 2), weer iets groots gedoen. Hy het wéér in die wéreld ingegryp en in
die geskiedenis van die mense gehandel. ‘Nou’, in en deur die sterwe en
opstanding van sy Seun (1: 4). In 1: 1-17 herdefinieer Paulus die OT ‘mag’ van
Jahwe in al sy vorms (hierbo). Die nuwe en beslissende aksie van God
(dvvapis: 1: 4,16) in die wéreld is die sterwe en opstanding van sy Seun (1: 3-
4,9) wat die historiese Jesus, die Messias van Israel, en wat ‘nou’” Kvptos is (1:
3-4). Op hierdie wyse behaal God ook ‘nou’ (vuvl 6¢: 3: 21) ‘n oorwinning
(cothpév ¢ 1. 16) deur sy reddende aksie ( diwcaroai(vm: 1: 17). Die
bekendmaking van hierdie aksie van Hom geskied ewe-eens deur die ebayyéAiov
(1; 16). Die ontvangers van hierdie blye tyding is weereens al die nasies
"(lovdaiw kal "EAAnuL = €8un ). God self is ewe-eens die onthuller van hierdie
aksie van Hom (amokaXimreTat: 1: 17). ‘Nou' egter is dit vir almal (was: 1:
16) wat glo (moTetovTL: 1: 16: praesens).

Rm 1: 16-17 word beskou as die ‘teks’ van Rm 1: 16 ~ 8: 39, maar dan in
omgekeerde of giastiese orde. Rm 1: 18 — 4: 25 ontvou die openbaring van die
Sikatoolvn  Beob  (1: 17), en 5: 1 — 8: 39 ontvou God se dlvupis els
owtnplav (1: 16) in die wéreld. In 5: 9 en 8: 24 herhaal cotnplav in die
werkwoord oww . Zglo kom in ‘n passiewe vorm voor en verwys na God se
magtige redding van sondaars deur sy Seun {6: 9) vanuit die heerskappy
(Baoiaedw . kuptetw: 50 12 — 6: 23) van die gepersonificerde magte van die
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sonde en dood, asook van hulle handlangers, die wet en die sondige menslike
natuur.

ToTnpla.

ZoTtnplav is, omdat dit in die tesis sin van Rm voorkom, en omdat dit later in
die Rm-brief ‘n belangrike rol speel (5: 9; 8: 24; 13: 11), ‘n belangrike term in
Rm. Hoe moet cwtnpilav egter verstaan word? Dui dit op ‘geestelike’ redding,
of fisiese redding, of ‘n ander vorm van redding? Daar word vervolgens gekyk
na cwtnplay : (1) in die OT gedeltes; (2) in 1: 16-17.

YoTnpla in die relevante OT gedeeltes.

Die OT gedeeltes wat Paulus in 1: 16 (coTtnplav ) eggo is: Jes 57:5; 52: 10 ; Ps
97: 2; ¢f Hab 3:18. Hierdie verse word elkeen bespreek.

Jes 51: 5 lu1 (NAB):

‘...Die redding (8ikatooivn) wat ek bring,

kom baie gou,

die verlossing (cwThpLdv ) wat ek bewerk, is op pad,

Ek self regeer (10v Bpaxlovd; cf 8lvajits ) oor die nasies ( €8vn)....°

Die volgende feite is belangrik vir die verstaan van hierdie vers: (1) Jes 5/: 5 is
deel van Deutero-Jesaja (40-55) wat sentreer om Jahwe se herstelde koningskap
in Sion/Jerusalem en Israel s¢ terugkeer na Palestina uit hulle ballingskap in
Babiloni#; (2) die motief van verlossing (24x) sentreer om Jahwe se
reddingswerk ten opsigte van Israel (43:3,11; 49: 8,26), en ook ten opsigte van
die nasies van die wéreld, as ‘n openbaring van wuniversele verlossing (43: 11;
45: 8,15,17; 49: 6,22; 51: 5,6,8); (3) in 51: 5 verwys cwThptdv na Jahwe se
magtige daad van historiese ‘verlossing’ (NAB) van Israel uit Babilonié, deur
bemiddeling van sy ‘kneg’, Kores, in 539 vC; (4) Jahwe se magtige verlossing
van Israel is die beéindiging van sy toorn/gerig oor of straf van Israel (Jes 51: 1-
3, ¢f Rm 1: 18; 5: 9); (5) die woord ‘arm’ (TOv Ppaxiovd) kom in die
meervoudsvorm voor en dui op die volheid en totaliteit (pluralis amplitudinus)
van Jahwe se persoonlike aksie en magsuitoefening voor die o€ van die nasies (cf
Rm 1: 3-4; 8dvapis: 1: 16); (6) die ‘arm’ van Jahwe is in Jes 53: 1-2 die Kneg;
(7) comiptdv en Sikaroolvn word in 51: 5 parallel gestel (¢f Rm 1: 16-17).
Wanneer Paulus cotfptév uit Jes 51: 51in 1: 6 eggo, verstaan hy dit waarskynlik
as God se nuwe magtige historiese daad van ‘verlossing’ (NAB) deur die sterwe
en opstanding van die historiese Jesus, wat die Christus, die Messias (= gesalfde
Kneg) van Israel, en nou Kurios is (1: 3-4).

Jes 52: 10 lui (NAB):

‘...Die Here het sy heiligheid, sy mag (tov Bpaxlovd; cf dtrauts: 1: 16)
geopenbaar (drokatlel; ef 1: 17) voor die oé van al die nasies (éBvov: cf
"TovSale kal "EXAnui: 1: 16).

Tot aan die uithoeke van die aarde

sal hulle die redding (cwtnplav ; cf 1: 16) sien

wat ons God bewerk het....’
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Punte | — 7 wat hierbo by Jes 51: 5 uiteengesit is (5.10.4.1.1), geld ook hier. Jes
52: 10 is deel van ‘n ringskomposisie (52: 7-10) waarin Jahwe die Koning (52: 8-
9), as ‘n triomferende Kryger uitgebeeld word. ZoThpiév omsluit die giasmus
(52: 7 en 10) en het ‘n militére (kryger) betekenis. ‘n Deeglike uiteensetting van
52: 7-10 is in hoofstukke 2 en 4 gegee. ZuTnplov in 52: 10 het dus ‘n
militére/kryger betekenis. Die volgende sake is van belang in Jes 52 10: (1)
Jahwe se persoonlike historiese magsdaad (‘arm’: zrw/Tov Bpaxiovd : 52: 10a),
wat verwys na sy bevryding van Israel uit ballingskap; (2) die sighaarheid van
Jahwe se magsdaad vir alle mense (52: 10c; cf damokar(aber: 52: 10a; Rm 1: 17);
(3) Jes 52: 10 staan parallel aan Jes 51: 4-6. Wanneer Paulus cwrnpiar in 52:
10 in Rmi: 16 eggo, is Jahwe se persoonlike historiese magsdaad en ingryping in
die geskiedenis en mensewéreld dalk die Vorklang wat hy helder hoor.

Ps 97:2 lui (NAB):

‘...Die Here het sy oorwinning bekend gemaak,
aan die nasies (€0vav; cf 'Toudaly kal "ExAnn: 1: 16) het Hy
sy reddingsdade (Bikatoolvn: cf 1: 17) geopenbaar (dwekdivbev: cf 1: 17)....

Ps 97:2 is deeglik hierbo by punt 5.10.3 in hierdie hoofstuk bespreek. ZwthpLov
word in die NAB met ‘oorwinning® weergegee. Dit het dus ‘n militére/kryger
betekenis en beeld Jahwe as ‘n triomferende Kryger uit. Saam met al die ander
terme in Ps 97: 1-3 (Bavpaota: 97: 1; tov Bpaxlovd : 97: 1; Seid: 97: 1;
dikatootvn (reddingsdade: 97: 2), verwys cwTnplar in 97:2 na Jahwe se
ingryping in die mensewéreld en sy in-trede in die geskiedenis deur sy magtige
daad van historiese bevryding van Israel uit Egipte en later Babilonié. Wanneer
Paulus owrrjptdy  in 97:2 in 1: 16 eggo is Jahwe se persoonlike historiese

magsdaad van ingryping in die geskiedenis en mensewéreld dalk die Vorklang
wat hy helder hoor.

Konklusie:

In al die die relevante OT gedeeltes wat as ‘n Vorklang van 1: 16-17 dien, het
coTnplav in die sin van: (1) verlossing (Jes 51: 5); of (2) (militére) oorwining
(Jes 52: 10; Ps 97: 2) betrekking op Jahwe se persooniike historiese magsdaad
(*farm’: Jes 51: 5 (2x); 52: 10; Ps 97: 1) van ingryping in die geskiedenis en
mensewéreld om sy volk Israel uit ballingskap te bevry.

ZoTnplav in 1: 16-17.

Twee belangrike vrae in verband met Paulus se gebruik van gotnptav in 1: 16
1s: (1) die agtergrond daarvan; (2) of cotnplav na ‘n ‘werking’ of ‘n daad van
God verwys. Hierdie twee vrae word hieronder as deel van 'n aantal belangrike

punte in verband met die gebruik van cotnplav in 1: 16 bespreek. Dié punte is
die ondergemelde:

Zotnplav het twee aglergronde. In die kontemporére Grieks-Romeinse
godsdienstige wéreld is sekere gode, soos Zeus, Apollo. Artemis, Asklepios en
Dea Roma, dikwels 6eds cwutrp genoem vir hulle o tydens seestorms,
gevare, siekte, nood, ens. Hierdie gode is ook kulties vereer. Die titel Beds
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owTnp is ook aan konings, keisers en stadsrade toegeken vir hulle rolle as
weldoeners aan mense. In die OT verwys coTnpia en oolw : (1) na Jahwe se
persoonlike magtige historiese dade van die bevryding van Israel uit hulle twee
ballingskappe in Egipte en Babilonié (mosia: Redder); (2) na ‘redders” wat hy
opwek om Israel te red (Rigt 3: 9,15; 6: 36; 2 Kon 13: 5). ZoTtrnpia in 1: 16 het
heel waarskynlik ‘n OT agtergrond.

Die frase (b0vapis) els cwtnplay druk die doel uit wat God met sy Stvajiis in
die oog het. Die voorsetsel (s druk nie net ‘beweging na’ ‘n doel uit nie, maar
beweging reg ‘tot by’ en ‘tot binne in’ ‘n doel, in die sin van * met die effek om
tot stand te bring.’

Dit wat God met sy SOvapis wil bereik is coTnplav . ZuTnpiav kan verwys na
6f na ‘n daad/gebeurtenis, 6f na ‘n effektiewe mag/magswerking wat aktief is in
die wéreld. Eersgenoemde is die primére en korrekte betekenis. Laasgenoemde
is slegs in afgeleide sin en in sekondére sin die bedoeling, in die sin van die effek
van die gebeurtenis.

Die Vorklang van cwtnplay in 1: 16 is die bogemelde OT relevante gedeeltes
(hoofstuk 5.10.4.1). In dié gedeeltes is: (1) Jahwe altyd die subjek van die
handeling ; (2) behels die optrede van Jahwe ‘n persoonlike magtige daad van
Hom; (3) is Jahwe se redding van Israel vir hulle altyd ‘n historiese ervaring.
Hierdie drie betekenisse figureer waarskynlik ook in /. 16 wanneer Paulus
cwTnplav daarin eggo.

Totnplav  verwys in 1: 16 na die Christusgebeure. Die antesedent van
owTnplar in 1: 16 is die sterwe en opstanding van Jesus, wat Christus, die
Messias is, in 1: 3-4. Na 1: 16 in die res van Rm, word o¢{w, in 8: 24 in die
aoristusvorm gebruik, en verwys dit na die sterwe van Christus op Golgota. Die
kruis van Golgota is deur God in die nuwe eskatologiese aeon (vuvi 8¢: 3: 21; 5:
9, 8: 22) as sy nuwe persoonlike magtige daad in die sentrum van die
wéreldgeskiedenis opgerig . God het in Christus gehandel. Christus se heilswerk
is God se nuwe beslissende daad tot redding van mense.

Die kruis van Christus het ‘n effek in die wéreld. Dit sé vir die wéreld dat
Christus daar gesterf het sodat God sy doel (els) van coTtnplav in die wéreld
ten volle tot stand kan bring. Hy, Christus, vorm die inhoud van die ebayyéiiov
en Hy word daarin aan die wéreld bekend gemaak en aangebied as God se
LoTp. Die effek hiervan is dat die evayyélov redding bring.

God het in die verlede op Golgota cwtnplav vir die wéreld daargestel. Hy sal
ook die toekoms cwtnplav bewerk, naamlik in die eindoordeel (Gpy9d: 5: 9).
Twtnetav het dus in Rm ook ‘n eindeskatologiese klank. In Fil 1: 28 staan dit
teenoor dTWAELA , *n finale vernietiging in toekoms (1 Tes 5: 8-9; 1 Kor 3: 15; 5:
5; Filip 2: 12).

God se cuTtnplay is Tavti 76 TLoTebovTL , lovdaly Te mpodTov kal “EA L.
Hierdie twee sake, geloof en alle mense, word net hierna in hierdie hoofstuk
bespreek.
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Zwtnplav is’n baic belangrike motief in die Psalms en Jesaja (LXX). Dit kom
vier en dertig keer in die Psalms en vier en twintig keer in Deutero-Jesaja voor.
Die konteks waarin dit daar voorkom is Jahwe se universele verlossing vir alle
mense, die hele wéreld.

Deur die woord cwrnpiav in 1: 16 word God deur die metafoor van ‘n Redder
uitgebeeld.

Konklusie:

In die Vorklang van 1: 16-17, naamlik in Jes 51: 5,6,8; 52: 10; Ps 97: 2, sentreer
Jahwe se heilsoptrede rondom twee pole: Israel en die nasies/heidene. In Jes 40-
55 en Ps 97 is die vraag ten opsigte van Jahwe se universele redding/oorwinning
(cwthpLdy ) /reddingsdade (Sikaroolvn): hoe hierdie reddende aksie waartoe
Jahwe Hom verbind het namens Israel, ook die nasies/heidene buite Israel,
insluit. Dit was die Vorklang wat Paulus hoor lui het met die skryf van 1: 16.
Wanneer Paulus cotnplav in 1: 16 uit Jes 51: 5; 52: 10 en Ps 97: 2 eggo, dink
hy waarskynlik aan God se nuwe magtige daad van verlossing in die
eskatologiese acon (VUv ) en wel as sy ingryping in die mensewéreld (Rm 3: 19;
5: 12) en in die geskiedenis van die wéreld (3: 21-26) deur die sterwe en
opstanding van die historiese Jesus, wat die Christus, die Messias van Israel is, en
wat nou Here is (1: 3-4). Dit is die nuwe en die klimaktiese fase in God se
heilsdoel met di\e mensdom. En dit is die antwoord op bogemelde vraag:
cwtnplav mavtl TG mMoTeloVTL.

5.10.5 IIioTevw (1: 16).

Die verkondiging van God se persoonlike nuwe magtige heilsdaad in die geskiedenis en
die nuwe eskatologiese aeon, in die Christusgebeure (1: 1-4), is mavtl 7@ mLoTelOVTL.
Ondergemelde punte is van belang in verband met 7és.

5.10.5.1

5.105.2

5.1053

IMoTebw is ‘n verhoudingswoord. TToTelw beteken ‘om jouself aan iemand te
bind’, ‘om jou sekureit op iemand te baseer’, ‘om getrou aan so ‘n persoon te wees’.

In die mens-God verhouding is moTetw gerig op God. In 1: 16 is dit gerig op God
wat deur sy magtige persoonlike daad ingegryp het deur die Christusgebeure (1: 3-
4) in die menslike wéreld en geskiedenis in die nuwe esaktologiese acon (viv). God,
wat in Christus gehandel het (1: 3-4), is die inhoud van moTe Y.

In die oppervlaktestruktuur van 1: 1-17 moet moTedw in 1: 16 as kolon verbind word
met el vTakofy mioTews in 1: 5; 15 ¢f 15: 18. Cranfield noem sewe moontlike
verklarings om vrakonv mloTews te verklaar, Die genitief mloTews is waarskynlik
‘n apposisionele of definiérende genitief: die geloof bestaan uit gehoorsaamheid.
MioTews in 1: 16 moet waarskynlik in hierdie sin verstaan word: moTelw beteken
om die evayyélov oor God se dlvapis €ls cwtnplav gehoorsaam aan te neem (cf
exafopev 1:5). Vir elkeen wat in gehoorsaamheid reageer op God se daad in die
Christusgebeure (1: 3-4) is daar cotnplav. TTioTelw is dus TavTes se gehoorsame
antwoord op God se nuwe heilsopenbaring (cf dmokaldmTeTar : 1: 17) in die
historiese Jesus, wat die Christus, die Messias van Israel 13, en nou ook Here is (1: 3-
4).
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5.10.54  ThwoTtebovTt staan in ‘n praesens partisipium vorm en kan die volgende betekenisse
hé: (1) dit verwys na die universaliteit en genadekarakter van God se cwrnplay ;
(2) dit dui op die aanvanklike toegangspunt en toetree tot God se heil in die
Christusgebeure (1: 3-4), maar ook op die kontinue gehoorsaam-wees daaraan, en
voordurende oriéntasie tot God se heilshandeling; (3) dat God se heilshandeling in
die historiese Jesus, die Christus, die Here, iets is wat voortdurend in die geskiedenis
van die mensdom beskikbaar is.

Konklusie:

In die Vorklang van 1: 16, naamlik in Jes 51: 5,6,8; 52: 10; Ps 97: 2, sentreer Jahwe se
heilsoptrede rondom twee pole: Israel en die nasies’heidene. In Jes 40-55 en Ps 97 is die vraag
ten opsigte van Jahwe se universele redding/oorwinning (cwtnpLév )reddingsdaad ikatootvn):
hoe hierdie reddende aksie waartoe Jahwe Hom verbind het namens Israel ook die nasies buite
Israel, die heidene, insluit. Dit was die Vorklang wat Paulus hoor lui het met die skryf van 1: 16.
In die eggo in 1: 16 word die antwoord gegee: mloTews. Dit was nog altyd die medium waardeur
God sy reddende aksie (Sikatoolvn) uitgeoefen het (4: 1-25; 9: 30- 10: 17). ‘Elkeen’ (wds) en
‘almal’ (mdvTes) kan ‘nou’ (viv) ‘glo’, en so deel in sy universele cuTnplav .

5.10.6 Ildvtes: IouvBaly kal"EXAnwi.

In 1: 16 verklaar Paulus wioTetovTt verder. TlioTebovTt behels die ondergemelde
belangrike punte.

5.10.6.1  God se cuTnplav is beskikbaar vir wdvres: ,'lovdalw Te TpoHTov kai  EXnui.
Idvres sé dat God se nuwe eskatologiese owTnpiav , met as inhoud sy magtige
daad in die Christusgebeure (1: 3-4), daar is vir elkeen wat glo, sonder uitsondering
en sonder onderskeid. [1ds is ‘n belangrike en fundamentele motief in Rm (1: 15,16;
3: 9,12,19,20,22,23; 4: 11,16; 5: 12,18; 8: 32, 10: 4,11,12,14; 11: 26,32; 15: 7-12;
mdvTes: 1: 18 -5: 21).

5.10.6.2  Te dui op die fundamentele gelykheid tussen Jood en nie-Jood. "EA\nut word hier
antiteties teenoor ‘Jood’, in die sin van nie-Jood, dit wil sé van heiden, gebruik (cf 3:
9).

5.10.6.3  Daar is geen taoToAy (3: 22) nie, maar ‘n absolute gelykheid tussen "lovbaly kal

“EXAnui, en tog sé 1: 16 lovBaiw ... mp&Tov . Dit is ‘n paradoks. Hierdie dubbele

beklemtoning loop dwarsdeur Rm (2: 17; 9: 1- 11: 36). IlpdTov kan op die volgende

wyses verstaan word: (1) dit balanseer in hierdie frase TdvTes in die vorige frase;

(2) dit dui aan dat in die raamwerk van ‘n basiese gelykheid tussen Jood en nie-Jood

(Te; moTtelovTl) daar ‘n onontkenbare prioriteit is ten opsigte van die Jood; (3) dat

in God se universele reddingsplan (Jes: 40-55; 51: 1 - 52: 12: Ps 97: 1-3) daar ‘n

historiese prioriteit ten opsigte van die Jood was (Vorsprung): (4) dit dui op die
heilshistoriese en kronologiese voorrang wat God se coTnplav betref.

5.10.6.4  Die ‘terme van redding’ bly onwrikbaar dieselfde: mioTelw.
Konklusie:

In die Vorklang van 1: 16-17 in Jes 51: 5,6,7; 52: 10; 97: 2 sentreer Jahwe se heilsoptrede as sy
universcle redding rondom tivee pole: Israel en die heidene. In Jes 40-55 en Ps 97 is die vraag
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ten opsigte van Jahwe se universele redding/oorwinning (cwThpuéy  Yreddingsdaad
(dikaroolvn): hoe hierdie reddende aksie waartoe Jahwe Hom verbind het namens Israel, ook
die nasies/heidene buite Israel, insluit. In God se nuwe heilsoptrede, in die Christusgebeure (1: 3-
4), in die nuwe eskatologiese aeon (vUv ), word hierdie twee pole verenig, in die woord wds.

‘elkeen’

5.10.7

5.10.7.1

, Jood en nie-Jood, het ‘nou’ toegang tot God se cotnplav .
Alkatooivn.

Rm 1: 16-17 is die tesissin van die hele Rm-brief. Die klem val daarin op /: /6 wat na
God se Svvauts en ootnpiar verwys. Avrauts moet teen die agtergrond van Jes 51:5,
52: 10 en Ps 97: 2 verstaan word. Die twee verse vorm die Vorklang van 80vajis wat
Paulus in 1: 16 eggo. In die gemelde twee OT gedeeltes verwys Slvajls na Jahwe se
persoonlike Goddelike aksie in die wéreld en in die geskiedenis waardeur Hy sy reddende
en triomferende mag as Koning en Kryger universeel voor die o€ van die nasies
openbaar sodat hulle dit kan sien. Zwrnplar moet teen die agtergrond van Jes 51: 5; 52:
10 en Ps 97: 2 verstaan word. Die drie verse vorm die Vorklang van cotnplav wat
Paulus in 1: 16 eggo. In die gemelde drie OT gedeeltes verwys cotnplay in die sin van
(1) verlossing (51: §; NAB) of (2) (militére) oorwinning (Jes 52: 10; Ps 97: 2; NAB) na
Jahwe se persoonlike historiese magsdaad (‘arm’: Jes 51: 5(2x); 52: 10; Ps 97: 1) van
ingryping in die geskiedenis en mensewéreld om sy volk Israel uit ballingskap te bevry.

Die 8lvajpis en cotnplav van God is die ‘blye tyding’ van God in die wéreld (1: 16).
Rml: /7 brei verder hierop uit en sé Sikaioolvn vap Beod év alTd
amokadimTeTat. Ev alTe verwys terug na 1: 16 en na ebayyéiov. In God se
dlvaprs en owtnplav word sy Stkatootvn  geopenbaar. Hoe moet die uitdrukking
Bikatooilvn Beol verstaan word ? Die antwoord op hierdie vraag is uiters belangrik
aangesien dit bepalend is vir die verstaan van die ocorhoofse konteks van Paulus se
gedagtes en teologie, asook vir die Rm-brief. Daar word vervolgens gekyk na
dikatocvn in: (1) die relevante OT gedeeltes: (2) in 1: 16-17.

Aikatooiy in die relevante OT gedeeltes.

Twee OT gedeeltes vorm die direkte Vorklang van 8tkatoctvn in 1: 17. Hulle is:
(1)Jes 51:5; (2) Ps 97: 2, Die twee verse word hieronder bespreek:

o Jes51:5 lui (NAB):
‘...Die redding (buxaroolvn) wat ek bring,
kom baie gou,
die verlossing (cuTpLév) wat ek bewerk, is op pad,
Ek self regeer (Tov Bpaxiovd ; cf dlvapis: 1: 16) oor die nasies....’

Die raamwerk en die agtergrond van Jes 51: 5 is deeglik in hoofstuk 5.10.4 bespreek.
‘n Paar belangrike punte in verband met Sikatooivn in Jes 51: 5 is: (1) dikatoovn
(‘redding’: NAB) verwys na Jahwe se magtige daad van historiese ‘redding’ van
Isracl uit Babiloni¢ in 539 vC; (2) Jahwe se magtige ‘redding’ van Israel is die
beindiging van sy foorn ten opsigte van Israel (Opyrj: 51: 1-3; ¢f 1: 18; 5: 9); (3) die
woord ‘armi’ kom twee keer in die meervoudsvorm voor en dui op die volheid en
totaliteit van Jahwe se persoonlike aksie en magsuitoefening voor die o€ van die
nasies (cf Rm 1: 3-4; Slvauis: 1 16); (4) duikatoolvn  (redding’: NAB) en
cwthptov  (“verlossing’: NAB) word parallel gestel (¢f Rm 1: 16-17) . Wanneer
Paulus Stkatoolvn  uit Jes 51: 5 in /: 17 eggo, verstaan hy dit waarskynlik as God
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se nuwe magtige historiese daad van ‘redding’ (NAB) deur die sterwe en opstanding

van die historiese Jesus, wat die Christus, die Messias van lsrael, en nou Here is (1:
3-4; 3;21-26).

o Ps97:2lui (NAB):

*...Die Here het sy oorwinning (CwTnpLov )

bekend gemaak,

aan die nasies het Hy

sy reddingsdade( 8.xaroovn) geopenbaar (dmekdAvev)....

Die raamwerk en die agtergrond van Ps 97: 2 is deeglik in hoofstuk 5.10.4 bespreek.
‘n Paar belangrike punte in verband met Sikatootvn in Ps 97: 2 is: (1) Sikatootvy
(‘reddingsdade’: NAB) verwys na Jahwe se magtige daad van historiese ‘redding’
van Israel uit Egipte tydens hulle uittog deur die Rietsee (Fks 1 - 15); (2))
Sikatootvn (‘reddingsdade’: NAB) en cwtipiév  (‘oorwinning’: NAB) word
parallel gestel {cf Rm 1: 16-17). Wanneer Paulus 8tkatoobvn uit Ps 97: 2in 1: 17
eggo, verstaan hy dit waarskynlik as God se nuwe magtige historiese daad, as sy
‘reddingsdaad’ (NAB) deur die sterwe en opstanding van die historiese Jesus, wat
die Christus, die Messias van Israel, en nou Here is (1: 3-4; 3: 21-26).

Die metafore waardeur Jahwe in Jes 51: 5 en Ps 97: 2 uitgebeeld word is dié van ‘n
Redder/Verlosser en ‘n Kryger. Indirek word Jahwe deur hierdie twee metafore as ‘n
Koning uitgebeeld, aangesien ‘n metafoor ook geimpliseer kan wees, en omdat die
koningsmetafoor die hoofmetafoor in Deutero-Jesaja en die koningspsalms is (93-

99). Per implikasie, as eggo, sal hierdie drie metafore God dan ook in Rm 1: 16-17
uitbeeld.

Atkarootvr in Rm 1: 16-17.

Die genitief konstruksie Sikatootvy 6eod (Rm 1: 17; 3: 5,21.22; 10: 3; 2 Kor 5:
21) of &ikatootins adtod (Rm 3: 25) of THv ék Beod Sukarootvmy (Filip 3: 9)
kom tien keer in die corpus Paulinum voor en speel ‘n baie belangrike rol daarin. Vir
sommige verklaarders is Sikatoolvn Beob die centrum Paulinum en speel dit dié
rol in sy teologie. Die meeste van die voorkomste van hierdie frases (ses uit tien)
kom in Rm voor, wat Paulus se volledigste uiteensetting van die enige ware God (3:
30) se heilswerk in die wéreld is. Hoe moet die frase Sikatoo{vrn 8eot — ook in 1: 17
- verstaan word? Die volgende uiteensetting poog om hierdie vraag te beantwoord.

Deur die geskiedenis is dikaiootvny Beod onder andere op die volgende wyses
verstaan: (1) as ‘n genitivus subjectivus; (2) as ‘n genitivus objectivus; (3) as ‘n
genitivus auctoris; (4) eties ; (5) as die morele integriteit van God; (6) as die trou
van God: (7) sinoniem met cwtnpiary as ‘n verwysing na die reddingsdade van
God ; (8) as ‘n verhoudingsbegrip tussen God, die God van die verbond, en Israel,
in die OT, en God en alle gelowiges, in die NT; (9) eksistensie¢l. Hedendaags word
punte (1) en (8) as die korrekte vertrekpunt gesien.

Om Stkatoolvn  Beob reg te verstaan, moet daar deur Paulus se Griekse taal
gedring word ten einde hierdie begrip in die lig van die OT en van Paulus se Joodse
agtergrond en opleiding te verstaan.
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Die verstaan van Stkatootvny  wat uit die Grieks-Romeinse tradisie ontstaan het, en
wat die Westerse teologiese denke gevorm het, was om Stkatocivn /Bikatde te sien
as ‘n ideaal of absolute (etiese) norm - dike —~ waaraan sekere aansprake en pligte
gemeet kon word. AwkatooUvn /Sikaidée  het hierdeur ‘n unieke forensiese
konnotasie verkry. Die beeld wat opgeroep word is dié van ‘n saal of ‘n hof waar
regspraak beoefen word: ‘n verhoor, ‘n regter, jurielede, getuies, advokate, ‘n
uitspraak en ‘n vonnis. Dit is allermins die betekenins van Stkutoatvn Beol in nég
die OT nog by Paulus. Wat die OT betref, geld dit ten minste vir Deutero-Jesaja (40-
55) en die koningspsalms (93 — 100). '

Tot 1900 het die debat gesentreer om rwee vrae: (1) hoe moet die genitief
konstruksie dikatootvy Beol verstaan word; (2) watter betekenis het Sikatoolvy
Beol vir die totale konteks van Paulus se gedagtes en teologie. Moet die konstruksie
as ‘n genitivus objectivus verstaan word, dit wil s€ as ‘n dikatoovy  wat God
skenk, wat geldig is voor Hom, wat ‘n juridiese stand van die sondaar voor God
daarstel, en wat aan die sondaar ‘n nuwe status asook ‘n nuwe natuur skenk? Moet
die genitief, as ‘n genitivus subjectivus verstaan word, dit wil sé ‘n genitief wat beide
‘n wesensattribuut van God (Hy is Stkatooivn), asook ‘n handeling van God (Hy
tree Slkalos op ) beskryf? Verklaarders het eersgenoemde twee genitief vorms
gekombineer in ‘n genitivus auctoris, wat na beide God se eie dikalos-wees asook
na die Sikaioo Vv wat van God af uitgaan na mense, verwys. Saam met hierdie drie
verklarings van die frase Sikatoolvn Beol was daar ander vrae. Word die
Sikalootun Heol ervaar as ‘n etiese mag, of as ‘n nuwe verhouding met God, of as
‘n verandering van heerserskap in die gelowige se lewe?

Cremer het in 1900 nuwe rigting aan die bestudering van die frase Sikatoc{vn 6feot
gegee. Hy het daarop gewys dat sedeq (manlik)/sedaqah(vroulik) in die OT as Jahwe
se verbondstrou verstaan moet word. In hierdie sin is sedeg/sedagah ‘n subjektiewe
genitief, nie in ontologiese sin nie, maar as ‘n verwysing na Jahwe se reddende
aktiwiteit as Verlosser/Redder en Kryger ten opsigte van sy verbondsvolk Israel.
Hierdie verstaan van die begrip het dus ‘n sosiale milieu en word as ‘n
verhoudingsbegrip verstaan.

Die oudste OT tekste wat na die sidqot/Stkatoctvn van Jahwe verwys, is Eks 15: 2
en Rigters 5: 11. In hierdie gedeeltes beskryf Jahwe se sidqot sy krygeraksies binne
‘n oorlog konteks waardeur hy ‘redding’ bewerk (Sikatoctvn : Eks 15: 2) of
‘oorwinning’ (8tkatooUvn: Rigt 5: 11) vir sy volk Israel behaal. Dit geskied binne
die verhouding van Jahwe as die God van die verbond. Die nuanse van Jahwe se
trou as God van die verbond teenoor sy verbondsvolk skemer hier dalk ook deur.
Jahwe word in hierdie gedeeltes as ‘n Redder en Kryger uitgebeeld. Die subjektiewe
betekenis van dikatootvn Beob as ‘n handeling van Hom figureer dus hier.

In Deutero-Jesaja (40-55) en die Jahwe is Koning'- Psalms (93-99) behou
sedeq/Sikaloolvn die betekenis van Jahwe se reddende aksie ten behoewe van sy
volk Israel (Jes 51: 5,8; Ps 97: 2). In hierdie gedeeltes word Stkatooidvn ook feitlik
sinoniem met cwtnplév gebruik (Jes 51: 5; Ps 97: 2). Die raamwerk in elke geval is
Jahwe se verbond met sy volk. Die dikatogtvn Beob is Jahwe se reddende daad om
sy volk in hulle verfionding met Hom te herstel, en om hulle blywend binne daardie
verbond te hou (Jes 51: 5,6,8; Ps 97: 2). Dit is hierdie konsep van Jahwe se
Sikatootrn wat Paulus in Rm 1: 17 oorneem wanneer hy Jes 51: 5 en Ps 97: 2 daarin
eggo. Sy gebruik van Sikatoolvn Beol s sy manier om die Stvapts Beol els
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owtnplay  te verduidelik. Dit is hierdie betekenis wat dukaloodvn  8eob ook
hoofsaaklik in Paulus se teologie en ook in Rm het, en wat die sleutel verskaf om
byvoorbeeld die frase in 1: 17 en in 5: 21; 6: 13-18 (binne Rm 5-8) asook in 3: 5,21-
22,25-26 reg te verstaan. In hierdie gedeeltes verwys die frase na God se reddende
aksie in die wéreld om mense te red. Die historiese plek waar God sy reddingsaksie
openbaar, en wel as ‘n ydpltopa en ‘n dwped van Hom, is in die sterwe van Jesus
Christus aan die Kruis van Golgota, saam met sy opwekking uit die dood in
Getsemane,

In Deutro-Jesaja (40-55) en die ‘Jahwe is Koning’-Psalms (93-99; 96: 3; 97: 1-3)
vind daar ‘n verbreding van Jahwe se reddende aksie plaas en verkry dit ‘n kosmiese
(mense) en universele (skepping) dimensie (Jes 51: 1 - 52: 12; 62: 7-10; Ps 97: 1-9;
93: 1 -~ 99:9). Die Jahwe-Israel verhouding verbreed tot ‘n Jahwe-mens en ‘n
Jahwe-skepping verhouding. In Rm 1: 16-17 vind daar ewe-eens ‘n verbreding van
God se reddende aksie plaas, en wel vanafl ‘n God-Israel verhouding (" [ovBaiw) tot
‘n God-mens verhouding (mdvtes/ EXknui/ébun ). Indirek verbreed die verhouding
ook na ‘n Skepper-skepsel verhouding omdat God se optrede in 1: 16-17 dié van
Hom is as Skepper in sy skepperstrou (1: 18— 3: 20; 3: 21-31; 5: 12-21; 8: 38).

In Rm 1: 16-17 is die volgende belangrike aspekte in verband met die frase

dikatoogtvr Beol implisiet verder ter sake:

e God oefen sy soewereine vryheid uit om die verhouding tussen Hom en sy
skepping (kTloLs) en mense (kéopos: 5: 12; 8: 19-23,38) te herstel.

o God openbaar sy trou teenoor sy KT{oLs en k6gpos om dit nie prys te gee aan
die ‘magte’ van apaptia en8dvaTos nie(l: 18 -3:20;5: 12-6: 23).

o In God se SikatooUvn gaan d't om ‘n skeppende handeling van Hom waardeur
Hy sy ktlols en kbopos weer ‘nuut’ maak (kawvdTns: 6: 4; 7: 6). Kisemann
beskryf God se reddingshandeling in Christus as die her-inbesitneming op her-
opeising of her-konstituering deur God van sy skepping (kTioLs) en mense
(cbéopos).

o Deur die sterwe en opstanding van Jesus Christus manifesteer God sy reddende
mag teenoor sy skepping en die mensheid. Hierdie mag wat Hy uitoefen is sy
regmatige mag waardeur Hy triomfeer in ‘n wéreld wat van Hom vervreem
1s/verval het, maar wat tog, as skepping, sy onvervreembare besit 1s (Kiisemann).
God se triomf het ‘n nuanse van finaliteit asook van ‘n vindikering van Hom

¢ God openbaar sy reddende mag histories in die wéreld in die sterwe van Jesus
Christus op die kruis van Golgota, asook in sy opwekking uit die dood in die
Tuin van Getsemane. God se Sikatoglun in 1: 17 is dus per implikasie sy
eindtydelike handeling in Jesus Christus (1: 3-4).

¢ God openbaar sy reddende mag eskatologies dit wil sé in die nuwe eskatologiese
tydperk (vuul Se: 3: 21; 5: 9; 6: 18; 7: 6; 8: 22) wat tegelyvkertyd die inleiding
van die nuwe aeon is (12: 1; kaipds: 5: 6; vuvi 6€: 3:21.5:9:6: 18; 7. 6; 8: 22).
Naas die eskatologiese aspek is daar ook ‘n eindeskatologiese aspek (5: 9; 8: 19-
23, 31-39).

e Deur sy reddende mag (Sukatogivn) lei God ‘n muwve acon asook ‘n nuwe
mensheid in deur Jesus Christus, die een Mens. wat ook die tweede "Adap is (5:
12-21). Hierdeur het God in belang van die mensdom opgeiree om ‘lewe’ ({w)
weer vir hulle moontlik te maak (5: 15-21). Hierdie (w1 is beide iets presenties
{(6: 4,5.8.10; 7: 6; 8: 12-13) en toekomstig (6: 5,8: 8: 11) asook ewig (uldwios :
5:21;6:23).
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e God se dikatoolun is sy ydptoja en sy dwped aan sy skepping en sondaars (3:
21-26; 5: 15-21; ¢f Kdsemann).

* God ‘openbaar’ (@mokadimTeTar: 1: 17) sy eindtydelike reddende aksie in Jesus
Christus in die wéreld as iets vir “ alle mense’/mavTes, Jood en nie-Jood, en Hy
laat dit deur die edayyédior bekend maak.

¢ In 4l bogemelde punte word God direk en indirek deur vier metafore uitgebeeld,
naamlik dié van Skepper, Kryger, Redder en Koning. Die koningsmetafoor is
die hoofmetafoor wat as ‘n eggo vanuit die Vorklang in die relevante OT
gedeeltes, naamlik Hab 2: 4; 3: 19; Jes 51: 5,6,8; 52: 7-10; Ps 97:2, weerklink.

ATokarinTo.

Die 80vapis Beob is els owtnplav mavrl (1: 16). Rm 1: 17 brei hierop uit. Dit lui:
Sikatoolvn yap Beob .... drokadimTeTatr. Daar word na laasgenoemde frase gekyk:
(1) in die relevante OT gedeeltes; (2)in 1:17.

ATokaAUTTw in die relevante OT gedeeltes.

Twee OT gedeeltes vorm die direkte Vorklang van amokaémTeTay in 1: 17, Hulle
is: (1) Jes 52: 10; (2) Ps 97: 2. Dié twee verse word hieronder bespreek.

o Jes 52: 10 lui (NAB):
‘...Die Here het sy heiligheid (dyLos ), sy mag (tov Ppaxlovd ), geopenbaar
(dmoka\ieL) voor die o& van al die nasies (¢6viv)...." Die NAB verstaan die
frase TOv Bpaxiova alTol TOV dylov epeksegeties.

In 52: 10 verwys Jahwe se ‘heiligheid, sy mag’ = sy heilige arm(?) na sy persoonlike
magtige daad van ingryping in die mensewéreld en die geskiedenis om sy volk Israel
in 539 vC uit Babilonié te red (cwTnplav ). Hierdie magtige daad van Hom is iets
wat Jahwe voor die 0 van die nasies (€Bv@dv) geopenbaar het (dmokai{ise). Die
konteks van Jes 51: 1 — 52: 12 bepaal dat amoka\lie as ‘n afgehandelde daad

verstaan moet word. Amokal{ibe in 52: 10 is waarskynlik die Vorklang wat Paulus
inRm 1: 17 eggo.

s Ps97:21ui (NAB):
‘...Die Here het sy ‘oorwinning’ (coTrptév )
bekend gemaak,
aan die nasies (€6vav) het Hy
sy ‘reddingsdade’(Sikatooivn) geopenbaar (amexdivev)....”

Die ‘reddingsdade’ (Sikaloodvn) in 97: 2b staan parallel aan cuThpLév in 97: 2a.
Albei hierdie woorde in 97: 2 verwys terug na efia alTob asook Tov Ppaxiova 6
dyios in 97: 1b asook na BavpacTa in 97: la. Al hierdie terme in 97:2 en 97: 1
verwys na Jahwe se persoonlike magtige daad van ingryping in die mensewéreld en
die geskiedenis om sy volk Israel, deur sy militére ‘oorwinning’ (NAB) uit Egipte en
Babilonié te bevry. Amexd\ubev in 97: 2 is waarskynlik die Vorklang wat Paulus in
Rm 1: 17 eggo.

AtokalivmTe in Rm 1: 17.
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Dic werkwoord drokarimTw wat Paulus in 1: 17 gebruik het waarskynlik Jes 52: 10
en Ps 97: 2 as hulle Vorklang. Die frase amokarlfel kipLos tov Bpaxiova altod
TOv dywov in Jes 52: 10 en die frase KUpios .... dmekdiviev Ty Sikatocvny
avTob in Ps 97: 2 kom baie na aan die frase Sikawoolvn  yap Heod
amokadvmTeTar  in Rm 1: 17, In Rm 1: 17 het die besitlike voornaamwoord
avTtob in Ps 97: 2 ‘n bepaalde naamwoord - 6eot- geword. Dit is waarskynlik om
parallel te staan aan 8lvapts Beol in 1: 16. Die werkwoord drokuA{mTw het van ‘n
aoristus na ‘n praesensvorm verander, en die orde van die woorde is omgekeer. Die
volgende is belangrike punte oor Paulus se gebruik van arokuAlwTe as ‘n eggo van
en sinspeling op Jes 52: 10 en Ps 97:2,

God se openbaring van Homself in die NT (Rm 1: 17) is vir Paulus ‘n voortsetting
van sy openbaring in die OT (Jes 52: 10; Ps 97: 2). In die eVuyyélov aangaande sy
Sdvajits (1: 16) gaan God voort om Hom aan die €6vn — " Toudaly kal "EXAnpn — te
openbaar (1: 17).

"EAinut dui nie op spraak nie, maar parallel aan ’lovbaly, op die godsdiens van die
mens (Schlatter). God se openbaring is dus gerig op mense se diens aan Hom.

ArokaAUTmTeTaL staan in ‘n passiewe vorm. Die referent en die agens van die
passiewe vorm is God. Hy is die handelende subjek wat van buite af opnuut in die
geskiedenis ingryp — soos in Jes 52: 10 en Ps 97: 2 — deur’n nuwe daad van Hom.
Daardeur verander Hy — soos in Israel se twee eksodusse — die verloop van die
menslike geskiedenis. Die passiewe vorm dui daarop dat God se openbaring ‘n
presentiese voortgaande aktiwiteit van Hom is.

Die verhouding van God se openbaring in Rm tot sy openbaring in die OT speel ‘n
belangrike rol. Die Hebreeuse geskrifte (MT) getuig van en belowe ‘n later
beslissende openbaring deur God: mpoennyyelrato Bid TGV wpodnTdY alTob
év ypadals aylats (1:2). God se vorige openbaring in sy ypadals aylais was
onvoltooid, Dit is nie sy finale en beslissende Skrif en openbaring nie.

‘Rm is ‘n teologiese openbaring’. Die omvang daarvan is baie breed. Rm verwys na
of sinspeel op nege openbarings deur God: (1) in Paulus se bekering Christofanie (1:
3 ~5).; (2) deur/in die evangelie (1: 16); (3) in die skepping (1: 19-20); (4) van sy
toorn (1: 18); (5) van sy straf in die oordeelsdag (2: 5); (6) in die Joodse A6yia (3: 2);
(7) in die kruisdood van Jesus op Golgota; (8) in die werk van die Heilige Gees (5: 5-
8: 27); (9) deur die eindheerlikheid (8: 18-23). Al hierdie openbarings deur God het
betrekking op Homself en sy dade. Die dade van God is nie afsonderlike entiteite
nie, hulle vorm deel van die groter raamwerk van God se openbaringsaktiwiteite in
die mensewéreld (k6o Los) en in sy skepping (kTLOLS).

God se finale en klimaktiese openbaring in die wéreld is die Christusgebeure: die
sterwe en opstanding van sy Seun (1: 4,9), wat die historiese Jesus, Christus, die
Messias van Israel, wat nou Kvpios is (1 3-4; medavéputal: 3: 21). Die perfektum
medavépwTar in 3: 21 wys na God se spesifieke daad in Christus.
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God se finale en klimaktiese openbaring in die wéreld is ‘n eskatologiese
gebeurtenis: (1) dit geskied in die nuwe eskatologiese viv -tydperk (vuvl 8¢: 3: 21;
5:9; 6: 22, 7: 6; 8 22); (2) dit lui die nuwe acon, asook die esgaton dus in; (3)
verdeel die tyd en die geskiedenis van die weéreld in vC en nC (5: 6-10, 12-21; 6: 1-
10; 7: 4-6; 8: 1-3,32,37).

Paulus interpreteer die Joodse apokaliptiese denke (200vC — 100 nC:1 en 2 Hen, 2 en
3 Bar, 4 Esr) se motiewe van hooploosheid en onreg in die wéreld, bose magte wat
heers in die wéreld, visioene, ‘n nuwe etiese orde asook van God se katastrofiese straf
en ingryping om die wéreld situasie te verander, in die lig van die Christusgebeure.
God triomfeer in Rm oor die magte van die sonde en die dood (5: 12 — 8: 13) in die
mensewéreld (k6ojLos: 5: 12) en Hy bevry sy ktl{ots (8: 19-23,38). Daardeur stel
God ‘n nuwe Skepper-mens en Skepper-skepping verhouding deur sy reddende aksie
Sikatootvnn {1: 17} = comypla {1: 16} = dlvaus {1: 16}) in die sterwe en
opstanding van Christus daar (1: 3-4; 3: 21-26; 5: 6,8,18; 6: 2-10; 7: 4 ,25; 8: 1-3,32).
Dit is sy apokalipties-eskatologiese ‘goeie nuus’ vir die wéreld. Dit is wat Hy aan die
‘nasies’ bekend maak en wat hulle ontvang as sy openbaring.

Aikaios en {w1).

Rm 17b lui (NAB):

‘...Elkeen wat deur God vrygespreek (8{xaLos) is omdat hy glo, sal lewe ({(oeTatr )....

5.10.9.1

5.108.2

Hierdie woorde is ‘n aanhaling uit Hab 2:4. Dit is in hoofstuk 5.7 hierbo bespreek. Die
volgende punte kan bygevoeg word:

Die NAB vertaal die naamwoord S(kaios in ‘n forensiese sin met ‘vryspreek’.
Semanties kan 8ikaios wel hierdie betekenis moontlikheid hé. In ‘n sosiale milieu het
dlkaios egter ‘n verhoudingsbetekenis, en beteken dit letterlik: ‘dit wat betrekking het
daarop om in ‘n regte verhouding met iemand te wees.” Rm 1: 17b kan dan weergegee
word met: (1) ‘hy wat in ‘n regte verhouding met God is deur geloof, sal lewe’; of (2)
‘hy wat deur geloof in ‘n regte verhouding met God gestel is, sal lewe’.

In die totale konteks van 1: 17a en b het die frase dikaitoclvry 6eol in 1: 17a die
betekenis van God se eindtydelike reddende aksie in Jesus Christus waardeur Hy die
God-mens en Skepper-skepsel verhouding herstel. God se doel met sy reddende aksie
in Christus in die wéreld is in Rm 1: 16 — 8: 39, om mense en hulle lewens te omvorm
tot mense wat 5lkaios is, dit wil s& wat in ‘n regte verfiouding met Hom staan en lewe.
Hierdie lewe ((wi: 1: 17b = Hab 2: 4b) is in Rm 5-8 eskatologies die opstandingslewe
deur Christus (6: 5,8,10-11) en die nuwe lewe in Christus en die Gees (kaivétngs: 6: 4;
7: 6) in die nuwe aeon (vl de: 3: 21; 5: 9; 6: 18; 7: 6; 8: 22). Die herstelde
verhouding van die gelowige met God deur Jesus Christus en die ‘nuwe lewe’ asook die
‘opstandingslewe’ van die gelowige eindig eindeskatologies in gelykvormigheid aan
die elkov van die Seun van God (8: 29), die deelhé aan die 86Ea van Christus (8: 17)
en van God (5: 2; 8: 30), asook in die ewige lewe ((on aldvios: 3: 21; 6: 23). In
hierdie sin is 1: 17 die ‘teks’ van Rm 5-8 en nie van 1: 18 — 4: 25 nie.
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Eindsamevatting van hoofstuk 5: 10: ‘n Evaluering van die woordgebruik in die relevante
Ou Testamentiese gedeeltes en Rm 1: 16-17.

Die volgende woorde is soortgelyk in beide gemelde gedeeltes: emaroxivopar , edayyéiov,
Stvapts, cutnpldy , mavTes/ébun /Tovdale kal "EXAnuL, Sikatoohvn, amokaXiwTe, Sikatos
en mioTis. Uit bogemelde uiteensetting in hoofstuk 5.10 blyk dit: (1) dat 4l die gemelde woorde
wat soortgelyk/gemeenskaplik is aan Hab 2: 4; 3: 19; Jes 51: 5,6,8; 52: 10; Ps 97:2 en aan Rm 1:
16-17 hulie Vorklang in die relevante OT gedeeltes het en dat Paulus dié woorde in 1: 16-17
eggo, (2) dat Paulus die woorde in 1: 16-17 met hulle ooreenstemmende OT inhoude vul; (3) dat
die vyf metafore wat in die relevante OT gedeeltes voorkom, ook weer in 1: 16-17 voorkom. Die
vyf metafore is di¢ van Jahwe/God as Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter; (4) dat die
relevante OT gedeeltes in 1: 16-=17 die sleutel is om Rm 5-8 te help verstaan en die betekenis
daarvan te ontsluit; (5) dat die herstelde God-mens en Skepper-skepsel verhouding wat in 1: 16-
17 geteken word, vollediger in die ‘storie’ van Rm (sien hoofstuk 5.11.3 en 5.12) in Rm 5-8
geskets word; (6) dat die motiewe en die vyf metafore wat in Hab 2: 4(20); 3: 19(18-19); Jes 51:
5,6,8; 52: 10; Ps 97: 2(93-99; 97: 1-3) voorkom, volgens hierdie ondersoek, ook in 1: 16-17 én in
Rm 5-8 voorkom; (7) dat dié motiewe en sake wat in die OT gedeeltes in die vooruitsig gestel
word, in 1: 16-17 en in Rm 5-8 eskatologies in vervulling gaan; (8) dat dié motiewe en sake wat
in 1: 16-17 eskatologies in vervulling gaan nog eindeskatologies in die eindesgaton in vervulling
moet gaan,

5.11 "WHAT MAKES ROMANS TICK’?

Die Romeine-debat worstel met die vraag ‘what makes (made?) Romans tick’? Wat is die ‘inner
logic’ van Rm? Aandag is aan hierdie vraag gegee. Daar is besluit dat die beste manier om die
argument van Rm te probeer vasstel, is om die historiese ontwikkeling van die verstaan van die
argument na te spoor. Dit is gedoen.

5.11.1 Pogings om die argument van Romeine te verstaan.
In die geskiedenis van die bestudering van die Rm-brief was daar verskeie emnstige
pogings om die argument van Rm te probeer verstaan. Daar is gepoog om hierdie
pogings na te spoor. Die historiese ontwikkeling daarvan word hieronder in hoofpunte
gegee.

Ewige regverdiging (Klemens Romanus: 93 — 97 nC

‘n Wet-evangelie teenstelling (Marcion: circa 160 nC)

Regverdiging is ‘n eienskap wat die mens ontvang {Origenes: 182-251 nC)

‘n Sonde versus genade raamwerk (Augustinus: 354-430)

Inkorporering in Christus en lewe in die Gees (Kerkvaders)

‘n Christianae religionis compendium ( Aquinas: 1225-1274)

Sonde, wet en genade ( Melanchton: 1497-1560)

‘n Juridiese regverdigverklaring van die sondaarmens ( Luther: 1483-1546)

God se genade in Christus ( Calvyn: 1509-1564)

Verkiesing — regverdiging — heiligmaking (Protestantisme)

‘n Mistiese in Christus wees ( Schweitzer: 1931)

God stel sy koninklike mag ten toon ( Barth: 1919)

God die Redder se heilsaksie in die wéreld (Schlatter: 1935)

‘n Oorgang van aeone as ‘n raamwerk in Rm (Nygren: 1949)

o God se Heilsgeschichte (Cullmann: 1964; Ridderbos: 1975; Beker 1970).

. Die Joodse en nie-Joodse Christene se verhouding as kern van Rm (Jeremias:
1953 by Kaye 1979).
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‘n Eskatologiese oordeel van God in die hede (Buitmann:1956)

Rm 9-11 is die swaartepunt van Rm (Stendahl: 1976 by Kaye 1979)

God vindikeer Homself (Barrett: 1957)

God se aksie van redding in die wéreld (Kdsemann: 1969)

Statusbehoud binne verbondsnomisme (Sanders: 1977)

Die komende triomf van God (Beker: 1970)

‘n Joodse evangelie vir Jood én heiden (Dunn: 1978, 1997)

Die evangelie is die kern van Rm (Moo: 1996)

Die retoriese struktuur van Rm, met 1:16-17 as tesis, is die kern van Rm
(Johnson: 1997).

® & & * 5 & & ¢ o

Geslaagde pogings om die argument van Romeine te verstaan.

Die ondersoeker se oordeel is dat van die vyf en twintig gemelde pogings deur die
geskiedenis om die argument van Rm te verstaan, die ondergemeldes die naaste aan die
kol is:

. ‘n Sonde versus genade raamwerk (A Augustinus: 354 — 430 nC)

Inkorporering in Christus en lewe in die Gees (Kerkvaders).

God se genade in Christus (J. Calvyn: 1509 — 1564).

God stel sy koninklike mag ten toon (K. Barth: 1919).

God die Redder se heilsaksie in die wéreld (A. Schlatter: 1935).

‘n Oorgang van aeone as ‘n raamwerk vir die verstaan van Romeine (A. Nygren:
1949).

God se Heilsgeschichte (Cullmann: 1962, Ridderbos: 1975; Beker: 1970).

God vindikeer Homself (C.K. Barrett: 1957).

God se aksie van redding in die wéreld (E. Kdsemann: 1969).

Die komende triomf van God (J.C. Beker: 1970).

Al hierdie sienings dra daartoe by om Rm reg te verstaan.

s & & o &

e & o @

Die argument van Romeine is in Rm 5-8 geleé.

Die ondersoeker van Rm 5-8 se oordeel is dat die kerngedagte van die Rm brief in Rm 3-
8 gele€ is. Die kerngedagte van Rm 5-8 is die volgende: (10 God word daarin uitgebeeld
as ‘n Koning (Bactedw : 5: 17,21; 00 xdpts: 6: 14; Sekid: 8: 34); (2) wat in genade
(xdpts: 5: 15-21) heerskappy voer (Bacideto ; 5: 17,21; 6: 12-23; kuptedw : 6: 12-23);
(3) oor die wéreld (kdopos: 5: 12) en die skepping (kTiots: 8: 19-23,38); (4) God se
heerskappy is teengestaan en sy ryk is deur anti-Goddelike gepersonifieerde en bo-aardse
geestelike magte binnegeval; (5) God behaal as dié Koning ‘n hipertriomf (Umepuikdew: 8:
37) oor die invallende magte in sy ryk; (6) deur Christus en die Heilige Gees bevry en
herower God weer sy wéreld (xéojros: 5: 12) en sy skepping (kTiois: 8: 19-23,38); (7)
teenswoordig heers God weer as Koning in die wéreld en die Skepping. en staan almal en
alles weer onder (Im0: 6: 14) sy genade (xdpts: 5: 15-21; 6: 14). Dit alles is die ‘storie’
van Rm, In heofstuk 5.11 — net nd hierdie onderafdeling — word hierdie ‘storie’
vollediger uiteengesit.

Rm 5 - 8 teken die gemeenskaplike grond wat alle gelowiges deel.
‘n Belangrike beklemtoning in die Rm -brief is die eenheid van Joodse en heidense

gelowiges (1: 16; 2: 9-11; 3: 9,29-30; 4: 9-12; 10: 11-13; 15: 7-13) en die
noodsaaklikheid van eenheid in die liggaam van Christus (12: 1 — 15: 13). Die
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basiese buitelyne van die brief beklemtoon hierdie siening. In 1: 18 — 3: 20 teken
Paulus in negatiewe terme die gemeenskaplike grond wat alle gelowiges deel: (1)
beide heidene (1: 18-32) en Jode (2: 17 — 3: 8) verkeer onder dic mag van die sonde
(3: 9); (2) alle mense verkeer onder die oordeel van God (2: 1). Die frase ¢ dv@pute
was O kplvwv is die breedste moontlike generiese term; (3) God red (dikatoctvn)
beide Jode en heidene en wel op grond van die geloof (3: 21 - 4: 25); (4) getroue
Jode én heidene deel ‘n gemeenskaplike patrologiese erfenis (4: 11-12). Die
beklemtoning van die eenheid van Joodse en heidense gelowiges is ook onderliggend
aan 9: 1 - 15:13;(5)9: 1 —11: 36 teken God se plan vir Jode en heidene; (6) 12: 1 -
15: 13 bevat oproepe om die een liggaam van Christus op te bou (12: 4-5). Dit moet
gelowiges reg kry deur nugter (beskeie?) oor hulle self te dink; mekaar lief te hé en te
eer (12: 10; 13: 8) en mekaar te aanvaar, soos Christus hulle aanvaar het (15: 7).

In Rm 5-8 egter verander Paulus sy nominale verwysings. In hierdie hoofstukke
fokus Paulus op die gemeenskaplike grond wat alle gelowiges deel, asook op die
storie waaraan hulle almal deel het. Paulus sluit homself daarby in. Vanaf 5: 1 gaan
Paulus oor na die gebruik van die eerste persoon meervoudsvorm en hierdie
meervoudsvorm is oorheersend in Rm 5-8. Die voorkoms van die ‘meervoudsvorm’
is soos volg: (1) ons: 5: 1-11; 6: 1-10; 8: 3-4,12-39; (2) alle mense: 5: 12-21; julle:
6: 12-23; 8: 9-11; (3) ek (retories, ‘die mens’): 7: 7-25; (4) jou (se). 8: 1-2; (5)
hulle: 8: 5-8. Die storie waaraan alle gelowiges deel het, word kortliks hieronder in
5.11.3.2, en later in hoofstuk 5.12 uiteengesit.

Rm 5-8 skets die storie van die wéreld waaraan alle mense deel het,

Rm 5-8 skets “n storie van die wéreld waaraan alle mense deel het. Eintlik is die een
storie ‘n storie waarin verskeie stories vervleg is: (1) die storie van God, Christus en
die Gees; (2) die storie van die wéreld; (3} die storie van Israel; (4) die storie van
die bose: (5) die storie van die mens. Rm 5-8 is ‘n storie oor konings en koninkryke
wat bots, van ‘n slagveld en van ‘n triomf. Hierdie storie ontvou veral in 5: 12 — 8:

39 terwyl 5: 1-11 ‘n ‘inleiding’ vorm. Dit word volledig in hoofstuk 5.12
uiteengesit.

Rm 5: 1-11 wat deel van Rm 5-8 is, maar wat ook ‘n oorgangsfunksie tussen 1: 16 -
4: 25 en 5: 1- 8: 39 vervul (olv : 5: 1), vorm ‘n soort van ‘n ‘opsomming’ of ‘n
‘inleiding’ tot Rm 5-8. In die ‘inleiding’ is daar die ondergemelde belangrike
aspekte:

¢ Rm 5: 1-11 som die hele gemeenskaplike storie van mense 1n die wéreld op: alle
mense, ‘ons’ was voorheen vyande van God (éx8pol: 5: 10), maar is in die
eskatologiese ‘nou’” (vbv : 5: 9) versoen met God ( kata\\ayévTes: 5: 10).
‘Ons’: het nou (viv ) vrede met God (elprivn: 5:1):  het roegang tot God
(rpocuywyny: 5. 2) en sy genade (xdpis: 5: 2) as iets blywends verkry
(€oTrkapev: perfektum: 5: 2); sal van God se komende gerig (0py7}: 1: 18; 5: 9)
deur die lewe van Christus (Cwt): 5: 10) gered word (cglu : 3: 9). Daarby het
God ‘ons’ Sy Gees gegee (do6évTos 5: 5), ‘n gedagte wat dan verder in 6: 4 — &:
23 ontvou word. Rm 5-8 sal hierdie storie in 5: 12 — 8: 39 van die begin tot die
einde daarvan ontvou,



53 UNIVERSITEIT VAN PRETORIA 388

UNIVERSITY OF PRETORIA
Qe YUNIBESITHI YA PRETORIA

God se heilswerk deur (314: 5: 1,2,9,11) Jesus, die Messias en Here omvat ‘n
eskatologiese (viv : 5:9) en eindeskatologiese (oo : futurum: 5: 9) dimensie.
Die heilsproses vir die mens het met Christus se sterwe in die verlede (Umép
Nuev amébavev: 5: 6-8) ‘n aanvang gencem, Gelowiges, ‘ons’, deel in die
teenswoordige acon (vuv @ 5: 9) in God se reddende aksie in die wéreld
(dukatwbévtes: 5: 1,9). God se heilsproses met ‘ons’ sal egter eers in die
toeckoms voltrek word wanneer gelowiges finaal van God se straf gered sal word
(5: 9).

God het reeds deur Christus die nuwe skepping geinougureer(5: 1-11). Een
direkte gevolg van God se reddende aksie in die wéreld (dikardw: 5: 1,9) is dat
gelowiges ‘vrede’ met God het. Die woord ‘vrede’ (sjalom/elprivn) , is ‘n eggo
van Jes 32: 17 en beskryf die OT Messiaanse uitkyk (Jes 9: 6-7;32: 17-18; 52: 7;
57:19; Eseg 37: 26; Hag 2: 9; Num 6: 22-26). In hierdie profetiese verwagting
sal die Messias, die Prins van Vrede (Vredevors: NAB) wees (Jes 9: 6). In sy
tydperk sal Jahwe se sjalom/elprivn ‘n tydperk van wéreldwye vrede, ‘n nuwe
skepping, daarstel. Dié nuwe skepping het ‘nou’ (Vbv: 5: 9) aangebreek. ‘Ons’
leef nou in hierdie tydperk. In hierdie nuwe skepping waarin gelowiges lewe het
hulle ‘toegang’ (mpooaywynv: 5: 2) tot God. Toegang tot God was ‘n voorreg
van die mens in die Tuin van Eden (Gen. 1-3). ‘Nou’ deel ‘ons’ weer daarin.

God se nuwe skepping het ‘n kosmiese fokus (5:12-21). Rm 5: 1-12 sluit aan by
5: 1-11. Awa toUTo verbind terug met die hele 5: 1-11. Rm 5: 1-11 teken die
aanbreek van God se nuwe skepping. In 5: 1-11 sentreer die totstandkoming van
God se nuwe skepping om God se reddende aksie in die verlede (6ikaitdw : 5: 1,9
= 3: 21-22), waarvan die direkte agtergrond of Vorklang Jes 32: 17-18 is
(sedagah). In 5: 12-21 verbreed die fokus. Rm S: 1-12 strek verder terug in die
verlede, tot by die aanvang van die oorspronklike skepping van God (Gen 1-3) en
*Adap se plek daarin. Rm 5: 12-21 verhef 5: 1-11 tot die vlak van die universele
geskiedenis, wat die ganse menslike geslag betrek in God se heil storie. In die
oer verlede het' A8y se mapakofis (5: 19) en mapdwtepa (5: 15) wdvras
avBpiimouvs (5: 12-21) asook ol woldol (5: 16,19) onder die universele
heerskappy (Baciielw : 5: 14,17,2; 6: 12; kupLelw : 6: 9,14,12-23) van apaptia
(5: 12; 6: 12-14) en 8dvaTos (5: 12,21; 6: 23) gestel. In die eskatologiese ‘nou’
(viv : 5: 9) stel ‘Hy wat sou kom’ (5: 14), die tweede of nuwe "ASap (1 Kor
15), se Uraxofis (5: 19) en xdpiopa (5: 15), wavtas avBpamovs (5: 18) asook
ol wolkol (5: 19) onder die universele en oorvicedige (meplooeiav/
Uepemeplocevoer: 5: 17-21) heerskappy van die genade (Baoilelw : 5: 17,21;
xdpts: 5: 15-21) van God, die Koning {Baotiebw : 5: 17,21) van die wéreld
(kbéopos: 5: 12). Tegelykertyd inougureer Christus die nuwe skepping en is Hy
die hoof daarvan.

Die tydperk van die bestaan van die niwe volk van God het reeds aangebreek (5:
1-11). Die direkte OT agtergrond van Rm 5: Ven SisJes 32 1,15,17-18. Al die
kernwoorde wat Paulus in §: 1-11 gebruik, het hulle Vorklang in Jes 32:
sedaqaly Sikatoolvm, sjalom/elprvn, ruag/mvelpa  asook melek/Baciiels.
Daar sal volgens Jes 32 in die toekoms vir die herstelde Israel ‘n tvdperk van
sjalom/eipfivn aanbreek. Hierdie toestand sal die gevolg wees van God se
sedagah/ SikatooUrm. en dit sal aanbreek wanneer die ruag wrebpa van Jahwe
uitgestort word (mrmy/ éwéXOY), asook wanneer ‘n koning (melek/Baciiels) sal
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kom, wie se eie heerskappy gekenmerk sal word deur sedaqah/ dukatootvn. Rm
5: 1 en 5: i-11 is die vervulling van die Jesajaprofesie. Deur die woorde van Jes
32 te eggo teken Paulus in 5: 1-11 die aanbreek van die tydperk van die nuwe
volk van God in die eskatologiese ‘nou’ (viv: 5: 9).

Die eerste drie punte hierbo (5.11.3.1. - 5.11.3.3) gee die gronde vir die siening
van die skrywer hiervan dat die argument van die Rm-brief in Rin 5-8 geleé is.
Rm 5-8 beeld God as ‘n Koning uit (deEra: 8: 34; Baoiketn @ 5: 17,21) wat in
genade (xdpts: 5: 15-21) heerskappy voer (Buotrevw : 5: 17,21) oor die weéreld
(xéopos 5: 12) en die skepping (x7lois: 8: 19-23,28). God se heerskappy is
egter volgens Rm 5-8 teengestaan en sy ryk is binnegeval deur anti-Goddelike
gepersonifieerde en bo-aardse geestelike magte. God behaal as die hoof
protagonis deur Christus en die Heilige Gees egter weer ‘n hipertriomf
(Umepvikdw : 8: 37) oor hierdie magte en bevry en herower op hierdie wyse weer
sy weéreld (kéopos: 5: 12) en sy skepping (kTiois: 8 19-23,38). Bogemelde
uiteensetting vorm die ‘storie’ van Rm 5-8 asook van die Rm brief. Hierdie een
storie is eintlik een waarin verskeie stories vervleg is: (1) die storie van God,
Christus en die Gees as die dramatis personae: (2) die storie van die wéreld; (3)
van Israel; (4) die bose; (5) die mens. Rm 5: 1-11 vorm ‘n ‘opsomming’ of ‘n
‘inleiding’ tot die storie in Rm 5-8 wat dan vollediger in 5: 12 — 8: 39 uiteengesit
word. Al bogemelde stories word later in hierdie samevatting in hoofstuk 5.12
uiteengesit.

DIE STORIE VAN ROMEINE 5 - 8.

Rm 5-8 vertel ‘n storie. Hierdie storie bestaan eintlik uit ‘n paar stories wat in mekaar
verweef 1s. Daar is die volgende aspekte en verskillende stories: (1) die karakters in die
storie; (2) die plot van die storie; (3) die inleiding tot die storie; (4) die storie van die
kéopos (5: 12-13); (5) die storie van die xTiols (8: 19-22); (6) die ‘ou’ storie van alle
mense (1: 18 — 3: 20); (7) die ‘nuwe storie’ van alle mense wat glo (5: 1 — 8: 39); (8) die
storie van die botsings van konings en koninkryke, ‘n slagveld en ‘n magtige triomf (5: 1 -
8: 39); (9) die storie van God se¢ heilswerk vir alle mense (5; 1-11); (10) die storie van
God se geinougureerde nuwe skepping (5: 1-11; 12-21); (11) die storie van die nuwe volk
van God (5: 1-11).

5.12.1 Die karakters in die storie van Romeine.

In Rm ontdek ‘n mens ‘n multidimensionele universum. Die Leser ontdek verskeie
karakters in die brief. Die karakters wat in Rm figureer wys op die verskillende
dimensies van die realiteit of die wéreld. Daar is die volgende karakters: (1) historiese
karakters soos die outeur self, Paulus (1: 1), sook die lys van persone in 16: 1-16, en die
Jode en heidene (9: 1 — 11: 36); (2) bo-aardse geestelike of onsigbare karakters
(dyyedot, apxat, duvdpets, Tis (8: 38-39): (3) gepersonifieerde karakters (GuupTia
en 8dvatos: 5: 12 — 6: 23; 8: 38); (4) hoof karakters, naamlik God. Christus en die Gees
(1: 1 - 16: 27). Al hierdie karakters funksioneer in die ‘storie’ van Rm.
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Die plot van die storie.

Die plot is die “storie’ van “n boek, ‘n vertelling, ‘n opvoering, ‘n lied of ‘n kombinasie
van hierdie vorms van kommunikasie. Hierdie ‘storie’ word beliggaam in, of vertolk,
deur die aksies van die karakters. ‘n Mens sou ook kon praat van die kernboodskap wat
‘n outeur/verteller aan sy hoorders wil oordra. Rm het nie ‘n ‘plot’ soos ‘n narratiewe
werk nie. Dit het egter ‘n struktuur en Rm 5 — 8 het ‘n dramatiese aard. Die ‘plot’ of
boodskap van Rm 3-8 is :God wen!' ‘God is die hipertriomfeerder (Umepvikopev: 8:
37,39) in die skepping (kTlois: 8: 37, 39)’ God, die Koning op die troon van die heelal
(Baoihebw : 5: 17,21; dekLd: 8: 34), wat ‘n heerskappy van genade in die wéreld voer
(xGprs: 5: 21), het sy reddende aksie (cuTnpla = dikatoatvn: 5: 1,9; 8: 24) in (év,els),
deur (51d) en met (obv) Christus, asook deur (év / katd) die Gees in die wéreld geloods
en as Koning, Skepper, Kryger, Redder en Regter ‘n hipertriomf (Urepuikdn : 8: 37)
behaal, en so sy koningskap in die wéreld her-vestig.

Die inleiding tot die storie (5: 10).

Rm 5: 1-11 vervul ‘n konkluderende funksie ten opsigte van die ‘ou’ gemeenskaplike
storie van die mensdom, van Jood en nie-Jood, in 1: 18 — 4: 25 (ol : 5: 1), asook ‘n
oorbruggingsfunksie na die ‘nuwe’ gemeenskaplike storie van die gelowiges (obv: 5: 1).
Deur beide hierdie funksies vorm 5: 1 — 11 ‘n ‘inleiding’ tot, asook ‘n ‘opsomming’ van
die storie van Rm 5-8. Dit som die hele ou gemeenskaplike storie van alle mense in die
wéreld op. In 5: 1-11 vorm 5:10 as’t ware weer die ‘kern’ van alle mense se
gemeenskaplike storie: (1) alle mense, ‘ons’ was voor die nuwe eskatologiese tydperk
(vbv : 5: 9) vyande van God (éxBpor : 5: 10); (2) in die nuwe eskatologiese ‘nou’-
tydperk is hierdie vyande van God met Hom versoen (katarlkayévTes: 5: 10); (3) in
hierdie nuwe tydperk het versoende (5: 10) en geredde (c¢lw : 5: 9; dikairdw : 5: 1)
gelowiges, ‘ons’, toegang tot God (mpocaywynv: 5: 2) en tot sy genade (xapts: 5: 2) as
iets blywends verkry (éoTrikapev: perfektum: 5: 2); (4) in die teenswoordige acon het
God sy Gees (tvebpa: 5: 5) as ‘n blywende geskenk (8o8évros: 5: 5) gegee; (5) in die
tockoms sal God gelowiges, ‘ons’, deur die opstandingslewe van Christus van sy
toekomstige straf red (6pyyj: 5: 9). Rm 5: 12-21 sal hierdie opsomming en inleiding tot
Rm 5-8 volledig van die begin tot die einde daarvan ontvou.

Die storie van die mensewéreld (kOO os: 5: 12-13).

Kdapos komin 5: 12 en 13 voor. In 5: 12 sé Paulus dat deur "Abdp ‘...die sonde in

die wéreld gekom het ... en deur die sonde die dood....": 7 apaptia els TOV kéopoOV
elofiABev kal 8uLd Tis apaptias 6 8dvaTos. In 5. 13 sé Paulus ‘die sonde was al in
die wéreld nog voor ....die wet...>: dxpt ydp vépov duaptia fv év kéopy. Kdouos

kan op verskillende maniere verstaan word, byvoorbeeld as ‘n verwysing na ‘die
woonplek van die mensdom’ of ‘die geskape wéreld as konteks van alles wat bestaan,
asook van lewe’. Die meerderheid verklaarders verstaan k6opLos as "n verwysing na die
‘mensewéreld’. Die verwysing na 'A8ap , saam met die Gen 3 agtergrond van hierdie
verse, gee aan koopos die spesificke kontekstuele nuanse van ‘mensdom’ en wel soos
deur God geskape. Uit 5: 12-13 kom die volgende belangrike feite na vore:

. Die kéoy0s was en is nie inherent sondig of boos nie.

. Els in etof\fev in die sin van ‘beweging na’ (iets toe), asook €pyxopat, bevat
die idee dat apapria iets is wat van buite af in die k6opos van God ingekom
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het. Apaptia word dus gesien as iets wat vooraf bestaan het, en as’t ware sy
kans afgewag het {Gen 3: 7) vir die oomblik om as dramatis persona die verhoog
en arena van die wéreld te betree en so die mens (dvBpwomos: 5: 12) in sy mag te
kry (vmo: 3. 19) en oor hom te heers (Baoiketo : 5: 14).  Deur dpaptia
(gepersonifieer) het Odvartos (gepersonifeér) tot alle mense deurgedring om
ewe-eens as ‘n koning te heers (Baothetw : 5: 14). Paulus laat sy hoorders in
geen twyfel dat nég dpuptia (gepersonificg) nég Bdvatos (gepersonifieer)
deel van God se oorspronklike skeppersbedoeling vir die menslike koopos was
nie.

. God se koopos (5: 12), as sy koninkryk (Baothedw: 5: 21), is van buite af
binnegeval en onder vyandelike heerskappy (Bacirelw: 5: 14-21; 6: 12-23;
kuptelw : 6: 13-23) geplaas. Die bose indringers, duaptia en 8dvatos, het
deur "Addp (5: 12-13) ‘n brughoof tot asook ‘n operasionele basis (ddopunv: 7:
8,11) binne die mens verkry (év époi: 7: 20-25; éow: 7: 22). Vanaf hierdie
brughoof — "Adaj — het hierdie twee indringers dwarsdeur die menslike wéreld
opgeruk en die ganse kdopos aan hulle onderwerp en hulle heerskappy daar
gevestig (Baoheto : 5: 14).

. Die kéopos is dus besette terrein. In 5: 12-21 en 6: 12-23 sal Paulus die storie
vir sy hoorders vertel hoe God deur Christus (5ia; 5: 21) heilshandelend opgetree
het (Uraxofis: 5: 19; SukaidpaTos: 5: 18) om die kdopos van sy vyandige
besetters te bevry (éXevfepuwBévres: 6: 18 — 23). Hierdie bevrydingsproses deur
God duur nog steeds in die teenswoordige nuwe eskatologiese aeon voort (vViv).

. Wanneer Paulus aan sy hoorders die storie van die kéopos vertel, dan reflekteer
hy onder andere hulle sosiale/kulturele  wéreld asook hulle simboliese
universum. In eintlike sin egter is Paulus besig met ‘n kosmiese rekonstruksie.
Hy wil sy hoorders se kosmiese visie nuut vorm €n ‘n nuwe rigting daaraan gee.
Hy wil sy hoorders se mensewéreld op ‘n nuwe wyse konstrueer/opbou asook ‘n
nuwe sosiale/kulturele geloofsgemeenskap skep. Dit wil hy in ooreenstemming
met hulle persoonlike eiesoortige behoeftes doen, maar hy wil dit boweal doen in
ooreenstemming met sy ‘kosmiese visie’, dit wil sé in ooreenstemming met God
se toekomsplan vir die mensewéreld.

. God se mensewéreld-onder-konstruksie is ‘alreeds’ in die nuwe eskatologiese
aeon (vuvt 8e: 3:21,5:9; 6: 22; 7. 6; 8: 22) iets katrdTns (6: 4; 7: 6). Paulus
gebruik nie die frase kawvn ktiows (Gal 6: 15; cf Jes 65: 17; 66: 22) eksplisiet in
Rm.5 — 8 nie. Hierdie frase kan drie referente hé&: (1) die individu; (2) die
geloofsgemeenskap; (3) die nuwe kosmiese (=xT{o1s) orde (Dunn). Kawvdtns
in 6: 4 en 7: 6 het wel die betekenis van ‘n ‘nuwe toestand’ , en het waarskynlik
implisiet en in afgeleide sin betrekking op die ‘nuwe toestand’ in die individu en
in die geloofsgemeenskap. Die rede hiervoor is dat die voorsetsel €v  op ‘n
verbintenis met Christus (6: 2-10) en die Heilige Gees (7: 6) dui en wel as die
daarstelling van ‘n nuwe individu (‘ons’) asook van ‘n nuwe geloofsgemeenskap
{"ons’).

5.12.5 Die storie van die skepping (kTioLs: 8: 18-23).

Ktiois kom in 8: 19,20,21,22 voor. In 8:/9 sé Paulus dat *...die skepping met gespanne
verwagting. ...uitsien....”: 1) ydp amokapudokia Ths ktioews amekSéxetal. In 8 20
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sé Paulus dat ‘.. .dic skepping aan verydeling onderworpe is....": TH yap patatdtnTL 0

kTlols vmeTdyn. Ditisso ‘...omdat God dit daaraan onderwerp het....”: dA\d dLd TOV
(=God) UmotdEavta. In 8 21 sé Paulus ...die skepping sal bevry word van sy
verslawing aan die verganklikheid....: 6Tu kal adTn f kTlols €XevBepubiceTal dmo
Ths dovielas Ths $Bopds. In 8 22 sé Paulus: *...dat dic hele skepping tot nou toe sug
in pyne van verwagting....”: 0TL mdod M KTlOLS ouOTEVA el Kal ouvndivel dypL ToD
viv. Die betekenis van xTiots word skerp gedebatteer. In die geskiedenis van die
interpretasie van die term is ‘n hele reeks moontiike verklarings voorgestel: (1) die daad
van skepping; (2) skepsel; (3) geskape heelal; (4) die ongelowige menslike wéreld; (5)
die nie-menslike skepping. Slegs laasgenoemde betekenis pas in in 8: 19-22 en geniet
hedendaags die meerderheid steun deur verklaarders. Rm 8: 18-22 bring die volgende
belangrike feite na vore.

. Die skepping is onderwerp: UmeTdyn + UmotdEavta. Die onderwerper (Tov:
8:20) is God.

) Die skepping is aan oneffektiwiteit onderwerp: paTtardTnTL. MaTatdTnTi
verwys na ‘...the ineffectiveness of that which does not attain its goal....” en is

die kontrabegrip van Téketos . Die skepping is nie in staat om sy volle
skeppingspotensiaal waarvoor dit daargestel is te bereik nie. Die skepping is nie
*...nie uit eie keuse....” onderwerp nie: oUx €éxoboa. Met hierdie woorde sé
Paulus duidelik vir sy hoorders dat paTaidtnTu nie iets inherent aan die skeping
of in die oorspronklike skepping was nie. ‘n Voorafgaande toestand toe die
skepping nie aan patawdtnTL onderwerp was nie word veronderstel. Paulus
sinspeel waarskynlik op en eggo die vloek van Gen 3: 17-19. Paulus brei die
omvang van die menslike straf uit na kosmiese (kT(oL$) dimensies.

. Die geimpliseerde agent asook die subjek van die passiewe werkwoordvorms
vmetdyn en vmoTdEavta is God. Dat’ Addy 6 vmoTdEavTa hier in 8: 20 is, is
onwaarskynlik. In die naasliggende verse is God die referent: (1) Hy bevry die
kTlols (EevBepwdficeTar: 8: 21); (2) dit kan slegs van God gesé word dat die
kTlols é¢’ éAntdL onderwerp is. In Gen 3: 15 — die Vorklang — is dit God wat
‘n vloek oor die aarde uitspreek. Die Sia-frase in 8: 20 is ‘n dud + akkusatief
konstruksie wat die agent van die handeling aandui. Dit is ongewoon, maar kom
wel voor (BDF§ 14; BAGD§ 181). Die konstruksie dia + akkusatief is
waarskynlik bedoel om "A8ap  as die oorsaak van die onderwerping aan te dui.
Die hoop wat die skepping het is dat dit in verbintenis met die kinders van God
bevry sal word (€ evBepubrioeTal).

. Die ktlols is, verder, teenswoordig ‘...verslaaf aan verganklikheid....: Tfis
Soukelas Ths $Bopds. Die skepping is deur die onderwerping daarvan, in ‘n
toestand gebring waarin dit sal vergaan, en onderworpe is aan die magte van
ontbinding. Die prentjie van verslawing wys weereens op ‘n opgelegde en nie ‘n
inherente toestand nie. ®Bopds is nie iets endemies aan die skepping nie.

U Die ‘hele skepping’, mdoa 1 kTiols, verduidelik Paulus verder, sug in pyne van
verwagting: cuvoTevalel kai ouvvwdiver (8: 22). Die metafoor van
geboortepyne kom in Joodse en NT geskrifte in ‘n eskatologiese konteks voor.
Sommige verklaarders verbind Paulus se metafoor hier aan die Joodse idee van
die ‘messiaanse weé’, die geboortepyne wat die messiaanse aeon sou inlei (cf
Mark 13: 8: Mat 24: 8). Die toestand wat in 8: 19-22 beskrvf word strek egter
verder terug, tot iets wat reeds vanaf die ‘val’ van "ASdap duur. Paulus kon dalk
die geboortemetafoor as Vorklang verkry het uit God se straf wat op die vrou in
die Genesisverhaal geié s (Gen 3. 16). Die byvoeging van mds in 8: 22
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itensifieér die vrocére uitbeelding van ktiots in 8: 19-21 en verbreed nie die
fokus hier om dic res van die mensheid tn die prentjic te bring nie. Die frase
dxpt ToU viv het nie noodwendig eskatologiese betekenis nie . Dit beklemtoon
slegs dic lang voortsetting van die sugting en die verwagting,

Dic onderwerping (vrmoTd€avTa), oneffektiwiteit (LaTardTnTL) en verslawing
aan vergangklikheid (dBopdas). word in 8: 19-22 in balans gestel deur die hoop
wat dit het (8: 20}, asook die gespanne verwagting wat daar by die skepping is
(drokupadokla + dmexdéxeTtar: 8: 19). In 8: 19 skets Paulus ‘n prentjie van
die skepping in antropomorfiese terme: dit wag met gespanne verwagting en
smag na die dag wanneer die kinders van God in heerlikheid openbaar sal word
(droxaiudBivar: 8: 18). Die substantief dmokapaudokia dui op vertrouensvolle
verwagting en hoop. Paulus gebruik die woord in figuurlike sin en beeld die
skepping uit as iets wat met ‘n uitgestrekte nek vorentoe beur om ‘n kykie te kry
op die komende 66Ea (kapa: hoof;, déxopa : uitstrek). Naas ‘n negatiewe aspek
wat daar aan die skepping verbonde is (8: 20-22), teken Paulus ook ‘n positiewe
aspek daarvan (8: 19). Die klem val op laasgenoemde.

Die ktioig is bestem vir bevryding: €éievbepwnoeTtal (8: 21). Dit sal van sy
teenswoordige toestand van slawerny (amo Tfis SouvAelas ) bevry word tot ‘n
toestand van volkome vryheid (els TAv éxevBeplav). Paulus beklemtoon dat die
hele skepping bevry sal word: a®Th 1} kTiols. Daar sal dus ‘n kontinuiteit wees
tussen die teenswoordige skepping en die nuwe/hernude skepping. Hierdie
skepping sal bevry word. Dit sal nie ‘tot niet gaan’ en gevolg word deur ‘n ander
skepping nie. Die passiewe vorm van élevBepwbriceTal dui as passivum
divinum op God as die handelende subjek. Die futurum vorm van die
werkwoord teken die bevryding as iets wat God in die toekoms sal doen.

Paulus skets die teenswoordige toestand van die skepping aan die een kant as dié
van oneffektiwiteit, verslawing en verganklikheid, en aan die ander kant as dié
van verwagting, hoop en bevryding. Die lyding-heerlikheid verhouding wat vir
die gelowiges geld (8: 17-18), geld dus ook van die nie-menslike skepping.

Die skepping se huidige toestand van oneffektiwiteit en verslawing en
verganklikheid is dus nie ‘n permanente toestand nie. Die ktiois is bestem om
bevry te word van sy teenswoordige kettings om te deel in ‘n heerlike toekoms:
die 8éfa tou Beod. God self sal die bevryding bewerk, Na daardie wonderlike
dag sien die skepping met gespanne verwagting uit.

Wanneer Paulus aan sy hoorders die storie van die kT{ots vertel, dan reflekteer
hy onder andere hulle simboliese universum. In eintlike sin egter is Paulus besig
met ‘n ‘kT{ots rekonstruksie’. Hy wil sy hoorders se skeppingsvisie nuut vorm
en ‘n mwwve rigting daaraan gee. Dit wil hy doen in ooreenstemming met sy
skeppingsvisie, dit wil sé in ooreenstemming met God se toekomsplan vir sy
kriots.

God se kTioLs-in-konstruksie is ‘alreeds’ in die nuwe eskatologiese acon (vuwt
8¢:3:21:5:9; 6:22: 7: 6; 8: 22) iets kawvn /kawvdTns (6: 4; 7: 6). Die frase
kawrn kTiog (Gal 6: 14; cf Jes 65: 17; 66: 22) kom nie eksplisiet in Rm 5-8 voor
nie. Indirek en in afgeleide sin kan dit wel waarskynlik daarin figureer. Hierdie
frase kan drie referente hé: (1) die individu; (2) die geloofsgemeenskap; (3) die
mwe kosmiese (ktiois) orde .

In die NT en by Paulus kom kawn ktiots in drie konrekse voor: (1) in
verbinding met wysheid (1 Kor 1); (2) in verbinding met die wet/vépos
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(5.11.12); (3) in verbinding met dic kruis (Gal 6: 14-15). Dic verbintyenis
tussen dic kruis en die xawvy ktiows kan dalk indirek in Rm 6: 4 figureer,
aangesien die begrip katvdTns daarin voorkom. In 6: 4 beteken kawvdtns
‘nuwe toestand’ (Rienecker). Die kruis van Christus lui ‘n nuwe toestand in. Uit
die eskegese van Rm 6: 2-10 het dit geblyk dat kawdTns op die nuwe skepping
dui wat Christus met sy kruisdood geinougurcer het. Sien hoofstuk 3. Paulus
wil dus met Rm 6: 4 en 8 18-22 sy hoorders se simboliese universum nuut
konstrueer sodat hulle God se teenswoordige (Viv) én tockomstige nuwe
skepping in hulle visier kry.

Die ‘ou’ storie van dlle mense (1: 18 -3:20-11: 1 -15: 13).

Rmvertelin 1: 18 —4: 25 en 11: 1 - 15: 13 die ou storie van alle mense. InRm 1: 18 - 3:
20 teken Paulus ‘n gemeenskaplike storie van Jood en nie-Jood. Die basiese buitelyne
van 1: 18 — 3: 20 beklemtoon hierdie situasie. Hier teken Paulus in negatiewe terme die
gemeenskaplike grond wat alle mense deel. In hierdie skets speel die woord mds ‘n
belangrike rol. Die negatiewe uitbeelding van alle mense in hierdie gedeelte lyk so: (1)
alle heidene is doéPeLav, adikiav en onderdruk die arri@erav (1: 18); (2) hulle verkeer
daarom onder die toorn van God (6py1: 1: 18); (3) weens die toestand geskets in 1: 18-
32 verdien alle heidene die dood (BdvaTos: 1: 32); (4) géén mens (dvBputos: 2: 1) is
superiewr teenoor ‘n ander een nie (2: 1-3); (5) alle mense, Jood en nie-Jood (2: 10},
staan onder die oordeel van God (2: 5-6); (6) Jood en heiden sal in die oordeelsdag (év
Hiépa 87e: 2: 16) volgens God se wet (vopos) geoordeel word (kplvel: 2: 16) ; (7) die
hele mensewéreld (x6op0s) gaan deur God geoordeel word (xplvel : 3: 6); (8) Jood en
heiden het nie een ‘n voorrang by God nie (mpoexdpeda: 3: 9); (9) alle mense (TdvTas)
verkeer onder die mag van die sonde (U’ dpaptiav: 3: 10); (10) alle mense se
verhouding met God is versteur (3: 10-12) en se persoonlikheid is korrup (3: 13-14) en se
menseverhoudings is korrup (3: 15-17).

Rm 1: 18-3 ; 20 wat die ‘ou’ storie van alle mense teken, eindig Alimakties: (1) alle
mense, Jood en nie-Jood, is almal in die mag van die sonde: wdvtas vd’ apaptiav (3:
9,12,19-20,23) ; (2) die hele mensewéreld is strafwaardig voor God: was 0
k6opos....mddikos (3: 19); (3) alle mense het gesondig: wavTes fuapTov (3:23); (4)
alle mense skiet te kort daarin om God te eer: TdvTes VoTepoluTal Ths 88Ens Tod
Beol” (3: 23). Dit is die ‘ou’ storie van alle mense onder ' Adap (5: 12-21), asook in die
ou aeon (vuvt §¢: 3: 21).

Die ‘nuwe’ storie van alle mense wat glo (5: 1 - 8: 39).

InRm 1: 18 = 3: 20 en 11: 1 - 15: 13 val die kollig op Jood en nie-Jood asook op hulle
verhouding tot mekaar. Tussen 1: 18 —4: 25en 11: 1 ~ 15: 13, in 5: 1 — 8: 39, teken
Paulus ‘n ander prentjie van die mensdom. Hy verander sy pronominale verwysings en
vertel die nuwe storie van alle mense wat glo.  Deur sy pronominale verwysings stel
Paulus die gemeenskaplike grond daar waaraan almal in die nuwe storie deel het. Hy
sluit homself daarby in. Vanaf 5: 1 skakel Paulus oor na die gebruik van die eerste
persoon meervoudvorm verwysings in pronomina of in werkwoord suffikse. Hierdie
meervoudvorm is oorheersend in Rm 5 — 8 en lyk in wisselende vorm soos volg: (1)
‘ons’: 5: 1-11; 6: 1-10; 8: 3-4,12-39; (2) ‘alle mense’ = ‘die baie'= (ol woAkof) 5: 12-21;
(3) ‘julle’; 6: 12-23; 8: 9-11. (4) ‘ek’ (retories, gnomies, "die mens’): 7: 7-25; (5) ‘jou’
(se): 8 1-2; (6) ‘hulle’ 8: 5-S. Paulus gebruik die eerste persoon meervoud werkwoord
dertien keer in Rm 1 - 4, hoofsaaklik redigerend of as "n stilisticke tegniek. InRm 5 -8
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egter is daar agt en veertig cerste persoon meervoud werkwoorde. Die nuwe storie
waaraan alle gelowige mense decl, word hieronder verder uiteengesit:

Die storie van konings, koninkryke, ‘n slagveld en ‘n magtige triomf (5: 1 - 8: 39).

Die nuwe storie is die storie van die botsing van konings en van koninkryke, van die
wéreld as ‘n slagveld en van ‘n magtige triomf. In 5: 12-21 is die magte God, Christus en
die Gees aan die een kant, en die alliansie van die sonde en die dood, met hulle
handlangers, die wet en die sondige menslike bestaan, aan die ander kant. Die konings is
God (6ekLd: 8: 34; Baoiielon : 5: 17,21), aan die een kant, en die gepersonifieerde magte
van auaptia en @dvatos (5:14,17,21; 6: 9,12-14,12-23), aan die ander kant. Die twee
gepersonifieerde magte het twee handlangers in hulle diens, naamlik die vépos (7: 5 - 8:
3) en die gapE (7: 5 — 8: 8). Die slagveld is die mensewéreld (xdopos: 5: 12) en die
skepping (ktiois: 8: 19 — 23,38). Die triomf word deur God, Christus en die Heilige
Gees oor alle opponerende magte behaal. Hierdie triomf is ‘n hipertriomf (Urepuikdw :
8:37). Rm 5-8 is dus ‘n storie van konflik tussen goed en kwaad

Die storie van God se eskatologiese heilswerk vir alle mense (5: 1-11),

In die nuwe storie deel alle geredde mense in God se heilswerk in die nuwe eskatologiese
(viv : 5: 9) en eindeskatologiese aeon ( 5: 9). Hierdie heilswerk het God verrig deur
(dra: 5: 1,11) sy Seun (5: 9-11), wat die historiese Jesus, wat Christus, die Messias van
Israel is, en wat nou Here is in die wéreld. Christus se reddingswerk omvat ‘n
teenswoordige eskatologiese (Viv : 5: 9) én ‘n eindeskatologiese dimensie (6w :
futurum: 5: 9.

Rm 5: 1-11 sentreer onder andere om twee strukturele patrone: (1) ‘n aba’ patroon: a =
v.1-2; b=vv.3 - 10; a’ = v.11, as ‘n tipiese giastiese patroon in Rm; (2) ‘n a minori ad
maius formule: €l.... TOAAQ pdMov: (want) as .... hoeveel te meer ....(5: 9-10 {2x}).
Hierdie formule verhef die krag van ‘n argument tot ‘n hoér vlak deur in die redenasie
proses vanaf ‘n kleiner na ‘n groter saak te beweeg.

Naas die aba’ patroon in 5: 1-11 bepaal die formule a minori ad maius die betekenis van
5: 1-11. Die raamwerk waarbinne die formule in 5: 1-11 gebruik word, is dié van ‘n
verlede/toekoms dimensie. Die verlede/toekoms dimensies sentreer om die betekenis van
Christus se heilswerk deur sy sterwe in die verlede (5: 6-8) wat eers in die eindtoekoms in
die finale redding van gelowiges sal kulmineer (5: 9), en eers dan sy doel bereik. Die
heilsproses vir die mens het ‘n aanvang geneem met Christus se sterwe in die verlede (5:
6-8) en gelowiges se vryspraak in die teenswoordige acon (Bikaiwfévtes viv : 5: 9).
Hierdie heilsproses sal egter eers voltrek word wanneer gelowiges in die toekoms finaal
gered sal word (cwBnoodueda: 5: 9) van God se straf (opyn: 5: 9).

5.12.10 Die storie van God se geinougureerde nuwe skepping (5: 1-11: 5: 12-21)

God het alreeds sy nuwe skepping laat aanbreek. Hierdie nuwe skepping van God : (2)
is ‘n herstelde paradys toestand (5: 1-2); (2) dit het ‘n universele dimensie (5: 12-21).
Hierdie twee fasette word hieronder verduidelik.
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God se nuwe skepping is ‘n herstelde paradys toestand (5: 1-2).

Een direkte gevolg van God se magtige reddende aksie in die wéreld
(dikatwbévTes: 5: 1,9), is dat gelowiges ‘vrede’ met God het. Die woord vrede
(sjalom/elprivn) het vanuit die OT gesien ‘n eskatologiese dimensie. Die woord
vrede of ‘rus’ eggo Jes 32: 17 en beskryf die OT Messiaanse uitkyk (Jes 9: 6-7; 32;
17-18; 52: 7; 57: 19; Eseg 37: 26; Hag 2: 9; Num 6: 22-26). In hierdie profetiese
verwagting sal die Messias die Prins van vrede (Vredevors: NAB) wees (Jes 9: 6).
In sy tydperk sal Jahwe se sjalom ‘n tydperk van wéreldwye vrede, ‘n nuwe
skepping daarstel. Dié¢ nuwe skepping het ‘nou” (vDv : S5: 9), in die nuwe
eskatologiese tydperk, aangebreek. God se nuwe volk, ‘ons’ (5: 1-11), leef in God
se nuwe skepping in ‘n vrede-verhouding met Hom. Hierdie feit word versterk deur
die tweede direkte gevolg van God se vryspreek van gelowiges (5: 2), naamlik dat
hulle ‘toegang’ (mpooaywynv) tot God het. ‘Vrede’ en ‘toegang’ hou heilshistories
verband met die mens se glorietoestand in die paradys toe hy in die onmiddellike
teenwoordigheid van God geleef het. ‘Toegang’ tot God in 5: 1 bring die mens
opnuut in God se teenwoordigheid en korreleer so met Gen 1 — 3. In die
teenswoordige eskatologiese tydperk (viv: 5: 9) leef gelowiges in ‘n voorlopig
herstelde paradystoestand.

God se nuwe skepping het ‘n universele dimensie (5: 12-21).

In die nuwe storie van alle mense wat glo, het God se nuwe skepping ‘n universele
fokus (5: 12-21). Rm 5: 1-12 sluitaan by 5: 1-11. Aia ToUTo verbind terug met wat
5:1-11 sé. Rm 5: 1-11 teken die aanbreek van God se eskatologiese nuwe skepping
(hierbo). In 5: 1-11 sentreer die totstandkoming van God se nuwe eskatologiese
skepping om God se magtige reddende aksie in die Christusgebeure (Sikatwbévres:
5: ' 1,9). Die direkte agtergrond of Vorklang hiervan is Jes 32: 17-18
(sedagah/Bikatootuy). In 5: 12-21 verbreed die fokus. Rm 5: 12-21 teken ‘n
prentjie wat verder terug strek in die verlede, naamlik tot by die aanvang van die
oorspronklike skepping van God (Gen 1-3), asook ' Aday se plek daarin. Die storie
van 5: 1-12 verhef die storie van 5: 1-11 tot die vlak van die universele geskiedenis
van die skepping. Dit betrek die ganse menslike geslag by God se heil storie. In die
oer verlede van die wéreld het " ASap se wapaxofis (5: 19) en se mapdwrwpa (5:
15) mavras davlpumovs (5: 12) asook ol moidol (5: 16,19) onder die universele
heerskappy (Baoileto : 5: 14,17,21; 6: 12: kuptelw : 6: 9,14,12-23) van apapTia
(gepersonifieer: 5: 12; 6: 12-14) en O6dvatos (gepersonifieer: 5: 12; 21: 6: 23)
gestel. In die nuwe eskatologiese tydperk (viv: 5: 9) het ‘Hy wat sou kom’ (5: 14),
wat die tweede of nuwe A8dp is (1Kor 15 ), se Umakofdis (5: 19) en se
SucatdpaTtos (5: 18) en se xdpiopa (5: 15) wdvtas avlpamous (5: 18) asook ol
7oxhol (5: 16,19), onder die universele en oorvloedige ({mepemepiooevcev
/mepiooeiav: 5. 17-21) heerskappy van God, die Koning van die wéreld (Baoiieln
: 5: 17,21), se genade gestel (xdpts: 5: 15-21). Die ondergemelde belangrike
aspekte 1s daarin ter sake.

Die hele ndspan-van die menslike geskiedenis word omvat en wel in die vorm
van fwee aeone wat deur ' ASap en XpLotds geinstitusioneer word.
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Die ‘val’ van "A8ap (Gen 3) lei in Joods-apokaliptiese terme die aanvang van
die teenswoordige bose aeon in, en die heilswerk van Xpiotds lei die aeon wat
sou kom in.

Twee mense se enkele dade van ongehoorsaamhewid ( mapakofis: 5: 19) en

gehoorsaamheid (Uraxofis: S: 19) omvat en bepaal die aard van elk van die
twee aeone

"Adayu is die hoof van die ou aeon, die aeon van duaptia en 8dvaros (5: 12-
14), en Xpiotés is die hoof van die nuwe acon, die aeon van ydpis en
Sikatoovvn  en {wn (5:15-21).

Daar is kontraste tussen die eerste A8y /die een Mens en die ‘laaste " Addp
’/die een Mens (5: 15-17), en daar is ook ooreenkomste tussen hulle (5: 18-19).

Die afsonderlike dade van die twee Adams affekteer die hele mensdom, 6f ten
goede 6f ten kwade (5: 15-21).

Elke groepering van die mensheid onder die onderskeie twee hoofde verkeer in
solidariteit met die leier, sodat die aksie van die ‘een’ ‘n uitwerking het op die
toestand van die ‘baie’ (5: 15-21).

"ASdit  en XploTdés inougureer en is respektiewelik die leiers van twee
skeppings, die ou skepping en die nuwe skepping.

In 'Adap sterf alle mense, in Xprot6s lewe alle mense wat glo (5: 15-21:).
Twee groeperinge van mense is in solidariteit met hulle hoof.

Die veroordeling (katdkpipa: 5: 15) en straf (5py1: 1: 18) van God wat op alle
mense rus omdat hulle onder die mag van die sonde is (0 apaptiav: 3: 9), en
ver van God af is (loTepotvrar: 3: 23), word by verre oortref deur die oorvioed
(Umepemeplooevoer: 5: 17-21) van God se genade (xdpis: 5: 15-21) in
Christus.

Die ou en nuwe skeppinge van God word dus in 5: 12-21 in die breedste
moontlike terme geteken. Teenoor die ou skepping is God se nuwe skepping
reeds in die nuwe aeon (Viv : 5: 9) in Christus die (tweede) "ASap (5: 14-21)
geinougureer. Teenoor ‘n donker Toe staan ‘n helder Nou.
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5.12.11 Die storie van die nuwe volk van God (5: 1-11).

In die nuwe storie het die bestaan van die nuwe volk van God reeds aangebreek (5: 1-11).
Die direkte OT Vorklang van Rm 5: 1 is Jes 32: 1,15,17-18.

Jes 32: 17 - 18 1ui (NAB):
‘...Wie reg doen (sdqg/ Sikatoovn), sal vrede hé (sjalom/eiprivn);
wie volhard in reg doen (sdg/ Stkarootvn), sal vir altyd
rus en sekerheid geniet.
My volk sal in rustige velde woon,
in veilige wonings,
op plekke waar daar rus is
en geen sorge nie....’
Jes 32: 15 1ui (NAB):
‘...So0 sal dit wees tot die Gees (ruag/mvelua )
van Bo af op ons uitgestort word (mrm / €mwéXBy)...."
Jes 32: 1 lui (NAB):
¢...Daar sal ‘n koning (mlk/BaoiAevs) kom wat reg sal

regeer.....

Kemn woorde en gedagtes in Jes 32: 1,15,17-18 word deur Paulus in 5: 1-11 ge-eggo:
sedagah/Sikatootvn, sjalom/elprivn, ruag/mretpa  asook melek/Baciievé. Volgens
Jesaja 32 sal daar in die tockoms vir die herstelde Israel ‘n tydperk van sjalom/elprivn
aanbreek. Hierdie toestand sal die gevolg wees van God se sedagah/Sikatootvn, en dit
sal aanbreek wanneer die ruag/mvetpa van Jahwe uitgestort word (mrm / émérdp),
asook wanneer ‘n koning (melek/ Baoihevs) sal kom, wie se eie heerskappy gekenmerk
sal word deur sedaqah/Sikatoo¥vn. Rm 5: 1 en 5: 1-11 is die vervulling van Jesaja se
profesie. Die vindikering en herstel en vrede asook die uitstorting van die Gees saam met
die heerskappy van die koning het ‘nou’ (viv : 5: 9), in die eskatologiese tydperk,
aangebreek. Die lang verwagte esgaton is hier. Kosmiese sadagah/Sikaioolvn  en
sjalom’elpnvn het reeds proleptics aangebreek. Die parameters van die woord
Stkatoovrn in 5. 1 strek dus wyer as bloot ‘n forensiese daad in die verlede. Teen die
agtergrond van Jesaja 32 verbreed Sikuidéw om die hele nuwe bestaan van die volk van
God in die nuwe eskatologiese tydperk te omvat en moet dit binne ‘n apokaliptiese
raamwerk (awoka\mTeTal: 1:17; 8: 20-12) verstaan word. Die Een wat die hele nuwe
situasie  daarstel, is God. Hy 1s die handelende subjek in die passiewe vorm
Sikatwbértes in 5: 1,9. Die proleptiese aanbreek van die nuwe eskatologiese tydperk
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geskied deur die heilswerk van Jesus, wat die Christus, die Messias van Israel, en ook
Here is (bia: 5: 1,21).

Die vervulling van Jes 32 in Rm 5: 1-11 moet gesien word as God se herstel van sy
verbond en sy verhouding met sy volk. Jesaja 32 word gekenmerk deur die kontras van
Israel se verlede en toekoms. Die terme magteloses, goddeloses, sondaars, vyande en
straf in vergelyking, asook in teenstelling met terme soos vrygespreek, gered, en versoen
in 5: 1-11 artikuleer ewe-eens ‘n kontras tussen alle mense se verlede en gelowiges se
teenswoordige situasie as die nuwe volk van God.

GOD, CHRISTUS EN DIE GEES TRIOMFEER IN DIE KOSMOS EN DIE
KTISIS.

Rm 5-8 is ‘n storie van triomf. God wen! Christus wen! Die Gees wen! Gelowiges
wen! Die triomf wat Rm 5-8 uitbeeld sentreer om die volgende aspekte: (1) vyandige
indringer magte in God se ryk; (2) ‘n botsing,’n slagveld en triomf; (3) die dramatis
personae; (4) die wyse hoe getriomfeer word. Elkeen van hierdie aspekte word
evaluerend bespreek.

Vyandige indringer magte in God se mensewéreld (k6opos: 5: 12-13) en skepping
(kTiois: 8: 19-22, 39).

Twee soorte indringer magte in God se mensewéreld (kéopos: 5: 12-13) en sy skepping
(ktiois: 8 19-22,39) word in Rm 5-8 geteken: (1) apaptia en Bdvatos as
gepersonifieerde magte; (2) bo-aardse bose geestelike magte (8: 38-39). Beide soort
word hieronder evaluerend bespreek.

Bo-aardse bose geestelike magte bedreig Jood en nie-Jood (8: 38-39).

In 8: 31-19 vier Paulus in himniese styl die uiteindelike triomf van God, Christus en
gelowiges oor elke moontlike bedreiging: Niks (olte - olre) kan die liefdesband
tussen God en gelowiges asook tussen Christus en gelowiges tot niet maak nie (8:
35,39). Die magte waarna in 8: 38-39 verwys word, is geheimsinnige bo-aardse
geestelike magte in die heelal (kTiois: 8: 39) en tydelike aardse magte, (8: 35-36).

Die lys van potensi€le bedreigings in 8: 38-39 bevat tien items, wat in vier pare en
twee alleenstaande items gerangskik 1s. In die pare teenstellings kleur Paulus sy
tekening van die magte deur retoriese merismus te gebruik. Daarmee druk hy die
totaliteit van die gemelde opponerende en bedreigende magte of teenkantings uit,
deur die uiterste moontlikhede etke keer te noem.

1 Die tirannieke mag van die dood en allerlei vorms van lyding in die lewe
bedreig gelowiges.

Die eerste paar potensi€le bedreigings in die lys is ‘dood (8cdvaTos) * en ‘lewe
(Cwn)’. ‘n Waarskynlike antesent in 8: 35-39 van 8dvaTos kan pdxutpa in 8: 35
wees. Mdxatpa is ‘n metonimia vir ‘n gewelddadige dood of vir oorlog (cf Gen
31: 26). Dit kan dan wees dat Paulus die lys van bedreigings in 8 35 tot ‘n
klimaks bring met die twee woorde 8dvaTos en {w) aangesien hy kon vermoed
het dat ‘n gewelddadige dood sy lewe kon begindig (cf 15: 31). Dalk 1& die
betekenis van Odvartos opgesluit in die rol wat dit in Rm 5-8 vervul as een van
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dié groot vyandige gepersonifieerde magte wat teenoor God staan (5: 12-21; 6:
12-14, 15-23). ®dvaTtos kom twee en twintig keer in Rm voor, die grootste
konsentrasie in die NT. Afgesien van die twee gebruike in 1: 32 en 5: 10 is die
res van die voorkomste gekonsentreer in 5: 12 — 8: 39, ®Odvatos word, soos
apaptia , gepersonifieer en in die rol van ‘n tirannieke koning (Buoiletw 5:
14,17; cf 8: 38) en heerser (kvptetu : 6: 9) uitgebeeld. Die bedoeling van Paulus
sal dan wees dat selfs hiérdie groot mag, die volle beliggaming van apaptia se
tirannieke koninklike en heersersmag (5: 12,21; 6: 16,23, 7: 5, 10-11,12; 8: 2) in
die ou aeon, die gelowige in finale instansie nie van God en van Christus kan skei
nie (8: 31-39). Zon verwys waarskynlik na ‘hierdie lewe’ en vir Paulus behels
die lewe in die teenswoordige aeon lyding (mdoxw: 8: 17) in al sy vorms.

Geestelike kosmiese wesens en magte bedreig gelowiges.

Die tweede paar potensiéle bedreigings in die lys is ‘engele’ (dryyelol ) en ‘bose
magte’ of heersers (Gpxal). In die simboliese universum van Paulus en sy
hoorders, beide Jode en heidene, is die ruimte tussen die hemel en die aarde
bewoon deur geestelike wesens. Daar was goeie én slegte wesens. AyyeloL en
apyal word hier in kombinasie gebruik en moet so verstaan word. Apxal
verwys dan nie na siviele owerhede en magistrate in die Grieks-Romeinse wéreld
(13:1) of na heersers van die nasies in die Joodse wéreld nie (Deut 31: 8; Dan 10:
13), maar na demoniese vyandige magte. Ayye oL is wesens wat ‘n
Godgegewe rol in die skepping en ten opsigte van Israel, God se volk, of die
nasies vervul. Weens die kombinasie met dpxal verwys dyyelou dalk na
bewoners van die helemruim as ‘n potensiéle versperring of blokkasie tussen
God en gelowiges op aarde. Deur dyyelov en dpxal saam te gebruik
beklemtoon Paulus dat geen geestelike kosmiese magte gelowiges se verhouding
met God en met Christus kan bedreig nie (8: 35, 37, 39).

Die tydsdimensie bedreig gelowiges.

Die derde paar potensiéle bedreigings in die lys is ‘teenswoordige’ (¢veoTdTa)
of ‘toekomstige’ (uéXhovTta) dinge. ‘n Paar korrekte betekenisse is hier
moontlik. Die perfektum partisipium van évioTnuL en die praesens partisipium
van pélw  kan dui op onstabiliteit en op onsekere gebeurtenisse en
omstandighede in die hede en die toekoms. Dit sou dan kon verwys na die
periode van die Romeinse geskiedenis van Paulus se eie leeftyd. Die
tydsdimensie in hierdie woorde kan op omvattendheid dui. dit wil sé niks in die
tyd nie. Dit verhoog die toon van sekerheid in 8: 31-39.

Magtige bo-aardse geestelike wesens bedreig gelowiges.

Na die derde paar potensiéle bedreigings in die lys voeg Paulus die eerste
alleenstaande item in, naamlik ‘magte’ (Suvduets). Avvdpels verwys na bo-
aardse geestelike wesens. Aan hierdie geestelike wesens word dan gedink as
wesens met ‘mag’ (SUvajs), wat hulle op ‘n wyse sou kon gebruik. Selfs hulle
mag is egter nie’n bedreiging vir gelowiges se verbintenis met God en met
Christus nie (8: 35,37,39).

Die ruimtelike dimensie bedreig gelowiges.
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Die vierde paar potensiéle bedreigings in die lys is ‘hoogte’ (Winpa) of ‘diepte’
(Bdbos). Die betekenis van hierdie terme word betwis. Dit is onwaarskynlik dat
Upwpa en Bdbos verwysings is na die hemel en na sjeol — die hoogste en diepste
punte van die drie-vlak heclal beskouing van die OT. Hierdie terme is eerder
tegniese terme in die astrologie, wat na die hoogste en laagste punt van ‘n planeet
se baan verwys. Die meer gebruiklike antitetiese term van WojLa is TameLvés.
Waarskynlik verwys Paulus na die volle omvang van die kosmiese ruimte, van bo
na onder. Dit kan gelowiges ook nie bedreig nie.

Enige denkbare soort skepsel of geskape ding kan gelowiges bedreig,

Tis ktlows €tépu beteken letterlik: ‘enige ander soort geskape ding’, want
Paulus gebruik die byvoeglike naamwoord éTépa, en nie dAd nie. Die funksie
van Tis is nie om kT{oLs negatief te kleur nie. Hy klassifiseer ktiois éTépu
daarmee as bloot kt{ois. Die frase Tis kTiols €Tépa aan die einde van die lys
van tien items in 8: 38-39 vervul ook ‘n gfsluitende funksie. Dit bring die punt
tuis dat alle moontlike bedreigings vir die gelowige gesien word as iets wat binne
God se geskape orde val. Binne sy skepping swaai Hy die septer.

. Rm 8: 31-39 is ‘n emosionele klimaks van Paulus se argument in Rm 5-

8. Hy maak ekstensief gebruik die eerste persoon meervoud vorm
daarin. Hy doen dit ook in 8: 38-39. Die ‘ons’ in Rome is Tovdalw kxai
"ExAnvi (1: 16), Israeliet én nie-Israeliet (cf BapBdpots: 1: 14), Habakuk:
én Deutero-Jesaja én die Psalmdigter aan die een kant, asook Grieke én
Romeine aan die ander kant. Hierdie emosionele gedeelte van die brief
vorm waarskynlik ‘n retoriese peroratio. As sulks: (1) wil dit die gehoor
beweeg om die saak of argument, soos vooraf gestel (5: 1 — 8: 30), te
aanvaar; (2) rig dit ‘n appél tot die hoorders om dit wat hulle en die
skrywer in gemeen het, met instemming te bevestig. Op hierdie wyse wil
Paulus Joodse en heidense Christene in Rome meevoer met hom in sy
argument wat hy in 9: / — //1: 36 wil aanpak: in God se nuwe heilsplan
(8 28-30) is Israeliet en heiden een, is Habakuk/Deutero-
Jesaja/Psalmdigter en Paulus nou ‘ons’.

. In 8: 38-39 word God sterk as die Skepper uitgebeeld. Die uitbeelding
van God as Skepper is een van vier metafore van God in 8: 31-19: (1) in
8: 31-34 word God as die eindeskatologiese Regrer uitgebeeld; (2) in &:
34 word God as ‘n triomferende Koning op ‘n troon uitgebeeld (Se&id: 8:
34); (3) in 8 37 word God as ‘n Kryger uitgebeeld wat ‘n hipertriomf
oor alle magte - kosmiese (kopos: 5: 12-14) en skeppingsmagte
(xktlois: 8:19-22, 38) — behaal het.
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Apaptia (5:12 - 8: 10) en 8dvaTos (5: 12 — 8: 38) as gepersonifieerde magte
bedreig gelowiges.

Apaptia en 8dvatos, konings en heersers (5: 12,21; 6: 16,23; 7: 5,10-11,13,24-25;
8: 2) op die kosmiese verhoog, asook vopos en capE as hulle handlangers (7:
5,14,25; 8: 3,6), speel en vervul kardinale rolle in Rm 5-8. Eersgenoemde twee vorm
dié¢ vyande van God in Rm 5-8. Hierdie konings en handlangers word hieronder
evaluerend bespreek.

ApapTia en 8dvaTos is dié kosmiese vyande in Rm 5- 8 (koojLos: 5: 12-14).

Apaptia en 8dvatos is die twee hoof negatiewe teologiese terme in die Rm brief.
Die twee personifikasies word evaluerend bespreek:

5.13.1.2.1.1 ApapTtia het die mens van God die Koning en Skepper vervreem (5: 12 - §:

10).

Apaptia het die mens van sy regmatige besitter, God, wat die Koning (5: 17,21) en
die Skepper van die kéopos (5: 12-14) ,die ktiois (8: 19- 22,38) en die mens (5:
12-14) is, vervreem, en hom ‘n vyand van Hom gemaak (€x8poi 5: 10; 8: 7). Die
volgende aspekte van apaptia word evaluerend bespreek:

¢ In5:12 - 8: 10, die gedeelte waarin dpaptia in Rm 5-8 in die kollig is, word
God as ‘n Koning (5: 17,21), ‘n Skepper van die koopos (5: 12-14) en die
kTiots (8: 19-22), ‘n Kryger (6: 12-21), ‘n Redder/Verlosser/Bevryder (5: 9; 6:
18-23; 7: 24-25: 8: 2) en ‘n Regter (5: 15-18; 8: 1-3) uitgebeeld.

e Apaptia kom agt en veertig keer in die Rm-brief voor, wat by verre die meeste
in ‘n Pauliniese brief of ‘n ander NT dokument is. In Rm 5: 12 — &: 10 kom
dpaptia twee en veertig keer voor in verskeie verbintenisse. Hierdie ho&
voorkoms van apaptia laat die kollig skerp daarop val en 1é klem daarop as dié
mees gevaarlike mag (gepersonificer) wat God, die Skepper, en die mens, die
skepsel, opponeer en bedreig.

e Apaptia kom in die volgende belangrike direkte noue verbintenisse voor: (1)
apaptia en fdvaros (5: 12,21; 6: 16,23; 7: 5,10-11,12,24-25; 8: 2); {2)
apaptia en odpf (8: 1-4). In hierdie verbintenisse kommandeer apapTia
(gepersonifieer) die vopos en die cap€ as’t ware op om hom as sy handlangers
in die kdopos (5: 12) te dien.

o Apaptia het in die mensewéreld ingekom: M apaptia els TOV kéopov
elofieev (5: 12). Die meerderheid kommentators verstaan xéopos in die sin
van ‘mensewéreld’. Els in die sin van ‘beweging na (iets toe)" toon dat dpaptia
van buite af in die kéopos ingekom het. Eis Tov kdopov in 5: 12b staan
paralle] met els mdvTas avBpdimous in 5: 13¢ en impliseer dat apapTia mense
geaffekteer het. Die verwysing na "ASdu in 5: 14 toon dat Gen 3 as die
agtergrond van 5: 12-14 dien en dit gee aan wdopos (=die mensdom) die
spesifieke kontekstuele nuanse van God se geskape mense.
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ApapTia word in 5: 12 — 8: 10 gepersonificer en wel as ‘n koning (Baoikelw :
5:14,14-21; 6: 12,12 -23) en ‘n heerser/besitter (kvpieln @ 6: 13,13-23). In 5:
20; 6: 1; 7: 5.7 denoteer apaptia die daad van die sonde of oortreding (
TAPATTwLA).

Apaptia vorm ‘n geestelike magsalliansie saam met 8dvaTos, die vopos en
die gap€ (7: S) wat die Koninklike heerskappy van God {(Paoirelw @ 5: 17,21)
in die mensewéreld teenstaan. Die vojos en die odap€ is eintlik onwillige en
magtelose handlangers/medepligtiges van dpaptia . Rm5: 12 - 7: 24-25 vertel
‘n storie van konings en koninkryke, van ‘n slagveld, van ‘n magtige Verlosser
(phoeTal: 7: 24-25) en van ‘n triomf. Voor die gee van die wet vir Israel by
Sinai (Eks 20 — 32), het apapTia as ‘n gepersonifeérde mag van buite af God se
mensewéreld (kbojlos) ingekom, en daarmee saam 8dvaTtos (gepersonifieér: 5:
12). Apaptia en6dvatos het vanaf die tyd van’ ASau tot die tyd van Moses,
en daarna, die wéreld verhoog as ‘n koning en ‘n baas betree (Bagielw : 5: 14,
kuptebw : 6: 13) . Met die gee van die wet van Moses het apaptia
vermenigvuldig (mheovalw: 5. 20). Apaptia  en 8dvatos werk saam as
alliansie vennote, met quaptia wat sy heerskappy (Buoi ebw : 5: 21) in die
mensewéreld uitoefen deur Odvartos (5: 21). Daardeur het dit die mensdom
verslaaf (5: 6, 14), en wel deur die vastrapplek (ddoppnv: 7: 7,11) wat dit in die
copatt (6: 12) , émbBuplats (6: 12), 7§ capxl (7: 5-25; 8: 3,6-7) asook die
TalaLos dvBpwmos (6:6) van die mens verkry het. Binne hierdie ‘gevalle
Adamitiese natuur van die mens verkry apapTia  beskikbare en gewillige
wapens om te gebruik (Lén + &émha: 6: 13). Apaptia is ‘n harde baas wat sy
loon betaal met Odvaros (6: 23).

Die vduos, wat heilig, reg en goed (7: 12) asook Geestelik (7: 14) is, is
magteloos teen die gebruik en manipulasie daarvan deur apaptia . Apaptia
gebruik die wet as ‘n brughoof na en ‘n vastrapplek binne die mens (7: 8,11).
Binne die mens voer apaptia oorlog (7: 23) en neem dit mense gevange (7: 23).
Die ongelukkige menslike prooi van apaptia uiter in magteloosheid ‘n klag,op
soek na ‘n magtige Verlosser (pYoeTaL : 7: 24-25). Hierdie Verlosser is God,
wat deur Christus werk (8ua: 7: 24-25).

In 5: 12-8: 10 gebruik apaptia die odpé as ‘n handlanger. ZdpE kom ses en
twintig keer in die Rm-brief voor, meer as in enige ander Pauliniese brief. Die
meerderheid van hierdie voorkomste, sestien, word in 7; 5 — &8 13 gekonsentreer.
Paulus gebruik hierdie term op verskillende maniere in die Rm brief: (1) vir die
menslike fisiese viees (2: 28); (2) vir fisiese afstammeling of verwantskap (1: 3;
4: 1; 9: 3,58 11: 14); (3) vir die mensdom (3: 20). (4) vir die sondige
lewensbestaan van die mens (NAB: 7: 5,18; 8: 3,9). In die Rm-brief hou odpé
ook verband met copa (6: 12-23; 7: 24), émbupiats (6: 12; 7: 7), malaiods
avBpuwmos (6: 6) en madfuata (7: 5). In 6: 6 - 8: 11 is die volgende betekenisse
dominant: (1) ‘n lewensbestaan of ‘n sfeer van lewe wat God vvandig is (€x8poi:
7:7); (2) ‘n lewensbestaan van die mens in die verlede onder apaptia ,
BdvaTos en vopos (5: 12 — 8: 11,38), buite Christus (€v XploT@: 6: 23; 8: 1),
asook (3) buite die Gees om (kaTtd mwvetpa : 8: 5-8; en wrelpa : 8: 9). Tdpé
word in 5: 12 - 8: 10 in die volgende verbintenisse gebruik: (1) oapé en
apaptia (7:5,14,25: 8: 3), (2) oap€ en bdraros (7:5; S: 6).

In7:5 - 8: 4 gebruik apaptia die #duos as ‘n handlanger.
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5.13.1.2.1.2 ©@davarTos heers soos ‘n koning oor die mens as sy prooi (5: 12 - 8: 11, 38).

In 5: 12 — 8: 11,38 word 8dvaTos in noue verbintenis met apaptia gebruik. Die
volgende aspekte van 8dvartos word evaluerend bespreek:

In 5: 12 — 8: 11, die gedeelte waar 8avaTtos in Rm 5 — 8 in die kollig is, word
God as ‘n Koning (5: 17,21), ‘n Skepper van die kéopos (5: 12-14) en die ktioLs
(8: 19-22), ‘n Kryger (6: 12 -23), ‘n Redder/Verlosser/Bevryder (5: 9, 6. 18-23;
7:24-25; 8: 2) en ‘n Regter (5: 15 -18; 8: 1-3) uitgebeeld.

Odavatos kom twee en twintig keer in die Rm brief voor, die meeste in enige
Pauliniese brief of enige ander NT dokument. Afgesien van 1: 32 en 5: 10 is die
konsentrasie daarvan in 5: /12—~ 8: 17,38, In Rm 5: 12 - 8: 11,38 kom 8dvaros
dus twintig keer voor in verskeie verbintenisse. Hierdie hoé voorkoms van
BdvaTos laat die kollig skerp daarop val en 1€ klem daarop — soos in die geval
van apaptia - as dié naas gevaarlikeste mag (gepersonifieer) wat God, die
Skepper, en die mens, die skepsel, opponeer en bedreig.

©dvaTtos kom in die volgende belangrike verbintenisse voor. (1) 8dvaTtos en
apapria (5:12,21; 6: 16; 7: 5,10-11, 13,24-25; 8: 2); (2) 6dvaTos en gapé (7:
5, 8: 6); (3) 8dvaTtos en vduos (7: 5-13,21-25). In hierdie verbintenisse
kommandeer 8dvaTos (gepersonifieer) — as vennoot van GuapTia - die vépos
en die oap& op om hom as sy handlangers in die kdopos (5: 12 -24) te dien

©dvaTtos het saam met apapTia in die mensewéreld ingekom: 1 apaptia €is
Tov kbopov elofidlev kal dud Ths apaptias 6 Bdvatos (5: 12). Die sonde
het in die mensewéreld (kdopos) ingekom, en die dood het deur die sonde daarin
gekom. @dvatos in die mensewéreld is die gevolg van of het sy
oorsaak/oorsprong in apoptia . Die dood het ‘deur’ (5.a) die sonde in die
mensewéreld ingekom, Aca kan instrumenteel verstaan word. In die konteks van
5:12-21 is Paulus se bedoeling dalk ook dat die dood as gevolg van die mag van
die sonde in die mensewéreld ingekom het en daar heers. Aupaptia word
immers as ‘n heersende koning (Baotielw : 5: 14,14-21; 6: 12,12-23) en ‘n baas
uitgebeeld (kvptedw : 6: 13,13-23), en in 5: 21 word gesé dat die sonde deur (év:
datief) die dood heerskappy in die mensewéreld gevoer het.

OdvaTos het tot alle mense deurgedring: kal ol7ws €ls mdvtas dvBpimous 6
BdvaTos SLiABev (5: 12). Paulus se bedoeling met hierdie frase is om die
universele heerskappy van die dood te beklemtoon. Kai olTws, ‘en so’, 1& ‘n
verbintenis tussen "ASap  se sonde (5: 12a) en dié van alle mense (wdvTes
fnapTov: 5: 13a). OdvaTtos is iets waaraan alle mense deel het weens *ASdap
se optrede, maar ook as gevolg van hulle eie skuld (fuapTov: 5: 13a). Els dui
op ‘beweging na’ (‘n voorwerp toe): na alle mense toe. Paulus gebruik die
werkwoord 8tépyopar  wat gewoonlik van reise, in die sin van ‘deur reis na’,
gebruik word (Mark 4: 35). Die dood het deur die mensewéreld getrek. Hy
gebruik hierdie werkwoord saam met elof\Bev (5: 12a) en eis (5: 12b) op ‘n
emfatiese wyse om meer krag aan laasgenoemde twee woorde te gee.

OdvaTos word in 5: 12 - 8: 11,38 gepersonifieer, en wel as 'n koning (Bucihe bw
:5: 14,21, 14-21) en *n heerser/besitter (kuptetw : 6: 16.23). @dvaTtos wat as
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die ander akteur -naas apuptia - in Rm 5-8 die verhoog van die menslike
geskiedenis betree het (eloRABev), speel die rol van ‘n uran (5: 14,17,21: 6
16,23) wat alle mense behcer. Hierdie heerskappy van die dood verwys nie net
na liggaamlike dood nie. Dit sluit die geestelike ewige dood in. In 5: 21; 6:
21,23; 7: 5,10,13,26; 8: 2,6 word BdvaTtos antiteties teencor (wh aldvios
gebruik. Zwn is die unieke lewe wat God besit en waarin gelowiges voorlopig
presenties, maar eindesaktologies op ‘n volkome wyse in sal deel.

OdvaTos vorm ‘n geestelike magsalliansie saam met apapTia , die vopos en
die gdpé (7: 5), wat die koninklike heerskappy van God (Bamiletw @ 5: 17,21;
Kuptelw : 6: 9,12,14) in die mensewéreld (kéopos: 5: 12) teenstaan. Die vépos
en die odp€ is eintlik onwillige en magtelose handlangers medepligtiges van
BavaTos. Rm 5: 12 - 8: 11,38 vertel die storie van konings en koninkryke, van
‘n slagveld, van ‘n magtige Verlosser (pUoeTtar: 7: 24-25) en van ‘n triomf.
©dvaTos het saam met apaptia , as ‘n koning en ‘n baas, die wéreld verhoog
betree (Baothelw: 5: 14; kuptetw: 6: 16,23). Die sonde en die dood werk saam,
en die sonde oefen sy heerskappy uit deur die dood (5: 21).

In 5: 12 — 8: 11 funksioneer 6dvaTtos en gapé saam (7:5; &: 6). Volgens 7: 5 is
die vrug of die resultaat van die werk van apaptia in die sondige bestaanswyse
van die mens (év T} oapki) die dood. In 8: 4-6 gebruik Paulus ‘n gdpé-mvedpa
kontras: TO ydp dpdévnua ThHs capkds Bavatos (8: 6). Die gedagtegang van
8: 6 gaan terug na 8: 4-5. In 8: 5a word die frase ol ydp kata odpka dvTes
gebruik, letterlik: ‘dit wat volgens die vlees is’, dit wil sé: ‘dié¢ mense wat in
terme van die sondige vlees bestaan’, of ‘dié mense wat hulle deur hulle sondige
natuur laat beheers’. Ot ... Svtes dui op houding en oriéntasie. Katd beteken
‘volgens’, en kaTa adpka beteken ‘om deur die sondige natuur bepaal te wees’.
In 8: 5b word die frase Ta Tis cupkds dpovobowy gebruik, letterlik: ‘om die
kant van die sondige natuur te kies’, 6f ‘om die denkwyse van die odp& te hé’, 6f
‘om tot die party van die oap€ te behoort’. In 8: 6a word die frase 70 yap
$pévnpa Tis capkds Bdavatos gebruik. ®pdvrpea kom slegs in Rm 8 (8:
6,7,27) in die NT voor. Die —jia suffiks in die naamwoord dpdvrja denoteer die
resultaat van die aksie dpovéw (8: 5b). Die resultaat van 'n denkwyse katd
oapé is die dood (8: 6).

In 7: 5 - 13 word 8dvaTos en vduos (7: 5,7(2x), £.9.12) of évTorn
(7:8,10,11,12) verbind. Rm 7: 9-10 lui ‘toe die gebod gekom het .... het ek
gesterwe’: é\Bolons 8¢ This €vTolfis ... &yw 8¢ dmébavov. Die OT Vorklang
van 7: 9-10 is Gen 2. 7,16-17. Die woorde {du, beveel (7) en amofvijokw kom
daarin voor. Paulus gebruik tipiese Joodse terme en gebruik die "Addp narratief
in 8: 9-10 om wat van elke mens (CAdap ) in die algemeen waar is, te teken.
HoTé verwys na ‘n onbepaalde tyd in die verlede en bring ewe-cens die idee van
‘n storie na vore, die storie van *A8dap . God se gebod aan Addp  in die Tuin
van Eden sou vir hom /ewe inhou, maar die ocortreding daarvan die dood:
verdrywing vanuit die teenwoordigheid van God (3: 8,23). morele korrupsie (3:
7) en fisiese dood (3: 19,22). Die vépos/évrto\n van God is deur die sonde
" gebrutk om die dood oor die mens te bring. ‘n Tweede Forklang van 7: 9-10 is
die Mosaise wet van Sinai (Eks 20-32), wat ewe-eens bogemelde twee terme
gebruik (Lev 18: 5; cf Rm 10: 5).
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‘n Botsing van konings en koninkryke, *n slagveld en ‘n magtige triomf.

Rm 5-8 is die storie van die botsing van konings en koninkryke, van ‘n slagveld en ‘n
magtige triomf. In 5: 12 =21 is die magte van God en Christus aan die een kant, en die
geestelike magsalliansie van die sonde en die dood, met hulle handlangers, die wet en
sondige menslike natuur, aan die ander kant. Die konings is God (Busihedn : 5: 17,21,
dekid: 8: 34), aan die een kant, en die gepersonifieerde magte van auuptia en 8dvaTos
(Baokelw : 5: 14,21; 6: 14; kupLeto : 6: 9,12,14,12-23), aan die ander kant. Die twee
gepersonifieerde magte het twee handlangers in hulle diens, naamhk die vduos (7: 5 - 8:
3) en die oapk (7: 5 — 8: 8). Die slagveld is die mensewéreld (k6ou0s5: 5: 12-14) en die
skepping (kTlots: 8 19-23,38). God, Christus en die Gees wiomfeer oor alle
opponerende magte. Hierdie triomf is ‘n hipertriomf (Ureprikdn: 8: 37). Rm 5-8 teken
dus ‘n konflik tussen goed en kwaad.

Die dramatis personac in Romeine 5 - 8.

Daar is reeds gesé dat Rm 5- 8 ‘n ‘storie’ vertel. Die dramatis personae in die Rm-brief
kom almal in Rm 5 — 8 na vore. In Rm 5-8 word ‘n konflik geteken tussen goed en
kwaad. Agter die konflik is daar geestelike realiteite. Die hoof akteurs aan die een kant
is God, Christus en die Gees. Teenoor hulle, en aan die ander kant van die konflik, staan
die opponerende akteurs, naamlik die sonde (apaptia ) en die dood (BdvaTos), as
gepersonifieerde magte (konings: Baciheto : 5: 14,17,21; 6: 12; heersers: kupielo : 6:
9,14,12-23).

. Die sentrale fokus in Rm 5-8 is op God as die hoofakteur. God word as dié
Koning in die kéopos (5: 12-14) en die kTlois (8 19-22,39) uitgebeeld
(Baowkeloy ¢ 5: 17,21; dekuq@: 8: 34). As koning — die hoofmetafoor — word
God deur ander submetafore uitgebeeld. Hy tree op as Skepper (kbopos: 5: 12-
14; ktiots: 8: 19-22,39), Kryger@ikatoolvns: 6: 13,18,22; pén: 6: 13,19;
dmha: 6: 13; mapacThoaTe: 6: 16; Sobros: 6: 16,19,21,22; {wnkoloaTe: 6: 17;
€revBepuBévTes: 6: 18,21,22; dwvia: 6: 23), Redder (owbnobueba: 5: 9; 8: 24;
ptoeTal : 7. 24)/Bevryder (éevBepwbévTes:: 6: 18,21,22: 8: 1,21)/Verlosser
(amoAUTtpwaiy: 8: 23), en Regter (kplpa: 5: 16; kaTdkpipa,: 5: 16,18; 8: 1;
SikalopaTtos: 5: 16; 8: 1; katékpivev: 8: 3,33; dbukatdv : 8: 33).

. Om Rm reg te kan verstaan moet ‘n mens by hierdie ‘prent’ of uit-beeld-ing van
God begin. God is vir Paulus dié realiteit in die k6opos en die ktiors. Hy is die
majestieuse Koning van hierdie wéreld , op ‘n troon bokant die wéreld. As
soewereine heerser en majestieuse Koning wil God weer sy koninskap en
soewereiniteit op aarde vestig. Die mensewéreld het sy vvand geword (€x8pol:
5:10; 8: 7) en is van Hom vervreem (katal\ayévTes: 5: 10). Ander konings
en heersers swaai daar die septer: apuptla (Baohetw: 3. 14,21; 6: 12) en
BdvaTtos (kuplebw : 6: 9,14,12-23).

. Hoe verstaan of sien Paulus God se her-vestiging van s1© koningskap in die
k6opos en die ktiois? God doen dit: (1) deur die bo-aardse geestelike (8: 38-
39) en aardse gepersonifieerde magte (5: 12 — 8: 10,38) as Kryger te verslaan
(vikdw : 8: 37); (2) om mense (avBpwwous: 5: 12-14) wat sv vvande geword het
(€xBpol: 5: 10, 8: 7} te bevry (€hevBepwbévTes: 6: 18,20: 8: 2.21) en wel vanuit
hulle onderwerping aan apapria (5:12 - 8:30 en 8dvatos (5: 12 - 8: 11,38).
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Die wyse waarop God bogemelde doelstelling van Hom bereik is deur sy Seun,
Jesus Christus en die Heilige Gees (sten die volgende punt hieronder): hoofstuk
5.13.4. God sit dic proses van redding (5: 9; 7:24; 8: 24) en bevryding (6:
18,21,22; 8: 1,21) en verlossing (8: 23) in die kdopos en die kT{ols aan die gang
deur sy Seun daarheen te stuur (mépdias: 8: 3; mapéSuwkev: 8: 32) en om Hom so
oor te gee om op die kruis van Golgota (5: 6-10; 6 2-10 7: 4; & 3)
plaaasvervangend (Umép: 5: 6; 8: 32) vir sondaars (GpapTuidv: 5: 6,8) te sterwe
(améBavev: 5: 6-10). Christus is dus ‘n mede-akteur in die storie van die triomf
van God.

Saam met die stuur van sy Seun, gee God ook sy Gees (dobévtog: 5: 5) in die
harte van geredde mense (kapdlais: 5: 5) om hulle van sy liefde vir hulle te
verseker. God gee sy Gees aan gelowiges om in hulle harte te woon (olkel: 8: 9)
sodat hulle deur Hom beheers kan word (év mvelpati: 8: 9) en volgens sy
gedagtes/leiding (katd mvedpa @ 8 5-8) kan lewe, en nie meer deur hulle
sondige natuur beheers moet word nie (kata oap€: 8: 5-8). Die Gees is dus ‘n
mede-akteur 1n die storte van die triomf van God.

God die Koning (5: 17,21; 8: 34) behaal deur sy Seun ‘n hipertriomf op die kruis
van Golgota (Umepvikdo : 8: 37) oor dlle magte. Rm 5-8 plaas die klem op God
wat sy triomf in die k6o pos en die ktlows: (1) in(év: 6:12,23; 8: 1; eis: 6: 3),
deur (Sra: 5: 1,11,21; 6: 4; 7: 24; 8: 39) en met (ovv: 6: 4-8; 8: 17) Christus; (2)
asook deur die Gees (év: 8: 9; kaTa: 8: 4-8) behaal.

Die hipertriomf wat God behaal, word uitgebeeld as ‘n stryd of ‘n oorlog waarin
‘wapens’ betrokke is (6: 12-23) Konings en koninkryke het teenoor mekaar te
staan gekom. God, Christus en die Gees versus konings en heersers apupTia en
8dvaTos. Die beslissende slag is histories op die kruis van Golgota op 27 April
30 nC (?) gelewer. Die fincle slag sal egter eers in die eindtockoms gelewer
word (xwploeL: 8: 35,39).

Deur die totale triomf wat God in die k6opos en die kTiois behaal het, herstel
God die mens en die skepping tot hulle oorspronklike volmaakte heerlikheid
(86Ens: 8: 17, 30; 86Ea: 8: 18, 21: elxdv: 8: 29). Tegelykertyd sal Skepper en
skepping asook Skepper en skepsel in ‘n nuwe volmaakte verhouding tot mekaar
staan Sikatootvn: 1; 17; elprivn: 5: 1; mpooaywynv: 5: 2; katalAayévTes: 5:
10; viol / Téxva : 8: 14-29).

Gelowige mense deel in God se triomf én word stryders in diens van God as
Kryger in sy opruimingsaksie teen bose magte. Hulle is God die Kryger se l&er
in die koopos en die ktiots. Hulle (1) leef onder God se heerserskap van
genade (6: 14) en dien Hom (6: 13), (2) beywer hulle vir die vestiging van sy
koningskap en koninkryk (5: 12-21; 6: 12-23); (3) weerstaan die sonde as koning
en heerser (6: 12-23) asook die sondige menslike natuur (8: 4-8,12,13); (4) het as
wapens hulle denke (bpdvnLa: 8: 5-8) en hulle liggame (uéin /oaua: 6: 12-23);
(5) gehoorsaam Hom (6: 16-18) en die korrekte leer (6: 17): (6) veg teen sondige
begeertes (6: 12), goddeloosheid (6: 13), sedelike onreinheid (6: 19); (7) hulle
lewe heilig (6: 19,22) en dien God (6: 19-22). Die mens 1s dus ook ‘n akteur in
die totale storie van Rm 5-8.
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. Die optrede van al dic bogemelde dramatis personae geskied ‘nou’ (viv: 5: 9; 6:
22; 7: 6; 8: 22; kalpas: 5: 6). ‘Nou’ verwys na die nuwe eskatologiese acon wat
God met die sterwe van sy Seun (5: 6-10; 6: 2-10; 7: 4; 8: 3,32) en dic gawe van
die Heilige Gees (5: 5; 6: 4; 7: 0) laat aanbreek het.

. Wanneer God die nuwe eskatologiese aeon wat in en deur Christus en die Gees
aangebreek het, beéindig (5: 9; 8: 17,18-22,30,31-39), sal Hy volkome en finaal
die majestieuse en soewereine Koning in die kdopos (5: 12,14) en die ktiots (8:
19-22.39) wees.

5.13.4 DIE WYSE VAN GOD, CHRISTUS EN DIE GEES SE TRIOMF.

In die triomfstorie van Rm 5-8 tree twee opponerende strydgroepe teen mekaar op. Daar
is God, Christus en die Gees aan die een kant, en die bo-aardse geestelike asook
gepersonificerde magte aan die ander kant. God, Christus en die Gees triomfeer in die
stryd. Hoe hulle triomfeer geniet in hierdie gedeelte aandag. Daar word evaluerend aan
die volgende punte aandag gegee: (1) ‘n moontlike struktuur in 5: 12 - §: 39 in verband
met die triomf; (2) ‘n Midde-Oosterse argetipe triomfmodel; (3) God, die Koning,
triomfeer.

5.13.4.1‘n Moontlike struktuur in 5: 12 — 8: 39 in verband met die triomf oor die
gepersonificerde en bo-aardse geestelike magte.

Die Rm-brief en ook Rm 5-8 het verskeie interessante strukture. In God, Christus en die
Gees se triomf oor dpaptia , Bdvatos, die véuos en die odpE is daar ook ‘n
interessante moontlike struktuur in Rm §-8. Rm 5: 12-2] skets die indringerkonings en
heersers in God se koninkryk, naamlik Gpaptia en 8dvatos, asook hulle handlangers.
Rm 6-8 volg dan hierop. Die wyse waarop God, Christus en die Gees oor hierdie twee
magte en hulle handlangers triomfeer geskied waarskynlik soos volg:

5.13.4.1.1 Elkeen van hierdie drie hoofstukke bevat ‘n ‘reeds’- en ‘n ‘nog nie’ — gedeelte. Die
‘reeds’-gedeeltes is: 6: 1-11; 7: 1-6; &: 1-17b, en die ‘nog nie’-gedeeltes is: 6: 12-23;
7:7-25; &: 17¢ - 39.

5.13.4.1.2. Die twee aeone leer en hulle oorvleueling vorm die eskatologiese en
eindeskatologiese raamwerk van hierdie drie hoofstukke. Die Christusgebeure en die
Geesgebeure lei die nuwe aeon in (Vv 1 5: 9; 6: 22, 7: 6; 8: 22).

5.13.4.1.3 In 6: 1-1] triomfeer God, Christus en die Gees oor: (1) apaptia ; (2)8dvatos; (3)
0 Takatds dvbpwros (6: 6). God is die referent en die handelende subjek in die
passiewe werkwoorde en is die een wat die aksies uitvoer in/deur/met die voorsetsels.
Christus se instrumentele rol kom na vore in die voorsetsels €is(6: 3{2x}), Sta (6:
4{2x}), ovw (6: 5,{2x}) asook év (6: 11).

5.13.4.1.4 In 7: 1-6 triomfeer God, Christus en die Gees oor: (1) dpaptia : (2) 8dvaros; (3)
die vépos; (4) die oapf. God se rol word uitgebeeld in aktiewe en passiewe
werkwoorde waarin Hy die referent is. Christus se rol word uitgebeeld as die nuwe
‘huweliksmaat’ van die gelowige, asook in sy instrumentele rol in die voorsetsels &ia
(7: 4), asook €is (7: 4) Die Gees se rol word eskplisiet uitgebeeld in die frase
(xarvdtns mretpa (7:6).
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In 8: 1-1/ triomfeer God, Christus en die Gees oor: (1) apuptia ; (2)8dvatos; (3)
die vépos; (4) die oapk. God se rol word uitgebeeld in aktiewe en passiewe
werkwoorde waarin Hy die referent is, asook die voorsetsel év (7: 6). Christus se rol
kom na vore in die voorsetsel év (8: 1,2,10). Die Gees se rol word uitgebeeld deur
die voorsetsels év (8: 9) asook kara (8: 4,5), en in die aktiewe werkwoorde waarin
Hy die referent is.

Voorsetsels speel ‘n belangrike rol in 6: 1-11; 7: 1-6; 8 1-17b in die uitbeelding van
God, Christus en die Gees se heilswerk in die wéreld. Die volgende voorsetsels is ter
sake: els (6:342x},4: 7. 4), Sua (6: 4{2x}; 7. 4), ovv (6: 5,842x}), év (6: 11; 7: 6;
8: 1,2,9,10) asook «xara (8: 4,5). Die gebruik van hierdie voorsetsels toon die
volgende belangrike sake:

* God is die referent van die voorsetsels en dus die handelende subjek en hoof
akteur. Die voorsetsels eis, d1d, obv, év, asook katda beskryf God se heilsaksies
in Christus in die wéreld. Hulle vorm, in verbinding met Christus, die punt of
plek van God se kontak met die wéreld, die plek waar Hy in die wéreld betrokke
raak en dit ‘aanpak’. Hierin vervul God ‘n teopraktiese rol. Christus daarenteen
word in ‘n instrumentele of Christopraktiese rol uitgebeeld.

e Die gemelde voorsetsels teken ook Christus se rol. Hy is die fokale punt, die
locus van God se heilswerk in die wéreld. Op aarde en soteriologies is Hy die
hoofakteur in die heilsdrama. Hy vervul egter slegs ‘n ‘instrumentele’ of
Christopraktiese rol, want God is die een wat die heil in, deur, tot en met Hom
bewerk.

¢ Die gemelde voorsetsels teken ewe-eens die Gees se rol. Soos Christus stel die
Gees die nuwe aeon daar (€v kawdTnTL TYebpartos: 7: 6), en verder stel Hy
gelowiges tot ‘n nuwe lewe in staat (kawwdtns {wt): 6: 4,5-8) en beheers Hy hulle
menslike natuur en denke (dpovéw , dpdvnpa; kata mvelpa : 8: 4-8,12-13).

In bogemelde moontlike struktuur in verband met 5: 12 — §: 39, val 8: 31-39 onder
die ‘nog nie' deel van Rm &, naamlik 8: 17¢ - 8: 39. Rm 8: 31-34 teken ‘n
tockomstige gebeurtenis en daarna volg 8 35-39. Laasgenoemde beeld egter ‘n
presentiese sowel as ‘n toekomstige situasie uit. Die triomf wat in 8: 38-39 oor die
aardse tydelike en bo-aardse geestelike magte geskets word, geld dus ook ten opsigte
van die teenswoordige eskatologiese aeon.

5.13.4.2 ‘n Midde-Oosterse argetipe triomfmodel.

‘n Sentrale plotlyn in die algehele storie van die Bybel is die triomfvan God. Die Bybel
is die boek van die triomf van God. God voer in die Bybel stryd teen die Bose. Die
klimaks van die stryd vind plaas op die kruis van Golgota. Die finale triomf 1€ egter nog
voor. God en Christus sal dan alle magte van die ou acon omver werp. Die Bybel teken
baie stryde, slagvelde, neerlae en oorwinnings. Verskeie metafore word hierin gebruik.
God se triomf word ook deur verskeie metafore uitgebeeld, en feitlik elkeen daarvan kom
uit die breér Midde-Oosterse kulturele agtergrond waarin die storie van die Bybel
afspeel.
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In die kulturele weéreld van die OT het ‘n triomf oor ‘n vyand twee sake behels: die
triomf van ‘n god en die triomf van ‘n menslike koning. Godsdiens en oorlogvoering was
ineen verweef. Die viering van ‘n triomf was beide ‘n viering van ‘n goddelike triomf en
‘n viering van ‘n koninklike triomf.

Drie aspekte in verband met die Midde-Oosterse triomf mode! word vergelykenderwys
hieronder bespreek: (1) ‘n argetipe triomfmodel; (2) die model en die relevante OT
gedeeltes; (3) die model en Rm 5-8.

5.13.4.2.1

5.13.4.2.2

5.13.4.2.3

‘n Argetipe triomfmodel.

Die argetipe patroon van goddelike oorlogvoering en triomf het vyf aspekte behels:
(1) een god voer stryd teen ‘n ander god of mag (soms van monster proporsies, soos
die diepsee: tehom); (2) ‘n triomf oor die vyand; (3) ‘n troonsverheffing van dié god
as koning; (4) die bou van ‘n fempel of woonplek; (5) ‘n groot feesviering. Die
patroon is verder dat die triomf van die slagveld na die stad en die tempel lei.

Die argetipe triomfmodel en die relevante OT gedeeltes.

In die OT kom die vyfpunt argetipe patroon na vore in die oudste lied daarin,
naamlik in die Lied van Moses (Eks 15: 1-18). Die eerste vier fases van die patroon —
(1) tot (4) hierbo — kom daarin na vore. Na Eks 15 Aerhaal hierdie patroon in die res
van die OT, ook in Habakuk, Deutero-Jesaja en Ps 97 (93-99).

In die roerende uitbeelding van en lied oor Jahwe wat triomfantelik as Kryger vanaf
die Rietsee (Eks 14-15) deur Suid-Palestina opruk na Sion, in Hab 3: 2-19, kom al
vyf hierdie aspekte van vore, Die lied sentreer om Israel se eerste eksodus. In
Deutero-Jesaja (40-55), wat oor Israel se tweede eksodus handel, kom hierdie motief
ewe-eens na vore, InJes 52; 7-10 kom dit pertinent na vore. Jahwe word in hierdie
verse uitgebeeld as ‘n universele Koning (52: 8-9) wat as Kryger (52: 7,10) oor die
Midde-Oosterse nasies met hulle konings en gode triomfeer, en wat opruk na
Sion/Jerusalem om opnuut daar as Koning die troon te beklee. In die Psalms, veral
die Jahwe is Koning’-Psalms (93-99) figureer hierdie motief weereens. Die
koningspsalms (93-99) is liturgiese liedere waarin Jahwe se koningskap en
oorwinnings in Israel se geskiedenis in die tempe! in Jerusalem gevier is. Ps 97 is na-
eksilies en besing Jahwe as Kryger (97: 1-3), Koning (97: 4-6) en Regter (97: 7-9).
Daar word ook in hierdie Psalm na die skepping en Jahwe se reddingsdade verwys.

Ps 97 is deel van Ps 93-99, die koningspsalms, wat waarskynlik almal die koningskap
van God vier. Onderliggend aan Ps 97 én die koningspsalms is die vyf punt argetipe

triomfmodel van die antieke Midde-Ooste.
Die argetipe triomfmodel en Rm 5-8.

In Rm 5-8 kom die vyfpunt argetipe triomfmodel na die oordec] van die skrywer
waarskynlik in Rm 8: 34 (8: 31-39) voor, en klewr dit én gee dit siruktuur aan die hele
Rm 5-8. In Rm 5-8 herinterpreteer Paulus en identifiseer hy ander ‘magte” as die
opponente. Die ondergemelde punte illustreer hierdie evaluering.
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Rm 8: 31-39 is in himniese styl geskryf. Binne hierdie perikoop is vikdw ‘n
sleutelwoord. ‘n Versterkte vorm van vikdw word gebruik, naamlik vrepvikdw (8:
37). Dié vorm beklemtoon die volstrekte aard van die oorwinning. In die NT verwys
vikdw  feitlik uitsluitlik na ‘n oorwinning in ‘n gewapende stryd.  Nuixdo
veronderstel ook byna altyd dat die konflik tussen God of Christus en opponerende
bose magte plaasvind. Die raamwerk waarbinne hierdie konflik plaasvind is dié van
die skepping (xTiots) of dié van die mensewéreld (k6op05) as ‘n arena en verhoog
waar die stryd gevoer word.

e Die kruis van Golgota was die ‘slagveld’ en die plek van God en van Christus se
hipertiomf oor alle bose magte. Op 4 April 33 nC is dié triomf behaal. Die
woorde Tupédukev (8: 32) en dyamfioavtos (8 37,39) beskryf God en
Christus se handelinge in die verlede ten behoewe van gelowiges (nuds: 8:
32,37,39). God se ‘oorgee’ van sy Seun verwys na die Seun se amofvioke (5:
6,8), Bavatos (5: 10), alpaty (5: 9) en wepl apaptias (8: 3), as sy heilsterwe
op die kruis van Golgota. Rm 8: 35-39 verwys na beide die dydmns Tob
XproTob (8: 35) en die dydmns Tov Becob (8: 39). Die genitiefvorm in beide
gevalle is subjektief, en verwys na God en na Christus se liefde vir ‘ons’ (fuLés:
8:37,39). Rm 8: 37 gebruik ayamfioavTos. Die referent in 8: 37 is Christus en
in 8: 39 is dit God. In 8: 39 is God se liefde ‘n liefde wat Hy ‘in’ Christus as die
instrument of beliggaming daarvan betoon ( en: 8: 39). AyamjoavTos staan in
‘n aoristusvorm en verwys na God én Christus se liefdesdaad op die kruis van
Golgota. God en Christus het in die verlede in die historiese kruisgebeure as
Krygers getriomfeer.

e In Rm 5-8 triomfeer God, Christus en die Gees oor: (1) tydelike aardse magte (8:
35-39); (2) gepersonifieerde magte (Gpaptla en BavaTtos: 5: 12--8:39); (3)
bo-aardse geestelike magte (dyyerot, dpxal, Suvdpers: 8: 38).

¢ Die konteks van en raamwerk waarbinne 8 34 verstaan moet word, is dié van die
vyfpunt argetipe triomfinodel van die antieke Midde-Ooste en die OT. Punte (1)
die stryd, en (2) die triomf is reeds hierbo geskets. Punt drie , naamlik die
terugkeer vanaf die slagveld nd die triomf na die stad/tempel en die
troonsverheffing van die triomferende god figureer ook in §: 34.

¢ Rm 8: 34 fokus op drie aspekte van die Christologiese heilsdrama in die wéreld:
Christus se sterwe, sy opwekking deur God en sy ‘wees’ aan die regterhand van
God. Na Christus se hipertriomf op aarde — waarheen God Hom gestuur het (8:
3) — het God Hom ‘n mede-troonbekleér langs Hom gemaak (€éoTwv). Daar
bevind Christus Hom aan God se regrerhand.  Christus se sit aan God se
regterhand, eggo Ps 110: 1 {(asook Gen 3: 15 en Ps 8: 6). Ps 110: 1 skets ‘n
koninklike figuur wat aan God se regterhand sal sit, en wie se vyande God tot dié
figuur se voetbank sal maak. Die metafoor van ‘n voetbank onder die voete
beeld ‘n koninklike figuur se troonsverheffing uit na sy triomf oor vyandelike
magte. Rm 8: 34 eggo implisiet hierdie militére en koninklike metafoor wanneer
dit verwys na God wat Christus aan sy regterhand op die troon langs Hom laat
‘wees' (€0TLV).

e Die uitdrukking ‘die regterhand’ simboliseer God se persoon en aksies. Die
persoon wat die triomf in 8: 34 behaal, is dus God self. Dit 1s "sy’ regterhand.
Hy behaal die triomf deur Christus, wat gestert het, deur Hom opgewek is, en
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wat Hy aan sy regterhand laat sit, waar Hy teenswoordig is (€oTiv). God en
Christus word dus beide as triomferende Koning-Krygers uitgebeeld en wat ‘nou’
(viv ) op die troon van die heelal is.

¢ Die vierde punt van die vyfpunt argetipe triomfmodel waarna hierbo verwys is,
naamlik die oprig en bewoning van ‘n fempel deur ‘n triomferende koning word
elders in Rm 5-8 geskets. Rm 8: 9,11 verwys na die Gees van God én van
Christus wat in gelowiges (‘julle’: die mense in die nuwe storie) ‘woon’ (olkel).

e Die vyfde punt wat handel oor ‘n feesviering, word waarskynlik eksplisiet of
implisiet elders in R 5-8 na vore gebring. Dit figureer byvoorbeeld waarskynlik
as iets beide presenties en toekomstig in : (1) gelowiges se deelwees van die
familie van God in die hede (8: 14-17,29); (2) gelowiges se besit van die Heilige
Gees (5: 5 - 8: 27); (3) gelowiges se toekomstige deel in die elkdv van die Seun
van God asook van God self (8: 29); (4) gelowiges se deelhé aan die 86&a van
God en van Christus (5: 2; 8: 17,30); (5) gelowiges se tockomstige deel wees
van die volkome gesin van die Seun van God asook van God self (8: 29); (6)
God se gee van Td wdvta aan gelowiges (8: 32). Dit alles is dinge waarin
gelowiges met vreugde hulle kan verheug (kavywpefa: 5: 2) en met “n lied in die
hart oor kan leef (8: 31-39) - reeds in die teenswoordige aeon.

5.13.4.3 God, die Koning, triomfeer.

Om Paulus se verstaan van God onder die knie te kry moet ‘n mens by die OT begin.
God is nooit ver van Paulus se gedagtes nie, en oorheers eintlik sy denke. Dit blyk uit die
hoé frekwensie van die gebruik van 8eds deur hom, naamlik veertig persent van NT
verwysings. Die meerderheid hiervan is in die Rm brief gekonsentreer.

Een van die belangrikste maniere waarop die OT en die NT oor God praat, is dat Hy as
Koning heers. In die eerste elk hoofstukke van Genesis word God as Skepper, Regter en
Redder uitgebeeld. Na die aartsvadersverhale in Gen 12 - 30, word God in Eks 1-15 as
‘n Koning en ‘n Kryger uitgebeeld. In die lied van Moses en van Miriam in Eks 15 word
daar waarskynlik vir die eerste keer eksplisiet na die koningskap van Jahwe verwys. Vers
18 lui: ‘Die Here regeer tot in ewigheid’. Jahwe se koningskap is nie icts toekomstig nie
(‘tot’ {NAB}), maar ‘ewig’, of ‘vir ewig en altyd’. In die res van die OT word hierdie
idee van Jahwe se koningskap telkens herhaal, vera/ in die koningspsalms (Ps 93-99).
Volgens Ps 93: 2 strek Jahwe se koningskap ‘van ouds af, ‘van altyd af.. Die
ondergemelde aspekte van Jahwe se koningskap kom in die OT Vorklang-gedeeltes van
Rm /: 16-17, naamlik Hab 2: 4 (20); 3: 19 (18); Jes 51: 5,6,8; 52: 7-10; Ps 97: 2 (Ps 93-
99) asook in Rm 5-8 self na vore.

5.13.4.3.1 Die uitbeelding van Jahwe in die relevante OT gedeeltes.

In Hab 2: 4(20): 3: 19(18); Jes 51: 51; 5,6,8; 52: 7=10; Ps 97: 2 (97: 1-3; Ps 93-99)
word Jahwe soos hieronder aangedui, uitgebeeld.

o Jahwe is ‘n Koning, di¢ Koning (Hab 2: 20; Jes 52: 8-9; Ps 97: 4-6; 93: 1, 95: 2;
96:10:97: 1:97: 6;99: 1). Hy: (1)sitop ‘n troon (Hab 2: 20: Ps 93: 2.4, 97: 2:
99: 1), (2)dra ‘n kroon en ‘n koningskleed (Ps 93: 1), (3) is omgord met krag
(Ps 91: 3: 96: 7). (4) majesteit en luister straal van Hom uit (Ps 93: 1; 96: 0);
(5) 1s heilig (Ps 97: 12; 99: 3,5.9); (6) krag en glans vul sy keiligdom (Ps 96: 0).
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Jahwe se koningskap strek: (1) oor sy eie volk (Jes 52: 8-9; Ps 95: 7; 97: 3),
insluitende die Israelitiese koning (Ps 99: 2,9); (2) oor al die nasies (Jes 52: 7-
10; Ps 93: 1; 96: 10); (3) oor die elemente van die natuur (Ps 96 -99); (4) oor
die gode van die nasies (Jes 51: 5; 52: 7-10; Ps 93; 96-99).

Jahwe se verhoudings en funksies word deur verskeie submetafore uitgebeeld.
Hy 1s: (1) die Skepper (Hab 3: 2-15; Ps 93: 2-4; 95: 4-6; 96: 10-12; 97: 1-6; 97:
7-9); (2) ‘n Kryger (Hab 3: 19; Jes 51: 5,8; 52: 7,10; Ps 96: 2-3; 97: 2{1-3}); (3)
‘n Redder (Hab 3: 18; Jes 51: 5,6,8); (4) ‘n Regter (Ps 94: 2; 96: 10,13; 97: 9;
99: 4); (5) ‘n Wetgewer (Ps 93: 5). As Koning 1is Jahwe soewerein oor die
skepping, sy onderdane, die nasies en die gode; as Skepper skep Hy die
skepping en alles daarin, as Kryger heers Hy oor sy vyande en beskerm Hy sy
volk, as Redder red Hy sy volk, en as Regter oordeel Hy sy volk en die nasies

In elk van die vyf metafore waardeur Jahwe uitgebeeld word, triomfeer Hy: (1)
as Koning triomfeer Hy oor menslike en historiese vyande soos die Egiptenare
(Hab 3: 2-15; Ps 97: 1-6) en die Babiloni&rs (Jes 51: 52: 7-10; Ps 97: 1-6) asook
oor die nasies en hulle gode (Jes 51: 5; 52: 7-10 = Jes 40-55; Ps 95: 3; 96: 5-10);
(2) as Skepper triomfeer Hy oor die diep see (tthom: chaos monster: Hab 3: 10;
Ps 93: 3-4) en stel Hy die skepping daar (Ps 93-99) en heers Hy daaroor (Ps 93-
99); ( 3) as Kryger triomfeer Hy oor menslike en historiese vyande soos die
Egiptenare (Ps 97: 1-3) en die Babiloniérs (Jes 52: 7,10; Ps 97: 1-3), asook cor
die chaosmagte (tehom: Hab 3: 10; Ps 93: 3-4); (4) as Redder red Hy sy volk
Israel (Hab 3: 13,18; Jes 51: 5,8); (5) as Regter rig Hy die nasies (94: 2; 96: 10;
97:9).

5.13.4.3.2 Die uitbeelding van God in Rm 5-8.

In Rm 5-8 word God soos hieronder aangedui, uitgebeeld

God is ‘n Koning (Baothebw : 5: 17,21; 8e&1d: 8: 34). Hy: (D) sitop ‘n
troon (3e&\q : 8: 34); (2) is heilig (Gyaopdv: 6: 19); is vol genade (5: 17,
21; 6: 14); (3) vol liefde (aydmnv 5: 8; 8:39); (4) is vol heerlkheid (66&a:
5:2; 8:17,30); (5) oefen mag uit (5eE1q : 8: 34).

God se koningskap strek oor: (1) sy nuwe volk (Baoiietw: 5: 17,21; 8: 34);
(2) alle magte: gepersonifieerde magte (Bacirelo : 6: 12-14; kuptelw : 6:
9,12-14), aardse tvdelike magte (5¢&1@ : &: 35-36), bo-aardse geestelike
magte (8: 38-39; (3) oor die mensewéreld (kéopos: 5: 12-14,17,21); (4) oor
die skepping (ktiois: 8: 19-22,39).

God se verhoudings en funksies word deur verskeie submetafore uitgebeeld.
Hy is: (1) die Skepper van die mensewéreld (kéopos: 5: 12-14) en die
skepping (kTlots: 8: 19-22, 39); (2) ‘n Kryger (=Sixatocivn: 6: 13,18,22;
vrepuikao : 8 37). (3) ‘n Redder (o¢(w : 5: 9. 8: 24), ‘n Verlosser
(ploeTar ;7. 24-25; dmolltpwowv: 8 23), en ‘n Bevryder
(ElevBepwbévTes: 6: 18-23; 7: 6; 8: 1,19-22). (4) 'n Regter (xplju
/kaTaxpipa,: 50 13-18; 8: 1; Swkatdpartos: 8: 4; kavékpvev: §: 3,33,
vmép: 8 31 Swatdw & 33);  (5) ‘n Weigewer (vopos: 5. 13;
voposievTorn: 7: 1-23; 8: 1-4). As Koning is God soewerein oor alles
(Lmo: 6: 14; Tis. olTe olTe: 8: 38-39); as Skepper herower God die
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geredde mensewéreld (mdvres/ol moAdol: 5: 15-21: kdopos: 5: 1 - 8: 39) en
sy skepping (kTlois: 8: 19-22); as Kryger triomfeer Hy oor alle magte
(Uepvikdw : 8: 37), as Redder het Hy in die verlede sondaars gered (0w :
8: 24) én sal Hy gelowiges van God se toekomstige straf red (Opyn: 5: 9); as
Verlosser het Hy die ellendige hulpelose vasgekeerde éyu verlos (ploeTal ;
7: 24-25) en sal Hy die sterflike menslike liggaam in die toekoms verlos
(@woriTpwowv: 8: 23), as Bevryder het Hy die gelowige van die sonde (6:
17-23; 8: 3), en die dood (8: 2), en die wet (7: 6) bevry, en sal Hy in die
toekoms sy skepping bevry (é\eubepwbévTes: 6: 18-23; 7: 6; 8: 1,19-22); as
Regter het Hy in die verlede geoordeel en veroordeel (xpija , kaTdkpipa,:
5:16-18; 8: 1; SikaropaTos: 8: 4; katékpivev : 8: 3), en in die toekoms sal
Hy weer reg spreek (Umép: 8: 31; dukaidw : 8: 33).

In elk van die vyf metafore waardeur Hy uitgebeeld word, triomfeer God. In
hierdie gedeelte wat oor die triomf in Rm 5-8 handel, word ‘n effens
breedvoeriger samevatting gegee. Die fokale punt van God, Christus en die
Gees se triomf is die volgende: (1) duaptia ; (2) 8dvatos; (3) die vépos;
(4) die cap&; (5) die bo-aardse geestelike magte.

God, Christus en die Gees se triomf oor apapTtia .

In Rm 5: 12 — 8: 3 word duaptia hoofsaaklik gepersonifieer as ‘n kosmiese
mag en vyand. ApapTia kom twee en veertig keer tussen 5: 12— 8: 10 voor
en denoteer slegs in 5: 13,20; 6: 1; 7: 7 die daad van sonde of oortreding.
Paulus teken dpaptia met ‘n kaleidoskoop van metafore. Apaptia hetin
die kéopos ingekom (5: 12). Dit het ‘n vastrapplek in die mens verkry (7:
8,11) deur die cap€ (6: 12; 7: 5) , woon in die mens (7: 17,20), mislei hom
(7; 11) en heers soos ‘n koning (5: 21) en ‘n slawemeester/heerser/eienaar (6:
9,12) oor hom. Die mens is daarom onder die mag van die sonde (U’
apaptia : 3:9), aan wie hy soos ‘n slaaf verkoop is (6: 16,20; 7: 14), en wie
hy met sy liggaamsdele — as wapentuig — dien. Daardeur dien die mens die
goddeloosheid (6: 13) eerder as Stkatootvn (gepersonifieer: 6: 13,18,22).
Die sfeer of terrein van die mag van dpaptia is die oapf, waar dit
heerskappy voer (5: 14; 6: 9,12,14). Binne die mens voer apapTtia oorlog
(7: 23) en neem hy gevangenes (7: 23). Die resultaar van die mens se dien
van die sonde is die ewige dood (5: 21; 6: 23; 7: 11; 8 10). In5:12,21; 6:
16,23; 7: 5,10-11,13; 8: 2 is duaptia en BdvaTos se heerskappy oor die
mens verweef, en heers apaptia deur die dood (5: 21). In 7: 5,14,25 word
apaptia en cdpf aan mekaar verbind, en is die odpf magteloos (7: 5; 8:
3) en uitgelewer aan dpaptia (7:5).

e God gryp deur Christus en die Gees in hierdie situasie in: (1) as Kryger
verslaan Hy apaptia (Urepvikdw : 8: 37) op die kruis van Golgota
deur die sterwe van Christus (8dvaTos: 6: 3-4); (2) as Regter veroordeel
en vonnis Hy apaptia op ‘n totale en finale wyse (katékpivev : 8: 3)
in die odp€ dpaptia van sy eie Seun (8: 3); (3) as Verlosser verlos Hy
(pvoeTac: 7: 24-25) en as Bevryder bevry Hy (élerfepwbévtes: 6: 18-
22: 8: 1) die mens van sy sondige bestaanswyse; (4) as Koning plaas Hy
die geredde mens (0W(w : 8: 24) weer onder sy koningskap (Baoiketw :
5:17,21; 6: 12-14) en heerskappy van genade (Umd xdpis: 6: 14); (5) as
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Kryger stel Hy die gelowige weer in sy diens (édovAafnre: 6: 12-23;
Utrakofis: 6: 12-17; wmapaotioaTe : 6: 12-19).

o Christus het eens en vir altyd vir dapaptia (T dpaptia : 6: 10)
gesterf (6: 10) en auaptia heers nie meer oor Hom nie (0UkéTL
kupteler: 6: 9). Deur sy verbintenis met Christus se verteenwoordigende
en korporatiewe sterwe vir sondaars op Golgota (els XploTov: 6: 3; gbv
XpLoT@: 6: 4-8), is die gelowige — soos Christus — dood vir die sonde (6:
11) en bevry van sy heerskappy (edikaloTat: 6: 7; éAevBepuwbévres:
6: 18,22; Baoihelw : 6: 12; kupLetmw : 6:13; ¢f 8: 10).

¢ Die Gees het verlostes (7: 24-25) wat in Christus (8: 1) is, bevry
(éxevbepwbévTes: 8: 2) van duaptia en hulle onder sy heerskappy
geplaas (év mvelpaTL: 8: 9; kaTa rebpa : 8: 5-8,13) om ‘n nuwe lewe
(kawdTns Lun: 6: 4; kawwdTns Tvetpa @ 7: 6) in die teenwoordigheid
van God te voer (mepimatolow: 8: 4 = halak(hy {OT}), en om die wer
van God te vervul (mAnpwdyy: 8: 4).

God, Christus en die Gees triomfeer oor 8dvaTos.

OdvaTos word, soos dpapTia, in Rm 5-8 gepersonifieer, en as ‘n kosmiese
mag en vyand geteken. Een waarskynlike agtergrond daarvan is die drama
van goddelike konflik in die antieke Nabye Ooste. @dratos kom twee en
twintig keer in die Rm-brief voor, wat weereens die grootste aantal kere in ‘n
NT geskrifis. Tussen 5: 12— &: 2 kom 8dvaTos agtien keer voor (cf 8: 38),
waar dit uitgebeeld word as ‘n mag wat heerskappy voer oor die mens deur
slawediens te vereis.

Daar is ‘n intieme verbintenis tussen 8dvatos en auaptia (5: 12,21; 6:
16,23; 7: 5,10-11,13; 8: 2) asook 8dvaTos en gapf (7: 5; 8: 6). OdvaTtos
het deur apaptia in die mensewéreld ingekom (kbopos: 5: 12) en deur die
oortreding van een mens het baie gesterf (5: 15). Apaptia heers soos ‘n
koning deur 6dvartos (5:21). @dvaTos is die eindresultaat, die Télos, die
klimaktiese voltooiing van die sonde (6: 16,21). Die loon wat die sonde
betaal is die dood (6: 23). Die sonde het ‘begin lewe’ (7: 9) in die mens
(€éyw) en dit het vir die mens die dood meegebring (7: 10,13).

Daar is ‘n intieme verbintenis tussen 8davatos en oapf. Die dood is die
resultaat: (1) van ‘n lewe wat ‘in die vlees’ (év TR capki: 7: 5) gelewe
word onder die septer van sondige hartstogte; (2) van die cdp€ se ppbévnpa
(8: 6); (3) van ‘n lewe onder beheersing van die sondige natunr (katd
odpka: 8: 13). Dit bring mee dat die mens ‘n ‘doodsbestaan’ (CopaTos TOL
BavdTou: 7: 24) moet voer en noodwendig moet sterf (uéX\eTe: 8: 13). Die
‘noodwendig’ verwys implisiet na God se straf. OdvaTtos is dus die laaste
asook die ergste effek of uitwerking van apaptia in God se kdopos.
OdvaTos was egter nie God se oogmerk met die mens nie. @dvaTos is, net
s00s apupTia , ‘n dominerende gepersonifieerde mag. Dit: (1) oefen sy
heerskappy uit soos ‘n koning (Bacihelv : 5: 14,17); (2) heers soos ‘n
eienaar/baas oor die lewendes (kuptetw : 6: 9,12-14). (3) is een van die
magte wat poog om tussen God en dié wat Hom lief het russenbeide te tree
(8: 38). Vasgevang in die greep van ‘n doodsbestaan snag die vasgekeerde
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mens (¢yo) na ‘n Verlosser (7: 24-25). Die skepping self (kt{ois) smag na
‘n bestaan wat nie meer in finale instansie deur die dood gedomineer word
nie (8: 20-21,23).

e God gryp deur Christus en die Gees in hierdie situasie in die
mensewéreld in: (1) as Verlosser verlos (pUoeTar : 7: 24-25) Hy die
vasgekeerde (7: 24-25) en tot dic dood toe bestemde mens (8: 13); (2) as
Bevryder bevry  Hy die gelowige in Christus van die dood
(exevlepwbévTes: 8: 2); (3) as Koning stel Hy die gelowige weer onder
sy koningskap (Baoidelw : 5: 17, 21) en heerskappy van genade (vmd
xdpiv: 6: 14); (4) as Skepper laat hy die mens weer heers in die lewe
(Baotrebw Cwn: 5:17).

o Christus is ‘die Een’ deur wie sondaars (dpaptuay: 5: 19) weer lewe
kan ontvang ({w1}: 5: 17) en heerskappy kan voer (Bactiedo : 5: 17) in
die lewe. Verloste mense (7: 24-25) wat aan Hom verbind is (év
XploTd: 8: 2) is hevry van die dood (éxevBepwdévTes: 8: 2). Deur die
opwekking van Christus (éyepBels: 6: 9) is die heerskappy van die dood
beéindig (kupLew: 6: 9). Deur gelowiges se verbintenis met Christus (cf
els, obv: 6: 3-10) deel hulle in sy sterwe en opstanding ( 6: 5-8). In die
teenswoordige aeon kan hulle lewe vir God (6: 10), én hulle weet dat
hulle in die eindesaktologiese acon opgewek sal word (6: 5,8; 8: 1) tot “n
ewige lewe (6: 23).

¢ Die Gees het verlostes (7: 24-25) in Christus bevry (é\evBepwbévTes: 8:
2) van die dood (8: 2) en lewe aan hulle gegee ((wn: 8: 2). God sal deur
sy Gees wat in gelowiges woon (oikel : 8: 9,11) in die toekoms hulle
sterflike liggame opwek (8: 11; 7: 25).

God, Christus en die Gees tiomfeer deur die VOlLOS uit die greep van
apaptia en capf te bevry.

Die gedagte dat die vépos ‘n ‘vyand’ is wat te bowe gekom moet word, is ‘n
paradoks. Die wet is in sigself heilig, reg, goed (7: 12) en Geestelik (7: 14).
Vanuit die perspektief van die ellendige ‘ek’ (7: 24) gesien egter, bemagtig
die wet die sonde (7: 8,11).

Rm 5. [2-14 beskryf die binnekoms van apaprtia en 8dvaTtos, die hoof
bose akteurs op die wéreld verhoog, in God se mensewéreld (kdopos). ‘n
Tyd nidat hulle saam met 'ASau op die wéreld toneel ‘ingekom’ het
(elofiABev: 5: 12, het die vduos ‘daarnaas’ in die mensewéreld ‘ingeglip’
(maperofrBev: 5: 20). Vanaf Motoéws (5: 13) tot Christus (5: 14) het die
vouos ‘n universele rol vervul deur die sonde te verbrei (5: 13-14), evident
(5: 13) en oorvloedig (5: 20) te maak. ApapTia ,8dvatos envépos het dus
‘n trio gevorm waarin vépos geannekseer is as ‘n agens. bondgenoot en
handlanger van die twee hoof bose akteurs op die wéreld toneel.

Népos kom drie en twintig keer in Rm 7 voor. Dit is die hoogste aantal kere
in enige hoofstuk in enige NT geskrif. In 7' /-6 word die wet as ‘n heerser of
gesagvoerder (kuptelu : 7: 1) in die mens se lewe geteken. Weens die odp€
het die wet sondige hartstogte by die mens wakker gemaak sodat hy vrugte
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vir die dood voortgebring het (7: 5). Nopos kom dus in 7: 5 in ‘n odpé-
apaptia -vopos-BdvaTtos konteks voor. Weens die magteloosheid van die
sondige menslike natuur onder die heerskappy van die sonde, het die wet die
mens tot die dood gevoer.

In 7: 9-11 kom vépos in ‘n {wn-€vTorn-apaptia Bdvaros konteks voor.
Die alliansie van die trio wet-lewe-dood word geskets. Volgens 7: 10 was
die bedoeling van die évTo\n van God dat dit (w7 sou bring (Lev 18: 5; Deut
30: 15-20; Eseg 20: 5-26). Zon is ‘n skeppingsbegrip en moet in die lig van
Gen 2-3 verstaan word. In plaas van (o1 het die véuos egter fdvatos vir
die mens gebring. Die rede hiervoor is dat die apaptia deur die wet ‘n
vastrapplek in die mens verkry het (adoppnv: 7: 8,11) en die mens mislei het
éEnmartnoev (=Gen 3: 1-2).

In 7: 7-25 word ‘n kragtige apapTia -vopos alliansie geteken wat weens die
odpt die mens (éyw) in ‘n magtelose posisie plaas (tulaimwpos: 7: 24;
adivaTtov: 8: 3). Deur die wet word die sonde geprovokeer en vermeerder
dit (5: 20) om net eenvoudig soos ‘n berg ‘op te hoop’. Die wet word net
eenvoudig ‘n vépov ThHs apaptias (7: 23,25; 8: 2) en wel om ¢ OdvaTos
mee te bring (7: 10; 8: 2).

¢ God gryp deur Christus en die Gees in om die vopos uit die greep van
apapTia endie oap€ te bevry: (1) as Beviyder bevry God die gelowige
(ExevBepwhéuTes: 7: 6) vanuit die gesag of heerskappy van die wet
(cuptelw : 7: 1) wat weens die oap€ en apaptia magteloos gemaak is
(7: 5); (2) as Verlosser verlos (phoeTar : 7: 24) God die magtelose mens
(raraiwwpos:: 7: 24) van die vépou Tiis apaptias (7: 23,25; 8: 2).

o Deur gelowiges se verbondenheid met Christus se sterwe op die kruis
van Golgota (7: 4), het hulle gesterf ten opsigte van die magtelose wet en
behoort hulle nou aan die opgestane Christus. In Christus (év XpLoTa:
8: 1) is gelowiges bevry van die katdkptpa van God (8: 1), asook van
die wet soos dit onder die heerskappy van die sonde verkeer het (V4jLou
THs apapTias: 7: 23,25; 8: 2), en wat tot die dood gelei het (8: 2).

» Deur die Gees leef gelowiges in ‘n nuwe bedeling (vuvi 8¢&: 7. 6;
kawvdTns mvebpa : 7: 6). ‘Nou’ kan hulle’n nuwe lewe lei (kaivéTns
Cwt): 6: 6), asook die vduos vervul (mhnpwbi: 8: 4). Dit is God se doel
met die wet (8: 4). Die wet word év Tjulv vervul Hierdie frase moet
instrumenteel verstaan word, dit wil sé die els van die wet word ‘deur
ons’ vervul. ITAnpwBn staan in ‘n passiewe vorm met God as die
referent. Dit is dus God wat deur sy Gees gelowiges in staat stel om die
vojLos te vervul. Dit is moontlik weens die verwisseling van aeone ‘in
Christus’ (8: 1). Die gelowige (oe: 8: 2) bevind homself nie meer in die
ou aeon onder die heerskappy van dpaptia en8duraTos nie, maar in die
nuwe heilshistoriese en objektiewe korporatiewe realiteit en lokaliteit of
sfeer, soos bepaal deur Christus (€v XpioTg; €v = be{Hebr}), dit wil sé
in die nuwe aeon.
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God, Christus en dic Gees triomfeer deur die oap€ uit die greep van
apaprtia en8dvaros te bevry.

Die grootste konsentrasie van die gebruik van adpé in die NT kom in die
corpus Paulinum voor, naamlik een en negentig van die 147 voorkomste.
Zapf kom ses en twintig keer in die Rm-brief voor, meer as in enige ander
Pauliniese of NT geskrif. Die meerderheid van die voorkomste van gdp€ in
Rmis in 7: 5-6 en 8. 3-13 gekonsentreer, met veertien verwysings daarna in
8: 3-13. IHvelua het ewe-eens ‘n hoé frekwensie in & 1-27 met een en
twintig voorkomste.

Beide 7: 5-6 en 8 3-13 bevat ‘n mrelua -capé antitese. Albei gedeeltes
moet eskatologies verstaan word in terme van die verwisseling van die ou en
die nuwe aeone. Die twee partikels 6Te en vuul 8¢ in 7: 5-6 is twee
tydspartikels wat onderskeidelik uitdrukking gee aan die be€indiging van die
ou aeon en die gerealiseerdheid van die nuwe aeon. Die odpé is oorheersend
in die ou aeon en Tvebpa in die nuwe aeon,

In Rm 7: 5 is daar ‘n auapria -odpé (7: 14,25; 8: 30 én ‘n odpé-Gavaros
(7: 6) verbintenis. Rm 7: 5 beskryf die mens védérdat hy die eiendom of
‘man’ van Christus geword het (7: 4), waar hy dan vrugte voortbring vir
God. Die vorige bestaan van die mens was ‘n bestaan év T cupk( en
hulpeloos uitgelewer aan dpaptia . In 7: 5-6 is daar ook twee ander
antiteses, naamlik die ypdppa-mredua en die malaids-katvoTns antiteses.
ZdpE hou in 7: 5 verband met ypdupaTos en walatds en verwys na die
mens se bestaan in die ou aeon. [TveDpa hou weer verband met kalvdTns
en verwys na die gelowige se bestaan in die nuwe aeon (vuvi S¢: 7: 6).

Die grootste konsentrasie van oap€ in die corpus Paulinum én in die NT kom
in 8: 3-13 voor, naamlik veertien voorkomste. Dit verwys na die mens se
sondige lewensbestaan. Rm 8: 3-13 beskryf die gevolge van ‘n cdpé-
bestaan: (1) ‘n bestaan op ‘n sondige wyse (8: 3); (2) ‘n onvermoé om aan
die eise van die wet te voldoen (8: 4); (3) ‘n besig wees met die dinge van
die sondige natuur (8: 5); (4) vyandskap teen God (8: 7); (5) ‘n onvermoé
om die wil van God te doen (8: 8); (6) ‘n bestern wees vir die dood (8:
6,10,13) asook ‘n noodwendige tegemoet gaan (uéXkeTe : 8: 13) van die
ewige dood (8: 13). ‘n Bestaan kata odpka beskryf dus ‘n presentiese en
toekomstige totale vervreemding tussen die mens en God.

Daar is dus wat odp€ betref ook ‘n alliansie, naamlik tussen apaptia ,
BdvaTos, die vopos en die oapE. Soms funksioneer ‘n viermanskap en
soms ‘n driemanskap alliansie. Zdp& vervul die rol van 'n medepligtige of
'n handlanger van dpuaptia en8dvatos.

o God gryp deur Christus en die Gees in om die odp€ uit die greep van
apaptia en 8dvaTos te bevry: (1) as Bevryder bevry Hy die sondaar
van die odpE (éxelBepos: 7. 4). Dit gebeur deur die sondaar se
medesterwe (7. 6) met Christus op die kruis van Golgota (7: 4); (2) as
Verlosser verlos Hy die mens van sy bestaan év Tf oapkl (7: 25): (3) as
Regter veroordeel en vonnis Hy die sonde €év i) oapk{, om sodoende
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die swakheid (noBével: 8: 3) van die gap€ te bowe te kom (8: 3); (4) as
Bevryder bevry Hy (é euvBepwBévTes: 8: 2) die gelowige van ‘n bestaan
kaTa odpka (8: 4).

s  Volgens 7: 5-6 het gelowiges gesterwe (€8avaTtabnre: 7: 4) deur hulle
verbondenheid met Christus se sterwe op die kruis van Golgota (cGua:
7: 4). Daardeur is hulle bevry (katnypyhBnuev: 7: 6) van ‘n bestaan év
T oapkl (7: 5). Volgens 7: 25 is gelowiges 8td’ Inoob XpLoTov verlos
(ploeTar: 7. 24) van’n sondige ‘doen en late’ (Tfj 6¢ capki: 7: 25:
NAB). Volgens §: 3 het Christus Jesus (8: 1,2), as die Seun van God (8:
3), ‘n bestaan év OpoldpaTi capkos dGpaptias aangeneem en ‘n
sondeoffer (mepl apaptias: 8: 3) op die kruis van Golgota gebring.
Daardeur is gelowiges bevry van ‘n bestaan €v T cupk{, aangesien die
oap€ in die oap€ van Christus op Golgota mede-veroordeel en mede-
gevonnis 1s deur God en daardeur van sy ‘mag’ ontneem is. Op grond
daarvan hoef die gelowige nie meer ‘n bestaan kuTd odpka te voer nie
(8: 4).

e Met die aanbreek van die nuwe aeon (vuvi &¢€: 7: 6), het die nuwe
bedeling van die Gees aangebreek (kawvdTns wvelua : 7: 6), en kan
gelowiges op ‘n nuwe wyse lewe (kawdTns: 7: 6), en nie meer €V Ti
ocapkl nie (7: 5). Nuutheid en lewe word ook in 6. 4 aan mekaar verbind
(kawvdtns {om). Dit verwys na die opstandingslewe van Christus
waarin gelowiges deel. Die Gees is die Een wat hulle daaraan laat deel
(5:5;7: 6; 8: 4-13). Volgens 8: 2,4-8 bevry die Gees die gelowige van
‘n bestaan onder die heerskappy van die sonde en die dood
(EXevBepubévTes: 8: 2) sodat die gelowige nie meer katd odpka hoef
te lewe nie, maar KaTa TvedpA .

God en Christus triomfeer oor alle bo-aardes geestelike magte.

“n Indrukwekkende lys van magte en sake word in 8: 31-39 genoem. Tien

items gerangskik in vier pare en twee losstaande sake word genoem. Hulle
is:  8dvaTtos en lum, dyyelot en dpxal, éveoTdTa en péilovTa,
Suvdpets, tpopa en Bddos, asook Tis kTiols €Tépa. Al hierdie magte en
sake is alreeds in hoofstuk 4 bespreek. Enkele lyne word neergelé om as ‘n
samevatting te dien.

Die eerste twee items, naamlik 8dvaTtos en (wr}, dien om op ‘n omvattende
wyse elke denkbare toestand van die menslike bestaan te omvat wat die
uitverkorenes van God wil skei. Die tweede paar items. naamlik dyyelot
en apyai omvat alle bose kosmiese geestelike magte. Dit geld ook die
enkel item; OSvrduets. Die derde paar items, naamlik €reordra en
1éorTa omvat alle bedreigings in die rorale tydsdimensie. Die vierde paar
items, naamlik Wopa en BdBos omvat alle bedreigings in die fotale
ruimtelike heelal. Die tiende item, naamlik die frase oute 7is k7iols éTépa
verwys na alles denkbaar in die heelal (kloLs).

Al hierdie magte en sake poog om die verhouding tussen God asook Christus
en die uitverkorenes te verbreek. Hulle wend verskeie pogings aan: Hulle
wil ‘teen’ die uitverkorenes wees (8: 31), hulle ‘aankla’ (8: 33), hulle laat
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‘veroordeel (8: 34) en hulle van God en van Christus ‘skei’ (8: 39). Nie een
poging slaag nie.

God, Christus en die uitverkorenes triomfeer oor alle bedreigende magte.
God triomfeer, want alle moontlike ‘magte’ is slegs ‘n kTlols: iets wat
deur God geskape is. Hulle het hul plek in die heelal, maar is slegs deel
van die geskape orde. B¢ die geskape orde troon God as die Koning
(de&La: 8: 34), die Skepper (8: 39), die Redder (Umep: 8: 32) en die
Regter uit (8:31-34). Hy heers en wel oor alles. Niks ry sy heilsplan (8:
28-30) in dic wiele nie (xwploet: 8: 35). God triomfeer oor al hierdie
dreigende magte (UmepvikdpLey: 8: 37,39).

Christus triomfeer oor alle dreigende magte wat ‘n skeiding (xwpioet: 8:
35) tussen Hom, met sy liefde vir sondaars (aydmnv : 8: 35) en
uitverkorenes, wil bewerk. Die kruisgebeure ( dyamfioavTos: 8 37)
waarborg triomf en absolute heilsekerheid, beide presenties ¢én
eindeskatologies.

Uitverkorenes triomfeer (qpés: 8: 35). ‘Niks’ kan hulle van God en
Christus se liefde vir hulle ‘skei’ nie (xwptoet: 8: 35). Hulle is saam met
God en Christus hipertromfeerders (8: 37).
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5.14 GOD HERSTEL SY EER DEUR SY TRIOMF

Deur sy triomf herstel God sy eer in sy kdopos en «Tlots. Twee sake kom in hierdie sin na
vore: (1) God se triomf; (2) God se herstel van sy eer. Elk word kortliks bespreek.

5.14.1 Finalis Triumphus.

Rm 5-8 is die storie van triomf. God triomfeer! Christus triomfeer! Die Gees triomfeer!
Gelowiges triomfeer! Hulle triomfeer in die kGopos (5: 12) en die ktlois (8: 19-22.39) en
wel oor dlle moontlike vyandige magte (vis: 8 39). Dit is ‘n afgehandelde, totale en finale
hipertriomf (8: 37). Die kern vers in Rm 5-8 is na die oordee! van die skrywer 8: 34,
Paulus kyk naby die einde van sy lewe en werk, wanneer hy sy brief aan die Christene in
Rome skryf, terug na God se heilswerk, in die xdopos en die xtiots, in die historiese Jesus,
die Messias van Israel, die Seun van God, wat nou KUptos is. Hy interpreteer God se oorgee
(8: 32), opwekking (8: 34) en laat wees aan sy regterhand (8: 32) van sy Seun, in die lig van
die triomferende koning-kryger metafoor van die antieke Midde-Ooste.  Hy herinterpreteer
hierdie metafoor en gebruik dit om God en Christus se totale triomf oor alle magte te teken.
Sosiologies-kultureel sou sy hoorders in hulle universum sy nuwe storie oor alle mense
volledig begryp.

T{ olv épolpev. God is Koning op die troon van alle trone (Se€ic: 8: 34) asook die
triomferende Kryger (Umepvikdw : 8: 37) oor alle magte (tis: 8: 39). Christus is mede-
Koning op die troon van alle trone (b5 €oTiv év 8¢ : 8: 34), asook triomferende Kryger
(Umepvikdo © 8: 37) oor dlle magte (i 8: 39). God en Christus heers (Baoiieto : 5: 17,21,
Sefud: 8: 34) met genade (xdpts: 5: 21; 6: 14). Die Gees, as die Gees van die mede-
triomferende Koning-Krygers God en Christus (8: 9-11), woon in die nuwe tempel van God
(olkel : 8: 9,11) en werk in hulle (7: 6 — 8: 27). Gelowiges leef Und xdptv. (6: 14) in die
herstelde koninkryk van God en Christus, die triomferende Konings, wat op die troon van die
heelal is. Gelowiges kan vol vreugde roem daaroor {5: 2,11) en met ‘n lied in die hart die
triomf van God en van Christus en van die Gees vier en onder hulle herstelde heerskappy van
genade leef,

5.14.2 God Herstel Sy Eer.

In die antieke Mediterreense weéreld is die status en verhoudings tussen mense in
antropologiese en sosiale sin gereguleer deur kompetisie met die daarmee gepaardgaande
teenpole van eer (gloria) en skande. Daar is verskeie definisies van eer en skande. Die
gloria wat ‘n persoon tockom is gesien as die waarde wat ‘n persoon in sy eie oé het, plus die
waarde wat hy in die o€ van sy sosiale groep geniet. Gloria is dus die aanspraak op waarde
en die gepaardgaande sosiale erkenning van daardie waarde. In die mededingende
omgewing van die Mediterreense wéreld is gloria deur sosiale interaksie van wirdaging en
respons verkry. Enige area van uitdaging was ter sprake: politick, militér, oratorskap, sport,
kuns, letterkunde of intellektuele en fisiese vaardighede. ‘Wenners® het gloria verkry.

In so ‘n universum speel die verhaal van die Bybel, beide in die tyd van OT en van die NT, af.

. Die hoof plotlyn van die Bybelse storie is God se triomf oor die Bose bose en die
vestiging van sy heerskappy in ‘n nuwe skepping. In die storie van Israel in die
OT is die “karakters’ wat as vyande optree hoofsaaklik die vyande van Israel.
Hierdie vyande is ‘nasies’, etniese en nasionale groeperings wat nie Israel is nie
en wat Israel en sy God opponeer. Soms tree Jahwe self as Israel se vyvand op en
laat Hy ander nasies hulle onderwerp en uiteindelik in ballingskap wegvoer (Lev
26: 16 -44; 1 Kon 8: 46; Nelr 9: 27,28).


http:19-22.39

®

(i)

(iii)

y

W UNIVERSITEIT VAN PRETORIA 422
0 UNIVERSITY OF PRETORIA

Qe YUNIBESITHI YA PRETORIA

Wanneer Israel in ‘n hoek vasgekeer voel, roep hulle tot Jahwe om hulp (Eks 2;
Num 10: 9; Rigt 8: 34; 1 Sam 22: 18) en dan red Hy hulle (Hab 3: 18-19; Ps 96:
2; 98: 1-3; Jes 51: 5-8; 52: 7-10). Hy doen dit as ‘n Kryger {gibbor, cutnpla,
bukatoovvn : Hab 3: 19; Jes 51: 5-8; 52: 7-10; Ps 98: 1-3).

In die NT geld hierdie storielyn ewe-eens. Die ‘vyande’ is in hierdie geval
‘geestelik’ van aard, gepersonifieérde magte en bo-aardse magte. In Rm 5-8 is
die vyande: (1) die gepersonifieérde magte van die sonde en die dood asook
hulle handlangers, die sondige mensiike natuur en die wet; (2) bo-aardse
geestelike magte, te wete engele, bose magte en kragte (8: 38). Deur sy
hipertriomf oor alle opponerende magte (8: 37) herstel God weer sy 56E« in sy
koopos (5: 12y en kriows (8: 19-22: 38).

In Rm 5-8 is daar die volgende verwysings na 84Ea: Tfis 86&ns Tob Beod (5: 2;
8: 21), Tiis 84Ens Tob maTpds (6: 4), owdoluobipey (8: 17), 8GEav (8: 18),
¢66Eaoev (8. 30). Diakronies en semanties verkry §0&a in sekulére Grieks, in
die OT, in die LXX, in die Koemraangeskrifte en in die NT verskillende
betekenisse. Wanneer 66€a in die NT van God en van Christus gebruik word,
dui die woord op drie sake: (1) die teenwoordigheid van God; (2) God se groot
mag, met die klem op die aksie wat van Hom af uitgaan; (3) God se majesteit en
eer. In Rm 5-8 is al drie hierdie betekenisse ter sake. Dit kom in ondergemelde
uiteensetting na vore.

God besit heerlikheid en gee sy heerlikheid.

Die frase tfis 86Ens 1ol Beol (5: 2; 8: 21) moet as “n subjektiewe genitief
verstaan word. Dit dui op die heerlikheid wat God besit en wat Hy aan ander gee.
Die ‘gee’ van sy 86Ea deur God is ‘n eindeskatologiese werklikheid, dit is die
eindbestemming waarheen vrygespreektes (5: 2; 8: 33} onderweg is. Die woorde
ovvbokaoBdpev (8: 17), 66Eav (8: 18) en é66Eacey (8: 30) verwys ewe-eens na
die 86€a van die toekoms. Die woord amokalvd8fivar in 8: 18 dui op ‘n
eindeskatologiese werklikheid. Die passivum divinum verwys na God: Hy sal
die 86Ea ‘openbaar’. Dié 86Ea is die volle realisering van die volle heil van God
Ta wavTa: 8: 32) in Christus (ouvdokacbopev: 8: 17, olv alTd: 8: 32).

In 8: 30 word die aoristusvorm €56Eaoev gebruik. AdEa is die finale heil wat
sondaars wat God ‘bestem’ en ‘geroep’ en ‘vrygespreek’ het, sal ontvang. In &:
30 praat Paulus daarvan in die veriedetyd vorm, alhoewel die finale realisering
daarvan in die toekoms 1 {(5: 2; 8: 17,18,21). Die aoristusvorm moet as
prolepties gesien word, asook as ‘n uitdrukking van sekerheid: in God se
heilsplan staan die verheerliking van gereddes vas en kan niks (t1s: 8: 39) in die
skepping dit in die wiele ry nie.

God se heerlikheid is sy groot mag wat Hy openbaar.

In 6: 4 word die opwekking van Christus vanuit die dood toegeskryf aan 1fis
8d&ns Tob waTpds. Letterlik moet laasgenoemde frase lui: deur die
‘heerlikheid’ van die Vader, AdEq en Svapis word in 6: 4 sinoniem gebruik
(cfév Suvdper: 1: 4). Die opwekking van Christus is ‘n manifestasie van die
heerlikheid van God, en tegelykertyd word dit toegeskryf aan die mag van God
{cf 1 Kor 6: 14). Die genitiewe vorm o0 muTpos is ‘n genitief van oorsprong,
wat beteken dat die Vadey die bron is van die heerlikheid of die mag.

God herstel sy eer.
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In bogemelde uiteensetting van die begrip 86Ea in Rm 5-8 Aerstel God eintlik sy
eie 50Eu in die o€ van sy kGopos en ktiors. Die ondergemelde uiteensetting
toon dit aan.

Die feit dat God die skepping (8: 18, 21} en die xkdopos (5: 2,14; 8: 17, 8: 30)
weer in sy eie 56Ea gaan laat deel hé, word in Rm 5-8 toegeskryf aan die
hipertriomf wat God in die wéreld behaal het (Umrepiikapev: 8: 37). Hierdie
hipertriomf assosieer Paulus met die kruis van Golgota (mapédukev: 8: 32;
aydamns: 8: 35; ayamioavTtos: 8: 37), asook met Christus se opwekking uit die
dood (éyepbels: 8: 34} en sy gaan ‘wees’ aan die regterhand van God op die
troon van die heelal (€oTiv év 8efi1a 1ol Beols: 8: 34). Christus se dmoBavdv
(8: 34), éyephels (8: 34) asook sy €aTiv €év 8eELd Tol Beou (8: 34) skilder Hom
¢én God (‘sy regterhand’: Be€ua: 8: 34) as Krygers en oorwinnaars oor die bo-
aardse geestelike magte (dyyelot, dpxal asook Suvajers: 8: 38), asook oor die
gepersonifieérde magte van die sonde (apaptia) en die dood (8dvuTos) en hulle
handlangers, naamlik die véypos en die odp€ (5: 12 ~ 8: 39). Let op dat in die die
‘troonsbestyging” van Christus in hierdie klimaktiese heilsdrama in 8: 34 God
die eintlike referent. Die hele toneel geskied op die vyfvoudige patroon van die
antieke Midde-Oosterse krygvoering en triomf (Eks 15; Rigt 5; Jes 51; 5-8; 52: 7-
10; Ps 98: 1-3; Ps 93 ~ 100). God en Christus word dus in 8 34 albei as Krygers
uitgebeeld, en hul triomf word as ‘n militére triomf gesien (vikdw: 8: 37) en wel
oor die ‘magte’ op en bokant die aarde.

Deur God se hipertriomf op die kruis van Golgota, waardeur Hy sy eie 66Ea weer
in sy kéopos en ktlois herstel en gevestig het, is die ondergemelde sake baie
belangrik:

(a) In 8: 29 kom die frase mpowpiaev ouppdpdous Ths elkdros Tob viod
a¥rol voor. God het die verkoses bestem om gelykvormig te wees aan die
elkdv van sy Seun. In die Tuin van Eden is die mens na die eixdv van God
geskep (Gen 1: 27 LXX, cf Rm 1: 23). Die skeppingsmotief figureer baie
sterk in Rm 1: 18 - 8: 39. Die mens se deelhé aan die elxdv van die Seun
impliseer waarskynlik die herstel van die €ikdv van die mens. ‘n Adamitiese
Christologie is in 5: 12-21 en 8: 29-30 op die voorgrond. Christus, die Seun,
is die fondamentléer van ‘n nuwe eskatologiese en eindeskatologiese
mensheid. Deur die Seun word God se oorspronklike skeppingsdoel vir die
mens — om sy beelddraer te wees — ‘nou’ tot vervulling gebring:
ouppdpdous TS eikbvos . God herstel op hierdie wyse weer sy 86Ea: sy
mens is weer sy beelddraer in sy nuwe skepping.

{b) Die vooruitsig wat die mens wie se verhouding met God deur sy reddende
aksie herstel is(SucaiwdévTes: 5: 1), is dat hy weer sal deel in THis 86€ns
ToU Beol (5: 2). Hierdie vooruitsig wat die mens het, moet gesien word in
die lig van sy verre verlede. Dit ontbreek alle mense aan die heerlikheid van
God (3: 23). Volgens die Rabbynse teologie het die eerste mens deel gehad
aan die kabod/86Ea van God. Hierdie voorreg het hy na die “val’ verloor,
maar dit sou met die mens se verkryging van die uviteindelike verlossing weer
in hom herstel word (4 Esr 3: 4-11, 20-26; 4. 26-32; 2 Bar 17: 1-3). Om eer
aan God te gee was volgens Rm 1: 21 die vereiste respons van die heidene op
die openbaring van God die Skepper van sy Goddelikheid en krag in sy
skepping. Hierin het hulle in gebreke gebly: yvévres Tov Bedv ovyx ws
Bedr €30Eaoav. Volgens die Judaisme was 56€u ‘n einddoel wat God in die
vooruitsig gehad het vir sy menslike skepsels toe Hy hulle geskape het (1
Hen 30: 1;2 Bar 15: 8;51: 1-3; 54: 15.21; Rm 2. 7).



&

i

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

YUN ESITHI YA PRE

424

oog

In Rm 3: 23 som Paulus alle mense se toestand op: wdvTes yap npapTov
kutl voTepobvtal Ths 86Ens Tob Beob. Die effek van God se herstel van
mense in hulle verhouding tot Hom deur Christus (5: 1), 1s dat hulle weereens
die vooruitsig het om in sy 86€a te deel (5: 2). God se oorspronklike
skeppingsdoel - dat die mens sy 66€a sou reflekteer — word dus tot
vervulling gebring. Op hierdie wyse herstel God weer sy 50w, sy mense
reflekteer weer sy 86« in sy nuwe skepping.

{c) In Rm 5: 12-21 ontwikkel Paulus ‘n Adam/Christus parallelisme. Christus,
die nuwe Adam, het die rampspoedige gevolge van die ongehoorsaamheid (5:
15,16) en oortreding (5: 14) van die ou Adam omgekeer. Dié gevolge was
die heerskappy van die sonde en die dood. Gelowiges is van hierdie bose
koninklike heerskappy bevry. Hulle verkeer ‘nou’ in die nuwe aeon asook
onder die Koninklike heerskappy van God (5: 17,21) en deel weer in die (04
(5:17,18) en {wf aiwvios (5: 21). Ware lewe én ewige lewe, wat deur
Adam verbeur is (Gen 2: 9,17; 3: 22), kenmerk weereens God se nuwe
skepping (6: 4; 7: 6) enis ‘nou’ die teenswoordige besit van gelowiges (5
17,18,21; 6: 4,5,8,11,13,23; 7: 6). God se oorspronklike skeppingsdoel — dat
die mens ware en ewige lewe sou besit — word dus tot vervulling gebring. Op
hierdie wyse herstel God sy 86Ea : sy mense (k6ou0S) lewe weer in sy nuwe
skepping.

(d) Die huidige kT{oLs is onderwerp aan pataidtnrt (8: 20) asook aan
Sovkelas Tiis dbopds (8: 21). Volgens die OT sou die eskatologiese
vernuwing van God se volk gepaard gaan met ‘n kosmiese vernuwing (Jes
65 17,25; 66: 22). Die Joodse eskatologiese tradisie reflekteer hierdie
siening. Volgens Paulus sal God die kTiois bevry van sy onderwerping (8:
20) en verslawing aan die verganklikheid, en sal dit deel aan die vryheid wat
hoort by die heerlikheid van die kinders van God: €ls THv éxevbeplav THs
86Ens ToV Tékvwr Tob Beod (8: 21). God se oorspronklike skeppingsdoel —
dat die skepping sy heerlikheid sou reflekteer — word dus tot vervulling
gebring. Op hierdie wyse herstel God sy 86Ea: sy ktiois reflekteer weer sy
heerlikheid.

Die ‘afsluiting’, soos hierbo uiteengesit, sentreer dus om twee sake: (1) God se hipertriomf in
sy kéopos enkTiots; (2) God se herstel van sy heerlikheid in sy kéopos en ktiows. Die
twee sake hou verband met mekaar: die tweede is gebaseer op die eerste. E&6Eacev.
Aoristusvorm, Die herstel van God se §6Ea asook die kTiois en die kGopos se deelhé
daaraan s eintlik ‘n afgehandelde saak. Dit staan vas. Hoekom? Omdat die hipertriomf die
basis daarvan vorm (8: 37).
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