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ABSTRACT

The theds of this sudy is to argue tha the term “office’ and its meaning, as found in
the New Testament, cannot be applied without reserve to the understanding of office
in the present-day inditutiondised church. The focus of this study is on the Dutch
Reformed Church in Africa, officidly named the Nederduitsch Hervormde Kerk van
Afrika

For the past few decades, the Nederduitsch Hervormde Kerk van Afrika, gave much
condderaion to the view it holds of “dfice’. It is nonetheless gill necessary to obtain
more clarity on the matter insofar as it pertains to the meaning and practica execution
of minigry. In this regard, dmost every theologicd discipline can contribute towards
obtaining such darity.

From a Biblicd and Reformed perspective, the logicd place to look for the answer
would be in the documentation of both the New Testament and the early church of the
second and third centuries CE.

This dudy invedigates the origin of “officg’, as well as the intention of office as
found in the New Testament and writings of the early church.

The use of the term “officg’ and its meaning, as found in the New Testament, would
not be gopropriate for an underdanding of office in the present-day church, as it
would amount to an anachronigic use of wha ealy Chrisians cdled “minigtry”.
When explained from a kerygmatic perspective, ministries in the New Testament can
only serve as a guiddine for the underganding and intention of office in the present-
day church.
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The devdopment of “officg’ is explained particularly in terms of the development of
the concept of “dder” from early Judaism until the times of the church of the second
and third century CE This devdopment is illusrated againgt the background of the
group of Jesus followers surrounding the historicd Jesus, the Pauline and deutero-
Pauline epidtles, including the Pastord Epidtles, aswdl asthe early church.

A basc assumption of this study is that the underdanding of office and church cannot
be separaed from one ancther. Therefore, the development of office is explained
agang the background of the developing inditutiondisation of the earliet church. As
the church increesngly begen to have a chaacter of inditutiondisation, the
understanding of office developed within more fixed structures.

This sudy illugraes tha Paul’s view of the church, minidries kerygma and
charismata, is of centrd importance for the undersanding of the New Testament's

intertion of ministries.
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1. INLEIDING

In die Nederduitsch Hervormde Kerk van Afrika, is daar die afgelope paar dekades
besonder bae aandag gegee aan ampsbhekouing. Op die 66de Algemene
Kerkvergadering is beduite geneem oor die predikantsamp wat groot veranderinge in
die praktyk tot gevolg het (Nederduitsch Hervormde Kerk van Afrika 2001 = NHKA
2001). In die jare wat die 66ge Algemene Kerkvergadering voorafgegaan het, is daar
ook beduite geneem rakende die amp (Nederduitsch Hervormde Kerk van Afrika
1970 = NHKA 1970).

Dit is dus duiddik dat die debat oor ampbeskouing bae lewendig is en dat dit
daarom ook noodsaeklik is dat antwoorde gegee s word op vrae rakende die amp,
sodat ons 'n groter duiddikhed kan kry wat betref die begronding en praktiee
uitvoering van die amp. Die antwoord 1€ oor die wye teren van teologiese
vakdissplines versorel. Bykans eke disspline in die teologie kan ten opsgte hierven
'n bydrae mask. Die volgende opmerking van Kertdge (1977:1) is daarom deeds
relevant: “Die Frage nach dem kirchlichen Amt im Neuen Testament, seiner Gedlt,
sgnem Ursprung und saner  geschichtlichen  Entwicklung beschéftigt  Exegeten,
systematische Theologen und Kirchenrechtler seit dem Ende des 19. Jahrhunderts bis
heute mit unvermindertem Interesse.”

Vanuit 'n Bybds-Reformatoriese pergpektief gesen, is dit logies om in de
earge plek die antwoord te gaan soek in die getuienis wat aan ons gebied word in die
Nuwe Testament, asook in die geskrifte van die vroeg kerk. So sd ‘n antwoord gegee
word wat getrou is aan die norm van ons Chrigdlike geloof, wat ook die norm ven die
kerk is en moet wees— die Woord van God asnor ma nor mans.

Die oogmerk met hierdie sudie is om aan die hand van NuweTestamentiese
getuienis, asook getuienis uit die vroeé kerk, ondersoek te doen na die ontstaen van
die kerklike amp, en daarmee ssam die bedoding ven die “amp’ in die Nuwe
Testament. Dit is onmoontlik om die “amp’, soos wa dit teruggevind word in die
Nuwe Testament, net so op die ampsversdaan van die kerk vandag toe te pas. Hierdie
gdling sa later meer breedvoerig beredeneer word.

Die primére oogmerk van die sudie is om die bedoding van die “amp” in die
Nuwe Testament toe te lig vanuit ‘n kerugmatiese perspektief. Hierdie todigting kan
later dien as riglyn om te verstaan wat die bedoding van die amp, s00s teruggevind in
die dokumente van die Nuwe Testament, kan wees.
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2. ‘n“AMPSBESKOUING” IN DIE NUWE TESTAMENT

Omdat dear in die Nuwe Testament nie ‘n voorgeskrewe “bedieningstruktuur” is nie
(Peser 1994:320), is dit nie moontlik om ongekwdifiseerd te praat van die
“ampsbeskouing” van die Nuwe Testament nie.

Wanneer bogenocemde uitspraek rekende die bedieningstruktuur in die Nuwe
Testament gemaak word, en as gevolg daarvan die vraag ook gevra word of daar iets
van die hedendaagse kerklike beskouing oor die amp teruggevind word in die Nuwe
Tesament, is daar twee kritiese opmerkings wat eers gemaak behoort te word. Die
erse opmerking is dat die woord “amp” vreemd is wanneer oor hierdie sask gedink
word in terme van die getuienis wat die Nuwe Testament daaroor bied. Om van
“amp”’ in die Nuwe Testament te praat in die sin waarvan ons vandag oor die amp
prast, sou ‘n anakronidiese gebruik van die term wees, en daaom ook uiters
problematies. Daarom sou dit beter wees om eerder die term “bedieninge’ te gebruik
wanneer verwys word na die “amp” in die Nuwe Testament. Die tweede opmerking
wat gemaak moet word, is dat daar gepraast behoort te word van bedieninge in die
verskillende dokumente van die Nuwe Tesament. Die bedieninge in die Nuwe
Testament, soos verwoord in vearskillende dokumente van die Nuwe Testament, hoef
egter nie in isolase gesen en verdaan word nie. Daar is ‘n duiddike ontwikkding in
die bedieninge en veskillende “bedieningspatroneg’ te bespeur, wat later in hierdie
Studie duiddik uitgelig s word.

Uit die beskrywing van bedieninge en bedieningspatrone in die verskillende
dokumente van die Nuwe Testament, va ‘n geskekeerdheid op, eerder as eenheid of
eavormighed. Oor die vearskedenhed ven “bedieningsgparone” in  die Nuwe
Testament, merk Campbel| (1994:236) ook op dat die verskeidenheid baie groct is.

Strictly gpesking, there is no such thing as a consensus view to be found on
any subject within New Tedtament scholarship. In the firgt place, there is
hady ever a podtion o0 discredited that it complatdy lacks defenders, no
finding of scholaship so Hf-evidently true that it lasts for long without
assalants In the second place, every consensus contains within itsdf a
gpectrum of views, the agreement of the consenting scholars being confined to
broad outlines for most part.
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Hieruit kan die afleiding gemaek word dat daar glad nie konsensus is oor ‘n “amp” of
bedieninge in die Nuwe Testament nie. In eke “bedieningspatroon” is dear sekere
fasette wat wel raakpunte met mekaar toon. Die een faset wat d hierdie bediening met
mekaar in gemeen het en wa ook sentrad daan in meeste van die
“bedieninggpatrone’, is die verkondiging van die Woord (Pelser 1994: 320).

‘n Ondersoek wat dus oor die hde Nuwe Testament beweeg, sd ‘n beter
perspektief bied op die verskedenheid van die bedieninge wa in die verskillende
dokumente van die Nuwe Tedament uitgdig word. Geden in hierdie lig sd die
geskekerdneid van die veskillende beskouings van bedieninge in die Nuwe
Testament sigbaar word.

4, DIE BEGRIP “OUDSTE”

3.1  Oulsrael en vroeéJudaisme

Die teem en gebruik van die woord “oudste€’ word teruggevoer na die gebruik in die
Joodse shnagoge Die gessg wa leierskep in antieke Igad  uitgeoefen het, het
voortgespruit vanuit die aanden wa ‘n gesnshoof of familiehoof gehad het in die
groep wat hy verteenwoordig. Hierdie leers het ‘n senior posse beklee in hierdie
groepe. Hierdie groepe kon die huisgesn of bregre familie wees. Dit is byvoorbedd
teen die agtergrond van hierdie gebruk wa ‘n peasoon die posse ven
arcisunagwgo~ bekleehet.

Louw en Nida (1989,1:544-545) gee die betekenis van arcisunagwgo~ aan as
iemand wa aan die hoof daan van die gebeure in die snagoge of wat die leding
neem in die snagogediens. In hierdie verband word ook verwys na Lukas 14:13 waar
gestd word dat die hoof van die snagoge kwaad was omdat Jesus iemand op die
Sabbat geness het. Om opdg te hou oor die gang van ske tydens die diens in die
snagoge, was ded van die verantwoorddikheid van die leer van die snagoge
(Noland 1995-1998). Die leer van die snagoge het volgens Lukas opgetree omdat hy
bekommerd was dat die orde van die byeenkoms deur Jesus se optrede versteur was.
Hieruit kan die aleding gemask word dat die pligte van die hoof van die sSnagoge
onder andere behdls het om toe te Sen dat die byeenkoms orddik geskied.

“Oudge’ was nie ‘n amp met duiddik omlynde opdragte soos wat “amp’

vandag in die kerk versaan word nie. Om die funkse van die “ouds€’ te versaan of
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te verwoord in terme van wa vandag versaan word onder die amp, sou ‘n
anakronidiese gebruik van die woord “amp’ tot gevolg hé In hierdie verband sd
Campbd| (1994:22) dat die byeenkoms in die Snagoge nie ‘n byeenkoms is soos wa
ons dit vandag veardaen in die dSn van ‘n byeenkoms van geyke individue nie In
hierdie byeenkoms het die lede van die byeenkoms dkeen hulle eie plek gehad en het
die oudgtes opsg gehou oor die jongeres. Die funkse van die oudstes was dus om met
mekaar oorleg te pleeg oor sommige sake, en ook geregtelik op te tree.

Die ouddes is nie bevedig in die “amp’ of in die “podde van oudde’ nie Die
posse is beklee op grond van die eer en aansen wat oudses geniet het. Daarom kan
ook gese word dat oudste bloot ‘n term van eer was. Alhoewd die oudste oorwegend
‘n senior ouderdom geted het, was ouderdom op sgsdf nie ‘n bedissende faktor om
te kwalifiseer as ‘n oudste nie.

Campbdl (1994:36-38) gee ‘n voorbedd uit anttieke Igad en vroeg Judaisme
wat hierdie sdling seun. Hy vertd die verhaal van Susanna wat afsped tydens die
Babiloniee bdlingkep en vebind die verhad aan die boek Danid. Die verhed
handd oor ‘n jong Joodse vrou Susanna wat deur twee oudstes beskuldig word van
egbreuk. Die twee oudstes het met ‘n immorele voorstel na die vrou gekom en sy het
hulle weggewys. Nadat sy geweler het, beskuldig hulle haar van egbresk. As gevolg
van die aanden wat die oudstes geniet het, is hulle weergawe van die gebeure geglo.
Die vrou is veroorded om gestenig te word. Danid, wat nog jonk was, gryp in. Hy
ondervra die twee ouddes asondelik. Uit hierdie ondervraging word dit bekend da
die oudgtes nie die waarhed vertd het nie, en hulle twee word gestenig in plaas van
Susanna.

Terwyl die regters die oorded moet uitspreek, word Danié se hulp ingeroep, ten
spyte daarvan dat hy nog bae jonk was. Die rede hiervoor gee Campbdl (1994:37)
aan deur middd van ‘n vertding van ‘n teksgededte uit die LXX. “God has given to
youto presbeion.”

Hieruit kan die afleiding gemaek word dat wysheid ded was van dit wat ‘n
persoon kwadlifisser as ouddte, en nie ouderdom dleen nie “This serves to show that
ddership was not thought to be a conditutiond office but something that is
recognized, normaly in wisdom born of experience. In this case it is recognised in the
young Danid through the wisdom of his intervention, and is evduated as a gift of
God’ (Campbell 1994:38).
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Met oudste word nie na een persoon verwys wat in ‘n “amp’ saan nie. Wanneer
die hoof van die gesn, familie of uitgebreide familie aangespreek is, is die woord
“oudste’ nooit daarvoor gebruik nie. Die tem “oudste’ het gefunksoneer as ‘n
kollektiewe term wat verwys het na die groep persone wat dmal aan die hoof staan
van ‘n betrokke groepering in die samdewing. Met die gedagte van “ouds€’ as
kollektiewe term, kandaar na‘n paar Ou-Testamentiese tekste gekyk word.

Eerdens kan daar verwys word na Eksodus 3:16 en 24:1. In hierdie twee
gededtes vorm die oudstes ‘n groep wat ssam met Moses gaan en by hom staan
wanneer God met Moses praat. Volgens Reviv (1989:22-29) word die oudses hier
gebruik om die rol van Moses te beklemtoon en reflekteer dit ook die vroeére eenheid
van die volk. Dit blyk da die rol ven die ouddes in hierdie gebeure dus
verteenwoordigend is van die volk Igad. Dit ondersteun verder die sdling dat die
oudstes gebruik is as kollektiewe term.

Die ander tekste wa van waarde is, is Numeri 22:7 en Josua 9:11. In Numeri
22:7 funkdoneer die ouddes as diplomate wat ‘n boodskgp moet oordra In Josua 9:11
funksoneer die oudgses van die Gibeoniete as die groep wat met Israd onderhande
om met hulle ‘n vedrag te duit. Ook in hierdie twee tekse is die oudstes
verteenwoordigend van die volk waaruit hulle sam, en word “oudste’ ook hier as
kollektiewe term gebruik.

Campbd| (1989:54) merk op dat dit waardevol sou wees om die betekenis van
die teem “ouds€’ te bepad soos dit in die Qumrangemeenskap gefunksonesr he,
omdat hierdie Joodse “sekte’ kontemporér was aan ‘n ander Joodse “sekte’, die
Chrigelike kerk. Hoewd dit moeilik is om preses & te lei water betekenis die
Qumrangemeenskap aan die term “oudste’ gegee het, kan afgde word uit die Dooie
See Rolle dat die podse van oudge in hierdie gemeenskap, net soos in antieke Igad
en vroeé Judaisme, nie ‘n vasgestelde “amp’ was nie, terwyl dit bg in ‘n mate anders
gefunksoneer het. Die podse van oudde is gekoppd aan die hiéragie van die
gemeenskap. Persone kon na ‘n jaarlikse evduase op- of abeweeg in die hiérargie,
namate hulle optredes geévauesr is deur dit te meat aan die Heilige Skrifte. Hierin 1€
die klemverskil tussen die Qumrangemeenskep enersyds, en anttieke lsrad en vroed
Judaisme andersyds. Die term  “oudd€’ kom bae min voor in de
Qumrangemeenskap. Dit wil voorkom of die gebruik in hierdie gemeenskep eerder
was om onder die voordtterskep van ‘n “opsghouer” byeen te kom. Waar daar in

Joodse geskrifte gepraat word van “oudstes’, moet dit versaan word teen die
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agtergrond van dié mense wie s opinie geged het - deds as gevolg van hulle
ouderdom, maar ook as gevolg van die podse wa hulle in hulle onderskeie families
of uitgebreide families beklee het.

Die dfleiding kan dus gemask word dat “oudste’ nie ‘n titd van ‘n “amp’ was in
die Qumrangemeenskap nie, maar dat dit as kollektiewe term gebruik is (Campbdl
1989:62).

3.2 DieGriekssRomeinse wéreld

Alhoewel die kerk ontstaan het in ‘n Grieks-Romeinse wérdd, is dit opmerklik dat die
term oi presbuteroi bae min gebruik word. Die term wat eerder gebruik is vir die
oligargiese manier van regeer, was h gerousia of oi geronte~ (Campbdl
1994:240). Die agtergrond waarteen die woord gebruik word, is bae diedfde as die
Joodse agtergrond en agtergrond van die sSnagoge waarin dit aanvanklik gebruik is
Op grond hierven kan gesf word dat daar, ten soyte van die verskille tussen hierdie
twee wérdde, daar tog ook ooreenkomste is. Campbdl (1994:67) merk op dat die
fokus hier nie moa va op die gekiedenis van ‘n woord nie mear eerder op die
vorming van die Chrigelike bediening in 'n vroeg vorm.

In beide hierdie wédde, de Joodse sowd as Grieks-Romeinse wérdld, het
oudgtes ‘n prominente rol gesped op grond van hulle onderskeie lderspossies In
beide hierdie wérdde was die posse van “ouds€’ verbind aan sy posse en aansen
in die huisgesn en moes die “oudde’ toesen dat die huiseds sreng nagekom word.
Hierdie gedagte word laer in die deutero-Pauliniese briewe, Kolossense en Efesérs
meer breedvoerig in die sogenoemde huistafel aangetref.

Die podse van die oudgte in sy huisgesin was 0 te € bepdend vir y posse as
leer in die samdewing. Die rede hiervoor is omda die posse van die oudde in die
sandewing gdé het in die verlengsuk van die mag en invioed wa die familie in die
sandewing gehad het. Die oudste se posise in die familie het weer gdé in de
senioriteit wat hy in sy familie beklee het.

3.3 Betekenisvan diebegrip “oudste’

Uit bogenoemde kan afgelel word dat dear meer as een woord is om te verwys na
“oudde’. In hierdie verband mask Bruders (1977:83-84) die opmerking da deer
gekyk moet word na die bedoding van ‘n woord wanneer dit gebruik word om iets

oor die “amp” te £ Hy lys twee en veertig woorde wat in die Ou en Nuwe



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Testament voorkom. Uit buite-Bybese bronne tel Bruders (1977:84) sewe woorde
wa gebruik kan word vir die amp Altessam is daar volgens hom dus nege en veertig
woorde wat d omvorm is deur die jare tot tegniese terme wat vandag gebruik word
om “ampte’ te beskryf.

Elkeen van hierdie woorde wat Bruders hier lys, kom uit ‘n sekere agtergrond en
is ook gebruik in ‘n sekere gemeenskgp met ele unieke omstandighede. Elke woord
het dus 'n ee betekenis binne ‘n bepadde konteks gehad. Wanneer hierdie gdling
gemaek word, is dit bdangrik om tersdfdertyd ook te besef dat een woord in
byvoorbedd verskillende kontekse verskillende betekenisse kan hé Dikwels is daar
tusen die vesillende gebruike ven hiedie woord raekpunte te vind. Die
vaskillende betekenisse van een woord word gevoed Uit verskillende kontekste en
omgtandighede. Om dus die betekenis of verskillende vertdingsmoontlikhede ven
elke woord wat gebruik word om iets oor die bedieninge in die Nuwe Testament te
verwoord, te gebruik om ‘n “ampsbeskouing” van die Nuwe Testament te formuleer,
s ‘n futide onderneming wees. Die omgtandighede en konteks waarbinne die woord
gebruik is, sped ‘n bepdende ral in die regte verdaan en bedoding van die woord.

Om meer gewig aan hierdie argument te verleen, kan verder verwys word na die

versamding woorde wat verband hou met die amp, soos gelys deur Bruders. Hy s
dat daar vir eke fast van die amp ‘n ander woord gebruik kan word. Hy noem d
hierdie woorde Rufnamen. Met Rufnamen bedod Bruders (1977:83): “Die Namen der
eigentlichen Apogte im engeren Sinne sind der Einfachheit wegen beisaite gelassen.”
Al hierdie woorde wat gebruik word, kom volgens hom ook in ‘n sekere rangorde
voor. Hy begin hierdie rangorde met aparcai, wat eerselinge beteken en wat onder
andere ook Chrigus induit. Verder beskryf hy die rangorde met onder andere die
volgende woorde  oi  presbuteroi  (oudses), proestwth~ (voorganger),
proistamenoi (voorgangers), hgoumenoi (die leiers).

Die gebruik van hierdie woorde dui diesdfde persone en diesdfde “funkse’
aan. Daar is dus meer as een woord om die bepaalde funkse te beskryf. episkopo™
of presbutero” beteken nie net een ding nie, maar kan verskeie dinge beteken
wanneer dit teen bepadde agtergronde gelees word. Niemand kon voorsen dat hierdie
name in die jare wat volg, tegniese terme sou word waarmee “ampte’ beskryf word
nie. Die agtergrond en kultuur van die tad waaruit hierdie woorde kom, moet ook in

ag geneem word om die moontlike betekenis daarvan te begryp.
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Hierdie opmerkings oor die agtergrond en kultuur van tad, mask Bruders ten
ende ‘n antwoord te kry op ‘n kritiese vraag wat hy vra Die vraag is “Is daar ‘n
onderskeid tussen apostel en charisma, of is die twee in mekaar vervioe? Sy
antwoord op hierdie vraag kan ssamgevat word in die seling wat hy mask wanneer
hy £ da die amp aan die een kant, en die gawes van de Gees aan die ander kant, nie
van mekaar geskel kan word op grond van die name wa vir moontlike ampsdraers
gegee word nie. Hy std dat die ampsbenaming doematig moet wees, maar dat dit
onderskel word van die charisma (Bruders 1977:89).

Daar is reeds meding gemaek dat die term “oudde’ gebruik is in die
kollektieve sn van die woord en in ooreengemming met die gebruike van die tyd.
“Oudgtes’ het dus nie gedui op ‘n posse op Sgsdf nie, maar op die grogp mense wat
veraniwoorddik was vir die orddike verloop van ske in die samdewing ven dke
dag, wat ook die orddike verloop van sake rondom die godsdienssake ingeduit het.

Wanneer die geling gemask word dat die agtergrond en konteks waarin woorde
gebruik is bepdend is vir die betekenis daarvan, is dit goed om te Sen wat Campbel
in hierdie verband doen. Hy gd dat, dhoewd die druk van die grodende kerk daartoe
gee het dat terme soos “opdena”, “preshiter” en “digken” titels geword het wa na
oesfieke ampte verwys, dit beangrik is om & onthou dat hierdie terme vroe&r na een
en diedfde persoon kon verwys het. Hy gebruik dan hierdie woorde as voorbedd om
daarmee ook sy argument te daaf. Oor die eerste twee woorde, episkopo™ en
diakono™, £ hy de vogende “Thus while episkopo™ connoted the leaders
function, diakono™, we may say, connoted their style” (Campbd | 1994:259)

In hierdie verband verwys hy na twee NuweTestamentiese tekste, te wete 1
Korintiérs 35 en 2 Korintiérs 4:5. Teen die agtergrond van hierdie twee tekste <6
Campbdl da hulle wat hierdie posses beklee dui op die verteenwoordigers van God
(1 Kor 35) wat die dienaars van die kerk is (2 Kor 4:5). In 1 Korintiérs 3:5 vra Paulus
die vraag: “Wat is Apallos dan? Wa is Paulus?’. Die antwoord wat hy gee is da
hule dienaars van die Here is en dat hulle die werk doen wat die Here aan hulle
opgedra het.

Morris (1985:63) merk op dat die vreag wat gestd word in 1 Korintiérs 3.5
neutrad is. Die Griekse vraagpartikd, ti, word eerder vertad met “wat’, as met
“wig’. Die korrekte vertding van die vraag: Ti oun estin Apollw"f ti de estin
Paulo"t sou dan wees “Wat is Apollos en wat is Paulus?” Wanneer die vraagwoord
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“wat” gebruik word, 2 Morris (1985:63), neem dit die aandag weg van die persoon
van die predikers, Apallos en Paulus, en plaas dit die klem op die funksie wa hulle
vearig. Die gebruik van die woord diakonoi in die volgende sin van vers 5, dui op die
gebruik soos wat tekens in die Nuwe Testament voorkom, waar dit gebruik word om
die diens wat enige Christengelowige teenoor God moet openbaar, aan te dui.

Wat betref die verwysng na die dienaars in 2 Korintiérs 4:5, merk Martin
(1984:79-80) op da Paulus hier twee punte mask. Enersyds verkondig hy Jesus
Christus as Here, en andersyds dat hy nie homsdf verkondig nie. Paulus reageer hier
op aantygings da hy ‘n boodskgp verkondig tot sy ee eer en aansen en nie tot eer
van God nie. Hy ontken dit deur na sy ee rol te verwys as dié van ‘n daaf of doulo™.
Louw en Nida (1989, 1:741) < dat wanneer Paulus van homsdf preat as daaf of
doulo™, hy daarmee ekspliset verwys na sy verbondenheid aan Chridus, en na die
feit da hy aan Chrisus behoort. Hy is dus die eendom van Chridus In die fat dat
Paulus ‘n daaf van Chridus is, vind hy vreugde. In beide hierdie twee tekste, 1
Korintiers 3:15 en 2 Korintiérs 4:5, word die dienskarakter van die gdowige teen die
agtergrond van diens aan Christus beklemtoon.

Die punt wat Campbel dus wil mask met sy verwysng na hierdie twee tekse, is
dat ahoewe hierdie twee woorde verwys na verskillende “ampte’, die dienskarakter
wesenlik ded uitmaek van ekeen. Dus kan hierdie twee woorde diesdfde betekenis
hé wanneer dit gebruik word as woorde om die “ampte’ mee te beskryf. Hierdie
gdling is gebaseer op die &it dat die dienskarakter so wesenlik ded is van dkeen van
die bedodings van hierdie woorde, as gevolg van die agtergrond waarteen dit gebruik
is

Die derde woord wat Campbel gebruik in die voorbedd om sy argument te
dasf dat die gebruik van ‘n woord die betekenis kan todig, is presbutero™. Hieroor

< hy die volgende:

Presbutero™, on the other hand, connoted the character of those who thus
saved as oversears. To speek of overseers as dders of the community aso
soke of the qudities such persons were expected to disolay, both before and
after they were gppointed. Overseers should be eders mature, wise, adle to
teach and “parent” the church.

(Campbdl 1994:259)
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Campbdl s argument kan dus ssamgevat word deur te € da terme soos
opsiener, preshiter en diaken 'n “tited” geword het van 'n spesifieke amp. Dit is ook
belangrik om te verdaan dat hierdie terme dles vroeér na diedfde persoon kon
verwys het. Dit kan soos volg uiteengesit word:

episkopo™ dui op dieleersse funksie,
diakono™ dui op die styl waarmee daar gewerk is,
presbutero™ du op die karakter van hulle wat as opsieners gewerk het.

Hierdie verduiddiking moet nie versaan word in die Sn da Campbdl s dat een
persoon tegeykertyd in drie verskillende ampte kan dien nie. Dit moet eerder verdtaan
word in die sn dat dkeen van bogenoemde drie woorde ‘n sekere fasst van die amp
beklemtoon.

Uit bogenoemde argument kan die afleiding dus gemask word dat geen woord wat
voorkom in die Nuwe Testament of in ander dokumente in die tyd van die vroeg kerk,
net so neergesit kan word op ‘n ampsbhegrip wa rdevant moet wees vir die kerk
vandag nie. Die volle betekenis van die woord, asook die konteks waarin dit gebruik
word, moet in ag geneem word ten einde die bedoding van die bedieninge in de
Nuwe Testament te gebruik om daaruit * n ampsbegrip & tele.

Dit kan verder gestaaf word deur die bevindinge van Bruders en Campbel soos
hierbo genoem, en ook deur die bevindinge van Morris en Martin met verwysing na
die tekste van 1 Korintiérs 35 en 2 Korintiérs 4:5.

Die volgende kan samevatend oor die begrip “oudse’ gese word: Ouddes is
hulle wat leiding geneem het in die godsdiengige samekomgte In sommige gevale
het vroue ook ded uitgemaak van die ouddtes.

Osek (2005:363) voer aan dat daar verskele Nuwe-Testamentiese tekste is wat
getuig dat verskeie vroue hulle huise beskikbaar gestel het vir “eredienge’, waar hulle
«f ook die leiding geneem het. Veder magk sy die aanname “church gatherings
were conducted in the same way that any other patronage was done’ (Osiek
2005:363). Aan die ende ven haar dudie kom sy tot die gevolgirekking: “I would
uggest that likewise in ealy Chridianity there was little difference between the
patronage of men and women, until the patrona power begins to be absorbed into the
hands of the bishop. But in that case, both women and non-dericd men find that it is
adifferent world” (Osiek 2005:368)
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By die bepding oor wie gekwalifiseer het en kon dien as oudgtes, het dit gegaan
oor die wysheid en ingg wat hulle geopenbaar het, en ook die vermoé om leiding te
kan neem. Ouderdom was dus nie die enigste kriterium waaraan iemand moes
voldoen om op te tree as “oudde’ nie. Jongeres wat potensaa getoon het, kon ook
die podsevan “oudse’ bekleg.

4, DIE ONTWIKKELING VAN DIE “AMP” IN DIE NUWE
TESTAMENT

Na aanleiding van die gdling wat vroe&r gemaek is, naamlik dat dear nie spreke is
van ‘n ampsbeskouing in die Nuwe Testament nie, maar dat die dokumente van die
Nuwe Testament elkeen iets afsonderlik oor ‘ampte’ of te wel “bedieninge’ te £ het,
gaan daar nou gefokus word op dit wat sommige van die NuweTestamentiese
dokumente hieroor <2 Dit is nodig omda ekeen van die NuweTestamentiese
dokumente op ‘n sekere plek ontstaan het en in 'n skere tyd. Wanneer in gedagte
gehou word dat daar tot soved as veatig jaar verloop het tussen die ontsaanstyd van
verskillende Nuwe-Testamentiese dokumente, is dit te verdane dat daar gefokus word
op wat dke dokument afsonderlik 2 oor die “amp’. Dit is van uiterste bdang dat dit
wa dke dokument bied, nie op grond van hierdie gdling geisoleer moet word nie
Alhoewd dke dokument uniek is, is daar myns indens tog ‘n ontwikkding in die
“amp” of bedieningspatrone te bespeur.

42  Diebeweging rondom Jesus

Die verste wat die huidige kerkbegrip en ampsbegrip teruggevoer kan word wat betref
die Nuwe Testament, is na die beweging rondom Jesus. Die beweging rondom Jesus
wat verwys na die groep mense wat Jesus gevolg het en na sy prediking gduister het,
is die eerste getuienis van mense wat die evangdie gehoor het. Alhoewe die woord
“evangdi€’ ears later deur “chrigene” gebruik en waarskynlik deur Paulus in die
Chrigtdike woordeskat ingevoer is (Dunn 1998:168), verwys dit tog na die boodskap
van hoop en verlossing wat Jesus gebring het.

Bultmann (1952a9) maek die ddling dat eke mens gekonfronteer word om ‘n
keuse te mask vir God of vir die wédd. Hierdie geling mask hy met verwysing na
onder andere Markus 943 en 47, en ook Mateus 5:29. Die gevolgtrekking wet
Bultmann op grond van hierdie twee tekste mask, is dat wanneer die keuse vir

Chrisus gemask word, dit uitioop op ‘n sdfverloéning teenocor die wérdld. Op grond
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deaavan £ hy da Jesus sy volgdinge oprogp tot Hfverloéning.  Hierdie
dfverlogning noem hy ‘n Entweltlichung, of te wd ‘n ontwéddiking. Met
ontwérddliking bedod hy nie ‘n tipe van askese nie maar eerder ‘n bereidwilligheid
om gehoorsaam te lewe aan die wil van God. Die sdfverloéning moet ooreenstem met
die gehoorsame onderwerping aan die wil van God. Dit is ook die vervulling ven die
wil van God, soos wat Jesus dit in hierdie teksgededtes duiddik mask waar Hy gserk
optree teen die Joodse wettissme en dit ook veroorded.

Vir Jesus was die beangrikse dus volgens Bultmann nie om ‘n kerk of een of
ander geloofsgemeenskap te gig nie, maar om die boodskap by mense tuis te bring
dat hulle hulle gehoorssam moet onderwerp aan die wil van God. Alhoewd die teks
waana hier verwys word, oor kuisheid handd, mask Hagner (1995-1998) die
volgende opmerking oor hierdie teks. “The context there, as in the Makan padld
(Mak 9:42-48), concerns not sexud mordity but the causng to sumble of “one of
the little ones who bdlieve in me” This leads in turn to the more generd comments on
various possble sumbling blocks to onesdf (‘you').”

Verder is dit volgens Hagner moontlik dat Matteus 5:29 asook Markus 9:42-48
weergawes is van dit wat Jesus sdf vir die mense geleer het. Dit kan ook moontlik
wees da Jesus diesdfde woorde by verskillende geleenthede en ook in verskillende
kontekste gebruik het om die mense te leer. Hagner voer dan aan dat Matteus hierdie
woorde van Jesus aangepas het om dit te gebruik waar hy skryf oor kuisheid: “But
here the evangdis seems to have gpplied and perhgps adepted this maerid (which
contain no reference to sexud Sns and is eadly separdble from the preceding verses)
to the discusson concerning adultery” (Hagner 1995-1998).

In Matteus 5:29 word baie serk gestd wat met die oog en die hand wa ‘n mens
laat ruikd, gedoen moet word. Die keuse van die woorde wat gebruik word vir
“verlore gaan” (apolhtai), en “gegooi” word (in die hd) (blhgh), is juis om de
vermanende karakter van dit wat Jesus hier 8 te beklemtoon. Juis omdat dit o
bdangrik is om gehoorsaam te wees aan die wil van God, £ Jesus dat ‘n mens
radiked moet optree teenoor dit wat ‘n mens kan laat sruikd. Die uithad en weggooi
van die oog wat ‘n mens laa druikd s nie noodwendig die probleem oplos nie. Die
probleem 1€ in die hat van die persoon. Daarom kan gese word dat ons hier te doen
het met ‘n hiperbool wat Mateus gebruik en daardeur wil £ dat Jesus op hierdie
manier ‘n punt wil mask.
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Without pressing the literd meaning of the words in v 29-30, we may conclude
that it is better to suffer minor losses willingly than to suffer the ultimate loss
unwillingly. The discipleship of the kingdom is a saious mater that requires
true, i.e, unresarved, absolute, commitment. Disciples are called to a sandard of
conduct thet includes even the redlm of their thinking.

(Hagner 1995-1998)

Vir Jesus het dit nie gegaan om ‘n gruktuur waarbinne mense hullesdf moet
organiseer tot ‘n kerk nie. Die kern van die ssek waarom dit vir Jesus gegaan het, en
wat ook die kernboodskep van sy prediking was, is dat mense hulle moet bekeer, want
die koninkryk van God het naby gekom. Jesus het in die indikaief van sy prediking
duiddik uitgespd wat God van mense verwag, waamna Hy in die imperatief van sy
prediking die mens oprogp om in gehoorssamheid aan die wil van God te gaen ledf.
Met verwysing na Mateus 16:17-19 mek Triling (1978:58) ook op da dit vir Jesus
nie daarom gegaan het om 'n kerk gig nie. Op grond van hierdie teks maak hy verder
die opmerking dat dit eerder daaroor gaan dat Jesus iets van die koninkryk van God
dgbaar kom mask het en dat die besondere verhouding tussen Jesus en die kerk nie 1€
in die fet dat dit Jesus == dod was om 'n kerk te sig nie. Die besondere verhouding
tussen Jesus en sy kerk 1€ earder in die verhouding tussen die boodskep wat Hy deur
sy prediking gebring het en die kerugma van die kerk. “Oder anders: ob man unter der
Hypothese, dab dch keine higorisch-exegetisch traghéftige Begrindung dafir fande
dab Jesus eine Kirche ‘gedacht’ — ‘gewollt’ — oder gar ‘Gegrindet habe, dennoch vom
enem Zusammenhang, ja vidiecht sogar von ener ‘notwendigen’ Bezogenheit,
gorechen diirfe” (Trilling 1978:59).

Schweitzer duit hom aan by die gedagte dat Jesus nie ‘n kerk gestig het nie. Hy s
dat Jesus Hom nie beywer vir ‘n priesterdom, offerkultus of enige strukture nie, maar
dat die liefde van God moet dien as gronddag vir dles

Jesus sucht nicht nur Reformen, auch nicht sehreinschneidende. Darum  k&mpft
er auch weder gegen das Priestertum noch gegen den Opferkult noch gegen die

Ordnung des Synedriums. Darum grindet er keine neue Gemende...Mit der
beten Reform der Gemendeordnung i die Umkehr zu Gott noch nicht
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vollzogen. lsad muss Gott begegnen im Wirken Jesu. Alles andere kann nur
daraus folgen.
(Schweltzer 1959a:18)

Die &leding wat hieruit gemask word, is da om waarlik kerk te wees dit nie
gaan oor drukture wa in plek moet wees nie, maar mense wet in die regte verhouding
met God moet lewe. Hy noem dit ‘n ommekeer na God. Met die beste strukture en
gemeentdlike orde, is hierdie ommekear na God nog nie voltrek nie.

Om by die regte bedoding van die bedieninge in die Nuwe Testament uit te kom,
beteken dus ‘n voortdurende omdraai en terugkeer na God. Die regte bedoding agter
die bedieninge in die Nuwe Tesament, maar ook in die kek, verssker nie ‘n
ommekeer na God nie. Dit is eerder die voortdurende ommekeer na God, weat die
regte bedoding agter die bedieninge in die kerk, in die Nuwe Testament en ook
vandag, verseker. Soos wat Israd vir God ontmoet het in die werke van Jesus, so moet
die werklike bedoding van die bedieninge ook gesoek word in die werke en woorde
van Jesus. Daar word later na hierdie punt teruggekeer wanneer gepraat word oor die
betekenis van die disspelbedd by Matteus en Markus.

Dit is nodig om te verdaan dat die beweging rondom Jesus, ‘n beweging was wat
betaan het tussen en ssam met ander bewegings van die tyd. Van die ander
bewegings of groeperinge wat bestaan het, het dkeen sy eie aard en dod gehad. Hier
kan ‘n mens dink aan die Saddusedrs, die dominante politieke party, wat arigokreties
en konsarwetief was. Ook die Selote wat ‘n meer sektariese groepering was, ‘n
rdigieus-politieke party wet laer hulle dodgdlings wou laat rediseer deur gewdd te
gebruik. Daar was ook die Fariseérs wat net soos die Sadduseérs rdigieus-polities
ingestd was, maar hulle meer toegelé het daarop om die Tora te interpreteer. Hierdie
groep was nie duiddik georganiseer nie, en het bestaan in die vorm van leermeester-
leerling. Saldarini (1989:4) beskryf hierdie grogpe soos valg:

The Pharisees, scribes and Sadducees as a variety of Jew, as thinkers and as
leaders must be seen as pat of Pdedinian Jewish society and accurately |ocated
and described in reaionship with other Jewish leaders and socid movement
from 200 B.C.E to 100 C.E. Jewish leaders included the high priest, the chief
priests, eders and notables who were probably the recognized heads of
prominent families a the loca and nationd leve.

14
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Waar pas die Jesus-beweging in tussen d die ander grogmringe van die tyd?
Dunn (1981:104) voer aan da die verhouding tussen Jesus en sy disspds die bese
beskryf word deur dit te vergdyk met die verhouding tussen ‘n rabbi en sy learlinge.
Hierdie stdling word gegrond in die feit dat Jesus ‘n leermeester was met disspes. In
hierdie verband kan onder andere verwys word na tekste in die Makus-evangdie. In
die volgende tekgte in Makus 95, 17, 38 en 10:17, 35, 51 gebruik Markus twee
verskillende aangpreekvorme vir Jesus, naamlik rabbi en didaskalo™ . Al twee die
aanspreekvorme wat hy gebruik, dui daarop dat Jesus ‘n leermeester was. Volgens
Louw en Nida (1989:416, 1) dui die woord rabbi op ‘n leermeester wet ‘n kundige is
om die Joodse geskrifte te interpreteer, en didaskalo™ dui op ‘n leermeester wat
indruksie gee.

Met bogenoemde aanspreekvorme in gedagte, is die vraag nou of daar gepraat kan
word van ‘n gemeenskap rondom Jesus, en word daar in Jesus en sy disspels rondom
Hom, ietsweerspied van die kerklike gemeenskap van vandag?

Wanneer verwys word na die volgdinge van Jesus moet daar eerder gepraat word
van ‘n beweging a ‘n gemeenskap. Hierdie beweging rondom Jesus is gekenmerk
deur openheid. Daar is geen todatingsveregtes gestd vir iemand om hiervan ded te
word nie. Om ded van hierdie gemeenskap te word, was daar een saak wat bepaend
was en dit was om die wil van God te doen. In hierdie verband verwys Dunn
(1981:106) na Makus 3:35 waar Jesus &= “Elkeen wat die wil van God doen, is my
broer en my suser en my moeder.” ‘n Besondere band bestaan dus tussen hulle wat
diewil van God doen.

Van Aade (1995:632-633) werp lig op die tweede ded van die vraag hierbo
wanneer hy e da die ontsaan van die kerk higories gesien, nie identies is aan die
Jesus-beweging nie. “Die Jesus-beweging is sowd ‘n voor-Pase as 'n na-Pase gebeure,
tewyl kerkvorming egter dleen 'n naPase gebeure is” Hieruit word die
gevolgtrekking gemeek dat die Jesus-beweging en die opkoms van die kerk nie van
mekaar te kel isnie.

Die menigte waarvan daar sprake is in Makus 3:32, dui op die groep wat dtyd
rondom Jesus vergader en na Hom gduister het. Hierdie groep mense wat Markus die
menigte noem, moes dikwels ook verander na gdang van die plek waar Jesus Hom
bevind het, omdat dma Hom nie die hedtyd gevolg het nie. Op eke plek waar Jesus
gekom het en begin preek het, moes Hy ‘n nuwe gehoor gekry het. Ded van Jesus se
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gehoor was dtyd diesdfde. Dit was sy disspels wat ales agtergelast het en Hom
gevolg het. Markus gebruik dan die frase “hulle wa die wil van God doen”, om
hierdie menigte rondom Jesus te ondarskel van dié wat Hom werklik navolg en
daerom werklik sy dissipels geword het (Gudlich 1995-1998).

Alhoewd Jesus en sy disspes geen ritude beoefen het en geen ritude ook as
todatingsverestes gestd is om ded van die beweging rondom Jesus te word nie
daan die saek van gehoorssamheld en die doen van die wil van God tog bae pertinent
uit. Dit is ook nodig om te med da Jesus nie die ritude wat wd beoefen is (s00s
byvoorbedd die was van hande voor 'n madtyd en ook van ander voorwerpe), van die
tafd afvee nie (Markus 7:1-20). Jesus 1€ wel klem daarop dat die beangrikste dod in
hierdie ritude moet wees dat die exr van God daardeur gedien word. Loader
(2001:39-40) verwoord dit soos volg: “With &sus it was doubtless a maiter of degree,
as we have seen it. He was not advocating neglect of the food laws endrined in
Scripture, but meking the point that they were not nearly as important as impurity
within a person. Theimpurity that mattersisin peopl€ s atitude and behavior.”

In plaas daarvan dat Jesus dmd rondom Hom induit in sy “familie’, beperk Hy
dit sdf met sy antwoord in Markus 3:35 tot hulle wat gehoorsaam is aen die wil van
God en dit ook doen. Hierdeur skep Jesus sdfs die moontlikheid vir sy de natuurlike
familie, om familie van Hom te word in die sn van dié wat aan die wil van God
gehoorsaam is en dit ook doen. Hieroor lewer Gueich (1995-1998) die volgende
kommentaar: “On the other hand, this saying gppears to soften the harsh contrast
between Jesus naturd family and those he identifies as ‘aound him' as his family
(3:3334) by opening the posshility that even his own naturd family could become
his ‘brother, Sster, and mother’ by doing the will of God.”

In aanduiting by die gedagte dat dit in die beweging rondom Jesus gegean het oor
mense wat die wil van God wou doen en dat God se eer daardeur gedien moet word,
verwys Dunn na die Onse Vader gebed in Matteus 6:9-15. Die Onse Vader was nie ‘n
smbool van ‘n ekklesologiese gemeenskgp rondom Jesus nie, maar ‘n gebed van
dmd wa die mendike wil het da die koninkryk van God moet kom. Dunn
(1981:105) formuleer dit soos volg: “Smilaly, the Lord's prayer was not the badge
of a dose ecclesagticd community but the prayer of al who truly desired the coming
of God's kingdom.” Die bede dat die die wil van God moet geskied, word verbind aan
die ekaologie Hieroor & Hagner (1995-1998): “The Lord's Prayer thus centers on

the large issues of God's redemptive program rather than on more mundane maiters.

16



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

The distiples are to pray above dl for the redization of God's eschatologica program
on eath’. Ook in hierdie bede wat gerig is op die endtyd, 1€ die s da wil van God
moet geskied.

Jesus het nie rituele beoefen wat Hom en sy volgdinge anders gemaek het as d
die ander leermeesters met hulle disspes in daardie tyd nie Ook het daar geen
opmerklike verskille bestaan tussen hulle wat dles agtergdlast en vir Jesus gevolg het
nie, naamlik sy disspds, en die ander mense wa goradies en plekgebonde agter
Jesus aan gegaan het nie.

Jesus het geen kerk gestig nie, ook nie rituele daargestdl as vereistes om ded ven
hierdie beweging rondom Hom te word nie. Die rede hiervoor is omdat dear geen hell
daarin bestaan om in ‘n reigieuse gemeenskep in te gaan of ded daarvan te word nie.
Hell kom van God dleen. Die ssek rondom die redisaing ven die hel in Maiteus,
kan verduiddik word teen die agtergrond van die hoop wat Jesus gebring het. Hierdie
hoop word verwerklik in die mens se ontmoeting met God. Steeds kan hierdie hoop
nie rediseer as dit nie God is wa dit gee nie Loader (2001:28) beskryf die
verwerkliking van hierdie hoop op God, wat Jesus bring deur daarop te wys da dit
seén en uitkoms bring vir ames, hongeres en hulle wa moeddoos geword het. Die
hell van die mens 1€ dus nie in die srukture van die kerk nie, maar in 'n podtiewe
antwoord op Jesus s oprogp tot disspeskap (Mateus 16:24-28). Dit sd eerder
korrek wees om te £ da Jesus die koninkryk verkondig het en dat Hy mense
opgeroep het om hulle te bekeer en die wil van God te doen en gehoorsaam te wees
aan Hom, as wat dit sy bedoding was da die hell van die mens verwerklik word in
rituele of in een of ander struktuur.

4.2  Dietwaalftal

Wat betref die twadf disspes rondom Jesus maek (Peser 1990:4) die opmerking,
dat hulle smbolies gefunksoneer het as verteenwoordigers van die Igad van die
endtyd, en da hulle nie ‘n aktiewe rol gesped het in die vroeé Christus-beweging
nie. Die twadfta was eerder die smbool van die ekaologiese gemeente as wat dit
ampte was in die begindadium van die kerk. Volgens Schweitzer (1959a22) kan die
sogenaamde Twaalf nie beskou word as die eerste ampsdraers van die Jesus-beweging
nie. Ook kan hulle nie gesen word as die eerste mense wat bepadde bedieninge as
opdrag gehad het nie.
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Volgens Van Aade (1995:631-632; 2004c:724) bedaan daar geen hidoriee
getuienis dat Jesus df verantwoorddik was vir die samesteling van “die Twadf” of
“die gpogds’ nie “The cirde of “the Twdve' came into beng as a reult of the
traditions concerning the agppearances of the resurrected Jesus® (Van Aade
2004c:724). “Die bdanggdling in die rol ven die twedftd disSpes en apodes as
sodanig het ears in die loop van die gekietenis van die vroeg kerk na aanleiding van
die tradises oor die opsandingsverskynings toegeneem, maar ontbresk in  die
vroegste Jesus-tradises” Die fet of Jesus we 'n groep van twadf dissipels rondom
Hom georganiseer het, bly volgens Van Aarde debatteerbaar.

By die twadf disspds van Jesus, is daar dus glad nie van ampte sprake nie. Hulle
was degs ded van die “nuwe huisgesn” van Jesus omda hulle aan die wil van God

gehoorsaam was en dit gedoen het.

4.3 Matteus

Uit die teks van die Mateusevangelie is dit duiddik dat dear verskee bedieninge
betaan het. Eergens kan gewys word op bediening wat gedoen is deur persone wat
van plek tot plek getrek het. ‘'n Vewysng na hiedie tipe bediening vind ons in
Matteus 7:15-27, wat ded uitmaak van die Bergede.

Die verwysing na “vas profete€’ is in die dgemene sn van die woord en nie na ‘n
sesfieke grogp nie. In die tyd van Matteus het verskee Jesus-bewegings bestaan.
Van hulle lders is “profete’ genoem. Hierdie profete is aan verskeie invioede
blooigestel wat tot gevolg gehad het dat ekeen van hierdie Jesus-bewegings 'n ee
“teclogie’ verkondig het. Sommige van hierdie invioede was “charigmaties’ van aard.
Matteus se verwysing na die “vas profete’ verwys volgens Van Aarde (2002b:122-
123) na die vdgedinge van Jesus wat vanweé 'n charismatiese invioed aansprask
daarop mask dat dleen hulle die gawe van profese het, duiwes kan uitdryf en deur
die gdoof iemand kan genees. “It would thus seem as if Matthew (as we dso find it in
Acts) refers to an enthusagic group under the ‘Gentile Chrigians in Pdedtine.
Matthew distanced himsdf from this Jesus group. However, he does not mention or
criticize his opponents ‘erors” (Van Aade 2002b:123). Uit die konteks kan afgde
word dat “vas profete’ dui op hulle wat voorgee dat hulle die waarhed verkondig,
maar die manier waarop hulle lewe, sem nie ooreen met die waarhed wat hulle
verkondig en nastreef nie.
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Die OuTegamentiese metafoor om van die volk van God te praat as die “verlore
skgpe van Ilgad” word tekens in Matteus gebruik as metafoor vir die kerk. Met
verwysng na hierdie metafoor verskyn die “vas profete’ dus as mense wat hullesdf
voordoen as ded van God se kudde. Jesus gebruik in Métteus die metafoor van wolwe
om die innelike ven hierdie “vds profete’ te beskryf. Met hierdie metafoor is dit baie
duiddik da die “vds profee’ die natuurlike vyand is van die “velore skgpe van
lgad”. Jesus waarsku sy dissipds om nie hierdie “vds profee’ te volg nie
Navolging ven “vds profete’ loop uit op die vewoesing van die kudde van God
(Hagner 1995-1998).

Die ander tipe bediening is dié wa Roloff (1978:516) bekryf as ‘n profeies-
charigmatiese bediening. Matteus weerspied volgens Roloff iets van die betekenis
van ‘n profetiescharismatiese bediening op ‘n hed ander manier as wat bediening in
die PdesynsSriee dexr plaasgevind het. Die gedagte aan “uitsuur” in die
Maiteusevangelie is bae prominent (Matteus 28:19-20). Hierdie gestuurdes het nie
enige opleding ontvang nie, en is ook nie georden tot ‘n amp nie. Hulle funksoneer
bloot op die fat dat hulle gestuurdes is wat die wérdd ingaan met die boodskap van
die evangdie In die uitduur van die gpostes, sonder dat hulle tot ‘n amp georden s,
|€& volgens Roloff die profeties-charismatiese karakter van die bedieninge in Maiteus.

'n Ander tipe bediening wa in hierdie verband genoem kan word, is wat Dunn
(198L:117) noem ‘n all-member ministry. Matteus tref nérens onderskeld tussen
“ampsdraers’ en “gewone lidmae’ nie. In Matteus 1617-19 word Petrus wel
uitgesonder as die een op wie die gemeente gebou word, maar die indruk word nie
gekep da hy uitgesonder word as ‘n hiérargiese figuur nie, maar earder as ‘n
voorbedd vir bediening. Wanneer Matteus pragt van die gemeente wat gebou word op
Petrus as rots, dui gemeente op die Gesamtgemeinde. Dit beteken dat daar met
ekklesia bedod word die kerk in die breé Sn van die woord, en nie net kek wa
beperk is tot ‘n sekere plek of groep nie (Trilling 1988:91-92). In Maiteus 16:18 word
die woord ekklhsia gebruik wanneer verwys word na die gemeentelkerk wat op die
rots Petrus gebou word: su ei Petro”, kai epi tauth th petra oikodomhsw mou
thn ekklhsian.

Dit sd die modte loon om ook te kyk wat Rudolph Sohm oor die term ekklhsia
te & het, en dit ded te maek van die agtergrond waarteen die ekklhsia in Matteus
16:18 versaan word. Sohm (1977:45-60) gel dat ekklesia in die klasseke Grieks ‘n
versamding van vrye burgers beteken. Geen ander versameling het bekendgestaan as
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ekklesia nie. Terwyl die Christendom ook ekklesia heet, beteken dit dat hierdie term
ook geestelike betekenis het. Wanner na die versanding (ekklesia) van die
Christendom verwys word, dui dit juis op die versamding waarin God in Christus met
sy genadegawves werksaam is Dit is die uitverkore versamding van die Godsvolk.
Ekklesia druk volgens Sohm geen empiriese grootheid of sodae begrip uit nie en
geen begrip ven die plaedike gemeente (Einzelgemeinde) nie Vir Sohm druk dit
eerder ‘n dogmatiese waarde-oorded uit. In hierdie term verstaan hy ‘n versameing
van geeddike waardes en ‘n versamding van Chrigene Hy noem dit ook ‘n
versameing van die Nuwe-Testamentiese verbondsvolk wet vir God deargestd is in
Chrigus. Dit begrond hy in die Nuwe-Testament met verwysing na Maiteus 18:20:
“Waear twee of driein my Naam byeen is, daar isEk by hulle...”

Op hierdie gronde heet die versamding Christene, wat in die Naam van die Here
versand is, ekklesia. Dit maek nie ssek of hierdie versamding klein of groot is nie
Die enigste versameling wat die Nuwe Testament ken, is die Kirchenversammlung
(Versammlung der Kirche), die versameing van Christene.

Wanner Trilling (1988:91-92) die saak rondom Petrus as die rots hanteer, € hy
dat die gededte in die Matteusevangelie wat hieroor handd (Mt 16:17-19) nie dleen
gelees kan word om oor hierdie sask duiddikheid te gee nie. Ssam met hierdie teks
moet Matteus 18:18 ook gedees word. Waar Matteus 16:17-19 iets van die praktiese
begin of fondament van die kek verwoord, gee Matteus 18:18 verdere outoriteit aan
die verse in Mateus 16. Wat volgens Trilling hierdie twee gededtes aanmekaar
skekd is die dotwoorde van Matteus 16:19 en Mateus 18:18 wat ooreengem. Hy
kom dan tot die dotsom dat die Petrudradise dien as legitimering van die orde en
tradise wa begin voortvioa uit Mateus 16:17-19. Die kerk as indituut en ook die
ampte van die kek, kan nie betekenisvol en snvol wees sonder die evangdie of die
egte leringe van Jesus nie. Hierin le die Gees van God die kerk. Trilling (1988:92)
formuleer dit soos volg: “Doch ig auch in diesem Fdl zu sehen, dab dem
Evangdisen wichtig und letztlich entscheidend nicht Inditution, Amt und Peradoss
gnd, sonderen ‘das Evangdium’ und der Geig der Jingerschaft nach der
authentischen ‘Lehre Jesu’.”

Omdat ekklesia ‘n geestelike begrip is, kan die amp dus daaraan verbind word,
omdat die anp gegrond is in die charisma, wa ook geestdik is Die amp is dus ded
van hierdie versameling wat bekend staan as die ekklesia.
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Wat Matteus oor die amp leer, is volgens Trilling (1988:92) onvolledig. Dus kan
daar uit Matteus, en mexr edfiek Mateus 16:17-19 en Mateus 18:18 nie ‘n
volledige ampsbegrip geformuler word nie. Alhoewd daar in die gemeente nie
ouderlinge en diakens bestaan het nie, was daar wel leermeesters (Mateus 10:25).
Jesus word saf ook leermeester genoem (Matteus 9:11; 17:24). Jesus verwys ook na
Homsdf as die Leermeester van die disspes (Mateus 23:8; 26:18). Bogenoemde
verwysings na leermeester word elke keer weergegee met didaskalo™. Interessant is
ook om daarop te let dat die woord grammatei™ ook verskeie kere in Matteus
voorkom en dui op leermeesters.

Wat betref die verwysing na Jesus as Leermeedter, is dit van beang om kennis te
neem da die disspds die Kurios-titd gebruik het wanneer hulle na Jesus verwys.
Wanneer die Jode na Jesus verwys, word die woord didaskaloV of rabbi gebruik.
Dit is dus duiddik dat Jesus se volgelinge en dié wat teen Hom was, dkeen 'n ander
woord gebruik het om na Jesus te vewys. Me verwysng na die woorde
“Leermeeste” en “Hereé” maak Van Aade (1994a54) die volgende opmerking: “It
therefore gppears that the names ‘Teacher’ and ‘Lord are ‘vehicles used by the
narator in the Gospd of Mathew to convey certan perspectives” (Kyk ook Van
Aade 2002b:123). Met hierdie perspektieve word bedod dié waaruit verskillende
karaktersin die Matteus-evangelie na Jesus verwys het as'n leermeester.

‘n Waarskuwing word egter gerig in Matteus 23:8-10 da niemand homsdf
“rabbi” moet noem nie, want daar is net een Leermeedter. Indien iemand homsdf
“rebbi” sou noem, sou dit beteken dat hy homsdf verhoog, wet tot gevolg het dat hier
dan sprake sou wees van ‘n tipe uitduitende hiérargie. Hierteen waarsku Jesus baie
duiddik.

Dunn (1981:117) meen drie gededtes in die Maiteusevangdie is bdangrik vir ‘n
beskouing oor die bedieninge in Matteus. In die earse gededte (Matteus 7:15-23)
gaen dit oor die vads profete, in die tweede gededte (Mateus 181-20) geen dit
daaroor dat niemand beter is as ‘n ander nie. Die verantwoorddikheid 1€ op dke lid
van die gemeente om die verlore skagp te gaan soek. Die derde gededte (Matteus
238-12) handd oor die fet da God dleen die Vader is, en Jesus dleen die
Leermeester en Leer. Dit waartoe die hele gemeente gemotiveer word is nie mag of
gesag nie, maar nederige diens.
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46  Diedissipelbeeld in Matteus en Markus

Dikwes word die disspdbedd in die Snoptiese Evangdies voorgehou as ‘n modd
waarop die ampsbegrip van hierdie twee Evangdies gebou is, en daarom die modd
waarop die ampsbegrip van die kerk gebou moet word. Met hierdie sdling is daar
tekortkominge wat tot gevolg het dat dit nie moontlik is om hierdie werksvyse te volg
nie.

Die aanbieding ven die disspdbedd in beide hierdie Evangdies het nie ten dod
om eksakte historiese feite weer te gee nie, maar die onderskele skrywers gebruik die
disspdbedd om iets ven hulle boodskep tuis te bring by die leser. In bede die
evangdies word die disspds op een dadium geteken as dié wat vir Jesus navolg en
aan Hom gehoorsaam is s00s wat die wil van God is. Op 'n volgende stadium fad die
disspes in hulle optrede. Die mendike komponent bepad dus hier hoe goed of hoe
svak die disspds op ‘n bepadde gadium is Mateus eindig sy evangdie deur die
bedd van die disspels wat gefad het, weer reg te sd. Markus inteended laa die
leser wonder oor die disspds omdat die disspds in die Makusevangdie gefad het,
maar Makus nie die probleem reggested het nie Die vraag is nou:. wanneer ‘n
ampoegrip gebou word op die disspebedd, kan die goee optrede asook die
midukking van die disspds gebruik word, of moet dear sdektief te werk gegaen
word en degs die goee ded uitgehad word? Wat sou die kriteria wees vir wat
gebruik kan word en wat nie?

Wanneer dus na ‘n ampsbegrip gesoek word in die disspabedd, is dit beter am
‘n dap terug te neem en die antwoord te gaan soek in die eise wat Jesus sd aan
disspdskap, 00s in Mateus 16:24-28 en Makus 8:34-38. In die eise wat Jesus S,
het ons te doen met dit wat God van mense vra. In die eise wat Hy gd, 1€ die ware
karakter van disspeskep en nie in die optrede van die disspes in Mateus en Markus
nie. Dit is die woorde van Jesus wat ‘n mens die naaste bring aan dit wat God van jou

vra, en nie die manier waarop die disspes gdeef het nie.
4.7  Die Evangelie van Johannes

4.5.1 Individualisme

As daar een sk is wat in die Johannesavangelie baie prominent figureer, is dit dié
van “individudisme’. Hieroor & Brown (1984:84) “We now come to another
heritage, the Johanine heritage, or more precisdy, tha of the Beloved Distiple, as
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atesed in the Gosped and Epidyles of John. The ecdesology of this heritage is
diginguished by its emphess on the relation of the individual Christian to Jesus
Christ”. Hierdie “individudiang’ kom voor in ‘n horisontde en vetikde lyn (Dunn
1977:118-119). Die horisontde Iyn dui op die verhouding tussen gdowiges en die
vertikde lyn op die verhouding tussen God en mens. Die horisontale lyn vind gedtdte
in die betoning van naegdiefde, gehoorssam aan die opdrag van Jesus. Hierdie
opdrag word baie duiddik uitgespd in Johannes 13:34 en 35.

Wanneer Jesus in hierdie gededte vir die disspels die opdrag tot neagtdiefde gee,
praat Hy oor die gebod van die liefde as die “nuwe gebod’. Die verwysng na die
gebod van die ligfde as die “nuwe gebod’, vd vreemd op die oor omdat daar reeds
vroegr na hierdie gebod verwys is. Die gebod van neegdiefde vind sy wortds terug in
die Ou Tedament in Levitikus 19:18. Jesus het ook sdf die mense s= aandag op
hierdie gebod gevesig met verwysng na de Shema wat volgens Makus 12:28 die
belangrikste gebod in die Ou Testament is. Jesus het salf ook vroeér die gebod van die
liefde gdeer in Matteus 22:35 waar Hy die wet van God saamva in die gebod van
liefde teenoor God en teenoor die naeste.

Die feit da Jesus die gebod ven die liefde hier die “nuwe gebod” noem, dui dus
nie dearop dat dit ‘n gebod is wa nou gegee word omdat dit vroedr nie bestaan het
nie. Daar is nuwe betekenis aan hierdie gebod gegee. Die nuwe betekenis 1€ in die feit
dat die oproep tot liefde nou nie meer net gesen moat word tussen die disspds wat
rondom Jesus leef en ander mense nie. Die nuutheld van die gebod is daarin geled da
die liefde ook dgbaar moet wees tussen die disspds ondeling. Dit beskryf hulle
houding teenoor mekaar, en £ ook dat daar ‘n verbondenheid bestaen tussen Chrigtus
en hulle as groep. Hierdie verbondenheld verwoord Paulus reeds wanneer hy gebruik
maek van die “in Chrigus-formule wat dikwels in sy briewe ter sprake kom.*
Beadey-Murray (1987:247) dut hierby aan wanneer hy &

The gtuation and connection enable us to understand why the command to love
one another is described as “now,” dthough we know it to be rooted in the OT
(Lev 19:18), and that Jesus himsdf drew atention to its importance as forming,
with the Shema (Deut 6:4), the mogt important command of the OT (Mark 12:28
par.). Its “newness’ would gppear to consist in its being the Law of the new order,

1 Romdne 6:1-11; 8:1-2; 9:1; 12:5.
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brought aout by the redemption of God in and through Chrid, intimeted in w
-2

(Beadey-Murray 1987:247)

Dit is duiddik in die manier waarop Jesus hierdie gebod aan die dissipds gee da
daarin ook igs van die individuditeit 1& Hy <2 dat hulle mekaar moet liefhé soos wat
Hy hulle liefhet. Die band wat daar tussen Jesus en sy disspds op grond van Jesus se
liefde vir hulle bestaan, moet ook tussen die disspes onderling bestaan op grond ven
die liefde wat hulle teenoor mekaar het. Die vergdyking wat hier getref word wanneer
Jesus &£ “Soos Ek julle liefhet moet julle mekaer liefl&', dui nie op die hoevedhed
liefde waarmee die disspds mekaar, en ook hulle naeste moet liefhé nie, maar eerder
op die hoedanigheid van die liefde (Groenewad 1980:304).

Wat beref die grammaika van die teks maak Groenewdd ‘n indggewende
opmerking Waar Jesus in Johannes 13:35 na die disspds verwys as “disspds van
My”, daan dit nie in die genitief nie maar in die daief, en toutw gnwsontai
pante™ oti emoi maghtai este, ean agaphn echte en allhloi". Die feit det dit
hier in de datief getel word, beteken dat die liefde ‘n kenmerk sd wees van 'n
persoon wat ‘n bepadde leier, Jesus, aanhang en in sy diens saan (Groenewdd
1980:304).

Ingebed in die uitvoering van Jesus se opdrag tot naedtdiefde, en ook in hierdie
horisontae lyn van liefde teencor mekaar, blyk iets van ‘n gemeenskap van gelowiges
tog dgbaar te wees, maar is die individudidtiese karakter van die gemeenskap ook
bae duiddik dgbaar. Die individudidiese karakter bedaan dearin dat die opdrag tot
naastdiefde ‘n verantwoorddikheid plass op eke gdowige, om op ‘n skere manier
te leef. Naasteliefde moet dus hier verstaan word as iets wat die verantwoordeikheid
van dke individu is, wa legf in gehoorssamheid aan en in ooreengemming met die
opdrag van Chrigtus.

In die Johannesevangdie het ons dus te meke met ‘n gemeenskgp wa ‘n
individude Kkarekter toon. Hierdie individude karakter word ook dgbsar in die
vertikde lyn, die verhouding tussen God en mens In hierdie verband verwys Dunn
(1981:118) na die volgende tekste om die Stuase verder toe te lig: Johannes 10:1-16;
15:1-6; 17:6-26.
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In die twee tekgte is ek ‘n metafoor ter sprake wat Jesus gebruik om daarmee te
vewys na die verhouding tussen God en sy kindeas Oor die earse meafoor in
Johannes  10:1-16, die bedd van die Heder en die kudde <d Besdey-Murray
(1987:169) da die herhding van idia beteken dat daar meer as een trop skape in die
kraal is. Die herder roep sy skgpe dan op hulle name katt onoma), tussen die ander
uit. Die feit dat Hy hulle roep kati onoma, beteken nie net dat Hy hulle elkeen op die
naam roep nie, maar beteken entlik ekeen as individu roep. Alhoewd d die skagpe in
‘n trop versamd is, hoor ekeen tog op sy ee die rogpstem van die Herder, en soreek
die Herder ekeen dus kati onoma aan as individu. Hieroor £ BeadeyMurry
(1987:169): “The repetition of idia in w 3-4 (ta idia probata ... ta idia panta)
prompts the thought that more than one flock is in the fold, and that the shepherd cdls
‘his own’ from among the others. He cdls them kati onoma, not necessxily by
different names (though such is not unknown), but ‘individudly’.”

Met vewysng na die gebruik en herhding ven die woord idia, maak Van der
Wait (2000:61) die volgende opmerking:

The relationship between knowledge and trust (hearing and ligening to his
voice) is emphasized as can be seen from words like ta idia/ his own and kat
onoma/ by name. In short, because of the difference in identity between the
shepherd and the thieves, there is a difference in relationship, with
corresponding reactions. These are the qudities which the writer wants to Stress
for later metaphorica application.

Diedfde beginsd gdd ook in die gededte van Johannes 15:1-6. Schnackenburg
(19820 96-97, 100) bewedtig dit wanneer hy £ da die egw eimi formule in die
metafoor van die “Gode Herder” in Johannes 10:1-16 ooreengem met die gebruik
daarvan in die meafoor van die Ware Wingerddok in Johannes 15:1-6. Terwyl die
lote elkeen as entiteit op sy ee gesen word en die klem juis geplaas word op eke loot
wat moet vrug dra, dd Jesus dit bae duiddik dat as hierdie lote nie aen die
wingerdsok vas bly nie, hulle afgesny word. Schnackenburg (19820:99) duit hierby
aan wanneer hy s& “The assurance ‘And | (abide) in you, which follows the
admonition ‘Abide in me, is directed only towards this intention, but it does dso
maeke it dear to the distiples that they cannot bear fruit on ther own and that it is
something that results, not from ther own merit, but from ther ‘abiding in Chrig’™”.
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Om ded van die ware wingerd te wees en vrugte te dra, beteken meer as om net in
Jesus te glo. Dit beteken om aan te hou lewe as een met Hom.

Volgens Pdsar (1995:667) gaen die vetikde verhouding die horisontde voordf,
en is die horisontale verhouding vir sy besaan hedtemd afhanklik van die vertikde
verhouding.

Johannes beklemtoon hierdie intieme individude kaskter ven die vetikde lyn
deur die liflingdisspd op die toned te laat varskyn in Johannes 21:20-24. Hierdie
karakter word volgens Dunn in die verhad ingebring juis om daarmee iets te € van
die gdowige = intieme verhouding met Chrigus. “John probably intended him to
symbaolize the individud beiever in immediacy and doseness of his rdationship to
Jesus’ (Dunn 1981:119).

45.2 Charismatiese gemeenskap

In die Johannesvangdie is daar volgens Schwetzer (1959a1l1l) nie ‘n
verskeldenheid van charismata nie, maar degs een charisma. Van die gemeenskgp in
die Johannesavangedie kan dus gesf word dat dit ‘n gemeenskgp is wa nou met
mekaar saamleef, maar daar is geen teken van ‘n charismaiese gemeenskap nie
(Dunn 1981:118). Op grond van hierdie sdling van Dunn, en ook die fat dat daar ‘n
groot saek gemask word van die Gees as enigde gawe en die individudistiese
karakter wat ter sprake is, sou daar eerder gepraat kon word van ‘n charismatiese
individudisme in die Johamnesvangdie as wa daar gegrat word van ‘n
charismatiese  gemeenskep. Met  charismatiese  individudisme word hierdie  twee
belangrike karsktertrekke van die evangelie gedek. Die feit dat Dunn en Schweltzer 8
hierdie is nie ‘n charismatiese gemeenskgp nie, begrond hulle in die feit dat daar nie
‘n geak interafhanklikheld tussen d die lede van die gemeenskep bestaan nie. Hierdie
gdling is hiebo begrek waar gehandd is oor die individudisme in de
Johannesavangelie.

45.3 Bedieningein die Johannesevangelie

Die disspds rondom Jesus, het net soos wat die bedd van hulle in Matteus geteken
word, geen spesfieke amp beklee wat hulle anders gemaek het as die disspds van
ander leermeesters van hulle tyd nie. Hulle word in die Johannesevangdie nérens “die
Twadf” of “gpogels’ genoem nie. Daar bestaan ook geen uitduitende tipe hiérargie
onder hulle nie. Oor die bedieninge in die Johannesavangdie is daar geen konsep van
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bedieninge of van ampte nie Alles word gesen in tame van die individu s
onmidddlike verhouding met God deur woord en Gees (Dunn 1981:119).

Dit blyk dat dear by Johannes geen sorake is van ampte of enige vorm van
kerklike arganisase nie. In plass daarvan om die klem te 1é op sekere ampte en ‘n
organisering van die kek, is disspdskgp vir hom die bedangrikde Volgens Johannes
is disspdskgp iets wa dke gdowige geniet en da die waadighed van die
disspdskgp eksgteer in die liefde van Jesus vir die mens. Wanneer “kerklike ampte”’
en disspeskap teenocor mekear gestd word, is die sask van dissipeskap vir Johannes
baie beangriker. Die feit dat die saek van “kerklike ampte’ nie entlik gewig dra nie,
en die sask rondom die Gees van God wa toegang verleen tot Chrisus en dat
Christus deur sy Gees die kerk regeer, kan toegeskryf word aan die gdling van Dunn
waarna hierbo verwys is. Dunn (1981:119) mask die geling dat ales gesen word in
terme van die individu s2 onmidddlike verhouding met God deur die Gees Daarom is
daar ook nie gorake van ‘n verskeidenhed van gawes nie, maar degs van die een
gawe wa God gee, dié van die Gees (Pelser 1995:666-669).

Afgeden van veskillende gawes, mask Johannes ook nie entlik mdding van
vearskillende en besondere diengte nie. Alles kom terug na een punt wat niks anders is
as die enkding wat nie nodig het om deur ander gdeer te word nie, omdat hy of sy
deur die Gees in dles onderrig word.?

Die Johanneevangdie 1€ deak klem op die peasoonlike verbondenheid met
Christus en 0ok dat dle gowiges gdyk is

4.6 Handelinge

4.6.1 Geidealiseerde kerk
Voordat ‘n “ampsbegrip” geformuleer kan word op grond van die getuienis wa die
boek Handdinge gee oor die bedieninge in die vroeé kek, is dit van uiterse beang
om te besf da die voorgdling ven die kek in Handdinge nie ‘n hidoriese
weergawe van die kerk van die eerste eeu nC is nie, maar dat ‘n geidediseerde bedd
van die kerk voorgehou word.

‘n Rede wat aangevoer kan word waarom die kerk in Handdlinge idediserend en

triomfantlik geteken word, is om deardeur die oorlewing van die kerk te verssker na

2 Johannes 7:37-39; 16:13.
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die dood van die gpostds wat aan die suur van ske gestaan het. Hierdie verskynsd
in Handdinge word tegnies die “uitbly van die paroes€’ (Parusieverzogerung)
genoem. Brown (1984:69) maek die opmerking da ‘n goele verlede moed en vertroue
vir die toekoms verseker. Lukas verskaf dus met sy idediserende bedd van die kerk
vir die Chrigene ven sy tyd, ies wat hulle hdp om dandvedig te bly dtaan vir die
toekoms.

Pdser (1995:654) o da hierdie idedisme en triomfantdisme waarmee die kerk
in Handdinge geteken word, die kerk in die verlede d dikwels verleg gdaat het. Die
rede hiervoor is omdat die kerk van Handdinge voorgestel word as entiteit wat ora en
dtyd sa groe en da dit dtyd voorspoedig sl gaen met die kerk. As ded ven die
verskeing vir die toekoms wat die skrywer van Handdinge begrond in die
omdandighede van die verlede, word die Gees ook gebruik as ‘n hulpmiddd. Om vir
die leers van die kerk die rigting aan te dui, beklemtoon die skrywer van Handdinge
die rol ven die Gees baie pertinent en is dit ook bae duiddik die Gees wat die rigting
en koers vir die kerk aandui. Brown (1984:69-71) en Rdoff (1993:212) wys ook
daarop da hierdie dening, ne s00s dié van idedisme en triomfantdiame, die kerk
ook in die verlede d in ‘n groot verleentheid gebring het. Dit het gebeur wanneer die
kerk vrae gevra het op grond van ‘n ekssensée nood en verwag dat die antwoorde
onmidddlik beskikbeer sd wees. Die rede daarvoor is omdat Handdinge die kerk
varssker van ‘n vansdfgorekende en byna meganiese teenwoordigheid en werking van
die Gees. Lukas sen die Gees as die plassvervanger van Chrisius by die kerk. Die feit
dat die kerk dikwels verle2 gestaan het, het gde tot groot ontnugtering in die kerk.
Oor die rol van die Hellige Gees $2 Brown (1984:70):

For Chrigian sdf-undergtanding, how important through the centuries has been
the idea that the Holy Spirit will not let the church down! When Chrigians
encountered terror and dupidity that seem to threaten survivd, how often have
they exdamed, “Thank God there is a Holy Spirit to pull us through, despite
church leadership.”... Acts magnificent ingght that the Spirit was a work in
church higtory has been an enduring legacy in Chrigtian self anadlyss ever snce.

(Brown 1984:70)

Wat egter bdangrik is wanneer bogenoemde argument gestel word, is om ‘n

baans te handhaaf en die werk van die Gees nie & versmoor nie. Die Gees sped nog
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deeds ‘n ral in die lewe en werk van die gemeente. Dit is immers die manier waarop
Chrisus onmidddlik sy kerk regeer. Daarom merk Roloff (1993:212) op dat die
leiding van die Gees dwarsdeur die geskiedenis van die kerk baie duiddik is en glad
nie op sgAf in gevaar is nie. Dit kan ‘n gevaar word wanneer die gedtdte van die
kerk soos wat dit ontwikkd het as indituut, lei tot ‘n ekklesologiese triomfantdisme.
Wat dan gebeur, is dat die werk van die Gees omskep wad in ‘n sdfgesentreerde
aanvaarding van die higoriese gedtdte van die kerk. Die kerk in die verlede word dus
gesien as die resultaat van mensawerk, en nie die werk van die Gees nie. Hier word
dus net terugkouend na die kerk gekyk en nie ook in die huidige Stuese of in die
toekoms nie. Die bestaande kerk moet as resultaat van die werk van die Gees gesen
word. Roloff wys juis ook op die gevaar dat die sem van die Gees verdring word deur
ander sske wat die rigting in die kerk moet aangee “Eine noch grdoere Gefahr wére
die Vewechdung der die Richtung weisenden Stimme des Heligen Gest mit
anderen Stimmen” (Roloff 1993:212).

Die bedd wa Handdinge voorhou van bedieninge in die vroeg kek, is bae
verwarend omdat dit demente van ‘n charismatiesentoesastiese — en ook ‘n
organisatoriese-“frihkatholische”  bediening bevat. Onder  charismaies-entoesastiese
dement kan die bediening verdaan word as bepadde handdinge wat deur mense
uitgevoer word 6f op grond van direkte opdragte van die Gees, 6f vanwes visoene
wat mense gesen het. Synde die opdrag wat uitgevoer word, direk van die Gees kom,
is dit ook die rede waarom daar gesag daaraan verleen word. Dit was dan vir iemand
wat hierdie opdrag van die Gees ontvang het, nie nodig om enige van die ander lede
van die gemeente daaroor te raadpleeg of om daaroor te gesdls nie. Omdat dit direk
van die Gees aflkomdig is is die gessg daarven dus van 0 aard dat dit die opdrag
word hoe die bediening in die gemeente moet lyk.

Die organisatoriese-“frihkatholische” bediening dui op ‘n vroeg katolissme wa
die begn van georganiseerdheid en geinditusondiseerdhed aandui. Alhoewd die
varskynsd van vroedkatolisame ears werklik na die opperviak tree by die Padorde
Briewe aan die ende van die erse eau en begin van tweede eeu (Ké&semann
1960:214-223; Luz 1974:99) , is daar in die kerkbegrip ven Handdinge d reeds bae
duiddik trekke van geindtitusiondliseerdheid.

Volgens Handdinge het die oudelingsbediening of te wd die pligte wat verig
word deur die presbuteroi, baie prominent gefiguresr in Jerusdem. In die kerk ven
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Antiochié het daar egter profete en leraars opgetree. Die feit dat die kerk in Jerusdem
en die kek in Antiochié anders ingerig is wat “ampsdreers’ betref, beklemtoon die
feit da daar tussen kerke wat in verskillende dreke gdeé was, ook aangenlike
vaskille was. Ten spyte daarvan dat hierdie verskille bestaan het, teken Lukas die
kerk in Handdlinge as * n eenheld en uniforme organisme.

Die ekklesologie in Handdinge dreef na ‘n groter en beer inditusondisering
van die kerk. Aanvegtinge van buite die kerk en beproewings wat op die pad van die
kerk kan kom, word buite rekening gdaat. Hierdie sdfverdaan van die kek is dus
niks anders as ‘n geinleerde ekklesologie nie. Dit wat buite die grense van die kerk
I& en dit wat in die wérdd waarbinne die kerk leef aan die gang is, word weggeskuif
van die kerkk a en s0 word die kek geisoleer. Wanneer getdle van die kerk dus

afneem, word Chrigene in verwarring gelaat.

4.6.2 Geinstitusionaliseerde kerk

Die gdling kan gemaak word dat ons in Handelinge reeds te doen het met ‘n kerk wat
‘n inditusonde karakter toon. As rede kan aangevoer word die fet dat Lukas hier
reeds onderskel tussen twee viakke van kerklike organisasie, te wete die kek katk
oikon en die kek kati ekklhsia. Campbdl (1994:171) verwys soos volg hierna
“Yet he has not imported a foreign concept into the story, but merely telescoped two
stages of the churches life the initid stage where the believers gathered katk oikon,
and the gtudion thet his readers were familiar with in which the household heads
gathered katt ekklhsian.”

Wanneer Lukas dus praat van die kerk katf oikon, dui dit op die samekoms van
die gdowiges in huise (Handdinge 2:46; 542). Hierdie samekoms het later 'n
geinditusondiseerde karakter begin begin toon dewr dat die samekomge bekend
geword het as die samekoms wat katt ekklhsian (Handdinge 9:31; 11:26; 15:22)
plassvind.

In Handdinge 2:46 word reeds ‘n onderskeid getref tussen hierde twee viakke
van kerklike organisase wat Lukas beskryf. Hier word die samekoms by die tempd,
mear ook by die huise beskryf. Diesdfde word ook beskryf in Handelinge 5:42 waar
gedd word dat die mense in die tempe en in hulle huise gdeer is Lindijer (197546,
1565-156) e dat die goodds daagliks onderrig gegee het by die tempd en ook by die
huise. In die huise €€ hy, rig die googes hulle tot gemeentdede, en in die tempd ook
tot gemeentelede, maar verd tot buitestaanders. “Tempe en huis zijn twee bdangrijke
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plagisen voor het leven van de gemeente’ (Lindijer 1975:81). Wanneer in Handdinge
9:31 gepraat word oor die kerk, word dit bedod katt ekklhsian (Lindjer 1975:49-
300). Dit is duiddik da die skrywer van Handdinge in Handdinge 15:22 ook in 'n
meer universgle Sn van die kerk praat. Dit word sgbaar wanneer die indruk volgens
ves 22 gdaat word dat dear 'n afvaardiging na Antiochié gestuur word. Die feit dat
die ouderlinge ssam met die hde gemeente beduit het om hierdie avaardiging te
suur, dui ook op 'n onderskeid wat getref word tussen die “ampsdraers’ en die res
van die gemeente. Die kerk het dus nie meer net op een viak bestaan nie, maar ander
gemeentes het ook bestaan en daar was skakding tussen hierdie gemeentes. lets van
wat vroe&r gesf is in terme van die kerk in Handdlinge wa 'n inditusonde karakter
begin toon, word ook hier dgbaar wanner daar skakding is tussen verskee
gemeentes.

By die gedagte van ‘n geinditusondiseerde kerk in Handdinge, duit Duling &
Perrin (1994:369) ook aan wanneer hulle skryf oor die daeing van die boek
Handdinge “Since, as we shdl see, Luk€s view of the church and its faith shows
movement toward the inditutiondism and theology characteridic of the middle period
of early Chridtianity...”

4.6.3 Die"oudstes’ in Handelinge
Volgens Campbel (1984:159) gebruik Lukas die woord “oudse’ in drie verskillende
kontekste. Die earse konteks waarin Lukas van die “oudstes’ (preshbuteroi) pragt,
daar waar gdddike hulp aen die oudelinge in die gemeente in Jerusdem gestuur is
(11:30), word die oudstes degs genoem sonder dat hulle verder beskryf word, omdat
Lukas aanvaar dat die leser reeds weet wat bedod word met “oudste’. Die tweede
konteks waarbinne Lukas praat van “oudses’, is met verwysng na die gpogtekonvent
in Handdlinge 15. Hier word die oudstes ssam met die gpodels genoem en
funksoneer hulle ook ssam met die apogtes, terwyl hulle steeds ‘n groep op hulle eie
is. Die beduite tydens hierdie konvent kon nie geneem word sonder die toestemming
van die presbuteroi nie (Pdsr 1990:12). In Handdinge 16:4 word die beduite van
die konvent genoem en die presbuteroi ook genoem ssam met die gposteds. Derdens
word hulle genoem in Handdinge 21:18 waar hulle vir Paulus ontvang in Jerusdem.

Die vroegde leiers van die kerk was die gpogels, na wie Lukas in Handdinge ook
vewys as die Twadf. In Handdinge ontwikkd die oudde vanuit die verdaan van
hulle pligte in die snagoge, en is dit ook hulle wa laer die Twadf moes opvolg.

31



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Verder het die oudde die gpogdds ook gehdp met die verkondiging van die evangdie
en met adminidratiewe teke in die kerk. Steeds het oudgtes nie gefunksoneer in die
hoedanigheid van ‘n amp nie Campbdl (1994:160) verwoord dit soos volg: “In short
‘the dders is not so much a defined office or rank, but more a way of referring quite
generdly to those who held office or possessed rank and to whom respect was due on
account of their seniority.”

Met dles wat tot dusver gesf is oor die “oudstes’ in Handdinge, is dit bdangrik
om ragk te den da hierdie term ook op twee verskillende maniere gebruik word, as
gevolg van Lukas s onderskeiding van die twee organisatoriese viakke van die kerk.
Om hierdie rede verwys dit ook na twee verskillende gedagtes agter die woord
“oudge’. Die rede is omdat die verwysings na hierdie terme op diesdfde twee viakke
|é as waarop Lukas die inrigting van die kerk onderskel, neamlik katt oikon en katf
ekklhsian. Wanner daar in Handdinge na oudse verwys word, kan dit dus van
togpasing wees op beide hierdie viskke van kerklike inrigting, mear oorwegend dui
dit op die kek ingeig as katt ekklhsian (Campbdl 1994:243). Oor hierdie
onderskeid maek Campbdl (1994:173) die volgende gdling: “As Luke's dory moves
beyond Jarusdem, the same patern is occasondly visble The plurd leadership of
the church a Antioch is best explaned by the likdihood thet the church there
condsted of a number of congregations meeting katt oikon, whose leaders acted
together katk ekklhsian.”

Omdat Lukas reeds twee vlakke van kerklike organisase onderskel, soos hierbo
genoem, moet die term “oudste’ dus ook op twee verskillende maniere verstaan word.
Wanneer dit verwys na die viak kati oikon, moet dit soos volg versaan word: ‘n
Grogpie gdowiges kom in iemand se huis byeen om te aanbid, of wat in vandag s
terme beskryf kan word as ‘n erediens. Ogek (2005:363) sd dat nie net mans nig,
maaer ook vrouens familiehoofde kon wees “Women extend benefection to individud
leeders like Paul and Ignatius, and they open their houses for Chrigian gatherings’
(Odek 2005:363). Die persoon wa sy of haar huis tot beskikking sd vir die
gdeentheid, neem die leding. Die leding vir hierdie byeenkoms is bloot aan die
betrokke persoon toeges?, omdat hy of sy die familiehoof was en dit in sy of hear
huis is wat hierdie byeenkoms plaasgevind het. Ook die tad wat Lukas gebruik
wanneer hy die kerk beskryf, is ‘n aanduiding dat hy dearmee nie “ampte’ in die kerk
van sy tyd wil beskryf nie. Dit gaan vir hom eerder oor die opdrag aan hulle wat reeds
“oudges’ in hulle betrokke gemeenskap gehad het.
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Die vedaan van “oudd€’ soos dit funksoneer in die huiskerke, waar die
familiehoof tydens hierdie byeenkoms die leiding neem, kan nie pardld gesd word
aan die verwydng na die funksonering van die “oudste’ tydens ‘n byeenkoms in die
gnagoge nie Lukas gebruik die begrip “oudde’ in Handdinge om die lyn van
ontwikkding van hierdie begrip te begrond in die gebruk van die Essense
gemeenskgp. Campbdl (1994:242) tref ook hierdie onderskeid: “We may think thet it
is this (admittedly conjecturd) figure who stands between the Essene mebagger and
the episkopoi of Philippians 1:1 to form a dngle and unbroken line of devedopment
grounded in the household metrix of the congregation.”

Volgens Pdser (1990:5) behoort die digkenamp van vandag nie teruggevoer te
word na die sewe digkens waarvan ons in Handdinge lees nie Die indruk wat in
Handdinge geskep word dat die sewe diskens ondergeskik was aan die twadf
googels kan nie higories korrek wees nie (Schweitzer 1959a:42). Net soos met die
“oudges’, was die aanddling van die sewe diakens eerder ‘n erkenning van hulle
“charismatiese bevoegdhede’, as wat hulle aangestd is in ‘n amp. Dunn (1981:107)
bevedig dit wanneer hy s& “Ther dection was much more a recognition of a
charigmatic authority areedy in evidence than an inditution to an office”

Die gdling kan dus gemask word det daar by die kerk van Handdinge reeds iets
van ‘n inditusondisering ggbaar is Of dit ‘n vroed-kaolissme is soos wat
Ké&semann (1960:214-223) en Luz (1974:99) reken in die Pestorde Briewe te bespeur
is, kan ook moontlik wees. Hierdie gdling van K&semann en Luz < laer
breedvoerig bespresk word wanneer die bedieninge, soos gevind in die Pedorde
Briewe, onder bespreking kom.

Die gedagte da ons in Handdinge reeds te make het met ‘n kerkbeskouing wet ‘n
inditusonde karakter toon, maek da die daeing van die boek Handdinge, daddik
ook ded word van hierdie gedagte Die rede is omda die gedagte aan ‘n
geinditusondiseerde kerk eers aan die e@nde van die eerse eeu begin posvat het, soos
wat duiddik blyk uit die Pastorde Briewe. Die gedagte is dus dat daar ‘n ooreenkoms
bestaan tussen die kerkbegrip van die Pastorde Briewe en dié van Handelinge.

Die outeur van Handdinge het die organisatoriese Stuase van sy kerk van die dag
teruggevoer na die vroegge tye van die kerk (Pdser 1990:12). ‘n Aanduiding hiervan
is dat presbuteros en episkopos as snonieme gebruik word in Handdinge 20:17 en
18. Volgens Bornkamm (sa99) is dit duiddik akomgtig van ‘n Joods-Helenistiese
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tradise. Dit is egter ook iets wat kenmerkend was in die tyd van die Pastorde Briewe
aan die einde van die eerste ecul.

Op grond van hiedie geuienis kan die argument dat Handdinge ‘n geidediseerde
bedd van die kerk voorhou, en nie ‘n higories korrekte weergawe van eksskte feite
nie, ook gestaaf word. Hemer (1989:366-376) noem da daar in die afgdope honderd
jaar meer as vyftig moontlike ontstaanstye gegee is vir Handelinge. Hierdie datums
ded hy in drie groepe, te wete die argument vir ‘n datum voor 70; ‘n datum kort voor
en na80; ‘n datum aan die einde van die eerste eeu of dalk later.

Campbdl gd (1994:145) dat die datering van Handelinge baie later moet wees as
rondom 50-60 nC. As rede voer hy aan da Lukas dilgebly het oor die vd ven
Jerusdlem en dit nie vir sy lesers vertd het nie. Daarom is dit bae moeilik om op
grond ven sy gilswvye hieroor te $2 dat dit nie gebeur het nie.

Myns ingens is die datering van Handelinge ved later as 50 of 60 nC. Omdat die
geinditusondiseerde karakter van die kerk reeds hier ggbaar begin word, is dit in my
opinie ondenkbaar dat Handdinge in die vyftiger of sedtiger jare geskryf sou wees.
Indien Handdinge wd in hierdie tyd geskryf is sou dit beteken dat dear in die vroeé
Chrigelike literatuur tussen die ontstaan van Handdinge tot en met die laaste dekade
van die ease eau niks gekryf is oor ‘n rewolusonére ontwikkeing soos
geinditusondiseerdheid nie. Vir tussen dertig en veatig jaar is daar dus geswyg oor
‘n verskynsd soos hierdie, wat ondenkbeer is.

Op grond van bogenoemde argument, beskryf Handdinge in die laaste paar jaar
van die erse eeu, hoe die kerk gelyk het kort nadat die Evangdlie van Lukas geskryf
is. Lukas wil dus nie higoriese feite weergee nie, maar ‘n bedd van hoe die kerk
verondersd is om te lyk. Handelinge gee dus ‘n terugskouende bedd van die vroed
kerk. Dit het ook duiddik geword in die bespreking van die sawe digkens in die eerste
gemeente waarna Handelinge verwys.

4.7  Bedieningeby Paulus

Ten ende ‘n Pauliniese “ampsbegrip” te formuleer, is dit van bdang om eas die
kerkbegrip soos dit voorkom in die Palliniese briewe te verdiskonteer. Hierby duit
Pelser (1990:8) ook aan wanneer hy & “Dat Paulus se verstaan van die wese en
funkse van die bedieninge van sentrde betekenis is vir enige ondersoek van
bedieninge in die Nuwe Testament, het geen bewysvoering nodig nie” Verder kan
ook ge® word da Paulus s ée veasaan van die Chrisusgebeure, sy ee unieke
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roegpingsbewussyn as gpode, sy verdaan van wat die kerk is en ook sy verstaan van
die Gess = rad in die kek, die gronddag vorm vir sy verdaan van die bediening in
die kerk.

4.7.1 Kerkbegrip by Paulus
Paulus se kerkbegrip sentreer rondom twee gedagtes (Pelser 1995:647). Die earste
gedagte is dat die kerk ‘n saamwees is van mense wat onderling aan mekaar verbonde
is. Hierdie ondelinge verbondenheid is begrond in die mense = verbondenhed in
Christus. Hierdie gedagte van ‘n ssamwees en onderlinge verbondenheid wat begrond
is in die mense s vebondenhed aan Chrisus kan ssamgevat word in die “in-
Chrigus’ gedagte wat baie prominent is dwarsdeur die Pauliniese teologie. Paulus
vewoord hierdie prominerte gedagte in sy teologie met die en Cristw formule wat
eg-Paullinies is en, en wat nie minder nie as tagtig kear voorkom in die outentieke
briewe van Paulus. Dit sped ‘n sentrde rol in die denke van Paulus, en vorm ook die
gonddag vir sy denke oor de kerk. Volgens Van Aade (2004a79) het hierdie
formule nie ords diesdfde betekenis nie, maar is een betekenis daarven bae
prominent, en dit is dat die gdowige op een of ander besondere manier aan Christus
verbind is Een van Paulus se vewysngs hierna is in Romene 6 waar hy < dat die
gelowige in Chrisus se dood gedoop is. Aangesen die gdowige op grond daarvan
met Hom een geword het, sd die gdowige sekerlik ook met Hom een wees in sy
opsanding. Dit dles kan gebeur omdat die gdowiges ssam md Chridus gekruidg is,
en daarom verlos is van ‘n sondige bestaan. Daarom kan dmd wat “in Chridus’ is,
ook ded aan die hearlikhed van sy opstanding en die lewe daarna, en 1€ daar vir hulle
dus ‘n healike hoop oor die toekoms. Dit is hierdie gemeenskaplikheid van wat hulle
dedl, wat hulle aan mekaar verbind dat hulle saam verbonde kan wees aan Chrigtus.

Alhoewd hierdie verskynsd van saamwees van mense en hulle ondelinge
verbondenheld aan mekaar, gegrond is in hulle verbondenheid aan Chrisus, ward dit
in stand gehou deur die werking van die Helige Gees Omdat die kerk deur die Gees
beheer en deurdrenk is, is dit daarom ook ‘n charigndies toegeruse gemeenskap
(Pelser 1995:647).

Volgens Paulus s versaan van die kerk, kan die kerk net bestaen as die Helige
Gees die saamwees van mense “in Chrigus’ in sand hou, en dit doen deur aan
vaskillende mense verskillende gawes te gee. Die kek kan dan volgens Paulus ook
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nie bestaan sonder die gawes van die Gees nie, en daarom ook nie die “ampte’ in die
kerk nie. Die hele sask rondom gawes en ampte sd later breedvoerig bespreek word.

Die tweede gedagte in die kerkbegrip van Paulus, het te make met die Godsvolk
& ded van die nagedag van Abraham. Hy noem die Godsvolk die nagedag van
Abraham, omdat dit deur hiedie lyn is wa de Kkontinuitdt van God s
verlossngshendding en helshandding loop. Oor die gedagte aan die Godsvolk wat
die nagedag van Abraham is, maak Paulus ‘n baie sterk saak uit in Gaasiérs 3.

In die Pauliniese gemeentes, was daar ‘n groep wat Judaiserend opgetree het. Dit
beteken dat hulle die gemeentes op 0 'n manier probeer beinvioed het, dat gelowiges
moet glo niemand kan ded van die Godsvolk wees as hulle nie van Joodse afkoms is
en die Joodse gebruike s00s byvoorbedd die beswydenis en ook ander Joodse
voorskrifte, handhaef nie Paulus mask ‘n groot ssek rekende die nagedag van
Abraham uit. Hy gebruik vir Abraham as voorbedd, klaarblyklik omdat Abraham as
aatsvader en gdoofshdd groot aanden gehad het onder die Jode. Paulus gd dit dan
vir hulle bae duiddik det jy ded word ven die geetdike nagedag van Abraham,
wanneer jy in die nakomding van Abraham, Jesus Chridus, glo en met Hom verenig
is deur die doop. Hulle wat deur gdoof in Jesus Chridus en nie deur
wetsonderhouding nie, kinders van God wil wees, hille is ded van die Godsvolk en
daarom ook ded van die geestelike nagedag van Abraham.

Dit is degs wanneer Paulus oor die kerk praet in teengdling tot die ongdowige
Isadl, dat hy daarna verwys as “ Godsvolk”. Met die gebruik van hierdie terme gaan
dit vir Paulus oor die kerk wat bestaan uit Jode en nie-Jode.

4.7.2 Diekerk asliggaam van Christus
Die kerk as liggaam van Chridus is sskerlik die bekendde bedd van die kek in die

Nuwe Testament. Dit kan met reg ook Paulus s klasseke modd van die kerk genoem
word. Oor die hekoms van hierdie metafoor is daar nie duiddikhed nie. Dit is nie
bekend nie, en sd hed moontlik ook nooit bekend wees waar Paulus hierdie gedagte
vandaan gekry het om die kerk te beskryf as die liggaam van Chridus nie. Dit is egter
ook nie onmoontlik dat Paulus sdf hierdie metafoor uitgedink het om sy kerkbegrip
daarin vas te vang nie (Yorke 1991:123). Alhoewd hierdie die bekendste bedd is van
die kerk in die Nuwe Testament, is dit baie belangrik om daarteen te wask dat dit nie
geisoleer word van ander metafore wet in die Nuwe Testament gebruik word om iets

van die kerk te 2 nie. Y orke (1991:123) verwys soos volg hierna
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Clowney, for example, has put his finger on the abiding problem caused by our
ova-devating of the any ecdesologicd metaphor a the expense of others in
the N.T. as a whole. In his words “So long as one metgphor is isolated and
mede a modd, men [dc] ae free to talor the church to their erors and
prgudices” One inference that can and should be drawn from our study is that

ovadl, swma isno dosa to the divine than the others.

Wanneer hierdie metafoor gebruik word om iets ven die kerk te verwoord, moet 'n
mens jousdf bae goed daarvan vergewis of hierde metafoor wil 2 die kerk is die
liggaam van Chrisus, en of Paulus daarmee die kerk vergelyk met 'n organisme,
neamlik die mendike liggeam. Met hierdie voorgdling wil Paulus nie igs van die
aad of wee van die kerk <& nie, maar gebruik hy dit dlean in die parandtiese Sn van
die woord.

Oor die jae is daar verskillende interpretasies en verduiddikings vir die herkoms
van hierdie metafoor gegee. Redes wat d aangevoer is ter verduiddiking, is die
ooreenkoms wat dit toon met die gnodiese denke van die tyd. Die gnodiese
beskouing wat moontlik die beskouing ven die kek as liggaam ven Chrisus kon
beinvioed, het gdeer dat die 9 van die mens ingekerker was in die liggaam. Al
manier waarop die mens verlos kon word van sy liggaam, is wanneer die “hoof” van
die “oermensverlosser” die dele wat ingekerker was in die liggaam, sou verlos, en dan
met homsdlf verenig en versoen. Dit is hed moontlik in ooreenkoms met die gnodtiese
denke dat Paulus en die skrywer van Kolossense hierdeur wou <2 dat Christus as
“oermensverlosser” die gelowige in Homsef opneem en 0 'n reuse geddte vorm.
Ander redes wat aangevoer is, is dat die kerk 'n misiese eenheid met Chrigtus vorm,
en ook dat die kerk aan Christus behoort.

Oor die gedagte dat die kerk as liggaam van Chridus, beteken dat die kerk fises
aan Chrigus verbind is, sem Yorke (1991) nie mee saam nie. Verder s hy dat nie
die liggaam van Chrigus nie, maar die mendike liggeam, deur Paulus gebruik word

as'n tertium comparationis (Y orke 1991:124):

In the Pauline corpus, the human swma, and not Chrigt's persond swma, is used
consdgently as the tertium comparationis for the church as swma ad ay
“solution”  which suggests a mydicd or metgphorica  relationship  between
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Chrig’s persond swma and the church as swma or by extenson, any “solution”
which implies a physologicd understanding of kefalh in rdaion to Chrig and
the church, his swma will not do.

Wat duiddik is is da Paulus in ag geneem da hy die liggaambedd paraneties
gebruik, hiermee meer wil <2 as net dat die kerk aan Christus behoort. Die gelowige
word deur die doop lid van hierdie liggeam. Dit beteken dat die kerk dtyd voor die
gdowige daar was, en dtyd voor hulle daar sd wees. Dit is nie die somtotad van die
lede wat die lerk kondtitueer nie, maar dat hulle dma eerder daarin opgeneem word
(Van Aarde 2004a:95-97).

Die kerk as liggaam van Chrigus vorm volgens K&semann (1933:170-171) nie die
sentrum van die Pauliniese gedagte van kerk-wees nie. Dit dien degs as ‘n  hulplyn,
om igs te £ van de veskedenhed en eenhed van die kek omdat de
organismegedegte  van  kerk-wees nie rym met  die Pauliniee  antropologie,
skramentsteologie en Chrigologie nie. Késeman (1933:170-171) vewys soos volg
hiernac “Nun ergibt sch, dab | Kor 12:14-21, von fast der gesamten theologischen
Interpretation as Zentrum der paulinischen Vorgdlung vom Chrisudiebe angesehen,
in Wirklichket nur ene Hilfdine is” Hieby duit Ketdge (1997:3) ook an
wanneer hy £ da die bedieninge en gawes wat Paulus in 1 Korintiérs 12:28 noem,
moet ssamwerk teen die agtergrond van die liggaam met baie lede.

In die volgende gededte wat handd oor charisma en amp by Pauus s dit
duiddik word hoe bdangrik die liggeammetafoor is ten ende iets te kan formuleer
oor die bedieninge oftewe ampsbeskouing by Paulus.

4.7.3 Charismaof amp

Dat Paulus die bedieninge in sy gemeentes as charismaties geklassfiseer het, is bae
duiddik. Daarom is dit van bdang om te verdaan dat Paulus nie charisma en “amp’
teenoor mekaar gestel het nie. Ook het die een die ander nie uitgeduit nie. Die vraag
wat beantwoord moet word, is in hoe 'n mate Paulus die charisma en die “amp’ aan
mekaar geskake het, en watter gesag hy aan elkeen toegeken het. Met ander woorde,
het die anp in die verlengduk van charismata gelé of was dit eerder andersom? Die
ander vraag wat beantwoord moet word, is wat Paulus bedoel wanneer hy pragt van

Spesifieke bedieninge in die gemeente.
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Wanneer Paulus van hierdie spesfieke bedieninge praet, duit dit dmd in de
gemeente in. Elke Chrigen in die gemeente het bepadde charismata ontvang. In
hierdie bedieninge in die gemeente, waar dmd ded het aan die bediening op grond
van die charismata wat hulle van God ontvang het deur die Gees is hulle 'n heilige
prieterdom wat deur die doop met die Gees verenig is. Die “leke’ waaruit die
Pauliniese gemeentes saamgestd is, kan volgens Késemann (1964:248) twededig
beskryf word. Hy beskryf hulle deur hulle priesters en ampsdragrs te noem. Die
beskrywing van priester, dui op die fat da hulle werkiuie is onder leding ven die
Hellige Gees. Die gedagte aan ampsdraer beskryf hy deur te wys op die appd wat op
'n mens gelé word wanneer hy/sy die woord van God hoor. As werktuig van die Gees,
moet dit waartoe God die gemeente deur die Gees oproep, voltrek en uitvoer in hulle
leve ven dke dag (K&emann 1964:248). Die indikatief moet dus oorgaan in die
imperatief.

Interessant dat, dhoewd Paulus nie pertinent sekere bedieninge of charismata
uitsonder bo ander nie, hy tog in 1 Korintiérs 12:28 drie bedieninge in 'n skere
rangorde rangskik, naamlik aposel, profeet en leraar. Nadat hy hierdie drie
bedieninge genoem het, verwys hy na nog bedieninge in die kerk, maar hy doen dit in
0 'n mate dat hy eerder die gawes beskryf, as die persone wat die gawes beoefen.
Paulus |é klem op hierdie gaves omda dit in die gemeente Korinte onmin en
onenigheid veroorsask het (Dunn 1988b:735). In die lys van gawes wa hy noem,
sonder hy geen van die gawes uit en plass hy die gawes ook nie in 'n rangorde nie
Die gawe om ongewone tade en klanke te kon prast en dit te kon uitlé was vir die
Korintiérs van die belangrikste gawes en die gawe wat hulle die graagste beoefen het.
In die lys van gawes wat Paulus noem, noem hy hierdie gawe hed laaste. Oor die
gawes wat Paulus opnoem 2 Dunn (1988b:735): “And dearly his lig in | Cor 12:8-10
was drawvn up with a view to the particular Stuaion in Corinth, not as some kind of
universaly gpplicable, far less exhaudtive, ligt of *charisn’.”

Hieruit kan dus die afleding gemask word dat wanneer Paulus die klomp gawes
noem nadat hy van die drie belangrike bedieninge gepraat het, hy nie met die gawes 'n
goesfieke rangorde bedod nie Hy het wel sekere maareds getref om orde in die
gemeente te hadheef. Hierdie madreds is getref sonder om die bedieninge in die
gemeantte te ontneem van hulle nie-hiérargiese en charismatiese karakter. Die vraag
by nog deeds “Waaom sou Paulus juis hiedie drie bedieninge so  pertinent
uitsonder en dit in hierdie gesifieke rangorde plaas?’
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Morris (1985:174-175) g dat hierdie lys van bedieninge en gawes saamgelees
moet word met 1 Korintiérs 12:24 waar Paulus verwys na die liggaam van Chridus.
As rede voer hy aan da mense nie sdf kies watter van hierdie bediening hulle wil
beoefen nie, maar dat God hulle daarin plaes ten einde te verssker dat sy liggaam, die
kerk, se ledemate volledig is en korrek funksoneer. Ook hier moet die liggaambedd
versaan word in die parangtiese Sn van die woord en nie as 'n fisese verbintenis
tussen Chrisdus en sy liggaam, die kerk, nie, soos wet dit ook hierbo beredeneer is
Hieroor &2 Morris (1985:174): “People do not choose to be apostles, prophets, and the
res, but God sets them in the church. First of all...second...third picks aut three
oecidly ggnificant gifts We cannot press the order throughout the lig, though
clearly none of therest isto be ranked with the first three.”

Ook Groshede (1957:335) 9d dat die drie bedieninge wat Paulus hier noem,
gelees moet word teen die agtergrond van die gedagte van die liggaam van Chrigus.
Die drie bedieninge wat Paulus in 1 Korintiérs 12:28 noem, kan begrond word in die
ontwikkding van die kerkbegrip soos gevind in 1 Korintié's, en ook die meanier
waarop “ampte’ gegee is. Daar word drie gadiums gegee van die ontwikkding van
die kerkbegrip by Paulus. Ten eerste was dit die Gees wat die gawes gegee het. Die
tweede dadium wes dat die kerk afgesen van verskillende gawes ook verskillende
lede het. Die derde stadium is wat ons vind in hierdie gededte van 1 Korintiérs waar
Paulus wys op verskillende “ampte’ en “gawes’ wat God aan die kerk gegee het om
daardeur diekerk telel en teregeer.

Met bogenoemde kerkbegrip in gedagte, wil Paulus vir die gemeente leer dat die
goreek in tde nie die enigde gawe of die bdangrikse gawe is nie. Hy doen dit deur in
die erste plek weer die liggaambedd te gebruik en daardeur te € dat die betekenis
daarvan wyer drek as net die gemeente in Korinte. Die gebruik van ekklhsia in 1
Korintiérs 12:28, wanneer die verskillende bedieninge en gawes genoem word, dui op
wat Grosheide (1957:336) noem, 'n ecclesia universalis.

Hy verduiddik dan die drie bedieninge wat genoem word, ekeen afsonderlik. Van
die apostels £ hy dat hulle deur Christus sdf geroep is om getuies in die kerk te wees
in die nuwe bedding, die tyd na Chrigus s hemdvaat, en om die kerk ook in hierdie
bedeling te grondves. Na die gpogels volg die profete. Hulle tree net soos die gpostes
op in die eage periode van die Nuwe Testamentiese kerk. In die leermeesters wat
derdens genoem word, is die earste werklike uitviogisd van dit wat 'n amp genoem

kan word. Dit is hulle wa vroe&r die openbaring ontvang het en nou op grond ven die
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openbaring wat hulle ontvang het, onderrig gee en preek. Die moontlikheid bestaan
verder dat die anp van leermeester net in die gemeente van Korinte gefunksioneer
het, en nie universed deur die Pauliniese kerk nie. Daar word verder ook beweer dat
hierdie “amp’ in die vealengduk van 'n besondere charisma gdé het (Grosheide
1957:335-337). Oor die verhouding tussen “amp’ en charisma mask Grosheide
(1957:337-338) 0ok die volgende opmerking:

We kunnen het ook z6 zeggen: Apodden en profeen waren zeer zeker ook
charigmatisch begaafden. Maar bij zulke mensen kwam niet zozeer het
charisma, maar eerder het ambtelijke na voren. Deurdat de apostel deur aan het
charismatisch karakter dezer ambsdragers herinnert, want hij stelt hen met de
bezitters der charigmata op €één lijn, in verband met het onderwerp, da hij tans
begoreekt, zien de Korintié's nog weer beter de verscheidenhed van de gaven
des Geestes.

Uit die uiteensttting wat Grosheide gee oor die drie bedieninge in 1 Korintiérs
12:28, ken die dleiding dus gemaek word dat hierdie drie bedieninge tydgebonde is
en da ekeen van hulle ‘n plek in die kerk gekry het na aanleiding van die verloop van
die ontwikkding ven die kek. Hieroor dem Morris (1985:174175) en Cdlins
(1999:470) gem ssam me Grosheide en £ Callins (1999:470) dat dit die enigde keer
isdet charismata in 'n definitiewe volgorde geplaas word.

Die gevolgtrekking kan dus gemask word dat volgens Grosheide (1957:335-338)
die gpogds in die exrde periode na die hemdvaat van Jesus gefunksoneer het,
daarna die profete en daarna het leermeesters op die voorgrond getree. Alhoewd
Grosheide hier groot klem |é op die bedieninge sdf, naamlik gpogd, profest en
leermeester, verskil Morris (1980:175) dearven in die Sn da hy £ Paulus nie klem |é
op die bedieninge sdf nie, maar eerder op charismata wa aan verskillende mense
gegeeis.

Hahn (1979:436) meaek die gdling da die drie bedieninge wat in 1 Korintiérs
12:28 ter gorake is, vir Paulus die belangrikse was en dat dit ast ware as “ampte’
bekou kan word: “Wovon Paulus dagegen nicht spricht, i die heute
vielbeschworene “Gleicheit” der Charismen” Met dit wat Hahn noem in ag geneem,
is dit bdangik om ook te gaen kyk na Romene 12:6-8. In hierdie gededte noem
Paulus ook spesifiek gawes wat God aan mense gee.
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Dit sd die moete loon om te kyk na 'n opmerking wat Karl Barth (1968:445)
maek oor dit wat hy versaan het onder Paulus se bedoding met “gawes’. Alle gawes
kom van God af. Wanneer God hierdie gawes aan mense gee, versteur God as't ware
die mendike gang van die lewe. Uit dit wat Barth 'n “vergeuring” noem, kan verstaan
word dat wanneer God hierdie gawe aan jou gee en jy dit ontdek, dit onmidddlik 'n
verantwoorddikheid op jou plaas om hierdie gawe te gebruik in diens van God, in
diens ven die gemeente en ook tot voorded en uitbou van God se koninkryk hier op
aade Hierdie gdling laat die gedagtegang ook onwillekeurig gaen na die gelykenis
wat Jesus in Matteus 25:14-30 verte het van die muntstukke.

Vir solank as wa die mensdom bestaan, sd ons die genade van God ontvang in
gawes wat God deur die Gees aan ons gee Paulus meen da 'n mens hierdie
verantwoorddikheld bessf en die gawes van God uitlesf wanneer mense hullesdf
diendbaar maak in die kerk. Die diensverk wat in die kerk verrig word op grond van
hierdie gawes, is dit wat Paulus noem in Romene 126-8 en 1 Korintiérs 12:28,
waarna vroe&r ook verwys is. Die belangrikheid van dienswverk |€é volgens Barth in die
feit da God daardeur geder word. Hier kan ook bygevoeg word dat die erkenning van
die best van hierdie gawe en ook die roem daarvoor aan God toekom. Daarom kan
hierdie diensverk wat geddte vind in verskeie bedieninge van die kerk, ook in geen
ander gees geskied as dankbaarheid teenoor God wat a hierdie gawes gee nie,

Bath (1968.447) magk nog 'n interessante opmerking wanneer dit gaan oor die
diens wat gdewer word in terme van Romene 12:7. Hy vergeyk hierdie opdrag tot
diensverk met die gdykenis van die bamhatige Samaritaen. Hy <& dat diens nie
beteken om net by dié wat gevd het, verby te gaan en kennis te neem daarvan soos
wat die priester en Leviet gedoen het nie. Diens beteken aksie. Vir die priester het die
vraag na wie sy haede is geen betekenis gehad nie omdat kennis oor God vir hom die
belangrikde was om te hé “Service is the active dght of that which Priests and
Levites refuse to see. ‘Practicd’ is that which thrusts men back on ‘theory’ and makes
them ‘seg the greater tribulation and their great hopes’ (Bath, soos vertad deur
Hoskyns 1968:447). Diens gaan dus nie net oor kennis van God en God se Woord nig
maar ook en verd daaroor dat hierdie dienswerk gekonkretiseer word en sgbaar word
in die lewe van die kerk en dke gdowige. Wanneer hierdie diensverk nie sgbaar
word nie, hou die mens wat die charisma van God ontvang het, dit vir hom of
haarsdf. Die uitogfening van dienswerk is dus 'n ketting met verskeie skekels. Die
eade skakd is die charismata wa van God ontvang is. Die tweede skeke is dat die
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rogpstem van God wat gehoor word in hierdie charismata wat God gee. Die derde
Kkekd is die antwoord daarop wa geddte vind in die praktiese uitvoering van hierdie
dienswerk.

Peser (1990:9) voer egter aan dat bogenoemde argument dat die bedieninge in 1
Korintiérs 12:28 op ampte dui, nie water hou nie Sy argument baseer hy juis op
Romeine 126-8 waar pesfieke bedieninge ook genoem word. In die Romene-teks
word hierdie bedieninge in 'n ander volgorde genoem en word van dit wa in die
Korintiérsteks genoem word, weggelaat. Apodolaat word weggelaat en diakonia
word voor didaskalia gestel. Volgens Pelser het daar dus in die Pauliniese gemeentes
nie ampte bestaan nie.

Oor die gawes wat in Korinte 'n probleem veroorsaek het, 2 Paulus in Romeine
126-8 niks Die feat da Paulus oor hierdie besondere gawes niks £ in die
Romeinebrief nie, beteken dat Paulus hed moontlik nie van soortgelyke probleme in
die gemeente in Rome bewus was nie. Wanneer hy die gawes in die Romeinebrief
noem, is dit nie as waarskuwing teen 'n gees van oorentoesasme 00s in 1 Korintiérs
nie. Hierdie oorentoesasme gee Késmann aan as rede vir die onseddikhed en
probleme wat daar in die gemeente van Korinte bestaan het. Die Korintiérs het hulle
nuwe dtuase met oved entoesasme aanvaar, dat hulle gedink het hulle het areeds
ded aan die hemese lewe, en dat hulle desarom maar aan die dinge van die wérdd net
soved ded kan hé, en dit nie sask magk nie (Van Aarde 2004a.82).

Alhoewe hy in Romeine 12:3 tog 'n waarskuwing rig, is dit onder andere ook teen
'n gees van entoesasme, maar nie teen dit aleen nie Hy waarsku @k verd dat die
gemeente in Rome daarteen moet wask dat hulle nie die kerk as liggaam van Christus
sd skade aandoen nie.

Twee ske wat bae beangrik is wanneer die debat oor “ampte’ in die Pauliniese
gemeentes gevoer word, verd met verwysng na 1 Korintiérs 12:28 en Romeine 12:6-
8, is eardens dat ons in die teks van 1 Korintiérs te doen het met drie spesfieke
bedieninge, maar ook met verskeie dienste, oftewel gawes wat genoem word. In die
gedagtegang van Paulus is hierdie gawes niks anders as gawes van die Gess nie, met
ander woorde die charismata waain hy die bedieninge in die gemeente begrond.
Tweedens is dit van uiterse bedang om die bedieninge wat in 1 Korintiérs genoem
word en dié wat in Romene genoem word, ekeen teen hulle ele unieke agtergrond en
“gemeentdike omstandighede’ te Sen.
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Afgesen van die twee tekse wat hierbo bespreek is, s dit lonend wees om nog
een of twee ander Pauliniese tekste onder oog te neem ten einde 'n gevolgtrekking te
maak oor hoe die “ampte’ by Paulus gefunksioneer het.

Ter motivering dat daar in die Pauliniese gemeentes wel ampte bestaan het, wys
Fung (1980:200) op twee ander Pauliniee tekse te wete Gdasés 66 en 1
Tesdonisene 512 Om hiedie ddling van hom te begrond vewys hy na
Handdinge 14:23 wa handd oor die aangtd van oudstes deur Paulus en Barnabas op
hulle eerste sendingreis. Daar is nie sskerheld oor wat hierdie verwysng na “oudgse’,
beteken nie. Was dit ouddes, soos aangestdl deur die Joodse sinagoge, of het dit
gegaen oor die raad van oudges in die NuweTedamentiese sn van die woord
(gerousia)?

Oor die drie bedieninge wat Paulus uitsonder, mask Campbdl (1994:237) die
opmerking dat Pauliniese toesghouers of diakens, 6f vermeng &f verenig met Joods-
Chrigelike oudstes, en so 'n drievoudige bedieningstruktuur tot stand bring.

Schweitzer (19590:215-217) voer aan da dit by Paulus Sgbaar is dat diens en
charisma, wesenlik as 'n gebeurtenis verstaan moet word. Dit wat Paulus in Romeine
12:4 *werksaamheid” noem, noem hy in Romeine 6 charisma.

Oor die gebruik van charisma in Romene 6, sd Dunn (1988b: 349) da dit
vergeyk en verstaan moet word teen die agtergrond van Romeine 1:11 waar Paulus $£
dat hy 'n geestelike gawe wil oordra. Dus moet die charisma waarvan sprake is in
Romene 6:23, ook dui op die geetdike gawe Ten opsgte van Dunn e argument oor
die verband tussen die charisma in Romeine 1:11 en Romeine 6:23, kan die &fleiding
dus gemask word dat die charisma vir Paulus soved gewig gedra het dat hy sdfs die
oorgaan van die dood na die ewige lewe, daarmee vergeyk. Synde Paulus hierdie
klem plaas op die betekenis van charisma, gee dit soved meer betekenis daaraan dat
Paulus die bedieninge in sy gemeentesin die verlengsiuk plaas van die charisma.

Daar bestaan dus geen twyfel daaroor dat Paulus die charisma Sen as dit waarin
enige diens in die kerk begrond moet wees nie. Dienswerk word dus begrond in die
feit dat God Hom oor mense ontferm en bepaalde gawes aan mense gee ten einde God
s orde in die kerk te handhaaf en ook daardeur die kerk telel en te regeer.

Schweitzer stdl verder dat die begrip “dienst€’ by Paulus, maar ook die Pauliniese
korrdase tussen charisma, werking en werksaamheid, deerop dui dat hierdie dienste
oorgaan tot iets konkregt en digbaar van wa in die kerk gebeur. Die aanhoudende
duur ven hierdie diende is die wonder van God se genade, dit wat immers die

44



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

herhadlde gebeurtenis word. Paulus wys daarop dat dle dienge 'n daad van God sdf
is, maar ook wys hy vera daarop da dienste hoort tot die wese van dit wet ons in die
Nuwe Testament oor “dienswerk” lees. Die wesenlike van diendewering is dat 'n
onbekwame mens deur God tot hierdie diens geroep word, die genade ontvang om dit
tot uitvoer te kan bring, en die bessf dat die krag om dit te doen, nie van die mens Hf
kom nie, maar dat ook dit ded is van die wonder van God se genade.

Ons kan aanvaar dat d die bedieninge waarna Paulus verwys het, op een of ander
wyse dui op die uitogfening van dienswerk in die kerk, maar ook op die regering van
die kerk Die presese vorm wat dit aangeneem het, is nie vir ons duiddik nie.

4.7.4 Diakonia, charismaen amp

Daar kan verder lig gewerp word op die verhouding tussen charisma en amp by
Paulus, wanneer duiddikheid verkry word oor sy versaan van diakonia, en hoe hy
hierdie begrip inkleur. Deur die vrae te antwoord of diakonia in die verlengsuk 1€ van
die charismata, en of die bediening in die kek kan voortgean sonder diakonia, d
help om iets van Paulus se “ampsbegrip’ te verstaan. Dit sd ook hep om te weet of
daar in die Pauliniese gemeentes werklik iets soos ampte bestaan het d dan nie,

Diakonia is volgens Schdke (1968:228229) in die Nuwe Testament die
dlesomvattende en wesenlike begrip vir die “amp”’. Hierdie amp het die opdrag om te
bestuur asook die bevoegdheid om te rig en te draf. Paulus se gebruik van die term
diakonia, is van bdang om te verdaan hoe hy gedink het oor die bedieninge in die
kerk. Sy gebruik ven hierdie terme sou ook dui op Sy verstaan dat charisma as 'n
oorkoepelende term gebruik word vir die diakonia in die sy gemeentes. Dit sou verder
beteken dat indien die begrip diakonia kon wegvd, dit nie 'n groot invioed sou hé op
dit wat Paulus wil 82 wat die dod van die bedieninge is nie Al sou diakonia ophou
om te bestaan, beteken dit nie dat charisma daamee ssam verdwyn nie. Die
charismata in die kek is dus nie ven die diakonia afhanklik vir voortbestaan nie.
Omdat dle bedieninge in die kek gegrond is in die charismata, sd die bediening
seeds voortbestaan. Diens word nie in die kerk gdewer op grond van diakonia wat
bestaan nie, maar op grond van charismata wat aan lidmate van die kerk gegee word.
Daar moet egter steeds gewaak word teen die feit dat die bedoding van die diakonia
nie daaronder sd ly, indien bogenoemde gdling gemask word da die bedieninge in
diekerk niegegrondisin diakonia nie maar in die charisma.
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Oor Paulus s verstaan en gebruik van die teem diakonia £ Hahn (1979:427) dat
die begrip diakonia in die Nuwe Testament nérens iets te make het met die amp nie.
Dat dear wel 'n sterk band bestaan tussen charisma en diakonia is nie te betwyfd nie.
Dit verwoord Hahn (1979:427) soosvolg:

Es kann dalber hinaus ene spezidlen “Diens” bezeichnen so dab mit
diakonia eine Gnadengabe neben anderen charakterisert wird.
Scheidet diakonia ds Ubergeordneter Begriff wetgehend aus, dann bleibt  zu
Uberlegen, ob nicht der carisma-Begriff hierfir sehr vid besser geeignet .
Zwa kommt er in diesem Sinn rur relativ seten im Neuen Testament vor. Aber
der Inention des Paulus nach nimt er tatsichlich diese Stelle ein.

Diakonia is niks anders as diens nie, en daarom op sigself ook niks anders as 'n
genadegawe van God aan lidmate van die kerk nie Paulus gtel dit bae duiddik dat
diakonia onderliggend aen die beyip charisma |& Hiermee kan ook verstaan word
dat d sou die diakonia wegvd, die charismata sa verssker dat die diens in die kerk
deeds sd voortgaan. Hierdie stelling kan ook verder uitgebreé word deur te <2 dat die
diakonia dus ahanklik was van die charismata, en dat die diakonia nie sonder die
charismata bestaan nie. Dit is daarom ook onmoontlik om hierdie sdling om te draai
en die ahanklikheid van charismata te soek in die bestaan van die diakonia. Alles dui
dus daarop dat Paulus hierdie begrip in die vroeg kerk ingevoer het en sdf bepaade
konnotasies daaraan geheg het.

Wat baie bdangrik is om op te let cor Paulus se gebruik van diakonos of diakonia,
is dat hy nie daarmee bedod die versorging van ames, s00s wa ons in die boek
Handdinge aantref of die moderne betekenis wat ons in die kerk vandag daaraan gee
nie. Met hiedie teeme bedod hy doodeenvoudig diendewering in die kerk. Wat
hierdie dienswverk betref, is dit bedangrik om te bedemtoon dat dit dienswverk is wat te
meke het me die evangdie Die diakens waarna Filippense 1.1 verwys, dui
doodgewoon op mense wa met werk in diens van die evangdie besg was. Alhoewd
amvesorging en dearom  barmhartigheidsverk gedoen word op grond ven die
barmhartigheid van God wat God earste bewys het, ook werk in die diens van die
evangdie is is daar tog 'n verskil tussen die versorging van ames op hierdie manier

en diewerk wat met die evangelie te make het waarnain Filippense verwys word.
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Grammédtikad kan die teem episkqgooi~ kai diakonoi~ in Filippense 1:1 op twee
vaskillende maniere verstaan word. Enersyds kan dit verwys na twee groepe,
ouderlinge en diakens, andarsyds kan dit verwys na oudelinge wat ook die werk van
diakens doen. Die manier waarop Paulus oor die episkopoi~ kai diakonoi~ praat,
dui dearop dat hy hulle op hierdie manier onderske van die res van die gemeente
(Hawthorne 1995-1998). Hierdie onderskeid is bae duiddik, omdat Paulus volgens
sy gebruik, in Hlippense 1:1 ears die hde gemeente aangoresk en dan spesfiek die
oudelinge en diakens Alhoewd hierdie benaming wat hier gebruik word, daarop kon
dui dat daar in die Pauliniese gemeentes wel ampte bestaan het, mask Hawthorne
(1995-1998) die ddling dat ons nie hier te doen het met ouderlinge as 'n bepadde
“regeringsgroep” in die kerk en die diskens as hulle assgente nie Hulle was degs
individue wat die opdrag gehad het om diens te lewer in die kerk. “The terms are
plurd: “bishops and descons” This means a leadt, then, that a the time Paul wrote
there was no dngle chief officer (bishop) with his assgant (deacon) a Philippi”
(Hawthorne 1995-1998).

Die begrip diakonos is gebruik deur die Grieke in kontekste binne en buite dié van
godsdiens en kerk. Dit het gedui op mense wat adgemene welsynswerk gedoen het,
maar ook is dit gebruik om ies te & van tempddiens wat verrig is. In die Nuwe
Testament word die titd diakonos verhoog tot 'n absolute titd van diens. Dit het
gebeur as gevolg van dit wat Jesus gdear het. Jesus het met sy ondearig en prediking
'n boodskgp verkondig, wat ook die boodskgp van die evangdie is, waar Hy ingegaan
het teen die wérdd se idees van diendewering. Die fet dat die wéreld neergesen het
op iemand wat diens lewer, draai Jesus om wanneer Hy 2 dat om groot te wees 1€ in
die vamoé of gdeentheid om te kan dien (Makus 10:43). By hierdie gedagte duit
Paulus ook aan wanneer hy € dat die hart van diakonos 1€ in diendewering aan ander.

Soos reeds hierbo ges®, kan die kombinasie van die twee begrippe episkagoi~
kai diakonoi~ dui op een groep dienaars, of op twee verskillende groepe. Hierdie
gdling gaan nie nou weer verduiddik word nie, maar daar gaan eerder gewys word
op wat die implikase sou wees van dkeen van hierdie interpretasies.

Indien ons hierdie formule van Paulus sou verdaan in terme van twee verskillende
groepe, sou dit beteken da  diakonoi sou funksoneer as assgente van die episkopoi.
Die diakonoi sou die armes versorg, maar 0ok na die sekes omsien endie wat in die
tronk is besoek. Dit is dus duiddik dat die pligte van die diakonos meer behels het as

net die maeride versorging van die ames. In die fat dat hulle Sekes en die wat in
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die tronk was, besoek het, maek dit duiddik dat hulle dienswerk eerder daaroor
gegaan het om in diens van die evangdie te saan en dat hulle werk gedoen het wat
met die evangdie te make het, s00s die stdling wat vroegr ook gemask is. Hierdie
diensverk verwys na die lys van gawes wat gegee word in 1 Korintiérs 12:28,
Romene12:7 en 16:1-2

Om na een bediening te verwys met 'n dubbeterm is volgens Hawthorne (1995-
1998) 'n kenmerk van die Pauliniese teologie. Indien hierdie twee terme dus wel as 'n
dubbdterm gelees en versaan word, met ander woorde ouderlinge wat ook die werk
van digkens doen, is Paulus s intense met die gebruik van hierdie dubbeterm om die
bdang van die dienskarakter in die wek van die kek te beklemtoon. In hierdie
vaband kan ook vewys word na Filippense 2511 waar sekelik die grootste
dienskarakter beskryf word, naamlik dié van Jesus <.

Bath (1979:15-16) verduiddik die begrip diakonos in Flippense 1.1 deur te £
dat die dienge wet hulle verig het, duiddik omlyn was Hulle het die episkopoi
bygestaan en ook was hulle verantwoordelik vir die versorging ven die ames. Oor die
episkopos en diakonos in Flippense 1.1 £ hy da dit 'n sruktuur en karakter toon van
die laere keklike ampte, wa 'n vroefre verskynsd voortst. Die feit dat die
meervoudsvorm van diakonos gebruik word in Flippense 1:1, voer Bath as rede aan
dat dit daaroor gaan da die diakonos se diensverk meer behds het as om net die
ames te varsorg. Hulle het volgens hom ook gehdp met die verkondiging, prediking
en ook sending: “Das dles goricht dafir, dab auch in Phil. 1,1 Diakon weniger enen
Armenpfleger ds vidmehr einen Verkiindiger bezeichnet” (Barth 1979:16).

Wanneer Paulus praat van diakonia as die “dienge van die Gees’, is dit volgens
Ketdge (1979:3) 'n manier waarop Paulus iets van die gpostdlamp wil beskryf. Die
term diakonos dui dus op diendewering in die kerk wat die versorging van die ames
induit, en nog baie ander pligte ook het.

4.7.5 Ander bedieninge by Paulus
Paulus gebruik in 1 Korintiérs 12-14 twee ander begrippe, ten ende daarmee ook iets
van die gawe van bediening te verwoord. Hierdie twee begrippe is pneumatika en
charismata.

Wat betref die betekenis van hierdie woorde, 2 Louw en Nida (1988:143, I) oor
die betekenis van pneumatiko', da dit dui op iemand wat God se Gees ontvang het,

maar ook op Geedelike waarhede. pneumatikw', verduiddik Louw en Nida
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(1989:323-324, 1) deur te <€ dat dit dui op die Geestdlike gawes wat mense ontvang
het. Oor die ander woord wat Paulus gebruik in bogenoemde gededte, naamlik
carisma, £ Louw en Nida (1989569570, |) da dit agde is ven die woord
carizomai, wat beteken om in oorvioed te gee Hierdie “geg’” moet versaan word in
teeme van God wat uit genade gee, en nie maar net 'n handelstransskse wat
afgehandd word nie.

Pdser (1990:8) meek die gdling da dear in die Hdlenidiee gebiede in die
beskouing oor pneumatika 'n groot ekdase opgeduit gdé het. 1 Korintiérs 12:1 en
12:4 Kkan lig werp op hierdie sdling. Beide die begrippe pneumatika en carismata
word in hierdie tekste gebruik. Grosheide (1957:317-318) voer aan dat die gebruik
van pneumatika in 12:1 eerder dui op die gaves wa God gee, as op die persone wa
hierdie gawes best. Die woord word in die Pauliniese korpus degs gebruik as
adjektief. Dit beskryf die gawes wat die mens ontvang, op twee maniere. Eerstens dui
dit deerop dat die mense wat aan die Gees behoort, met hierdie term aangedui word,
en tweedens dui dit daarop dat 'n mens ook daardeur nuutgemesk kan word. Tog va
hierdie twee gebruike van die adiektief ook saam in betekenis. Die betekenis waarop
dit dui, is dat 'n mens deur die Gees van God die gawe ontvang om aan God te
behoort, maar tersdfdertyd ook die gawe dat dit die Gees is wat hierdie gawe in stand
hou. Die begrip pneumatika wat hier gebruik word is swaar gelaai met betekenis.
Volgens Groshede (1957:318) dui pneumatika op die besit van sekere gawes.

Oor die gebruik ven charismata in 124, laat Groshede (1957:322) hom soos volg
uit: Die fdt dat die woord hier in die meervoudsvorm gebruik word, dui op die
verskeidenheid gawes wat God aan verskillende mense gee. 'n Tweede opmerking wat
hy maek, is dat die woord hier in die dgemene sin gebruik word en nie nader bepad
word deur enige ander woord of begrip nie Die konteks waarbinne dit gebruik word,
dui dus daarop dat charismata hier beteken: die gawve van profese en die gawe van
oreek in tde. Alhoewe dit verskillende gawes is wat gegee word, 1€ Paulus tog klem
daarop dat dit één Gees is wat dit dles gee. Wat die gawes betref, is dle gawes geyk
en nie eenis beter of bdangriker as'n ander nie.

Die ekdase wa in die Hdlenisiese gebiede opgeduit gelé het in die beskouing
van die pneumatika, soos wa hierbo genoem is, het daatoe gee da Paulus die
pneumatika deur die charismata laet verdring het. Hieroor 2 Pelser (1990:8-9):

49



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Hy wou met die keuse van charismata teenoor pneumatika juis beklemtoon dat
dit in die bedieninge nie geen om 'n manifetase van die entoesadies-
bonatuurlike nie, maar om die opbou van die liggaam van Christus. Daar is egter
Klaarblyklik 'n nog beangriker rede waarom Paulus vir charismata gekies het.
Dit is omdat hy ven die oortuiging uitgegeen het dat die basese charisma
waarop dle charismata berus en betrekking het, die charisma is van die ewige
lewe wa God in Jesus Christus gee.

Dit is weer eens hieruit duiddik watter groot klem Paulus plaes op die charismata.
Na die verduiddiking dat Paulus die pneumatika deur die charismata laat verdring
het, neem Roloff (1978:520) die klem wat Paulus 1€ op charismata 'n stgppie vercer.
Hy sel ook dat Paulus die pneumatika as gevolg ven die “oor-entoesiasme’ waarmee
dit in sy gemeente gebruik is, laat verdring het mear da daar toe iets anders
voortviod, weer vanuit die charismata. Dit wat opnuut voortvioa uit die charismata
is de kubernhsei™, wat ded uitmeek ven die lys van gawes in 1 Korintiérs 12:28,
waarna vroegr in die sudie ook verwys is. Hier word die bediening in die Pauliniese
kerk tot op 'n ander viak gevoer. Waar dles wat tot dusver oor die bedieninge ge<t is,
gehandd het oor praktiese voorskrifte van hoe om op te tree in die gemeente, word
hier nou 'n ander vik van “handd in gdoof” bygetrek met die verwysng na
“kubernesis’, wat dui op “die vermoé om te lg” of die “vermoé om ander te laat
volg® (Louw & Nida 1989:466, |). Paulus £ dus hier dat sdfs die vermoé om te
verhoed dat chaos in die gemeente posvat omdat daar nie leiding is nie, en ook om
deur die regte leiding te kan verseker dat die gemeente nie ddies is nie maar
dinamies, ook 'n gawe uit die hand van God is en ook in niks anders as die charismata
begrond kan word nie. Roloff (1978:520) duit hiecby aan wanneer hy s& “In diesem
Snne vermag Paulus seinen in der Berufung durch den Aufverstandenen griindenen
Apodolat ebenso ds Chaisma anzuschen wie die bescheidenen Diense der
Kassenfiihrung und Verwatung (kubernhsei™) in der Ortsgemeinde (I Kor 12:28)".

4.7.6 Gevolgtrekking oor die bedieninge by Paulus

Hierbo is verwys na verskeie tekgte Uit die briewe van Paulus om daarmee lig te werp
op die vraag wat nou ter sprake kom, naamlik: “Was daar in die Pauliniese gemeentes
dreeds 'n inrigting van sekere ampte, of het die Pauliniese gemeentes degs
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gefunksioneer op die unieke charismata wat van mekaar verskil het, wat God deur sy
Gees aan ekeen van die lidmate van hierdie gemeentes gegee het?”’

Dit is duiddik dat daer uit die Pauliniese gemeentes bedieninge na vore getree het
wat op 'n geredde gronddag uitgeoefen is. Sonder sommige van hierdie bedieninge
sou die gemeentes in 'n mate nog oor die weg kon kom. Die onmisbare bediening,
waarsonder die gemeente glad nie meer sou kon bestaan nie, is die verkondiging van
die Woord. As gevolg van die uitbly van die paroese kan me ddlighed gesf word
da die bedieninge op 'n geredde basis uitgeoefen word Dunn (1981:111) gd dat
charismata by Paulus ‘n spesfieke uitdrukking van genade of spesfieke manifestase
van die Gees beteken. 'n Chrigdike gemeenskap bestaan degs in 'n lewende
interakse van charismdtiese bedieninge. Hierdie bedieninge wat plassvind, is 'n
manifesase van die genade van God. Dit is ook in hierdie manifestase van God s
genade wet die lewende interakse tussen gelowiges plaasvind.

Omdat die wederkoms nie 0 vinnig plaasgevind het as wat die mense van die tyd
vewag het nie, sou die voortbestaan van die kerk engtig bedreig word, indien die
manifetade van hiadie bedieninge en daaom ook charismata, degs sporadies
plaasgevind het. Daarom was voortdurende manifestase van die bedieninge by Paulus
van uiterste beang.

Bogenoemde gdling word bevestig in die verband wat Paulus sdf 1€ tussen die
charismata en die dienge wa hy beskryf. Hy plaas die diakonia in die verlengstuk
van die charisma. Net soos wat hy die diakonia en die charismata ssam gebruik, kan
daar dus die sdling gemask word dat pneumatika en charismata ook hier op
diesdfde manier gebruik word. Dit beteken dus det die pneumatika ook ahanklik is
van die charismata. Dit is dus bae duiddik dat die charismata by Paulus 'n
ongdooflike swaar klem dra. Sdfs wanneer Paulus praat van die “kuberness’, viod
ook dit voort uit niks anders as die charismata nie. Die woorde wat hy gebruik om
iets van die bedieninge in sy gemeentes te <€ is uiters genuanseerd, maar vioa tog
dmd saam in die fat dat God deur sy Gees verskillende gawes (charismata) aan
verskillende persone gee, ten einde op 0 'n manier sy kerk te regeer en te bewaar.
Deur hierdie gawes gee God dus ook leiding aan die kerk.

Wanneer Paulus praat oor die verskillende gawes wat gegee word, dan maak hy
dit bae duiddik in 1 Korintiérs 12 dat dle gawes gdyk is en dat geen gawe beter of
belangriker is as 'n ander nie. Alhoewd die gedagte van vaste ampte in die kerk nog
nie by Paulus te bespeur is nie, is dit interessant dat hierdie gedagte aan die geykheid
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van die gawes en die fat dat een gawe nie belangriker is as die ander nie, ook 'n bae
groot en bedangrike ded uitmask van die latere en huidige beskouing in die kerk, da
geen amp bo 'n ander verhef is nie, maar dat dle ampte gdyk is.

By Paulus is daar nie ampte ter sprake soos in die laere In van die woord,
byvoorbeeld by die Pastorde Briewe en eerse- en tweede-eeuse kerk nie. Alma wat
bedieninge in die Palliniese gemeentes uitgevoer het, is nie in 'n amp georden s00S
wat die geva was in die era na Paulus nie. Daarom kan Schweltzer (1987:47) gdyk
gegee word wanneer hy stel dat daar wat betref die Pauliniese gemeentes, nie gepraat
kan word van ordening in 'n amp nie, maar degs van 'n erkenning van bedieninge.

As gevolg van die fet da dear by Paulus 'n antihiérargiese beskouing van die
amp is is & ook te vinde vir die gdling van Hahn (1979:436) da daar in die
Pauliniese kerkbegrip en gedagte van die gawes wat aan die kerk gegee is en dat die
kerk daardeur gele en regeer word, iets begin deurskemer van 'n inditusondisering
in die kerk. Dit geskied egter nie op diedfde viek as die inditusondisering wat in
die Pastorde Briewe begin posvat en die begin van 'n vroeé-kaolissme is soos wa
Ké&semann (1960:214-223) en Luz (1974:99) aanvoer nie.

Na aanleiding van wa hierbo gesf is, kan Paulus se beskouing oor die bedieninge
vanuit 'n  kerugmatiese pergpektief belig word deur sy versaan van die bedieninge in
die Nuwe Testament te bou op vier bene, wa ons ook kan noem “kerugmetiese
waarhede’. Hierdie “kerugmaiess” waarhede behds Paulus se beskouing ven die
kerk, charisma, bediening en kerugma. Omdat die deutero-Pauliniese briewe en ook
die Pedorde Briewe sterk onder die invioed van die Pauliniese teologie was, d
hierdie vier “kerugmatiese waarhede” in diepte bespreek word, nadat die genoemde
brieve begrek is Met die veduiddiking van die invioed van die Pauliniese
teologie, en daarom ook die vier “kerugmatiese waarhede’, op die deutero-Pauliniese-
en Pagtorde Briewe, en ook die invioed daaven op die ampsheskouing van die
tweede en deade esuse kerk, sd die bedieninge in die Nuwe Tesament in 'n
kerugmatiese perspektief gestel word.

48  Diedeutero-Pauliniese briewe

In die besreking van die deutercPauliniese briewe, va die fokus op Kolossense en
Efedérs, dhoewd 2 Tessdonisense ook ded is van hierdie korpus. Aangesen die
Pauliniese teologie 'n baie groot invioed uitgeoefen het op hierdie briewe, is dit nodig
om ook te sen hoe die bedieninge in die Nuwe Testament binne die kader van die
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deutero-Pauliniese korpus beskryf word onder die invioed van die teologie van die
outentieke Paulus-briewe. Omdat die teologie van een van die twee briewe wat hier
onder bespreking is, gesen kan word as 'n uitbreiding van die ander, word hierdie
twee briewe saam bespreek. Dit s ook duiddik word dat die invioede van buite die
kerk wat ingewerk het op die een brief, ook in die ander brief gereflekteer word.

Die invioed van die Pauliniee teologie op die deutercPauliniese briewe word
bae duidelik gellustreer met vewysng na drie voorbedde waarop Van Aarde
(2004:41-42) in die Kolossense-himne in Kolossense 1:15-20 wys.

Eergens kan verwys word na die toevoeging “deur die bloed ven die kruis’. Die
outeur wend daarmee 'n poging aan om die gedagte oor die versoening in die lied te
voorsen van die grondliggende dement van die Pauliniee versoeningsgedegte,
neamlik die kruisdood van Jesus Chrisus Die argument dat die byvoeging van die
kruigeologie 'n invioed is ven Paulus s kruigeologie, kan gestaaf word met die
Flippensehimne in Hlippense 25-11. Hierdie himne is nie ad hoc deur Paulus sdf
gekryf nie, maar is oorgeneem van 'n ander skrywer uit ‘'n voor-Pauliniese tradise
(Van Aade 2004a112). Daar is wd een toevoeging in hierdie himne wat daarop dui
dat die kruis by Paulus die sentrum gevorm het ven die verlossng en ook van sy
teologie. In ves 8 waar die gehoorssamhed van die wee wat uit die hemd
neergedad het ter sprake kom, voeg Paulus by: “ja, die dood aan die kruis’.

Hierby duit Foor (1989:93) ook aan wanneer hy die argumente voer oor die
Pauliniese outeurskgp van hierdie himne. “Het ‘lied zou van oorsorong een andere
oteriologie bieden dan de paulinische Zo ontbreskt een duiddijke verwijsng neer
het kruis van Chrigus (2,8c “de dood aan het kruis’ zou een paulinische glosse zjn).
En er word niet aangegeven dat de dood van Christus een verzoenende karakter heet.”

Van Jesus £ dawe aan die kruis 8 FHoor (1989:102) verder dat dit nie net 'n
teken was van nederigheid nie, maar dat dit gedui het op Jesus se gehoorsaamhed tot
in die dood. Dit duit ook aan by die sdling wa gemask is dat die woorde “die dood
aan die kruis’ 'n Pauliniese invoeging is om daardeur die waarde en betekenis van
Jesus s kruisdood in die himne te beklemtoon. Volgens FHoor was die wil van God
gerig op hierdie gehoorsaamheid van baie.

In die tweede plek figureer Paulus s2 metafoor ven die kerk as liggaam van
Chrigus prominent. Met die byvoeging ven “die kek” in hierdie himne wil de
outeur, een die agtergrond van Paulus se denke oor die kerk as liggaam van Chridus,
hierdie himne korrigeer en gd dat Jesus die Hoof van die kosmos en van die kerk is.
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So is Chrigtus ook Hoof oor d die bose magte. Derdens kan die toevoeging “sodat Hy
die earste plek in die hedd inneem” waarskynlik aan diesdfde oorweging van die
outeur toegeskryf word.

Met die invioed van die Pauliniese teologie op die deutercPauliniee teologie in
gedagte, gaan drie temas nou meer spesifiek hanteer word ten einde vas te el hoe die
bedieninge gefunksioneer het in die deuterc-Pauliniese briewe.

4.8.1 Diekerk asliggaam van Christus

Paulus gebruik die metafoor ven die kek as liggaam ven Chrisus dleen in die
paanetiese Sn van die woord. In Kolossense en Efesérs wil dit Iyk of die kerk as
liggaam van Christus 'n korporatiewe grootheid geword het met Christus as Hoof. Die
kerk moet nou verder gesen word as die uitbreiding van die liggaam van Chrisus
Die bedd wa Paulus gebruik om iets oor die kerk te 8 word dus hier in 'n mate
oorspan deur by te voeg dat Chrisus die Hoof van hierdie liggeam is Was dit werklik
Paulus se bedoeling met hierdie metafoor?

In sekere kringe word die mening ook gehuldig dat kefalh en swma nie verwys
na een of ander fisologiee verbintenis tussen Chritus se opgestane liggeam en die
kerk nie. Die vraag kan tereg gevra word of die gnostiese verlossermite wat in hierdie
tyd groot aftrek gekry het, nie gedien het as agtergrond waarteen hierdie metafoor
gebruik is nie Die rede waarom hierdie vrasg gevra kan word is omdat die kerk in
hierdie gevad verby die gedagte van 'n aardse groothed is en da dit hed moontlik d
funksoneer as 'n kosmiese grootheid. Belangrik is egter om ook voortdurend te besef
dat d sou die kerk funksoneer as kosmiese grootheid, dit nie beteken dat die regering
van Chrigus uitgeduit word nie. Die kerk as liggaam van Christus moet nie verdaan
word as 'n dtatiese entiteit wat aan Hom verbind is nie, maar eerder 'n entiteit wat uit
Hom as Hoof groel, seam met Hom groei, mear ook na Hom toe grod.

Die outeur van Kolossense 1€ klem op die feit da Jesus betrokke is by die
skepping, en daarmee saam ook dat Hy die kosmiese magte aan Hom onderwerp. Dit
is ook Hy wa versoening bewerk het in die kosmos. Die skrywer van Kolosserse
verbind Christus op 'n spesfieke manier aan die kerk deur van Hom te praat as die
Hoof van die kerk. Omda hy vir Chrisus dus voorsd as die Hoof van die kerk
binne-in hierdie kosmiese dimense, kan die kek vergaan word as 'n grootheid waarin
Christus s hearskappy as 'n werklikheld ervaar word. Deurdat hy vir Christus op

hierdie menier voorsd en 0 aan die kerk verbind, verleen hy 'n kosmiee dimende
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aan die kerk. Onder die invioed van Paulus en ook onder invioed van die gnodtiek, het
die outeurs van Kolossene en Efesés die gedagte van die kek as kosmiese
grootheid verder ontwikkd (Bultmann 1952:178).

Dit dles beteken dat die kerk en die kosmos 'n gemeenskgplike Here het (Van
Aade 2004b:50). Die feit dat hulle 'n gemeenskaplike Here het, beteken ook dat hulle
met mekaar in 'n bepadde verhouding staan. Die fet da Chrisus die Hoof en die
Hear van die kek is vind dus neerdag in die plaadike kerkbegrip van Kolossense
Met lokde kerkbegrip word bedod die feit dat Jesus se groothed en heerskappy
neerdag vind en konkregt word binne-in die grense ven die kerk wat teen hierdie tyd
reeds 'n Sgbare fenomeen in die wéreld was.

Alhoewd Paulus die kerk beskryf het deur van die liggaam-metafoor gebruik te
meek, het hy nooit oor die kerk gedink in terme van 'n kosmiese entiteit nie. Dit was
vir hom 'n versamding van gelowiges. Paulus se kerkbegrip en hoe hy oor die amp
gedink het, toon ook ooreenkomste met mekaar. Omdat Paulus wel sekere bedieninge
konkreet noem, laat hy die klem steeds oorwegend vd op die charismata. Daarom
kan gesf word da Paulus eerder 'n abstrakte ampsbeskouing het as 'n konkrete
ampsbeskouing. Hierdie gedagte word ook teruggevind in sy kerkbegrip. Hy gebruik
die liggaan van Chrigus metafoor in die paandiee sn van die woord, en £
daarmee niks anders as dat verskillende mense verskillende gawes van God ontvang
het en dit gebruik in diens van die Heer van die kerk nie. Net so ook het Paulus eerder
'n abdrakte kerkbegrip as 'n konkrete kerkbegrip. Hier is dit dus duiddk dat die
kerkbegrip en “ampsbegrip” by Paulus inmekaar verweef is Die charismata |€ ten
gronddag van beide Paulus se denke oor die kerk en die bedieninge.

Onder invioed van Paulus = denke, het die deuteroPauliniee teologie hierdie
abdrakte kerkbegrip, wat geddte vind in die beskrywing van die liggaammetafoor,
vearder geneem en Christus ekspliset die Hoof daarvan genoem. Met die voorgdling
van Chrigus as die Hoof van hierdie liggaam, of te we die kerk soos wat dit reeds in
Kolossense en Efesérs genoem word, is daar ook 'n verbintenis gemaek tussen die
kerk wat abdrak is en die kosmos. Daarom ook dat die gdling hierbo gemaek is da
die kerk van Kolossense gekonkretisser word binne die ruimte van die kerk as sgbare
fenomeen.

Deur Chridus die Hoof van die kerk te noem, het die skrywer van die
Kolossensebrief 'n ander betekenis aan die kerk gegee as wat Paulus se bedoding met
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die liggaammetafoor was. Hy noem Christus die Hoof sonder om te verduiddik wet
hy daaronder verstaan (Van Aarde 2004b50).

Net s00s in Kolossense, figureer die gedagte van die Hoof van die kerk hier ook
baie prominent. Die gedagte van Paulus dat dit die Gees is wa die kerk regeer, word
nie deur die skrywer van Efesés geded nie. Hier is dit net soos in Kolossense die
Hoof wat die funksie het om die liggaam bymekaar te hou en versorg. Dit is nie meer
die Gees wat die liggaam regeer nie, maar die Hoof. Die vermoede bestaan dat die
woord swma hier gebruik word om in nog 'n groter mate uitdrukking te gee aan die
gedagte dat die kerk 'n kosmiee karakter toon. Die Efesébrief het volgens Pelser
(1995:661) net een tema, en dit is die kerk.

Die metafoor van die bouwerk wanneer oor die kerk gepraat word (Efesérs 2:20)
word ook aan die liggaammetafoor verbind. Volgens Van Aarde (20040:83) het die
skrywer die boumetafoor gebruik omdat hy die liggaammetafoor nie duiddik genoeg

kon laat goreek nie. Die kerk isnie net 'n entiteit wet Satiesis nie, maar groel ook.

4.8.2 Geinstitusionaliseerde kerkbegrip

Wanneer Paulus oor die kerk praat, doen hy dit bae spesfiek deur te praat van “dié
kerk”. Kolossense en Efesés praat bae meer dgemeen van die kerk deur degs
daarna te verwys as “kerk”. Die liggaammetafoor in Kolossense en Efesiérs het hier 'n
doksologiese dod, andes a by Palus waar dit 'n paanetiese dod het.
Schnackenburg (1961.76) tref 'n vergdyking tussen die gebruik ven die liggaam van
Chrigus-metafoor in die Pauliniese en deuteroPauliniese korpus deur te € dat hierdie
metafoor in Kolossense en Efesiérs 'n nuwe neiging toon en opnuut weer 'n oplewing
beeef: “...die dan im Kolosse- und Ephesarbrief mit neuen Ansatz zu hochster
Blite gdangt, mub wohl as schopferische Tat und theologisches Eigengut Pauli
gdten, da de in diesr Welse songt nirgends im Neuen Testament nachwesbar ig”
(Schnackenburg 1961:76).

Die bedd wat van die kerk gegee word in Kolossense en Efesiérs, is 'n idedigtiese
bedd (Peser 1995:659). Terwyl daar reeds in die bespreking oor Handeinge se
kerkbegrip gewys is op die gevaar van 'n voorsdling van 'n idede kek, is daar in
eersgenoemde twee briewe ook gevaar oor hierdie saak wat kop uitsteek. Wanneer die
kerk, met verwysng na Kolossense en Efesérs voorgehou word as die idede

inrigting waar niks verkeerd kan gaan nie, beteken dit dat daar geen ruimte gdaat
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word vir die kerk om te hervorm nie. Waar die bedd van die kerk in hierdie twee
briewe voorgegee word as 'n entiteit wat nie daties is nie, maar wa grod, seun die
skrywer onbewustdik die punt dat die kerk nie voorgestd kan word as 'n idede
indituut nie. Met die voorgdling van die kerk as idesd, moet dear derk daarteen
gewask word dat die werking ven die Gees in die proses nie beperk word tot dit wat
die mens van die kerk wil magk nie. Wat egter ook bae beangrik is om in gedagte te
hou, is dat dhoewd Chrisus sdf die Hoof en Heer van die kerk is, en die kerk regeer
deur verskillende gawes wat God aan verskillende mense gee, bestaen die kerk uit
sondaarmense.

In Kolossense en Efesérs wil dit lyk of die kerk as entiteit reeds begin het om ‘n
inditusonele karakter te toon. Dit kan gestasf word deur daarna te verwys dat Paulus
homsdf beskryf het as ‘n dienaar van God of dienaar van die nuwe verbond mear die
skrywer van die Kolossense brief beskryf homsdf as dienaar van die kerk (Brown
1984:53). Dit is duiddik dat die kerk in Kolossense en Efesés ‘n baie bdangrike
plek ingeneem het as die indanse wat hell bewerk, maar steeds nie los van Chrigtus
nie Dit is geeds Chridus wat die helshandding uitvoer (Schnackenburg 1982a:302
en 311).

Die fat dat die kerk in Kolossense 'n geinditusondiseerde karakter toon, word
ook weerspied in die manier waarop daar oor die doop gepraat word. Die doop word
beskryf as die “besnydenis’ wat deur Christus gedoen word en dit neem jou sondige
natuur weg. Dit lyk of die doop hier reeds funksoneer as 'n formee todatingsakte tot
lidmaetskep ven die kerk. Hierdie beskouing ven die kerk is ook van uiterse beang
vir die ampsbegrip wa in Kolossense gevind word. Hierdie sdling sd onder die
volgende opskrif meer breedvoerig hanteer word.

Ook die gedagte van die huigafd wat in Kolossense te vinde is, dra by tot die
inditusondisering van die kerk. Sekere rigtingwysars word aan die brefre huisgesn
gegee oor hoe om teenoor mekaar @ te tree. Hierdie verskynsd toon iets daarvan dat
die kerk ingerig geragk het as hellsgemeenskgp wat wag op die wederkoms wat nie o
gou plaasgevind het as wat die gedagte aanvanklik was nie. Deur hierdie opdragte wat
die kerk deur die huigafel aan mense gee, was om te verseker dat mense as ded van
die kerk in vrede met mekaar saamlegf vir 'n onbepadde tyd, totdat die wederkoms
plaesvind. Van Aarde (2004b:65) d dit soos volg: “Gedagtes oor die huigafd, vind
ons degs in dié dokumente van die vroeg kerk wat 'n inditusondiserende tendens

vertoon, en gevolglik nie in die omstrede Paulusbriewe nie”
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Die bedryding van dwadleer wat in Kolossense baie klem kry, dui ook op die
begin van geinditusondiseerdheid. Die rede hiervoor is omdat hierdie groepie mense
wat hullesdf moet inrig en in vrede met mekaar saamleef tot en met die tyd wat die
wederkoms plassvind, nou 'n bedreiging van buite bdesf. Die dwedlear waarvan
gepraat word, bedreig die eenheid van die kerk. Daarom moet hierdie grogp mense
wa nou 'n (geinditusonaiseerde) eenheid vorm, ssam dry teen hierdie dwadleer wat
die kerk, onder andere ook as indtituut, bedreig.

Wat die Efesérbrief betref, kan met sdligheid gesé word dat die kerk die tema is
van hierdie brief. Die kerk word mexr beskryf in die universde sn van die woord en
nie meer as die plaadike gemeente nie. Met gebruikmaking van die terme wat Hainz
(1972.229-255) gebruik, kan dear ges® word dat hier 'n verskuiwing plassvind vanef
die Einzelgemeinde na die Gesamtkirche. Wat beangrik is wanneer die kerkbegrip
van die Pauliniese en deuteroPauliniese briewe verwoord word, is om die verwagting
van die wederkoms van dié tyd in gedagte te hou. By Paulus lesf 'n nabye verwagting
van die wederkoms. Namate die wederkoms uitbly en nie plaasvind nie, bessf die
kerk dat die kek dgsdf sd moet inrig ten ende gereed te wees wanneer die
wederkoms wd plaasvind. In die Efesébrief word lidmate opgerogp om hulle gereed
te mask vir 'n uitgedrekte bestsanswyse in hierdie wérdd. Hulle word pertinent
opgeroegp om geestdik te groe onder leiding van die Hellige Gees. Die lesers word
duiddik opgeroep om hulle lewens deur die Gees te laat behears. Hierdie nabye
verwagting van die wederkoms bestaan nie meer in Efesé&s nie, en daarom toon
Efesés 'n gek inditusonde karakter van die kerk. Daarom word die kerk ook nie
meer verdaan as 'n higoriese grootheld nie, maar earder as 'n tydiose grootheid. In die
Kolossensehrief is daar bykans glad nie sorake van die Gees nie.

Wa ook hier opmerklik is, is hoe die skrywer van Efesérs bepadde gedagtes oor
die kerk verder voer as Paulus. Paulus gel dat hy die kerk aan Christus wil voorsd as
n “rein maagd’ (2 Korintiérs 11:2). Efedés voer dit so dgppie verder deur in
Efesérs 525 te & dat Chridus die kerk vir Homsdf as vrou verwerf het deur sy
kruisdood. Hierdie vergdyking vind ook nexdag in die vegdyking wa aan de
ende van die Efesébrief getref word, naamlik waar die verhouding tussen man en
vrou vergdyk word met die verhouding tussen Christus en die kerk. Efesés s vise
van die kerk bevestig die meer geinditusondiseerde denke oor die kerk wanneer die
kerk beskryf word as een (Efesérs 4:4), helig (Efesérs 5:26-27) en gpodolies. Van
Aade (1990:251) o dat die beydenis da die kek een, helig, dgemeen en
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goodolies is, nie net 0 in die Nuwe Testament teruggevind word nie. Dit is eers aan
die begin van die tweede eeu na Chrisus wet hierdie term deur die kerkvader Igantius
gebruik word. In sy brief aan die gemeente in Smirna (8:2) gebruik hy die teem  h
kagolikh ekklhsia (die dgemenekatolieke kerk) vir die eerste keer.

...een (Efesiérs 4:4)
Oor die eenhad in die kek waavan Efesés praat, € Grosheide (1960.63), dat
hierdie eenhed nodig is omdat die kerk onder andere uit hierdie eenheid sy krag put.
Hy verwys hier ook na die liggaammetafoor, en s dat daar een liggaam is waaraan
dles behoort. Met en swma word hier bedod die én liggaam van Christus, wat ook
die én keak is en waar die werk van die één Gees verrig word en vrede bring. Die
eenheid van die kerk in die dgemeen word dus hier begrond in die eenheid ven die

kerk asliggaam van Christus.

...heilige (Efesiérs 5:26-27)

Die agument wa hier baie gerk na vore kom is die kerk se verbondenheid aen
Chrigus. Ter ondersteuning hiervan kan die opmerking gemaek word dat Paulus in
Romeine 5:2 en 1 Korintiérs 5:14 skryf dat Christus vir dle mense gesterf het, maar in
Efesérs da Chrigus gesterf het vir die kerk. Die dod van Christus se sterwe is
volgens Groshede (1960:87-88) juis dat die kerk daardeur gehelig kan word, of te
wel aan Chrisus gewy word. Hy e dit soos volg: “De dood, de overgawe van
Christus, heeft een bepadde bedoding gehad (ina),...Als er een gered kan worden
door de gerven uper th' ekklhsia™, gesft Chrigtus zich over voor de Kerk. Dit dodl
van het overgeven was agiazein” (Groshede 1969:87).

Die fet da die kerk hier gehelig word, dui ook deerop dat dit gereinig word. In
die reiniging van die kerk |1é volgens Grosheide 'n besondere band tussen Jesus en die
mens. Hierdie reiniging dui volgens hom grotendeds op die doop met water waarmee
die mens gereinig word. Hierdie reniging kan nie deur die doop dleen plaasvind as
diewoord nie ook ded is daarvan nie.

Wanneer in 5:27 gestd word dat Christus die kerk by Hom kan neem, sonder viek
of rimpd of igs dergdiks - helig en onberigpdik - vergdyk Grosheide dit met die
gebruik wat besaan het rondom die geboorte van 'n kind. Die gebruik vaen
parasthsh dui op die vader wa die pasgebore kind aanvaar deur hom van die
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vroedvrou te neem, en 0 te aawvaaxr as Sy ee Dit is op hierdie aanvaarding wat
Efesérs 527 dui, Chrisdus s aanvaarding van die kek wa aan Hom behoort.
Daarom kan gesf word dat die kerk waarlik heilig is deur die vrug van die werk van
Christus.

In Efesés word die verhouding tussen Chrisus en die mens beskryf teen die
agtergrond van die verhouding tussen Chrigtus en die kerk. Op mense word 'n gopd
geplass van hoe hulle hulle lewe moet inrig. Die voorbedd oor hoe om dit te doen, 1€
in die manier waarop Jesus op aarde gdleef het. Die indikatief van Jesus s lewe, is
dus die imperatief vir die lewe van die kerk. Hierdie lewe word nie net op sekere
plekke gdeef nie maar moet te dle tye en op dle pleke uitgdeef word, in
dankbaarheid en gehoorssamheid teenoor Hom, wat volgens Efesérs sy lewe vir die
kerk afgelé het.

Dit is dus wat die skrywer van Efesés bedod wanneer hy die kerk beskryf as een
en helig. Die kerk is een in Christus, afgesonder vir Hom en deur Hom aangeneem as
sy ee Daaom moet die kerk ord op aarde in gehoorssamheld en dankbaarheid
teenoor Hom, gaan leef in coreenstemming met die voorbedd wat Hy gestel het.

Die hele gedagte rondom die inditusonde sy van die kerk word verder gevoer in
Efesés wanneer die gdling gemask word dat die kerk gebou is op die fondamente
van die gpogds en profete. Hierdie eling is die bevediging dat die kerk nie net as
hemedse groothed gesen word nie, maar dat dit ook neerdag vind in empiriese aardse
gemeentes. Die kerk is nie 'n indituut nie, maar toon wd 'n inditusonde karakter
wanneer organisase in die kerk plassvind. Bloot wanneer daar redlings getref word
ten opsgte van byvoorbedd die erediens, het ons te meke met die inditusonde sy
van kerkwees. Dit vind ons ook terug in die briewe van Paulus waar hy sekere
voorskrifte gee oor hoe daar opgetree moet word in die samekomste van die gemeente
en ook wa die taek van dke gemeentdid is Net s0 vind ons ook voorskrifte in
Kolossense en Efedés wa ons ook kan 2 plaasvind onder invioed van die
Pauliniese denke en teologie.

Die kerk waarvan in Efesérs sprake is en aan wie die gpostds en profete as gawes
gegee is, dui nie meer op plaadike gemeentes soos wat daar by Paulus sprake is ven
die kerk nie, maar eerder op 'n mexr universde verdaan van kerkwees (Pelser
1990:11).

Wat betref die kerkbegrip, is daar samevatend 'n paar opmerkings om te maak na
aanleiding van hoe Efesés se beskrywing van die kerk in vergdyking met Paulus se

60



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

denke oor die kerk. Die bedd wat gebruik word vir die opbou van die kek in
Efesérs, is dié van 'n tempel waarin God woon. Dit is anders as by Paulus waar
hierdie bedd op eke gdowige van toepasing gemask word. Volgens Efesiérs is die
googes en die profete die fondament van die kerk en Chridus die hoeksteen. Paulus
dd egter da Christus die fondament is en die gpostels die fondamentleggers. Weat
Efesérs hed moontlik bedod met die apogstds en profete as fondament is dat die kerk
gebou is op hulle verkondiging. Met die beskrywing van Chridus as die hoeksteen,
kan dit ook dui op die duitseen wat die laage een is wat in 'n boog ingebou word
om te verhoed dat dit in mekaar va. Hoeksteen en duitdeen is twee
vetdingsmoontliknede van die woord akrogwniaio”. Dié wa ten gunste van
“duitsdeen” kies, £ da die apogtds die fondament is en teenoor hulle op die ander
punt van die gebou staan Jesus Christus. Dié wat kies ten gunste van “hoeksteen” <8
dat Jesus bepdend is vir die rigting en die aard van die bouwerk. Afgesen van waiter
een van hierdie twee argumente gekies word, is dit duiddik dat Jesus 'n bepdende rol
gped in die bestaan van die kerk (Van Aarde 2004b:85).

Uit die kekbegrip van Efesés is dit duiddik da Chrigologie en de
ekklesologie sterk met mekaar verweef is. Dit is o te le uit die fet dat wat oor die
kerk gest word, in samehang met Christus gese word. Dit is byvoorbeeld Christus wat
die hoekgeavduitdeen van die kerk vorm (Efesés 2:20), die verhouding tussen man
en vrou word vergdyk met die verhouding tussen Chrisus en sy kek (Efesérs 5:21-
33). Die klem word s0 geak op die kek gdé da dit 'n halsbemidddende faktor
geword het. Op grond dearvan kan dus ook gesf word dat die Christologie en
taidogie van Efesés in mekaar verweef is Die kek sped hiervolgens 'n
bedissenderal in die verlossing van die mens.

Hierdie idee van die Efesébrief heinner ook aan die RoomsKatolieke soreuk
wa gedurende die kerkhervorming in die sesiende eeu omdrede gerask het: Extra
ecclesam nulla salus, met ander woorde dat deer buite die kerk geen hel is nie
Hierdie uitgoraek was vir hervormers uiters genuanseerd, omdat die begrip kerk in
hierdie spreuk op twee maniere verstaan kan word. Wanneer die begrip kerk verstaan
word in terme van 'n indituut, kan hierdie soreuk geen water dra nie. Dit is sO omdat
'n mens s hel volgens die Reformase nie afhang van 'n indituut wat 'n empiriese
ingdling is los van Chridus nie. Wannear die begrip “kerk” in hierdie spreuk egter
vergaan word in terme van die organismegedagte, kan dit van betekenis wees. Die
begrip kerk word onder die organismegedagte versaan deur te leef in 'n verhouding
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met die lewende Christus wat sdf Hoof van sy kerk en Heer van die wérdd is, en ook
sf sy kerk regeer. Ook moet besef word dat die samekoms van die gemeente op
Sondee, in die verlengstuk |é van hierdie lewende verhouding tussen die mens as ded
van die kerk en die lewende Chrisus Wanneer die begrip “kerk” in hierdie spreuk
dus verstaan word in terme van 'n organisme, 1€ daar groot waaerheid in dat daar buite
die kerk geen hel is nie. Bdangrik om hiermee saam te verdaan, en wa ook die
bedoding is wanneer kek verdaan word in terme van organiame, is dat die
hellsbemidddende rol van die kerk nooit los van Chridus gesen kan word nie Die
velossing bly seeds 'n helshandding wa deur Chridus uitgevoer word. Hierdie
heilshandding geskied egter nie los van en buite die kerk nie.

Dit is ook hoe die hde gedagte rondom die helsbemidddende rol van die kek in
Efesérs verstaan moet word.

Oor die kerk van Efesérs kan dus met groot Seligheid gest word dat die kerk 'n
baie duiddike inditusonde karakter toon. Hierdie inditusonde karakter ven die kerk
word ook gevind in die beskrywing van die huigafd in Efesés Dit word verd
sighaar waar die verhouding tussen man en vrou beskryf word op grond van Jesus s
verhouding met sy kek. Alhoewd die huisafd in Kolossense ook beskryf word,
word dit in Efesérs verder uitgebre.

4.8.3 Geinstitusionaliseerde ampsbegrip
Die fat dat die kerk in Kolossense en ook in Efesés reeds 'n inditusonde karakter
gekry het, het deartoe gde da diesdfde gebeur het met die diense wat in die kerk
gelewer word. Alhoewd Paulus die term “diencar” deurlopend gebruik het in sy
briewe, en ook in verskillende verbande, het hy nie daardeur 'n kerklike amp probeer
aandui nie. Die skrywer van die deuteroPauliniese briewe voer egter hierdie
bedieninge, net soos die kerkbegrip waarna vroe&r verwys g, 'n stappie verder. Hy <8
pertinent dat hy 'n dienaar van die kerk geword het deur 'n opdrag wat hy van God
ontvang het. Die gebruik van hierdie term in Kolossense dui op 'n tyd wat die kerk
reeds in 'n groot mate geinditusonaiseerd was. Die wek wa in diens van die
evangelie gedoen is, is d meer en meer gesen as werk in diens van die kerk. Hierdie
verskynsd isbaie duiddik 'n na-Pauliniese ontwikkeing.

Onder die vorige opskrif is reeds daarop gewys dat die kek in Efedés 'n
geinditusondiseerde karakter begin toon het. Die fat da daar petinent verwys word
na die “fondament” van die kerk wat gdé is deur die googes en profete, toon ook die
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kosmiese dimense van die kerk aan. Hierdie kosmiese of wéedse dimense van die
kerk, maek dit - saam met die fat da die kerk hom moes inrig totdat die wederkoms
plaesvind - nodig da dear sekere bedieninge in die kek s wees Ook in die
bedieninge word die kosmiese dimenge van die kerk weerspied.

Nog 'n verskynsd in die Efesébrief wa dearop dui det die gedegte van ampte
eader as gawes, anders as by Paulus, nou op die voorgrond tree, word gevind in
Efesérs 4.7 en 11. Pdser (1990:11) st dat in die konteks van die lys van bedieninge
wat in Efesérs 4 genoem word, dit nie meer gaan oor charisma nie, maar eerder oor
charis en dorea. In vers 7 is dit ook laasgenoemde twee woorde wat gebruik word om
iets van die gawes te beskryf. Grosheide (1960:64) el dat dorea in vers 7 dui op die
genade wat God gee, wat ook diesdfde genade is waarin die ampte begrond is. Alles
is dus God s werk. Ook in vers 11 kom hierdie woord voor en word dit vertad met
gee. Ook Lincoln (19951998) seun hierdie standpunt deur te <& dat die gedagte aan
“geg’ (dorea) daarop dui dat Chrisus die gewer van die gawes is waarna verwys
word: “The dtaion and the accompanying midrash in w 910 underline that it is
Chrig who is the giver of gifts and v 11-16 spdl out the nature and role of that
gifts’ (Lincoln 1995-1998). Hierdeur st die skrywer van Efesérs nie da God ampte
aan die kerk gegee het nie, maar dat God die mense gegee het wat hierdie ampte kan
vul. Dit is dus hier baie duiddik dat dear in die gebruik van hierdie twee woorde 'n
ontwikkdliing vanaf Paulus na die deuteroPauliniese briewe plaasgevind het. Hiermee
word egter nie ges® dat Paulus se beskouing oor charismata, en die opmerking wat
vroed&r gemaek is dat die bedieninge in die verlengsuk van die charisma 1€ en as 't
ware daarin begrond is, van die tafd gevee mag word nie. Die charismata is en bly
die begronding van die bedieninge in die vroeg kerk, en ook vir die amp in die kek
vandag.

'n Vaskeidenheid van bedieninge is ingesel. Afgesen van die gpodds en profete,
was daar ook orake van herders, leraars en evangdigte (4:11). Oor hierdie drie ampte
£ Roloff (1978523) da die oorsorong ven die biskopamp kom uit die sam
episkept wa beteken om uit te kies of teenwoordig te wees. Dit word dan verbind
met poimhn wat “herder” beteken of beteken om te regeer.

Verder &2 Roloff dat die evangeliste wat in Efesés genoem word, se navolging
van die gpogels, as voorbedd dien vir die opsig oor die kerk: “Die dte Kirce sah in
den Evangdigen Nachfolger der Apogd, die, wie jene, die Oberaufscht Uber ganze
Kirchenprovinzen fiihren” (Roloff:1978:523).
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Dit is duiddik dat die “ampsbeskouings’ wat bestaan in die Nuwe Testament
duiddik in twee groepe geded kan word. Enersyds kan gepraat word van die
bedieninge of ampsbeskouing wat gegrond is in die idee van ouddes met hulle
bepadlde gebruike, en andersyds kan gepraat word van die bedieninge wat gegrond is
in die idee van 'n opsghouer soos die episkopos. 'n Voorbedd van die oudge kan
gegee word wanneer verwys word na die godsdiensbeoefening van Isradl in die vroeg
Nuwe-Testamentiese tyd. In hierdie tyd het die ouddes sekere pligte gehad en 'n
skere rol vervul in die tempd. Namate huiskerke ontdaan het, het die oudste nog
deeds baie prominent gefigureer. Hy het sy possie beklee vanweg sy aansen wat hy
in die huisggesn of in die gemeenskap gehad het. Na aanleiding van hierdie posse het
hulle dan ook die leiding geneem by die samekomste van die huisgemeentes.

By Paulus het die klem ietwa begin wegskuif van die tradisonde oudse na
opsghouers of oudelinge Hy noem ook hierdie bedieninge wanneer hy praat van die
gawes in Efesés 4:7-10. In die deuteroPauliniese briewe het igs van 'n
ontwikkding in die beskouing ven die bedieninge begin deurskemer na aanleiding
van die inditusonde karakter wat die kerk begin toon het. Die gdling kan dus
gemaek word dat die “ampsbegrip” van die kerk ontwikkd het in die spoor van die
kerkbegrip se ontwikkding.  Oor hierdie ontwikkding van die konsgp ven bediening
in Efesérs, maak Roloff (1978:523) die volgende opmerking:

Auf breter Front vollzog dch in nachpaulinischer Zeit die Verschmelzung der
paulinischen Episkopenverfassung mit der palastinischen Altesverfassung, die
vidfach da, wo sérkerer judenchristlicer Einflub gegeben war, wie in Romene
und den grdben St&den Klenasens, von den Gemeinden Ubernommen worden
war. Gewib war die erdere in ihren Wurzdn charismatisch, die letztere
patriarchlisch in ihrem faktischen Erschenungsbild dirften se sch berdts in
den 80er Jehren weitgehend gegichen haben. ..

In die naPalliniese tyd het daar dus 'n verandting plaasgevind tussen die
Pauliniese konsgp van oudste, of te we opsighouer, en die Pdestynse of Joodse
konsep van oudde Hierdie ontwikkding was onder sterk Joods-Chrigdike invioed.
Die bedieninge in die Nuwe Testament het dus volgens Roloff vanaf charisméties na
patriargaal beweeg. Hiermee bedod hy da die bedieninge soos gevind by Paulus
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begrond word in bepadde charisma wat God deur sy Gees aan mense gee. M4 die
ingitusondisering van die kerk, wil dit lyk of die klem ietwat ven die charisma af
wegbeweeg het en geplaas is op die amnp sdf. Alhoewd daar geen hiérargie in die
kerk bestaan tussen die ampte nie, soos wat die bedoding by Paulus ook baie duiddik
IS, kemer daar in die laere ontwikkding by die deuteroPauliniese briewe tog iets
deur van hierdie klemverskuiwing. Hierdie punt is ook van toepassing op die
kerkbegrip, soos wat dit hierbo beskryf is, waar die aardse reditet van die kerk die
Heer van die kerk en die Gees en gawes waardeur hierdie kerk regeer word in die
skaduwee gd, en dit nie meer S0 Sgbaar isnie.

In Efedérs 4:11 word verskele “ampte’ genoem. Wat hierdie lys van ampte betref,
is elkeen van hierdie ampte wat genoem word voorsen van 'n lidwoord. Die laeste
amp of bedieninge wat genoem word, naamlik dié van leraars @lidaskalou™), is egter
nie van 'n lidwoord voorsen nie. Die vraag is nou of die leraar as 'n bediening op sy
ge gesen moet word, en of dit diedfde is as die vaige bediening van herders,
(poimena™) weat we van 'n lidwoord voorden is Pdser (1990:11) is van oortuiging
da die leraar hier op sy ee moet daan en dat dit met die prediking te doen het. Die
edfieke taek van hierdie bedieninge was volgens Efesérs 412 om die gdowiges
toe te rus vir hulle dienswverk. Dit gaan hier om 'n diens wat aan gelowiges gelewer
word, en nie om funkses van verskillende organe van die liggaam van Chrigus nie.
Op grond ven die fet dat hier bae duiddik staen dat die taek van hierdie bedieninge
was om die gdowiges toe te rus vir hulle diensverk, en ook die fat dat die
verkillende bedieninge so duiddik genoem word, dui dasarop dat daar iets van 'n
agand tussen ampsdraers en  gewone lidmate begin  deurskemer. Hierdie
ontwikkding van die amp, dat dit eerder diens is aan die gdowiges en nie die funksie
vavul van veskillende organe van die liggaam van Chrisus nie, het volgens Van
Aade (2004b:87) later die onderskeid tussen die derus en die leke in die Rooms-
Katolieke Kerk tot gevolg gehad. Tog bly dit ven uiterste bdang dat die lidmate van
die kerk toegerus moet word vir hulle dienswerk. Daarin € die prieterskgp van ke
gdowige, dit beteken dat dit die verantwoorddikheid van dke gdowige is om die
evangdie in die wérdld uit te dra en ook na sy of haar medegelowige om te Sen.
Wanneer ampsdraers gelowiges nie toerus vir hulle diensverk sodat hulle  onder
andere die evangdie kan verkondig nie, het die kerk 'n “ampskerk” geword waar dles
draai rondom die ampte, en ne meer rondom die verkondiging van die woord nie
Daateen moet die kerk en ook ampsdraers van die kerk waak. Volgens Hahn
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(1979:446) is dit hed moontlik om op grond ven die getuienis in Efesés 'n
ampsbeskouing vir die kerk vandeg & te le, omdat die kerk hier reeds in 'n amptdike
hoedanigheid beskryf word.

Die manier waarop dear in Efesérs oor die amp gedink word, verskil wel van die
manier waarop Paulus oor die saek dink. Soos reeds gesg, 1€ die “amp” by Paulus in
die varlengduk van die charisma wat beteken dat die bediening spontaen van aard is.
Die woord charisma kom nie een keer voor in Efesé&s nie Die woorde waarmee
bedieninge in Efesérs beskryf word is carin en dorea. Anders as Paulus se verstaan
van gawes, wat beteken dat God aan mense bepadde gawes gee en op grond daarvan
verrig hulle dienswerk, gaan dit in die Efesébrief om die persoon wa sdf die gawe
is. In Efesérs gee Chrisus sdf die gawves sonder bemiddding van die Heilige Gees.
Alhoewe daar in Efesés nog nie sprake is van bevesiging in ampte deur middd ven
handoplegging nie, word ampte hier reeds as gegewenhede beskou. Dit het tot gevolg
dat die kerk as universdle entiteit, 'n inditusonele karakter begin toon.

Nadat dles gest is oor die ampsbeskouing van Efesérs, moet die opmerking ook
gemaak word, dat d het die skrywer van die Efesérbrief gedink in terme van 'n meer
geinditusondiseerde kerk, dit vir hom 60k daaroor gegeen het dat die kerk nie sou
kon bestaan sonder die gawes wat God gee nie. Ten spyte van die manier waarop
gedink word oor die gawes wat God gee en ook die manier waarop die bedieninge in
die kerk van mekaar kan verskil, kan die afleiding gemaak word dat God se genade
teenoor die kerk hierin sgbaar word. Ampte is dus 'n vergestdting van die genade wat
God teenoor sy kerk toon, wet tersdfdertyd gegrond is in die genadegawes wat God

aadn mense gee.

484 DiePastoraleBriewe

Net soos by Paulus en die deutero-Pauliniese briewe, sd daar in hierdie gededte wat
handel oor die Pestorae Briewe, ook eers gefokus word op die kerkbegrip in hierdie
dokumente. Dit word gedoen omdat, soos reeds geblyk het by Paulus en die deutero-
Pauliniese briewe, 'n kerkbegrip en ampsbegrip onlosmaeklik aan mekaar verbind is.

Net soos in die Efeséhrief, vorm die kerk die sentrde tema van die Pastorde
Briewe. Die metafoor waarmee die kerk in hierdie briewe beskryf word, is dié van 'n
huisgesin. Die kerk toon in die Pagtorde Briewe, net soos in Efesérs, die karakter van
'n helige ingdling. In die Pagtorde Briewe is 'n ee orde van die kerk ook d reeds
duiddik te bespeur. Pdsr (1995:669) beskryf die kerk van die Pagtorde Briewe deur
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te & da dit die geordende huisgesn van God is wat deur gesnshoofde bestuur word.
Deur sy bestaan betuig die kerk teenoor die wérdld de blywende teenwoordigheid van
die waarheid van God. Op grond hierven <€ hy verder dat die kerkbegrip van hierdie
briewe in onmidddlike korrdase daen tot sy versaan van die hell, naamlik dat Jesus
Christus na die wéreld toe gekom het om die menste verlos.

Die wegbeweeg vanaf die liggaammetafoor, wat Paulus gebruik en wa in die
deutero-Pauliniese briewe nog bae serk figureer, na die metafoor van die huisgesin,
wil dit laat blyk of die kek dgsaf skidik op 'n bae mear konkrete manier wil laat
sigbaar word in die wérdd. Hierdie bewering word gemask omdat die metafoor van
die kerk as huisgesn baie meer konkreet en verstaanbaar is as die metafoor van die
kerk as liggaam van Chrisus. Hierdie beweging na ‘n meer konkrete beskrywing van
die kerk, het ook 'n uitwerking op die ampsbeskouing van die Pastorde Briewe. Dit
word onmiddelik sgbaar wanneer die ampte in die Pagtorde Briewe anders beskryf
en uiteengest word as die bedieninge by Paulus, en in 'n mae ook by die deutero-
Pauliniese briewe, met verwysing nadie gebruik en interpretasie van die charismata.

4.8.4.1 Charismaen amp
Wanneer die bedieninge by Paulus en die ampte in die Pastorde Briewe verdiskonteer

word, sd die vraag op een of ander stadium opduik, of die bedieninge, of te wel die
amp, n die velenggtuk 1€ van die charisma en of die charisma eerder ded is van die
amp. Die earde gdling is wel die asgument wat Paulus voer wat vroedr in hierdie
dudie ook breedvoerig uiteengest is Die ander dling dat die charisma eerder ded
is van die anp of van die ampsdraer, sd gevind word in die Pastorde Briewe s
beskrywing van die amp.

Ké&semann (1964:264) 9d dat in die Pastorde Briewe die sogenaamde amps-Gees
aan persone gegee is wat in ampte georden is. Daar is wel nog sprake van charisma,
maar dit is nie meer iets wat die Gees aan persone gee om hulle in daat te s om
hulle dienswerk te verrig, soos by Paulus die gevd was nie. Die charisma het ies
geword wat die persone ontvang wanneer hulle in 'n amp bevestig word. Op grond
hiervan £ Kdsemann (1960: 214-223) da die ampsdraer nou die bedtter van die
Amstgeist geword het. Deur hierdie amps-Gees word die persoon nou in dteat gedtd
om ‘n ampswerk te verig ooreenkomstig ‘'n bepadde gdoofdsradise. Hieruit blyk dit
dat die charisma as ded van die werking van die Gees, Uit die fokus weggeskuif word
ten einde plek te maak vir 'n gpesfieke anp wat iemand kan nastreef. Duiddik word
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die genade komponent van die charisma as gawe wat God deur sy Gees gee, hou 0ok
hier verskraal. Dit maak plek vir die amp wet die draer is van die charisma. Indien'n
persoon dus in 'n amp bevestig word, is die gave wat nodig is om hierdie amp te
vervul, aan hom gegee as ded van die ordening in die anp. Alhoewe die charisma
ondervang word as dedl van die anp, word die werking van die Gees hier tog nie hed
uitgeskuif nie. Die rol wa die Gees deeds vervul, is in die profetiese rede wet die
ordening voorafgaan (Van Aarde 2004b:112).

Bultmann (1952b:104-105) duit hom ook aen by die argument dat die weak van
die Gees minder klem dra, en dat die amp uiters prominent geword het. Hierdie
ontwikkeling is volgens hom twededig. Eersens word die charisma wat aan 'n
persoon gegee is versaan as 'n amp waarin die persoon georden is. Tweedens word
die vekondiging ven die Woord die verantwoorddikhed van ampsiragrs, die
“oudges’ of episkopoi van die gemeente,

Dit is dus bae duiddik dat dear by die Pestorde Briewe 'n wegbeweeg is vanaf
die bedieninge soos gesen by Paulus en da hier ook reeds 'n duiddik vroes-
katolissme gevestig is Luz (1974:99) bevedig dit waneer hy £ “Von dle
pseudopaulinischen  Briefe gdehen die Padordbriefe dem  Frikatholizismus am
nachsten.” Hierdie verskynsd kan ook toegeskryf word aan die futurisiese
eskatologiese verwagting wet in die Pastorae Briewe te vinde is.

In die Pastorde Briewe word daar ook nie meer oor die charismata gedink soos
by Paulus nie, en daar is ook nie mer 0 deak grake dearvan nie. Daar bestaan 'n
duiddike kloof tussen Paulus en die Pestorde Briewe wat betref die ampsbeskouing.
Hierdie breuk tussen Paulus en die Pastorale Briewe bestaan omdat daar nie meer 'n
definitiewe korrdlase te bespeur is tussen charisma tot bedieninge soos wat dit in
elkeen van hierdie groepe dokumente verstaan en onder woorde gebring word nie.

Die indruk wat van die kerk geskep word in die Pestorde Briewe, is dat die klem
nie meer 0 duiddik is op die fet dat hulle 'n gemeenskgp van gdowiges is nie. Die
kerk het eerder 'n geinditusondiseerde ingdling geword wa bedg is om dgsdf in
die wérdd te vedig. Die kerkbegrip asook die ampsbegrip in die Pastorde Briewe
neem die vorm aan wat dit vertoon as gevolg van die uitbly van die wederkoms. Dit
beteken dat die kerk nog vir 'n lang tyd in die wérdld sd moet leef en werk Daarom
moet hy hom ook dienooreenkomstig inrig.

Om nou as hierdie gevedtigde indituut orddik en rigtingvas te kan voortbestaan,
is dit nodig dat daar sekere orderedls neergelé word ten einde die dwadleer, wa vir
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die kerk in die Pastorde Briewe 'n groot bedreiging was, te kan teengaan. Om hierdie
rede is ampte in die kerk onontbeerlik, en sl die kerk nie as indituut kan voortbestaan
as die ampte nie ded is van die kerk nie Oor hierdie saek lig Pdser (1984:186) sy
mening soos volg:

...n mens kry die indruk dat die kerk nie entik meer gesen word a 'n
vasanding of gemeenskgp van gdowiges nie maar exder a 'n
geinditusondiseerde grootheld wat besig is om hom as sodanig in die wérdd in
te rig. As indituut het die kerk dan ook 'n bepadde orde nodig en moet daar
voorskrifte gegee word oor hoe hy hom in die wéedd moet handhaef. As
gevedigde ingdling is die kek enersyds die “draer en beskermer ven die
waarheid” (1 Tim 3:15) en moet hy andersyds die dwadlleer bedtry.

4.8.4.2'n Gevestigde ampstruktuur in die Pastorale Brieweteen dieagtergrond
van vroeé katolisisme

Alhoewd daar in die Pestorade Briewe baie klem gdé word op die ampte, en dit ook
bae duiddik gemaek word dat die ampte ded uitmaek ven die kerklike beskouing
van die tyd, met verwysng na die toekomsverwagting en die bestryding ven
dwadleer, is dit tog opvdlend dat daar nérens in die Pagtorde Briewe duiddik
omlynde pligte gegee word van wat die werk van eke amp behels nie. Die sask wat
wd duiddik uitgdig word, hou earder verband met die persoon van die ampsdraer as
die anp opsgsf. Dit word duiddik uitgespe aan water persoonsdenskgppe die
ampsdraers moet voldoen. Die etiese en morele sy van die ampsdraer word beskryf,
terwyl die praktiese sy van ampswerk agterweé gelaat word. Van die pligte van die
diakens word niks ge nie, terwyl daar van die “oudste’, episkopos, we gesé word
dat hy die besuurder van die huisgesn is en da hy bekwaam moet wees om te
onderrig. Hy moet ook teenstanders kan weerlé.

Die fat dat die episkopos 'n bestuurder is van die huisgesn, duit aen by die
gedagte van Handdinge waar die skrywer die kerk op twee viakke beskryf, naamlik
katt oikon en katf ekklhsian.

Oor hierdie “bestuurseienskap” van die episkopos £ Titus 1.7 dat die ouderling
(episkopog 'n bestuurder is van die huisgesn van God, en dat sy gedrag onberispelik
moet wees. Hierdie persone wat leiding neem in die gemeente, moet in staat wees om
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eagens ook in hulle ée huise die leding te neem, en me gesag hulle ee
huishoudings te lé binne die raamwerk van gehoorssamheid aan God.

Oor die denskap van die “ouderling” om te kan onderrig gee, lees ons in Titus 1.9
en in 1 Timoteus 3:2 dat sy gedrag onberigpelik moet wees en dat hy moet vashou aan
die woord waarin hy onderig is In Titus 1:9 word ook die derde eienskgp ven die
“ouderling” verwoord, naamlik dat hy teenstanders van die gesonde leer moet weerlé.
Volgens hierdie teks moet die ouderlinge vashou aan die woord waarin hulle onderig
is. Hierdie woord is die boodskap van die verlossng in Jesus Chrigus. Hulle moet aan
hierdie waarheid vashou te midde van enige bedreiging of opposse waaraan hulle
blootgestdd mag word. So sd hulle ander kan vermaan en die wat van die waarhed
avdlig word, weer kan reghdp. Die fet dat hulle dus vashou aan die woord waarin
hulle onderrig is, sd verseker dat hulle met gesag praat wanneer hulle ander onderrig.
Dit is duiddik da die opdrag om te onderig, ded wes van die opdrag aan die
ouderlinge. Alhoewd die feit dat hulle moet onderig bae duiddik aan hulle gesd
word, word dear nie ges® wat preses hulle moet onderrig nie. Die &fleding kan we
gemaek word dat die waarheid waaraan hulle moes vashou tewyl hulle onderrig, die
waarheid is wat hulle ander moes leer. Verder kan @k afleiding ook gemask word op
grond van wa gesf is, dat hulle die ander moes leer om Sandvadtig te wees. Dit is juis
op grond van hulle ee dandvedighed in die woord waarin hulle (ouderlinge)
onderrig is, dat hulle ander ook sad oortuig om dandvadtig te wees in dit wat hulle
leer.

Waar in 1 Timoteus 3.2 ges® word dat die gedrag ven die ouderlinge onberigpdik
moet wees, mask Smdik (1940:54-56) die opmeking da die “onberigpdike lewe’
van die ouderling ssamgevat kan word in die beskrywing deur te € da hulle gasvry
moet wees. Hy noem dit hier teen die agtergrond dat dasar bae rondtrekkende
predikers was wat in die gemeentes gepresk het. Vir hierdie predikers moet die
ouderlinge nie net hulle huise oopmaek nie, maar moet hulle ook hulle harte oopmask
vir hierdie predikers, en hulle o in liefde ontvang. Al die deugde wat genoem word in
1 Timoteus 32, maek dus ded Uit ven die gasvryhed wa hulle moet toon. Hy
vebind hierdie gedagte dat d die deugde ded uitmaek van gesvryhed met die
gdykenis wat Jesus vertd van die Bamhatige Samaritsan. Hy < dat hierdie
goedheid wat bewys moet word heen gaan oor dle grense “Gastvrijheid is in de
diepste zin de egenschap van de akker, die het zaad ontvangen wil” (Smdik
1940:55).
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Dit is bae opmeklik da die bedieninge in die Pastorde Briewe baie duideiker
uiteengesit is as by Paulus. Die titds wat gegee word aan verskeie ampsdraers, soos
byvoorbedd opsenersouderlinge en digkens dui dearop dat die konsep “amp’ 'n
redelike ontwikkding deurloop het en ook goed gevedtig is teen hiedie tyd. Die
gebruik ven die term episkopos in 1 Timoteus 31, dui die funkse van 'n sekere
bediening aan. Die persoon neem dus 'n sekere posse in die gemeente in. Alhoewe
die konsep van vesillende ampte hier d reeds goed gevedig is, is hier nog nie
sorake van die monargiese biskop wat die gesagdraer in die kerk was, soos wat dit
teen die tweede eeu na vore getree het nie. Die episkopos is hier nog besg om te
ontwikkd tot die amp van biskop, soos wat dit later gesdte gevind het. Tog vind 'n
mens hier wd 'n konsentrasie van gesag, en die funkse van 'n reeds gevestigde amp
van episkopos (Brox 1969:149). Omdat die monargiese biskop nog nie funksoneer in
die Pagtorde Briewe nie, vertoon Titus en Timoteus self hier die gesag wat sO 'n
biskop oor die gemeente het. Titus en Timoteus was nie net medewerkers van Paulus
nie, ook was hulle nie net soreekbuise vir hom nie. Hulle het iets van die rol begin
vavul van die monargiese biskop (monepiskopo~). Hulle het gesag gehad oor die
lede van die gemeente. Hierdie gdling word onderseun deur 1 Timoteus 5:16 wat
¥ da dit hulle verantwoorddikhed is om die gdoof suiwer te hou. Hy moet
disspline uitoefen en reg laat geskied, ook in die gevd van die ouddes, en hy moet
hulle ook aengtd (Titus 1.5).

Dit is bae duiddik dat die gessg wa aan ampsdraers gegee is, hier 'n ander
karakter toon as byvoorbedd by Paulus en sdfs in die deutero-Pauliniese briewe. Die
gesag wat aan Titus en Timoteus toegeken word, is 'n “uitvoerende’ gesag waardeur
die orde in die kerk en ook die suiwerhed van dit wat in die kerk verkondig word,
bewaar moet word. Hierdie suiwerheid waarna Titus en Timoteus moet toesen, is van
uiterste bedang omdat dit met hierdie sdfde suiwerheld is waarmee die dwadleer wat
'n groot bedreiging was, bestry moet word. Die bedryding van dwadleer in die
Pestorale Briewe word nou eerstens die verantwoorddikheid van die ampsdraers. Die
feit dat daar bae serk klem gdé word op die feit dat hulle aan die waarheid moet
vashou en dit ook leer, dui dearop da hulle nie die enigge was wa moes vasstaan in
hierdie bedryding ven die dwadlear nie, maar dat die gdowiges wa ded ven die
gemeente is, hulle daarin moet bystaan. Die ouderlinge het egter die leiding geneem
en die voorbedd gestd.
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Ons het hier dus te make met 'n ampstruktuur wat reeds gevestig begin rask het
onder die invioed van die Pauliniese gedagte van bedieninge. In 2 Timoteus 2:2 is dit
ook bae duiddik water groot gewig die vekondiging ven die woord dra in die fet
dat die skrywer van 2 Timoteus baie duiddik g€l dat dit oorgedra moet word van die
een persoon na die volgende. Hierdie sdling word gemask op grond van die feit dat
die kern van die bedieninge in die Pagtorde Briewe, net soos by Padlus de
verkondiging van die woord was, omdat dit die een bediening is waarsonder die kerk
vanaf ontstaan tot vandag toe nie kan klaarkom nie. Die groot verskil tussen Paulus en
die Pagtorde Briewe |€ egter daarin dat die kerklike struktuur in die Pestorale Briewe
meer gevestig was as by Paulus Paulus het sdf opsg gehou oor die verskillende
gemeentes aan wie hy skryf. In die Pestorde Briewe is dit duiddik dat daar in
sommige gevdle meer as een gemeente in een sad bestaan het. Van daar die
monepiskopos wat sy dienswerk verrig kata polin. Dunn (1984:352) sem saam da
daar by die Pagtorde Briewe reeds 'n inditusonele karakter opmerkbaar is wanneer
hy &

...ance dsewhere in the Pagtords a clear theology of ordination has emerged,
with charisma no longer a free manifetation if the Spirit through any member
of the church, but the power office besowed through the laying on of hands (I
Tim. 4:14; Il Timoteus. 1:6) With such evidence it would be difficult to deny

tha the Padtords are dready some way dong the trgectory of ealy
Cathdliciam.

Die feit dat die ampte in die Pastorde Briewe reeds 'n ontwikkeling agter die rug het
wa getuig van 'n geinditusionaiseerde karakter blyk uit die volgende:

Die amp van opsener (episkopo~) en digken (diakono~) is reeds goed
gevedig.
Die vereiges en voorskrifte waaraan persone moet voldoen, voordat hulle in 'n
amp bevestig kan word, het ook reeds 'n ontwikkeling deurloop.
Dit het reeds 'n ingdling geword dat mense in ampte georden word met die
gedagte dat dit in 'n sekere Sn permanent is.
Die manier waaop 'n pesoon in die amp bevedig is by wyse van
handoplegging, toon ook iets van 'n gevestigde gebruik rondom die amp.
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Die terme “opdeng” vanuit die Helinisiese bodem en “ouderling” vanuit die
Joodse bodem, dui ook daarop dat hierdie amp reeds goed gevedig is in die
kerk van die Pedorde Briewe. Alhoewd dit lyk of hierdie twee woorde
gnonieme van mekaar is, is daar wd 'n vaskil in betekenis. Die fat da die
verskil in betekenis daerin gegrond is dat hierdie twee woorde dk uit 'n ee
kulturde agtergrond kom, ondersteun die geling dat dit reeds goed gevestigde
ampsbenaminge was in die Pastorde Briewe. Oor die opsengramp £ die
Pestorde Briewe dat dit 'n voortreflike amp is. Oor die ouderlingamp word
daar ges dat hulle net by uitsondering by die verkondiging ven die woord en
onderrig betrokke was. Dit herinner ook aen die geling van Roloff (1978:523)
waarna vroegr verwys is by die deutero-Pauliniese briewe waar hy gepraat het
van die Verschmel zung van die Altesverfassung en Epi skoposverfassung.

Dit blyk of Titus en Timoteus hiérargies bo die ander ampte gestaan het, en
ook dat die diskenamp ondergeskik waes aan die oudelingamp. Op hierdie
stadium het die opsieneramp nog nie ontwkke tot 'n biskopamp nie.

4.8.4.3 Uitkring van ampspligte
Die gdling is hiecbo gemaek dat die amp in die Pagtorde Briewe nog nie so ver

ontwikkd het tot by 'n monargiese biskop (monepiskopos) soos in die tweede esu nie,
en da die gesag van die monargiese hbiskop gesetel het in Titus en Timoteus sdf. Tog
is daar 'n sekere groep geleerdes wat beweer dat die monepiskopos reeds funksioneer
in die Pagtorde Briewe, en 'n ander groep weat reken dat hierdie amnp nog besg is om
te ontwikkd. Hierdie kwesses word verder gekompliseer wanneer 'n mens in gedagte
hou dat dhoewd die kerk meer gevedig geraek het, dit nog Steeds die basese vorm
aangeneem het wat ons by Paulus kry, naamlik dat gelowiges in huise byeengekom
het. Op grond daarvan dat dit die manier is waarop gdowiges byeengekom het, kan
die vraag gevra word wie die oudstes is waarvan die Pastorde Briewe dan praat? Dit
ken nie die leiers wees van die samekomde in die huise nie, omdat hierdie “oudstes’
die posse beklee vanaf die tyd da gdowiges begin het om op hierdie wyse byeen te
kom. 'n Ander vraag wat die kwesse meer kompliseer, en ook daarop dui da die
Pestorale Briewe hier van iemand anders praat as die oudstes wat opgetree het uit die
aad van hoof van die huis is da die Pastorde Briewe van de oudgtes pragt in die
enkevoud en niein die mearvoud nie.
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'n Antwoord op hierdie vraag wet die probleem sd oplos, is wanneer ons aanveaar
dat episkopoi dui op leers wat aangestd is oor die kerk van verskeie sede. Hierdie
gdling pas dan ook in by die kerkbegrip van die Pastorde Briewe wa ontwikkd het
na 'n dening van die kek kata polin. Hierdie viak van kerklike verdaen dui op die
verantwoorddikheid van die nuwe opseners. Dit word ook in kontres gesd met die
kerklike verdaen op die vlak katf oikon, soos gevind in Handelinge en waarna ook
VIoeér verwysis.

Die oudstes wat aangestdl is, is weer presbuteroi genoem, en later is daar na hulle
verwys as episkopoi. Die rede hiervoor kan een van twee wees. Eersens is hulle
moontlik s genoem as gevolg van die groep weaaruit hulle kom, met ander woorde
hulle posse in die huisgesin, tweedens kan dit wees omda presbuteros dui op n
kollektiewe term van eer wat net s0 plaadike vir die lders van “huiskerke’ as die van
“dorpskerke’ is. Die skrywer van die Pastorale Briewe verwys dan na die episkopos in
die enkdvoud omdat dit hier gaan om die erkenning van 'n enkedle persoon wat opsig
hou oor die kek kata polin. Oor die episkopos waarna die Pastorale Briewe
verwys, is daar drie tekste wat meer lig kan werp op hierdie verskynsd.

In Titus 1.5 het ons duiddik te make met 'n nuwe “aangedling” wa gemaak word.
Die kerk in Kreta was nog nie so goed gevestig of georganiseer soos die kerk in Efese
nie. Op grond van hierdie omgtandighede van die kerk het Titus twee beangrike teke
gehad om te vevul. Eersens moes hy aangaan met die werk wat reeds in die
gemeente gedoen is, en tweedens moes hy “oudstes’ orden in die gemeente. Met
vewysng na die werk weat reeds in die gemeente gedoen is waarmee Titus moes
aangaan, £ Guthrie (1957:184) dat dit Paulus is wa hierdie werk gedoen het en die
opdrag aan Titus gegee het. Of daar met sekerheld gesé kan word dat dit Paulus was
wat die opdrag gegee het, is 'n debat op dgsdf. Wat we van beang is, is dat die
opdragte gegee is en dat die “ampte’ waarin die oudstes georden moes word, gehep
het om die orde in die gemeente te handhaaf en om ook toe te Sen dat die werk wat
gedoen moet word, wel gedoen word.

In 1 Timoteus 3 word ook iets vertd van 'n nuwe aangdling, maar dit word 'n
deppie verder gevoer deur ook te &£ da die episkopos wat hier aangestd word,
getoets moet word of hy we sekere kwadliteite toon. Alhoewd die pligte van die amp
van episkopos sdf nie hier beskryf word of duiddik omlyn word nie, word die
kwadliteite wat hierdie persoon moet besit bae duiddik beskryf. Die bdangrikse van
dles is dat hierdie persoon 'n voorbedd moet wees vir die hde gemeente, omdat
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ama s 0é op hom gerig is. Sy ee lewe moet dus getuig van dit wat hy aan ander
leer.

In 1 Timoteus 5 gaan dit oor hoe die presbuteros beoon moet word omdat hulle
bae van hulle tyd aen die prediking spandesr. Die opseners in die gemeentes
(presbuteroi) moet 'n goee rekord hé as hoof van hulle huise en daarom ook vir
wanneer hile die leiding geneem het tydens die samekomgte van die gemeente katk
oikon) in hulle onderskeie huise. Omdat hulle nou voltydse herders is van  die keak in
hulle dorp, en ook “senior bdievers’, moet hulle dubbde erkenning kry vir die werk
wa hulle doen (Campbdl 1994:243-244). Smdik (1940:76-77) <€ dat hierdie dubbde
ekenning wat die oudelinge wa goee wek doen moet kry, gegrond is in
Deuteronomium 25:4. In hierdie teks word gestel dat iemand nie die bees waarmee hy
dors s bek mag toebind nie. Hierdie teks gebruik Paulus ook in 1 Korintiérs 9:9 waar
hy vir die gemeente in Korinte $& dat hulle moet omsien na die wa dié evangelie aan
hulle verkondig, sonder om tersdfdertyd bekommerd te wees of hulle sdf genoeg <
hé. God sd sorg. “Het werd de gronddag voor het amt ds bestaansmogdijkheid in de
chritdijke gemeente, waar Paulus d maskte hij e zdf geen gebruik van,
nedrukkdijk voor opkomt, ‘Zo heeft de Here ook voor de verkondigers van het
evangdie de regd geddd, dat zj ven het evangdie leven’ (I Kor. 9:14)" (Smdik
1940:77).

Guthrie (1957:105106) voar ook aan da die bedd in | Timoteus 518 'n
vewysng is na Deuteronomium 25:4 kan wees, maar ook na Lukas 10:7. Die fet dat
hierdie 'n verwysng is na Lukes, is degs moontlik indien die Pauliniese outeurskep
van die Peadorde Briewe ontken word. Hierdie geling kan gemask word op grond
van die feit dat, indien Paulus die outeur was van die Pastorde Briewe, die ontstaen
daarvan gedateer word as tussen 62 nC en 64 nC (Van Aarde 2004b:36) - ongeveer
twintig jaar voordat die evangelie volgens Lukas geskryf is Indien die keuse dus
gemask word dat Paulus nie die outeur was van die Pastorde Briewe nie, kan die
bewering gemask word dat die vewysng in | Timoteus 5:18 na die bedd van die
bees waarmee gedors word, verwys na Deuteronomium 25:4. Oor die betekenis van
die bedd mask Guthrie (1957:106) die volgende opmerking: “Whatever the apodle is
here dting, he intends Timothy to underdand that a divine sanction undelie the
principle of far provison for those who sarve the Church. Too often a niggardly
atitude has been maintained towards faithful men who have labored for Chrig in the

interest of others.”
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Die ontwikkding van leerskap in die kerk van die Nuwe Testament, kan volgens
'n skema wa Campbdl (1994:204-205) gee in drie dadiums uiteengest word.
Hierdie drie sadiums is kati oikon, kati ekklhsian en kata polin. Die eerste
dadium van die kek (katt oikon), ken gesen word in die lig van opsg wa nog
steeds deur die gpoges gehou is. Die aanta gelowiges en die aantd huishoudings was
nog bae min in hierdie begingadium van die kek. Ons kry dit da plaedike leers
plek-plek episkopos genoem word. Hierdie earste stadium van kerklike ontwikkeling
is verd by Paulus te vinde, waar hy groot klem 1€ op die charisma, en waar die
organisase van die kerk nog nie so 'n groot klem kry of so ver ontwikke het nie.

Tydens die tweede stadium (kati ekklhsian), het die huishoudings meer begin
word, en moes verskillende huishouddike leiers ook ssamwerk. Van hierdie stadium
getuig Handelinge baie, omdat ons in Handdinge reeds te meke het met twee viakke
van kerklike organisase, wat ook die eerse twee Sadiums is van hierdie skema wat
Campbdl noem. Hier kan die opmeking ook gemaek word dat die presbuteroi
waarvan in Handdlinge sprakeis, leiersis wat opgetree het onder die epi skopos

Die dede dadium van keklike ontwikkding (kata polin), is duiddik in de
Pestorde Briewe. Tydens hierdie stadium moet die kerke kiaarkom sonder die opsg
van die gpodds, omda die apogtes in die tronk was of teen hierdie tyd dak a dood.
Die ander belangrike saek is dat die eenheid van die kerk bedreig word. Hier is dit dus
baie duiddik da die kek op 'n sskere manier in die wérdld ingerig moes word. Die
rede vir hierdie inrigting was om dwadleer te beveg wat die eenheid bedreig, en ook
om 'n manier van opsg daar te el om te verseker dat die kerk en ook die orde in die
kerk kan voortgeen sonder die direkte opsg van die gpostels. Daarom is die term
episkopos gebruik om te verwys na leierskap in die oorkoepeende sin van die woord.
Leierskap in die kerk het nou gestrek oor 'n groep huiskerke in een dorp. Hieroor €
Campbd| (1994:204): “ Episkopo~ fird refers to the leaders of a house-church, but
then to the leeder of the town-church. oi prebuteroi is first a way of referring to the
house-church leaders conddered together and acting corporately, but then denotes

those leaders in the town-church who are precisaly not the overseer or bishop.”

5. DIEAMPINDIE VROEEKERK

Alhoewd hierdie studie die bedieninge in die Nuwe Testament vanuit 'n kerugmatiese
perspektief wil beig, sd dit die moeite loon om die skopus ook 'n bidjie wyer te sd,
en die kek van die tweede en derde eeu ook in die gesgsved te bring. Die rede
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waarom dit nodig is, is omdat die bedieninge wat nou reeds geddte vind in die vorm
van ampte, 'n ver pad van ontwikkeling en interpretase gdoop het, vandf die begrip
“oudste’ in ou lsrad en vroeé Judaisme, tot by die Pastorde Briewe. Die monargiese
biskop wat in die kerk van die tweede en derde ecu 'n d groter en meer prominente rol
begin spedd het, het reeds in die Pestorde Briewe ontstaan. Daarom word hierdie
ontwikkding van die amp veder toegdig vanuit die keklike organissse van die
tweede en derde eeu, en dan ook die beskouing van die biskopamp soos gevind by
Ignatius en Klemens 'n Vedee todigting daarop is 'n samevetting van die
biskopamp in die vroe2 kek a 'n gevordede punt in die ontwikkding van 'n
ampsbegrip wa reeds hierdie lang pad geloop het binne die diverdtet wat in die
Nuwe Testament |&.

55  Kerklike organisasie

Kerklike organisase tussen gemeentes was nie entlik iels wat in die vroeg kerk
bestaan het nie Wa betref sake soos die bedieningspatroon in gemeentes wat in
verskillende dreke gdeé was, was daar nie eengdemmigheid daaroor nie. Dinge soos
die bedieninggpatrone, die liturgie en prektiee redings in veaskillende kerke het
verskil van dreek tot sireek. Die strewe na eenheid het wel bestaan. Hierdie strewe na
eenheld het daartoe geleé dat daar om en by die jaar 250 nC in dke gemeente 'n
biskop bestaan het. Hierdie biskop is bygestaan deur 'n raad van oudstes Elkeen van
hierdie gemeentes was outonoom. Adminisiratieve strukture om daardeur die eenheid
van die kerk aan te wys, het nie bestaan nie. Daar is aanvaar dat dmd in verskillende
gemeentes diesdlfde geglo het. Daar was wed kommunikase tussen sommige van die
gemeentes. Gemeentes het ook verded wanneer hulle te groot geword het. Wanneer
dit gebeur dat 'n gemeente verded, het die biskop wat oor die gemeente regeer het
voor die verdeding, regeer oor beide die gemeentes na die verdding.

Van die kommunikese wat tussen die gemeentes plaasgevind het, was ook
wanner daar in 'n gemeente 'n kriss sou opduik. In sulke omgandighede het
biskoppe van gemeentes in verskillende sede, in een dad byeengekom en daar
beraaddaag. Beraaddaging is iets wat baie klem gekry het. Wanneer 'n sa&k ter tafe
gekom het, het de biskoppe dit nooit dleen hanteer en dleen daaroor beduite geneem
nie. Hierdie byeenkomste is ook bygewoon deur van die oudstes en digkens van die
gemeente. In sommige gevdle het <dfs van die lidmae hierdie byeenkomste

bygewoon. Dit was egter nie de hele kerk wat hier verteenwoordig is nie, maar degs
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die kerk in sekere dreke. Die eerste geleentheid waar die kerk verteenwoordig is as 'n
universde ekumeniese byeenkoms was in 325 nC by Nicea in Klen-Asé (Oetting
1964:49).

Rondom 270 nC gryp Rome in onder leiding van keiser Aurdius en <2 dat krissse
wa in die kerk opduik na Rome vewys moet word. Omdat Rome nie jurisdikse
gehad oor die gemeentes buite Rome nie, het bae van die biskoppe buite Rome nie
vrede gehad met die feit dat die kerk in Rome wou ingryp wanneer probleme in die
kerk buite Rome ontstaan het nie. Hierdie ingrype het tot gevolg gehad dat daar in die
derde en vierde eeu spanning tussen die kerk in Rome en die gemeentes buite Rome
ontstaan het. Organisatories gesproke het die kerk in Rome nie die reg gehad om in te
meng in enige van die ander gemeentes van die vroeg kerk nie. Dit ten spyte daarvan
dat die vroes kerk opgesien het nadie kerk in Rome.

'n Ander verskynsd wa kop uitgesteek het, en ook direk verband hou met
vewronge kerkbegrip, was da sommige mense, meesta van die rykes hullesdf
losgemask het van die kerk. Namate kerke groter geword het, was dit onmoontlik vir
d die wda mense om ldergpodsies in die kerk te beklee. Dit het tot gevolg gehad dat
baie van hierdie mense gereken het dat hulle nie bedoon word vir die feit dat hulle d
vir 'n tyd lank ded van die kek is nie Die verskynsd van bdoning as gevag ven
lang lidmaatskep was adgemeen in die klubs en sosde verenigings ven die tyd. Mense
wou dus hierdie sdfde belewenis ook in die kerk gehad het. Dit het die kerk verleg
gdaat omdat die kerk hierdie mense nodig gehad het, maar hulle ook gevrees het.
Hulle wat die probleme veroorssek het, was ryk gelowiges weat geweier het om die
gesag van die kerk te aanvaar (Countryman, in Campbel| 1994:215).

Die opmerking is hiecbo gemask dat hierdie verskynsd verband hou met 'n
“verwronge’ kerkbegrip. Die rede waarom 'n verwronge kerkbegrip verbind word met
die optrede ven hierdie mense, is omda die kek vergdyk is met die sosde
ingelings van hulle tyd. Die eesoortighed van die kek wa daarin 1€ om eerder te
dien uit dankbeaarheid teenoor God, as om gedien te word, soos wat dit gestdte vind in
die gewe van Jesus Chrisus, het hierdie mense klaarblyklik nie begryp nie Die
desportigheld en die vreemdheld ven die kerk in die wédd is igs wat vir hulle nie
kon sn maek nie, en daarom kon hulle ook nie tuis weesin die kerk nie.

Verskeie bedieninge het reeds in die kerk bestaan, soos diakens wat die brood en
wyn bedien het tydens die nagmad, subdigkens wat die siekes vertroos het, weduwees
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wat voorbidding vir die digkens gedoen het en lesers wa die gawe gehad het om te
kon voorlees (Oetting 1964:46).

Oor die kerklike organisasie in die vroeg kerk kan samevatend gesé word dat die
konsgp van una sancta, s0os gevind in die Nuwe Testament, waar die skrywer van
Efesérs die kerk beskryf as een, helig, en gpodolies, seeds 'n invioed op die vroeé
kerk gehad het. Hierdie eenheid wat in die Nuwe Testament beskryf wad, het egter
ten soyte daarvan dat dit aanvaar is deur die vroeg kek, nie neerdag gevind in die
kerklike organisase van die kerk in die tweede en derde ecu nie.

5.6  Ignatiusvan Antiogié

In die Pestorde Briewe begin daar reeds iets sSgbaar word van die ontwikkeing van
die monepiskopos Hierdie ontwikkding is in laer jare deur Ignaius biskop van
Antiogié verder geneem, deurdat hy 'n baie groot hoevedheid mag aen die amp van
die biskop toegeken het. Die gesag wa hy aen die biskopamp toegeken het, vind
geddte in sy uitsprask dat wie van die biskop verwyderd ragk, nie meer ded van die
kerk is nie. Hier het hy ook die sskramente bygetrek deur te <2 dat die doop en die
nagmaal nie kan plaasvind sonder die goedkeuring van die biskop nie Waar die
biskap is, daar moet die gemeente, volgens hom, byeenkom. Vir meer kommentaar
oor hierdie sask had Oetting (1964:44-45) uit Ignaius s brief aen die gemeente in
Smirna aan:

Flee from schism as the source of mischief. You should dl follow the bishop as
Jesus Chrigt did the Father. Follow too the presbytery as you would the gpodtles,
and respect the deacons as you would God's Law. Nobody must do anything
that has to do with the church without the bishop's gpprovd. You should regard
the Eucharig as vadid which is cdebrated ether by the bishop or by someone he
authorizes. Where the bishop is present, there let the congregetion gather, just as
where Jesus Chrig is, there is the Catholic Church...Without the bishop's
supervison, no baptiams or aggpes ae pemitted. On the other hand, whatever

he approves pleases God aswell 2

® 1.Pante~ tw episkopw akolougeite, w~ lhsou~ Cristo~ tw patri, kai tw presbuteriv w~
toi~ apostoloi~. tou~ de diakonou~ entrepesge w~ geou entolhn. medei~ cwri~ tou
episkopou ti prassetw twn anhkontwn ei~ thn ekklhsian. ekeinh bebaia eucaristia
hgeisqw, h upo episkopon ousa h w an auto~ epipreyh. 2. opou an fanh o episkopo~, ekei
to plhgo~ htw, wsper opou an h lhsou~ Cpisto~, ekei h kagolikh ekklhsia. ouk exon
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In sy optrede in die kerk, het Ignatius gerk klem gelé op gehoorssamhed aan die
oudstes of te wel opdeners. Dit dui op die aansen en gesag wat die oudstes steeds
gehad het, terwyl die amp van die monargiese biskop ad deker ontwikkd het.
Campbel (1994:217) waarsku daarteen dat 'n mens nie op grond van die fet dat die
ampte biskop, oudste en disken we in die vroeg kerk bestaan het, die afleiding moet
maek da daar 'n drievoudige orde in die ampsiruktuur was nie. Uit Ignatius se optrede
was dit baie duiddik dat hierdie drie ampte nie baie goed met mekaar scamgewerk het
nie. Dit ken afgde word uit die feit da Ignatius o gewddig serk klem geé het op
die gesag van die biskop. De vraag kan nou tereg gevra word of hy dit nie gedoen het
juis met die idee om die gesag in die kerk weg te hou van die oudgtes nie. Dit is ook
0 dat bae van die ander ampsdraers in die vroeg kek nie Ignatius se Sening oor
vaskde ske in die kerk geded het nie. Dit kon verder ook die rede wees waarom hy
0 'n groot gesag aan die biskopamp toegeken het. Die indruk word tog hier gewek dat
hy die gesag aan die biskopamp toegeken het, om homsdf te beskerm in sy optrede.
Campbdl (1994:217) gd dit soos volg: “In fact, Ignatius true interest is not so much
a‘thregfold order’ asthe supremacy of the bishop.”

Wanneer Igndius hoé gessg aan die biskopamp toeken, verduiddik Oketting
(1964:45) dit deur te S det hy dit nie gedoen het vir eebdang nie, maar eerder dat die
eenheld van die kerk daardeur verseker kan wees. Volgens Ignatius sou die eenheid
van die kerk beter bewaar word wanneer d die mag en gesag in die kerk aan een
persoon toegeken is. Oor hierdie standpunt van Ignatius s8 Oetting (1964:45):

It was not Ignatius purpose, however, to enhance the office of bishop for its
own ske he was interested rather in presarving the unity of the church in the
face of schism and true teaching in the face of Gnogic heresy. He fdt that
giving one man gregter authority was the best way to presarve unity and
orthodoxy.

Die manier waarop die eenheld in die kerk verseker moet word volgens Igndius,
geskied dus ten koge van die regering van die kerk. Onder sy invioed het die

estin cwri~ tou episkopou oute baptizein oute agaphn poiein: all’ o an ekeino~
dokumash, touto kai tw gew euareston, ina asfale~ h kai bebaion pan o prassete.
(Ignatius, VIII)
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beskouing rondom die biskop sodanig ontwikke, det die biskop die persoon is wat die
leding geneem het in die grogp van ouddes Volgens hom het ook die opsg oor die
manier van aanbidding wet in die kerk plassvind, dles geresorteer het onder die opsg
van die biskop. Hy het 'n sekere nag aan die biskop toegeken wat skreiend is met die
mag en gesag wat aan ampsdraers toegeken word. Wat baie opvalend is, is dat nérens
gorake is van die charisma nie wat die gronddag vorm vir die amp of diendewering
in die kek. Om dit anders te sd, die gawes waarin die ampte of bedieninge in die
kerk gegrond word, word in die skaduwee gestd van die gesag wa aan een persoon
toeges? word. Paulus 1€ tog in 1 Korintiérs 12 baie klem daarop dat dear verskillende
gawes aan verskillende persone gegee is. Uit Ignatius se toesegging van die gessg aan
die biskop om so die eenheld van die kerk te verssker, word die werking van die
Helige Gees ook gedemp omdat sy beskouing op niks anders neertkom nie as dat die
vakillende gawves wat verskillende mense ontvang, oorskadu word deur die gesag
wat aan die biskopamp toegeken is. Alhoewd Ignatius ander ampte erken het, en ook
eken het da daar in die kerk plek is vir ander ampte, is dit waar dit Sop. Hierdie
ampte het 'n bepadde plek in die kek, maar wat hulle funkge is, is bae onduiddik,
indien hulle enige het.

Met verwysng na Késemann (1960: 214-223) s= opmerking, waarmna vroedr ook
verwys is, naamlik dat daar in die Pastorde Briewe nie meer sprake is van gawes wat
gegee word en mense dan na aanleiding van die gawes optree in sekere bedieninge
nie, maar dat die Amstgelst eerder gegee word as ded ven die ordening in 'n amp, kan
ook gestel word dat Ignatius hierdie Stappie ietwat verder voer. Die charisma word by
Ignatius uitgeskuif ten einde plek te maek vir die gesag wat Igndius aan die biskop
toeken. Campbe| (1994:221) maeek dit duiddik dat Ignatius aen die een kant eer aan
die ouddtes toeken, maar aan die ander kant vir hulle niks gee om te doen nie.

'n Ander saak wat in die ampsbegrip van Ignatius vrae wakker maek, is die fet dat
die gessg wa hy toeken aan die biskopamp 'n tipe van “uitvoerbare’ gesag is deurdat
hy 'n padld od tussen die biskop en die kek enersyds en Chrisus en die kerk
andersyds. Hieruit blyk dit duiddik da die liggeambedd wat Paulus in die
paandiese 9n van die woord gebruik, en wat ook voorkom in die deuteroPauliniese
briewe waar gestd word da Chrisus die Hoof van sy liggaam, die kerk, is, nie by
Ignatius byva gevind het nie Ignatius laat die indruk da die biskop hierdie
gessgposise van die hoof van die liggaam, wat net Christus kan bekleg, ingeneem
het.
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As Igndius hierdie gesag en posse aan die biskop toegeken het, kom die vraag
onwillekeurig by 'n mens op, waiter gesag en water posse in die kek ken hy aan
Christus toe? Is Christus steeds die Hoof en die Heer van die kerk? Word die eenheid
van die kek nie eerder begrond in die samehorighed en interathanklikhed in die
gemeente met verwysing na die liggeammetafoor nie, omdat hy die eenheid ven die
kerk eerder wil begrond in die gesag wat aan een persoon, die biskop, toegeken word?
Watter plek neem die charisma in, in sy ampsbegrip? Bloot deur die gessg wat hy aan
die biskopamp toegeken het, het hy die ander ampte in die skadu van die biskop
gestel. Die regering van die keark is volgens Ignatius gesetd in die biskopamp. Wat is
dan nou die dod van die ander ampte? Duiddik word hier ook 'n tipe van hiérargie
gevestig deurdat die biskopamp die oorwegende klem dra en d die gesag in die kerk
aan die biskop toegelen word.

Dit is interessant dat sommige kerke in latere tye hulle orde gebou het op dit wat
Ignetius agtergelaat het. Dit is duiddik dat dit nodig is om eerder weer die Skrif te
gaan interpreteer rondom wet dit leer oor die gawes wat God gee waarin die ampte of

bedieninge in die kerk geanker moet word.

57 Klemensvan Rome

Anders as Igndius, het Klemens nie so oorwedigende gesag aan die biskop toegeken
nie. Hy het ook kennis geneem van die ander lede van die gemeente. In die eerste plek
van die leke en dan ook van ander ampsdraers soos hysdf. Klemens het die
onderskeid tussen die clerus en die leke wel erken. Hy het egter groot klem daarop
gelé da die leke op grond van wa hy genoem het 'n “prieterskgp van dmd”, ook 'n
funkse het om te vervul in die gemeente. Dit blyk uit die fet dat ook leke aan die
liturgie dedgeneem het. Hierdie dedname van die leke aan die liturgie het gedtdte
gevind in elkeen se dedname aan die nagmead.

Die breuk tusseen die derus en die leke het juis ontstaen as gevolg ven die
outoriteit en gesag wat 0 'n groot rol in die kerk gesped het. Oor hierdie breuk tussen
die clerus en leke verwys Oetting na die optrede van Tertullianus wat die argument
van Ignatius dat die kerk is waar die biskop is tefgegaan het. Tertullianis het die kerk
as aahwesg gesen, as twee of drie geowiges saam is in die naam van Jesus Christus
(Matteus 18:19). Oor die breuk tussen die clerus en die leke, £ Oetting (1964:47):
“This was not a popular belief in 200 any longer, snce Ignatius emphasis that the
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church exiged where the bishop was had become rather common... Only the
authority of the church has made this difference between clergy and laity.”

'n Ander verskil tussen Klemens en Ignatius, wat betref die ampsbegrip van beide, is
dat Klemens hom nie daarin kon vind da die gesag in die kerk degs aan die biskop
toegeken is nie. In Klemens se eerste brief, wat gerig was aan die gemeente in
Korinte®, is daar geen erkenning van die gesag wat aan 'n enkele biskop toegesd word
nie. Die rede hiervoor len hed moontlik wees dat die anp van biskop iets was wat in
Korinte nog nie bekend was nie, maar iets wat eers laer by die Padtorde Briewe
bekend geword het. Volgens Klemens is die biskop nie die amp in die kek waar
rondom dles draai en aan wie die oppergesag in die kerk gegee is nie. Hy was eerder
'n voorstter van die raad van oudges. In die manier waarop Klemens gedink het oor
de gesg in die kek en de utogfening daavan, wearspied ies van de
liggaammetafoor waarmee Paulus die kerk beskryf. Die feit dat nie een liggeamsded
oor 'n ander heers nie, maar dat dma gdyk is, en ook die fat dat Chrigtus die Hoof is
en dit beteken da die gessg in Hom as Hoof gestd is is dié ded ven die
liggaammetafoor wat by Klemens se verstaan van die kerk, en uiteraard ook die amp,
te bespeur is Die sentrdisaring van die gesag in die kek rondom die biskop, het
volgens Klemens die “oudstes’ van hulle vroeére datus, as dié waarna daar opgesen
is en wat op grond van hulle eer opgetree het, beroof. Campbd (1994:215216) sd
dit snosvalg:

On the contrary, the elders who have been ousted are not the victims of the well-
to-do; they are the well-to-do, who have been robbed from their former datus
and influence by the advent of a bishop who is centrdizing power in the church,
presumably with the support of the mgority of members, which is why Clement
can spesk of the church rigng up agang its dders ‘for the sske of one or two
persons (47:6).

4 2 ta~ te prosfora~ kai leitourgia~ epiteleisgai, kai ouk eikh h ataktw~ ekeleusen

ginesgai, all wrismenoi~ kairoi~ kai wria~. 3. pou te kai dia tinwn epiteleisgai gelei,
auto~ wrisen th upertatw autou boulhsei, in osiw~ panta ginomena en eudokhsei
euprosdekta eih tw gelhmati autou. 4. oi oun toi~ prostetagmenoi~ kairoi~ poiounte~
ta~ prosfora~ autwn euprosdektoi te kai makarioi: toi~ gar nomimoi~ tou despotou
akolougounte~ ou diamartanousin. 5. tw gar apcierei idiai leitourgiai dedomenai eisin,
kai toi~ iereusin idio~ 0 topo~ prostetaktai, kai Leuitai~ idiai diakoniai epikeintai: o
laiko~ angrwpo~ toi~ laikoi~ prostagmasin dedetai (Klemens, Ad Cor 40, 41)
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By Klemens bestaan daar dus nie 'n hiérargie soos wat by Ignatius te bespeur is
nie. Dit is 9gbaer in die fat da hy die “priesterskgp van die gdowiges’ noem en ook
die leke laat dedneem aan die liturgie en die skrament van die nagmad. lets wat
egter opva by Klemens se ampsbegrip, is dat, dhoewd hy klem 1é op die dedname
van die leke en die rol van die ouddes hier ook niks van die charisma ter spreke is

soos by Paulus nie.

58 Van “oudste” nabiskop

In die tweede eeu het die “oudses’ wat die bedieninge in die kerk waargeneem het,
en die leding in die grogp van die oudde geneem het, begin om te ontwikkd in ‘n
amp. Hierdie amp het bekendgestaan as biskop. Hierdie biskop het bepadde magte
gehad wat hy kon uitoefen, maar dit het nooit los van die ander biskoppe geskied nie
Die rol wat hierdie biskop in die gemeente vervul het, was niks anders as 'n pastor vir
die gemeente nie. In die tweede ecu het die biskop nog nie oor 'n gebied opsg gehou
nie (Oetting 1964:43). Wat die verkiesng van die biskop in die tweede ecu betref, het
ons weer te doen met die fet da daar nie 'n uitduitende hiéargie in die kerk bestaan
het nie Die verkiesng het plaasgevind by wyse van 'n vekiesng deur die plaedike
ouddges. In hierdie verkiesng kon die leke ook hulle slem laat hoor. Die verkiesng
van 'n hiskop, was dus iets wat deur die gemeente gedoen is en nie net deur ander
biskoppe nie Ook ander biskoppe in die omgewing was betrokke by hierdie
verkiesng.

'n Laere ontwikkding in die kek oor die versaan van die biskopamp, het
hedtemd 'n ander rigting ingedaan. Ondersteuners van hierdie nuwe rigting was
onder andere Ignatius en Siprianus. Siprianus het die gewigtige uitgoraak gemask dat
die biskop 'n godddike aanddling is en da hy die tussenganger is tussen God en die
mens. Mense, &€ hy, kan degs in die kek toegdaat word deur die goedkeuring van
die biskop. Dié wat georden is, kan hulle ampsverk degs begin wanneer hulle van die
biskop toestemming ontvang het om dit te mag doen. Dit gebeur omdat God hierdie
gesag aan die biskop gegee het. Die hiskop is ook die enigde wa iemand mag
ekskommunikeer.

Sprianus het volgehou da die kerk geddte vind dear waar die biskop is Waar
Ignatius wat dit vroe&r ook gest het dit bedod het in terme van enkde gemeentes, het
Sprianus dit van toepassing gemask op die hde kerk. 'n Gemeente kan sigsf,
volgens Sprianus, ears kerk noem wanneer die gemeente 'n geordende biskop het en
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hy ook 'n eenheid vorm saam met ander biskoppe. Hy vergdyk die kek met die
verhaa van Noag deur te S€ dat daar buite die kerk geen redding isnie

Wat hier duiddik opvd, is da Sprianus die bestaan van die kerk afhanklik maak
van die biskop. Die gesag wat aan 'n mens toegeken word omdat hy 'n sekere amp
beklee, word dus die bestaansomgewing vir die kerk. Die kerk word hier as 't ware
afhanklik van ‘n ampsdraer. Hier is dit duiddik hoe die kerkbegrip en ampsbegrip in
mekaar verweef is. Die bestaan van die kerk, satd dus nie in die fat dat Chrigus die
dood oorwin het nie, maar in die gesag wat mense aan hullesdf toegeken het.

Selfs wanneer sake rondom die disspline hanteer moes word, is dit die biskop wat
beduit het oor die dtref. Die draf is gegee na aanleiding van die sonde wat gepleeg is.
Die persoon wat oortree het, mag degs na 'n sekere tyd weer in die kerk opgeneem
word, en weer toegelaat word om die nagmad te gebruik. Versoening word bewerk
deur 'n gebed wat gedoen word, en handoplegging deur die biskop. Hier is die
“uitvoerende’ gesag van die biskop weer ter soreke, net s0os wat vroe&r ook gemeld
isby Ignetius

Wat betref die ontwikkding ven die biskopamp in die vroe2 kek, kan
samevattend verwys word na'n opmerking wat Campbell (1994:234) maek:

At the dat of the second century, the centrdizing of the churches life around
the presdency of a single episkopos entaled a sgnificant loss of authority by
the eders of the churches, those that had hitherto been episkopoi in ther own
house churches...Although the eders lost ther liturgicd power they retained
their socid influence and remained a red power in the churches of the second
century.

7. BEDIENINGE IN DIE NUWE TESTAMENT: 'N ONTWIKKELING
VANAF JESUSTOT IN DIE KERK
Tot dusver is baie ge oor verskeie bedieninge in die Nuwe Testament en ook hoe dit
beinvioed is deur die kekbegrip van die kek waabinne hierdie bedieninge
plaasgevind het. Dit is bae duiddik da dear wat die bedieninge in die Nuwe
Testament betref 'n groot diversteit bestaan. Dit is daarom onmoontlik om 'n “vase’
begrip van bedieninge of 'n bedieningspatroon uit die Nuwe Testament & te le. Wat
van bdang is is da die veasillende verduiddikings van bedieninge in die Nuwe
Testament soos wat dit gevind word in die afsonderlike dokumente van die Nuwe
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Testament, egter nie geisoleer van mekaar verstaan moet word nie. Vanda die
beweging rondom Jesus, tot by die Pastorde Briewe, is daar 'n lyn van ontwikkeding
te bespeur. Hierdie ontwikkding is daar omdat 'n diversteit aanwesig is. Die rede vir
hierdie opmeking kan gevind word in die fat dat eke dokument ven die Nuwe
Testament, soos wat dit in hierdie Sudie uiteengest is 'n eetydse interpretase gegee
het aan wa die bedoding van bedieninge binne die kerk behoort te wees Die
ontwikkding ven die bedieninge loop padld me die ontwikkding na 'n vroeg
katolissme, oftewd die inditusonalisering ven die kerk. Dit is dus nie moontlik om
te praast van 'n eenduidige ampsbegrip in die Nuwe Testament nie. Die skopus van die
Nuwe Testament is doodeenvoudig te wyd.

Die opmerking is reeds gemask dat die verskillende beskouinge van bedieninge in
die Nuwe Testament nie van mekaar geisoleer behoort te word nie, omdat daar 'n
ontwikkding plaesgevind het. Hierdie ontwikkding vind 'n  hoogtepunt in die
Pestorde Briewe. In die Pastorde Briewe is daar nie meer sprake van dleen die
erkenning van sekere bedieninge nie, maar hier het ons te make met die ordening van
persone in sskere ampte by wyse van handoplegging. Hier is dus reeds 'n struktuur
wat begin het om gevedig te rask. Die vediging van hierdie struktuur word verder
bevesig deur die optrede van die episkopos katf oikon en kata polin. Hierdie
ontwikkding dui ook duiddik op die vediging van 'n ampsbeyip. Dit is ook
interessant dat iets van die ampsbegrip van die Pagtorde Briewe ook teruggevind
word in die ampsbegrip van die kerk vandag. Dit vind geddte in die bevesiging in 'n
amp by wyse van handoplegging.

Om die bedieninge in die Nuwe Tetament in die lig van 'n kerugmaiese
perspektief te den, sd die vardaan en inrigting van die amp s0o0s gevind in die
Pastorde Briewe van groot bdang wees In diesdfde asem waain hierdie gdling
gemask word, behoort die waarskuwing ook dadelik uitgespreek te word dat die
kerkbegrip en ampsbegrip soos gevind in die Pastorde Briewe, 'n eeydse
interpretasie was en 'n inrigting wet in die konteks van daardie tyd ingepas het. Net s0
is die ampsbegrip in die kek van die tweede en dede esu ook 'n detydse
interpretasie, en pas die ampsbegrip van diétyd in 'n eetydse kerkbegrip.

Die vraag wat nou gevra word, is hoe moet die bedoding van bediennge in die
Nuwe Testament en tweede en derde eeu se kerk verstaan word? Is dit moontlik om
die versaan van die bedieninge te begrond in wat ander se interpretasie is? Alhoewd
die interpretasies wat reeds gemaak is, van groot belang is en ook 'n bydrae kan lewer
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tot die versaan van wat die bedoding van die bedieninge in die Nuwe Testament en
tweede- en derde-ecuse kerk was, sou dit die beste wees om 'n sgp terug te neem in
die soeke na 'n antwoord op hierdie vraag. Wa word daarmee bedod dat 'n dap
teruggeneem moet word?

As verduiddiking en antwoord op hierdie vraeg, kan verwys word na 'n gededte
vroe&r in hiedie dudie waar gehandd is oor die disspebedd in die Snoptiee
Evangdies. Wanner die bedoding van die bedieninge in die Nuwe Testament
gesoek word in 'n interpretese wat reeds gemask is, sou dit byvoorbedd gevind kon
word in die disspebedd van die Snoptiese Evangdies Met spedfieke verwysng na
die disspebedd in Matteus en Makus, kan ges® word dat hierdie twee evangdiste
die disspes in hulle verhde gebruik as karakters om 'n sekere boodskap tuis te bring.
Die bedd wat van die disspes geteken word, is awissdend postief en negatief. Aan
die eénde van die Matteusevangdie word die leser gdaat met 'n disspebedd wat
postief is. Markus laat sy lesers met 'n negatiewe bedd oor die disspels en laat die
leser wonder oor die disspels. Uit hoe die disspels geteken word, kan een van twee
bedodinge van bedieninge in die Nuwe Testament afgee word. Die vraag is watter
een is reg? Om hierdie vraag 'n sap terug te neem en die antwoord vroeér in tyd te
gaan ek, 0uU beteken om die soeklig te verskuif na Jesus se oproep tot disspeskep
00s wat ons dit vind in Matteus 16:24-28 en Markus 834-38. In die woorde van
Jesus hoor ons wat God van ons wil hé en daarom kan ook gesf word God se
bedoding met bedieninge in die kerk. Hierdie woorde van Jesus bring 'n mens die
neeste aan dit wat God van jou vra Hoewd Matteus en Makus se interpretasie van
hierdie Jesus-woorde na-pase is, is dear tog ook eemente van outentistet in hierdie
woorde (Kyk ook Van Aarde 2001:10-11).

Die begronding of die bedoding van die bedieninge in die Nuwe Testament kan
dus nie gebou word op 'n interpretase van byvoorbedd die oproep tot disspeskep
nie. 'n Matteaanse en Markaanse interpretase kan wel van onskatbare waarde wees
om te sen hoe Jesus gevolg is Die bedoding van die bedieninge is eerder in die
oproep in sgsf. Die sgp wat vir die bedoding van bedieninge geneem word weg
van 'n interpretase terug na die oprogp van Jesus tot disspelskap wat hierbo genoem
is kan ook op 'n latere ontwikkding van bedieninge in die Nuwe Testament van
toepassing gemagk word.

Dit vind ons by Paulus wanneer ons die bedoding van die bedieninge in die Nuwe

Testament begrond in wat ons kan noem vier kerugmatiese waarhede wat by Paulus te
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vinde is. Hierdie kerugmatiese waarhede waarna verwys word is hoe Paulus oor die
volgende ske gedink het: die kerk, charisma, bediening en kerugma Hierdie denke
van Paulus het later op die deutero-Pauliniese briewe en ook op die Pastorde Briewe
'n ddfinitieve invioed gehad. Ten goyte ven die groot diverstat in die Nuwe
Testament oor die bedieninge, moet die kerugmetiese perspektief van die bedieninge
beig word vanut Jesus s ee woorde soos wa gevind word in die oproep tot
disspdskep, en ook die vier kerugmaiese waarhede soos gevind by Paulus. Dit is
nodig om net wear die versugting uit te goreek dat die ontwikkding en interpretering
van die bedieninge in die Nuwe Tedament as hulplyn kan dien in die nuwe
interpretering van Jesus se oproep en Paulus se kerugmatiese waarhede.

6.1 Jesusseopdrag
Die opdrag van Jesus waarmna hier verwys, word gevind in Matteus 16:24-28 en ook in

Makus 834-91. Met die bedoding van die bedieninge in die Nuwe Testament in
gedagte, kan eerstens opgemerk word dat Matteus se weergawe van die verhad e
da Jesus hierdie woorde tot sy disspds geig het. Makus gd dit dat die woorde
genig is aan die hde skare wat op daardie stadium rondom Jesus was. In Markus s
weergawe waar hy & dat Jesus die woorde tot die hele skare rig en nie net tot sy
disspds nie, word dit duiddik da hierdie nie 'n eksklusewe opdrag is net tot
“ampsdraers’ nie, maar dat die “priesterskgp van die geowige’ hierdeur ook bae
duiddik word. Die bedoding ven die gebruik van die woorde in hierdie gdling, is nie
om daardeur 'n modemne kerkbegrip of ampsbegrip te forseer op die oproep tot
disspeskep nie en ook nie om meer te lees as wa bedod word in hierdie oprogp nie
Omdat die bedoding van die bedieninge in die Nuwe Tetament hierdie oproep ten
gronddag het, s dit ddk goed wees om net vir 'n oomblik deur die bril van 'n
moderne kerkbegrip te kyk na hierdie oproep van Jesus tot disspelskap.

Die fet bly egter daan da hierdie woorde wyer gerig is as net tot Jesus se
disspes, en net tot die skare wat rondom Jesus was. Hierdie woorde is gerig tot
ekeen wat agter Jesus wil aangaan. Omdat die kerk geen ander weg kan volg juis as
om vir Jesus te volg nie, bevesig dit dat hierdie woorde bae wyer gerig is as wa
Matteus en Markus weergee. Wanneer Paulus se liggaammetafoor as beskrywing van
die kerk van Christus, wat later bespresk sd word, in gedagte gehou word, dan kan dit
ook nie anders as dat hierdie woord ook op die diverse kerkbegrip van die Nuwe

Testament van toepassing is nie. Wat is nou die betekenis van hierdie Jesuswoorde vir
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die bedoding van die bedieninge in die Nuwe Tedament? Hoe kan hierdie
Jesusvoorde die bedieninge in die Nuwe Tedament vanuit 'n  kerugmetiese
perspektief belig, soos hierbo aangevoer is die gevd moet wees?

Jesus 94d hier drie ese tot disspeskap, te wete sdfverloéning, kruis opneem en
Hom volg. Hierdie drie eise is aan mekaar verbind in die volgorde waarin dit genoem
word. Sdfverloéning het tot gevolg da 'n gelowige sy kruis opneem, en dit het tot
gevolg dat hy/sy vir Jesus volg. Sdfverloéning wat hier gevra word, is die teended
van sfhandhawing en sdfopoffering. Dit beteken dus om jousdf uit die middepunt
uit weg te skuif en 'n nuutgevonde middepunt te hé naamlik Jesus Chrigus. Oor
sdfverloéning £ Bolkengtein (1966:186):

Jezus Christus is de weg van het offer van zichsdf gegaan; op deze neemt Hij
zijn discipden mee Het is duiddijk, dat wij hier niet te maken hebben met een
boeddhidische zdfuitblussng. Het geat in de zdfverloochening niet om de
uitdoving van het ik, maar om het offer van het leven ter wille van Jezus en het
Rijk.

Oor navolging en sdfverloéning £ Hagner (1995-1999): “Discipleship invaves a
ddiberate decison to follow Jesus by denying sdf and putting on€'s life on the ling
taking up one scross’.

Met verwysing na Jesus se opdrag, dat iemand wat agter hom wil aankom, sy
kruis moet opneem, mask Nidsen (1973:92) 'n opmeking da 'n mens in gedagte
moet hou: “Woorden krijgen hun betekenis door het gebruik dat wij mensen even
maken.” Verder £ hy da Jesus met hierdie woorde in sy oproep tot disspeskap, 'n
ander betekenis gee aan hierdie woorde as wat dit gehad het in die Romense
regdelsd. Die betekenis van hierdie woorde binne die Romeinse regstdse was dat 'n
veroordedde die dwarsbak van sy kruis moet dra vanaf die plek waar die vonnis oor
hom uitgegreek is tot by die plek weaar die teregddling geen plaesvind. Die
betekenis van hierdie woorde soos wat Jesus dit bedod het is volgens Nigsen
(1973:92) dat dit 'n gevaarlike lewe is wat daardeur gekies word, agter Jesus aan. Die
gevaar |é daarin dat 'n mens losgemask word van die wérddse sekerhed wat jy
rondom jou het, en gdei word na die mees radikde aardse onskerheid, dit is om
agter Jesus aan te gaen tot in die dood. Hierby duit Hagner (1995-1998) ook aen

wanneer hy oor die dra van die kruis & “The latter metgphor does not mean bearing
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up under some difficulty or mdady in life but a ddiberate dying to onesdf”. Uit die
geskiedenis van die vroeg kerk het dit ook duiddik geword dat navolging van Jesus
kan eindig in martdaarskap. Om 'n volgding van Jesus te word, beteken dus nie net
om agter Hom aan te gaan nie, maar ook om te ded in sy lot.

Jesus 2 woorde in Maiteus 16:25 en Markus 8:35, dui op die eesoortige karakter
daarvan om vir Jesus na te volg. Wie vir Jesus in die steek laat op pad na die kruis, sd
sy lewe verloor wat beteken dat hy geen ded sd hé aan die hel wat Christus bewerk
het aan die kruis nie. lemand wat sy lewe verloor ter wille van Chrisus sd dit vind.
Hierdie vind dui op die eskatologiese gawes waarop die mens hoop en wat God <
gee asded van dieewige lewe.

6.2 Kerugmatiese waarhede by Paulus
Met kerugmaiese waarhede, in hierdie gevd dié van Paulus, word bedod Paulus se

tydiose verdaan van Chrisus se kruisdood en ook die betekenis daarvan vir die kerk,
charisma, bediening en kerugma

6.2.1 Kerk
Wanneer Paulus praat van die kek dan gebruik hy die teem ekklhsia. Met hierdie

term bedod hy 'n versameing gelowiges wat bestaen uit Jode, en uit hulle wat uit die
heidendom bekeer is. Ook praat hy van die “kerk van die Here’. Alhoewd hierdie
benaming vir die kek voorkom in die Septuagint, gee Paulus 'n ander betekenis
daaraan wanneer hy dit gebruik. 'n Interessante opmerking wat Dunn (1998:538)
maak is dat Paulus sdde vir Chridus in die vergdyking bring wanneer hy praat van
die kerk. Hy praat een keer van die kerk van Chrigus, en meestd van die kerk van
God in Chrigus Die “in Chridus’ formule van Paulus is dus van togpassing op die
versamding geowiges wat hy ekklesia noem. Christus sdf, maar ook die hell wa Hy
bewerk het, is dus vir Paulus die samebindende faktor wet die gdowiges onderling
saambind tot 'n eenheid, wat as die kerk bekendstaen.

Paulus tref geen onderskeid tussen groter en kleiner gemeentes nie. Beide hierdie
gemeantes is volgens hom manifetases van die kek ven God, en is bede ook
verbind aan die gahal Yahweh of gahal Israel. Paulus se versaan van die kerk, is
earder 'n kontinuiteit met die qahal Yahwe as wa dit 'n diskontinuiteit is. Waar die
gahal Yahweh of ekklesia Kyriou vroe&r gedui het op die samekoms van die volk
Isad, dui dit hier op die samekoms van Jood en nie-Jood. Paulus se Sening van die
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kerk van God is dus inklusef. Niemand word daarvan uitgeduit nie. Wanneer gese
word dat Christus en die hell wat Hy bewerk het, die samebindende faktor in die kerk
is, dan word dit onderseun deur die feit dat God met die serwe en opganding van
Christus die ganse mensdom in die oog het, en da dit nie 'n eksklusewe daad is nie
Hier is dit weer duiddik dat Paulus sy ekklesologie net soos sy hele teologie, bou op
die kruisgebeure. Vir Paulus mask dit dus nie saek of gelowiges in huise bymekaar
gekom het of op ander plekke nie, en mask dit nie sask hoeved hulle was wat
byeengekom het nie. Waar hulle byeen was, was hulle kerk, en 'n verlengsuk van die
“samekoms van God” waarvan onsleesin die Ou Testament.

Die fet dat Paulus sy ekklesologie bou op die kruisgebeure bevedig die fet, soos
vroegr beredeneer, dat inditusondisering van die kerk nie vir hom 'n ssek van groot
belang was nie. Wat wd van groot belang was, is verskillende gawes wat God deur
die Gees aan mense gee. Die beoefening van hierdie gawes in diens van God was
eerder van belang as 'ninditusondisering van die kerk.

Paulus gebruik die “liggaam van Chrigus’ metafoor wanneer hy van die kerk
praat, omdat die Ou Testamentiese begrip “samekoms van God’ probleme veroorsaak
het by die heidengemeentes omdat hulle nie ded is van Isad nie. Dit was 'n bedd
waamee hulle kon identifiseer. Paulus gebruik die liggeammetafoor in verskillende
kontekste, byvoorbedd wanneer hy praat van die Nagmad, om eenheid in die
gemeente te verduidelik, en ook wanneer hy tussenbeide tree in die twis wat daar
besaan het in Korinte. Met hierdie metafoor £ Paulus dat daar 'n wedersydse
interafhanklikheid is tussen die lede van hierdie liggeam, maar ook dat hulle 'n
wedersydse  verantwoorddikheid het teenoor mekaar. Hierdie afhanklikheid en
verantwoorddikheid manifesteer in die genade wat God aan sy kek gee, en ook in die
charisma wa ded van hierdie genade is Daarom kan die gdling ook gemaek word
dat die bedieninge in hiedie gemeentes wesenlik ded is van wedersydse
afhanklikheid en verd van die wedersydse verantwoorddikheid.

Pallus s dening van die kek as “ligggam van Chridus’, is 'n eenheid wat
bestaan in diverdtet. Hierdie eenhed is nie daties nie, maar dinamies, en die gawes
wat God gee, word nie besittings nie.

Paulus s vergaen van die kerk kan in die volgende drie punte ssamgevat word.
Eerdens dink hy oor die kerk in terme van 'n samekoms van gelowiges op 'n bepaade
plek, en nie as 'n universde verskynsd nie. Tweedens sen hy d die kerke as gdyk. 'n
Groter gemeente wat op een plek bymekaar kom, is vir hom net s0 ved kerk as wat 'n
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huiskerk is. Derdens 1€ die uniekheid van die kerk in die samekoms van gelowiges om

God te aanbid en wedersyds ondersteuning te gee.

6.2.2 Charisma

Paulus beklemtoon drie ske rakende charisma bae sek. Eerstens die feit dat dit
God is wat deur die Gees charisma aan mense gee, en daarom kom die roem en die
eer daarvoor aleen God toe. Tweedens plaes die charismata 'n gopd op die mens om
op 'n sekere manier te lewe. In die derde plek & Paulus dat geen charisma verheweis
bo 'n ander nie.

Charismata word dleen in die gdoof ontvang. Wanneer hierdie charismata in die
kerk neerdag vind in dienswerk wat gedoen word, moet die fokus steeds vad op God
wat daardeur aan die werk is, en nie daarop dat dit die mens is wat aan die werk is nie.
Om hierdie rede noem Paulus gawes ook 'n manifestasie van die Gees.

God roegp mense om diensbaar te wees in die kerk in ooreensemming met die
gawes wat God vir hulle gee Oor die divergtet van verskillende gawes verwys
Schreingr (2001:352) na Paulus s2 opmerking oor die diverstet van gawes soos volg:
“Behind the divergty of gifts gands the same Spirit (1 Cor 12:4). Behind the diversty
of minisries sands the same Lord (1 Cor 12:5). Behind the diversity of results stand
the same God (1 Cor 12:6).”

Uit hierdie gdling van Schraner is dit dus duiddik dat die charisma geddte vind
in die bedieninge, en dat die bedieninge op hulle beurt sekere resultate tot gevolg het.

Sdfs vir die resultate van die bedieninge wa gedoen word op grond van sekere
charismata wat ontvang is, kom die eer aan God toe. Paulus waarsku die gemeente in
Rome baie skerp dat trots op charismata nie gele& moet wees in diens wat 'n mens
«f lewer nie, maar eerder in die feit dat God aan die mens genade betoon. Die besit
van sekere charismata moet nie le tot hoogmoed en ee trots nie. Diensverk wat die
uitviogsd is van charismata, bly steeds die resultast van God se genade. Alle gawes
word dus uitgeoefen onder die Heerskap van Christus oor sy kerk.

Paulus beklemtoon dat geen gawe bdangriker is as 'n ander nie. Dit bevedtig dat
daar in geen hedendaagse ampsbegrip, wa begrond word in die Nuwe Testament,
plek is vir 'n uitduitende hiérargie nie Met vewysng na 1 Korintiérs 12:28 maek
Conzdmann (1969:215) die opmerking dat die orde waain die gawes opgenoem
word, degs is om dit orddik te gd en da dit nie getd word in volgorde van
beangrikheid nie. In aanduiting daarby dat geen amp verhewe is bo 'n ander nie, en
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ook teen die agtergrond ven die liggaammetafoor, kan dmd ook nie diesdfde amp
beoefen nie. Die liggaam is tog divers en het bae lede ekeen met sy ee funkse
Omdat dmd ded is van die liggaam, behoort niemand sy of haar amp as minder- of
meerderwaardig te beskou nie. God gee aan dke liggaamsded ‘n plek, wat beteken
dat die ded daarom 'n bepaelde funksie in die gehed het om uit te voer.

7.2.3 Bediening
By Paulus is die gedagte van die amp nog nie gevesig nie Wa wd by Paulus
bestaan, is sekere bedieninge, soos onder andere profete en leermeesters. Onder
profete word onder andere verdaan hulle wat die woord bring aan die res van die
gemeente. Profese is egter 'n baie komplekse begrip. Teen die agtergrond van 1
Korintiérs 12 £ Morris (1985:186-187) oor die begrip profese “This is something
like our preaching, but it is not identical with it. It is not the ddivery of a caefully
prepared sermon, but the uttering of words directly ingpired by God.” Naes die profete
in die gemeente, het daar ook leermeesters bestaan. Paulus het hierdie leermeesters
gesen as ‘n ded van die kek. Die feit da Paulus die bedieninge van profeet en
leermeester saam noem, kan beteken dat die onderrig 'n beangrike komponent was in
die “profese’ wat in die vroed kerk verkondig is

Opvdlend is dat Paulus nie in sy briewe mense aanspreek wet in bepadde ampte
daan nie. Die term digken, noem hy we en dit funksoneer reeds as 'n titd. Waar
Paulus dit noem, funksoneer dit nie as 'n benaming vir 'n amp nie, maar dui dit eerder
& 'n bekrywing van 'n individu se beedwillighedd om na aanleding ven die
charisma wat hy of sy ontvang het, 'n bepaade diens in die kerk te verrig. Die fat dat
Paulus mense in sy briewe nie aangoreek in die hoedanigheid van ampte nie, word
ook duiddik waar hy aen die gemeente in Korinte skryf oor die onderlinge twis in die
gemeente. Paulus vra nie da 'n “opdgliggaam” in die gemeente die probleem <
hanteer nie. Hy 1€ weer eens klem op die charisma deurdat hy die wens uitspreek dat
iemand wat die gave het om as bemidddaar op te tree, hierdie kriss sa ontlont.
Alhoewd daar geen “opdgliggeam” in die gemeente bestaan het nie, kan met
skerhed ges® word da dsar tog sekere leersgrogpe na vore getree het in die
gemeente. Na hierdie leiersgroepe verwys Paulus in 1 Korintiérs 16:15-18, wat ded
uitmaak van sy dotgededte van die brief. Hier noem Paulus pertinent vir Stefanus en
Sy huisgesin, Fortunatus en Agaikus.
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Die gessg wat ter sprake is in die Pauliniese kerke, en waarmee die dienaars
optreg, is nie 'n amptelike gesag nie, maar 'n charismatiese gesag. Dit beteken dat die
gesag nie gegrond is in die feit dat hierdie persone bepadde ampte beklee nie, want
dit het nog nie bestaan by Paulus nie. Die gesag was gesetel in die charisma. Daarom
kan gest word dat God dus ssam met die charisma ook die gesag gegee het waarmee
die charisma beoefen moet word.

6.2.4 Kerugma

Die midddpunt van die keklike verkondging vir Paulus is die verkondiging ven die
woord. In ek van d die bedieninge wat hy noem, daan een saek sentrad, en is dit ook
iets wat d die bedieninge met mekaar ded. Wanneer die verkondiging van nader
bekou word, blyk dit bae duiddik da Chridus die midddpunt vorm ven die
verkondiging, en dan nog meer spesfiek, sy derwe en opdanding. Die feit dat die “in
Chrigus’ formule by Paulus s0 'n uites teologiese gdade term is en ook die
frekwense waarteen Paulus dit gebruik op verskeie plekke, onderseun die gdling dat
Chrigus vir hom die middd punt vorm.

Ketdlge (1991:83) voar aen da 2 Korintiés 45 die midddpunt ven die
Pauliniese prediking vorm. In hierdie vers mask Paulus dit duiddik dat Chrisus die
midddpunt ven die verkondiging is Die feit dat hy egter homsdf ook dienaar van
Christus noem ter wille van Chridus, dui daarop dat die verkondiging van Chrisus en
diens in gehoorssamheld aan Chrisus, twee ske is wat onlosmaeklik aan mekaar
verbind is In die diensverk in diens van Christus en op grond van die charisma wat
God deur sy Gees geg is die verkondiging van Christus dus onmisbaar en wesenlik 'n
ded daarven.

In 1 Korintiérs 15:14 maek Paulus dit ook duiddik dat sonder Chridus as die
midddpunt ven die keklike verkondging, is die verkondiging en ook die gdoof wa
ons bely, leeg. Hierin 1€& dus 'n ekaologiese hoop uitgespd. Die verkondiging van
Chrisdus as Hy wat uit die dood opgetaan het, laat die vooruitdag van 'n ee
opganding uit die dood en die hoop op die ewige lewe opvlam, en bevedig dit ook.
Hierby duit Conzdmann (1969:265) aan wamnexr hy £ da Palus tot die
gevolgtrekking kom: “to disgpute on€s own resurrection is to aborogate the
presupposition of on€'s own existence, the kerygma an therewith dso the faith’. Die
opstanding van Christus kan degs betekenis hé wanneer dit versaan word as 'n
verlossngsggebeure (Conzedmann 1969:265). Dit is daaom da Paulus in hierdie
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gededte 0 petinent klem 1€ op die betekenis van Jesus se opganding uit die dood.
Paulus gebruik in 1 Korintiérs 15:18 weer die “in Chrigus’ formule wanneer hy £ dat
dié wat in Christus gestef he, verlore is, as Chrigtus nie uit die dood opgestaan het
nie.

Daar kan dus met sdlighed ges® word, det die midddpunt van die kerugma by
Paulus, watter gedtdte dit ook ad aanneem, is dat Jesus Chrisus gekruisigde en
opgestane Heer is, en saf sy kerk regeer deur die charismata wat aan mense gegee is.
Hierdie mense, in gehoorssamheid aan Chrisus, gebruik dit. Sonder Chridus is daar
volgens Paulus niks om te bely en niksom te kan glo nie.

7. BEVINDINGE — DIE BEDIENINGE VANUIT 'N KERUGMATIESE
PERSPEKTIEF
Die dod van hierdie sudie was om die bedieninge in die Nuwe Testament te belig
vanuit 'n kerugmatiese perspektief. Die vraag word dus beantwoord: Wat is die
bedoding agter die verskillende bedieninge in die Nuwe Testament, ten spyte van die
diverstet wat bestaan? Aan die hand van Jesus se oproep tot dissipelskgp en die vier
gencemde kerugmatiese waarhede by Paulus kan hierdie vraag by wyse van die
volgende gdllings beantwoord word.
Die earde en bdangrikde bedoding van die bedieninge in die Nuwe
Tedament is dat die exr van God daardeur gedien moet word. Hierdie
dleding kan gemask word na aanleding van die georuik ven die
liggeammetafoor van Paulus. In die outentieke Paulusbriewe het hierdie
metafoor 'n paranetiese dod. As gevolg van die ontwikkeing tot die deutero-
Pauliniese briewe, het dit 'n doksologiese dod gekry. Uit die volgende
gdlings s dit telkens blyk det dieeer van God op die voorgrond staan.
Volgens die teologie van Paulus kan dit nie anders wees nie en is dit ook nie
andas as da enige tipe van bediening in die kerk gegrond is in bepadde
charismata wat God deur sy Gees aan mense gee nie. Alhoewd daar tussen
die outenticke Palliniese briewe, die deutero-Pauliniese brieve en die
Pestorde Briewe, 'n klemverskil 1& wat betref die verhouding tussen charisma
en amp, |é die verkillende bedieninge, oftevd die amp, in die velengsuk
van die charisma. Met verwysng na die Paliniee briewe kan hierdie
verhouding tussen charisma en bediening verduiddik word deur te &2 dat God
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'n sekere charisma aan 'n sekere persoon gee, en volgens hierdie charisma
voa die pesoon dan sekere bedieninge uit. Volgens die deuteroPauliniese
briewe het God die gawes aan die kerk as charismata gegee. In die Pastorde
Briewe het die “ampsdragr” die charisma ontvang as ded van die amp. Hierby
duit Pdsr (1990:13) aan wanner hy met vewysng na 1 Timoteus 4:14
asook 2 Timoteus 1.6 <€ dat dhoewd daar nog sprake is van charismata, is dit
aan 'n persoon gegee deur middd van die ordening in 'n amp.

Penaar (1997:769) 9d dat sondaars teen die agtergrond van die sodde
ggeem in die tyd van die Nuwe Testament, beskryf kan word as die mense
wat nie in die lgaditiese samdewing ingepas het nie as gevolg van die
renhedsseem wa gegeld het. Hulle was dus mense “uit plek”. Hierdie
renhedssteem is deur Jesus uitgedaag. Hieroor mask Fenaar (1997:770) die
volgende gdling: “Jesus le hulle oor die grense tot 'n nuwe Satus as vergewe,
herdelde en gekose lede van God se verbondsgroep” Oor hierdie “uit plek”
mense € Fenaar (1997:771) da die vergffenis van sonde op die volgende
neerkom: “dat Jesus aan mense ‘uit plek weer 'n plek in die samdewing
gegee het. Sodoende is die sosad uitgestotenes — diegene wat as ‘sondaars
gedtiketeer is — deur God begenadig deurdat hulle God se teenwoordigheid in
hulle lewens begin ervaar het.”

Daarom kan gesf word dat God se genade aan sondaars, oftewe mense
wa “uit plek” was duiddik Sgbaar word in die bedieninge wat in die kerk
gedtdte vind. Hierdie genade word ook sigbaar in die fet dat God ssam met
die opdrag om diensbaar in die kerk te wees, aan die mens die krag en die
vemoé gee om dit uit te voa as ded van die charisma wa die gronddag
vorm van diensverk in die kerk. Op grond hiervan kan gest word dat daar ook
'n duidelike verband bestaan tussen charisma, roeping en amp.

Op grond van die fat dat die charismata wat God gee gdyk is in die Sn da
die een gawe nie verhewe is bo die ander nie, beteken dus ook dat daar in die
kerk geen uitduitende hi&argie mag bestsan nie. Daarom vind die anti-
hiérargiese beginsd van die kerk ook neerdag in die ampte, juis omdat geen
gawe verhef isbo die ander nie. Daardeur bring God orde in die kerk.

'n Ander sask wa hier ook op die voorgrond tree, is da een van die
bedodinge van die bedieninge in die Nuwe Testament is om daardeur die
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“wérddvreemde’ karskter van die kerk te beklemtoon. Dit vind ons bae
pertinent in Jesus se oproep tot disspeskep waar Hy dd dat dié een wat sy
lewe wil behou dit s verloor en dié wat ter wille van Hom hulle lewens
veloor dit s behou. In hierdie “wéeddvreemde’ bedd weat Jesus hier
gebruik, bring Hy die hoop wa onder gedowiges bestaan, onder woorde. Dit
va vreemd op die oor van die wédd, omdat die wéed dit nie verdaan nie.
Op grond hiervan kan gesf word dat die bedoding van die bedieninge in die
Nuwe Testament onder andere ook is om iets van die andershed en uniekhed
van die kerk as liggaam van Chridtus, wat gevul is met 'n eskatologiese hoop,
aan diewéreld tewys.

Deur die bedieninge in die Nuwe Testament word ook beklemtoon dat die
kerkk in navolging van die voorbedd wat Jesus as Kurios ven die kerk gesd
het, diendaar is in die wéedd. Hierdie diens word dan verder gekwalifiseer
deur dit duiddik te meek dat dit diens is in die eade plek aan God en in die
tweede plek aan jou medemens. Dit noem Jesus sdf ook waar Hy 'n
samevaiting van die wet gee wanneer Hy gevra word na die grootste gebod in
die wet in Matteus 22:35-40. Hierdie diens neem ook die karakter aan om die
mingte te wees en jousdf tweede te gdl. Dit £ Jesus baie pertinent waar Hy
die opdrag tot sdfverloéning gee as ded van die oproep tot disspeskap. lets
hiervan vawoord Paulus ook in die himne in Flippense 2.5-11. Die bedoding
van die bedieninge in die Nuwe Testament is dus om aan die wéreld hoop te
gee wat gegrond is in die helsdaad van Jesus Chrisdus — sy sterwe en
opganding.

Na aanleiding van die liggaammetafoor, kan ges® word dat die bedieninge ook
iefs van die wedersydse ahanklikhed en verantwoorddikheid ven d die lede
van die liggaam konkretiseer. As ded van die andersheid van die kerk teenoor
die wédd en die hoop wa die kek vir die wédd bring, moet hierdie
bedieninge ook sgbaar word. Hierby duit ook weer eens die opdrag van Jesus
om die mingte te wees, aan.

Laastens kan ges2 word dat die charisma wat God aan die mens gee, 'n appd
op hom of haar plass om in gehoorsaamheid aan God hierdie charisma te gaan
uitleef. Ook word die gopd op die kerk geplass om 0 te leef en te werk, en is
die kerugma van die kek gegrond in die charisma. Die bedoding van die
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bedieninge in die Nuwe Tedtament is dus om daardeur ook die verkondiging

van diekerk tedien.
Deur die bedieninge in die Nuwe Tedament vanuit 'n kerugmatiese perspektief te
gen, beteken dus om te versaen dat God mense wat “uit plek” is soos hierbo
verduiddik, oftewd sondaars, deur hulle dienswerk in die kek wil gebruik. Hierdie
mense moet in gehoorssamheld aan God die orde in die kerk handhaef, diensbaar
wees aan die wérdd, en daardeur ook wys dat niemand bo 'n ander verhewe is nie,
maar dat dma geyk saan voor God. Dit dles kan egter nie geskied sonder bepadde
gawes wat Hy aan verskillende mense gee nie. Daarom is die belangrikste van dles
wat die bedieninge in die Nuwe Testament ons leer, dat die eer van God as die Een
wat dles gemaak het en steeds in stand hou, daardeur gedien word, en God se Naam
groot gemaak word.



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

LITERATUURLYS

Bath, G 1979. Der Brief an die Philipper. Zirich: Theologischer Verlag. (ZBK

N9.)

Bath, K [1933] 1968. The epistle to the Romans, tr by E C Hoskyns. New York:
Oxford University Press.

Beadey-Murray, G R 1987. John. Ddlas, TX: Word Books. (Word Biblical
Commentary 36.)

Bolkensein, M H 1966. De prediking van het Nieuwe Testament: Het Evangelie
naar Marcus. Tweede herziene druk. Nijkerk: Calenbach.

Bornkamm, G [sa. Sv presbus ktl. ThHWNT.

Bruders, H 1977. Exigenz eine chrigtlichen Amtes, in Kertelge 1977:83-92.

Brown, R E 1984. The churches the apostles |eft behind. New Y ork: Paulist Press.

Brox, N 1969. Die Pastoralbriefe. 4. Aufl. Regensburg: Pustet. (RNT 7/2.)

Bultmann, R 1955a [1983]. Theology of the New Testament,. vd 1 1% British
edition. London: SCM Press.

Bultmann, R 1955b [1983]. Theology of the New Testament, val 2. 1¥ British Edition.
London: SCM Press.

Campbel, R A 1994. The elders: Seniority within earliest christianity. Edinburgh,
Scotland: T& T Clark Ltd.

Cdling R F  1990. First Corinthians., Clegeville The Liturgid Press. (Sacra
Pagina Series 7.)

Combrink, H B J 1988. Die Evangdie volgens Matteus Inleiding en teologie, in Du
Toit, A B (red), Handleiding by die Nuwe Testament, 4 Die Snoptiese
Evangelies en Handelinge. Inleiding en teologie, 59105. Pretoriaz NG
Kerkboekhandel.

Conzdmann, H 1969 [1975]. 1 Corinthians. A commentary on the first epistile to the
Corinthians, tr by JW Litch. Philadephia, Fortress Press. (Hermeneia).

Deid, F 1984. A concise dictionary of theological and related terms. 29 rev ed.
Pretoria JL van Schaik.

Duling, D C & Perrin, N 1994. The New Testament: Proclamation and paraenesis,
myth and history. 3 ed. Orlando: Harcourt Brace & Company.

Dunn, JD G 1981. Unity and diversity in the New Testament: An inquiry into the
character of earliest Christianity. London: SCM.

9



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Dunn, J D G 1988a Romans 1-8. Ddlas, TX:Word Books. (Word Biblical
Commentary, 33a)

Dunn, J D G 1983 Romans 9-16. Ddlas, TX:Word Books. (Word Biblical
Commentary 38b.)

Dunn,JD G 1998. The theology of Paul the apostle. Grand Rapids MI: Eerdmans.

Foor, L  1989. Filippenze:. Een gevnangene over het navolgen van Christus.
Kampen: Kok.

Fung, R Y 1980. Chaigndic versus organised ministry? An examindion of dleged
antithesis EvQ 52, 195-214.

Groenewdd, EP 1980. Die evangelie van Johannes. Kagpstad: NG Kerk Uitgewers.

Grosheide, F W 1957. De eerste brief aan de kerk in Korinthe. Kampen: Kok.
(Commentaar op het Nieuwe Testament.)

Grosheide F W 1960. De brief van Paulus aan de Efeziérs. Kampen: Kok.
(Commentaar op het Nieuwe Testament.)

Gudich, R A 19951998, Mark1-8:26. CD-ROM edition. Logos Library System.
Ddlas, TX: Word Books. (Word Biblical Commentary 43a.)

Gundrie, R H 1982. Matthew. A commentary on his literary and theological art.
Grand Repids, MI: Eerdmans Publishing company.

Guthrie, D 1957 [1984]. The pastoral epistles. Grand Rapids. Eerdmans. (Tyndale
New Testament Commentaries.)

Hagner, D A 19951998 Matthewl-13. CD-ROM edition. The Logos Library
System. Ddlas, Texas Word Books. (Word Biblical Commentary 33a)

Hahn, F  1979. Chaisam und Amt; Die Diskusson Uber das kirhliche Amt im Lichte
der neuentestamentlichen Charismenlehre. ZThK 76, 419-449.

Hainz, J 1972. Ekklesia: Struktur paulinischer Gemeinde-Theologie und Gemeinde-
Ordnung. Regensburg: Pustet. (BU9.)

Hawthorne, G F 1983 Philippians. CD-ROM edition. Logos Library System.
Dadlas, Texas. Word Books. (Word Biblical Commentary 43))

Hemer, CJ 1989 The book of Actsin the Setting of Hellenistic history. Tubbingen:
Mohr.

Ké&semann, E 1933. Lieb und Lieb Cristi: Eine Untersuchung zur paulinischen
Begrifflichkeit. TUbingen: Mohr.

100



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Ké&semann, E 1951 [1960]. Begrindet der neuentestamentliche Kanon die Einheit der
Kirche?, in Késemann, E. 1960, Exegetische Versuche und Besinnungen, |, 214-
223, Gottingen: Vandenhoeck.

K&eamann, E 1964. Einhet und Vidfdt in der neuentestamentlichen Lehre von der
Kirche, in Exegetische Versuche und Besinnungen, I, 262-267. Gottingen:
Vandenhoeck.

Ketelge, K (ed) 1977. Das kirchliche Amt im Neuen Testament Darmstadt:
Wissenschaftliche Buchgesdllschaft.

Kertelge, K 1991. Grundthemen paulinischer Theologie. Freiburg :Herder.

Lincoln, A T 1995-1998. Ephesians. CD-ROM edition. Logos Library System.
Ddlas, TX: Word Books. (Word Biblical Commentary 42.)

Lindijer, CH 1975 Handelingen van de apostelen, I. Nijkerk: Cdlenbach.

Lindijer, CH 1979 Handelingen van de apostelen, II. Nijkerk: Calenbach.

Loader, W 2001. Jesus and the fundamentalism of his day. Grand Rapids, MI:
William B. Eerdmans.

Louw, JP & Nida, E A 1989. Greek-English lexicon of the New Testament based on
semantic domains, vol 1. Cape Townn: Bible Society of South Africa

Louw, JP & Nida, E A 1989. Greek-English lexicon of the New Testament based on
semantic domains, vol 2. Cgpe Town: Bible Society of South Africa

Luz, U 1974. Erwégungen zur Entstehung des “Frihkatolizismus’: Eine Skizze. ZNW
65, 83-111.

Matin, P R 1986. 2 Corinthians. Ddlas, TX: Word Books. (Word Biblical
Commentary 40.)

Morris, L 1985. | Corinthians Rev ed. Grand Rapids, MI: William B. Eerdmans.
(Tyndale New Testament Commentaries.)

Nederduitsch Hervormde Kerk van Afrika Algemene Kerkvergadering 1970. Notule
van die Algemene Kerkvergadering 1970. Argief Nederduitsch Hervormde
Kerk, Pretoria

Nederduitsch Hervormde Kek van Afrika  Algemene Kerkvergadering 2001
Beduitebundd ven die Algemene Kerkvergadering 2001. Argief Nederduitsch
Hervormde Kerk, Pretoria

Nidsen, J T 1973. Het Evangelie naar Matthels Il. Nijkerk: Cdlenbach. (De
prediking van het Nieuwe Testament.)

101



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Noland, J 19951998 Luke 9:21-18:34. CD-ROM edition. Logos Library System.
Dalas TX:WordBooks. (Word Biblical Commentary 35h))

Osting, W 1964. The church of the catacombs: An introduction to the surging life of
the early church from the apostlesto A.D. 25 based on first hand accounts. St
Louis: Concordia Publishing House.

Osek, C  2005. Diakonos and progatis Women's patronege in early Chrigtianity.
HTS 61, 347-370.

Pdsar, GM M 1984. Die pedtorde briewe, in Du Toit, A B (red), Handleiding by
die Nuwe Testament 5 Die Pauliniese briewe. Inleiding en teologie, 174-198.
Pretoriac NG Kerkboekhandd.

Pdsr, G M M 1990. Die bedieninge in die Nuwe Testament: ‘n Ondersoek na
higoriese wording en pringpiéle regverdigbaarhed.  Praktiese Teologie in Suid
Afrikab, 1-18.

Pdser, G M M 1994. Enkele opmerkings oor die wese van die kerkk. HTS 50, 311-
329,

Pelser, GM M 1995. Diekerk in die Nuwe Testament. HTS 51, 645676.

Pienaar, H 1997. “Sondaars’ in dietyd van Jesus. HTS 53, 751-772.

Reviv, H 1989. The eldersin ancient Israel Jerusdem: Magnes Press.

Ridderbos, H 1975. Paul: An outline of his theology, tr by JR deWitt. Grand

Rapids, MI: Eerdmans.

Roloff, J 1978. sv Amt, Amter, Amtverstadnis. TRE.

Roloff, J 1993. Die Kirche im Neuen Testamen. Gattingen: Vandenhoeck. (GNT 10.)

Sddaini, A J 1988. Pharisees scribes and sadducees in Palestinian society.
Edinburgh: T &T Clark.

Schelke, H 1969  Dienge und Diener in den Kirchen der neuentestamentlichen Zet,
in Kertelge 1977:220-236.

Schnackenburg, R 1961. Die Kirche im Neuen Testament. Freiburg: Herder.

Schnackenburg, R 1982a  Der Brief an die Epheser. Zirich: Benzinger Verlag.
(EKK 10.)

Schnacenburg, R 1982b. The Gospel according to John, val 3, tr by D Smithand G
A Kon. Kent: Burns & Oats.

Schreiner, T R 2001. Paul, apostle of God's glory in Christ: A Pauline theology.
Leicegter, Il Intervarsity Press.

102



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Schwelitzer, E 1959a. Gemeinde und Gemeindeordnung im Neuen Testament. Zurich:
Zwingli Verlag. (AThANT, 35).

Schweitzer, E 1959b. Das Amt: Zum Amtsbegriff im Neuen Testament, in Kertelge
1977:205-219.

Schweitzer, E  1987. The naure of ministry in Reformed underganding: New
Testament dimensons. Hor Bib Theol 9, 41-63.

Sndik, E L 1940 [1980]. De brieven van Paulus aan Timotheus, Titus en Filemon.
Nijkerk: Cdlenbach. (De prediking van het Nieuwe Testament.)

Sohm, R [1892] 1923. Beyriff und Organistion der Ekklesa, in Kertelge 1977:45-
60.

Trilling, W 1978. Impliziete Ekklesologie Ein Vorschlag zum Thema “Jesu und die
Kirche’ in Trilling, W, Die Botschaft Jesu: Exegetische Orienterung, 57-72.
Freiburg: Herder.

Trilling, W 1988. Amt und Amtversadnis be Mathhaus, in Trilling, W, Studien zur
Jesustiberlieferung, 77-92. Stuttgart: Verlag Katholisches Bibewerk GmbH.

Van Aade, A G 1990. Die “helighed” van die kerk teen die agtergrond van die

breuk kerk-snagoge. In die Skriflig 24(3), 251-263.
Van Aarde, AG 1994a God-with-us. The dominant perspective in Matthew’ s story.
Pretoriac Gutenberg. (HTS Supp 5.)

Van Aarde, A G 199%4b. Kultuurhistoriese agtergrond van die Nuwe Testament: Die

eerste-eeuse Meditireense sosiale konteks. Pretoriac KITAL.
Van Aarde, A G 1995. Die historiese Jesus, die Jesus-beweging en die vorming van
diekerk. HTS 51, 623-644.

Van Aarde, A G 1999. The Spirit of God in the New Testament: Diverse witnesses.
HTS 55, 240-260.

Van Aarde, A G 2001. Fatherlessin Galilee. Harrisburg: Trinity Press Internationd.

Van Aade, A G 2002a. Die “evangdi€’ van Paulus. Verbum et Ecclesia 23, 516-
532

Van Aade, A G 2002b. Matthew and apocayptiam as the “mother ¢ Chridian
theology”: Erngt Késemann revigited. HTS 58, 118-142.

Van Aade, A G 2004a Inleiding tot en teologie van die outentieke Pauliniese
briewe. BTh (NTW) 451 Studiehandleiding. Departement Nuwe Testamentiese-
Wetenskap, Universitet van Pretoria

103



University of Pretoria etd, Jones R J (2006)

Van Aade, A G 2004b Inleiding tot en teologie van die deutero-Pauliniese briewe.
BTh (NTW) 451 Studiehandleiding. Departement Nuwe Testamentiese-
Wetenskap, Universitet van Pretoria

Van Aade, A G 2004c The earliest Jesus group in Jerusdem. Verbum et Ecclesa
25,711-738.

Van der Watt, JG 2000. Family of the King: Dynamics of metaphor in the Gospel
according to John. Leiden: Brill.

Yorke, GL OR 1991. The church asthe body of Christinthe Pauline corpus: Are-

examination. Lanham: University Press of America

104



