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HOOFSTUK 1: INLEIDING

1.1 Doel

Die doel van hierdie studie is om die verhouding tusseneah@meKoninkryk van Goan
Ekklesiana te vors binne die Bybelse hermeneutiek. Dalaws Openbaring 1-3 gefokus
word omdat dit die kernidee van hierdie studie sammaamlik dat die Koninkryk van

God die spil is waaromheen die bestaan van diedSkklKerk) wentel.

1.2 Probleemstellings

Drie probleme bestaan egter oor die verhouding tussen die Koylinkan God en die
Ekklesia. Die eerste een is dat daar twee teergl@anstaande kragte gelyktydig op die
Kerk inwerk: die Koninkryk van God en die sondigetreld. Ladd (1993:66-67)
redeneer dat “the church lives ‘between the timi&;old age goes on, but the powers of
the new age have irrupted into the old age”. Alteledie Ekklesia op aarde blootgestel
is aan die krag van die Koninkryk van God, werkrdaaselfdertyd ‘n teenoorgestelde
krag op die Kerk in. In soverre die Kerk in ‘n géle wéreld bestaan, is splootgestel
aan die krag van sonde, die gevalle menslike natmnurdie Satan. Net soos die
Koninkryk ‘n krag op die Kerk uitoefen, net so aefdie gevalle wéreldbedeling ‘n
teenkrag op die Kerk uit. Hendriksen (1977:69)otematiseer die teenwoordigheid van
hierdie teenkrag verder as hy redeneer dat didaeaman die wéreld, die duiwel en die

sondige natuur daarop gerig is om die Ekklesieetv&relds en “Christus te verloén”.

! Omdat daar simbolies na die Ekklesia verwys werdia Bruid van Christus in Galasiérs 6:16 en
Openbaring 21:9, sal die vroulike voornaamwoordgasrend word om na die Ekklesia in hierdie studie te
verwys.



‘n Verdere probleem ontstaan as die Kerk verwéredds gevolglik faal om ‘n
ambassadeur van die Koninkryk van God op aarde éesw Ramsey (1977:76)
verduidelik hierdie tweede probleemstelling soolgvo
It is manifest that it [Ekklesia] can only be adrtepresentative of the spiritual
kingdom, as it [Ekklesia] presents a true embodinedrits truths and principles,
its spiritual character and privileges [...] Justfaoas it fails in this must it forfeit
all claim to the divine promises, and become itdb# object of the Lord’'s
displeasure, chastisement and desolating judgements
Hierdeur dui Ramsey (1977:76) aan dat die Ekkletegs die Koninkryk van God op
aarde verteenwoordig indien die waarhede, beginkalaktereienskappe en voorregte
van die Koninkryk deur haar beliggaam word. Di&lEkia maak dus deur die fasette
van leer en lewe die Koninkryk van God op aardéaag. Die Ekklesia loop egter die
gevaar om in hierdie ambassadeursrol te faal irersevdie leer en lewe van die
Koninkryk van God nie in die van die Kerk sigbaamie. Wanneer dit gebeur, sal die

Here die “kandelaar [Kerk] van sy plek verwyder’p@baring 2:5, OAV).

Ladd (1993:117) dui op ‘n volgende probleem, nalardie interafhanklikheid tussen
Kerk en Koninkryk, as hy soos volg oor die verteeawdigingsrol van die Ekklesia
redeneer:
The Kingdom creates the church, works through theah, and is proclaimed in
the world by the church. There can be no Kingdorthout a church [...] and
there can be no church without God’s Kingdom.
Net soos die Kerk nie kan bestaan of funksionerdasodie Koninkryk van God nie, net
so kan die Koninkryk van God nie op aarde kom soritle Nuwe-Testamentiese
Ekklesia nie. Slegs as die Koninkryk van God gig\sord waaromheen die bestaan van

die Ekklesia wentel, kan beide Koninkryk en Kerkdp reg kom.



1.3 Navorsingsvrae

Dit is dus van kardinale belang dat daar opnuutiathe hermeneutiek gekyk sal word
na die verhouding wat daar tussen die Koninkryk @od en die Ekklesia bestaan.
Hierdie hermeneutiese studie sal, aan die hand Qpenbaring 1-3, die volgende
navorsingsvraevan die verhouding tussen die Koninkryk van GodlienEkklesia belig:
Hoe lyk die historiese en literére konteks waarbidre verhouding tussen Koninkryk en
Kerk in Openbaring 1-3 bestaan? Hoe dra die idgedie interafhanklikheid van Kerk
en Koninkryk by tot die verstaan van die verhoudingsen die Koninkryk van God en
die Ekklesia en die onderskeie begrippe self? Watie spesifieke definisie van die
termeKoninkryk van GodenEkklesia In die fynere definiéring van die Koninkryk van
God word verdere vrae oor die koms van die Koniklggstel. Is die koms onderhewig
aan ‘n proses in die individu of is die koms vaa Koninkryk oombliklik en universeel?
Wat is die mens se aandeel en wat is God se aaimdéiel koms van die Koninkryk? Is
die tyd van bestaan van die Koninkryk hier en nblé alie koms daarvan in die toekoms
en behoort die bestaan daarvan tot ‘n volgendeling@e

Die fynere definiéring van die terBkklesia(éxkinoia) belig ook verskeie aspekte oor
die eenheid van die Kerk. Hoe kan die sigbarermngbare faset van die eenheid van die
Kerk met mekaar versoen word? Watter aspekte ieoeehheid van die Kerk word deur

die bestudering van die Griekse woéxdinoio belig?
Laastens kan gevra word hoe die vorm en funksiedvatandelaarbeeld in Openbaring

1-3 die verhouding tussen die Koninkryk van God éie Ekklesia duideliker

verstaanbaar maak.

1.4 Metodiek

Hoofstuk 2 stel dienetodiek aan die orde wat in hierdie studie aangewendnisiede

bogemelde vrae te bestudeer. Die navorsingsvrdersieun die doel van hierdie studie,



naamlik om die verhouding wat daar tussen die temeinkryk van Goden Ekklesia

bestaan, dieper na te vors binne die probleemaneaie Bybelse hermeneutiek.

Alhoewel vorige studies rakende die Ekklesia enkibainkryk van God van onskatbare
waarde is (Botha 1965; Du Preez 1979), is daarynaening nog weinig gedoen om die
unieke rol van die Kerk binne die konteks van daniikryk van God saam te voeg met
die unieke funksie wat die Ekklesia korporatiefamaok individueel in elke milieu moet

vervul.

Die Koninkryk van God is die spil waaromheen diesthan van die Ekklesia wentel.
Hierdie kernidee is saamgevat in die verhoudingdn&oninkryk van Goden Ekklesia

in Openbaring 1-3.

1.5 Sleutelterme

Apokalips Dit is ‘n tekstipe. Apokalips betekeneoparing. Kenmerke van

apokaliptiese geskrifte is dat dit inhoudelik handeor ‘n
openbaring wat deur ‘n buitewéreldse bemiddelaar ‘aamens
(siener of dromer) oorgedra word. Die tema vanlogsing
figureer sterk in apokaliptiese tekste deurdatossihg (en ook
vernietiging) van hierdie bose aardse bestel vahaitransendente
sal kom. Visioene en sterk simboliek word gebraik hierdie
verlossingsboodskap oor te dra (Vorster 1986:138-Fiekert

2005:29-30).

Ekklesia/Kerk: Dit is die gemeenskap van gelowiges.Geografiese en
kronologiese aspekte oor hierdie gemeenskap isngékaot die
gemeenskapsbegrip. Die Kerk het ‘n sigbare irgbnele vorm,
maar ook ‘n onsigbare eenheid in Christus.



Eskatologie

Hermeneutiek

Koninkryk van God

Profesie

1.6 Afkortings

KJIV
LXX
NAV
OAV

Dit is ‘n studie oor die “laaste dingelie toekoms. Bybelse
eskatologie word onderverdeel in profetiese eskgtel en
apokaliptiese eskatologie. Profetiese eskatolegi®nderstel ‘n
toekoms wat kontinu is aan die heilsgeskiedenis God se
volk/Kerk op aarde. ‘n Finale redding val binnes diader van
hierdie wéreldbedeling en die koms van die Konikkword in
aardse terme uitgedruk. Dit is dus histories reé&mt aard.
Apokaliptiese eskatologie, aan die ander kant, negostel ‘n
breuk tussen die huidige wéreld en die toekomstigehierdie eeu
is boos, maar die toekomstige era is die era vahsgdoninkryk.

Dit is histories ideéel van aard.

Dit is die vermoé om ‘n sekere stwdrpretasiereéls toe te pas ten
einde die ware betekenis van ‘n bepaalde teks pgadie Bybelse

hermeneutiek het as taak die interpretasie vaBylelteks.

Dit is die soewereine heerskapay God. Alhoewel dit ook kan
dui op die gebied waaroor regeer word, is die praviékus op die

feit dat God regeer, dat Hy koning is.

Dit is ‘n genre gedryf vanuit ‘n perspektlat God betrokke is by
die verlede, hede en toekoms en alles onder bdiater Profesie

het ten doel om te vermaan en te vertroos.

King James Version
Griekse Ou Testament
Nuwe Afrikaans Vertaling

Ou Afrikaase Vertaling



HOOFSTUK 2: METODIEK

Aangesien die doel van hierdie studie is om didaeding tussen die Koninkryk van
God en die Ekklesia dieper na te vors binne diblpmmarea van Bybelse hermeneutiek,
is dit nodig om die termBybelse hermeneutieknderskeidend te definieer. Die
Goddelike outoriteit van die Bybelteks onderskeb8lge hermeneutiek van algemene
hermeneutiek. In die Bybelse hermeneutiek wordsensdrie benaderingswyses

onderskei: n  outeurgesentreerde, teksgesentreeré®m  lesergesentreerde
interpretasiemetodiek (Tate 1991:174-205). Dierpretasiemetodiek van hierdie studie
is teksgesentreerd, nie outeurgesentreerd of lesengyeerd nie. ‘n Teksgesentreerde
interpretasiemetodiek fokus op die literére gergeeie eksegese asook ‘n deeglike
woordstudie van die teks. Hierdie studie plaas‘addem op die historiese konteks van

die teks en gee die interpretasiemetodiek ‘n gratikam-historiese inslag.

Volgens Ramm (1987:7) is hermeneutiek ‘n stel re%td aangewend word vir die

interpretasie van enige teks waarvan die betekeieisvoor die hand liggend is nie.

Ramm (1987:7-8), in lyn met Tate (1991:145-163grvey argument verder deur sekere
gapings in die kommunikasie tussen die outeur enleser van die teks uit te lig.

Interpretasiegapings is daarvoor verantwoordelikdiga betekenis van die teks nie voor
die hand liggend is nie. Die volgende gapings kanvoorbeelde genoem word: ‘n

historiese gaping, ‘n kulturele gaping, ‘n lingiese gaping en ‘n geografiese gaping
(Ramm 1987:7-8).

Alhoewel die algemene hermeneutiek waarde het,dasfakus van hierdie studie op
Bybelse hermeneutiek. Bybelse hermeneutiek geluligkreéls wat in die algemene
hermeneutiek geld as basis, maar bou daarop venrkinde reéls vas te Ié vir die
korrekte interpretasie van die Bybelteks (Ramm 1B&J. Tate (1991:174-205) verdeel,
sS00s reeds aangedui, Bybelse uitleg- en interpest@sodiek in die volgende drie

hoofgroepe:

10



» Outeurgesentreerde interpretasie
» Teksgesentreerde interpretasie

* Lesergesentreerde interpretasie

Die beginsel van ‘routeurgesentreerde interpretasiemetodieks dat die Bybelteks die
produk van ‘n outeur(s) se denke is. Die denki#igsoorsaak en die teks is die produk.
In sy wese poog hierdie interpretasiemetodiek ormprafiel van die denke en milieu van
die outeur(s) daar te stel ten einde vas te stebeaboodskap is wat die outeur(s) wou
kommunikeer (Tate 1991:175). Outeurgesentreertkrpretasiemetodes het ‘n sterk
historiese fokus. Die denke en skryfstyl van orgemord gesien as ‘n refleksie van die
historiese milieu waarin hulle geleef het. Geski@d word in definitiewe periodes
ingedeel waarvan elke periode sy eie vooropgestattkes, kultuur, waardes,
wéreldbeskouing en taal het (Tate 1991:175). TiicK@987:78-135) verdeel
outeurgesentreerde interpretasie in die volgenda® wnhderafdelings: bronnekritiek,

vormkritiek, redaksiekritiek en kanonkritiek.

Teksgesentreerde metoderespekteer die outonomie van die teks. Skeppigsfie,
literére vorme en tekstuele koherensie word altlegerhouding met tekstuele outonomie
gebring. Met outonomie word bedoel dat die tekariaptaan en apart funksioneer van
die outeur of die leser; die teks word dus dieddand waarteen die interpretasie gemeet
word. ‘n Sterk klem word op die koherensie vandbiée gelé om ‘n geheelteks te vorm.
‘n Deeglike verstaan van die individuele dele vangkheelteks is dus van belang (Tate
1991:185).

Met lesergesentreerde interpretasieword bedoel dat die teksbetekenis tydens die
interaksie tussen leser en teks gevorm word. $ekee is prominent vir hierdie metode
van interpretasie, naamlik: Waarom is sekere tekstangriker as ander? Is dit regtig
aanvaarbaar om van die betekenis van ‘n bepadidedegoraat sonder om in ag te neem
wat gebeur wanneer hierdie teks gelees word? \&fa¢wg regtig wanneer ‘n bepaalde
teks gelees word? (Tate 1991:190-204).

11



Alhoewel al drie interpretasiemetodes waarde hetgrdw die teksgesentreerde
interpretasiemetodiek in hierdie studie gebruik dinBybelteks (Openbaring 1-3) uit te
I&. Die rede vir hierdie keuse sentreer om diarseg van die Goddelike gesag van die
Bybelteks.

Hasel (1972:136-137) redeneer dat Bybelse intaapiahetodiek “seeks to grasp
statements and testimonies witnessing to God'sdsstfosure as the Lord of time and
event, who had chosen to reveal himself in actashlde happenings of human history
through acts and words of judgement and salvatidfierdeur dui Hasel (1972:136-137)
aan dat God deur die Skrif homself aan die menslmgee en daarom het die Skrif gesag.
Die Bybelteks word dus die plek waar God met diensnkontak maak. Ook Riekert
(1980:22) redeneer dat “the Bible derives its authdrom God. The Bible witnesses to
God and God speaks in its pages”. Hierdeur lik&ie(1980:22) ‘n volgende aspek van
die gesag van die Skrif uit, naamlik dat God niedeur die Bybel op ‘n spesiale manier
met die leser kontak maak nie, maar die leser oek@od. Die gesag van die Skrif |1é
dus daarin dat die Bybelteks die plek word waar @md die mens kontak maak en die
mens met God. Kontak tussen God en die mens n@elo@l van enige hermeneutiese

interpretasiemetodiek wees.

Tate (1991:173-174) redeneer dat daar ‘n korrelasssen interpretasiemetodiek en
doelwit bestaan deurdat diaterpreteerder sekereinterpretasiemetodestydens die
ondersoek van diBybelteks aanwend ten einde syterpretasiedoelwit te bereik. Die
interpretasiemetodiek bepaal hoe die leser meteti® omgaan en hoe die data van die
betrokke teks gesien en aangewend word. Teksgeseue interpretasie ondersteun die
doelwit van kontak tussen God en die mens die pbestdat dit op die outonomie van die
teks gefokus is; die leser bly dus objektief sodi@rdie kontak kan plaasvind. Met
outeurgesentreerde interpretasie is die leser ligfjegefokus op die profiel van die
denke en milieu van die outeur(s) ten einde vasteéé wat die boodskap is wat die
outeur(s) wou kommunikeer. Hierdie subjektiwitekom ook voor tydens
lesergesentreerde interpretasie deurdat die lesgregkkupeer is met sy eie vrae en

denke.
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Vervolgens sal die teksgesentreerde interpretasoelied as metodiek vir hierdie studie

oor die verhouding tussen Koninkryk van God en Egid bespreek word.

2.1 Teksgesentreerde interpretasiemetodiek

Tate (1991:186-190) verdeel teksgesentreerde metimddie volgende subkategorieé:

formele kritiek enstrukturalisme.

2.1.1 Formele kritiek

In die formele kritiek word die betekenis deur tiierére teks bepaal. Die betekenis van
die teks is uniek en literére metodes word aangdwemdie unieke teks beter te verstaan
(Tate 1991:186-190).

Ramm (1987:13-17) lig drie belangrike fokuspunte dge formele kritiek uit, naamlik

die literére genre, grammatikale eksegese en dwdstudie van die teks.

Vir Ramm (1987:13-17) is diéterére genre die verwysingsraamwerk waarbinne die
woorde van die teks gebruik word. Hierdie verwgsiraamwerk het ‘n direkte invioed
op die betekenis van die teks. Hier kom die inetgsiemodel van Du Rand (1990:244-
245) handig te pas omdat dit die literatuursoort @penbaring die beste beskryf. Die
literatuursoort as raamwerk van die teks (dit ie@pring 1-3) word in Hoofstuk 4 van

hierdie studie bespreek.

Tweedens redeneer Ramm (1987:13-17) dat grammagkakges®p die samestelling
van sinne en paragrawe/perikope fokus. Grammatigktegese 1€ ‘n sterk klem op die
taalkonstruksie van die bepaalde teks en dien asvéeter vir buitegrammatiese

interpretasie van die teks. Hoofstuk 4 is ook ksegjetiese studie van die sewe briewe
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(Openbaring 2-3) wat aan die sewe gemeentes im+dsié geskryf is. Kommentare
soos die van Hendriksen (1977), Ladd (1972), MqtB69), Osborne (2002), Ramsey
(1977), Sweet (1990), Swete (1977), Thomas (1992amere is gebruik om hierdie
eksegese te doen.

Laastens meld Ramm (1987:13-17) datvoordstudie van die teks op die beskrywing
van die literére genre volg. Die betekenis van mdeovorm die boustene van die
betekenis van die teks. Woordbestudering kan ie dubkategorieé verdeel word
(Ramm 1987:13-17):

* ‘n Vergelykende studie: Woorde in die teks kan metselfde woorde in ‘n
ander teks vergelyk word. Tekskritiek, wat as taakom ‘n teks naaste aan die
grondteks te konstrueer, val ook onder hierdielafge Hoofstuk 5 van hierdie
studie steBactieia (koninkryk) teenooBaociAeic (konings) en is ‘n tekskritiese
beskouing van Openbaring 1:6. Die werke van Aur@TY; Black (1994):
Botha (1965); Du Preez (1979); Elliot (2005); HayriHorton en Seaver (1950)
en Zorn (1962) word in hierdie tekskritiese ontfegdgebruik.

* 'n Historiese studie: Die klassieke gebruik vanetse, Hebreeuse en Aramese
woorde, asook die aanwending daarvan in die Sejpiiaagn die Skrif kan die
ryke betekenis van woorde in die Bybelteks oopsltntHistoriese woordstudie
dra daartoe by om die Koninkryk van God as Goddeti&erskappy in Hoofstuk
6 te definieer en die Ekklesia in Hoofstuk 7 ashedh te bevestig. Die werke
van Beasley-Murray (1986), Chilton (1984), Deist[@m Plessis (1981), Giles
(1995), Heyns (1967), Kittel (1964), Ladd (1993)ulv en Nida (1989),
Ridderbos (1969), Schweitzer (1954; 1968), Van &lt (1985), Van Zyl
(1999) en andere het grootliks gehelp in hierdstdniese woordstudie.

2 Aune (1997:cx-cxxxiv) maak in sy kommentaar ooe@iparing gebruik van bronnekritiek. Alhoewel
Aune (1997) se kommentaar oor Openbaring in hiesdidie gebruik word, en dus waarde het, is die
hermeneutiese vertrekpunt van hierdie studie tedesgeeerd en nie outeurgesentreerd nie.

% Geen spesifieke skrywer word in die teks gemedd @ daarom sal “Harret al” voortaan gebruik word
om na hierdie bron te verwys.
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* ‘n Etimologiese studie: Die etimologie bestudeex Herkoms van woorde of
woordonderdele. In die verduideliking oor die aéirtg van die Griekse woord
éxkAnotee word in Hoofstuk 7 van ‘n etimologiese woordstudiebruik gemaak

soos Kittel (1964) dit byvoorbeeld doen.

2.1.2 Strukturalisme

Onderliggend aan alle menslike samelewings is d#pikture wat onbewustelik die
mens se aktiwiteit en kommunikasie stuur. Die graeat hier deur die hermeneutiese
student gestel word, is nie “wat” die teks betekea, maar eerder “hoe” die teks
betekenis gee; daar word dus op die vorm van #& gdefokus. Ferdinand de Saussure
en Claude Levi-Strauss se onderskeid tussen laagumarole is hier van belang (Tate
1991:186-190).

Met langue word die onderliggende sisteem van taal bed@®role is die individuele
momente van spraak. Beide langue en parole bé&gdakenis deurdat parole deur die
reéls van die sisteem beheer word. Dieptestruktaren die riglyne vir kommunikasie
en is dus ook op die betekenis van ‘n bepaaldevakdoepassing (Tate 1991:186-190).
Hoffman (1994) se studie van “Openbaring as nawnadi simfonie” is in die verband
belangrik vir hierdie studie omdat dit die “ests@eeffek en profetiese bedoeling” van

Openbaring as vertelling of simfonie uitlig (Hoffma994:1).

2.2 ‘n Grammatikaal-historiese inslag: interpretasi  emetodiek

van hierdie studie

Teksgesentreerde interpretasie 1€ ‘n sterk klente&ptuele outonomie deurdat die teks
apart van die outeur of die leser funksioneer (Tl&®81:190-204). Hierdie outonomie
van die teks kan tot ‘n anachronistiese uitleg danteks lei omdat die teks alleen die

standaard word waarteen die teks gemeet word. eif@e ‘n anachronistiese uitleg van
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die teks te verhoed is die metodiek van hierdidistgrammatikaal-histories van aard
(Deist & Burden 1980; Hasel 1972; Ladd 1993; Stwddher 1979; Terry 1974). ‘n
Grammatikaal-historiese benadering is teksgesedireaaar plaas die teks binne ‘n

bepaalde historiese konteks.

Volgens Terry (1974:203) het die tergnammatikaal-historiessy ontstaan gevind by
Karl A.G. Keil. Terry (1974:203) definieer hierdierm soos volg:
The grammatico-historical sense of a writer is sach interpretation of his
language as is required by the laws of grammarthedacts of history [...] the
word grammatical is applied [...] to the arrangemamtl construction of words
and sentences. By the historical sense we desidgnaj that meaning of an
author’s words which is required by historical ddesations.
In Hoofstuk 3 van hierdie studie word die histogid®nteks van Openbaring nagevors
om die teksgesentreerde interpretasie van Opermpadr® binne ‘n bepaalde historiese
raamwerk te plaas. ‘n Sterk historiese oorwegmdié interpretasie van die teks behoort
grootliks by te dra om die betekenis van die tekslelik te maak.

2.3 Ontwerp van hierdie studie

Metodologies maak dit sin dat die ontwerp van hesidermeneutiese studie van die
algemene na die spesifieke werk. Hiermee word déledat die historiese konteks van
Openbaring eerstens in Hoofstuk 3 geskets word;isdidlie historiese deel van die
grammatikaal-historiese metodiek. Vervolgens waadr na die grammatikale deel van
die studie beweeg. Hoofstuk 4 omskryf die liter§eare van die apokalips, die profesie
en die brief as verwysingsraamwerk van die teksestudeer Openbaring 2-3 eksegeties.
Die doel van hierdie studie is om die verhouding daar tussen die term&oninkryk
van GodenEkklesiabestaan, dieper na te vors. Aangesien die briev@penbaring 2-3
spesifiek aan die “Ekklesia” gerig is, word diesegetiese studie op hierdie teks gefokus.
Dit beteken nie dat Openbaring 1 onbelangrik verdie studie is nie. Reeds met die

bepaling van die literére genre in Hoofstuk 4 waahr op Openbaring 1 gefokus.
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Hoofstuk 5 plaas egter ‘n verdere klem op Openbatirdeur ‘n tekskritiese beskouing
van Openbaring 1:6 wa@iucileia teenoorBacirélg gestel word. In Hoofstukke 6 en 7
word ‘n spesifieke woordstudie van die tereninkryk van Goden Ekklesiagedoen.
Voortvloeiend uit die feite en temas van die vormgmfstukke van hierdie studie en aan
die hand van die kandelaarsimboliek, fokus Hoofsugpesifiek op konsepte en idees
oor die verhouding tussen Ekklesia en Koninkryk @od. Hoofstuk 9 is ‘n samevatting
van hierdie hermeneutiese studie oor die verhoudisgen Koninkryk van God en
Ekklesia in die lig van Openbaring 1-3.

2.4 Samevatting

Samevattend kan daar gesé word dat Bybelse intageeetodiek oor die algemeen in
drie kategorieé verdeel word, naamlik outeurgesentie, teksgesentreerde en
lesergesentreerde interpretasiemetodes. Die hewtiese metode van hierdie studie is
teksgesentreerd omdat dit die doel van Bybelsegiilie beste ondersteun, naamlik om
kontak tussen God en mens te bewerkstellig. Indl@eteksgesentreerde benadering
word daar meer op formele kritiek gefokus deur ktenté op die literére genre, eksegese
en spesifieke woordstudies van die teks. Diedaitdie teks binne ‘n historiese konteks
geplaas word, en anachronistiese interpretasieeséggn word, maak die metodiek van

hierdie studiggrammatikaal-historiegan aard.
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HOOFSTUK 3: DIE HISTORIESE KONTEKS VAN DIE
BOEK OPENBARING

Soos reeds in die vorige hoofstuk genoem, is didodmek van hierdie studie
grammatikaal-histories van aard. Met grammatikastieries word die volgende bedoel:
The grammatico-historical sense of a writer is sach interpretation of his
language as is required by the laws of grammarthedacts of history [...] the
word grammatical is applied [...] to the arrangemamdl construction of words
and sentences. By the historical sense we desidgnaj that meaning of an

author’s words which is required by historical adesations (Terry 1974:203).

Die doel van hierdie hoofstuk is om die historiagéergrond van die boek Openbaring na
te vors. Ten einde ‘n anachronistiese interpretaan Openbaring 1-3 te voorkom, sal
die grammatikale studie van die volgende hoofstuik@e die historiese raamwerk van
die Openbaringboek plaasvind. ‘n Beredenering dier korrekteontstaansdatum van
Openbaring plaas hierdie Bybelboek binne ‘n bepaahistoriese raamwerk met
spesifieke sosio-ekonomiese eise wat aan die Keskeword. Die verhouding tussen

die Koninkryk van God en die Ekklesia word direludhierdie historiese milieu geraak.

3.1 Die ontstaan en algemene historiese agtergrond van die
boek Openbaring

Osborne (2002:6-9) sé in sy kommentaar dat vroeisi€h-skrywers vier datums vir die
ontstaan van Openbaring voorstel:

* in die regeringstyd van Claudius (45-54 n.C.): Bpipius;

* in die regeringstyd van Nero (54-68 n.C.): Siriesdgaling;

* in die regeringstyd van Domitianus (81-96 n.C.gnkus, Victorinus, Eusebius,
Clementius van Alexandrié, Origines; en
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* in die regeringstyd van Trajanus (98-117 n.C.): @beus, Theofilactius.

Saam met die meeste hedendaagse leerskole beweisratial. (1990:358) dat die skryf
van Openbaring waarskynlik beter in die latere regstyd van Domitianus pas as in dié
van keiser Nero. Thompson (1990:15) dui aan datddeste interne en eksterne bewyse
daarop dui dat die boek Openbaring in die lateme jgan keiser Domitianus se

regeringstyd geskryf is, te wete 92-96 n.C.

Alhoewel Hort in syApocalypse of St. Johnii (in Swete 1977:cv) redeneer dat “if an
external evidence alone could decide, there wouwdd ab clear preponderance for
Domitian”, voer hy sy argument verder deur te s@n“the other hand the general
historical bearings of the book are those of thdyeehurch [met ander woorde die
tydperk voor die regering van Domitianus], andrawethose of the late period” [dit is die
regeringstyd van Domitianus].

Hierdie standpunt van Hort word deur verskeie Caalgjerteoloé van die vorige eeu (0.a.
Lightfoot en Westcott) gesteun wat eerder die slagdm van Openbaring terugskuif na
die regeringstyd van Nero en die tydperk direk dagBwete 1977:ciii).

Die standpunt van ‘n vroeére skryfdatum berus ogetargumente. Die eerste is dat die
skrywer van die Vierde Evangelie dieselfde skryigeas dié van die boek Openbaring.
Die verskil tussen hierdie twee Bybelboeke, watyfstyl en denke betref, word
toegeskryf aan die rol wat die val van Jerusalerdiénvoorstelling van sake speel. Du
Preez (1979:12) voer aan dat Openbaring 11:1 deardi@ denkskool as argument
gebruik word dat die tempel nog nie verwoes wasdieeskryf van die boek Openbaring
nie. Swete (1977:ciii) lig hierdie standpunt duiki@it deur aan te haal uit Westcott se
inleiding totThe Gospel of John

Of the two books the Apocalypse is the earlier.isliess developed both in

thought and style [...] The crisis of the Fall efusalem explains the relation of

the Apocalypse to the Gospel.
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Die tweede argument handel oor die taal en styl@panbaring, wat ‘n atmosfeer van
konflik voorstel. Die historiese konteks rondom dégering van Nero, en direk daarna,
pas hierdie voorstelling beter as dié van latere, jaoos tydens die regeringstyd van
Domitianus. Hier kan spesifiek verwys word na getal 666 in Openbaring 13:18, wat

op ‘n legende van ‘Nero redivivuskon dui (Du Preez 1979:12).

Nieteenstaande die sterk eksterne bewys dat Irgidelys Haereses, 5.30.Beweer dat
die visioen van Openbaring teen die einde van Damis se regeringstyd gesien is, sal
daar vir ‘'n oomblik stilgestaan word by bogemelded argumente omdat dit vir die doel
van hierdie studie belangrik is om die boek Opeinigain die korrekte historiese milieu

te plaas.

Hoffman (1994:224) en Osborne (2002:2-6) voer stgumente aan dat die Apostel
Johannes waarskynlik die outeur van Openbaring J®hannes was ‘n welbekende
profeet in Klein-Asié wie se woord met gesag aanie@lohannes kon dus met die skryf
van Openbaring ‘n man van ongeveer 85 jaar gewes enoeg literére ooreenkomste
tussen die Evangelie van Johannes en Openbariag), set die algemene aanvaarding
deur die vroeére kerkvaders dat Johannes die outguOpenbaring is, onderstreep die
waarskynlikheid van Hoffman (1994:224) en Osbor2@0Q:2-6) se bewering. Sonder
om van hierdie waarskynlikheid af te wyk, neem Swgt977:civ) ‘n meer neutrale

standpunt in oor die outeurskap van Openbaring] gnd it is held to be the work of the
author of the Fourth Gospel. But the latter hypstb is open, and perhaps will always
be open to doubt”. Alhoewel dus erkenning gegeevkard aan die waarskynlikheid dat
die Apostel Johannes die outeur van Openbaringisputeurskap nie as ‘n argument vir

of teen die datering van Openbaring gebruik wo&d ni

Maar selfs al sou aanvaar word dat die Aposteldadswel die skrywer van Openbaring
is, hou die argument steeds nie water dat sy ofigekeerde gebruik van Grieks op ‘n
vroeére skryfdatum dui nie. Hier kan by Du PreE¥7Q:12) aangesluit word wat Pieters
se deeglike redenasie aanvaar dat taal- en stkillersoontlik op ‘n hulpskrywer kon

dui. Oor die Apostel Johannes se outeurskap sédriteen (1977:7-8) verder:
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Die argumente wat voorgehou word, ontleen hullegkaan laat en onsekere
getuienis, aan die totaal denkbeeldige opvatting Jddannes nog nie Grieks
geken het toe hy die boek Openbaring geskryf leetan aan ‘n baie aanvegbare,
letterlike verklaring van sekere gedeeltes wat ibesimboliese betekenis het.

[Hier word spesifiek na Openbaring 11:1 se verwysia die tempel verwys.]

Hort (in Swete 1977:cv) se argument dat interneyisewop ‘n ontstaantyd binne die
regeringstyd van Nero dui, is onoortuigend. Ditjuss in die interne getuienis van
Openbaring waar dit duidelik na vore kom dat diengente in Efese reeds sy “eerste
liefde verloor” het en dat Laodisea alreeds opgelias na die vernietigende aardbewing
tydens Nero se regeringstyd. Ook is Sardis (3ggestelik dood” en in Smirna bestaan
‘n gemeente wat volgens Polikarpy#sd(Philippenses Xiin 60-64 n.C. nog nie daar was
nie (Du Preez 1979:12-13; Hendriksen 1977:8).

Oor die vervolging onder keiser Nero versus dievelging onder Domitianus kan die
volgende gesé word: Alhoewel Nero die skuld ve dernietiging van Jerusalem op die
Christene geplaas het en daar gevolglik ‘n bloedigrolging tussen 64-68 n.C. was,
wys data daarop dat hierdie vervolging hoofsaalkdildom Rome plaasgevind het. Geen
aanduiding kan gevind word dat hierdie vervolgiregdie provinsie van Asié uitgebrei
het nie. Hierdie inligting is belangrik, want drerklaar waarom verdrukking slegs
genoem word in die briewe aan die gemeentes vamn&nan Thiatire, en moontlik
Filadelfia. Die vervolging van die Christene inrR® deur Nero het dus nie neerslag in
die boek Openbaring gevind nie. Verder is dit bgtikk om daarop te let dat die
vervolging wat in Openbaring genoem word, 6f repldmsgevind het (die marteldood
van Anitipas wat in 2:13 genoem word) 6f in diekoeas 1é (vgl. 6:9-11, 12:11, 13:7,
13:10, 13:15, 16:6, 17:6, 18:24, 19:2, 20:4). Daestaan nie uitsluitsel oor ‘n tydstip
nie. Wat wel waar is, is dat daar vervolging w&ementius skryf (in Beale 1984:13)
oor die latere jare van die eerste eeu dat skigikéerhaalde rampe die Kerk te beurt
geval het { Clement en noem verder dat hulle as Kerk in dieselfdenaris en dat
dieselfde stryd voor hulle 1€ as in die tyd van mhiarteling van Petrus en Paulus. Hierdie

vervolging is egter nie deur die Romeinse owerlrggéstel nie (Osborne 2002:8-9).
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Die twyfel wat bestaan of dit Romeinse verdrukkivegs wat in Openbaring bedoel word,
bring weer die argument na vore dat verdrukking vi® Kerk in dié boek dus
waarskynlik plaasgevind het onder die latere regevian keiser Domitianus. Volgens
Eusebius van Caesere&u. Hist. Eccl. 3.17-20was “baie die slagoffers van
Domitianus se verskriklike wreedheid”. Ireneussrteéenoor, maak egter geen melding
van ‘n wrede vervolging gedurende Domitianus seeriegstyd nie, maar Dio Cassius

wys in 210 n.C. wel op Domitianus se diaboliesektar (Thompson 1990).

Alhoewel bogemelde bewyse op ‘n vervolgingstydpgeklurende die regeringstyd van
Domitianus dui, is daar ‘n sterk denkskool wat reskr dat die vervolging nie onder
leiding van die Romeinse Ryk geinstigeer is nieo r&deneer Auné€l997:Ixvii) dat
Tacitus, Suetonius en ander Romeinse historiesgveks se voorstelling van Domitianus
se wydverspreide vervolging die werk was van, “latneely tight circle of political
writers associated with the senatorial aristocrattis which Domitian was frequently in
conflict”. Osborne (2002:7-8) noem dat verskeiadgmici, soos Collins en Thompson,
‘n amptelike vervolging deur Domitianus bevraagtekerwyl die algemene gevoel is
dat daar in sy tyd nog nie veel vervolging plaagggWhet nie (Aune 1997:Ixiv-Ixix; Barr
1998:165-169). In die lig van Openbaring se preget karakter en die feit dat die
vervolging van die Kerk wel prominent genoem wasddit belangrik om saam met Barr
(1998:166-168) te noem dat ‘n vervolging wel geglieét, soos aangedui in Plinius se
briewe aan Trajus in 110 n.@liny, Letters 10.26-27

Opsommend kan daar dus gesé word dat ‘n georgatéseervolging onder die regering
van Domitianus bevraagteken word, maar dat tekansonderliggende spanning tussen
die Kerk en samelewing duidelik te bespeur was, wtgindelik kon uitloop op ‘n
georganiseerde vervolging deur die Romeinse Ry&nigeveer 110 n.C. Ook is daar
aanduidings van vroeére vervolgings (onder andeve Nero) wat die Kerk reeds beleef
het.
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Osborne (2002:9) noem dat Romeinse skrywers sodtugaSuetonius en Plinius aandui
dat Christene in die vroeére kerk deur die samelgwierag is. Johannes Weiss
(Thompson 1990:16) noem dat daar nie baie stediaasgevind het in die tyd toe
Openbaring geskryf is nie, maar dat Domitianusieldike drang om as “here” en “god”
aanbid te word, die Christelike Kerk in ‘n baie niike situasie geplaas het. Weiss
verduidelik dat hierdie krisis ‘n kombinasie was nvaChristene se algemene
onpopulariteit, Domitianus se groeiende drang n&sekike aanbidding, asook sy
wreedheid wat die Christelike gemeenskap bedreig Be@sio-ekonomiese druk op die
Christen-gemeenskap was geweldig, aangesien dieriahgp kultus die samelewing
deurdrenk het, van die openbare lewe tot die hanDél was juis aan hierdie druk wat
die Nikolaiete (2:15) toegegee het. In die lig Ve8ié se pro-Romeinse ingesteldheid,
ook oor keiserlike aanbidding, was daar toenemeinale op Christene om toe te gee aan
hierdie amptelike kultus. Deissman bestempel glind‘polemical parallelism” (Hemer
1986:11; Osborne 2002:8) en dui hiermee op diegata@ of ‘n keiser as ‘n god aanbid

moet word of nie.

Dit was egter nie net Romeins-Griekse kringe wasosiale drukgroep teen Christene
gevorm het nie. Hemer (1986:9) wys op ‘n verdetkgroep uit die Joodse gemeenskap
self:
About AD 90 the curse of the Minim was introducadtoi the “Eighteen
Benedictions”. This provided a means of detec@mgistians in the synagogues.
The pressure of the emperor-cult explains why smyght acceptance there, and
also account for the puzzling proselytization on@e Christians to Judaism at
Philadelphia.

Osborne (2002:11) sluit by bogemelde stelling aan:
The “synagogue of Satan” (2:9; 3:9) had turnedreggghem. Relations between
church and synagogue, never good from the stadrideated in the last couple of
decades of the first century, and Revelation r&flétat situation. Judaism had a
special privilege that the Romans allowed only thén@edom from worshiping

the Roman gods and participating in the Greco-Roou#s.
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Nie net het die Christelike leer die Kerk van diee&s-Romeinse samelewing vervreem
nie, maar ook van die Jode in Asié afgesny. Invdigende hoofstuk (Hoofstuk 4) sal
meer aandag gegee word aan die spesifieke histokieisteks van elk van die sewe

gemeentes in Openbaring 2-3.

3.2 Inhoud van die teks in historiese konteks

Die vraag kan egter nou gestel word watter waandeespreking van die algemene sosio-
ekonomiese isolasie van Christene het vir hiertlielie oor die wisselwerking tussen

Ekklesia en Koninkryk van God.

Afgesien daarvan dat dit ‘n beeld gee van die sosimstandighede waarin die Kerk van
Openbaring moes funksioneer, bring dit ook diearaal van die skryf van Openbaring

aan die lig.

Vir lank en in baie akademiese kringe is geglo@pénbaring geskryf is om die Kerk te
bemoedig in ‘n tyd van vervolging. Alhoewel dieadlemiese statuur van teoloé wat
hierdie siening handhaaf, onaangetas bly, en mstaande die feit dat hul teologiese
werk van hoogstaande gehalte is, verskil ek vardigealgemene mening. Dié algemene
mening word die duidelikste verwoord Die Bybel; met verklarende aantekeninge
(1958:732) waar daar kort en saaklik staan: “Diel dan hierdie skrywe van Johannes is

om die vervolgde Kerk te vertroos.”

Druk om toe te gee aan die imperiale kultus enosekonomiese isolasie te vermy, is nie
dieselfde as volskaalse vervolging nie (alhoewel mrsepsie van vervolging hierdeur
geskep en beleef word). Dit sou dus meer korre&swmm te sé dat die onderliggende
gevaar in Openbaring eerder dié van kompromie Bie aantrekkingskrag van die

imperiale ryk met al sy glorie, gepaardgaande metbeédreiging van sosiale isolasie,

was ‘n dodelike kombinasie om die Kerk van Chrisittizreg te lok. Dit is dan in hierdie
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situasie dat die Kerk in Openbaring aangemoedigiveon hierdie druk te weerstaan en
‘n noue verhouding met Christus te handhaaf (Osbh2002:10-12).

Indien Thompson (1990:27-28) reg het dat ‘n apgkdlsoms geskryf word om ‘n
“perceived crisis” uit te lig (met ander woorde dat krisis nie duidelik vir die lesers is
nie, maar dat dit duidelik word in die lig van gieofetiese visioene), kan daar saam met
Osborne (2002:10) gesé word:
The people did not perceive the crisis, so the algptist was trying to awaken
their understanding to the actual situation. Tthesdetails of the visions were
intended to heighten their awareness and thenaw tlhem to the transcendent
reality through which they could face the situatjan] The apocalypse constructs
a symbolic universe under the control of God witletChristians as God’s priests
who do not bow to Roman pressure and become Gatssrin his future reign
[...] Their identification with the crucified king parated them from society.
Thus the author created a “feed-back-loop” by dmvely an alternative symbolic

world in which they were the victors.

Gegewe die “perceived crisis” wat Openbaring sdliguigegewe die sterk simboliese
aard van die “alternatiewe wéreld” wat dit voorhuyvéreld wat as teenvoeter sou dien
vir die sosiale druk waaronder die Kerk gebuk geghat, kom twee oorwegings ter
sprake:

» Is hierdie mistieke wéreld wat geskets word slegsntviugtingsimbool of kan

dit as ‘n geloofswerklikheid ervaar word?

* Is hierdie visie van ‘n Koninkryk slegs toekomsgeuf rig dit ook die oog op die

hier en nou?

* Die literére genre van Openbaring word deeglikaofstuk 4 van hierdie studie bespreek. Uit die
beredenering van Hoofstuk 4 blyk dit duidelik dggeBbaring ‘n kombinasie van ‘n paar literére germses
maar dat hierdie boek tog sterk apokaliptiese &agpse toon.
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Hierdie twee vrae sal indringend in Hoofstuk 6 beted word, maar ter wille van die
voltooiing van hierdie argument kan kortliks na fiwén (1994:393) verwys word wat
S00s volg redeneer:
Dit gaan dus nie om die “skep” van ‘n skynwerklilhaie. Dit gaan daarom dat
die alternatiewe wéreld van die geloof, wat werdilas die oénskynlike mag van
die Bose en sy aanhangers [is], so in beelde tayfafat dit nie net verstaan nie,

maar ook geglo en beleef kan word.

Die bedoeling van Openbaring was dus om deur disskan ‘n simboliese Goddelike
universum die gelowige in Klein-Asié aan te moedign te volhard in die
geloofswerklikheid, wat direk teenstrydig was met daaglikse werklikheid (Hoffman
1994:395). Die simboliese universum staan dusigtew die realiteit van dit wat God
deur Christus gedoen het en juis daarom sou dkeeed wees om te redeneer dat
Openbaring slegs as ‘n soort mistieke terapie \@rwioeé kerk dien (Osborne 2002).
Alhoewel die vervolmaking van die hemelse Koninkrykdie toekoms I&, word die
gelowige (van alle tye) aangemoedig om reeds newerklikheid daarvan te beleef en
self uit te leef (Ramsey 1977:49). Soos blyk wpgémelde aanhaling, oorvieuel die
werklikheid van hede en toekoms mekaar, en ditnishierdie oorvleueling dat die
Koninkryk van die lig triomfeer. Eers hiérdie gefsperspektief laat reg geskied aan die

sin van Openbaring.

Alhoewel die wisselwerking tussen Koninkryk en KémkHoofstuk 8 volledig bespreek
sal word, bring Ramsey (1977:76), in lyn met diguanentering, die twee pole van
kerkwees in die hier en die nou en die toekomsvgtiwg, meesterlik bymekaar in die
volgende stelling oor die Kerk:
It is manifest that it can only be a true repreaewve of the spiritual kingdom, as
it presents a true embodiment of its truths andqyles, its spiritual character
and privileges [...] Just so far as it fails in tmsust it forfeit all claim to the
divine promises, and become itself the object of thord’s displeasure,

chastisement and desolating judgements.
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Ook Ladd (1993:117) verduidelik hierdie wisselwerkitussen die Kerk se daaglikse
realiteit en die geloofswerklikheid van die Konigkivan God soos volg:
The Kingdom creates the church, works through theah, and is proclaimed in
the world by the church. There can be no Kingdathaut a church [...] and there

can be no church without God’s Kingdom.

3.3 Samevatting

Uit die beredenering van hierdie hoofstuk blyk diat die ontstaansdatum van
Openbaring eerder in die regeringstyd van Domiapas, as dié van enige ander. Die
sosio-ekonomiese isolasie uit Griekse en Joodswérigepaardgaande met sporadiese
vervolging, het meegebring dat die Kerk tussen adélike en ‘n wéreldse koninkryk
moes kies. Hierdie keuse blyk duidelik uit diesk#iiende milieus (wat in die volgende
hoofstuk breedvoerig bespreek word) waaraan diee sggmeentes in Asié blootgestel
was. Die Kerk in die Apokalips is reeds deur ‘a gan vervolging en sou weer vervolg
kon word. Oorwinning |é opgesluit in die werkliklevan ‘n geloofservaring van die

Koninkryk wat in en deur die Kerk moet werk.
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HOOFSTUK 4: DIE LITERERE KONTEKS VAN
OPENBARING EN EKSEGESE VAN OPENBARING 2-3

In die vorige hoofstuk is die historiese konteks de boek Openbaring nagevors. Die
doel van hierdie hoofstuk is tweeledig. Eerstensrdwdie literére genre as
verwysingsraamwerk van die woorde van die teks viage Daarna volg ‘n eksegetiese
studie van Openbaring 2-3 wat fokus op die saniggjelvan sinne en
paragrawe/perikope met ‘n sterk klem I1é op die &kstvan die bepaalde teks. Die
bepaling van die literére genre en ‘n goeie eksegetstudie sal as teenvoeter in die res

van hierdie studie vir ‘n buitekontekstuele intetasie van die Skrif dien.

4.1 Die literére konteks van die boek Openbaring

Du Rand (1990:244-245) redeneer soos volg oorigietuursoort en karakter van die
boek Openbaring: “Dit is ‘n apokaliptiese gesklitefatuursoort) in narratiewe vorm met
profeties-eskatologiese gerigtheid en ‘n pastomd@slag wat in ‘n briefraamwerk
aangebied word.” Wat Du Rar{@l990:244-245) hiermee bedoel, is dat Openbarieg ni
uit een enkele literatuursoort saamgestel is ni@garmn kombinasie van meer as een
genre is. Beide Du Preez (1979:11) en Osborne2(2@) wys op die multidimensionele
en meersoortige samestelling van Openbaring enneededat hierdie Bybelboek ‘n

samestelling van drie genres is, naamlik apokafipsgfesie en brief.

4.1.1 Apokalips

Openbaring is die algemeenste as ‘n apokalipties&rd bekend (Osborne 2002:13). In
Openbaring 1:1 word die Griekse woorirokdAvyic aangetref wat op ‘n openbaring
dui, ‘n onthulling en iets wat ten volle bekendoofpgemaak is (Louw & Nida 1989:339).

28



Die termapokalips(en apokaliptieR het as gevolg vamAmoxdAvyic in Openbaring 1:1
ontstaan deurdat enige teks wat dieselfde operdsaienskappe as die boek Openbaring
vertoon, as ‘n apokaliptiese teks beskou word (¥ord986:158). Hiermee verwys
Vorster (1986:158) spesifiek na sekere tekste aadlia ballingskap van Israel ontstaan
het en wat sterk ooreenkomste met Openbaring sxows “Daniél 7-12, 1 Henog, 4 Esra,
2 en 3 Barug, die Apokalipse van Abraham en Sefahi@ Testamente van Abraham,
Levi en so meer”. Du Preez (1979:6-11), Morrisg@22-25) en Osborne (2002:12-15)
is dit eens dat Openbaring sterk ooreenkomste ieedi apokaliptiese geskrifte toon,
maar dat ewe sterk kenmerke in Openbaring hiergtee®oek van ander apokaliptiese

geskrifte onderskei.

Alvorens daar na die eienskappe van apokalipties&rite gekyk word, is dit belangrik
om te meld dat al die eienskappe van apokaliptigseatuur nooit alles in een
apokaliptiese geskrif aangetref word nie (Hoffma@94:16). Riekert (2005:29) voer
twee verdere redes aan waarom die presiese bepaingapokaliptiese eienskappe
moeilik is. Eerstens vind ‘n “vermenging van léez kenmerke, vorme van apokaliptiese
perspektief en die eienskappe van die sosio-relsgiegemeenskap” plaas (Riekert
2005:29). Tweedens is “apokaliptiek [...] ‘multidimensionele verskynsel wat
konstanteontwikkeling en verandering ondergaan” (Riekert 2005:29). Ten einde
hierdie kompleksiteit te vereenvoudig stel RieK@fA05:29) die drievlakbenadering van
Collins en Hanson voor. Volgens Riekert (2005:B8hels hierdie drievlakbenadering
die volgende:

* “Apokalips (dui die tipe teks aan)”

* “Apokaliptiese eskatologie(vorm van teologisering)”

« “Apokaliptiese beweging/Apokaliptisisme (die sosigiese aspekte)”.

® Vorster (1986:158) gebruik die terpokaliptiekvir dieselfde fenomeen.
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4.1.1.1Apokalips (dui die tipe teks aan)

Volgens Collins (1984:4) is ‘rapokalips ‘n “genre of revelatory literature with a
narrative framework in which a revelation is meddhty an otherworldly being to a
human recipient, disclosing a transcendent realhich is both temporal, in so far as it
envisages eschatological salvation, and spatialson far as it involves another,
supernatural world”. Ook Riekert (2005:29-30) arsttei die volgende gemeenskaplike

kenmerke van apokaliptiese literatuur, te wete:

x 'n openbaring deur ‘n bonatuurlike bemiddeladéyyoorbeeld ‘n engel,
Christus),

* aan ‘n menslike ontvanger (siener, dromer) gege

* [dit handel] oor verlossing uit die ellendeswaerdie bose wéreld,

* wat vanuit die bonatuurlike ruimte (transenagrikom

* [in die vorm van] visioene”.

Hoffman (1994:29-31) lys die volgende belangrikeeemkomste tussen Openbaring en
ander apokaliptiese geskrifte/apokaliptisi§nfes apokalips raak
- “Openbaring [...] die toekoms, wat saamhang metganbaring rakende
gebeure in die hemel.
- Dit wil dus lyk asof die dualiteite waarna [daaudéloffman (1994:23-
25)] verwys is, ‘n rol speel.
- Die rol van engele in die oordra van die openbasiogel as in die stryd
teen die Bose [is kenmerke van ‘n apokalips].
- Die klem op God wat in beheer is kan die indrukpskiat dieselfde
determinisme hier aangetref word.
- Daarmee saam hang die verdeling van die geskietefases.
- Die beskouing dat die lesers in die laaste fasedi@geskiedenis leef, op

die drumpel van die nuwe era [is ‘n apokaliptiesad].

® Apokaliptisisme word later in hierdie hoofstuk dile bespreek.
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- Op grond van sommige gedeeltes sou eweneens (Jeggouordeel kon
word dat daar ‘n pessimistiese siening aangetretlwakende die hede
sowel as rakende die skepping self.

- Die sterk parantetiese [sic] element [is apokadig]ti

- Die tema van die Heilige Oorlo@€ombat Myth [is apokalipties].

- Naas bogenoemde tema kom daar talle ander apokséptemas en
simboliek voor (bv [sic] die Seun van die Mens, demelse Jerusalem
en tempel, asook die oordeelstonele).”

Hoffman (1994:30-32), Morris (1969:22-25) en Osleo(B002:13-14) redeneer egter ook
dat daar sekere verskille is wat Openbaring vareaagokaliptiese geskrifte onderskei.
Die volgende verskille is ter sprake:

* Openbaring word herhaaldelik as ‘n profesie bes&r{Ppenbaring 1:3; 12:7,
12:10; 12:18; 12:19) (Hoffman 1994:31; Morris 196%. Apokaliptiese
geskrifte word gewoonlik van profetiese geskriftelerskei (Morris 1969:23).

* ‘n Klem word op morele waardes geplaas, veral iref@aring 2-3 waar die
sewe gemeentes telkens gewaarsku en gemaan wortutself te bekeer
(Morris 1969:24). Hierdie eienskap is eie aan gtiebe geskrifte (Morris
1969:24).

» Apokaliptiese geskrifte is gewoonlik pseudoniemamdohannes verskaf sy eie
naam in Openbaring 1:4 (Hoffman 1994:30; Morris2:2@; Osborne 2002:13).

* Die tipiese pessimisme van apokaliptiese geskuitébreek in Openbaring
deurdat die heilsgeskiedenis as verlossing gesierd WwHoffman 1994;30;
Morris 1969:24).

» Apokaliptiese skrywers grawe gewoonlik in die geslenis ten einde op ‘n
skynmanier profeties oor die toekoms te skryf, d@yenaamdeex eventu
profesie (Morris 1969:24; Riekert 2005:38). Ontteskuilnaam van iemand in
die verlede “profeteer” hulle wat gaan gebeur ie tiyd waarin hulle leef
(Morris 1969:24; Riekert 2005:38). In Openbaringthweek hierdie eienskap
egter. Dis ‘n suiwer profetiese boek wat oor diekbms handel (Morris
1969:24).
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* Openbaring behou die profetiese spanning tussenwéreldgeskiedenis en
eskatologie (Morris 1969:24). Geskiedenis wordaédkgies geinterpreteer
deurdat die Dier, byvoorbeeld, op Rome sinspeelarntarselfdertyd na die
eskatologiese Antichris verwys (Morris 1969:24).

» Apokaliptiese geskrifte bevat oor die algemeen ostaanbare visioene wat deur
hemelwesens verduidelik moet word (Morris 1969:24). Openbaring val die
klem grootliks op die neerskryf van die visioendes interpretasie daarvan word
hoofsaaklik vir die leser gelos (Morris 1969:25).

* Oor die algemeen stel apokaliptiese geskrifte dimmk van die Messias in die
vooruitsig, wat iets nuuts tot stand sal bring (NM©0A969:25). In Openbaring
beskryf Johannes dat Christus met sy eerste kosds reets nuuts tot stand
gebring het; die oorwinning oor die Bose deur syiddood (Hoffman 1994:30;
Morris 1969:25; Osborne 2002:14). Christus isKmming van konings en die
Here van here (Morris 1969:25).

Du Rand (1990:236) redeneer soos volg oor die femkan simboléin die apokalips:
“Die ‘ander wéreld’ van waaruit die huidige leefwtt bepaal word, moet op ‘n
verstaanbare wyse voorgestel word.” Ook RiekedDH230) redeneer dat apokaliptiese
simboliek nodig is “omdat die skrywer oor diepsgmionderwerpe, watoeilik in
gewone taal uitgedruk en beskryf kan word skryf”. Hendriksen (1977:2) verwoord
hierdie kommunikasie-funksie van apokaliptiese sihaik anders as hy redeneer dat
Openbaring wil toon dat “dinge nie is soos dit @@ aog af lyk nie. Die dier wat uit die
afgrond opkom, lyk op die oog af seévierend [n.]nverklikheid is dit die gelowige wat
triomfeer”. Die simboliek in die apokalips verhetddus die sentrale tema naamlik “die
oorwinning van Christus en sy Kerk oor die draakté8) en sy engele” (Hendriksen
1977:2).

Simboliek het nie net ‘n kommunikasie-funksie nmegar ook ‘n sterk oorredingsfunksie.

Barr (1998:9-10) noem twee retoriese redes waarorhddiek in apokaliptiese geskrifte

" Barr (1998:5) onderskei drie prominente apokadigisimbole, naamlik diere, kleure en syfers, roegir
dit uit na die simboliek van klank en lig in Openbg.
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aangewend word. Eerstens is simbole by magte ohartsoortuiging te kommunikeer
waar woorde telkens te kort skiet (Barr 1998:9)we&dens Ié simboliese kommunikasie
op ‘n dieper vliak as blote gesprek; dit dra nieinfeirmasie oor nie, maar reik uit en raak
emosies (Barr 1998:10). Ook Vorster (1986:178}Y@deneer dat die hooffunksie van
apokaliptiese tekste oorreding is, met ander wodatedie leser emosioneel by die teks
betrokke sal raak. Du Rand (1990:237) definieerpioses om lesers deur middel van
simbole betrokke te kry, as die literére funksia apokaliptiese retoriek. In sy redenasie
voeg Du Rand (1990:237) ‘n verdere sosiale funtsi@pokaliptiese retoriek by. “Die
sosiale funksie van die apokaliptiese retoriekasdie Christelike gemeenskap, in die lig
van hulle teologiese bewussyn, hulle sosiale spgneal verwerk, hulle identiteit sal
verstewig en getrou sal bly aan God en die Lam die simboliek en apokaliptiese
retoriek [het] nie net inhoudelike teologiese betak vir die lesers nie, maar het [...] ook
‘n psigoterapeutiese effek” (Du Rand 1990:237-23B)t is egter in die totaliteit van al
die simboliek wat hierdie effek tot stand kom (Hoén 1994:53).

4.1.1.2Apokaliptiese eskatologie

Eskatologie is die studie oor die einde of dietainge (Burger, Muller & Smit 1985:9)

en in Hoofstuk 6 word weer aandag aan hierdie gggee. Riekert (2005:42) eggo Von
Rad (Du Rand 1990:225) in die verdeling van eskagiel in twee subafdelings, naamlik

apokaliptiese eskatologie en profetiese eskatalogie

Riekert (2005:45) onderskei die volgende drie bgilidee kenmerke vampokaliptiese
eskatologie

* Die persepsie dat die teenswoordige wéreld soitigs en gevalle is en nie uit
die vangnet van die boosheid kan loskom nie.

* ‘n Katastrofiese einde van die teenswoordige badeliTydens hierdie katarsis
sal God sy vyande oordeel en ‘n einde aan hulle&kpraaar ook die wat in Hom

glo, red.

* God se oordeel oor sy vyande lei ‘n nuwe era/bedelir sy gelowiges in.
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Apokaliptiese eskatologie maak dus ‘n duidelikeidikg tussen die huidige sondige

wéreld (en sy geskiedenis) en die toekomstige Qidde/k (Riekert 2005:44).

Profetiese eskatologieaan die ander kant, sien God se heil binne ds#abade orde
(sintuiglike wéreld) en nie net in die bonatuurlidehiernamaals nie (Riekert 2005:45).
Le Roux (1986:126) beskryf God se betrokkenheidretding binne die sintuiglike
wéreld soos volg: “Die profetiese perspektief omvatede, hede en toekoms, en God is
by alles betrokke en het alles onder beheer.”

Daar is reeds na Morris (1969:24) se redenasie yedat Openbaring die profetiese
spanning tussen die wéreldgeskiedenis en eskatobmfiou. Du Rand (1990:225) sluit
soos volg by Morris (1969) aan: “Openbaring is ptefs-eskatologies en word
apokalipties aangebied.” Hierdeur bind Du Ran®(1925) die profeties-eskatologiese

gerigtheid aan die apokaliptiese vorm en funksie ®aenbaring.

4.1.1.3Apokaliptiese beweging/Apokaliptisisme (sosiologiesaspekte)

Vanuit die termapokalips ontstaan die ideologi@pokaliptiek (Vorster 1986:158).
“Apokaliptiek is ‘n krisisverskynsel, dit is ‘n m&r waarop die lewe verstaan word [...]
Die twee belangrikste aspekte wat kenmerkend van apokaliptiek is, is die
vervreemdingvan die minderheidsgroep van die betekenissimbatediestatus quacen
die skepping van ‘n nuwsimboliese betekenissamehawgarvolgens hulle die lewe
verstaan en beleef” (Vorster 1986:159-160). Venrding ontstaan omdat waardes en
strukture van ‘n bepaalde samelewista{us qud vir ‘n marginale minderheidsgroep in
daardie samelewing sinloos word (Riekert 2005:46Marster 1986:159). In reaksie
poog hierdie minderheidsgroep om totaal te breek dreestatus quoen na ‘n utopie
(simboliese samehahge streef (Riekert 2005:46-47; Vorster 1986:166)erdie nuwe
simboliese samehardyuk die minderheidsgroep se pessimisme ten apsajt diestatus
guo uit in dualiteite soos “oordeel en verlossinggsés goed, sondaars en regverdiges,
hierdie wéreld en die ewige hiernamaals” (Riek@Q246-47; Vorster 1986:160).
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Hoffman (1994:38) het dit reg as hy beweer datd#i&niéring van apokaliptiek twee
aannames oor die manier waarop apokaliptiese deskrenader word, veronderstel.
Eerstens word veronderstel dat daar ‘n apokalptigsneenskap agter elke apokaliptiese
geskrif staan (Hoffman 1994:38). Tweedens verastderapokaliptiek ‘n sekere
krisissituasie wat ‘n bepaalde apokaliptiese gersiesm sou dryf om ‘n apokaliptiese
geskrif te skryf (Hoffman 1994:38). Alhoewel syfidé&ring van apokaliptiek waarde
het, moet daar gewaak word teen die klakkelose amading van bogemelde
veronderstellings. Daar moet dus teen stellings slie van Du Rand (1990:220) gewaak
word wat aandui dat Openbaring sondermeer meeridmbkaliptiese denkraamwerk
inpas. Openbaring is gerig aan verskillende gesiegpe waarvan die milieu van elk
verskil (sien die eksegetiese studie oor die sewmegntes hieronder) (Hoffman
1994:39). Alhoewel dit uit die vorige hoofstuk deiik is dat ‘n krisissituasie wel
aanleiding gegee het tot die skryf van OpenbarisgDpenbaring nie ‘n weerspieéling
van die situasie of ‘n verwoording van die gemegiité skrywer!) se belewenis daarvan
nie. Ditis ‘n profeties-pastorale woord gerig ahe gemeentes om die krisis uit te wys
aan diegene wat dit nog nie raaksien nie” (Hoffmh®94:45). Die werklike
geestestoestand van die gemeentes staan dikwalsilla kontras met dit wat sigbaar in

die gemeentes is (Hoffman 1994:45).

Dit is dus uit bogemelde beredenering duidelik @aenbaring die vorm en struktuur
van ‘n apokalips openbaar, maar dat die eskatoldagevan nie apokalipties is nie, maar
profeties. Apokaliptisisme (sosiologiese aspeiiekaliptiekas ideologie) is ook nie die
dryfveer agter die skryf van Openbaring nie, maander God se profetiese stem aan
Johannes. Om hierdie rede sal profesie in dieevalg afdeling as ‘n moontlike genre-
klassifikasie van Openbaring bespreek word, vesalit die perspektief dat profesie die

outoriteit en bedoeling asook die plasing van #rgwer behels (Hoffman 1994:103).
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4.1.2 Profesie

Openbaring bied homself drie keer as profesie @peiibaring 1:3; 19:10; 22:9). Daar
is reeds na die definiéring van profeties-eskaielogn die toepassing daarvan op
Openbaring verwys. Wat die egte kenmerke van ‘ofggsie is, is steeds oop vir

bespreking.

Thomas (1992:25) maak die volgende belangrikeistelbor die profetiese aard van
Openbaring: “The Apocalypse is the product if tHE [New Testament] gift of prophecy,
administered by the Holy Spirit, referred to freqte in the NT as a gift (e.g., Rom.
12:6), as product of the gift (e.g., 1 Tim. 1:183, a person possessing the gift (e.g., 1
Cor. 12:28, 29; Eph. 4:11), or as an exercise efdift (e.g., 1 Cor. 14:31).” Thomas
(1992:25-26) onderskei verder die volgende eienskapan Nuwe-Testamentiese
profesie:

* Profesie is God-geinspireerd. Profete ontvangktirepenbaringe van God en
dien as Goddelike spreekbuise aan die gemeente.

» Profesie is tot die onderlinge stigting en verttowsvan die gemeente.

* Profesie het gedeelde eienskappe met die gawesxiag.|

» Voorspellings van die toekoms is in profesie geipkoeer.

» OQutoriteit van die profetiese gawe in die Nuwe @essnt is ondergeskik aan die
gesag van die Ou-Testamentiese profete en NuwexTestiese apostels.
Outoriteit word egter veronderstel.

* Profete in die Nuwe Testament het die vermoé onedtheid van ander profete
te onderskei.

« Sommige Nuwe-Testamentiese profete het die vermmédee gedagtes en
gesindhede van mense te onderskei.

* Simboliese handelinge is soms met profesie gekoaebin

» Profete is meermale bekende inwoners van ‘n bepagddgrafiese gebied.

* Die meeste profesieé in die Nuwe Testament wasaeérialhoewel sommige

geskrewe was.
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* In die meeste gevalle was profesieé in die Nuwdahesnt nie gebonde aan ‘n
stereotipe liturgie nie, maar het dit ‘n verskeideid van literére vorme

aangeneem.

Osborne (2002:13) sluit aan by bogemelde eienskagpeNuwe-Testamenties profesie,
maar gaan verder deur sekere aspekte daarvan apb&@&pey van toepassing te maak.
Uit Openbaring 10:8-11 is dit duidelik dat Johansesaanstelling as profeet met die
aanstelling van Esegiél as Ou-Testamentiese pfokeetespondeer en uit Openbaring
22:6 en 9 blyk dit dat hy die leier van ‘n groepfete kon wees wat in die gemeentes
van Klein-Asié bedien het (Osborne 2002:13). Daxkknning van die profetiese

karakter van Openbaring is waardevol omdat dit igpntiddelaarsrol van Johannes dui;
dat Johannes die profetiese kanaal was wat Godigeiet om ‘n direkte boodskap van

Hom aan die gemeentes in Klein-Asié te gee (Osb2di2:13). Openbaring is dus nie
die produk van Johannes se eie denke nie, ditih@o'n pastorale brief van Johannes af

nie, maar is ‘n profesie direk van God (Osborne2208).

In sy redenasie oor die profetiese aard van Operpafuit Hoffman (1994:103) soos
volg aan by hierdie Goddelike boodskap van OpenbafiDie aanduiding ‘profesie’ is
egter nie ‘n aanduiding van ‘n spesifieke genr@am nie. Dit is eerder ‘n aanduiding
van die gesag en bedoeling van die werk, sowehgddsing van die skrywer.” Die
gesag van Openbaring kom direk van God af, ditteetdoel om die gemeente te
bemoedig (maar ook te vermaan) en Johannes wopdoéset/middelaar/kanaal tussen

God en die mens geplaas.

Laastens kan Hoffman (1994:103) nagevolg word inesignasie dat “die profetiese aard
van Openbaring nie in stryd staan met die apokesiptaard” van die boek nie, maar dat
“die verskillende elemente” mekaar juis aanvul “onkragtige medium tot verkondiging

en vermaning daar te stel”.

8 Sien Esegiél 2:8-3:3.
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4.1.3 Brief

Swete (1977:xciv) redeneer soos volg oor die baietkter van Openbaring: “In form it is
an epistle, containing an apocalyptic prophecy;spirit and inner purpose, it is a
pastoral.” Hierdeur krap Swete (1977:xciv) tweeskgies oop, naamlik die vorm en die

inherente doel van Openbaring.

Hoffman (1994:74) verwys na geleerdes (soos Du R&wedVilliers en Vorster) wat
redeneer dat dibriefvorm van Openbaring slegs op die raamwerk van Operghaan
toepassing is en dat dit na Openbaring 3 wegkwdok Aune (1997:119) is van mening
dat die sewe briewe in Openbaring 2-3 inderwaarkmégdin briefvorm is nie: “The
primary literary genre to which the seven proclaoret belong is that of theoyal or
imperial edict while the secondary literary genre or mode [...}hHat of a prophetic
speech form that may be designatedpaeenetic salvation-judgement oracleHierdeur
word aangedui dat die teorie wat die genre van Ogrémg as pastorale brief klassifiseer,

nie goed ondersteun word nie.

Tog openbaar Openbaring sekere kenmerke wat aemnislie briefstyl van die Pauliniese
briewe (Hoffman 1994:75). Wat die struktuur vane@paring betref korrespondeer dit
met die Pauliniese briewe deurdat die ontvangensdia brief duidelik in die inleiding
aangedui word (Openbaring 1:4; 1:11) en ook meiitgebreide seéngroet begroet word
(Hoffman 1994:75). Ten opsigte van die briefinhdagsit Openbaring, net soos die
Pauliniese briewe, ook ‘n oorgangsformule waarldgsers aangespreek word (nie direk
soos Paulus se “Broers” nie, maar indirek) (Hoffmi@84:76). Die afsluiting wat in die
Pauliniese briewe voorkom is ook in Openbaring asigy maar is heelwat korter
(Hoffman 1994:76). Hierdie briefkenmerke is eghé¢ genoeg om die totale boek,
Openbaring, as ‘n pastorale brief te klassifiséeren word teégestaan deur duidelike

verskille tussen Openbaring en die Pauliniese laiew

Die twee belangrikste verskille tussen Openbarimglie Pauliniese briewe is soos volg:

Eerstens kan die narratiewe modus van Openbarengpte die argumentatiewe modus
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van die Pauliniese briewe gestel word (Hoffman 188¥ Met die narratiewe modus
word bedoel dat Openbaring ‘n verhaalgang het, “metot en klimaks” en dat die gang
daarvan “nie altyd logies verloop nie” (Hoffman #987). Ook Du Rand (1990:221)
knoop aan die narratiewe modus van Openbaring teeuedeneer dat apokaliptiese
geskrifte, oor die algemeen, in narratiewe vornkgdsvord.

Tweedens is Paulus se apostoliese gesag baie meadie woorgrond in die Pauliniese
briewe as wat Johannes se gesag in Openbaringe@iguiHoffman 1994:76, 77).

Vanweé die feit dat Openbaring in wese ‘n profésien die boodskap daarvan gevolglik
direk van God kom, is Johannes baie meer op dexggind in hierdie boek. “Johannes

vervul amper die funksie van die boodskapper byuRase briewe” (Hoffman 1994:76).

Uit bogemelde argumentasie is dit duidelik dat Qyaeimg se genre nie as pastorale brief
bestempel kan word nie, maar dat dit wel sekereestkomste met Paulus se pastorale
briewe toon. Volgens Hoffman (1994:79) kon Johandeelbewus hierdie Pauliniese
briefstyl nagevolg het ten einde die boodskap vaeraring meer aanvaarbaar te maak
in die geografiese gebied waar Paulus gewerk Behannes kon ook deur die gebruik
van die Pauliniese briefstyl aantoon dat Openbanngn met die Pauliniese tradisie is
(Hoffman 1994:79).

Alhoewel hierdie teorie oor Johannes se motief ragte gebruik van die Pauliniese
briefstyl waarde het, Ié die grootste waarde vanldiefstyl wat in Openbaring gebruik
word daarin dat dit digpastorale doel/gesindheidvan hierdie Bybelboek openbaar.
Gaebelein, Douglas, Boice en Tenhd$981:407) lig hierdie pastorale aanslag van
Openbaring soos volg uit: “John himself is cenyratbncerned with God’s saving
purpose and its implementation by Jesus. Johresvtd the church universal in every
age so that they too might join him in confirmifgstwitness of Jesus [...] the church has
often been deprived of the valuable practical thafighis book as through it God seeks

to lead us into authentic Christian discipleshijie boodskap van Openbaring is op die

° Hierdie vanne is nie alfabeties geplaas nie, orGdatbelein die hoofredakteur, en Douglas die
mederedakteur is. Boice en Tenney is konsultaaktedirs. Hierdie volgorde word ook in die bibliafie
gehandhaaf. Geen spesifieke skrywer word in die gemeld nie, en daarom sal “Gaebeéial”
voortaan gebruik word om na hierdie bron te verwys.

39



praktyk gerig; dit is ‘n boodskap aan spesifiekengentes in spesifieke omstandighede
(Hoffman 1994:80). Die boodskap van Openbaring Kais nie van sy historiese
agtergrond losgemaak word nie, maar in die sostbhese omstandighede waaruit
hierdie Bybelboek ontstaan het kom die bedoeling#ek daarvan na vore (Hoffman
1994:80-81). Wanneer die leser van Openbaring bbfirtterugplaas in die situasie van
die bedoelde [eerste] lesers om vanuit daardiesigudie werk te beluister en so die
volle effek en bedoeling van die werk op te vangtrd die boodskap van Openbaring
aktueel (Hoffman 1994:82-83). Soos Gaebetdial (1981:407) reeds aangetoon het, is
die boodskap van Openbaring universeel, gerigieoNdiwe-Testamentiese Kerk in elke
eeu. Du Rand (1990:245) knoop soos volg aan leealktuele boodskap van
Openbaring: “Die huidige Christelike gemeenskapahlsrnatiewe (alhoewel nog nie
volmaakte) bestaan van die koninkryk moet God katekgiese bedoeling sigbaar maak

deur aan Christus se oorwinning vas te hou deydbals en lewe.”

Opsommend kan daar dus akkoord gegaan word met @nd R990:244-245) se
bondige, dog akkurate, genre-beskrywing van OpémiparDit is ‘n apokaliptiese
geskrif (literatuursoort) in narratiewe vorm mebigties-eskatologiese gerigtheid en ‘n

pastorale aanslag wat in ‘n briefraamwerk aangebiad.”

4.2 Eksegese van Openbaring 2-3

Volgens Groenewald (1986:23) kan Openbaring, innherde van Openbaring 1:19, in
twee hoofdele verdeel word, naamlik “wat nou daaren wat hierna gaan gebeur”
(NAV). Groenewald (1986:23) redeneer verder daeri®aring 1-3 binne die kader van
die eerste deel val (“wat nou daar is”) en toestabithne die sewe gemeentes beskryf.
Ook Ladd (1972:36) knoop aan hierdie onderverdelrag Openbaring en meld dat
Johannes eers aan sewe gemeentes in Asié skrgiaemaddie res van sy visioen beskryf.
Sonder om van Groenewald (1986:23) se ondervegafite wyk, onderverdeel Thomas
(1992.viii-ix) Openbaring 1-3 in twee verdere suledenaamlik Openbaring 1:1-20

(inleiding) en Openbaring 2:1-3:22 (briewe aan deve gemeentes in Klein-Asié).
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Alhoewel ander verdelings van Openbaring ook waaete(sien Botha 1965:32-3Bu
Rand1990:247-252), sal daar vir die doel van hierdieli® volstaan word by bogemelde
tweeledige onderverdeling van Openbaring (Openbdri3 en Openbaring 4-22) met die
verstandhouding dat Openbaring 1-3 verder in tswdmlele verdeel word (Openbaring
1:1-20 en Openbaring 2:1-3:22).

Botha (1965:76-77), Hendriksen (1977:50-51) en Morf1969:58) onderskei die
volgende sewe onderafdelings wat dieselfde patkabg in elk van die sewe briewe in

Openbaring 2-3 (sekere uitsonderings in terme \dgovde sal later uitgewys word):

* 'n Aanhef van groete en die adres van die brief
T ayyerw Thc €v ... ékkAnoleg (“Aan die engel van die gemeente in ...” OAV)

(Botha 1965:76-77; Hendriksen 1977:50-51; Morri62:98).

Die vertaalmoontlikhede van die Griekse wodrdeioc word deeglik in Hoofstuk 7
beredeneer. Daar kan egter kortliks genoem wordxglgeAoc in Openbaring 1:20, 2:1,
2:8, 2:12, 2:18, 3:1, 3:7 en 3:14 in die NAV agédm” vertaal word, maar dat daar nie
uit die oog verloor moet word dé&jyeioc ook as beide, “engel” of “boodskapper” vertaal
kan word nie (Harriset al 1990:33; Louw & Nida 1989:144-145, 410-411).
Verskillende interpretasies ten opsigte van digalieg vandyyeioc (Openbaring 1:20,
2:1, 2:8, 2:12, 2:18, 3:1, 3:7, 3:14) is dus ma&ntlDie interpretasiemoontlikheid wat
gekies word na aanleiding van die redevoering infstok 7 is dié van “leraar”. Botha
(1965:66), Hendriksen (1977:48) en Ramsey (1977i98)it eens dadyyeroc op die
geestelike leiers in die gemeentes dui. Dit igggns Botha (1965:66) die “leraars en
predikers, wat die boodskap van God moet laat viegrk Hulle is God se spesiaal
aangestelde ambassadeurs wat sy boodskap aamtberge moet oordra.

Die vertaling van die Griekse wootdkinoie (ekkksia: kerk) word ook breedvoerig in
Hoofstuk 7 bespreek. Die kernbetekenis vaminoie (ekkksia kerk) in die Nuwe
Testament dui op die Christen-gemeenskap (Gile$:182). In die Nuwe Testament

ontwikkel éxkAnato (ekkksia: kerk) van die abstrakte betekenis “om bymekaar te kom”
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tot ‘n konkrete verwysing na Christen-gelowigesrirbepaalde dorp, provinsie, land en
uiteindelik ook na Christene in die hele wéreld aar alle tye (Giles 1995:83; Ladd
1993:390, 582). Die “gemeenskapsgedagte” is dies fmaminent in die betekenis van
exkkAnolo (ekkesia: kerk).

» Die selfidentifisering van Christus
Tade Aéyer: (“Dit sé Hy”) (Botha 1965:76-77; Hendriksen 193@:51; Morris
1969:58).

Volgens Thomas (1992:131) word die frabé&de Aéyer slegs agt keer in die Nuwe
Testament aangetref; sewe keer in Openbaring 2-8eenkeer in Handeling 21:11.
Thomas (1992:131) redeneer soos volg verder: “bh ed its eight uses it introduces a
strong , authoritative emphatic assertion.” Groead (1986:48) knoop aan die gedagte
datTade Aéyer ‘n sterk en uitdruklike gesagsverklaring is. Hierfrase “herinner aan die
wyse waarop die profete ‘n uitspraak van die Heaekandig: ‘So sé die Here”
(Groenewald 1986:48). Ook dui die sekulére gebwaik taéc op die gesag waarmee

Persiese konings verordeninge gemaak het (Thongs 1131).

Hierdie sterk en uitdruklike gesagsverklaring vawi§tus sluit aan by die effek wat deur
Johannes in Openbaring 1 geskep word, naamlikiddesers/hoorders gehelp word om
“te leef uit en [...] in teenwoordigheid van [die werklikheid van Christus seoddelike
heerlikheid en heerskappy [...] getroos deur syogékeid, genade en oorwinning (ook
oor die dood)” (Hoffmann 1994:293). Hoffmann (19284) verduidelik verder dat die
leser/hoorder as ‘t ware self voor Christus gebmvagd en dat hierdie effek versterk
word deur die “briewe in 'n brief [Openbaring ] waar hulle direk deur Christus
aangespreek word”.

Die benaminge van Christus aan die begin van eile¢ lkom uit die visioen en inleiding
in Openbaring 1 (Botha 1965:76). Die almag vanisiins word ook hierin openbaar
deurdat Christus in elke brief die mees gepasté kies wat aansluit by die karakter en
behoeftes van die betrokke gemeente (Ramsey 1%)7:12
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From the abounding fullness of His glories, frone tmanifold aspects of His
holiness, wisdom, power and love, He selects tin& most suited to the need of
each. We are thus reminded that there is no fonmchwthe ever-varying state of His
churches here can assume, which will not find enrvelation which He has given of
Himself some aspect of His divine fullness exafitted to it.
Die waarde van hierdie menigvuldige aspekte vans@ity se oorvioedige karakter is van
belang vir die redenasie in Hoofstuk 8 waarin diidelik word dat die Kerk ‘n trekkrag
op die Koninkryk uitoefen. Hierdie trekkrag ontstavanweé die konstante aanslag van
die Bose om die Kerk te laat verwérelds, en digtesgie daarvan verskil in elke milieu
van die verskillende gemeentes. Grove (1989:55Merris (1969:57) meld beide dat
daar ‘n direkte verband tussen die toestande ipejpaalde stad en die toestande in die
gemeente van daardie bepaalde stad is. Hierdmandrbestaan omdat “die Satan op ‘n
spesifieke plek van ‘n sekere metode gebruik maalkiys Grove (1989:55). Die volheid
van Christus se karakter is egter genoeg om diekarlbehoeftes van elke gemeente te

ontmoet.

* ‘n Aanduiding dat Christus weet wat in elke gemeer aangaan
Olda to €pyo (“Ek ken jou werke”). Hierdie woorde gaan gepaaret lof aan die
gemeente (die gemeente in Laodisea word hierbyeslitg) (Botha 1965:76-77;
Hendriksen 1977:50-51; Morris 1969:58).

Volgens Swete (1977:24) deiise. (“Ek ken”) op “the absolute clearness of mentaioris
which photographs all the facts of life as theygdasOok Thomas (1992:133) meld dat
otdo op volkome kennis dui en redeneer verderddét teenoorywvookm staan. Die
woord yivooke dui op ‘n progressie in kennis (Thomas 1992:13&)wyl oiéa op ‘n

volkome kennis dui.

Swete (1977:24-25) is van mening daté¢pya (“jou werke”) nie op goeie werke alleen
dui nie, maar dat dit goeie of slegte werke kanligepr. Thomas (1992:133) verskil van
Swete (1977:24-25) in sy redenasie dat die konteksa €pya alleenlik op goeie werke

dui. Die prominensie vamx €pye. in Openbaring herinner aan die Ou Testamentiese
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begrip van die vrees van die Here, ‘n begrip wantyaar word in dienooreenkomstige
werke (Thomas 1992:133). Thomas (1992:133-134¢neer verder dat die meervoud
vanta épye op “the general course and moral conduct of Idaf. Hierin weerspreek
Thomas (1992:133-134) homself egter deudigselfdesin te meld datx €pyo op beide
die algemene verloop van die lewe, sowel as dieelearptrede van die lewe dui. Die
algemene verloop van die lewe sluit tog noodweigdigie en slegte werke in. Wat wel
van belang is, is dat Thomas (1992:133-134) dientelike begrip wat inte €pyo
opgesiluit is, uitlig deur na die algemene verlogm Wie lewe te verwys. Hierdie
ruimtelike begrip vana €pye word deur Ladd (1972:38) soos volg saamgevat: R8s

a broad term indicating not only good deeds butethire course of life and conduct.”
Met hierdie redenasie ondersteun Ladd (1972:38)neie Thomas (1992:133-134) se
ruimtelike begrip nie, maar knoop ook aan Swete {124-25) se argument dat €pya

op goeie of slegte werke kan dui.

» Kiritiek teen die Kerk (die gemeentes in Smirna en Filadelfia word hierby
uitgesluit):
GAAG €xw kot cod  (“Maar Ek het teen jou” OAV) (Botha 1965:76-77;
Hendriksen 1977:50-51; Morris 1969:58).

Die slegte werke van die gemeentes word ingelei deuwoordiiie, met ander woorde
aan die ander kant is daar rede vir klagte oor sgenan die gemeente se werke (Swete
1977:26). Hierdie onderafdeling dien as ondersteuman bogemelde redenasie dat

¢pya op goeie of slegte werke kan dui.

» Waarskuwing en bedreiging
UUNUOVEVE ... petovonoov ... el 8¢ un (“Onthou dan [...] bekeer jou [...]

anders” OAV) (Botha 1965:76-77; Hendriksen 1977530Morris 1969:58).

Volgens Harriset al (1990:37) val die klem hier op drie woorde, na&nibnthou”,
“bekeer” en “doen”. Louw en Nida (1989:348-349)ishierby aan deur te redeneer dat
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uvnuoéveve ‘n gepaste aksie impliseer op grond van informasé onthou word. Sweet
(1990:81-82) redeneer soos volg, in ooreenstemmieighierdie argument dat “onthou”
en “bekeer” met mekaar verband hoteriembering...] is the road taepentance(in
biblical Greek not ‘feeling sorry’ but change ofdneand direction)”. Dit is egter Louw
en Nida (1989:510) wat, in hulle verklaring vamtoavoéwm, die goue draad tussen
“onthou”, “bekeer” en “doen” aandui. Dié outeurysmaarop dafietavoém op totale
verandering van beide denke en dade dui. Om téhbari is deel van die proses om
anders te dink, en om anders te dink gee aanleithhg@nder optrede, soos Sweet
(1990:81-82) reeds aangedui het. @afudéveve meld Morris (1969:60) dat “the Greek
imperative is present, with a meaning like ‘keepremembering’, ‘hold in memory™.
Maar as “onthou” aanleiding gee tot “bekeer” enédbdan impliseer Morris (1969:60-

61) dat hierdie drieledige proses aanhoudend is.

Die gebruik varl é¢ un (maar as nie/anders) dui daarop dat daar noodgemgivolge

vir die gemeente sal wees wat hulle nie bekeefThemas 1992:143).

* Vermaning:
0 €WV 00¢ GKOLONTW TL TO TVedue A€yeL TG EKKANOLOLE
(“Wie ‘'n oor het, laat hom hoor wat die Gees aam giemeentes sé&” OAV) (Botha
1965:76-77; Hendriksen 1977:50-51; Morris 1969:58).

Die fraseo &wv ol¢ dxovoatw herinner aan die woorde van Christus in die volgend
Skrifgedeeltes: Matteus 11:15, 13:9, 13:43; Mark$s 4:23; Lukas 8:8, 14:35 (Thomas
1992:150; Swete 1977:28-29). Hierdie woorde vanrigls uit die Sinoptiese
Evangelies strook met Openbaring 2:1, 2:8, 2:198,23:1, 3:7 en 3:14 en dui daarop dat
dit Christus is wat hier aan die woord is. Did it Christus hier aan die woord is skep
egter ‘n probleem, omdat die tweede deel van dienaering duidelik meld dat dit die

“Gees” is wat hierdie dinge “aan die gemeentes sé”.

As moontlike oplossing tot hierdie problematiek eeder Morris (1969:62) dat hierdie
frase op die ononderbroke handeling van die Heiegees dui. Ladd (1972:40) voer
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hierdie argument oor die belangrike rol wat dieligei Gees in die gemeentes vertolk
soos volg verder: “The Spirit is the Spirit of @tr(Rom. 8:9) who interprets the voice
of Christ (2:1) to the prophet [...] The glorified @t speaks to his church through the
Spirit, and it is at the same time the voice of 8prit and the voice of Christ.” Ook

Swete (1977:29) meld dat Openbaring 2:1 daaroglaiuChristus aan die woord is, maar
dat die Heilige Gees (die Gees van Christus) dierde® van Christus interpreteer.
Hierdie middelaarsrol wat die Heilige Gees vertmkbelangrik vir ons studie oor die

verhouding tussen die Koninkryk van God en die Kemksal in meer besonderhede in

Hoofstuk 8 bespreek word.

Volgens Groenewald (1986:50-51) dui die meervoudsvalie gemeentes” op die feit
dat elk van die sewe briewe bedoel was om aanva gemeentes voorgelees te word,
omdat elke brief ‘'n boodskap vir al die gemeentd®u. Morris (1969:62) voer hierdie
argument van Groenewald (1986:50-51) verder dewedeneer dat hierdie oproep nie
net tot die sewe historiese gemeentes in Asié gemje, maar tot elke persoon wat “n
oor het”. Thomas (1992:151) knoop soos volg aandie universele karakter van die
briewe:
So with this “command to hear” comes a broadenaayi$ [...] the call [...] extends
to all the churches. The mention of the “ear” ®gjg an ability to perceive or
understand. The one who possesses this abilibwviged to pay special attention to
what the Holy Spirit is saying to the churches.
In Hoofstuk 7 word beredeneer dat die sewe gemgent®penbaring 2-3 simbolies is
van die universele Kerk oor alle eeue heen en kmaopbostaande beredenering dat die

briewe aan elke persoon wat “’n oor het” gerig is.

* Aansporing en belofte
0 VKOV 8wow (“Aan hom wat oorwin, sal Ek gee” OAV) (Botha 1986:77;

Hendriksen 1977:50-51; Morris 1969:58).

Die tema van oorwinningv{xdm) is baie prominent in al sewe briewe en word vigige

met die prominensie van gelookigtevw) in die Pauliniese briewe (Ladd 1972:40;
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Morris 1969:62; Thomas 1992:151). Swete (1977\&93uidelik dit soos volg: “The

note of victory is dominant in St John, as thataith in St Paul; or rather, faith presents
itself to St John in the light of a victory”.

Maar as geloof ten toon gestel word in die lig wamnwinning, hoe is dit moontlik dat die
gelowiges gebuk gaan onder vervolging (vervolgira lsosiale vervolging of fisiese
vervolging wees en vervolging kan in die verledetagkoms 1€)? Ladd (1972:40-41)
beantwoord hierdie vraag soos volg:
The Christian life is an unrelenting warfare aguitie powers of evil. The
victory is not a physical or worldly one; it is &tory analogous to the victory
won by Christ himself, even though it involved disath on the cross. [...] Their
very martyrdom was their victory, for they had coaced every satanic effort to
turn their loyalty and devotion away from Christdahad remained true. The
conqueror, then, is the victim of persecution whdsath is not loss but is in
reality his victory. Love and loyalty to Christ Wconquer fear of suffering and
death (Ladd 1972:40-41).
Ook Hendriksen (1977:53) onderstreep, in die valgewoorde, die feit dat die Christen-
individu se ware stryd geestelik is: “Die oorwinn&ahy wat teen die sonde, die duiwel
en sy hele ryk veg, en in sy liefde vir Christuséhaod tot die einde toe.” Dit is opvallend
dat oorwinning nie oor die sigbare vervolging i®,nmaar eerder oor die geestelike

aanslae wat die gelowige se lojaliteit weg van §hs wil draai.

Ramsey (1977:190-204) definieer die geestelikedstign elke gelowige nog duideliker
deur te onderskei tussen die aard van die korfi&kpersoonlike noodsaaklikheid van die
konflik en die Goddelike hulpmiddele tydens die #in Die konflik is ook vir Ramsey
(1977:191) geestelik van aard en die sfeer waariafspeel is die siel van die gelowige.
In die sielsdimensie is daar konflik tussen diedstes van die gevalle menslike natuur
en die heerskappy van God. Die wéreld word ‘n dyaan die Koninkryk en Satan kry
‘n houvas op gelowiges deur middel van die gevaslike natuur (Ramsey 1977:192-
193). Tweedens onderstreep Ramsey (1977:194) etwopnlike noodsaaklikheid vir
hierdie konflik. “It is, in every case, only ‘toirh that overcometh,” to the individual
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conqueror in a personal conflict, that the rewargromised” (Ramsey 1977:194). In elk
van die sewe gemeentes is die persoonlike en gjgestard van die konflik verskillend,
dog duidelik (Ramsey 1977:195). Ramsey (1977:1%98%) Yerduidelik verder dat hierdie
persoonlike konflik nie in die Kerk of deur die wadering van omstandighede ontduik
kan word nie. In konflik met die Bose gee gelowigan geen wapenstilstand toe nie,
maar hou aan om die Bose te weerstaan totdat Ghrugter kom. Derdens lig Ramsey
(1977:199) uit dat die basis en bron van elke ggjevee oorwinning gesetel is in die
oorwinning wat Christus aan die kruis oor die Bbshaal het. Dit is die Heilige Gees
wat gelowiges in hulle stryd teen die Bose bekgadtie has surrounded you with the
influences of his Kingdom - the word of divine lowhe attractions of the cross, the
powers of the world to come, and these appliedpgdtuman agency merely, but by the
loving power and wisdom of the Divine Spirit” (Ra@ys1977:200-201).

Oorwinning in die vorm van lojaliteit en toegewydthean Christus kom duidelik na
vore in die sewe briewe van Openbaring 2-3. Dimegntes word telkens geprys vir
hulle “onvermoeide arbeid” (2:2) en “volharding™222:19; 3:10) en word aangemoedig
om getrou te bly (2:10) en vas te hou aan dit waliehhet (2:25; 3:11). Diegene wat
getrou is, ontvang lof van die Here (2:13). Aae dnder kant dissiplineer die Here die
gemeentes wat afgekoel het in hulle liefde teertdom (2:4; 3:2-3; 3:15-16) asook
diegene wat dislojaal geraak het deur valse leramge te hang (2:14; 2:15; 2:20). Die
gemeentes wat getrou bly aan Christus deur valaarketeé te staan, ontvang lof van die
Here (2:2; 2:6; 3:4).

Laastens kan kortliks gemeld word dgicw op ‘n geskenk uit vrye wil dui (Thomas
1992:153). Louw en Nida (1989:566) sluit aan by dedagte van ‘n geskenk uit vrye
wil, maar verduidelik verder dai®bow ook die waardevolheid van hierdie geskenk
impliseer. Onder die eksegese van elke brief saérmverduidelik word oor die
spesifieke geskenk wat aan die oorwinnaars in gékeeente gegee word.

‘n Paar opmerkings kan oor die afwyking van bogeméebriefuiteensetting gemaak

word. Hendriksen (1977:51) het dit reg dat ‘n litel@p die vermaning in die eerste drie
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briewe volg, maar dat die volgorde in die daarogeotle vier briewe omgeruil is. Botha
(1965:76) meld dat die vierde afdeling van waarskgven bedreiging nie in die briewe

aan Sardis en Laodisea ingelei word met die wotvtdar Ek het teen jou” nie.

Eksegese van Openbaring 2-3 sal gedoen word adradeevan hierdie indeling, met die
verstandhouding dat sekere indelings bloot herhiaalelk van die sewe briewe
(byvoorbeeld “Vermaning”) en dus nie nodig is omemas een maal te behandel nie. In
ander gevalle is die subafdelings in die teks eg{byvoorbeeld “Kritiek teen die Kerk”
en “Waarskuwing en bedreiging” of “Aansporing erolfte”) en is dit moeilik om aan
bogemelde onderverdeling getrou te bly. In sullevafie mag die onderskeie

subafdelings uitgelos word.

4.2.1 Die gemeente in Efese (Openbaring 2:1-7)

Die gemeente in Efese word deur Ramsey (1977:1@83 solg opgesom: “Ephesus:
Declining love. A church strong, orthodox in dawog, order and morals, but having left
its first love.” Ook Thomas (1992:125) sluit aay Hoerdie tema van liefdeloosheid en
regsinnigheid as hy die Efese-gemeente soos vokryfe “a church of loveless

orthodoxy”.

4.2.1.1Die adres

Die stad Efese word deur Hendriksen (1977:51) lyésés “ryk, voorspoedig, pragtig,
beroemd weens die tempel van Diafla” Groenewald (1986:47), Ladd (1972:37) en
Metzger (1993:30) sluit aan by hierdie eienskappe beroemdheid en welvarendheid
deur te meld dat Efese die belangrikste hawe aakul van Klein-Asié gehad het. Sy
ligging aan die westelike kus van Klein-Asi€, natig Caysterrivier, en sy maklike
bereikbaarheid per land (hoofpaaie het Efese neebdiangrikste stede in Asié verbind)

het Efese as die handelsentrum van Asié laat okél(lkendriksen 1977:51).

9 Dpianakan hier ook aértemis van Efesgeidentifiseer word.
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Die stad Efese was nie net ‘n ekonomiese groeipudie Romeinse Ryk nie, maar het
ook as ‘n godsdienstige sentrum gedien (Ladd 1972:3ie net is Artemis van Efese
daar as die moedergodin vereer nie, maar die KgmemRRome is ook in Efese aanbid.
Uit Handelinge 19:11-20 blyk dit dat allerhande gdiénste waarin towerkunste en
diaboliese beswering ‘n rol gespeel het, ook insefeeenwoordig was (Ladd 1972:37;
Groenewald 1986:48). Deur te redeneer dat die éénvgn Diana (Artemis van Efese)
aan baie mense werk verskaf het (onder anderersitvagle wat afbeeldings van die
tempel gemaak het), knoop Hendriksen (1977:51) djedstige bedrywighede in Efese

aan die geweldige ekonomiese bloei in hierdie stad.

4.2.1.2Die selfidentifisering van Christus

“So sé Hy wat die sewe sterre in sy regterhandaasi wat tussen die sewe goue lampe

rondgaan” (Openbaring 2:1, NAV).

Ramsey (1963:237-238) redeneer dat die beskrywamgGhristus as “Hy wat die sewe
sterre in sy regterhand vashou en wat tussen die geue lampe rondgaan” (NAV),
direk daarop dui dat die Efese-gemeente ‘n prontéplek in die Kerk in Asié ingeneem
het. Die prominensie wat die stad Efese in dievipsde Asié beklee het, vind dus ook
neerslag in die prominente plek wat die Efese-gemeeen Asié beklee het. Botha
(1965:79) sluit by Ramsey (1963:237-238) aan oa@ mliominensie van die Efese-
gemeente deur dit as die “moedergemeente” van tadi@skryf. Aangesien Christus se
verhouding met al sewe gemeentes in Asié in didhefaman die Efese-brief uitgelig
word, het Ramsey (1963:238) dit reg as hy rededaethe who addresses the practical

capital may well lay stress upon his relation tdte other cities of the country”.

Ladd (1972:37-38) en Thomas (1992:131-132) verdiidaerdie verhouding tussen
Christus en die hele Kerk nog beter deur te metddaaGriekse woord wat daarop dui
dat Christus die sewe stenrashou kpatdv), anders as die sinoniem in Openbaring 1:16
(éxwv) is. Volgens Ladd (1972:37-38) en Thomas (1992:132) iskpatéw ‘n sterker

woord astyw en dui dit op ‘n fermer greep. Die teenoorgesteldexpatéw IS adpinut
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(wat “ek laat los” beteken), terwylw nie hierdie teenoorgestelde betekenis het nie
(Thomas 1992:132). Christus hou sy Kerk stewigerasiks sal haar uit sy hand kan ruk

nie.

Christus word ook beskryf as die Een waissen die sewe goue lampe rondgaan”.
Volgens Groenewald (1986:48) is dtepimatdv (rondgaan) van Christus tussen die
gemeentes ‘n direkte teruggryp na Genesis 3:8 tharHere God in die tuin wandel”
(NAV) en sluit dit aan by ander verwysings na digteruitgang” en die belofte van die
“paradys” en die “boom van die lewe” (Openbaring)2:“Daarmee is aangedui dat dit in
Openbaring gaan om die handelinge van God met diensen van die
skeppingsgeskiedenis af tot by die herskepping e@ndie geluksaliges opnuut in die
‘paradys’ sal verkeer (vgl Op 22:1-5)", aldus Greemald (1986:48). Ook Swete
(1977:24), in die volgende woorde, redeneer datratodr (rondgaan) op Christus se
teenwoordigheid en aktiewe betrokkenheid in die kkdui: “The Lord patrols the
ground, is ever on the spot when He is needed; Rfesence is not localized, but
coextensive with the Church.” Daar kan dus vannia® (1992:132) verskil word wat
redeneer datepimatdr (rondgaan) primér op Christus se beheer en keitesskouing

van die gemeentes dui, en nie op sy beskerming nie.

Swete (1977:24) bring die vashowpdtor) van die sewe sterre en die rondgaan
(meprmatdv) van Christus tussen die sewe gemeentes in dgende woorde bymekaar:
“The two images are complementary, representing sbeurity which comes from

strength and vigilance.”

4.2.1.3Lof aan die gemeente

“Ek weet alles wat julle doen. Ek ken julle onveride arbeid en julle volharding. Julle
kan nie slegte mense verdra nie. Julle het ondkrsmestel na die mense wat voorgee
dat hulle apostels is, en dit nie is nie, en gewdat hulle leuenaars is. Verder volhard
julle ook; julle het baie vir my Naam verduur, emlge het nie moeg geword nie.”
(Openbaring 2:2-3, NAV).
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Die konteks van afgodediens skep die milieu wabasiee aspekte ten opsigte van die
gemeente in Efese se werk uitgelig kan word, ndamlile “onvermoeiende arbeid” en
“volharding”, en dit veral teenoor “slegte mens®&/dt voorgee dat hulle apostels is en dit
nie is nie” (vgl. 2 Korintiérs 11:12-15) (Botha 1280; Groenewald 1986:49; Hendriksen
1977:52; Morris 1969:58).

“‘Onvermoeide arbeid”«gkoniokeg) (2:3) knoop aarkomov (2:2) en dui op baie harde
werk; “labour to the point of weariness” (Morris 6959-60). Ook Harriset al.
(1990:35) beskryf die arbeid van die Efese-gemeastéChristian service involving

difficulties and hardship”.

As gevolg van blootstelling aan “slegte mense”dietgemeente in Efese “baie vir [Sy]
Naam verduur” en daarom word hulle vir hulle vottiag geprys (Groenewald 1986:49;
Morris 1969:59). Volgens Groenewald (1986:49) wordpovy (volhard) sewe keer in
Openbaring gebruik (1:9; 2:2; 2:3; 2:19; 3:10; 18:4n 14:12). Die gedagte van
volharding en om “baie vir [Sy] Naam te verduurisaan by Paulus se waarskuwing
aan die ouderlinge van die gemeente in Efese (Hiagde20:29-30) dat “wrede wolwe
onder julle sal indring, en hulle sal die kudde omgsien nie. Ja, uit julle eie geledere sal
daar mense na vore kom wat met leuens die gelowaigies hulle aan sal probeer verlei”
(NAV) (Groenewald 1986:49; Hendriksen 1977:52; Nwril969:59). Moontlike
vervolging word hier veronderstel, maar of ditdse vervolging of sosiale vervolging is,

is nie duidelik nie.

Valse apostels en Nikolaiete maak deel uit van‘slegte mense”. Ladd (1972:38) en
Morris (1969:59) onderskei tussen twee grogpestels naamlik die oorspronklike

twaalf apostels, wat ‘n unieke funksie vertolk ha, ‘n groter groepering rondreisende
“sendelinge” soos Paulus, Barnabas en Silas (Hemy#ell4:14; 1 Korintiérs 15:7;

Galasiérs 1:19; Romeine 16:7). Die gemeente isdéfeas uitstaande in hulle vermoé
om ware apostels van valse apostels te onderslgg\aiglik valse apostels nie te verdra
nie (Ladd 1972:39; Morris 1969:59). Hendriksen12%2) het dit reg as hy die aandag
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daarop vestig dat die Efese-gemeente geprys warchulle “onverdraagsaamheid”

teenoor valse apostels. Volgens Botha (1965:80Q)dia valse apostels in Openbaring
2:2 in verband gebring word met djevéamootoror van 2 Korintiérs 11:3. “Hulle gee

voor dat hulle apostels van Christus is, terwylldngeen volmag daartoe van Hom
ontvang het nie”, aldus Botha (1965:80). Valsessége misbruik hulle amp in die Kerk

vir hulle eie gewin (Ladd 1972:38).

Die milieu van afgodediens is te sien in die vedirg) van die Nikolaiete, ‘n groep wat
deur die gemeente verafsku is (2:6) (Botha 196B8B1Thomas 1992:150). Hierdie
afkeuring dra die Here se goedkeuring weg aangedieerNikolaiete in die brief aan
Smirna met Bileam (2:14-15) verbind word en in lolief aan Tiatira word die Nikolaiete
aan die eet van offervleis verbind wat aan Iséle&bgpel word (2:20) (Botha 1965:81-
82; Groenewald 1986:50; Hendriksen 1977:53; Ladd@2i4D; Morris 1969:61-62).
Ireneus en Hippolutus het die Nikolaiete aan Ni&sJan mede-Jood uit Antiochié wat in
Handeling 6:5 vermeld word, gekoppel (Botha 1965:8toenewald 1986:50; Ladd
1972:40; Morris 1969:61; Thomas 1992:148-149). nfges Alexandrinus het egter
hierdie verbintenis verbreek deur Nikolaos se verttegyeinterpreteerde uitlating (dat die
vlees misbruik moet word) in perspektief te plaBstha 1965:81; Morris 1969:61;
Thomas 1992:148-149). Die argument dat die nlg-laus(oorwinnaar van die volk)
‘n Griekse vertaling van die Hebreeuse nadaihe-am (verslinder van die volk) is, hou
ook nie water nie (Botha 1965:81-82; Groenewald61®@, Morris 1969:62; Thomas
1992:148-150). Daar kan gevolglik van Sweet (1823) se redenasie verskil word
dat Nikolaiete ‘n woordspeling van Nicolaus (oomaar van die volk) is. Wat die
presiese leerstellings en leefwyse van die Niktdaieas, is onbekend, maar ‘n verband
bestaan tussen hierdie groep en afgodsdiens erargiggande onsedelikheid (Botha
1965:81-82; Ladd 1972:40; Morris 1969:62).

4.2.1.4Kritiek teen die gemeente

“Maar Ek het dit teen julle: julle het My nie meso lief soos in die begin nie”
(Openbaring 2:4, NAV).
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Die gemeente in Efese is deur Priscilla en Aqusigam met Timoteus, Appollos en
Paulus opgebou en was al 40 jaar oud in die tyddiedoriewe in Openbaring aan die
sewe gemeentes gestuur is (Botha 1965:79; Groedel@&86:48; Hendriksen 1977:52;
Ladd 1972:37). Daarin word die gemeente gewaadskinulle hul “eerste liefde verlaat
het” (Openbaring 2:4 OAV) en word hulle gevolgliermemoedig om drie dinge ter
bekering te doen: oor hul agteruitgang na te dmile te bekeer en dan weer die eerste

werke te doen.

Morris (1969:60) redeneer dat dit nie uit die tdkgdelik is of “liefde” @yamv) na liefde
vir God, liefde vir medegelowiges of liefde vir dimensdom verwys nie. Thomas
(1992:139-140) redeneer dat liefde vir mense nrelidde vir God geskei kan word nie
en haak gevolglik aan Morris (1969:60) se gevokiireg dat “liefde” hier verwys na “a
general attitude [...] which included all three (‘yalo not love as you did at first’,
Phillips)”.

Volgens Morris (1969:60) igpikec (verlaat) ‘n baie sterk term en dui dit op ‘n tetal
opgee of verlaat van hulle “first fine flush of busiastic love”. Thomas (1992:140-141)
redeneer egter dat twee standpunte gehandhaaf &wh) maamlik dat die gemeente in
Efese se liefde teenoor die Here nie toegeneemnmanéiulle bekering nie, maar dat dit
afgekoel het. Hierdie standpunt impliseer dat dé@eds ‘n mate van liefde teenwoordig
is. Tweedens kadpiikec (verlaat) op ‘n totale opgee van liefde dui (Thori892:140-
141). Hierdie standpunt impliseer dat daar gekartaneer van liefde in die gemeente
teenwoordig is nie. Groenewald (1986:50) se argunuat afkoeling in liefde op
ernstige agteruitgang dui, kan as tussenposisiaaamword deurdat dit nie, soos Thomas
(1992:140-141) aangedui het, op totale verdwynisg hefde dui nie, maar ook nie op ‘n
blote afkoeling van liefde nie. “Die gemeente bpt‘n hoé vlak begin, maar ‘n verval
het ingetree” (Groenewald 1986:50).
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4.2.1.5Waarskuwing en bedreiging

“Dink daaraan hoe ver julle al agteruit gegaan testkeer julle en doen weer wat julle in
die begin gedoen het. Anders, as julle julle rekder nie, kom Ek na julle toe en sal Ek

julle lamp van sy plek af wegvat!” (Openbaring 28AV).

Groenewald (1986:50) en Morris (1969:60) ondergdkeivolgende drie stappe wat die
Efese gemeente moet neem ten einde hierdie ku#irldie Here reg te stel: “onthou”
(wvmuoveve), “bekeer” (etavdnoor) en “doen van die eerste werked (tpata €pyo

’
ToLnoov).

Die Efesiérs word gewaarsku dat hulle moet dink@iarywer van hulle jong Christen-
lewe (Ladd 1972:39). Deur stil te staan en teeukyk moet hulle tot die besef kom dat
daar erge agteruitgang in hulle liefde vir die Hisr@Groenewald 1986:50). Soos reeds
hier bo genoem dui die teenwoordige tyd en die naive vorm van die werkwoord,
uvnuovevm, op die feit dat gelowiges moet voortgaan om t&tiou” (Morris 1969:60).

Die gebruik van die aoristus met die werkwooedavoncov (bekeer julle) dui op ‘n
definitiewe keerpunt, ‘n eenmalige besliste breukt monde (Groenewald 1986:50;
Morris 1969:6(0. Bekering gaan gepaard met die doen van “disteaverke” (OAV).
“Eerste werke” knoop hier aan “eerste liefde” (2ef)dui daarop dat liefde en werke aan
mekaar verbind is (Thomas 1992:143). Haetigl (1990:37-39) het dit reg dat “eerste
werke” nie hier op basiese Christelike sakramest®g die doop en nagmaal) dui nie,
maar eerder op werke wat uit liefde vir die Herengveer word.

“Anders kom EK gou na jou toe en sal jou kandelaear sy plek verwyder as jy jou nie
bekeer nie” (OAV). Volgens Sweet (1990:82) dw dierkwoord “kom” §pyopat) hier

nie op die finale koms van Christus nie, maar aegge‘n plaaslike ingryping. Ook
Swete (1977:27) is van mening datiopct op ‘n spesiale koms of besoek dui. Thomas
(1992:143-145) verskil egter van Sweet (1990:82Barete (1977:27) deur te redeneer
dat die globale konteks van die boek Openbarinf-22:5) op die tweede koms van
Christus dui. Ter stawing van sy argument fokueras (1992:143-145) op die gebruik
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van €pyopat in Openbaring en meld dat die konteks waarin elitrgik word, altyd op die
tweede koms van Christus dui (1:7; 2:16; 3:11; 222/12; 22:20). Thomas (1992:144)
stem saam met Swete (1977:27) §atopar op ‘n spesiale koms of besoek dui, maar |é
klem op die persoonlike teenwoordigheid van Chsigigdens so ‘n besoek. Op grond
van die noodsaaklikheid van Christus se persoomékewoordigheid, redeneer Thomas
(1992:144), word die wederkoms van Christus eedirr die gebruik varipyopuat

geimpliseer.

4.2.1.6Aansporing en belofte

“Aan elkeen wat die oorwinning behaal, sal EK e2g#e van die boom van die lewe, wat

in die paradys van God is” (Openbaring 2:7, NAY)

Ladd (1972:41) bring die verwysing na die “boom i@ lewe” €6 Ebdov thic (wfg) in
Openbaring 2:7 in ooreenstemming met Openbarintd2@sodat hulle reg kan hé op die
boom van die lewe”) en redeneer dat dit die Bybais@ier is om te wys op die belofte
van die ewige lewe in God se voltrekte KoninkrylOok vir Hendriksen (1977:54)
beteken die “eet van die boom van die lewe” datadievinnaar die ewige lewe in die
“paradys van God” beérwe. Tereg meld Thomas (1198).dat die “boom van die lewe”
terugverwys na Genesis 2:9 en 3:22 en dat dit Gpenb22:2 impliseer. Groenewald
(1986:51) redeneer, in ooreenstemming met Thom@82(153), dat die mens in Genesis
3:23-24 weens sonde uit die paradys geban is, detatie gelowige wat oorwin deur
Christus weer toegang tot die hemelse paradypr(baring 22:1-5).

Volgens Morris (1969:62) en Swete (1977:30) due“garadys van Godb (mepadeloog
t00 Beod) op die vreugde en heil wat in God se teenwoosldjibeleef word. Die
Griekse woordmnapadeiooc Sstam van ‘n Persiese woorgairidaéza af wat op ‘n
plesieroord dui (Swete 1977:29; Thomas 1992:153).

™ Om getrou te bly aan die onderverdeling van dievie, word die hele teksvers in sommige gevalle nie
aangehaal nie.
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4.2.2 Die gemeente in Smirna (Openbaring 2:8-11)

Die brief aan die gemeente in Smirna is die konste die sewe briewe in Openbaring 2-
3 (Metzger 1993:32). Alhoewel arm en vervolg, amy die gemeente in Smirna ten
volle goedkeuring van die Here (Ramsey 1977:1339k Thomas (1992:157) bestempel

die gemeente in Smirna as die gemeente van masiedga

4.2.2.1Die adres

In kontras met die armoede en vervolging van dienegnte beskryf Groenewald
(1986:51) en Ladd (1972:42) Smirna as ‘n hawestadeveer 55 kilometer noord van
Efese, gekenmerk deur uitstekende stadsbeplani@mgpels en teaters. Net soos in die
geval van Efese het die hawe in Smirna ook ekorsenieelvaart vir die samelewing
beteken. Aangesien Smirna so ‘n belangrike metmpeas, het hierdie ou Aeoliese
kolonie met Efese meegeding om die mees vooraartdastad in Asié te wees (Botha
1965:84; Groenewald 1986:51; Hendriksen 1977:5ddLE072:42; Morris 1969:63).

Daar bestaan nie sekerheid oor wie die gemeeng&mimna gestig het nie, maar daar
word algemeen aanvaar dat die gemeente die pratuRPaulus se sendingwerk in Klein-
Asié was (Botha 1965:84; Ladd 1972:42). Oorlewgetiet dit dat Bukolos die geestelike
leier van hierdie gemeente was; ‘n posisie wat ldéair Polikarpus oorgeneem is (Botha
1965:84; Groenewald 1986:51; Hendriksen 1977:54].88d 1972:43).

4.2.2.2Die selfidentifisering van Christus

“So sé die Eerste en die Laaste, wat dood was en le&end geword het” (Openbaring
2:8, NAV).

Hierdie beskrywing van Christus is ontleen uit dieskrywing van Christus in
Openbaring 1:17-18 (Ladd 1972:42). Thomas (19921651) meld dat die beskrywing
van Christus as “die Eerste en die Laastefrddtoc kal 6 €oyatoc), nie net knoop aan

Openbaring 1:17 nie, maar ook aan Jesaja se beskyyan die God van Israel (Jesaja
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41:4; 44:6; 48:12). Hierdeur is dit duidelik day Man ewigheid af bestaan en tot in
ewigheid sal wees. Vanuit hierdie posisie gee <imi vertroosting vir die gemeente in
Smirna (Thomas 1992:161).

Hendriksen (1977:55) het dit reg dat die selfidesgring van Christus in lyn is met die
algemene boodskap van elke brief. In die brief d@ngemeente in Smirna hou die
selfidentifisering van Christus verband met dig @&t hulle “getrou [moet bly] tot die

dood toe, en [Christus] sal [vir hulle] die lewe la®on gee”. Omdat die gemeente
gerusgestel word dat hulle Here die dood oorwin, heipliseer hierdie woorde

vervolging en martelaarskap wat die gemeente bgdirei (Groenewald 1986:52; Ladd
1972:42).

Morris (1969:63) meld dat die opstandingsgedagtdiénselfidentifisering van Christus
baie gepas is vir ‘n stad wat in 580 v.C. vernietigaar weer in 290 v.C. deur Lusimagos

opgebou is.

4.2.2.3Lof aan die gemeente

“Ek ken julle verdrukking en julle armoede, en tsgjulle ryk. Ek weet ook van die
kwaadstokery van die mense wat daarop aanspraak daddulle Jode is, en dit nie is
nie, maar tot die sinagoge van die Satan behoOgietbaring 2:9, NAV).

Twee opponerende groepe het die Kerk in SmirnadigpdiReeds in 195 v.C. het Smirna
‘n tempel vir die godin van Rome opgerig en so skatrum vir Keiserlike aanbidding

geword. In 25 n.C. is slegs Smirna toegelaat orrernpel vir Keiser Tiberius op te rig

en later is Keiser Augustus hier as godheid vefldendriksen 1977:54; Ladd 1972:42;
Morris 1969:63). Tweedens is ‘n groot gemeenskap vode in Smirna gevestig.
Hierdie groep Jode se antagonisme teenoor Chrisgapaardgaande met hulle invioed
in staatsgesag, het ‘n dodelike kombinasie vir idexk in Smirna beteken (Botha

1965:84; Groenewald 1986:51). Thomas (1992:164kddaring varlaconuia (laster

of kwaadstokery) lig hierdie bedreiging soos volg ‘The immediate context requires a
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direct reference to slander against Christianswé¥er, it was ‘n slander that exposed
them to the penalties of the law.” So is Polikarpo 156 n.C. deur ‘n Joods-heidense
bende verbrand en is Christene verhinder om syadiggte kry (Groenewald 1986:51;
Hendriksen 1977:54-55; Ladd 1972:42). Armoede waarskynlik die uitvloeisel van
vervolging deurdat Christene se besittings gekkaés is, plundery deur bendes
plaasgevind het (Hebreérs 10:34 verwys na hierdmtsvervolging) en dit oor die
algemeen vir Christene moeilik was om ‘n bestaam#ak as sosiale uitgeworpenes
(Hendriksen 1977:55; Ladd 1972:42-43). Morris @83-64) en Thomas (1992:162-
163) haal beide vir Trench aan om uit te wys dat@riekse woorditwyeio op intense

armoede dui.

4.2.2.4Kritiek teen die gemeente

Die gemeente in Smirna ontvang slegs lof van dieeHm geen kritiek nigRamsey
1977:134).

4.2.2.5Aansporing en belofte

“Moenie bang wees vir wat julle alles gaan ly nieyk, die duiwel gaan party van julle
in die tronk laat gooi sodat julle in beproewind kam, en julle sal tien dae lank baie
swaar kry. Bly getrou tot die dood toe, en Ek gdle die lewe as kroon gee.”
(Openbaring 2:10, NAV).

Die getal “tien” dui op ‘n kort periode van vervolg (Groenewald 1986:52-53; Ladd
1972:44). Morris (1969:64) is ook van mening daer” op ‘n beperkte tydperk van
vervolging dui, maar verduidelik verder dat dit oo die einde van die gemeente se
marteling kan dui. Botha (1965:86) sluit aan byo&rewald (1986:52-53) en Ladd
(1972:44) se gedagte dat die getal “tien” op ‘ntkmeriode dui en verwys hierin na
Daniél 1:14, Genesis 24:55 en Numeri 11:19. Waermimelangrik is, is dat Botha
(1965:86) verduidelik hoekom die getal tien op €liede van die gemeente se marteling
kan dui. Vir Botha (1965:86) word die gedagte vatkomenheid deur “tien” oorgedra.
Die Tien Gebooie dui op God se volkome wet, terdigl Tien Plae op God se volkome
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maat van straf dui (Botha 1965:86). Die tydperk varvolging sal dus ophou wanneer
dit sy doel bereik het (Botha 1965:86). Tien dateken “n bepaalde, volledige, maar
kort tydperk” (Hendriksen 1977:56).

“Die kroon van die lewe"{ otédavoc thic (whc) word in Jakobus 1:12 aan alle gelowiges
wat die Here liefhet beloof (Groenewald 1986:53dd.d972:44-45). Hierdie beeld is
ontleen uit die atletiese feesvieringe waartydetistea gestreef het om, soos in 1
Korintiers 9:25 verduidelik, “n verwelklike kranste ontvang, maar ons ‘n

onverwelklike” (Ladd 1972:45; Morris 1969:65). Albwel die gelowiges fisiese dood in
die gesig staar, is hulle verseker van ‘n ewigeeleag kroon (Ladd 1972:45; Morris
1969:65). “Kroon” dui dus hier nie op ‘n koninkéikkroon §uaénue) nie, maar op ‘n

kroon wat atlete tydens ‘n wedloogrédaroc) ontvang het (Morris 1969:65).

Die brief aan die gemeente in Smirna word met digende woorde afgesluit: “Die wat
oorwin, sal deur die tweede dood geen skade ly (@AV). Botha (1965:84),
Groenewald (1986:52), en Hendriksen (1977:55) is meening dat hierdie slotwoorde
aan die beginreél knoop: “Dit sé die eerste eradiste, wat dood was en lewend geword
het.” Die gevaar om ter wille van Christus doodgakite word, was vir die gemeente in
Smirna ‘n daaglikse werklikheid. Hierdie woordenM@aemoediging is dus gepas, omdat
die dood oorwin is en gelowiges nie deur die “tweebod” skade sal lei nie (Ladd
1972:42).

4.2.3 Die gemeente in Pergamum (Openbaring 2:12-17)

Thomas (1992:177) beskryf die gemeente in Pergansoms volg: “Church of
indiscriminate toleration”. Ook Ramsey (1977:1&hpop aan hierdie verdraagsaamheid
teenoor die wéreld deur die gemeente in Pergamuredieryf as “a church faithful under

the world’s violence, but yielding to its friendphi

60



4.2.3.1Die adres

Waar Efese en Smirna belangrike kommersiéle stede was Pergamum belangrik as
politieke en godsdienstige metropool. Pergamundigehoofstad van die provinsie Asié
geword nadat die laaste koning van hierdie stathlég Ill, dit in 133 v.C. aan Rome
bemaak het (Groenewald 1986:54; Hendriksen 197T-&@¢ 1972:45; Morris 1969:65).
Volgens Groenewald (1986:54) was Pergamum se bbkahdrieledig: Eerstens was dit
die fokusplek van verskeie heidense godsdiensteedens was dit ‘n plek vir mediese
heling en derdens was Pergamum ‘n sentrum vir gheed. Pergamum was die eerste
stad in Asié wat openlik keiserlike aanbidding asteun het. In 29 v.C. is ‘n tempel
spesiaal aan Keiser Augustus en die godin, Romgete (Groenewald 1986:54).
Hierdeur het Pergamum die hoofsetel van keisedi&ebidding in die Romeinse Ryk
geword (Hendriksen 1977:56; Ladd 1972:45). Hier#leiserlike aanbidding het
probleme vir die Kerk geskep, omdat enige weerstaead die verering van die Keiser as
godheid, as hoogverraad beskou is (Hendriksen 58757). Pergamum was egter nie
net ‘n sentrum vir die imperiale kultus nie, maat hs sentrum vir vele ander afgode
gedien (Groenewald 1986:54; Hendriksen 1977:56;dL&872:45). Die akropolis in
Pergamum het as middelpunt vir vele afgodstempedéeg, waarvan die altaar van Zeus
en die tempel van Athena voorbeelde is (Botha 285.Groenewald 1986:54;
Hendriksen 1977:56). By al hierdie afgodsveremras Pergamum ook nog die sentrum
vir die verering van die slang-god van genesing;lésus; toe bekend asotrp (soter),

en mense van oraloor het na Pergamum gekom mehalip op genesing (Botha
1965:87-88; Groenewald 1986:54; Hendriksen 1977:56¢rdie Asclepius-kultus het ‘n
kollege vir mediese priesters gehad (Ladd 1972:45am met hierdie mediese kollege
was Pergamum ook bekend vir sy groot biblioteekrveakament vir die eerste maal
gebruik is (Groenewald 1986:54). Hierdie biblidktkebet oor ongeveer 200 000
perkamentrolle beskik en die stad se naam, Perganwwvan die woordoerkament
afgelei (Morris 1969:65). In die lig van die im@de kultus en vele ander afgodediens
wat in Pergamum sterk teenwoordig was, kan verstmard dat Christus aan die
gemeente in Pergamum skryf dat die plek waar hlje “die troon van Satan is”
(Openbaring 2:13) (Ladd 1972:45).
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Niks is oor die ontstaan van hierdie gemeente lobke® en in Openbaring 2:12 word
daar vir die eerste keer genoem dat daar in Pengamgemeente was (Botha 1965:88).
As gevolg van geweldige sosiale druk het die geteeenPergamum die gevaar geloop

om kompromieé met die wéreldse sisteem aan te gaan.

4.2.3.2Die selfidentifisering van Christus
“So sé Hy wat die skerp swaard met die twee sngkhet’ (Openbaring 2:12, NAV).

Volgens Thomas (1992:180) knoop hierdie selfidesdgifng van Christus aan
Openbaring 1:16, 2:16, 19:15 en 19:21 en dui didiepyeregtelike gesag waarmee Hy sy
vyande oordeel en vernietig. Morris (1969:66) kseos volg uit oor die gesag van
Christus: “In a city as devoted to the Romans agdfum, and the place of residence of
the proconsul who possessed the power to put mdadth and whose very symbol may
be taken to be the sword (Rom. xiii. 4), it wasalutary reminder that there is a power
greater than that of any earthly governor.” Ditdan gepas as Ladd (1972:46)
verduidelik dat “swaard”poudeier), in die selfidentifisering van Christus, ook op s
woord van oordeel teen die gelowiges in Pergamuim dHierdie gelowiges het laks
geraak in hulle weerstand teen heidense godsdifresid 1972:46).

4.2.3.3Lof aan die gemeente

“Ek ken die plek waar julle bly, daar waar die tnoean die Satan is. Tog bly julle aan
my Naam getrou en julle het nie julle geloof in efigesweer nie, selfs nie in die tyd toe
Antipas, my getroue getuie, doodgemaak is daarutlg waar die Satan bly nie.”
(Openbaring 2:13, NAV).

“Die troon van die Satan’d(6povog tod Zatava) verwys, soos reeds beskryf, na die feit
dat Pergamumdie hoofsetel van keiserlike aanbidding in die Rose Ryk was
(Hendriksen 1977:56; Ladd 1972:45), maar ook ‘rirsem vir vele ander afgodsdienste
(Groenewald 1986:54; Hendriksen 1977:56; Ladd 14&)2: Thomas (1992:184) meld
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dat daar, afgesien van die tempel vir keiser Auggjsiok ‘n tempel vir Trajan opgerig is
en dat Pergamum die titel “twee mamokoro$” hierdeur verwerf het. Die imperiale

kultus het doodsgevaar vir gelowiges ingehou, ontilatRomeinse staat die alleenreg
gehad het om die doodstraf toe te dien (Hendriks@n7:56-57; Thomas 1992:184).
Antipas se marteldood kan aan weerstand teen ialpeaanbidding gekoppel word

(Thomas 1992:184). “Ten spyte daarvan dat Satarrcmn hier gestaan het en
nieteenstaande die feit dat Antipas hier gedoodmslat hy geweier het om ontrou te
wees aan sy Here, het gelowiges in Pergamum hakgneksgeklou aan hulle belydenis
en aan hulle Christus” (Hendriksen 1977:57).

4.2 .3.4Kritiek teen die gemeente

“Maar Ek het ‘n paar dinge teen julle. Julle hetnee daar wat die leer van Bileam
aanhang. Hy het vir Balak geleer om die volk Isvas My afvallig te maak sodat hulle

afgodsoffervleis geéet en onsedelikheid bedrywe Het is daar onder julle dan ook
mense wat die leer van die Nikolaiete aanhang esetlde sondes doen.” (Openbaring
2:14-15, NAV).

Verkeerde leer in die gemeente het aanleiding gegeé& verkeerde lewenstyl van
kompromie met die wéreld (Botha 1965:90). Watdgiiaasie vererger het is dat hierdie
dwaalleraars in die gemeente geakkommodeer is é8b865:90). Volgens Groenewald
(1986:55) en Ladd (1972:47) verwys die “leer vare®n” na Numeri 22-24 waar
Bileam deur Balak ontbied is om die volk te verkoeAlhoewel Bileam nie die volk
vervloek het nie, is dit duidelik uit Numeri 31:0&t hy ‘n struikelblok was sodat “die
Israelitiese mans met Moabitiese vrouens gemeerwgidagd [het]. Dit het gebeur toe die
mans deur die Moabitiese vrouens uitgenooi is paoffers ter ere van hulle gode. Die
mans het aan offermaaltye deelgeneem en die gadealieavrouens aanbid” (Numeri
25:1-2, NAV). Volgens Morris (1969:67) verwys ‘sitkelblok” (in Numeri 31:16) na
die lokaas-sneller wat ‘n strik aktiveer en is dostafories van enige iets wat vang en

verstrengel. “In our text Balaam is a prototypetladse who promote compromise with

12 Neokorosheteken tempelopsigter (Thomas 1992:184).
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paganism in idolatry and immorality” (Ladd 1972:47)Kompromie met heidense
afgodsdiens en gepaardgaande hoerery trek gelowigesveg van God se heerskappy

af.

Ladd (1972:47) en Morris (1969:67) is eens dat wkeoordeling van die eet van
offervleis hier nie verwys na vleis wat in ‘n opané mark te koop was nie. Alhoewel
hierdie vleis gewoonlik aan afgode geoffer is, iisddiidelik uit 1 Korintiérs 7:7-13 dat
die eet van hierdie vleis, op sigself, nie onresnnie. Wat wel waar is, is dat die
deelname aan heidense feeste sterk veroordeel word (si&worintiérs 10:21) (Ladd
1972:47; Morris 1969:67).

Morris (1969:68) redeneer beide dat “Sabtwc) daarop dui dat die leerstellings van die
Nikolaiete dieselfde uitwerking op die gemeentéiassan Bileam het, maar dat die twee
groepe nie identies is nie. Ook Thomas (1992:188¥lig hierdie siening dat twee

verskillende groepe in die Pergamum-gemeente afgo@® hoerery bedryf het.

Groenewald (1986:55) verduidelik die ooreenkomseuoshierdie twee groepe soos volg:
“Albei benamings dui op dieselfde rigting naamlik Opvatting dat die sonde van die
liggaam nie die welsyn van die gees raak nie. @ikdkan toegegee word aan heidense

praktyke sonder dat dit die ‘Christen-wees’ benatiee

4.2.3.5Waarskuwing en bedreiging

“Bekeer jou nou, anders kom Ek gou na julle tos&nEk daardie mense bestry met die
swaard van my mond.” (Openbaring 2:16, NAV).

Volgens Botha (1965:92) sluit hierdie gedeelte banlie selfidentifisering van Christus
in die aanhef van die brief. Die swaard het twegkante en dui op Christus se woorde
van vermaning, maar ook op die voltrekking van dianis (sien Openbaring 19:15)
(Hendriksen 1977:57). Morris (1969:68) sluit byerdie tweeledigheid wat deur die

swaard verteenwoordig word aan, in die volgenderdedThe sword of my mouth..]
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is clearly the word Christ speaks. This word thei comfort and a strength to us, or else

it destroys us.”

4.2.3.6Aansporing en belofte

“Aan elkeen wat die oorwinning behaal, sal Ek vaa wkerborge manna gee, en daarby
sal Ek vir hom ‘n spierwit klippie gee met ‘n nuwaeam daarop gegraveer, wat niemand
anders ken nie, net hy wat dit kry.” (Openbarinfj72.NAV).

Groenewald (1986:56) is van mening dat “die verbompanna” {6 povve tobd
kekpuppévou) terugverwys na ‘n Joodse oorlewering dat die @stdmentiese profeet,
Jeremia, die verbondsark (met die kruik vol mantyalens die vernietiging van die
tempel versteek het. Met die koms van die Messiashierdie “verborge manna” weer
te voorskyn kom (Groenewald 1986:56). Morris (1889 verskil van Groenewald
(1986:56) en redeneer dat die “verborge manna’eeesd hemelse voedsel, wat nie vir
die wéreld beskikbaar is nie, dui. Sweet (199090t aan by Morris (1969:68) deur te
redeneer dat die “verborge manna” simbolies is dan volmaakte genot wat die
oorwinnaar sal smaak; iets waarvan hy nou slegeansmakie het. Dit is egter Thomas
(1992:198-199) wat met die mees gebalanseerdeaverfina vore kom. Hy identifiseer
vier verklaringsmoontlikhede van “verborge mannadamlik dat dit simbolies is van ‘n
toekomstige beloning, Christus as die hemelse hrgeestelike voedsel vir gelowiges en
die kruik vol manna in die verbondsark. In diegeide woorde inkorporeer Thomas
(1992:199) die verklaring van die kruik in die vendlsark met elemente van die drie
ander verklaringsmoontlikhede: “The symbolism dufe reward, an allusion to Christ
as the true manna, and present satisfaction oévml with this spiritual bread as a

foretaste of future fullness are all in the backape of ‘the hidden manna’.”

Morris (1969:68-69) identifiseer die volgende sewwontlike verklarings van “n
spierwit Klippie” (ifidoc Aevkn): Eerstens kan dit verwys ke juridiese gebruik in die
antieke wéreld waar ‘n wit klippie vryspraak betekeet. Tweedens kan dit verwys na

berekening aangesien wit klippies in berekenindagk is. Derdens kan dit simbolies
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wees van ‘n dag van feesvieringe. Vierdens kanveitvys na die gebruik om wit
klippies vir toegangskaartjies na publieke feeste @® wend. Vyfdens was wit klippies
soms as gelukstene gebruik. Die sesde verklamogk aan die Rabbynse oorlewering
dat edelgesteentes saam met die manna uit die hyaval het. Die laaste verklaring
koppel hierdie “wit steentjie” aan een van die steéndie borsplaat van die hoépriester in
die Ou Testament en ‘n variasie van hierdie vermk¢pdui op ‘n simboliese verwysing
van die Urim in Eksodus 28:30. Alhoewel Morris §8%69) van mening is dat nie een
van bogemelde verklarings oortuigend is nie, rederieadd (1972:49) en Thomas
(1992:201) beide dat die vierde verklaring, wat ‘tht steentjie” as “toegangskaartjie”
tot ‘n fees sien, die oortuigendste is, omdat iditb®lies van toegang tot die Messiaanse
Fees is. Ditis egter Hendriksen (1977:58, 202)iwé/n met Morris (1969:69) die mees
beredeneerde verklaring gee. Volgens Hendrikse@7758) kan slegs twee
verklaringsmoontlikhede oorweeg word, naamlik dat @it steen die persoon wat dit
ontvang verteenwoordig, “net soos die twaalf stanimésrael verteenwoordig is deur
twaalf kosbare stene in die borsplaat van die hegjgr”. Die feit dat die steen wit is,
dui op die gelowige se innerlike karakter van lgbidid en heerlikheid, terwyl die steen
self duursaamheid en onverganklikheid simbolise@nfriksen 1977:58).

Die “nuwe naam” qvoux keivov) wat op die steen gegraveer is dui die persoonditat
ontvang aan, omdat “niemand anders [dit] ken ni#&r(driksen 1977:58). Die tweede
verklaringsmoontlikheid wat volgens Hendriksen (2%B-59) oortuigend is, is dat die
naam wat op die steen gegraveer is, die naam vast@his. “Om hierdie steen met die
nuwe naam te ontvang, beteken dat die oorwinnaatianheerlikheid ‘n openbaring
ontvang van die genotvolle gemeenskap met Christus sy nuwe hoedanigheid as
nuutgekroonde Middelaar — ‘n gemeenskap wat alleelle kan waardeer wat dit
ontvang” (Hendriksen 1977:59). Net soos die ha&&per in die Ou Testament, as teken
van toewyding, die nhaam van Jahwe op sy voorhodfegket, so ook word gelowiges in
Openbaring gereeld as priesters beskryf (Openbdri@gen dra hulle die nuwe naam
van Christus op hulle hoofde (Hendriksen 1977:6Die feit dat die naam op ‘n wit steen

geskryf is, dui daarop dat die gelowige aan Chsistehoort en sy dienskneg is, maar dat
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hy ook vreugde put uit sy gemeenskap met Christussye hele nuwe Koninkryk
(Hendriksen 1977:60).

4.2.4 Die gemeente in Tiatira (Openbaring 2:18-28)

Die gemeente in Tiatira word deur Thomas (1992:2t¥gtempel as die gemeente van
kompromie. Ramsey (1977:153) karakteriseer dieegagne in Tiatira as “a church

increasing in works, but tolerating a foul heresy”.

4.2.4.1Die adres

Alhoewel onbeduidend in kultiese of politieke kren@Tiatira was ook die kleinste van
die sewe stede), was Tiatira ‘n belangrike handelindustriéle stad (Botha 1965:95;
Groenewald 1986:56; Hendriksen 1977:61; Ladd 19)2:diatira se ligging tussen die
Caicus- en Hermus-vallei het hierdie stad uitstdkanhandel gemaak (Morris 1969:69).
In Handelinge 16:14-15 lees ons van ‘n ene Lidmyrou uit Tiatira, wat met “pers
wolmateriaal” handel gedryf het (Groenewald 1986Héndriksen 1977:61).

4.2.4.2Die selfidentifisering van Christus

“So sé die Seun van God, wie se 0é s00s vuur viamie se voete soos geelkoper is”
(Openbaring 2:18, NAV).

Morris (1969:70) het dit reg dat die enigste verwgsa die “Seun van Gods (bLog tod
Beod) in Openbaring in die brief aan Tiatira is. La@972:50) redeneer dat die
verwysing na die “Seun van God” ‘n verwagting skapdie latere aanspeling uit Psalm
2 (sien Openbaring 2:27). Ook Thomas (1992:20&redie verbintenis met Psalm 2 en
dui aan dat die goddelikheid van Christus deurdieopeningsreél uitgelig word, omdat
die gemeente deur hul kompromie afgewyk het omd@sias Seun van God te vereer.

Die sinsnede “wie se 0é soos vuur vlam en wie steveoos geelkoper is8 €ywv tolg

0pBaAolg abtod ¢ GAGY: TLPOE Kol ol TMOdec wdTOD OpoLoL YaAkoALBavw), iS ‘N
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herhaling van die beskrywing van Christus in Opeinigal:14 en dui op sy vermoé om
alles te kan sien en om sy vyande te vernietig {8dt965:96; Groenewald 1986:57).
Ook Hendriksen (1977:61) meld dat “al kan gemeedtlhulleself oortuig dat hierdie
optrede reg is [dit is hulle optrede van kompromet die heidense afgodediens], kan
hulle nie die Een bedrieg wat ‘0é soos ‘n vuurvldmet en voete wat gereed is om op die

goddelose te trap nie”.

4.2.4.3Lof aan die gemeente

“Ek weet alles wat julle doen. Ek ken julle liefagloof, diensvaardigheid en volharding

en Ek weet dat julle nou ook meer doen as tevddgefbaring 2:19, NAV).

Anders as in die Efese-gemeente het die goeie weake die gemeente in Tiatira
toegeneem (Botha 1965:96; Sweet 1990:94; Swete:4®)/7Swete (1977:42) het dit reg
as hy meld dat die goeie werke van die gemeentegngaberispe word (soos Efese en
Tiatira) baie meer deur die Here benadruk wordiaggdmeentes wat slegs lof ontvang

(soos Smirna en Filadelfia).

“Maar vir julle ander in Tiatira, wat nie hierdieedr aanhang en nie die ‘diep
geheimenisse van die Satan’, soos hulle dit noeen, Ken het nie, sé Ek: Ek 1é op julle
geen ander verpligting nie; hou net vas wat jubg kotdat Ek kom” (Openbaring 2:24-
25, NAV).

Die getroue gemeentelede in Tiatira het nie diepdgeheimenisse van Satant (
Budée® tod Zatavd) aangehang nie en as gevolg van hulle getrouherd ween ander
verpligting op hulle gelé nie (Groenewald 1986:5@)sborne (2002:163-164) onderskei
vier moontlike interpretasies van die frase “Elofgjulle geen ander verpligting niedi(
Baiiw €d’ Ludc &Alo Papoc). Eerstens kan dit terugverwys na Handelinge 822,
omdat afgodsoffervleis en hoerery beide in hiefatief en in Handelinge ter sprake is
(Osborne 2002:163). Hierdie interpretasiemoondidhword deur Ladd (1972:53)

13 Textus Receptus
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ondersteun. Osborne (2002:163), in lyn met Beaslegray (1974:92), meld tweedens
dat “verpligtinge” papoc) kan verwys na die oorspronklike instruksies wan a
gemeentelede tydens hulle doop gegee is (sien Rentel7; 1 Tessalonisense 4:1; 2
Tessalonisense 3:6). Derdens kan “geen anderigtmgke” daarna verwys dat geen
ander straf hulle ten deel sal val as wat aan Isébéaar volgelinge toegedeel is nie
(Osborne 2002:163). Hierdie verklaring word moiintgemaak deur dieselfde
werkwoord aiim) wat in hierdie vers (24) sowel as in vers 22 8rg2bruik word om
die oordeel tenoor Isébel en haar volgelinge aan ktmdig. Die laaste
verklaringsmoontlikheid van “geen ander verpligghgan, volgens Osborne (2002:163-
164), toekomsgerig wees, met ander woorde, geeer aedpligting word op die getroue
gemeentelede gelé as om aan die Here getrou taeolyHierdie siening word ook deur
Mounce (1977:105) gehuldig en maak die meeste sin.

Omdat die “diep geheimenisse van Satan” deel uitrwaa die profetes Isébel se lering,

word dit saam met die afdeling oor die kritiek teka Tiatira-gemeente bespreek.

4.2.4.4Kritiek teen die gemeente

“Maar Ek het dit teen julle dat julle die vrou Igtlaat begaan. Sy doen haar as profetes
voor en leer en verlei my dienaars om onsedelikieidedrywe en afgodsoffervleis te
eet. Ek het haar kans gegee om haar te bekeer, syaavil haar nie van haar
onsedelikheid bekeer nie. Kyk, Ek gee haar aasiékbed oor, en die mense wat met
haar owerspel gepleeg het, aan swaar lyding —l&s tulle nie van haar praktyke bekeer
nie. Haar volgelinge sal Ek deur ‘n pessiekte oen ldwe bring. Dan sal al die
gemeentes weet dat dit Ek is, die Een wat die dedagn begeertes van die mens
deurgrond. Ek sal elkeen van julle straf volgenie jdoen en late” (Openbaring 2:20-23,
NAV).

Die gemeente in Tiatira was skuldig aan ‘n ongesdteransie van heidense invioede.

Hierdie heidense invloede was vanweé vakuniesldegyivat ‘n baie prominente plek in

die samelewing van Tiatira ingeneem het (Botha I1¥85Groenewald 1986:56).
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Christene was uit die aard van hulle ambag aark¥ersle vakunies blootgestel (Botha
1965:96; Hendriksen 1977:61; Ladd 1972:50). Va&sniwas met heidense
afgodsverering en die gebruik van vleis wat aaro@ddggeoffer is, verweef (Botha
1965:96; Hendriksen 1977:61; Ladd 1972:50). Bldimaatskap aan hierdie
vakorganisasies was dus feitlik gelyk aan afgodswey (Botha 1965:96; Hendriksen
1977:61; Ladd 1972:49).

Volgens Groenewald (1986:58) en Ladd (1972:51ké&bél ‘n simboliese naam van ‘n
sekere vrou in die gemeente wat haarself as ‘nef@sfvoorgedoen het. Deur haar
profesieé het sy, net soos Isébel in die Ou Testafseen 1 Konings 16:30; 2 Konings
9:22), ‘n deel van die gemeente verlei om aan \g&asasies se afgodsverering en die
gepaardgaande onsedelike praktyke deel te neenerf@®rald 1986:58; Ladd 1972:51;
Morris 1969:71). Die verwysing in vers 24 na dikep geheimenisse van Satan” dui op
die liberale siening van die profetes Isébel wah akhe hand van haar lering,
gemeentelede aangemoedig het om deur hul deelna®eeaor die afgodsdiens te leer
(Hendriksen 1977:61; Thomas 1992:217). Ladd (1®I)2het dit reg as hy redeneer dat
die gemeente in Tiatira wel bewus was van die dieb® karakter van die profetes se
leringe, maar dat hulle geweier het om die situéesibanteer, en haar teenwoordigheid

eerder geakkommodeer het.

As straf vir haar onsedelikheid word die profetes an siekbed oorgegee. Swete
(1977:44) identifiseer drie moontlike verklaringanuiivn (bed), naamlik dat dit na ‘n
gewone bed kan verwys (Matteus 9:2; Markus 7:30hacn banketbank waarop gesit is
tydens ‘n maaltyd, of na ‘n lyksdraagbaar tydenbéegrafnis. Ramsay (1963:352) is van
mening datciivn na ‘n banketbank verwys en redeneer soos volgd@ointerpretasie
van hierdie woord: “Possibly thus to set her dowtha dinner table was equivalent to
saying that in her own life she would show the efigf the principles which she taught
others to follow.” Morris (1969:72) verskil van Raay (1963:352) deur te redeneer dat
KAivn eerder op ‘n gewone bed dui. Morris (1969:72rexbr verder, en hier in lyn met
Ladd (1972:52), dat haar siekbed op haar bed varehp sinspeel. Ook Thomas
(1992:219) meld dat “she [Isébel] is punished atgsame place where she sinned”, maar
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redeneer verder dakivn, as gevolg van die ernstige aard van Isébel seesaerder op
‘n lyksdraagbaar dui. Hierdie interpretasie varias (1992:219) sluit nou aan by vers
23: “Haar volgelinge sal Ek deur ‘n pessiekte ora iwe bring” (NAV). Volgens
Groenewald (1986:59) is vers 23 ‘n “Hebreeuse sepgrat beteken dat daar aan die
dood geen ontvlugting sal wees nie”. Die stradnafwendbaar as daar nie op die oproep

tot bekering gereageer word nie.

4.2.4.5Aansporing en belofte

“Aan elkeen wat die oorwinning behaal en tot diedei toe volhou om te doen wat Ek
wil hé, sal EK mag en gesag oor die nasies geesaHhulle met ‘n ystersepter regeer,
hulle soos kleipotte stukkend slaan. Dieselfde eragesag het Ek ook van my Vader
gekry. Daarby sal Ek vir elkeen wat die oorwinnibghaal, die morester gee”
(Openbaring 2:26-28, NAV).

Aune (1997:200-201) verdeel Openbaring 2:26-28neet dele, naamlik die ontvangers
van die belofte en die belofte self. Die ontvasgen die belofte is hulle wat oorwin en
tot die einde toe Christus se werke bewaar (Aurg¥ 280). In vergelyking met al die
ander briewe in Openbaring 2-3, word die teoorwinnaar in hierdie verse die
duidelikste gedefinieer (Beasley-Murray 1986:9@sborne (2002:165) redeneer dat “the
only way to be a conqueror is to persevere in Jegusls (v. 25) and works (v. 26) until
the eschaton”. Christus se werke staan hier inriermet die profetes Isébel se werke
(Groenewald 1986:60; Morris 1969:74).

Gaebeleiret al. (1981:446) en Mounce (1977:106) is dit eens waetbeloftes aan die
oorwinnaars gemaak word, naamlik outoriteit oor wigsies en die moérester. Volgens
Ladd (1972:53) word die gedagte wat in Openbarir® dangetref word, naamlik dat
gelowiges deel in Christus se Messiaanse heerskdggy herhaal. “The saints are a
kingdom because they will share Christ’s kinglygréi(Ladd 1972:53). Hierdie belofte
om saam met Christus te regeer is ‘n vervulling dignbeloftes in Psalm 2 (Gaebelein
al. 1981:446). Mounce (1977:106) sluit hierby aanrde meld dat Psalm 2 reeds in die
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eerste eeu voor Christus messiaans geinterpreteardat Joodse eskatologie ruimte laat
vir die gedagte dat die volgelinge van die Mess@aasm met Hom sal regeer. Hierdie
idee van gesamentlike heerskappy is na die Nuwéaihesnt en Openbaring oorgedra
(Mounce 1977:106). Beasley-Murray (1986:93) vat #ernidee van gesamentlike
heerskappy met Christus soos volg saam:
The meaning of the promise to the conqueror is rkafdy close to that of the
psalmist [Psalm 2]. The king who is the divine $®promised the nations as his
inheritance, and that he will shatter all oppositwithin them. So the conqueror
is promised authority over the nations, and powesrtish the opposing forces of
paganism and all resistance to the will of Godhie world [...] this is a promise

to share in Christ’s sovereignty and his judicidéer

Die outoriteit waarmee gelowiges saam met Christdsegeer word in vers 27 beskryf:
“Hy sal hulle met ‘n ystersepter regeer, hulle skiespotte stukkend slaan.” Aune
(1997:210) redeneer dat “regeetriofuavel) hier, as gevolg van die negatiewe konteks,
eerder met “vernietig” vertaal moet word. Volgehsne (1997:210) volg die skrywer
van Openbaring hier in die spore van die oorspikekbetekenis van Psalm 2, naamlik
dat God se gesalfde oor die konings van die aaati&riemfeer en hulle moontlik sal
vernietig (Psalm 2:12). Mounce (1977:106-107) k#érsan Aune (1997:210) en
redeneer datowpuovel eerder met “regeer” vertaal moet word, omdat ‘gEpter” popow
awdénp@) na ‘n knopkierie wat met yster oorgetrek is, wsw Hierdie ystersepter is deur
herders gebruik om aanvalle deur wilde diere avéer (Mounce 1977:106). Mounce
(1977:106) redeneer verder dat die heerskappy momnasies in Openbaring 12:5 en
19:15 aan Christus behoort en dat hierdie heerskapp die getroue gelowiges in Tiatira
beloof word. Hemer (1986:124-125) huldig egter diees deurdagte argument ten
gunste van “regeer” as ‘n vertaling vasiucvel. Volgens Hemer (1986:124) word die
belofte van heerskappy aan gelowiges gemaak watmbulpelose onderdanigheid aan
heidene leef. Die “ystersepteaféw oLénpa), volgens Hemer (1986:125), knoop aan
“die swaard” | poudaia) wat in die brief aan Pergamum (Openbaring 2:1&)ogm

word en dus op outoriteit duli.
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Die morester is die tweede beloning wat aan di®vgees beloof word. Osborne
(2002:168) identifiseer ses moontlike verklaringanv“die mérester” ( dotp ©
Tpwivdg). Eerstens kan “morester” ‘n sinspeling op Dai&B wees en gevolglik op die
onsterflikheid van gelowiges dui, met die beloftg Hulle soos sterre sal skyn (Osborne
2002:168). Thomas (1992:235) huldig hierdie eesstning. Tweedens kan “morester”
sinspeel op die koning van Babilon of Lucifer (simwsaja 14:12) en derdens op Numeri
24:17 waar Bileam ‘n ster as messiaanse simboaludeb Hierdie laaste siening word
deur Hendriksen (1977:62) ondersteun. Osborne 2(268) meld as vierde
verklaringsmoontlikheid dat die “moérester” op Chluis self kan dui.  Ook Morris
(1969:74-75) redeneer dat die belofte van ‘n méresp die teenwoordigheid van
Christus dui en voer as argument aan dat Christu@penbaring 22:16 as die “helder
Morester” beskryf word. In lyn met Beasley-Murrg$986:93-94) dui Osborne
(2002:168) aan dat “moérester” vyfdens op die plavanus kan dui. Hierdie planeet is
deur Romeinse generaals en konings as die simlamokoewereiniteit gesien (Beasley-
Murray 1986:93-94; Osborne 2002:168). Laastens dkan‘morester” op die Heilige
Gees dui (Osborne 2002:168). Hemer (1986:126) shofe (2002:168) is van mening
dat die “Mérester” in Openbaring 22:16 (wat op Gtus dui) waarskynlik uit die
messiaanse interpretasie van Numeri 24:17 ontdtaan Osborne (2002:168) redeneer
egter verder dat die verklaring dat “morester” mbkrop die planeet Venus kan dui nie
uitgesluit moet word nie, omdat die konteks varwooning in Openbaring 2:26-27 nou
aansluit by die oorwinningsimboliek van die plan&&nus. “In this context Christ
would be saying that the only final sovereignty gralver lay with himself and his
victorious followers (Osborne 2002:168). Die btdofan “die morester” dui dus op
Christus, die Messias, en sy soewereine mag wagglowiges (“elkeen wat die

oorwinning behaal”) deelagtig word.

4.2.5 Die gemeente in Sardis (Openbaring 3:1-6)
Thomas (1992:239) beskryf die gemeente in Sardis solg: “Church of complacency”.

Ramsey (1977:163) knoop aan hierdie selfgenoegssidren meld dat die gemeente in

Sardis, alhoewel geéerd, geestelik dood was.
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4.2.5.1Die adres

Sardis se glorie I1€ in die verlede (Ladd 1972:59)erdie stad was in die sesde eeu voor
Christus die hoofstad van die eens Lidiese konilety later ‘n sentrum vir die Persiese
regering (Botha 1965:104; Groenewald 1986:62; H&rdn 1977:62; Ladd 1972:55).
Saam met hierdie politieke status was Sardis welheékvir die tempel van Kubele
(Groenewald 1986:62). Hierdie stad was die bymedasmaplek van verskeie hoofroetes
in die Romeinse Ryk en het ontwikkel tot ‘n belakgiindustriéle stad met groot rykdom
wat wol en kleurstowwe verhandel het (Groenewal861682; Ladd 1972:55). Sardis se
bykans oninneembare ligging het grootliks bygedrtadie bekendheid en glorie van
hierdie stad (Osborne 2002:171).

Sardis het egter agteruit gegaan, soveel so dat die tyd van die Nuwe Testament ‘n
relatief onbeduidende stad was (Groenewald 1986i6%jd 1972:55). Ramsay
(1963:354) vat hierdie agteruitgaan kernagtig saaniny Sardis as “the city of death”
beskryf. Verskeie redes het tot hierdie vervala@iding gegee. Die inwoners van Sardis
was welbekend vir hulle uitspattige en losse lgkfdtadd 1972:55). In 549 v.C. en in
218 v.C. is Sardis in die nag ingeneem (Groenew&i86:62; Hendriksen 1977:62).
Hierdie vyandige inname van Sardis is merkwaaraligglat hierdie stad op ‘n hoé uitloop
van ‘n berg geleé was met slegs een punt van tgegat dit bykans oninneembaar
gemaak het (Botha 1965:104; Groenewald 1986:62dtkeen 1977:62). Die inname
van Sardis dui dus op ‘n oormatige gerustheid egeiorek aan waaksaamheid onder die
inwoners (Hendriksen 1977:62).

Hierdie algemene ingesteldheid van laksheid emmgrting het Sardis geestelik lamgelé.
Alhoewel ‘n tempel vir Kubele (die godin van Asié@ snees bekende mistieke
godsdienste en wat aan Artemis van die Efese gestkb word) in Sardis was en
nieteenstaande die feit dat die imperiale kultusiéndie stad gepromoveer is, word geen
melding van Joodse antagonisme teenoor die Cheisteervolging of dwaalleringe
gemaak nie (Groenewald 1986:62; Ladd 1972:55).idDerkwaardig omdat ‘n groot en
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goed gevestigde Joodse gemeenskap in Sardis teetigro@ms (Osborne 2002:172). In
ander stede soos Smirna, is vervolging juis vadotdse geledere geinisieer. Hierdie
ondertoon van gemak en weelde in die samelewingobktna die Kerk oorgespoel
(Groenewald 1986:62). Christus gee gevolglik diergyste vermaning aan die gemeente

in Sardis om hulle uit hul geestelike sluimeringuk (Hendriksen 1977:63).

Die verval van Sardis kan ook gedeeltelik toegdskigrd aan die ontvolking van die
akropolis, die ou Sardis (Hendriksen 1977:62-68)ntvolking na ‘n nuwe, nabygeleé
stad het plaasgevind omdat Sardis se ligging okilitkg feitlik onmoontlik gemaak het
(Hendriksen 1977:63). In 17 n.C. is Sardis deuaandbewing verwoes, maar is danksy
die ruim bydrae van Keiser Tiberius weer opgebowtliB 1965:104; Groenewald
1986:62; Hendriksen 1977:63).

4.2.5.2Die selfidentifisering van Christus
“So sé Hy wat die sewe Geeste van God en die senwe fiet” (Openbaring 3:1, NAV).

Die “sewe Geeste van God*a emte mvedpate tod 0eod) knoop aan dieselfde
uitdrukking in Openbaring 1:4 en dui op die HeiliGees teen die agtergrond wat deur
Sagaria 4:1-10 geskets word (Beasley-Murray 1986©4borne 2002:173; Sweet
1990:98; Thomas 1992:244). Morris (1969:48) redeat die skrywer van Openbaring
nooit die titel “Heilige Gees” gebruik nie, maar wgrskeie plekke na die “Gees” verwys
(sien Openbaring 2:7; 3:1; 4:5; 5:6). Sewe sindgsa@r volmaaktheid, gevolglik dui
“sewe Geeste” op die Heilige Gees (Morris 1969:4B}t is slegs deur die Heilige Gees
se werking wat die gemeente in Sardis weer leweamdagk kan word en uit Johannes
15:26 is dit duidelik dat die Heilige Gees van Gtus af kom (Osborne 2002:173;
Thomas 1992:244). Die sewe 0é van Sagaria 4:1@ieesewe lampe van Sagaria 4:2
word onderskeidelik aan die sewe Geeste in Opamp&ric en 4:5 gekoppel (Osborne
2002:173; Sweet 1990:98; Thomas 1992:244). Dieeskampe in Sagaria 4:2 en die
sewe 0€ in Sagaria 4:10 is dus in die Sardis-geteeeanwoordig deur die Heilige Gees
(Osborne 2002:173; Sweet 1990:98; Thomas 1992:244).

75



“Hy wat [...] die sewe sterre hetb (xwv ... toug emta dotépag) dui op Christus se
besorgdheid oor die gemeente (Ladd 1972:55) enkra@m die selfopenbaring van
Christus in Openbaring 2:1, naamlik “Hy wat die sesterre in sy regterhand vashou”
(Beasley-Murray 1986:95). Soos reeds bespreek hikrdie selfidentifisering van

Christus in Openbaring 2:1 ook op die feit dat Hy gemeentes stewig vashou.

4.2.5.3Kritiek teen die gemeente

“Ek weet alles wat julle doen. Ek weet dat julie daam het dat julle lewe, en tog is
julle dood. Word wakker en versterk wat nog byguorgebly het, wat op die punt staan
om dood te loop. Wat julle doen, vind Ek nie ggetoeg voor die oé van my God nie.
Dink daaraan hoe julle die evangelie onvang enrgageluister het. Hou daarmee vol en
bekeer julle. As julle nie wakker word nie, sal &kverwags kom soos ‘n dief, en julle

sal nie weet wanneer Ek op julle sal afkom nie” ¢@iparing 3:1-3, NAV).

Volgens Hemer (1986:143) word geredeneer dat “na#&méuc) hier eerder met
“reputasie” vertaal moet word. Ooreenkomstig hieermeld Osborne (2002:174) dat die
gemeente in Sardis, deur hul vorige werke, virentil reputasie opgebou het dat hulle
lewendig is, maar hulle huidige werke staan inlkgkkiontras met hierdie naam. “Hulle
het so aangepas by die wéreldse leefwyse en gelfie\bestaan van die stad dat hulle

skaars te onderskei was van die heidene” (Groemel@86:62).

Christus geeryf imperatiewe/opdragte aan die gemeente om hul geestelik tehtxétef
(Mounce 1977:110; Osborne 2002:174). Die eerstagpis Yivov ypnyopdr” (word
wakker). Hemer (1986:143) redeneer dabu eerder met “bewys julleself om te wees”
vertaal moet word en nie met “word” nie. Ook Then{4992:248) redeneer soos volg
oor die korrekte vertaling vaypivov ypnyopov: “The sense of Becomewatchful” with
the connotation of grove yourself to bevatchful” is preferable.” Die gemeente word
hierdeur gemaan om hulle weé in so ‘n mate te denadat dit daaruit duidelik is dat

hulle uit hul geestelike sluimering wakker geworet Osborne 2002:174). Die frase
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vivouv ypnyopov word telkens eskatologies gebruik (sien Markuss33Matteus 24:42;
Lukas 12:36-38; 1 Tessalonisense 5:6) om op dikseeanheid wat nodig is vir Christus
se wederkoms te dui (Osborne 2002:174). Die opooepvakker te word sou besondere
gewig dra in die gemeente van Sardis, omdat hideitik oninneembare stad twee maal
in die geskiedenis (549 v.C. en 216 v.C.) as gewvalg ‘n gebrek aan waaksaamheid
ingeneem is (sien 4.2.5.1 hierbo) (Mounce 1977110y

Tweedens moet die gemeente “versterk wat nog lig pdrgebly het, wat op die punt
staan om dood te loopofipioor T Aowme & éuerlov amobavelv). Aune (1997:216,
219) is van mening dat. Aowme (“wat nog by julle oorgebly het”) op mense dui éa n
op nielewende abstrakte konsepte, soos geestedikaktiereienskappe, nie. Osborne
(2002:174-175) verskil van Aune (1997:216, 219paderstreep die feit dat die neutrale
naamwoord op lewende sowel as nielewende dingevigan Die frasex Aovme dui dus
daarop dat die klein groepe gelowiges wat nog géksewendig is, sowel as die enkele
geestelike karaktereienskappe wat nog in die getegerbespeur is, versterk moet word
(Osborne 2002:174-175). Ladd (1972:56) beskrykodieekte interpretasie van Aovmo
die beste as hy dit as ‘n “residuum of life” bespedn Hierdie klein bietjie lewe wat nog
in die gemeente oor is, is op die punt om weg tgrkas dit nie dringend versterk word
nie (Morris 1969:76). Die Griekse woosehpilw (versterk) beteken letterlik om te sorg
dat ‘n ander persoon sterker en fermer word, medsiBpke verwysing na ‘n
standvastigheid in gesindheid (Louw & Nida 1989)678sborne (2002:175) maak die
volgende belangrike opmerking oor die tydsvorm dawerkwoord: &tmpicov [is] a
good example of an ingressive aorist imperativiartso strengthen’ [...] the ingressive
is especially used to ‘express the coming aboutomiduct which contrasts with prior
conduct”; by implikasie, die gemeente het tot @& nog nie die bietjie lewe wat oor is
“versterk” nie, maar moet dit nou begin doen, omdat hulle tot op hede gedoen het
“nie goed genoeg voor die 0é van [...] God [is]' nie

Derdens word die gemeente beveel om te “onthpui(6veve) hoe hulle “die evangelie

ontvang en daarna geluister het”. Morris (1969i86)an mening dat die teenwoordige

imperatiewe vorm van die werkwoorgdvnuoveve daarop dui dat die gemeente
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aangespoor word om die vorige dinge deurentyd &dagte te hou” eerder as om dit
bloot net uit die verlede te herroep. Ook Thoni®92:251) redeneer datmuoveve nie

‘n oproep is om iets uit die verlede te onthou mear eerder “to keep in the forefront of
their attention their rich spiritual heritage ofetlpast as a motivation force in their
restoration”. Mounce (1977:11) en Swete (1977i580Jit eens dat die verandering in
tydsvorm van die perfektumaigndog: “jy ontvang het”) na die aoristugxpuvoong: “gehoor
het”) heuristiese waarde het, omdat dit daarop d&i die hoor van die boodskap ‘n
momentele gebeurtenis is, maar dat die effek vanoditvangs daarvan, blywend is.
“The deposit of doctrine that the church receiveaswermanent” (Thomas 1992:251).
Bykomend tot hierdie redenasies meld Aune (1997:221 Beasley-Murray (1986:96)
tereg op dat hierdie skrif terugverwys na die aglesse instruksies oor die Christen se
lewe asook die aard en funksionering van die Kedlens die stigting van die gemeente.

As vierde en vyfde opdrag word die gemeente iniSayemaan om “vol te hou/bewaar”
(tmper) en hulle te “bekeer” uetavonoov). Volgens (Aune 1997:221) ikysteron-
proteron (twee gebeurtenisse word in omgekeerde volgordelags) die literére
verskynsel wat hier van toepassing is, omdat daamaalweg verwag word dat
gehoorsaamhetdi na bekering volg. Hierdie literére verskynsel avogereeld in
Openbaring aangetref (sien Openbaring 3:17; 5:8; 60:4; 10:9; 20:4-5; 20:12-13;
22:14) (Aune 1997:221). Osborne (2002:176) heetedj as hy meld dat geen akkusatief

hier teenwoordig is nie en dat dit wat “ontvang™gehoor” is, waarskynlik as voorwerp

geneem moet word.

4.2.5.4Waarskuwing en bedreiging

“As julle nie wakker word nie, sal Ek onverwags ksoos ‘n dief, en julle sal nie weet

wanneer Ek op julle sal afkom nie” (Openbaring 33V).

14 Osborne (2002:176) redeneer dgtet nie bloot net “bewaar” of “volhou” beteken nie, analat dit die
idee van gehoorsaamheid insluit.

78



Groenewald (1986:63) is van mening dat hierdie vel#tsand nie na die skielike en
onverwagse wederkoms van die Here verwys nie, eeaer na “die koms van die Here
op enige tyd in die geskiedenis van die gemeent@dk Ladd (1972:57) redeneer dat,
alhoewel hierdie beeld van die dief in die nag gewlik op die onverwagsheid van
Christus se wederkoms dui (sien Openbaring 16:5ttdda 24:43; Lukas 12:39; 1
Tessalonisense 5:2; 2 Petrus 3:10), die konteksdiarbrief aan Sardis eerder op ‘n
historiese gebeurtenis dui waartydens die Heré&drelis-gemeente sal besoek. Osborne
(2002:178) sluit soos volg by hierdie redenasies &Bhe second coming is taught in
[Revelation] 2:25; 3:11; and 16:15, but this is @arming that Christ will visit the church

in judgement now if they do not repent.”

4.2.5.5Aansporing en belofte

“Maar julle het darem ‘n paar mense daar in Sandisnie hulle klere besoedel het nie,
en hulle sal altyd in wit klere by My wees omdatléwit waardig is. Elkeen wat die
oorwinning behaal, sal sulke wit klere dra. Ek sabit sy naam uit die boek van die
lewe uithaal nie, en Ek sal voor my Vader en vopresgele verklaar dat hy aan My
behoort” (Openbaring 3:4-5, NAV).

Volgens Morris (1969:76) kadvéuato direk met “name” vertaal word, maar dit dui op
die hele persoon. Hendriksen (1977:63-64) knoap haerdie gedagte en redeneer dat
“mense” propata) op die feit dui dat die Here die getroue gemded&wat hulself rein

gehou het, individueel geken het.

Die feit dat hierdie gemeenteledeié hulle klere besoedel het nie” dui daarop da¢se
have not besmirched their Christian professiorhenrnanner of their fellows. They are
alive and awake, and their works are approved byLtird” (Beasley-Murray 1986:97).
Morris (1969:76-77) verwys in die verband na MoBatredenasie dat sekere geskrifte in
Klein-Asié daarop dui dat vuil klere godslasteriken dat diegene wat vuil klere dra van
aanbiddingsgeleenthede geweier is. Morris (196976impliseer hiermee dus dat

diegene wat hulle klere skoon gehou het, in disvie®rdigheid van die Here welkom is.
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Volgens Beasley-Murray (1986:97) dui die belofte Vavit klere” (tpatiov Aeukov) op
die voorreg wat gelowiges sal hé om in die teendigheid van die Here in sy
eskatologiese Koninkryk te wees. Die toekomstigel tvan die werkwoord
neputotnioovoly dui op die eskatologiese aard van hierdie belfftsborne 2002:179-
180). Ander interpretasies bepaal dat “wit klesp’reinheid, feestelikheid of oorwinning
kan dui (Morris 1969:77). Ladd (1972:57) se venkig van “wit klere” is egter die
beste, omdat dit komponente van al bogemelde varggsoos volg saamvat:
It is more likely that this is a promise of victognd purity in the messianic
Kingdom when those who have remained faithful ipagan and corrupt society
will experience the consummation of fellowship witle Lord (see Ps. 104:; Rev.
7.9, 13).

Die tweede belofte wat aan die getroue gemeentaledgardis gemaak word is dat
Christusnooit hulle name “uit die boek van die lewe [sathaal nie”. Die “boek van die
lewe” (6 BiBrog tfic (wfic) is ‘n beeldspraak wat ontleen is aan die gebonikinwoners
van ‘n stad se name in ‘n register op te tekenn(&ksodus 32:32 en Psalm 69:29)
(Groenewald 1986:64; Mounce 1977:113-114). In BlabR:1, Lukas 10:20, Filippense
4:3, Openbaring 20:12 en 21:27 word daar verwysliaad'boek van die lewe” wat by
God in die hemel is en diegene wie se naam nidrdaaorkom nie, gaan die verderf in
(sien Openbaring 13:8; 17:8; 20:15) (Groenewald61®8 Mounce 1977:113-114).
Hierdie belofte dui dus daarop dat die getroue wigjes van redding binne die

eskatologiese Koninkryk van God verseker is (Lagd2t58).

Die laaste belofte wat aan die getroue gelowig8andis gemaak word, is dat Christus
voor sy Vader en sy engele sal verklaar dat hy ldam (dit is Christus) behoort.

Thomas (1992:265) het dit reg dat Christus diesetfitige van gelowiges voor sy Vader
en die engele sal sé as wat die gelowiges van Hihimstus) voor die mense op aarde
gesé het. Thomas (1992:265) staaf sy argumenttdererwys na die samestelling van
oporoyéw Uit opog (een en dieselfde) edyw (ek s€). “Primarily it means to say the same

thing as another” (Thomas 1992:265). Hierdie leldf ‘n herhaling van die belofte wat
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Jesus aan sy dissipels in Matteus 10:32 en Luka&sgeiaak het (Ladd 1972:58; Swete
1977:52).

4.2.6 Die gemeente in Filadelfia (Openbaring 3:7-13)

Beloofde verlossing is kenmerkend van die gemeentéladelfia (Thomas 1992:269).
In die volgende beskrywing van die gemeente indeilia sluit Ramsey (1977:171) by
hierdie gedagte van verlossing aan: “PhiladelpticSpiritual power. A Church feeble,

yet conquering.”

4.2.6.1Die adres

Filadelfia is die jongste van die sewe stede eim idie tweede eeu voor Christus deur
koning Attalus Il van Pergamum (159-138 v.C.) geljBotha 1965:110; Groenewald

1986:65; Hendriksen 1977:64; Ladd 1972:58). Dianmaan Filadelfia is afkomstig van

die bynaam wat koning Attalus Il se broer, Eumewnashom (die koning) gegee het,

naamlik Filadelfos (broederminnaar) (Botha 1965;1Hendriksen 1977:64). Die

skeppingsdoel van Filadelfia was om Grieks as tsalyel as goeie Griekse sedes,
ooswaarts na Lidié en Frigié te versprei (Botha 51960; Hendriksen 1977.64).

Filadelfia was bekend vir wynbou en het gevolglile dvyngod Dionisius vereer

(Groenewald 1986:65; Ladd 1972:58). Vervolging dén Kerk het egter vanuit Joodse
kringe gekom. Die ontstaan van die gemeente iadElfia is onbekend (Botha

1965:110). Die gemeente in Filadelfia was nie groe, maar wel standvastig en getrou
en net soos die gemeente in Smirna ontvang heltes $bf en nie teregwysing nie (Botha
1965:110; Groenewald 1986:65; Ladd 1972:58).

4.2.6.2Die selfidentifisering van Christus

“So sé die Heilige, die ware God, Hy wat die sleugs Dawid het, wat die deur oopsluit
en niemand sal dit weer toesluit nie, en dit tagsen niemand sluit dit weer oop nie”
(Openbaring 3:7, NAV).
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Die woorde “die Heilige” ¢ ayvoc) word op ander plekke in Openbaring (4:8 en 6:10)
aan God toegeskryf, maar is ook ‘n algemene beraminGod se Messias in die Nuwe
Testament (sien Markus 1:24; Lukas 4:23; Johanné8; 6. Johannes 2:20) (Ladd
1972:58). Die titel “die Heilige” dui dus nie prénop Christus se sondeloosheid nie,
maar eerder op sy totale toewyding en verbinteamms@od (Ladd 1972:58). Ook Morris
(1969:78) redeneer dat die titel “die Heilige”,dre lig van Jesaja 40:25 en Habakuk 3:3,

op ‘n verbintenis met God dui.

Ladd (1972:58) redeneer dat die titel “die waré” ¢indvdc) op twee maniere
geinterpreteer kan word, naamlik op grond van ‘rekae konteks en op grond van ‘n
Hebreeuse konteks. In ‘n Griekse konteksadmbLrog op dit wat werklik is en met die
realiteit ooreenstem, maar in ‘n Hebreeuse kontieik&inoiroc op iemand wat getrou en
betroubaar is. Ladd (1972:58) redeneer verderskafte soos Eksodus 34:6, Psalm
146:6 en Jesaja 65:16 die Hebreeuse agtergrond skapeenaindiroc soos volg
geinterpreteer moet word: “In the present contd#kg true one’ recalls the covenant
made with Israel in Old Testament times which Gad how faithfully fulfilled with his

church in Jesus Christ”.

Beasley-Murray (1986:99) en Osborne (2002:186-1%8k aan die Hebreeuse konteks
vir interpretasie deur te redeneer dat beide tifadise Heilige, die ware God”) in
Openbaring 6:10 gekombineer word om God te beskndar dat dieselfde titels in
Openbaring 3:7, Christus in Ou-Testamentiese tdoeskryf. Die gedagte word dus
hierdeur oorgedra dat Christus se woorde Goddeiliiteriteit het, maar dat Hy ook deel
in God se karakter van heiligheid en getrouheich@ey-Murray 1986:99).

Groenewald (1986:65), Ladd (1972:58-59) en Mourk®/7:116) is dit eens dat “die
sleutel van Dawid"{ kiei¢ Aavid) ‘n terugwysing is na Jesaja 22:15-25, waar Sethiea,
hoé amptenaar van die paleis van sy amp ontsla&ijaam in sy plek aangestel is om
met die “sleutels van die koning se huis” oop tetglvat niemand sal kan toesluit nie) en
toe te sluit (wat niemand sal kan oopsluit nie). ierdeur het Eljakim, as

verteenwoordiger van die koning, totale uitvoeregdsag van die koning ontvang (Ladd
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1972:58-59). Die “sleutel van David” is dus diewgkl tot David se huis, die Messiaanse
Koninkryk en is metafories van Christus se outdrifas die Seun van Dawid) oor
toegang tot hierdie Koninkryk (Groenewald 1986:6&¢d 1972:59; Mounce 1977:116).
Die Jode in Filadelfia het egter geglo hulle, asendolk van God, besit die sleutels tot
die Koninkryk van God (Ladd 1972:59). In die liggtvan redeneer Morris (1969:78) en
Osborne (2002:187-188) dat Jode in Filadelfia dieistene uit die Sinagoge verban het,
maar dat Christus alleen die outoriteit het omdkare tot die hemelse Koninkryk “oop

te sluit” en “toe te sluit”.

4.2.6.3Lof aan die gemeente

“Ek weet alles wat julle doen. Kyk, Ek het ‘n dewnor julle oopgesluit en niemand kan
dit weer toesluit nie. Ek weet dat julle min kragt, en tog het julle aan my boodskap

vasgehou en My nie verloén nie” (Openbaring 3:8MMA

Hemer (1986:162), Ramsay (1963:404) en Swete (Bg9Y7:argumenteer, in
ooreenstemming met Skrifgedeeltes soos 1 KorintB89, 2 Korintiérs 12:2 en
Handelinge 14:27, dat die frase “Ek het ‘n deurrvjode oopgesluit’ §dwke evamiov

oov Bpav Mrewyuévny) op ‘n nuwe geleentheid vir evangelisasie dui.e8w(1990:103),
hierteenoor, redeneer dat Christus in Johannesal@sr“die deur van die skape” (OAV)
beskryf word en daarom dui die verwysing na die depr in Openbaring 3:8 eerder as
op Christus as die deur na ewige verlossing. [Rjeraeenste redenasie is egter dat die
oop deur in Openbaring 3:8 na die “deur” tot di&agslogiese Koninkryk van God
verwys, omdat dit die konteks van die vorige vdsster pas (Aune 1997:236; Beasley-
Murray 1986:100; Gaebelegt al 1981:452; Ladd 1972:59; Mounce 1977:117; Osborne
2002:188-189).

Groenewald (1986:66) redeneer dat ki@gdu.c) in die sinsnede “Ek weet dat julle min
krag het” soms die betekenis van aardse vermodnshrmaak gevolglik die afleiding
dat die gemeente in Filadelfia, net soos die getedanSmirna, klein en arm, tog getrou

was. Ook Ladd (1972:60) beskryf die gemeente iadgifia as klein, arm en nie
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invloedryk nie. Osborne (2002:189) het dit reg di& verwysing na min krag nie as
kritiek teenoor die gemeente gesien moet word megr eerder as ‘n aanprysing omdat
hulle, ten spyte van klein getalle en geen sossguur nie (Hemer (1986:163) sluit
vervolging vanuit Joodse kringe hierby in), getean die Here gebly het.

4.2.6.4Kritiek teen die gemeente

“Kyk, Ek beskik dat van die lede van die sinagoge die Satan, die mense wat daarop
aanspraak maak dat hulle Jode is, en dit nie jsmaar lieg — kyk, EkK sal maak dat hulle

kom en voor julle kniel en erken dat Ek julle lieth(Openbaring 3:9, NAV).

“Die sinagoge van Satan®) (cuvaywyn tod Zatavd) is saamgestel uit belydende Jode
wat in die sinagoge aanbid het en daarop aansgerakak het dat hulle die ware Israel
is (Groenewald 1986:66; Thomas 1992:280). As gevah die Jode se vervolging van
die Christene word die Satan die leier van die goga genoem (Thomas 1992:280).
Groenewald (1986:66) en Ladd (1972:60) het ditdaghierdie groep se “aanspraak [...]
dat hulle Jode is” aan die volgende woorde van Roen2:28-29 herinner: “Nie hy is ‘n
Jood wat dit uiterlik is nie [...] Nee, hy is ‘nawat dit innerlik is” (NAV).

Volgens Mounce (1977:118) en Osborne (2002:190)dkarsinsnede, “kyk, Ek sal maak
dat hulle kom en voor julle kniel en erken dat EMlg liefhet”, op twee manier
geinterpreteer word. Eerstens kan hierdie sinsimedeselfde konteks as die “oop deur”
in vers 8 gesien word en op ‘n oop deur van evasa@e wys wat tot die bekering van
Jode sal lei (Mounce 1977:118; Osborne 2002:19Weedens kan hierdie sinsnede ook
daarop dui dat die Jode sal erken dat die Kerk, G®dgeliefde volk is (Mounce
1977:118; Osborne 2002:190). Ladd (1972:60-6@nis mening dat hierdie sinsnede op
die eskatologiese bekering van die Jode dui eragegtergrond tot hierdie interpretasie,
Ou-Testamentiese skrifte soos Jesaja 60:14, Esg@i2B en 37:28. “These and many
other passages look forward to a day of the triunipisrael over the nations; sometimes
it is expressed in terms of the humiliation of tpentiles to the faith of Israel” (Ladd

1972:61). Johannes ruil egter die rolle om omaatidde hulle reg tot die Volk van God
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prysgegee het deurdat hulle die Messias verwerglaetld 1972:61). Die Kerk is nou
die ware Volk van God en alhoewel vervolg deur tbee sal daar ‘n dag kom wat die
Jode sal erken dat die Kerk, God se geliefde wlk.add 1972:61). Ladd (1972:61)
redeneer verder dat Romeine 11:17-26 saam met @pegbll op die eskatologiese
bekering van die Jode dui en dus die vervulling kierdie belofte in vers 9 is. Aune
(1997:238) verskil van Ladd (1972:61) en redenear @penbaring 3:9 nie op die
eskatologiese bekering van Jode kan dui nie, ommldgis die Joodse gemeenskap in
Filadelfia hier ter sprake is en nie die totale dsmvolk nie. Aune (1997:238) voer
tweedens aan dat slegs “van die lede van die sygagan die Satan” betrek word en nie
alle Jode in Filadelfia nie. Aune (1997:238), tesamet Osborne (2002:191), behou
egter die eskatologiese element van Ladd (197&€&1¢denasie, maar is van mening dat
Openbaring 3:9 eerder dui op die eskatologieseogenly van die Kerk en die gevolglike
onderwerping van die heidene onder hierdie nuutdddegesag. Aune (1997:238) sluit
sy redenasie af deur te meld dat die sinsnedeEklaille liefhet” eerder op uitverkiesing

as op liefde dui.

4.2.6.5Waarskuwing en bedreiging

“‘Omdat julle aan die boodskap van my volhardindysling vasgehou het, sal Ek julle
ook vashou in die tyd van beproewing wat oor diée hgéreld gaan kom om die
bewoners van die aarde op die proef te stel. Ek §ou. Hou vas wat julle het, sodat

niemand julle kroon wegvat nie (Openbaring 3:10NAY).

Morris (1969:79-80) en Osborne (2002:192) is vamimg dat “die boodskap van my
volharding” © Adyog tfigc Umopovfic pouv) op die lering oor Christus wat in sy
standvastigheid vergestalt is, dui. Ook Swete [1%5) en Thomas (1992:283) redeneer
dat die “boodskap van my volharing” nie dui op Gadopdrag oor volharding nie, maar

eerder op die boodskap oor Christus se volharing.

Twee interpretasies van die volgende sinsnede anthik: “Ek [sal] julle ook vashou in

die tyd van beproewing wat oor die hele wéreld daan om die bewoners van die aarde
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op die proef te stel” (Morris 1969:80). Eerstemas klit daarop dui dat Christus sal keer
dat gelowiges deur die tyd van beproewing gaan nveeedens kan dit daarop dui dat
Christus gelowiges deur die tyd van beproewing dva (Morris 1969:80). Aune
(1997:239-240), Beasley-Murray (1986:101), Heme©8@L164-165) en Mounce
(1977:119) koppel hierdie Skrifgedeelte aan Johariie€l5 en 2 Petrus 2:9, waar dit
duidelik staan dat gelowiges deur aardse beproesahggaan, en deur dit bewaar sal
word. Thomas (1992:284-288) redeneer egter datahieeks van Johannes 17:15 verskil
van Openbaring 3:10 se konteks, omdat Jesus seal gabdohannes 17:15 op die
alledaagse worsteling met die Bose dui en nie egdidale en toekomstige geveg met die
Bose nie. Volgens Thomas (1992:284-288) dui Openl 3:10 op hierdie finale geveg
met die Bose waarvan gelowiges bewaar sal word dearaf weggeneem te word.
Osborne (2002:193) het dit reg dat beide intergresasterk argumente aanvoer, maar dat
die konteks van Openbaring 3:10 eerder as maastedem moet word om die korrekte
interpretasie vas te stel. Hierop redeneer Osb(#662:193) verder dat “die tyd van
beproewing” § &pe tod melpaopod) op die finale konflik voor die aanbreek van die
eskatologiese Koninkryk van God dui. Ook Ladd @82) sien hierdie tyd van
beproewing as “a distinct eschatological referetoacthe ‘messianic woes’ which are to
precede the return of the Lord”. Volgens Ladd @82) word hierdie tydperk van
verdrukking in Daniél 12:2, Markus 13:14 en 2 Témsigense 2:1-12 beskryf en behels
dit twee aspekte, naamlik die vervolging van dieri€tene deur die Antichris (sien
Openbaring 13:7-8), en die oordeel van God oor thesrs van die aarde” (dit is die

goddelose mense). Christus sal egter sy Kerkerdha tyd vashou.

4.2.6.6Aansporing en belofte

“Elkeen wat die oorwinning behaal, sal Ek ‘n pil&@amdie tempel van my God maak, en
hy sal vir altyd daar bly. Ek sal op hom die Nazan my God skrywe en die naam van
die stad van my God, die nuwe Jerusalem, wat varGoy af uit die hemel uit afkom.

En Ek sal ook my eie nuwe Naam op hom skrywe” (Bpeng 3:12, NAV).
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n Pilaar in die tempel van my God6{biog €v ¢ vag tod Beod pou) dui volgens
Aune (1997:241) nie op ‘n aardse tempel nie, mg@adie eskatologiese verlossing van
die kinders van God. Ook Hemer (1986:166) rededaéern “pilaar in die tempel van
[...] God” op gelowige persone (sien 1 Timoteusb3eh Galasiérs 2:9) se toekomstige
stabiliteit en standvastigheid (Jeremia 1:18) ia duwe Jerusalem dui en nie op ‘n
ondersteunende rol wat hulle sal vervul nie (Je2&j@3). Hierdie stabiliteit is die
produk daarvan dat hulle wat oorwin permanent entedenwoordigheid van God sal wees
(Morris 1969:80-81). Die feit dat gelowiges “vityal daar sal bly” is beduidend, omdat
inwoners van Filadelfia na die aardbewing in 17.rydelik buite die stad moet gaan
woon (Osborne 2002:197).

Volgens Ladd (1972:63) en Morris (1969:81) dui “tiaam van my God™t dvoua tod
Beod pov) op eienaarskap van God, met ander woorde dajaliisviges aan God behoort.
Die Naam van God is in Numeri 6:27 op Israel geld@ 1972:63). Ook word die naam
van die dier in Openbaring 13:17 op sy volgelingagebring, maar die volgelinge van
Christus ontvang sy Naam as teken op hulle voorkajgi hulle aan Hom behoort (sien
Openbaring 7:3; 14:1) (Groenewald 1986:67-68; La@d2:63).

Die woorde “die naam van die stad van my God, digven Jerusalem” dui op die
burgerreg van gelowiges in die nuwe eskatologiesaikryk van God (Groenewald
1986:68; Ladd 1972:63; Morris 1969:81). Die sirdmémy eie nuwe Naam™§ dvoua
wouv 16 kaLvov) is “a symbolic way of suggesting the glory andjesty of Christ at his
revelation, which will be shared by his followerd’add 1972:63). Ook Groenewald
(1986:68) en Morris (1969:81) is dit eens dat dieve Naam van Christus op ‘n

kulminasiepunt van sy verlossingswerk en ‘n nuvaedar.

4.2.7 Die gemeente in Laodisea (Openbaring 3:14-22)
Thomas (1992:295) beskryf die gemeente in Laodiseas volg: “Church of

lukewarmness”. Ook Ramsey (1977:179) haak in digande woorde aan hierdie
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gedagte van geestelike louheid: “A Church stroreff-sufficient, but lukewarm and

loathsome.”

4.2.7.1Die adres

Antiochus Il van Sirié (261-246 v.C.) het hierdtadsgebou en dit na sy vrou, Laodise,
vernoem (Botha 1965:118; Groenewald 1986:68). Ismadwas geleé op die kruising
van drie belangrike roetes asook die bymekaarkdonyd@ die Likus- en Meanderrivier
(Botha 1965:118; Groenewald 1986:68-69; Hendrikk®r7:65; Ladd 1972:64). Hierdie
ligging het daartoe aanleiding gegee dat Laodis€a belangrike ekonomiese sentrum
van bankwese en industrieé ontwikkel het; die ®ksin al die sewe stede wat in
Openbaring 2-3 genoem word (Botha 1965:119; Groalewl986:69; Hendriksen
1977:65; Ladd 1972:64). Die finansiéle vermoéndhein Laodisea blyk uit die feit dat
hierdie stad homself, sonder steun van die impetedourie, na die aardbewing in 60-61
n.C. opgebou het (Botha 1965:118-119; Groenewad®B9; Hendriksen 1977:65; Ladd
1972:64). Die vervaardiging van fyn wolmaterieadpok die beroemde mediese skool
wat oogsalf gemaak het, het Laodisea een van diemaostaande stede in Asié gemaak
(Botha 1965:119; Groenewald 1986:69; Hendriksen7¥%, Ladd 1972:64). Botha
(1965:119) redeneer dat, in die lig van hierdiedg/k en industrieé, dit ironies is dat
Openbaring 3:17 hierdie gemeente as “arm, blinkeal’ beskryf. Hierdie stad was ook
naby warmwaterbronne geleé en vandaar die bee@penbaring 3:15-16 wat na die
louheid van Christene verwys (Hendriksen 1977:6Bgrens kan afgelei word dat die
Kerk in Laodisea blootgestel was aan Joodse anismen vervolging of dwaalleraars
nie, inteendeel, die Kerk kom eerder selfvergenoegat (Hendriksen 1977:65). Die
gemeente in Laodisea was deel van ‘n materieell@siige samelewing; dit is egter
hierdie oorvioed wat dodelik was vir die geestelikelstand van die Kerk (Botha
1965:119; Hendriksen 1977:65).

Die gemeente in Laodisea was nog nie deur Paulssekeydens die tyd van sy eerste

gevangenisskap nie en daar word vermoed dat hieggimeente deur Epafras
(Kolossense 1:7; 4:12) gestig is (Botha 1965:118Jd_1972:64). Uit Kolossense 4:16
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blyk dit duidelik dat Paulus welbekend met hierdgemeente in Laodisea was (Botha
1965:119; Ladd 1972:64).

4.2.7.2Die selfidentifisering van Christus

“So sé die Amen, die geloofwaardige en ware getdyedeur wie God alles geskep het”
(Openbaring 3:14, NAV).

In die Hebreeus dui “Amen” op egtheid en bevesggifbadd 1972:64; Osborne

2002:203). Die eerste titel van Christus, “die Arhé& ’Apnv), is ‘n eggo van Jesaja

65:16 en dui op die getrouheid en betroubaarhemdGad (karaktereienskappe wat nou
aan Christus gekoppel word) en gevolglik ook op waarheid van die boodskap van
Christus (Ladd 1972:64; Morris 1969:82; Osborne2P03-204). Hierdie gedagte van
betroubaarheid herhaal in die tweede titel van SBinsi naamlik “die geloofwaardige en
ware getuie” § paptug 6 motog kel aindvog) (Ladd 1972:65). “This expression is an

emphatic one intended to make Angn more specific” (Thomas 1992:300).

Gaebeleinet al (1981:457), Mounce (1977:124-125) en Thomas (13¥ER2304)
redeneer dat die titel “Hy deur wie God alles geshet” § apyn tfic ktlocwe oD Beod)

die woorde van Kolossense 1:15-18 resoneer. Inoséeinse 1:18 stel Paulus ‘n
dwaallering in die gemeente reg, en dit is waarbkytat die geestelike louheid en
gevolglike dwaling van die gemeente in Kolosse igaggmeente in Laodisea oorgespoel
het (Gaebeleinet al. 1981:457; Hemer 1986:184; Mounce 1977:124-125¢onTds
1992:303-304). Morris (1969:82) en Swete (197788 dit reg dat hierdie titel van
Christus nie daarop dui dat Hy eerste geskapeds maar dat Hy die bron van die
skepping is (sien Johannes 1:3). As Christus exgatie eersteling onder die skepsele
van God gesien word, dan is Hy bloot ‘n skepseb@@ewald 1986:69). Dit is hierdie
dwaallering wat deur dit titel “Hy deur wie God el geskep het” tot niet gemaak word

en bevestig dat alle mag en gesag aan Christustd@oenewald 1986:69).
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4.2.7.3Lof aan die gemeente

“Ek weet alles wat julle doen. Ek weet dat julle koud is nie, en ook nie warm nie. As
julle tog maar koud of warm was! Maar nou, omadsdiejlou is, nie warm nie en ook nie
koud nie, gaan EK julle uit my mond uitspoeg” (Olparing 3:15-16, NAV).

Hemer (1986:186-191) en Osborne (2002:205-206 nesetealbei dat die simboliek agter
“koud”, “warm” en “lou” uit die watervoorsiening valLaodisea ontleen is. “Warm”
verwys na die warmwaterbronne by Hierapolis (sewg¢ noord van Laodisea) wat
medisinale waarde gehad het, terwyl “koud” na dae&water van Kollose verwys wat
baie verfrissend was (Gaebela@hal 1981:457; Hemer 1986:188). Laodisea het geen
eie waterbronne gehad nie en water is vanuit diemwaterbronne van Denizli (sowat
ses myl suid van Laodisea) aangelé (Osborne 20P2Z1b). Beide die louwarm hitte
en hoé mineraalinhoud het hierdie water feitlik mikbaar gemaak (Osborne 2002:205).
Morris (1969:82-83) redeneer dat “warm” simbolies\geesdrif is (sien Romeine 12:11)
en dat “koud” na ‘n totale ontkenning van Christ@swys. Morris (1969:82) beskryf
“lou” in die woorde van 2 Petrus 2:21: “Dit sou twlle beter gewees het as hulle die wil
van God nie leer ken het nie as dat hulle dit wel lken het en daarna afgewyk het”
(NAV). Alhoewel Gaebeleiret al. (1981:457-458) met hierdie redenasie van Morris
(1969:82) akkoord gaan, maak hy die volgende belemgtelling: “To be a Christian
means to be useful to Christ.” Hiermee skuif Géahest al (1981:457-458) die fokus
weg van die geestelike temperatuur van die gemaeritaodisea na die bruikbaarheid
van hierdie gemeente in die Koninkryk van God. iBvaarheid pas ook beter by die
historiese agtergrond, omdat die warm water vamap@is medisinale waarde gehad het
en die koue water van Kolosse drinkbaar was. Osiothe (2002:206) fokus soos volg
op die bruikbaarheid van die Kerk in sy verklarivan “koud”, “warm” en “lou”: “The
Laodiceans should have been known for their spirihealing (like Hierapolis) or their
refreshing, life-giving ministry (like Colosse).ndtead, as Jesus’ next statement reads,
they were ‘lukewarm.” They were devoid of works amgkless to the Lord.” Daar kan
dus saam met Mounce (1977:125) gestem word datiiyakoud” en “lou” nie na die
geestelike temperatuur van die gemeente verwysmaey eerder na die warm, koue en

lou water in en om Laodisea, en dat hierdie wapedie effektiwiteit van die gemeente

90



sinspeel. Thomas (1992:309) het dit reg dat chergde “[EK] gaan [...] julle uit my
mond uitspoeg” nie op ‘n onmiddellike oordeel due,nmaar op die eskatologiese
oordeel van God. Ook Mounce (1977:126) redeneedigaoordeel nie dadelik voltrek
sal word nie, maar dat die gemeente in Laodiseadstkans het om hulself te bekeer.
Hierdie tydperk van genade sluit aan by Groenewa®B6:70) se redenasie dat die
gebruik vanuélim daarop dui dat Christus se besluit geneem is, detatly tog kans wil
gee vir bekering.

4.2.7.4Kritiek teen die gemeente

“Julle sé: ‘Ons is ryk, skatryk, en ons het niksemeodig nie,” en julle weet nie dat julle
ellendig en beklaenswaardig is nie, arm blind esl.kdaarom raai Ek julle aan om by
My goud te koop wat deur vuur gelouter is, soddé juyk kan word; en koop wit klere
sodat julle julle kan aantrek en julle skande gulaaktheid , nie gesien word nie; en koop

oogsalf om aan julle 0é te smeer sodat julle kan"glOpenbaring 3:17-18, NAV).

“Die gemeente is selftevrede en selfgenoegsaamthéB&965:121). Swete (1977:61)
knoop aan hierdie selftevredenheid deur te meld_datlisea een van die welvarendste
stede in Klein Asié was en dat hierdie selfgenoaigeeid na die Kerk oorgespoel het.
Selfgenoegsaamheid in die samelewing blyk duideiikdie feit dat Laodisea, na die
vernietigende aardbewing in 60 n.C., geen impetaip gekry het nie, maar deur eie
hulpbronne haarself weer opgebou het (Morris 199:800k Ladd (1972:66), in lyn
met Swete (1977:61) se verdere redenasie, ligaligenoegsaamheid van die Laodisea-
gemeente uit deur daarop te wys grathovtka impliseer dat die gemeente in Laodisea
gedink het dat hulle hierdie rykdom deur eie inspag verkry het. Hierdie stoflike
welvaart het aanleiding gegee tot geestelike lauled daarom word die gemeente
beskryf as “ellendig en beklaenswaardig” (Groenewl#l86:70). Hendriksen (1977:67)
onderstreep die feit dat die gemeente in Laodisea amgelukkig is nie, maar
beklaenswaardig: “Wie is meer bejammerenswaardig agens wat homself verbeel dat
hy ‘n goeie Christen is terwyl Christus self vanrhwalg?” Ook staan “arm”, “blind” en

“kaal” in direkte kontras tot die rykdom, mediesagealf en fyn wolmateriaal waarvoor
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Laodisea so bekend was (Botha 1965:119; Groeneh@86:69; Hendriksen 1977:65;
Ladd 1972:66).

Om “goud te koop wat deur vuur gelouter is” verwypsdie onskatbare waarde van die
seéninge van die Koninkryk van God (Ladd 1972:6@eide Morris (1969:84) en
Osborne (2002:208-209) vergelyk hierdie sinsnede Ineetrus 1:7. Swete (1977:62)
redeneer dat die loutering van die goud moontlikvaeevolging kan verwys. Mounce
(1977:127), hierteenoor, handhaaf ‘n meer bereddaegening naamlik dat “goud” na
geestelike rykdom verwys wat gelouter en daarom belroubaar is (teenoor die
onbetroubaarheid van hulle aardse rykdom). Moud&&7:127) knoop in sy verdere
redenasie aan Morris (1969:84) en Osborne (20022P93 se verwysing na 1 Petrus 1:7
en meld dat die sinsnede “goud [...] wat deur vgelouter is” die egtheid van ware
geloof uitbeeld. Ook die verwysing na “wit klerdui op egtheid en reinheid (Ladd
1972:66).

4.2.7.5Waarskuwing en bedreiging

“Ek bestraf en tug elkeen wat Ek liefhet. Laatddin vir julle erns wees en bekeer julle”
(Openbaring 3:19, NAV).

Volgens Ladd (1972:67) en Morris (1969:84) dui bestraffing op die Here se liefde vir

sy Kerk, omdat die bestraffing en tug nie van omdpele en vyandige magte kom nie,
maar van die Here self (Spreuke 3:12; Hebreérs)1Z:6omas (1992:318) het dit reg dat
die vermaning aan gelowiges gerig is: “The disoglhere applies to those who are born
again, but who have become indistinguishable frbm lukewarm pretenders around
them.” Die aanhoudende erns en ywer van die gglesvin Laodisea word deur die

teenwoordige aktiewe vorm van die werkwoord aangexiudie finaliteit van hulle

bekering deur die aoristusvorm van die werkwqerdivoncov (Morris 1969:84).
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4.2.7.6Aansporing en belofte

“Kyk, Ek staan by die deur en Ek klop. As iemang stem hoor en die deur oopmaak,
sal Ek by hom ingaan en saam met hom die feesmaal én hy saam met My”
(Openbaring 3:20, NAV).

Hendriksen (1977:68, 203) verduidelik die rol vand&n die rol van die mens wat in

Openbaring 3:20 uitgebeeld word, die heel bestkarvolgende woorde:
Dit is nie die persoon wat binne is wat die inigiaheem nie. Nee, hierdie teks is
in volkome harmonie met die hele Bybel wat sy leangaande soewereine
genade betref. Dit is die Here wat by die deuarstaee, téén die deur — niemand
het Hom geroep nie — dit is Hy wat klop, nie nat &eer nie, maar herhaaldelik;
dit is Hy wat roep, en hierdie stem van die Herdiésevangelie, soos dit deur die
Gees op die hart toegepas word, isldagy van God tot saligheidDaarom vind
ons dat hierdie perikoop volle reg laat geskied @addelike, soewereine genade
sowel as aan menslike verantwoordelikheid. [..i{ i®natuurlik duidelik datie
mens— nie God nie — hier voorgestel word as die eendieadeur oopmaak. Die

menshet berou. Gevolglik verwys die oopmaak van diercha bekering.

Ook Morris (1969:84) sluit by hierdie tema van seesine genade aan deur te redeneer
die Here die gelowige uitnooi om die hoofma&lfvmow) saam met Hom te hou. Die
sinsnede “en hy met Mykfl «dtoc pet’ éuod) dui op aanhoudende gemeenskap tussen
God en die gelowige, aldus Morris (1969:84). L&tI72:68) aksentueer die genade van
God deur te meld dat ‘n gesamentlike maaltyd inJiiedse tradisie ‘n ryke simboliek

van aangetrokkenheid, geloof en intimiteit was.
“Elkeen wat die oorwinning behaal, sal Ek saam khgbp my troon laat sit, net soos Ek
ook die oorwinning behaal het en saam met my Vagersy troon gaan sit het”

(Openbaring 3:21, NAV).

Osborne (2002:214) en Ramsey (1977:216) is dit eltsdie belofte om saam met

Christus op die troon te sit, ooreenkomstig dieftelis wat aan die gemeente in Tiatira
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gemaak is, naamlik “mag en gesag oor die nasi€sborne (2002:214-215) redeneer
verder dat daar in die Bybel ‘n drievoudige ontvékikg bestaan oor die begridie
troon van God In die Ou Testament sit Jahweh op die troon erheers en te oordeel
(Osborne 2002:214). In die Evangelies deel Clsigtuhierdie gesag van die troon van
God (sien Matteus 19:28) (Osborne 2002:214). hiendeede viak word in Openbaring
herhaal waar Jahweh in Openbaring 4 op sy troohevez is en Christus, deur sy
verlossingswerk, in Openbaring 5 in hierdie hegmpkadeel (Osborne 2002:214).
Derdens is dit duidelik uit Openbaring 2:26-27, triktiérs 6:2, Matteus 19:28 en 2
Timoteus 2:12 dat gelowiges wat oorwin, deel in likerlikheid en heerskappy van die
troon in die eskatologiese Koninkryk van God (Osieo2002:215). Die troon van God
simboliseer koninklike eer, omdat ‘n plek saam r@éiristus die hoogste ereplek is
(Morris 1969:85).

4.3 Samevatting

Samevattend kan gesé word dat die genre van Opegbarkombinasie van drie genre-
tipes is, naamlik apokalips, profesie en brief. fibéring van die kenmerke van
apokaliptiese geskrifte is kompleks en ‘n drieviakbdering word gevolg waar
onderskeid tussen die tipe teks (apokalips), diatetogiese benadering en sosiale
aspekte (apokaliptisisme) gemaak word. Openbatiogn sterk kenmerke wat
ooreenstem met die vorm van apokaliptiese gesknifigar die gerigtheid daarvan bly
egter profeties-eskatologies. Openbaring toonkstmoreenkomste met profetiese
geskrifte, maar word nie as profesie bestempel & gesag, doel en plasing van die
skrywer van Openbaring word grootliks deur die ptielse eienskappe bepaal. Alhoewel
die genre van Openbaring nie as ‘n pastorale baestempel kan word nie, toon die styl
daarvan wel sterk ooreenkomste met die narratiesven wan die Nuwe-Testamentiese
pastorale briewe. Die knoping aan hierdie briéfsisentueer, aan die een kant, die
sosio-historiese omstandighede van die eerstesleser Openbaring, maar maak aan die
ander kant die boodskap daarvan aktueel. DiewaksOpenbaring word in die woorde

van Openbaring 1:19 verdeel in “wat nou daar ismam hierna gaan gebeur” deurdat
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Openbaring 1-3 handel oor “wat nou daar is” (gebenrdie gemeentes van Klein-Asié)
en Openbaring 4-22 oor “wat hierna gaan gebeusigene). Openbaring 1-3 word in
twee verdere subafdelings verdeel, naamlik Opengdri(inleiding) en Openbaring 2-3
(sewe briewe aan die gemeentes in Klein-Asié). eg&se van Openbaring 2-3 word
gedoen na gelang van die volgende sewe indelingslka brief:'n Aanhef van groete

en die adres van die brief; die selfidentifiseniragn Christus; ‘n aanduiding dat Christus
weet wat in elke gemeente aangaan; kritiek teerKdi&; waarskuwing en bedreiging;

vermaning en aansporing en belofte.
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HOOFSTUK 5:Bacuieic TEENOOR Baotieic, ‘N
TEKSKRITIESE BESKOUING VAN OPENBARING 1:6

Die term Baoweioo (basileia koninkryk) word slegs twee keer in Openbaring 1-3

aangetref, naamlik in 1:6 en 1:9.

Vir die doel van hierdie studie sal daar aanvanklik Openbaring 1:6 gefokus word
aangesien die gebruik v@uctieio in hierdie vers grootliks sal help met die defiimg

van die begrigkoninkryk van God

5.1 “Koninkryk” ( BaoiAgia) teenoor “konings” (  BaolAgig)

Die problematiek rondom die gebruik vBaociieio in Openbaring 1:6 hou verband met
twee verskillende weergawes van hierdie teks. N/ vertaal Openbaring 1:6 soos
volg: “En ons sy koninkryk gemaak, priesters vird=y Vader. Aan Hom behoort die
heerlikheid en die krag tot in ewigheid! Amen.” eDDAV van 1933 vertaal die teks as:
“En ons gemaak het konings en priesters vir sy &od/ader, aan Hom die heerlikheid

en die krag tot in alle ewigheid! Amen.”

Hierdie verskil in vertaling kom ook in die Engelgertalings van Openbaring 1:6 voor,
S00s weergegee deur Hargs al. (1990:22-23): “And hath made us kings and priests
unto God and his Father” (KJV), “a spiritual kingab(Lamsa), “has made us a kingdom
and priests serving His God” (Beck).

Hierdie verskil is te wyte aan die gebruik van twesskillende tekstipes. Volgens

Harris et al (1990:22-23) lees di@extus ReceptuBooireic (konings), terwyl die
gebruik vanBaoueia (koninkryk) gerugsteun word deur die Aleksandrymsles soos
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opgeneem in die teks saamgestel deur Westcott eéneHdater weergegee in dimited

Bible SocietyseGreek New Testament

Die problematiek van Openbaring 1:6 setel dus eng#ibruik van koninkrykBooct\eio)
teenoor koningsBactkeic). Die vraag wat onder die loep geneem word, igendesing
van Openbaring 1:6 die outentieke weergawe van odiespronklike is en dus die

gesaghebbende teks (outograaf).

5.1.1 Kiriteria in die bepaling van die outograaf

Volgens Black (1994:34-36) hou outentifiserende skeitiek (die studie van die
oorspronklike teks) rekening met beide interne lestezne kriteria om die betroubaarste
teksweergawe te bepaal.

Black (1994:34-36) hanteer uiterlike kriteria om liepaal watter vertaling deur die
betroubaarste bronne ondersteun word, dit wil si&k&e manuskripte, verskillende
vertalings en aanhalings deur die vroeé kerkvadéfierdie bronne kan hoofsaaklik in
drie tekstipes of teksfamilies ingedeel word, nalaml

» die Aleksandrynse teks;

» die Westerse teks; en

» die Bisantynse teks.

Tekskritici sal dus die volgende eksterne kritegebruik om te bepaal watter teks die
naaste aan die oorspronklike teks, of outograaf, is

* Tekste wat deur die oudste manuskripte gerugsteud.w

» Tekste wat deur die wydste geografiese area orderstord.

» Tekste wat deur die grootste verskeidenheid teéstgmdersteun word.

Interne kriteria behels beide kopiéringsoorwegi(mst ander woorde die gewoontes en

gebruike van die kopieerders) en literére oorwegiflget ander woorde die outeur se
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skryfstyl, taalgebruik en woordkeuse). As begirgat deurentyd dat die tekslesing wat
die duidelikste die oorsprong van die ander teksieserklaar, heel waarskynlik die
oorspronklike teks is. Teksvoorkeure behels digemde:

» Die kortste teks.

» Die moeilikste teks.

* Die teks wat die beste ooreenstem met die skryeveki/fstyl en woordkeuse.

» Die teks wat die beste inskakel by die kontekseeiogie van die skrywer.

* Die minder harmonieuse teks.

Die toepassing van Black (1994) se kriteria op ®peing 1:6 lewer die volgende op:

5.1.1.1Eksterne kriteria

Volgens Harriet al (1990) word dielextus Receptuse gebruik vaBaciieig (konings),
soos weergegee in die Griekse teks Vdre Greek New Testament according to the

majority text(1982), gerugsteun deur manuskripte 025P, 1 eBidantynse teks.
Die gebruik vanBootleio, soos weergegee in die Griekse teks van NestedadAte
Novum Testamentum Graeea die United Bible Societiese Greek New Testament

(1983), word onderskryf deur manuskriptex@ig., 02A en 04C.

Hierdie eksterne kriteria kan soos volg opgesondwor

Eksterne Koninkryk (Baoi\eia) Konings Baotieic)
kriteria
Oudste * 0Olx-org: Majuskels; * 025P: Majuskels; 9de eeu
manuskripte Codex Sinaiticus, n.C.
4de eeu n.C. * 1: Minuskels: 12de eeu n.C
+ 02A: Majuskels; » Bisantynse teks: 5de eeu n.C.
Codex Alexandrinus
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5de eeu n.C.
 04C: Majuskels
Codex Ephraemi
Rescriptus; 5de eeu
n.C.

Die eksterne kriteria dui onmiskenbaar daarop @agdbruik varBoaociieio. gerugsteun
word deur die oudste, maar ook deur die betroutmarsanuskripte, soof€odex
Sinaiticus (McDowell 1999:19). Zorn (1962:64) het dus reg lgs sé: Boouleiav
appears in the oldest authorities so that the veheelld read, ‘And hath made us a

kingdom, priests unto God and his Father’.”

Alhoewel die gebruik varBoaoileic deur meer tekstipes ondersteun word, word die
aangeduide manuskripte nie hoog aangeslaan nigvo&bdiel: Minuskelsdeur Hodges

en Farstad in hulle fgroep geplaas, ‘n subgroep van die Andreas-telkist(2005).

Ook volgens Botha (1965:46) ondersteun die bektgjttuies die tekslesimpoiieia.

5.1.1.2Interne kriteria

Soos vroeér genoem, sal die tekslesing wat dieetikgie die oorsprong van die ander
tekslesings verklaar, heel waarskynlik op die oasklike teks dui. Die verandering
van Boaoctleia naBaotleig is volgens Zorn (1962:64) “all but obliteratedtie A.V. [...]
since it is based upon later authorities who chdriggngdom’ to ‘kings’ in the interest

of making it agree with ‘priests™.
Die gevolgtrekking kan dus gemaak word dat beiderme en eksterne getuies daarop

dui dat die tekslesing waBaoctieia bo die gebruik vanBaociieic verkies, heel

waarskynlik die naaste aan die outograaf is.
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5.1.2 Koninkryk en priesters in Openbaring 1:6

Die verbinding tussefaoiieia (koninkryk) en iepeic (priesters) in Openbaring 1:6, en
later in 5:10, het ‘n ryk historiese agtergrondeeBs in Eksodus 19:5-6 vind ons die
woorde wat God aan Israel rig: “As julle My gehaam en julle aan my verbond hou,
sal julle uit al die volke my eiendom weés,koninkryk wat My as priesters dien, en

‘n gewyde nasie. Die hele aarde behoort immerdvagr(NAV). *°

Die Hebreeuse fraseD”JjD n:‘mm (mamleket &hanim) het egter verskillende
verbindingsmoontlikhede (Aune 1997:47-48; Du Pre@z9:182):
. n:%r:r: (mamleketkoninkryk) kan as attribuut vam‘qu (kohanim priesters)

gesien word. Hierdie verbinding stem ooreen metld{X se vertaling, naamlik

“n koninklike priesterdom”, ‘n vertaling wat by Retrus 2:9 aansluit;

. D’J:rb kan egter ook as attribuut va‘h:‘??:?: gelees word; dus “n priesterlike

koninkryk”. Hierdie vertaalmoontlikheid word weemgee in die Latynse teks van
die Vulgata:regnum sacerdotalén “koninkryk van priesters” of ‘n “priesterlike
koninkryk”.

. n;?r;r: kan egter ook absoluut opgevat word. Hierdieaherg van “koninkryk
en priesters” of “koninkryk, priesters” kom uit difargoems€ begrip van
D’J:rb ﬂ:%?:?: as twee aparte selfstandige naamwoorde. Diesg#fdagtegang

word in Filo gehandhaa®pr. 56; Sob. 6§ 2 Macc. 2:17 en diPeshitta Syriac
Hieruit volg Osborne (2002:75) se siening:

5 My aksente

18 “McNamara Targum, 227-3phas shown that all the texts of the targums wstdatksms nsbnn
mamleket &danim, ‘kingdom of priests,’ as two distinct substansyéhough the targums use the
paraphrase ‘kings and priests’ rather than Jotelgrigdom, (and) priests™ (Aune 1997:48).
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Revelation 1:6 has a similar reading to that of 8yohus and Theodotion
(in the Lagarde edition of the Syro-Hexaplar, tHougt in the Gottingen
and Cambridge editions), seeing “kingdom” and “gtfieas separate but

connected nouns rather than as a single idea.

Die afsonderlikheid van “koninkryk” en “priester&i Openbaring 1:6 kan terugherlei
word na Eksodus 19:6. Openbaring 1:6 skakel diwéNTiestamentiese Kerk met Israel.
Die Kerk is nou die nuwe Israel wat die geesteliberregte van die “volk van God”
beérwe (Ladd 1972:27). Die skrywer van Openbagngp in 1:6 terug na die vroeé
Joodse opvatting van Eksodus 19:6 tage pertinentevoorregte wat die volk van

Jahweh geniet het, naamlik Godksaninkryk en dat hullgriesters was.

Hierdie tweeledigheid is een van die Torah se stexerbondsbeloftes(Aune 1997:48).
Die konteks van Eksodus 19:4-6 ondersteun hierdibondsbeeld pragtig (Du Preez
1979:182). In vers 4 herinner God, Israel aan@yrkryksbelofte: “Julle het self gesien
wat Ek aan die Egiptenaars gedoen het, en datliekgp arendsvlerke gedra en julle na
My toe gebring het” (OAV). God het Israel uitgekias sy eie en indien hulle in
gehoorsaamheid op hierdie uitverkiesing reageeat, jtdle my eiendom uit al die volke
wees, want die hele aarde is myne” (OAV). Die ké#stvan Openbaring 1:4-8 sluit ten
nouste aan by hierdie konteks van Eksodus 19:346.Openbaring is Christus die
“Owerste oor die konings van die aarde”; in Eksod@sbehoort die hele aarde aan
Jahweh. In Openbaring het Christus die Kerk losgpkvan hulle sondes; in Eksodus 19
het God vir Israel “op arendsvlerke gedra” en nanHoe getrek. Die heerskappy van
God is dus onveranderd daar, en die volk van GaetkKword in hierdie sfeer van

Goddelike heerskappy ingetrek.

Ladd (1972:27) stel die volgende vraag in verbaret die woordkoninkryk: “The
guestion here is whether the church is called gdom because it is a people under a
king, or because it fulfils a kingly function.” ®du Preez (1979:184) beredeneer die
korrekte verstaan van koninkryk en plaas ‘n aktiexgestaan van koninkryk (regeer)

teenoor ‘n passiewe verstaan daarvan (om regeamotd). Alhoewel hierdie vraag
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duideliker beantwoord sal kan word na die besprekian die begrippeloninkryk van
God (Hoofstuk 6) erEkklesia(Hoofstuk 7), asook die wisselwerking tussen hestdee
terme (Hoofstuk 8), kan Openbaring 5:10 (NAV) asnarord hierop aangehaal word: “U
het hulle ‘n koninkryk en priesters vir ons God @ga&ken hulle sal oor die aarde
regeer”*” As koninkryk heers die Kerk saam met Christusdd.(1972:27) stel hierdie
heerskappy saam met Christus uit tot die messiagfiséMatteus 5:2-5; 19:28; Lukas
22:30) terwyl Du Preez (1979:184) meld dat Christaou reeds aan hierdie oorwinning
deelagtig is, midde-in ‘n sondige wéreld. Die lak#t van Openbaring 1:6 dui op die
gelowiges se heerskappy saam met God (Ladd 1993:10Bereg meld Osborne
(2002:65) dat Openbaring verskeie kere noem daKdil saam met God regeer (vgl.
2:26 mag oor die nasies; 3:21 saam met My sit opraon; 5:10 op die aarde heers; 20:4
aan hulle is die oordeel gegee; 20:6 as koningegger saam met Christus), en
onderstreep hierdie punt in die volgende woorde:
They are a “kingdom” in the sense not only of intiag God’s kingdom (i.e.,
the realm within which God reigns) but also of mgliwith Christ in it (i.e.,
royalty); in other words, the abstract “kingdontdking the singular noun in the
corporate sense) stands also for the concrete™king
Alvorens daar meer oor hierdie deelagtigheid in Gecheerskappy gesé word sal daar
eers na die “priester’-funksie van die gelowigeygelord, omdat dit as basis dien vir
heerskappy saam met God.

Openbaring 1:6 en Eksodus 19:6 bestempel gelovaigksspriesters. Ladd (1972:27)
redeneer dat priesterskap nie beteken dat die Kertussenganger tussen God en die
mensdom optree nie, maar eerder dat dit dui omeliewige se direkte toegang tot die
teenwoordigheid van God, waar priesterlike funksess aanbidding en lofprysing,
vrylik uitgevoer kan word (vgl. Romeine 12:1; Hedwrg 13:15; 1 Petrus 2:5). Alhoewel
met Ladd (1972:27) saamgestem kan word oor diktgirmegang wat die gelowige in
die Nuwe Testament tot die teenwoordigheid van &etd verskil Groenewald (1986:36)
tereg van Ladd (1972:27) deurdat hy redeneer desgtprskap wel op die Kerk se funksie

as tussenganger tussen God en die wéreld dui. giester is afgesonder en geheilig om

"My aksente.
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op ‘n besondere wyse in diens van God te staadiisabroenewald (1986:36). Du Preez
(1979:184) knoop aan die doel van hierdie heiligerdering as priesters deur te wys op
die gelowige se onderdanigheid aan God se konipgska hierdie onderdanigheid aan

God se heerskappy word die koningskap van God iganételd weerspieél.

Koninkryk en priesterskap is dus onlosmaaklik vedbiaan mekaar. “Slegs in die
priesterlike onderworpenheid aan die Priester-Kgniorm die volk van God ‘n
onoorwinlikeBaciieio in die wéreld” (Du Preez 1979:184).

Hierdie deelagtigheid in God se heerskappy, wor@penbaring weerspieél deurdat die
Kerk as die nuwe Eksodus-gemeenskap gesien woeideB Johannes en Openbaring,
wat gebruik maak van Eksodus 19:6, het ‘n sterkeciodn van vervolging en wil graag
hul lesers herinner dat hulle God se spesialetlmggis (Osborne 2002:65). Ook Swete
(1977:8) verduidelik dat:
[...] as Hort observes, “in Exodus ‘Kingdom’ is l@timore than a synonym of
‘people’ or nation, with the idea of governmentdking added”; and this sense
suits the present context. The Apoc. is largefyr@est against the Caesar-cult
and the attitude of the Empire towards the Chuacid, at the outset it places the
Divine Kingdom in sharp contrast to the imperiaiyeo. As Israel when set free
form Egypt acquired a national life under its DwirKing, so the Church,

redeemed by the Blood of Christ, constituted a Inaltyon, a new theocracy.

Twee motiewe kan hier uitgelig word, naamlik datd@oewerein is en oor die hele aarde
heers. Sy Koninkryk is verhewe bo enige aardsenkoyk (hierdie heerskappy word
ook in die boek Daniél onderstreep). Tweedenssiigel (en die Kerk) deur hierdie
soewereine, dog genadige God uitgekies as sy ibgséh is dus onlosmaaklik verbind
aan hierdie ewige God en sy Koninkryk. Daarom dheslle ook in die beskerming en
gemeenskap van hierdie heerskappByciieio (koninkryk) dui dus op heerskappy saam
met God en nie, sooBaciieic, op alleenheerskappy nie. Ladd (1993:109) vat die
kernbetekenis van wat tot dusver déaciieio (koninkryk) gesé is, in die volgende

woorde saam:
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In biblical idiom, the Kingdom is not identified thi its subjects. They are the
people of God’s rule who enter it, live under iidaare governed by it.
Die heerskappy van God is onveranderd daar en eik Word ingetrek in hierdie sfeer
van Goddelike heerskappy, in so ‘n mate dat dit identiteit van hierdie onsigbare
Koninkryk (tans onsigbaar, maar met die eskatokmgiervulling van die fisiese ryk) op

‘n konkrete vlak weerspieél.

Die Kerk gee dus in ‘n sekere sin vorm aan God seikryk op aarde, “those who are
Christ’s constitute the kingdom” (Morris 1969:49Dm God se Koninkryk op aarde te
vorm, beteken dat gelowiges in die Kerk, as prrestelle bestaan onder beheer van God
se onsigbare heerskappy voer, maar ook saam metggedr om hierdie Koninkryk te

vorm, dit wil sé dit op aarde te vestig.

5.2 Samevatting

Opsommend kan gesé word dat die Kerk in Openbdnfcas ‘n koninkryk bestempel
word. Die gebruik van koninkrykBooiieio) word bo die gebruik van konings
(Baowkeic) verkies, aangesien die interne en eksterne iaitaran tekskritiek

eersgenoemde tekslesing ondersteun.

Hier simboliseer koninkrykRaciAeio) twee spesiale voorregte wat die Kerk van God
geniet. Net soos Israel by die berg Sinai deur @ody spesiale volk uitgekies is, het
Christus die Kerk gekoop, deur sy eie bloed, as &odpesiale besitting. Die Kerk

behoort aan God, hulle is nou sy ryk waaroor Hy totalersiesgppy het.

Tweedens weerspieél die Kerk op aarde die heergkapp oorwinning van die
Koninkryk waaraan dit behoort. In kontras met a#dse koninkryk, behoort gelowiges
aan ‘n sterker dominerende en ewige hemelse Koyknkmarvan hulle die beginsels en

krag moet reflekteer.
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Aan die begin van hierdie hoofstuk is daar genoamogp Openbaring 1:6 gefokus sal
word aangesien die gebruik v@uciieia in hierdie vers grootliks sal help met die
definiéring van die begrigoninkryk van God Die kern van die argumentering in hierdie
hoofstuk oor die gebruik van koninkryBBdciieio) teenoor koningsBaoieic), is dat
koninkryk (Baociieio) uitgesoekte afsondering en heerskappgam met God
simboliseer. Die gebruik van koningBooileic) sinspeel opalleenheerskappy ‘n
begrip wat nie in die kanon aangetref word nie.lo@&es heers slegs omdat God in en
deur hulle heers. Die Kerk op aarde is ambassadeur ‘n Goddelike heerskappy.
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HOOFSTUK 6: DIE KONINKRYK VAN GOD AS
GODDELIKE HEERSKAPPY

6.1 Inleiding

Wat is die Koninkryk van God? Hierdie vraag voria kKern van die beredenering in die
hoofstuk. ‘n Teologies-historiese blik op die npetasie van die Koninkryk van God
toon verskeie interpretasieteorieé waarvan dielérpointerpretasiemodel die beste is.
Die begripKoninkryk van Godn die Ou Testament, asook in die Nuwe Testamastm
by die inklusiewe interpretasie van die KoninkrylinvGod, soos ondersteun deur die

bipolére eskatologie.

6.2 Basiese vertrekpunt

As ‘n basiese vertrekpunt en punt van verwysing ‘in agtergrondstudie oor
interpretasiemodelle, kan Ladd (1993:54-67) se #efiniéring van die begrigoninkryk
van Godaangehaal word: “The Kingdom is God’s kingly ttleOok Vos (1979:21)
definieer die Koninkryk van God op ‘n soortgelykgs&: “God’s kingdom is always his
reign, his rule.” Die fokuspunt van die begkpninkryk van Godval op die feit dat God
regeer (Conner 1982:34). As vertrekpunt is ditabgtik om eers te besef dat die
Koninkryk van God, primér God se soewereine he@skas.

Hierdie abstrakte betekenis dat die Koninkryk vaxd@5oddelike heerskappy is, kom
ook in die Hebreeusm:b?_: (malkOwth koninkryk) voor (Ladd 1993:60). Ou-

Testamentiese skrifte wat hierdie abstrakte beiel«anm:‘??; (malkawth koninkryk)

ondersteun, is:
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* Psalm 145:11, 13 wat lui, “Hulle vertel van u kddike mag en getuig van u
groot krag. [...] U koningskap is ‘n koningskap valfe tye, u heerskappy strek
oor die geslagte heen” (NAV); en

* Psalm 103:19 wat lui, “Die Here het sy troon in klenel gevestig, sy heerskappy

strek oor alles en almal” (NAV).

Ook in die Rabbynse literatuur van latere Judaismlegie klem in die koninkryksbegrip
op die abstrakte, naamlik dat God regeer: “The an original sense af»w m>on [die
koninkryk van die hemele], as an abstract consoncto denote the fact that God is
King, always persisted” (Kittel 1964:571-572). ‘ilnpoging om uit eerbied die naam van
Jahweh nie verbaal te gebruik nie, is die be#aminkryk van Godn latere Judaisme
vervang met “koninkryk van die hemele”, maar hiertivee uitdrukkings dra dieselfde
betekenis. Hierdie gebruik om die naam “God” metrhele” te vervang, word ook in
die Grieks-geskrewe Evangelie van Matteus geégbadd (1993:60-61) bevestig die
abstrakte koninkryksbegrip van geskrifte in latéuelaisme en trek dit soos volg deur na
die Nuwe Testament:
In late Judaism, the Kingdom of God means God’s aul sovereignty. This is
also the best point of departure for understanthiegGospels. Several times the
RSV renderdasileia by the English word “kingship,” or “kingly power(Lk.
19:12; 23:4-2; Jn. 18:36; Rev. 17:12). The meafiiaggn” or “rule” is obvious
in other passages. The coming of the Kingdom foiclvwe pray in the Lord’s
Prayer means that God’s will be done on earth,that his rule be perfectly
realized (Mt. 6:10).

Die abstrakte betekenis van die Hebreeluﬁ‘e‘??; (malkGwth koninkryk) in die Ou

Testament, asook in die Rabbynse literatuur vagrdafudaisme, is oorgedra aan die
Griekse woordBactieia (basileia koninkryk), en dui daarop dat die kern van digripe
Koninkryk van Godlie soewereine heerskappy van God is. Sonderiemié hooffokus
te verloor, beredeneer Van der Walt (1985:9) dieskibende betekenisse wat in die
begrip Koninkryk van Godopgesluit is verder. Daar kan eenvoudigheidshaiwe

kernbetekenisse onderskei word:
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» Die eerste (en belangrikste) &t God Koning is, dat Hy regeer — dus eintlik:
die koningskap van God, die koning-wees van dieeHer

» Dit kan tweedens ook dgebiedaandui waaroor God regeer en die mense van
wie Hy die koning is — dus: die magsfeer van Godryksbereik en die
burgers van sy heerskappy.

* Enin die derde plek word dit ook gebruik vir watadl in sy domeigebeuren
wat sy onderdanin deel val- met ander woorde, die vrugte, die gevolge, die
seéninge van sy heerskappy, soos vrede, saligiaielgtigheid, heerlikheid.

Kort saamgevat: die feit, die terrein en die wyaa God se koningsheerskappy.

Maar die eerste betekenis is en bly die hoofsadhkie Koninkryk van God”

beteken dus meestal: dat God Koning is, dat die Iregeer.

Balz en Schneider (1990:201) asook Vos (1979:2Deskagtes kom ooreen met die van
Van der Walt (1985:9) in hulle redenasie dat drentkoninkryk (BaciAeia) in sekulére

Grieks, sowel as in Bybelse Grieks, ‘n funksionakgok ‘n geografiese betekenis gehad

het. Hierdie tweeledige gebruik kom ook in die I=wmsen1:%?_3 (malkGwth

koninkryk) voor en, net soos in die Grieks, worértie twee betekenisse afwisselend

gebruik.

Funksioneel verwyBacileia na soewereiniteit, waardigheid, koninklike heepglaen
die heersende amp, soos reeds bespreek is. DieilgghnBooileia in Openbaring 1:6
en Lukas 19:12 val binne hierdie funksionele kateg@alz & Schneider 1990:201; Vos
1979:21).

Die geografiese gebruik vaBoaocileia verwys na ‘n geografiese gebied of letterlike
koninkryk waaroor regeer word. Die gebruik vBaocileia in Openbaring 16:10,
Matteus 4:8 en Markus 6:23 word in hierdie hoedagig aangewend (Balz & Schneider
1990:201; Vos 1979:21). Alhoewel nie Openbaringl@6Matteus 4:8 of Markus 6:23
na die Koninkryk van God verwys nie, is dit belakgm te besef dat hierdie geografiese
betekenis wel in die betekenis vBaciieia ingesluit is. ‘n Latere verduideliking van die

eskatologiese Koninkryk van God sal meer lig opcheesaak werp.
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Die anker en vertrekpunt van hierdie hoofstuk isdia Koninkryk van God hoofsaaklik

op Goddelike heerskappy dui. Ander aspekte tatlléekernbegrip is waar, wanneer en
hoé die heerskappy van God neerslag vind. Dieaashierdie studie sal daaraan gewy
word om te kyk na die verskillende interpretasiem vhierdie aspekte, asook die

toepassing daarvan.

6.3 Interpretasiemodelle

Mdaller (1985:9-11) en T. Van der Walt (1969:97-9R)entifiseer die volgende
verskillende eskatologiese interpretasiemodelle:

» die liberale skool,

» die konsekwente eskatologie,

» die gerealiseerde eskatologie,

» die transendente eskatologie/bo-tydelike eskatel|ogi

» die eksistensiale eskatologie,

» die futuristies-horisontale eskatologie,

» die evolusionistiese eskatologie, en

» die eskatologie in die spanning tussenrdiedsen dienog ni€bipolére eskatologie.

Al hierdie eskatologiese interpretasiemodelle & mgloduk van dogmatiese ontwikkeling
deur die eeue heen en vorm ‘n bepaalde hermeneutssnwerk waarbinne tekste
rakende die Koninkryk van God verklaar word (Mullée85:9). Alhoewel die
bestudering van al bogemelde interpretasiemodebarade het, sal daar in hierdie
hoofstuk hoofsaaklik gefokus word ale liberale skool, die konsekwente eskatologie
en die eskatologie in die spanning tussen dieeeds en die nog nie/bipolére
eskatologie Volgens Mduller (1985:9) staan die liberale skdoi eties-religieuse
interpretasie van die Koninkryk van God) teenoa kibnsekwente eskatologie (suiwer
eskatologiese interpretasie van die Koninkryk vasd)s Dit is belangrik om beide
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hierdie interpretasiemetodes deeglik te bespreeidad dit die basis vorm van die
beredenering van die eskatologie in die spannisgetu digeedsen dienog nie Hierdie
eskatologie “bevat die twee pole waarsonder ‘n Bydeskatologie nie kan bestaan nie.
Enige poging om die een ten koste van die andakgentueer, sal met ‘n eensydige en
gevolglik spanninglose en kragtelose eskatologig &it. Dit gaan nie om ‘n
‘konsekwente’ eskatologie wat of die toekoms of gresensie van die Ryk [...] wil
beklemtoon nie [...] Hierdie dialektiek is ook viie moderne verbinding tussen
eskatologiese boodskap en etiese behandeling redddtSgMuller 1985:10-11).

6.3.1 Die liberale skool

Alvorens die eskatologie van die liberale skool enxalys word, sal daar as agtergrond
kortliks gekyk word na van die teologies-historiggelagtes oor die Koninkryk van God
wat die liberale skool voorafgegaan het. Die vrieé&k het as gevolg van verdrukking
en vervolging ‘n sterk verlange na en intense vgting van die tweede koms van
Christus gehad en wat aanleiding gegee het tattlikaal-) eskatologiese fokus (Mdiller
1985:9; Van der Walt, S.J. 1969:152). Na aanlgdiiervan is die einde van die wéreld
spoedig verwag, terwyl die koms van die Koninkngk watsluitlik toekomstig gesien is
(Van der Walt, S.J. 1969:153).

Die tydperk tussen Augustinus [354-430 n.C.] enRie&formasie [31 Oktober 1517 tot
die middel-1600’s] is die Koninkryk van God gelyletrdie Kerk gestel en het dit as die
algemene model gedien waarvolgens die Koninkryk @al geinterpreteer is (Ladd
1993:55). Vir Augustinus[en gedurende die Middeleeuse tydperk]die kerk die

koninkryk van God Dit is diecivitas Deien staan teenoor die staatcastas mundi Die

kerk staan bokant die staat en deel die gawes iesddsryk uit. Die gelowiges is
eintlik onderdane van die ker&n mettertyd het die kerk die hele lewe ook ombosn

politieke terrein vir homself begin op&ié/an der Walt, S.J. 1969:158-159). Hierdie
model veronderstel dat God heers, maar dat sy kemy tot die Kerk beperk is. Die
manier hoe Hy heers, die area waaroor Hy heerseetyd wanneer Hy heers is tot die
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kader van die institusionele Kerk beperk (sienafledige verduideliking oor die rol van
die institusionele Kerk in Hoofstuk 7). Maar Goadnknie beperk word nie, juis omdat
Hy God is en omdat Hy heers. Daar kan dus eeadensnet Conner (1982:34) gestem
word dat die heerskappy van God wel die Kerk intsimiaar nie tot die Kerk beperk is
nie. God heers universeel oor die hele heelallles daarin, insluitend alle engele en
mense. God se heerskappy is ewig en onbeperks ditlesomvattend. Die Kerk,
daarenteen, is beperk tot slegs die mense wat Géustus gered is. Die Kerk
manifesteer binne die beperking van tyd en is relikagebind tot die aarde. Die Kerk se
lidmate is dus deel van die Koninkryk van God, mder Kerk is nie gelyk aan die
Koninkryk nie (Conner 1982:34; Heyns 1992:341-301&dd 1993:55). Alhoewel die
verhouding tussen die Koninkryk van God en die KierlHoofstuk 8 verder bestudeer
word, definieer Conner (1982:34) hierdie verhoudrogrlopig soos volg:
The Church becomes the instrument for the full destration of the
Kingdom.[...] The Church is in the Kingdom and theng@dom is in the Church.
But the Church is not the totality, but only a pafithe Kingdom of God. The
Kingdom is far more inclusive than the Church.
Daar kan dus van die staanspoor af gesé wordiddoninkryk van God nie aan die

Kerk gelyk is nie.

Hierdie inklusiwiteit van die Koninkryk laat Ritscfil822-1889], aan die einde van die
negentiende eeu, wegbreek van die teorie dat digusionele Kerk aan die Koninkryk
van God gelyk is (Moon 1998). Volgens Moon (1988grpreteer Ritschl die Koninkryk
van God ireties-religieuseterme:
For him the kingdom of God is understood in thacsihcategory as the highest
good ("summum bonum®”) [...] Ritschl stresses thecalhand social aspects of
Christianity. He has no interest in God itselfheathe focuses on the impacts of
God’'s Work toward human beings and the Kingdom aofd@Gs the supreme

good.”
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Nieteenstaande die feit dat Bybelse kritiek stemkwikkel het tydens die Reformasie
(sewentiende eeu), het die tema “reddifigh hierdie tydperk die hooffokus geniet,
terwyl die tema “regverdigmaking/heiligmaking” nigtgesluit was nie. Dit is eers
tydens die Verligting-beweging (agtiende eeu) watnuutgevonde histories-kritiese
interpretasie van die Bybelse teks, ‘n skeidingriggpbhet tussen dogmatiese en Bybelse
geleerdheid, en gevolglik ‘n splitsing gebring retdie konserwatiewe siening om die
temas “redding” en “regverdigmaking/heiligmaking’aasn te hanteer. Volgens
Ridderbos (1975:17-18) maak die liberale teologie ‘d onderskeid tussen

the juridical-forensic ‘line,” which they explainddrm Judaism, an[d] ethical (or

mystical-ethical) line, which was said to find @spression in the contrast of flesh

and spirit and to be oriented, not to Judaismtd@reek-Hellenistic thinking’

Ooreenkomstig hierdie liberale teologie, gebruiksehl ‘n kritiese eksegese om die
persepsie oor Jesus se lewe los te maak van dag@atvioede. In sy studie fokus hy
op die temas “regverdigmaking” en “versoening’ ire djelowige en nie ook op
“redding” soos tydens die Reformasie nie. Hy slesus primér as ‘n morele leraar wat
deur God gebruik word om God se korrekte etiese agegte dui. Volgens Ritschl |é die
onus op die individu om hierdie etiese weg na tg YGhilton 1984:4-6; Hasel 1972:18-
31; Ridderbos 1975:17-22). Ritschl formuleer dienkkryk van God op grond van
Immanuel Kant se teorie dat die Koninkryk ‘n morgebrdende gemeenskap is (Chilton
1984:5; Ridderbos 1969:xii)). Samevattend siersdRit, in die woorde van Ridderbos
(1969:xii), die Koninkryk van God as:

the ethical-religious community founded by Jesus and composed of allwikb

to practise the evangelical law of love. It isstdommunity which must be

promoted by the church. The character of this damgy of God is entirely

immanent, because it belongs to this world, arsreangly determined by the idea

of development and human activity. The basic ldthts kingdom is found in

'8 Hiermee word objektiewe redding bedoel.

¥ n hierdie Grieks-Hellinistiese idee is die gersie viees ¢apt: sarx) twee teenpole. Die gees is die
belangrikste en moet superieuriteit oor die mirmangrike vlees kry en dit gevolglik in onderdadragl
hou (Ridderbos 1975:18).
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Jesus’ commandments, and lends a predominantlgatttiharacter to the entire

process of its coming and its revelation.

Hierdie immanensie van die Koninkryk word deur Addgarnack [1851-1930 n.C.] in sy
boek, What is Christianity verder gevoer. Harnack het saam met Wilhelm ldem
[1846-1922 n.C.] en ander teoloé, Ritschl se metexldeorie, om onder andere die
Koninkryk van God eties-godsdienstig te definieer, tot ‘n kredietwaardige en
wetenskaplike teologie ontwikkel (Rucks 2002). $ao die geval van Ritschl, sien
Harnack die Koninkryk primér as God se heerskappglieé individu (immanent), maar
ook dat die Koninkryk van God tot die hier en noehtiort en dus tot hierdie aarde
beperk word (Chilton 1984:6; Ladd 1993:55; Ruck®920 Harnack sien Jesus se
apokaliptiese (of eerder eskatologiese) verkondigian die koms van die Koninkryk,
wat teenstrydig is met die teorie dat die Koninksyégs tot hierdie wéreld behoort, slegs
as die tyd-gekondisioneerde verpakking waarin diese kode van die Koninkryk van
God aan sy dissipels oorgedra is (Chilton 1984#&jdd_1993:55; Rucks 2002). Die
immanensie van die Koninkryk, soos dit neerslagivmGod se vaderskap teenoor die
individu, die gemeenskap van gelowiges, die ewtdgweaarde van die individuele siel en
die wet van liefde, word teenoor die eskatologikarmkter van die Koninkryk gestel
(Chilton 1984:6; Ladd 1993:55; Rucks 2002). Dienamente Koninkryk in die individu
moet dan in menslike aktiwiteit uiting vind. Higdmenslike aktiwiteit word die
duidelikste beskryf as etiese gedrag en die wet dianliefde (Chilton 1984:6; Ladd
1993:55; Rucks 2002). Rucks (2002) onderstreeppel@ngrikheid van morele menslike
aktiwiteite in Harnack se teologie met die volgendeorde: “the view of Christian
religion as practical ethical activity [a Kantiappaioach], and the interpretation of the

biblical notion of the Kingdom of God in moral tesin

Alhoewel Ritschl en Harnack reg is dat die heerpkapan Godn die Kerk moet wees,
“God’s Kingdom — His rule and reign — is to be é$ithed in the Church”, word God se
heerskappy nie tot net die Kerk beperk nie (Corir®82:34). Dieeties-godsdienstige
model sluit baie nou aan by die Middeleeuse modelinterpretasie, waar die Koninkryk

van God aan die Kerk gelykgestel is. Die verskitlat daar in die eerste model, hoewel
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beperk, ruimte gelaat word vir die eskatologieslaan die Koninkryk, terwyl dieties-
godsdienstigemodel dit negeer tot die reeds genoemde tyd-gekimmeéerde verpakking

waarin die etiese kode van die Koninkryk van God sadissipels oorgedra is.

Opsommend: Die liberale skool interpreteer die K&njk van God deur middel van 'n
eties-godsdienstigemodel. Hierdie model definieer die Koninkryk v&od as ‘n
immanente koninkryk wat beperk word tot etiek emiggbens in die Kerk. Ritschl en
Harnack lig uit dat die Koninkrylkn die individu is, dat ditin hierdie wéreld is en
onderhewig aan ‘n proses van ontwikkeling Daar word gefokus op temas soos
“regverdigmaking” en “versoening”, en nie op objektiewe redding nie. Klem word
gelé op diemens se aandeedbm diewet van liefdein ‘n eties-geordendgemeenskap
van gelowigeauit te leef. In kort kom dit daarop neer dat ldezrskappy van God beperk
word tot dieetiese ontwikkeling van dieimmanente lewevan die gemeenskap van

gelowigesn die hier en nou

6.3.2 Die konsekwente eskatologie

Weiss (1964) breek weg van hierdie nie-eskatolegiaterpretasie van die Koninkryk
van God deur aan te toon dat Jesus se sieningigaRodinkryk ten nouste saamhang
met die Joodse apokaliptiese skrywes, naamlik datuidsluitiik toekomsgerig en
eskatologiesvan aard is. Waar Ritschl die vader van die gjedsdienstige model is,
het Weiss (1964), ‘n student van Ritschl, die wetpaan waarlangs dieskatologiese
interpretasiemodel van die Koninkryk van God sotwikkel. Teenoor Ritschl se fokus
op regverdigmaking en versoening, interpreteer $/gi864) die lering van Jesus suiwer
eskatologies en bring hy weer die fokus op die gefnedding” en “oordeel”. Hiermee
verwerp hy die definiéring van die Koninkryk asdntwikkelende etiese gemeenskap in
die teenswoordige wéreld. In die hemel het die iKknyk van God reeds die Satan
oorwin, daarom verkondig Jesus dat die Koninkrykaapde gaan kom. Die Koninkryk
kan nie in die teenswoordige wéreld geopenbaar wiwd In Weiss (1964) se teorie oor

die Koninkryk maak die einde van hierdie wéreldma vir ‘n nuwe wéreld en ‘n nuwe
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bedeling. Teenoor die ontwikkelingsaspek van Riten Harnack se teorie, sien Weiss
(1964) die koms van die Koninkryk as ‘n oomblikliga bonatuurlike daad van God wat
Jesus, as die hemelse Seun van die Mens, laatfégon(Chilton 1984:7-8; Ladd
1993:55; Ridderbos 1969: xii-xiv).

Schweitzer (1954) het Weiss (19843eeskatologiese interpretasievan die Koninkryk
van God verpsigologiseer. Schweitzer (1954) imttger nie net Jesus se lering in
eskatologiese terme nie, maar Sy hele aardse |18akweitzer (1954:193-221) trek sterk
te velde teen die liberale beweging wat Jesus adigse leraar van tydlose waarhede
sien. Deur syKonsekwente eskatologig* sien Schweitzer (1968:68-130) Christus se
hele lewe en leer teen die agtergrond van ‘n eBigigse opvatting van die Koninkryk.
Volgens hom het dié Jesus die koms van die Koninkpoedig verwag, en toe dit nie
gebeur nie het die historiese Jesus (deur die wikiirg voor die koms van die
Koninkryk op homself te neem) ontnugter en telesigld gesterf. Schweitzer sien die
historiese Jesus as ‘n misleide profeet van digt@eeu. In hierdie interpretasiemodel is
Christus se etiese leringe slegs van toepassirdijeokort wagtyd voor die koms van die
Koninkryk en glad nie op die alledaagse lewe ni&il(Gn 1984:8-9; Ladd 1993:.55;
Ridderbos 1969:xiv-xvi; Schweitzer 1954; 1968).

Ridderbos (1975:29-32) lig die eskatologiese matiebchweitzer (1954) se siening oor
die Koninkryk verder uit, deur na Schweitzer seagslogiese interpretasie van Paulus se
lering te verwys. Volgens Schweitzer is die keamwaulus se lering in die term
Christus-mistisismepgesluit. Hierdie term dui op die Kerk se bekekheid by die
dood en opstanding van Christus deur bemden saam metChristus te wees. Die
Pauliniese gebruik van die indikatief teenoor digeratief, of dialreedsen dienog nie
(wat breedvoerig aan die einde van hierdie hoofftegkryf sal word) word hierdeur
uitgelig. Teenoor die liberale denke van RitschlHarnack (gewortel in die Grieks-

Hellenistiese dualisme van gees teenoor vleesklasr Schweitzer hierdie Pauliniese

? Hierdie datums kan verwarrend wees, omdat Scheveitiz in 1954 Weiss se boek van 1964 kon
evalueer nie. Daar moet egter verstaan word daw&tzer (1875-1965) later geleef het as Weiss 9186
1914). Die datums waarop hulle onderskeie boekeug¢herdruk is, skep die verwarring.

2 Dit is eskatologies weer opnuut saamgestel vapgkaliptiese geskrifte (Chilton 1984:8).
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dualisme in Joods-eskatologiese terme. Die nuwate®giese era het teenwoordig
geword in die dood en opstanding van Christus. skR#p egter ‘n paradoks, omdat die
kulminasiepunt van die koms van die Koninkryk (n&krdie opstanding van die dode,
die oordeel van die wéreld, ensovoorts) nog niaggavind het nie. Die paradoks is dus
hierin opgesluit: Christus se opstanding lateeds plaasgevind, maar die finale
kulminasie van die koms van die Koninkryk hedg nie plaasgevind nie. Schweitzer
bied ‘n moontlike oplossing vir hierdie dualismeudep die eskatologie te fokus. In die
Messiaanse Koninkryk ontmoet die natuurlike en lab@atuurlike mekaar deurdat dit
teleskopies in mekaar in vou. Met die opstandiag Christus het hierdie oorvleueling
van krag geword. Elke gelowige het deel aan d&aomling van Christus en is dus reeds
deel van die opstanding op ‘n tasbare wyse. Metogistanding van Christus het die
opstanding van die dode reeds begin. Christegevslglik nie meer natuurlike wesens
nie, maar bonatuurlik. Hierdie mistisisme is due mn innerlike gevoelens en
geestelikheid gesetel nie, maar eerder in ‘n olgelt mistisisme van feite (Ridderbos
1975:29-30). Alhoewel daaraan toegegee kan wordsdaweitzer in hierdie redenasie
reeds ‘n tussenposisie begin inneem tussen digodsgggese en die etiese verstaan van
die Koninkryk, is dit belangrik om tog daarop te tat hy steeds vanuit ‘n suiwer

eskatologiese verstaan van die Koninkryk van Gdémeer.

‘n Verdere belangrike raakpunt tussen Weiss enw8itker is dat laasgenoemde, Weiss
se eskatologiese konstruksie van die Christusbhelny aanslaan (Chilton 1984:8).
Lategan (1967:31-34) verduidelik Weiss se redendaid’aulus die hemelse Christus en
die aardse Jesus as identies verbeeld. Die slattaelykstelling van die hemelse
Christus en die aardse Jesus Ié vir Weiss in didirfese “gedagte-beeld van ‘n hemelse
Messias” (Lategan 1967:31). Hierdie hemelse Mebsiald, wat reeds voor sy bekering
in Paulus se gedagtes was, het na sy bekeringrklilleeid geword. Vir Weiss, in die
woorde van Lategan (1967:32), gaan die Paulini¢sestologie

om ‘n visioen, waarin Paulus eensklaps Jesus herkanimpliseer dat bepaalde

trekke van die beeld wat hy sien in werklikheid rstellings is wat lank reeds in

hom leef en nou [...] in nuwe verbinding plastiesgeypbaar tot ‘n oortuigende

beeld gevorm word.
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Waar Weiss die historiese Jesus aan die hemelgst@hgelykstel (met die primére
fokus op die aardse Jesus), tref Schweitzer egteonderskeid tussen hierdie twee
Christusbeelde deurdat hy die historiese Jesus agémdeling beskryf. Vir Schweitzer
is dit belangrik om op die gees van die hemelseisGls te fokus wat lewens
transformeer (Chilton 1984:8-9).

Opsommend kan dus gesé word dat die konsekwenaoésiie die Koninkryk van God
deur middel van ‘n suiwerskatologiesemodel interpreteer. Weiss (1964) en Schweitzer
(1954) lig uit dat die Koninkrykiniverseelis, en dat dit nie tot hierdie wéreld behoort
nie, maar tot ‘rvolgende bedelingvaar ‘nnuwe aardegeskep sal word. Die Koninkryk
bestaan reedsn die hemel maar die koms daarvan word as aombliklike en
bonatuurlik daad van God gesien. Temas sotedding” en “oordeel” word uitgelig.

In kort word die heerskappy van God tot diemel en ‘n nuwe bedelingbeperk. Dit
sluit die huidige wéreld en mense uit. Die koms wdie Koninkryk word as ‘n

onmiddellike gebeurtenis gesien.

6.3.3 Die gerealiseerde eskatologie

Rudolf Otto (1943), ‘n student van Albrecht Ritscheklee ‘n tussenposisie in hierdie
debat oor die interpretasie van die Koninkryk vandG Otto (1943) gebruik die
geskiedkundig-religieuse metddeom aan te toon dat die Koninkryk van God ‘n
bonatuurlike, dog aktiewe krag is wat deur Jeslsehen uitgeleef is; die krag wat Jesus
se bediening op aarde geinspireer het. Otto (1983:bring die immanensie en die
ander-wéreldsheid van die Koninkryk bymekaar udimmpersoon van Christus:
The kingdom of God was for Christ always the futkmegdom of the new age,
and was conceived on strict eschatological termg.But what distinguished his
own eschatology from previous forms was, on the side, that he already lived
in the miracle of the new age which was active aadahe present; that with clear

growing around himself; that he knew himself todopported by powers which

2 \Waar die Koninkryk van God binne konteks van digzmene ontwikkeling van antieke godsdienste
geplaas word. Sien ook August von Gall (1926)tsdis oorBasieleia tou Theo(Chilton 1984:9).
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[...] were already penetrating the world, and, supaband filled by these power,
he worked and preached; on the other side, thatugtr works, speech, parable,
and charismatic bestowing of power, he mediatedaobnvith this miracle of the
transcendental as a private possession to a af@deherents who came into his
train.”
Ook Chilton (1984:9) beklemtoon dat Otto die Konilkvan God as ‘n bonatuurlike
teenwoordige krag interpreteer wat in en deur Jgswgerk het: “the kingdom is the
inbreaking power of God which focuses on Jesussstoamake his messianic claims
possible”. Waar Weiss (1964) en Schweitzer (1%&4) die een kant aangetoon het dat
die Koninkryk uitsluitlik eskatologies is, en waRitschl en Harnack aan die ander kant
eensydig gewys het op die immanensie van die Koyknkhet Otto in verstaanbare
eskatologiese terme aangetoon dat die Koninkryk @aad reeds gekomhet in die
persoon van Jesus Christus (dit is immanent). Q843:13-155) se metode om Jesus se
lering te verduidelik deur na die Iranese godsdiemsverwys (die geskiedkundig-
religieuse metode), laat veel te wense oor aangesieorsing, sedert Otto, aangetoon het
dat Zoroastriese bronfieveels te resent is om gebruik te word met die doelvoor-
Christelike godsdienste te verklaar (Chilton 1984:®ie belangrikste bydrae wat Otto
egter gelewer het tot die debat oor die interpretasn die Koninkryk van God is dat hy,
deur aan te toon dat die Koninkryk van God beidskdmstig en teenswoordig is in die
persoon van Jesus Christus, die weg gebaan helawgsitoekomstige besprekinge oor
die Koninkryk van God sou ontwikkel (Chilton 1984t0, 27-35; Otto 1943:13-155).

In navolging van Otto se tussenposisie, en in ilealkgp Schweitzer (1954) se
“konsekwente eskatologie”, het Dodd (in Chilton 49®-11; Ladd 1993:56; Ridderbos
1969:xxxi) in sy boekrhe Parables of the Kingdgrop dieteenwoordigheid van die
Koninkryk in hierdie wéreld klem gelé, maar nie teste van die eskatologiese karakter
van die Koninkryk nie. Anders as Harnack verweig® (in Chilton 1984:10-11; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xxxi) nie die eskatologiesskrywing van die Koninkryk nie,
maar sien dit eerder as ‘n reeks simboliese wdrglile wat nie vir die mens verstaanbaar

is nie. Die Koninkryk van God, beskryf in eskatgikse terme, stel ‘n hoér orde voor

Z41ts source is to be found in the religion of @reat Aryan prophet Zoroaster of Bactria” (Otto 394).
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wat buite die dimensie van tyd en ruimte funksioneeie sogenaamde “wholly other”.
In die vleeswording en missie van Jesus het hiefdibolly other” die huidige
wéreldgeskiedenis binnegebring (in Chilton 1984110-Ladd 1993:56; Ridderbos
1969:xxxi). Dodd (in Chilton 1984:10-11; Ladd 199@; Ridderbos 1969:xxxi) se
“realized eschatology” bepaal dat alles waaropQlieTestamentiese profete gehoop het,
reeds in die heilsgeskiedenis gerealiseer is. ditietussenmodel van Dodd (in Chilton
1984:10-11; Ladd 1993:56; Ridderbos 1969:xxxi) stairek teenoor Schweitzer (in
Chilton 1984:10-11; Ladd 1993:56; Ridderbos 196%i)xze “konsekwente eskatologie”,
omdat Schweitzer redeneer dat die Koninkryk uitikuitot ‘n volgende bedeling
behoort. Dodd ( in Ridderbos 1969:xxxi), daaremteedeneer dat “the eschaton has
become present instead of future, from the sphieegectation it has passed into that of
experience”. Alhoewel teenwoordig, redeneer Dodd Ghilton 1984:10-11; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xxxi) dat die Koninkrykgsetot die geesteswéreld behoort,
met ander woorde tot die “wholly other” wat buiie dimensie van tyd en ruimte is. Die
feit dat Dodd (in Chilton 1984:10-11; Ladd 1993:5Rjdderbos 1969:xxxi) die
Koninkryk tot slegs die geesteswéreld beperk, vdiengrootste kritiek teen Dodd se
siening oor die Koninkryk van God, omdat dit diekomsverwagting met betrekking tot
die eskatologiese klimaks oor die koms van die Kkiryik negeer. In sy latere boélihe
Founder of Christianityerken Dodd (in Chilton 1984:10-11; Ladd 1993:B4cdderbos
1969:xxxi) egter dat die voltrekking van die Konipk “beyond history” is. Die
waardevolste bydrae wat Dodd (in Chilton 1984:10-1Add 1993:56; Ridderbos
1969:xxxi) gemaak het deur sy ‘“realized eschatdlogy om lig te werp op die
teenwoordigheidvan die Koninkryk in hierdie wéreld, terwyl diekasologiese aard van
die Koninkryk nie totaal geignoreer is nie. Vir @b (in Chilton 1984:10-11; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xxxi) skuif die eskatolsgi&koninkryk as‘t ware bo-oor die
huidige bedeling en bestaan dit as ‘n werklikheidlie geesteswéreld. Die Koninkryk

van God word ‘n realiteit in die missie en vleesghng van Jesus.
Chilton (1984:13), Ladd (1993:56) en Ridderbos @:28-xxi) toon aan dat Kimmel by

Dodd se redenasie aansluit, naamlik dat die Koglkhkan God in die vleeswording en
missie van Jesus teenwoordig is. Kimmel (in Chilt684:13; Ladd 1993:56; Ridderbos
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1969:xx-xxi) redeneer egter dat die Koninkryk vand@p aarde slegs in Jesus Christus
teenwoordig is en nie in sy dissipels nie. Vir Kael (in Chilton 1984:13; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xx-xxi) setel die Koninkrylan God in ‘n nuwe era,
gelyksoortig aan die Joodse apokaliptiek, maar dieetoekomstige eskatologiese
Koninkryk het reeds in die missie van Jesus bede feit dat Kimmel (in Chilton
1984:13; Ladd 1993:56; Ridderbos 1969:xx-xxi) dienikryk beide as toekomstig en
teenwoordigin die missie van Jesus sien, is vaag. Ook GmaiGhilton 1984:13; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xx-xxi) poog om die toekogheid en die teenwoordigheid
van die Koninkryk bymekaar te bring deur te rederdsg die Koninkryk nog nie op
aarde gekom het nie, maar dat die koms daarvanaby is, dat die effek reeds
teenwoordig is. Dibelius (in Chilton 1984:13; Lad893:56; Ridderbos 1969:xx-xxi)
redeneer soortgelyk aan Craig (in Chilton 198411&jd 1993:56; Ridderbos 1969:xx-
xxi) dat die koms van die Koninkryk toekomstig msaar in die lig van die naderende

einde van hierdie wéreld is die tekens van die Kionyk wel alteenwoordig

Jeremias (1972) se gedagtes is soortgelyk aaradi®wodd (in Chilton 1984:10-11; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xxxi) se teorie dat die ikkryk van God teenwoordig is,
maar hy kritiseer Dodd egter op grond van diedaithy die eskatologiese koms van die
Koninkryk misken (Chilton 1984:12-13; Jeremias 19/2dd 1993:56). Teenoor Dodd
(in Chilton 1984:10-11; Ladd 1993:56; Ridderbos 9:9&xi) se teorie van ‘n “realized
eschatology”, hou Jeremias (1972:230) die eskamlogpor as ‘n “proses van
realisering”. Jesus se hele lewe word deur Jese(i/72) gesien as ‘n proses waardeur
die Koninkryk van God op aarde verwesenlik worelf$SJohannes die Doper word deur
Jeremias (1972) midde in die proses van realisggmipas, omdat die Gees van die Here
op hom neergedaal het en die tyd van redding gbékadgngebreek het. In Jeremias
(1972) se teorie het Jesus se prediking oor digrkkoyk en Sy uitdryf van bose geeste,
die Koninkryk van God op aarde laat deurbreekusléget egter, volgens Jeremias (1972)
(en hier in ooreenstemming met Dodd), die onmidldeléskatologiese voltrekking van
die Koninkryk van God in sy opstanding en hemelvaarwag; die finale oorwinning

van God se ryk. Die vroeé Kerk sou eers nadats@iwidie aarde verlaat het, ‘n

onderskeid tussen Sy opstanding en hemelvaartGtelton 1984:12-13; Jeremias 1972,
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Ladd 1993:56). Jeremias (1972) beredeneer diekaspedie teenwoordigheid van die
Koninkryk van God, deur te wys op die teenwoordighsowel as die eskatologiese

voltrekking van die Koninkryk van God, alhoewelgden die persoon van Christus.

Craig (in Chilton 1984:13; Ladd 1993:56; Ridderd@69:xx-xxi), Dibelius (in Chilton
1984:13; Ladd 1993:56; Ridderbos 1969:xx-xxi), Dgdd Chilton 1984:10-11; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xxxi), Jeremias (1972) @mHKkel (in Chilton 1984:13; Ladd
1993:56; Ridderbos 1969:xx-xxi) neem dus (deurtelmwoordigheid van die Koninkryk
in die huidige wéreld uit te lig, sonder om die ashogiese element in die lering van
Jesus te ignoreer) ‘n tussenposisie in ten opsigte ‘n eskatologiese en ‘n etiese
(immanente) verstaan van die Koninkryk van God. ho&lwel die gerealiseerde
eskatologiewaarde het deur dat dit klem |1é op die teenwodweid) van die Koninkryk
van God, hou dit min van die toekoms van die Korykkoor (Van der Walt, T.
1969:98).

6.3.4 Die transendente of bo-tydelike eskatologie

Barth (in Muller 1985:10) “verwys reeds in sy Roimgef na die eschaton as die
transendente oordeel van God oor al die mensgemaaiiaal, kultuur en religie”. Wat
Barth (in Van der Walt, T. 1969:98) hiermee bedselat die eschaton bo die tyd van die
wéreld staan en telkens deurbreek (sonder om @deeVan te word). Volgens Barth (in
Van der Walt, S.J. 1969:174) vergaan die kosmosa@ndie rand van die geskiedenis,
waar alles in die niet versink, verrys die ligrykaarvan Christus die begin en die einde
is”. Die hele wéreldgeskiedenis staan as’t wanee§katologiese lig, wat beteken dat die
wéreld in homself sterwe om in Christus op te staBit gebeur elke oomblik en is nie
iets wat ons aan die einde van die geskiedenis nem@tag nie” (Van der Walt, S.J.
1969:174). Barth (in Muller 1985:10) plaas in synsendente of bo-tydelike eskatologie
‘n groot klem op die realiteit van die KoninkrykDie mens leef in hierdie tyd reeds in ‘n

‘ander tyd'.”
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6.3.5 Die eksistensiale eskatologie

Bultmann (in Mdller 1985:10; Van der Walt, S.J. 99%/4-175; Van der Walt, T.
1969:108) se eksistensiale eskatologie val bineeetfide kader as die transendente of
bo-tydelike eskatologie deurdat dit elke vorm varturistiese eskatologie” verwerp. Die
gebeure tydens Christus se wederkoms dui volgettsnBan (in Miller 1985:10; Van
der Walt, S.J. 1969:174-175) nie op ‘n dramatiaadeenie. Wat wel waarde het is ‘n
eksistensiéle ontmoeting tussen die mens en Gaul,Jésus Christus: “Daarin word die
oordeel van God oor ons voltrek en is elke oombiikons met eskatologiese erns
vervul” (Van der Walt, S.J. 1969:175). Hierdie asHogiese dimensie in die gelowige

se lewe staan in skrille kontras met die wéreldrimageleef word (Muller 1985:10).

6.3.6 Die futuristies-horisontale eskatologie

In reaksie op Barth en Bultmann, formuleer Moltm&nnMller 1985:10; Van der Walt,
S.J. 1969:179; Van der Walt, T. 1969:108) ‘n fudties-horisontale eskatologie, waarin
sterk klem ophoopgeplaas word. Vir Moltmann (in Muller 1985:10)askatologie die
korrekte begrip van dit waarop gehoop kan word enkirrekte toepassing daarvan.
“Vir die Messiaanse verwagting |é volgens Moltmalw toekoms, die Godsryk nie alles
reeds ‘kant en klaar’ nie; dit moet in die krag wdia Gees nog op die terrein van die
geskiedenis gerealiseer word deur middel van ‘ritipké betrokkenheid in hierdie
wéreld” (Muller 1985:10). S.J. Van der Walt (196B9) het dit reg dat die leemte van
die futuristies-horisontale eskatologie daarin gdke dat die “laaste dinge” so vervaag
teen die poging om dit relevant tot die hede tekndat die toekomstige vrederyk van
God “heeltemal uitgestorwe skyn te wees”. Mull&8g85:10) lig ‘n verdere leemte uit
deur te meld dat die futuristies-horisontale edkgie nie genoegsaam rekening hou met

die gevolge van die sondeval nie.
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6.3.7 Die evolusionistiese eskatologie

Teilhard de Chardin (in Muller 1985:10; Van der Wab.J. 1969:177) in sy
evolusionistiese eskatologie, bewerkstellig ‘n ssortese tussen hemel en aarde, deurdat
hy die ontstaan en ontwikkeling van die universusn‘ra proses van Christuswording
(Christogenese) sien (‘n kosmogenetiese proses bwabiogenese begin). Vir De
Chardin (in Van der Walt, S.J. 1969:177) is Chastdie Goddelike middelpunt van die
wéreld, in wie die wéreld vergoddelik word, deurgroses van ewolusie. [... Die heelal]
is eintlik ‘n ontwikkelingsfeer wat sy pad gebaast lit die materie deur die sotsfeer
(lewe) en nootsfeer (denke) of hominisasie (mensingjdot Godwording in Christus,
waardeur die wéreld uit die geogenese oor biogeersasigogenese heen kom tot die

‘Uberleben’, die heerlike voleinding, wanneer Gdidsain almal sal wees.”

6.3.8 Die eskatologie in die spanning tussen die reeds en die nog

nie/bipolére eskatologie

Die koms van die Koninkryk van God word tereg dkiardie interpretasiemodel as ‘n
ellips, met twee brandpunte, voorgestel: die eekstms van Christus (dit is die

beslissende deurbraak vir die Koninkryk) en die vkdms van Christus (dit is die finale
voltooiing van die Koninkryk) (Ladd 1993:67; Vanrd&alt, T. 1969:98). “Die spanning

tussen die hede en die toekoms van die heil inhadile boodskap van die Nuwe
Testament verbied allerlei vereenvoudigde ‘konseke/estandpunte. Eerder sou ons
moet praat van ‘n konsekwent-eskatologiese diakkif ‘n eskatologiese ‘gelykertyd’

waarin die werklikheid van die ‘reeds’ en die batrare belofte-aard van die ‘nog nie’
eerbiedig word” (Muller 1985:10).

T. Van der Walt (1969:98-100) onderskei vier beléwe eienskappe van die bipolére
eskatologie. Eerstens moet die handelinge van ®@edas losstaande en insidenteel
gesien word nie, maar eerder as geintegreerde lagelewat soos golfslae een
allesomvattende beweging is (Van der Walt, T. 198p: “God werk (skematies gesien)
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van buite en van bo (die vertikale of transendemijar terselfdertyd loop in sy werke ‘n
lyn dwarsdeur die geskiedenis (die horisontale mmanente)” (Van der Walt, T.
1969:98). Tweedens word drie aspekte in die bagopinkryk onderskei, naamlik déat
God regeer, die terrein waaroor Hy regeer en disewyaarop Hy regeer. Die feit déat
God regeer bly egter die hoofsaak (Van der Walf,969:99). Derdens redeneer T. Van
der Walt (1969:99) tereg dat, alhoewel God die em@g ewige Koning is, daar ‘n anti-
koning is, die Satan en sy ryk, wat God se heepskapéstaan. “En nou is die hele
wéreldgeskiedenis niks anders nie as die strycetusisee ware Koning, die drie-enige
[sic] God, en die valse koning, die saboteur Satale stryd tussen die ryke van die lig
en van die duisternis” (Van der Walt, T. 1969:99ierdens strek die koms van die
Koninkryk van die skepping af (waar God alles mg@maak het, maar die verval gekom
het deur die sondeval), deur die heilsgeskiedeeen ot waar God regeer in sy Nuwe
Ryk (wanneer al sy vyande verslaan is en waar rigeagpekte van sy Koninkryk weer in
harmonie is, naamlik dat God regeer, die terreiara@ar Hy regeer en die wyse waarop
Hy regeer) (Van der Walt, T. 1969:100).

Profetiese eskatologie en apokaliptiese eskatokigie die koms van die Koninkryk van
God verskillend. Riekert (2005:39-42) onderskesskn profetiese eskatologie en
apokaliptiese eskatologfé oos kortliks in Hoofstuk 4 verduidelik is, deumai@ dui dat
profetiese eskatologie op die toekoms fokus, nra&mekoms veronderstel wat kontinu is
aan die heilsgeskiedenis van God se volk/Kerk opeaaFinale redding val binne die
kader van hierdie wéreldbedeling en die koms vankaininkryk word in aardse terme
uitgedruk. Dit is dus histories reéel van aardoolaliptiese eskatologie, aan die ander
kant, veronderstel ‘n breuk tussen die huidige Wéea die toekomstige era; “hierdie eeu
is boos: die komende eeu is die era van God senkKoii” (Riekert 2005:39). Hierdeur
word apokaliptiese eskatologie pessimisties en rideogangsreligie kom tot stand;
“apocalypticism had become pessimistic — not wéfemence to the final act of God to
establish his Kingdom, but with reference to Gaat$ing in present history to save and

bless his people. Jewish apocalyptic despairdusibry, feeling that it was given over

24 Eskatologie is ‘n term wat dui op die studie oier hekoms in die algemeen. Inderwaarheid is dit
Bybelse eskatologie wat in profetiese en apokalgetieskatologie verdeel word.

124



to evil powers” (Ladd 1993:59). In apokaliptiessk&ologie word die huidige bose
wéreld katastrofies vernietig en ‘n nuwe paradysdvdaargestel. In apokaliptiek
bestaan daar geen kontinuiteit tussen die hieparen die toekoms nie. Die redding van
die teenswoordige sintuiglike wéreld word dus n&dasintuiglike ruimte (hemel) en tyd
(nuwe era/hiernamaals) verskuif. Apokaliptiese atslogie is dus ideéel oor die
toekoms. Daar moet egter gewaak wordpdafetiese eskatologieie afgewater word tot
‘n term sonder definisie nie. Tereg merk Beker9d227) op dat profetiese eskatologie,
“in neo-orthodox circles becomes a term that nogésnhas any precise meaning”.
Profetiese eskatologie verloor sy definisie as déegs op die huidige bedeling gefokus
word en gevolglik uit die oog verloor word dat daasl ‘n eskatologiese kulminasiepunt
van voltrekking is wat oorspoel na die volgendedbed: “Die nuwe orde wat tot stand
sou kom by die koms van Gods koninkryk, word belskrterme van aardse realiteite,
maar tog sou dit anders wees in die sin dat ellegeieeld, boosheid en dies meer, nie
meer sal bestaan nie [...] Hierdie nuwe era saleigvord deur die visitasie van God en
nie deur immanente magte wat in die geskiedeniksaam is nie” (Riekert 2005:39).
Gevolglik moet gewaak word teen eskatologiese adpngt soos die van Paul Althaus:
“To this extend all the hours of history are thé-same last hour” (Beker 1994:127).

Riekert (2005) se onderskeid tussen profetieset@skge en apokaliptiese eskatologie
het waarde, omdat hierdie verdeling duidelikheighdpioor die oriéntering van die reeds
bespreekte interpretasiemodelle oor die Koninkrgn vGod. Deist en Du Plessis
(1981:138) redeneer reg oor die voltrekking van Kaminkryk, deur te meld dat die

Joodse apokaliptiese eskatologie dit slegs moontikak om na ‘n toekomstige
koninkryk te verwys, omdat die messiasverwagting ne@ vervul is nie. Gevolglik is

teenswoordige verlossing, ten spyte van ‘n gewakeeld, vir enige Jood ondenkbaar
(Deist & Du Plessis 1981:138). Hierdie miskenniran die teenwoordigheid van die
Koninkryk deur die Jode, baan die weg tot die enka&m van die belangrike rol wat

Christus, as die Messias, in die totstandkomingdiarKoninkryk van God vertolk.

Verdere beredenering oor koms van die Koninkryk ¥aod wys op drie aspekte.

Eerstens kan gesé word dat die eskatologiese Koninkryk,;ninsekere sin, inbreuk
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gemaak het op die teenwoordige in die persoon Jaimsiis. Anders as wat Dodd (in
Chilton 1984:10-11; Ladd 1993:56; Ridderbos 196%ixxCraig (in Chilton 1984:13;
Ladd 1993:56; Ridderbos 1969:xx-xxi) en Dibelius Ghilton 1984:13; Ladd 1993:56;
Ridderbos 1969:xx-xxi) beweer, is dit nie noodwegndie effek van die eschaton wat in
die bediening van Jesus op aarde te sien was a@; eerder die koninklike heerskappy
van God wat die magsgebied van Satan aangevaleletdie bevryding van mense uit
die mag van die Bose (Ladd 1993:85-87). “Jesuss@isrmoes die koningsheerskappy
van God Drie-enig weer in die wéreld tot openbaltwnigg, en aan die ander kant moet
Hy die koningsamp wat die mens nie meer volbringnie in sy plek volbring met alles
wat daarmee saamhang” (Postma 1969:66). Van ddr (@@85:13) bestempel die
kruisdood en opstanding van Jesus Christus aseaigunt in die geskiedenis ten opsigte
van God se heerskappy. Ook Ladd (1993:67) meld“idasome real sense God’'s
Kingdom cameinto history in the person and mission of Jesudhs kan dus sé dat die
eerste moment in die koms van die Koninkryk in €tus plaasgevind het en dat die Ou-
Testamentiese verwagting oor die Koninkryk van GadChristus se vleeswording en
oorwinning setel. Heyns (1967:9-16) sluit by hierderste Christologiese moment van
die koms van die Koninkryk aan, deur te meld deatmlrsoon van Jesus, as die Messias,
die spilpunt is waarom alles wat die Skrif oor dieninkryk van God sé, sentreer.
Hiermee verwys Heyns (1967:9-16) spesifiek na @Qsise gehoorsaamheid aan die
Vader, sy uitdrywing van bose geeste en sy algemeoedermag, sowel as sy
oorwinning aan die kruis. Prinsipieel is die Kdaiyk van God deur die lewe en dood
van Christus na hierdie bedeling gebring. In heegin is die koms van die Koninkryk
deur die lewe en bediening van Christudbtnatuurlike daad van God maar diemens

se aandeein hierdie hele proses word nie opsy geskuif ha(l 1993:85-87).

Die tweede“koms” van die Koninkryk is nie noodwendig ‘n objekwve koms nie, maar
meer ‘n subjektiewe toetrede tot die Koninkryk déuindividu. Hierdie gedagte sluit
nou aan by die immanente Koninkryk wat deur diesegjodsdienstige interpretasiemodel
vooropgestel is. God is ‘n liefdevolle, soekendedG®vat redding aan almal bied, maar
diegenejndividueel (Matteus 23:13, 33) euniverselestede (Matteus 11:20-24; Lukas
10:13-15) wat die aanbod van die Koninkryk verwéaun onder God se oordeel (Ladd
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1993:85-87). Elke gelowige wat in Christus glegttoe tot hierdie Koninkryk en geniet
gevolglik die voorregte van ‘n hemelse KoninkryKit is important to note, however,
thatbasileiacan designate both the manifestation or comin@ad’s kingly rule and the
eschatological realm in which God’s rule is enjayed this sense, inheriting eternal life
and entrance into the Kingdom of God are synonymaitis entering into the Age to
Come” (Ladd 1993:61-62).

Heyns (1967:9-16) knoop aan hierdie individueleetisenis van die Koninkryk deur uit
te brei op die definiéring van wat die Koninkryknwv@od in wese is. Ladd (1993:54-67),
Vos (1979:21) en Conner (1982:34) is dit eens datkeninkryk van God eerstens op
God se soewereine heerskappy dui. Waar God regedneer Hy regeer en hoe Hy
regeer is sekondér tot die feit dat Hy regeer. ndeyl967:9-16) brei uit op die
definiéring van die Koninkryk as God se heerskappy:
Dit is Gods heerskappgn die gehoorsame aanvaarding daarvan deur Sy [sic]
onderdane (stof, plant, dier, mens en engeld)Hiervolgens kan in elk geval ‘n
dubbele aspek in die begrip Koninkryk van God oskierword: dieobjektiewe
nl. Gods heerskappy (die handeling van God) en dlibjektiewe nl. die
aanvaarding van en onderwerping aan Sy [sic] hepmsk(die handeling van die
onderdane).
Ook Ladd (1993:59, 85-87) verduidelik hierdie bpgran ‘nobjektieween subjektiewe
beskouing van die Koninkryk van God in die Ou Tewmat. God se objektiewe
heerskappy was altyd te sien in oordeel en redaimigkristalliseer in historiese gebeure
soos die eksodus-uittog en die Babiloniese balkagsvan Israel (Ladd 1993:85-87).
Ladd (1993:59) se subjektiewe beskouing van dieikogk van God in die Ou
Testament vind uiting in sy interpretasie van diewat die wet in die heerskappy van
God in Israel gespeel het. Die heerskappy van Qodlie uitvoering van hierdie
heerskappy was deur die wet. Om die wet op aadgehoorsaam was dus om die
heerskappy van die Koninkryk te ervaar (Ladd 1998:500k volgens die Rabbynse
teologie is dien»w moo (malkdwth shamaindie Koninkryk van die hemel) beperk tot
Israel, maar laat dit ‘n keuse by die individu ooe tte tree tot die sfeer of bedeling

waarbinne die Koninkryk ervaar word. In ‘n sekere kom die Koninkryk nie na die
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individu toe nie, maar rus die onus op die indivilm die Koninkryk te kies (Ladd
1993:59).

Hierdie subjektiewébegrip oor die Koninkryk van God kom duidelik na&an die reeds
bespreekte eties-godsdienstige interpretasiemaateRitschl en Harnack, waarin ‘n sterk
klem op die aanvaarding en uitlewing van die Komykkin die individu gelé word.
Hierdie immanente heerskappy van die eties-godstigeninterpretasiemodel is nodig
omdat die sonde veroorsaak het dat daar ‘n verangdaan diesubjektiewebegrip van
die Koninkryk gekom het. Die mens het as gevolg da& sondeval nie meer God se
heerskappy aanvaar nie, maar dit verwerp en haléateen verset. Ook het die aarde
onder dieselfde vervioeking van weerstand teen $edaeerskappy gekom (Genesis 3:17,
19). Aan die ander kant moet besef word dat abgektiewebegrip van God se
heerskappy onveranderd gebly het. God is steedsng@mor die aarde en die heelal,
maar die funksionering en openbaring van sy hepskas deur die sonde belemmer.
(Heyns 1967:9-16)

Van der Walt (1985:11) het soortgelyke beskouings die belemmering van God se
Koninkryk in die subjektiewesin van die woord (dit is die aanvaarding van en
onderwerping aan sy heerskappy), deur te wys opediparty, die duiwel, wat nie net
teen God se heerskappy inwerk nie, maar self inpthk van God koning wil word.
Hierdie teéstand teen God se heerskappy verklaaromalLadd (1993:58) die volgende
skynbare teenstrydige uitlating maak: “While Godthe King, he must also become

King.”

Hierdie stelling van Ladd (1993:58) open dan dieirdea diederde koms van die
Koninkryk van God, naamlik die eskatologiese klimd#ie tweede moment in die koms
van die Koninkryk volgens die ellips-beeld wat \#ogenoem is). Die eskatologiese
kulminasiepunt van die Koninkryk van God is wanngéierteéparty, die duiwel, finaal uit
die weg geruim sal word, sodat God se alleenheppgkeen volle herstel sal wees (Van
der Walt 1985:12). Ook Heyns (1967:12) verwys riotintiérs 3:12 vv. om aan te toon
dat die huidige bedeling nie die volheid en hebdik is wat in die toekomstige era
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openbaar sal word nie; “Gods handelinge in hiebdideling [het] nog nie hudinddoel
bereik nie. Reikhalsend word uitgesien na dié diknkanneer dit wél sal gebeur en
God sal wees alles in almal.” Die toekomstige wmard ingelyf deur die finale
vernietiging van die duiwel en sy bose magte (Matt25:41), die totstandkoming van ‘n
volkome heilige gemeenskap (Matteus 13:36-43) apaolekte samesyn met God en die
messiaanse fees wat sal plaasvind (Lukas 13:2829)ns 1967:12; Ladd 1993:62; Van
der Walt 1985:12).

Christus vorm die skakel tussen die teenswoordajewenis van die eskatologiese era
van die Koninkryk van God en die toekomstige valhelaarvan. Ladd (1993:78)
verduidelik soos volg die skakelingsrol wat Chrssse redding vertolk:
This is the meaning of the presence of the Kingésm new era of salvation. To
receive the Kingdom of God, to submit oneself tadGaeign meant to receive
the gift of the Kingdom and to enter into the em@nt of his blessings. The age
of fulfilment is present, but the time of consumioatstill awaits the Age to
Come.
Ook Deist en Du Plessis (1981:137-138) knoop aae wuienswoordigheid en
toekomstigheid van die Koninkryk deur te meld dat gelowige individu reeds nou die
heerskappy van God ervaar alhoewel dit met strydagel gaan, maar dat die
toekomstige volkome openbaring van die heerskapgpy®od verwag kan word. Ladd
(1993:66-67) bring in die volgende woorde nie nét teenswoordigheid en die
toekomstigheid van die Koninkryk bymekaar uit nmeaar dui ook op die profetiese
eskatologie van die koms van die Koninkryk teendar van Joodse apokaliptiese
eskatologie:
Jesus’ teaching about the Kingdom of God radicalbdifies the redemptive time
line. The Old Testament and Judaism looked forvaua single day — the Day of
the Lord — when God would act to establish hismeag the earth. [...] the Age
to Come moves on an higher level than this age,thadthe time between the
resurrection and the parousia is a time of thelagping of the two ages. The
church lives “between the times”; the old age goesbut the powers of the new

age have irrupted into the old age. [...] There tsvafold dualism in the New
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Testament: God’s will is done in heaven; his Kingdbrings it to earth. In the
Age to Come, heaven descends to earth and lifteriual existence to a new

level of redeemed life (Rev. 21:2-3).

Opsommend kan daar dus gesé word dat ‘n inklusi@rs&taan aspekte van meer as een
eskatologiese interpretasiemodel bevat. Klem vgmplaas op die teenwoordigheid van
die Koninkryk op aarde in die hier en nou, sowelopsdie toekomstige eskatologiese
kulminasiepunt van die koms; dit is die Koninkryk sy totaliteit. Die inklusiewe
interpretasiemodel van Deist en Du Plessis (19849d (1993), Muller (1985), Heyns
(1967), Van der Walt (1985), S.J. Van der Walt @9én T. Van der Walt (1969) bevat
‘n gebalanseerde siening oor die interpretasiedrarbegrip,Koninkryk van God Die
Koninkryk is Goddelike heerskappy en die aanvagrdinarvan. Twee hoofmomente
word uitgelig: die vervulling van die Ou Testamesg beloftes in die historiese lewe van
Jesus, asook die kulminasiepunt in hierdie era e@ndie toekomstige era ingelui word
deur die eskatologiese koms van die Koninkryk. ritHesinterpretasiemodel is profeties-
eskatologies van aard, en nie apokalipties-eskgidonie, deurdat daar ‘n kontinuiteit
tussen die teenswoordige en die toekomstige er@dres Die realisering van God se
Koninkryk op aarde is onderhewig aan ‘n proses aatwikkeling tot ‘n kulminasiepunt
wat die volgende bedeling inlui. Alhoewel die hg&l sondige era aangaan, het die
Koninkryk van God, in die lewe en missie van Jesigs, die wéreldgeskiedenis
deurgebreek. Daar bestaan dus vir die Nuwe-Tesi@@se Kerk ‘n konsekwent-
eskatologiesalialektiek of eskatologiese ‘gelykertyd’ waarin die werklikthevan die

‘reeds’ en die betroubare belofte-aard van die ‘niegeerbiedig moet word.

6.4 Ou-Testamentiese konteks van die begrip  Koninkryk van
God

Nieteenstaande die feit dat die presiese t€ominkryk van Gogdnie in die Ou Testament
aangetref word nie (Beasley-Murray 1986:17; Lad@3t98; Ridderbos 1969:3-8), was
Jesus en Johannes die Doper se verkondiging valKatimkryk nie ‘n vreemde begrip

130



vir Israel nie (Ridderbos 1969:3; Vos 1979:14). etdie vertroudheid met die begrip
Goddelike heerskappyys op ‘n verband tussen die heerskappy van Godiervolk
Israel. “To what extent was this hope of the kimigdintegral to Israel's thought, and
how significant did it appear to the people?” (BegdMurray 1986:17).

Ladd (1993:58) en Ridderbos (1969:4) verduidelik@ad, deur die Ou Testament heen,
as koning bestempel word, beide van Israel (Eksod6sl8; Numeri 23:21;
Deuteronomium 33:5; Jesaja 43:15) en van die wéfl&onings 19:15; Jesaja 6:5;
Jeremia 46:18; Psalm 29:10, 99:1-4). Alhoewel @od koning is, verwys geskrifte
soos Jesaja 24:23, 33:22, 52:7; Sefanja 3:15 eari@at4:9 na ‘n tyd wat God koning
gaan word en oor sy volk sal regeer. “This leadghé conclusion that while God is the
King, he must also become King, i.e. he mmstifest his kingship in the world of
human beings and nations”, aldus Ladd (1993:58)ie Wlk Israel se begrip van
Goddelike heerskappy was gesetel in Jahweh seklapens in die hede, maar daar was
ook ‘n verwagting van ‘n meer intense heerskappydi@ toekoms; die inklusiewe
interpretasiemodel, wat op teenwoordigheid en towtigheid dui, is dus reeds van

toepassing vir die verstaan van God se KoninkrytienOu Testament.

Daar kan dus van Vos (1979:27) verskil word wat éemdat die Koninkryk in die Ou
Testament uitsluitlik toekomsgerig was (apokalipteskatologies). Hierteenoor meld
Deist en Du Plessis (1981:89): “Bybelse Godsbepripkoppel God aan die menslike
geskiedenis en hou aan ons ‘n God voor wat ni@ imitologiese wéreld van sy eie leef
en die mense aan hulle lot oorlaat nie”. Vir DeistDu Plessis (1981:89-90) ontwikkel
die Godsvoorstelling in die Ou Testament van died@an my vader” na die “God van
Moses”, die “God van Israel” en uiteindelik tot édiGod wat oor die hele wéreld regeer
en ook aan die tyd ‘n einde sal maak wanneer Hgutiet slag van Armageddon teen die
Bose wen”. Hierdie voorstelling is profeties-eshagiies van aard. In ballingskap en
deur die profete openbaar God homself aan Israeldias God wat aan die

wéreldgeskiedenis rigting gee.

% My aksent.
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‘n Inklusiewe model van interpretasie veronderstal die Koninkryk van God beide
teenswoordig en toekomstig is. Dit is dus beldndst die toekomsgerigte aard van die
Koninkryk in die Ou Testament, en daarom ook dievagting van Israel as volk, nie uit
die oog verloor word nie. Net soos Deist en Du $461981:89-90) is Ladd (1993:58)
van mening dat “while there is considerable divgrsi the description of the Kingdom
in the Old Testament, it always involves an inbneglof God into history when God’s
redemptive purpose is fully realized”. In sy redse bring Ladd twee uiteenlopende
Koninkrykspunte, toekoms en hede, bymekaar: “tightliof the future shine on the
present, that Israel may be confronted by histaryhe here and now. For this reason,
there is a coalescing of the near and the distdntd”. Die feit dat Jahweh in die hede
Koning is, gee momentum aan ‘n verwagting in Isrd&l Hy, in ‘n meer intense en

eskatologiese sin, Koning sal word (Ridderbos 1869:

Per definisie kan daar dus gesé word dat die Koylinkan God in die Ou Testament
beide in die hede en in die toekoms was; dus deal m inklusiewe model van
interpretasie. Jahweh is nie net koning oor Isnél maar heers oor die ander volke en
die ganse heelal. Soos in die inklusiewe modeh komk die aspek van progressie ten
opsigte van Jahweh se heerskappy (proses teeneooraniddellike koms van die
Koninkryk), asook Israel se deelname aan hierdierdk@appy (die mens se aandeel
teenoor die bonatuurlike daad van God), sterk ma.vo

Progressie, soos reeds aangedui, is nog ‘n aspekKnvanklusiewe verstaan van die

Koninkryk. Die ontwikkeling van die gebruik vanediwoord m:%r_: (malkGwth

koninkryk/heerskappy) in die Ou Testament is ineeoistemming met hierdie progressie.

Die gebruik vanm:%?; (malkGwth koninkryk/heerskappy) is voor die boek Daniél

hoofsaaklik aangewend om ‘n politieke magsgebied ®adui (1 Samuel 20:31; 1

Konings 2:12). Die godsdienstige wéreld het maam man hierdie woord gebruik

gemaak. In ooreenkoms met Jahweh se beskrywiﬁd?@s (melek koning), word die

sfeer waaroor Hy regeer in die volgende Skrifgadselas sy KoninkrykmD%?_J
(malkawth beskryf: Psalm 103:19; 145:11, 13; Daniél 3:3Bit is eers in die boek
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Kronieke wat die oorgaan in die gebruik uam%r_: (malkawth koninkryk/heerskappy)

van ‘n suiwer politiese nuanse na ‘n meer eskatetegbetekenis gemaak word. In 2
Samuel 7:16 word Dawid deur die profeet Natan ika@yinkryk bevestig. “Koninkryk”
verwys hier na ‘n politieke geografiese gebied waaregeer word. In 1 Kronieke 17:14
spreek Natan egter die volgende profesie oor DavtidMaar Ek sal hom laat bestaan in
my huis en in my koninkryk tot in ewigheid.” Oolaldmo “sit op die troon van die
koningskap van die HERE oor Israel” (1 Kronieke3)8: In 1 Kronieke 29:23 en 2
Kronieke 9:8 is dit duidelik dat die Dawidiese kakiiyk met die Koninkryk van Jahweh
vergelyk word en dat die nageslag van Dawid optrdien van Jahweh sit. Die feit dat
die Kroniekskrywer in ‘n era na die Dawidiese hkeppy leef, toon aan dat hy ‘n sterk
klem Ié op die realisering, dog nie die eskatolsgiesalisering nie, van die Koninkryk

van Jahweh. Daar word dus deur die Kroniekskryiwerbrug gebou tussen die

uitsluitlike politieke gebruik varmD%?_J (malkGwth koninkryk/heerskappy) in die Ou

Testament, na ‘n betekenis waar die nuanse vamediesering van God se Koninkryk
sterk te bespeur is (Von Rad 1964:570).

Die uitbouing van die betekenis van koninkryk wamddie boek Daniél voortgesit. ‘n
Apokaliptiese stroming het in die laaste eeu ofetweor die Nuwe-Testamentiese tyd
onder die Jodedom voorgekom (Deist en Du Ples€84:88-87). Hierdie apokaliptiese
stroming het teenoor ander groepe, soos die Pis&sygvers gestaan, en het die hele
geskiedenis as goddeloos beskou (Deist en Du Pl&8§1:86-87). “Die geskiedenis
verloop in verskillende tydvakke en stuur af op fiile eindstryd. Vromes moet dié
dag met volharding afwag [...] lets van hierdiensig word weerspieél in die boek
Daniél, wat omstreeks 145 v.C. op skrif gestel Ww@kist en Du Plessis 1981:87). Uit

Daniél 7 is dit duidelik dat die koninkrym:b?_z (malkOwth koninkryk/heerskappy)

van bo is en sluit aan by die apokaliptiese persgleln Daniél wat ‘n skerp kontras
tussen die huidige en toekomstige bedelings dadegiekaliptiek) (Von Rad 1964:570-

571). Jahweh gee die koninkrm:b?_: (malkGwth koninkryk/heerskappy) aan wie Hy

wil (Daniél 2:44, 4:22), maar in Daniél 7:27 wori theerskappy en koningskap “gegee

aan die volk van die heiliges van die Allerhoogsteile koninkryk is ‘n ewige
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koninkryk, en al die heerskappye sal hulle vereergehoorsaam wees” (Von Rad
1964:570-571). Die koninkrykklem is in Daniél rop Jahweh se Koninkryk en 6f Hy
regeer nie, maar eerder op ‘n reeks opeenvolgerddsa koninkryke totdat die
heerskappy van die heiliges ingelui word (Von R&64t570-571). Die koms van die
Seun van die Mens kan in die lig hiervan geintegamreword (Daniél 7:13vv.) (Von Rad
1964:570-571). Daar kan dus gesé word dat die NImstamentiese tyd deur ‘n sterk
verwagting voorafgegaan word, naamlik dat God finaadie geskiedenis gaan ingryp
deur die Bose te oorwin en sy Koninkryk permanentvéstig (Deist en Du Plessis
1981:86-87).

Dit is dus duidelik dat daar reeds in die kanoniekeke van die Ou Testament die
gebalanseerde standpunt gehandhaaf word dat Gdd Kaming is, maar dat hy op ‘n
meer intense manier Koning gaan word. Die apolalip perspektief, van byvoorbeeld
die boek Daniél, moet in ooreenstemming met hiemiefeties-eskatologiese proses
gesien word. Hierdie progressie hang nou saamdieeheilsgeskiedenis van God op
aarde en loop uiteindelik uit op ‘n volgende beugli Die “volk van God” speel ‘n

kardinale rol in hierdie realisering van die Koniglk op aarde.

6.5 Nuwe-Testamentiese konteks van die begrip  Koninkryk van
God

Tot dusver het ‘n vergelyking van die eties-godssige met ‘n eskatologiese
interpretasiemodel ‘n meer inklusiewe model opgelewat die tweeledigheid van die
Koninkryk van God, naamlik die teenwoordigheid éa twekomstigheid, uitlig. Hierdie
tweeledigheid is van waarde vir dié studie oor Kamninkryk van God, omdat dit help
met die fynere definiéring van God se heerskap@ok het ons gesien dat hierdie
inklusiewe interpretasiemodel in ooreenstemmingét die Ou-Testamentiese verstaan
van die Koninkryk van God. Ten einde hierdie twegheid tussen die hede en die
toekoms duideliker uit te lig, sal daar in die fekop die Nuwe-Testamentiese konteks

stilgestaan word by die Pauliniese gebruik vanimgeratief versus die indikatief. Die
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rede hiervoor is dat dit die dualistiese aard vanKbninkryk van God duideliker sal

maak.

Giles (1995:99) gaan van die standpunt uit datedikatologiese Koninkryk van God
inbreuk gemaak het op die wéreldgeskiedenis deairddod en opstanding van Jesus
Christus en dat dit die hartklop van Paulus setgelvorm. Net soos Ladd (1993:61-62,
402, 595) is Giles (1995:101) van mening dat, “Titsenework of thought is therefore
thoroughly eschatological. Adam and those in umith him belong to that order that is
doomed to pass away; Christ and those in union Withbelong to the age to come that

is now breaking into human history” (Giles 1995:1.01

Die raamwerk waarbinne die Pauliniese denke fumeo is eskatologies van aard
deurdat die toekomstige realiteit van die toekogestera reeds neerslag in die
vleeswording van Christus gevind het. AlhoewelrdaaHoofstuk 8 breedvoerig oor die
verhouding tussen die Kerk en die Koninkryk uitgelsal word, is dit vir die vloei van
die argument belangrik om nou reeds te noem dakKdr& verbind is aan Christus en
daarom aan hierdie voorregte van die toekomstigeleelagtig is. Die Kerk bevind haar
egter steeds binne die huidige, sondige bedeling ensekere opsigte steeds onderworpe
aan die effek van die sondeval. ‘n Spanning basthss tussen dieeeds werklike
ervaring van die toekomstige era versus die voledse realisering wahog nie
plaasgevind het nie. “The kingdom of God comesdan the form of both ‘presence’
and ‘promise’. These are often referred to asahmeady’ and the ‘not yet’ aspects of the
Christian faith” (Rottenberg 1980:43). Miuller (B280) sluit hierby aan deur die
volgende stelling: Die eskatologie in die spanning tussen die ‘reeds’die ‘nog nie’
bevat die twee pole waarsonder ‘n Bybelse eskatlug kan bestaan nie. Enige poging
om die een ten koste van die ander te aksentuagemet ‘n eensydige en gevolglik
spanninglose en kragtelose eskatologie bly sit.'endydige interpretasies van die
Koninkryk van God, soos Schweitzer se “konsekwestatologie” of Dodd (in Chilton
1984:10-11; Ladd 1993:56; Ridderbos 1969:xxxi) geréaliseerde eskatologie” pas dus
nie in die kanonieke konteks van die bedfipninkryk van Godhie. “Eerder sou ons

moet praat van ‘n konsekwent-eskatologiesglek of ‘n eskatologiese ‘gelykertyd’
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waarin die werklikheid van die ‘reeds’ en die betvaarheid van die ‘nog nie’ eerbiedig
word” (Maller 1985:10).

Dit is dan teen hierdie agtergrond wat daar byRheliniese gebruik van die imperatief

versus die indikatief stilgestaan sal word.

Spanning tussen die huidige bedeling en die toeligengorm die interne raamwerk van
die Pauliniese denke (Ladd 1993:407 vv.) met bkingktot God se heerskappy en die
aanvaarding daarvan deur die mensdom (Heyns 196):9Van der Walt (1985:13-14)
lig die volgende twee Skrifgedeeltes uit ter veddliking van hierdie spanning wat daar
bestaan tussen die sondige aardse bedeling evettienistige nuwe era:

In alles word ons verdruk, maar ons is nie tergegmuk nie;

ons is oor raad verleé, maar nie radeloos nie;

ons word vervolg maar nie deur God verlaat nie;

op die grond neergegooi maar nie vernietig nie

(2 Korintiérs 4:8-9 NAV).

Ons ontvang eer en oneer,

Ons word beledig en geprys.

Ons word behandel as verleiers, en tog is ons \iedar;
as onbekendes, en tog is ons goed bekend;

as sterwendes en, soos julle sien, ons lewe;

as gestraf, maar ons is nie doodgemaak nie;

as bedroefdes, en tog is ons altyd opgeruimd;

as armes, maar ons maak baie ander ryk;

as mense wat niks het nie, en tog besit ons alles

(2 Korintiérs 6:8-10 NAV).

Die heersende spanning in hierdie konsekwent-elsigpgsedialek (Muller 1985:10) en

die tweeledigheid van die Koninkryk van God, skee thamwerk vir die Pauliniese

gebruik van die indikatief versus die imperatiéf.he indicative involves the affirmation
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of what God has done to inaugurate the new agdntperative involves the exhortation
to live out this new life in the setting of the olebrld” (Ladd 1993:568). Juis omdat die
Christen die nuwe bedeling van redding betree isehy Christus se dood deelagtig
(Romeine 6:5); hy is inderwaarheid saam met Cheigekruisig (Galasiérs 2:20) “sodat
ons sondige bestaan beéindig kon word” (RomeineN&A¥). “Die wat aan Christus
behoort, het hulle sondige natuur met al sy hagytsten begeertes gekruisig” (Galasiérs
5:24 NAV). Die “besnydenis deur Christus” het “dendige natuur van die mens”
weggeneem (Kolossense 2:11 NAV). Paulus maak ikiesiellings in die indikatief.
Volgens Heyns (1967:9-16) se beskouing is die itk die objektiewe aspek van die
Koninkryk van God en dui dit op die volmaaktheidnv&od se plan om weer
alleenheerskappy te kry. Dit dui op die bonatleridaad van God om sy Seun te stuur
ten einde versoening te bewerk (vergelyk met aspekdn die eskatologiese
interpretasiemodel). Die indikatief dui ‘n nuweusti van bestaan vir die gelowige aan,
maar wat in die milieu van die ou wéreld uitgele®fet word. Die nuwe het gekom (2
Korintiérs 5:17) en op die oue inbreuk gemaak; imem in die gelowige, maar ook
universeel. Selfs hier word die spanning tussenodi sondige bedeling en die nuwe era
beleef. Die nuwe lewe gebeur nie spontaan erei®mveerstaanbaar nie, dit gebeur nie
outomaties nie. Gelowiges word deur die imperatsigemoedig om die nuwe lewe in
die konteks van die ou milieu uit te leef, dit w& om hulself deurentyd aan God se
heerskappy te onderwerp. “The indicative is naugh; there must be the imperative —
humanity’s response to God’s deed” (Ladd 1993:5@8);is Heyns (1967:9-16) se
subjektiewe komponent van die Koninkryk van God vird gelowiges aangemoedig
om “deur die Gees ‘n einde te maak aan [...] sangigktyke” (Romeine 8:13 NAV) en
om die “aardse dinge” dood te maak (KolossenseN&¥%). Die klem in die Pauliniese
imperatief is nooit om nie te sondig nie, maar eemmn te keer dat sonde nie oor die
gelowige heers nie (Ladd 1993:536), omdat diewjigle nou aan God se Ryk behoort.
Hierdie onderwerping aan die heerskappy van God #aidelik uit in Galasiérs 5:17,
25. Ladd (1993:569) verduidelik hierdie spanniagsen lewend gemaak deur die Gees
(indikatief) en ‘n lewe deur die Gees gelei (impiefx soos volg:

Christians live in this age, but their life pattetheir standard of conduct, their

aims and goals are not those of this age, whiclessentially human-centred and
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prideful. The aim of the individual who has expeed the life of the new age is
to conform to the will of God. However, the wilf God is not a decision that
arises from within in answer to each moral decidfa@t must be made; it must be
“proven” — discovered, affirmed. The will of Go@re is not proper conduct in
specific situations; it is the redemptive purpo$esod for humankind. “God’s
will is that one should put his whole being at Godlisposal. In this total

‘belonging’ to him he is to apply himself to whatgood.”

Laastens kan genoem word dat die imperatiewe ordpmg aan die indikatiewe
heerskappy van God op ‘n eskatologiese kulminasiepal uititoop. Romeine 14:10 is
baie duidelik dat almal voor die regterstoel vard@Gal verskyn (toekomstige era), waar
ons rekenskap oor ons dade in die huidige era sal gDaarom word gelowiges
aangemoedig om reeds nou die realiteite van dietostige era in die huidige bedeling
uit te leef (vgl. Romeine 8:15; 2 Korintiérs 7:fg&iérs 6:5; Filippense 2:12; Kolossense
3:25) (Ladd 1993:536, 563, 565, 568-569).

6.6 Samevatting

Opsommend kan gesé word dat die Koninkryk van Godhgr die soewereine
heerskappy van God is, maar dat dit ook op ‘n ggfaege gebied kan dui. Tydens die
Middeleeue, die Reformasie en die Verligting hetskidlende interpretasies van die
begrip Koninkryk van Godaanleiding gegee tot die formulering van verskeie
interpretasieteorieé. Die liberale skool definidier Koninkryk van God as ‘n immanente
koninkryk wat tot etiek en godsdiens van die Keepdérk word. Hierdie eties-religieuse
interpretasiemodel 1€ ‘n sterk klem op die ontwikkg van die Koninkryk van God op
aarde wat onderhewig is aan die mens se aandeali®wet van liefde in ‘n eties-
geordende gemeenskap van gelowiges uit te leed. k@risekwente eskatologie definieer
die Koninkryk van God in eskatologiese terme. Raninkryk van God is universeel,
behoort tot die volgende bedeling (bestaan egestsren die hemel) en die koms daarvan

op aarde word as ‘n oombliklike en bonatuurlik dead God gesien. In die vergelyking
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van die etiese-religieuse met die eskatologieserpnetasiemodel kom ‘n inklusiewe
model (bipolére eskatologie) na vore wat aspekiewaaskeie ander modelle bevat. Die
inklusiewe model 1é klem op die teenswoordigheid dge Koninkryk van God in die
hier en nou sonder om die toekomstige eskatolodieses daarvan ter syde te stel; daar
is dus kontinuiteit tussen die teenswoordige ekdmstige era. ‘n Bestudering van die
Ou-Testamentiese konteks van die begfgninkryk van Godlui op progressie deurdat
Jahweh reeds Koning is, maar op ‘n meer intenseaean&oning gaan word. Die Nuwe-
Testamentiese konteks van die bedfgninkryk van Godondersteun die konsekwent-
eskatologiesalialektiek deur die Pauliniese gebruik van die imperatiefimtikatief
(alreeds en nog nie). Die imperatiewe onderwerpig die indikatiewe heerskappy van
God gee aanleiding tot progressie wat op ‘n es&giese kulminasiepunt van die

Koninkryk van God sal uitloop.
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HOOFSTUK 7: DIE EKKLESIA (KERK) AS EENHEID

7.1 Inleiding

Reeds in Openbaring 1:4 word daar gelees dat kiérpokalips gerig is “Aan die sewe
gemeentes in die provinsie Asié” (NAV).Sewedui op ‘n meervoudigheid en is
problematies, omdat hierdie studie oor elemheidvan die Kerk handel. Wat beteken die
meervoudigheid van die sewe gemeentes in Openbargs daar geredeneer word dat
die Kerk ‘n eenheid is? Hendriksen (1977:4) ondeep die eenheidsfaktor in die sewe
gemeentes deur die simboliese gebruik van die getet: “Die briewe — hoofstukke 2 en
3 — is gerig aan die sewe gemeentes. Sewe isetli¢ \gat volmaaktheid simboliseer.
Daarom dui dit duidelik aan dat die vermaninge ertreostinge van hierdie boek bedoel
was vir die Kerk oor die eeue heen” (Hendriksen71@) Ook Du Preez (1979:77)
huldig die simboliese verstaan van die getal séldiez sewe gemeentes van Openb. [sic]
2-3 verteenwoordig die universele Kerk. Universdsel, nie net in ruimtelike sin nie (die
Kerk is oral en onder alle volkere) maar ook in penele sin: die Kerk van alle tye tot by
die wederkoms.” Alhoewel die getal sewe op ‘n sfigse volmaaktheid dui, bly die
vraag steeds wat die karakter van die eenheidarkeérk is. Twee hoofmomente kan
uitgelig word, naamlik die sigbare eenheid van idexk en die onsigbare of mistieke
eenheid van die Kerk. Die ontstaan en gebruikdiarGriekse terndkkinoie (ekkksia:
kerk), sal dan bespreek word in die lig van dienslare opposisie tussen die sigbare en
onsigbare eenheid van die Kerk. Laastens sal endlinge van hierdie studie herlei
word na die beskrywing van die sewe gemeentesii#, Asos beskryf in Openbaring 1-3.
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7.2 Die sigbare en onsigbare eenheid van die Ekkles ia

7.2.1 Die sigbare eenheidsmodel

Alfred Loisy (Giles 1995:26) beredeneer vroeg i dwintigste eeu dat die Kerk

uitsluitlik ‘n sigbare struktuur is en maak gevdakgliie volgende radikale stelling: “Jesus
foretold the kingdom and it was the church that €dm Volgens Loisy het Jesus

verkondig dat die Koninkryk gedurende Sy bedierapgarde, of direk daarna, sou kom.
Hierdie siening oor die koms van die Koninkryk hetsy tot die gevolgtrekking gebring

dat daar in Jesus se lering geen voorsiening gemsaak die ontstaan van ‘n sigbare
gemeenskap of organisasie nie. Die ontstaan vaikelik was dus, volgens Loisy, die
reaksie van die dissipels op die feit dat die ommliike koms van die Koninkryk van

God nie gerealiseer het nie (Giles 1995:26). Higestelling van Loisy impliseer dat die

sigbare Kerk direk opponerend tot die Koninkryk ¥zaod staan.

Giles (1995:196) redeneer soos volg verder oosidigaarheid van die Kerk:
One of the most observable and entrenched martifestaof the institutional
form of the church in the world today is its denoational character. [...] Thus
most Christians tend to think of ‘the church’ priha as the centralized,
denominational structure represented by the bisbofhe elected overseer with a
characteristic title. [...] ‘the church’ is for thetheir denomination seen as a
single entity.
Giles (1995:196) se redenasie is vir die Kerk bglém omdat organisatoriese strukture
soo0s geestelike leiers en ruimtelike strukturepuiblieke aanbidding vir die laaste 2 000
jaar bygedra het tot die geordenheid en effektivian die Kerk. Sonder hierdie
“institusionele dimensie” sou die Kerk in die bedgl van die Nuwe Testament
ongeorganiseerd en oneffektief gewees het. SeHssJIé deur sy bediening sekere
beginsels vir die sigbare gemeenskap van sy dissiyger. Gereelde byeenkomste met

die breking van die brood, die doop en leierskaplienpersoon van Petrus, word deur
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Christus vasgelé as die “basiese reéls van die geskap” (Giles 1995:41). Ook Paulus
I& in die Pastorale Briewe klem op die sigbarekstme van die Kerk en sien die Kerk as

‘n “stewige en georganiseerde bolwerk vir die waath(Cilliers & Strauss 2004:4).

Die vorming van sigbare institusionele strukturevas belang vir die voortbestaan van
enige groep en is daarom ook van toepassing ofeatie “It is part of the givenness of

social existence; groups spontaneously createtstascto govern their life together and
further their purpose” (Giles 1995:187-188). Dg belangrik om te besef dat
institusionele strukture in die Kerk bestaansregiérewille van die Kerk se voortbestaan
en effektiewe funksionering, maar aan die andet kamet gewaak word dat die Kerk

nooit uitsluitlik bestaan ter wille van institusie strukture nie.

‘n Gevaar ontstaan wanneer die institusionele dememan die Kerkoorbeklemtoon
word. Dulles (1981:31-32) beskryf hierdie oorbekiening van die institusionele
strukture in die Kerk as
the institutional vision of the Church — that isday, the view that defines the
Church primarily in terms of its visible structuresspecially the rights and
powers of its officers. [...] By institutionalism wmean a system in which the
institutional element is treated as primary.
Heyns (1992:348) meld dat die valse kerk in artikd van die Nederlandse
Geloofsbelydenis juis skuldig is aan hierdie ooteekoning van institusionele
regeringstelsels wat die plek van Christus se kappy inneem. As Loisy (Giles
1995:26) dus sou redeneer dat institusionalismen amsigbare krag wat primér die
fokus plaas op die institusionele dimensie in dexk{ direk teenoor die Koninkryk van
God staan, het sy argument waarde. Wat Loisy $GiR95:26) egter bedoel het is dat
die Kerk, in sy sigbare institusionele vorm, ‘n opgie teenoor die Koninkryk vorm. In
hierdie konteks kan daar nie met die stelling vamsy saamgestem word nie, omdat
sigbare elemente, soos geestelike leiers en rukatstrukture vir openbare aanbidding,
wel waarde het vir die voortbestaan en funksiomerian die Kerk. As institusionele
strukture egter, aan die ander kant, die spil weagrom die sigbare Kerk se bestaan

wentel, lei dit juis tot die verbrokkeling van ddenheid van die Kerk.
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Die verbrokkeling van die eenheid van die oorspligekChristen-gemeenskap was die
gevolg van ‘n eensydige oorbeklemtoning van diditunsonele strukture in die Kerk.
Drie historiese gebeure het aanleiding gegee &velitakking van die een oorspronklike
Christelike Kerk (Sadgrove 1982:354-355). Sadgrq#882:354-355) identifiseer
hierdie drie historiese gebeure soos volg: (a)pdeses waarin die Oosterse Ortodokse
Kerk en die Westerse Katolieke Kerk in die vyfdeueea Christus van mekaar
weggegroei het; (b) die finale skeur in 1054 nu@sen die Oosterse Ortodokse Kerk en
die Rooms-Katolieke Kerk; en (c) die Reformasielim 16de eeu wat die skeiding tussen
die Rooms-Katolieke Kerk en die Protestantse Kemorsaak het. Daar kan egter
saam met Meiring (1996:140) gestem word dat diesplartering tussen die Oosterse
Ortodokse Kerk en die Westerse Rooms-Katolieke Kerklie vyfde eeu na Christus in
intensiteit toegeneem het totdat dit op die fireMeuring tussen hierdie twee kerkgroepe
in 1054 uitgeloop het. Hierdie twee gebeurtenisae dus eerder as een uitgerekte

historiese gebeurtenis gesien word.

Die eenheid van die oorspronklike Christelike Kgédurende die eerste vyf eeue na
Christus was in die leierskap van die “geesteliaders” gesetel wat elk onderskeidelik
verantwoordelikheid geneem het vir die Christen-genskappe in Rome, Antiochié,
Jerusalem, Alexandrié en Konstantinopel. Saam‘mpblsende gemeenskapslewe het
die bepaling van eenvormige leerstellings en ‘rgeatelde kanon van die Skrif, die Kerk
van die eerste vyf eeue in ‘n eenheid, maar nieendersheid nie, saamgesnoer (Hale
2004:14).

Die eerste weggroei-beweging van die oorspronkéke-Kerk, na die vyfde eeu na
Christus, was die gevolg van onenigheid oor didagig institusionele strukture van
kerklike leierskap, asook verskille oor leer enrliiie (Sadgrove 1982:354-355). Na die
verdeling van die Romeinse Ryk in die vierde eeChastus en die val van die Westerse
Romeinse Ryk in 476 n.C., het die Oosterse RomeRgle (Bisantynse Ryk) ‘n

bloeitydperk binnegegaan. Hierdie bloeitydperkdie Bisantynse Ryk het daartoe

aanleiding gegee dat die hoof van die Oosterse Keljke status as dié van die Pous in

143



Rome vereis het. Hierdie gelyke status was proélm®s omdat die Pous in Rome
superieure leierskap oor die Kerk vereis het (Hgitiss.a.:82-83). ‘n Verwerping van die
Filioque-klousulé® deur die Oosterse Kerk, het ‘n verdere wig tussienKerk in die
Ooste en Weste ingedryf (Sadgrove 1982:354-355)k I@t Chrisostomus, die Patriarg
van Konstantinopel in 345-407 n.C., se sterk liesgg tradisie en die gebruik van ikone
in aanbidding, toenemend aanleiding gegee tot spanussen die Oosterse en die
Westerse Kerk (Meiring 1996:140). In 1054 n.C. lnietdie spanning ‘n klimaks bereik
toe die Bisantynse Christen-gemeenskap onder tpidan die patriarg van
Konstantinopel, Michael Cerularius, geweier het ear aan Pous Leo IX te betoon.
Hierdie ontkenning van die Pouslike gesag het #sk@mmunikasie van die Oosterse
Kerk vanuit die Westerse Roomse Kerk tot gevolgageliHale 2004:14; Meiring
1996:140). Die volgende historiese gebeurtenistatatie verbreking van die eenheid
van die Kerk aanleiding gegee het, was die Refaemiasdie 16de eeu na Christus.
Weer eens het ‘n verskil in leer (met spesifiekewysing na Martin Luther se 95 artikels
wat op 31 Oktober 1517 teen die deur van Wittenlserggerk vasgespyker is) skeiding
tussen die Rooms-Katolieke Kerk en die Protestaiisegk gebring (Hale 2004:14;
Hattstein s.a.:82-83; Krlger, Lubbe & Steyn 1996;28adgrove 1982:354-355).

In ‘n poging om die verdeeldheid van die Kerk opdeateen te werk en aan die
onsigbare eenheid van die Christen-gemeenskaparsigipestalte te gee, het kerklike
denominasies wéreldwyd meérskillende modellevorendag gekom. Hierdie modelle
of denkpatrone het dit ten doel om die eenheid di@anKerk konkreet te manifesteer

(ekumenies¥ pogings).

So, byvoorbeeld, is die Rooms-Katoliekéérargiese eenheidsmodéh poging om

eenheid op plaaslike vlak deur die biskop te skiegtitusionele eenheid is ‘n belangrike
vertrekpunt vir die Rooms-Katolieke Kerk en wernggmér om die byeenkoms van een
intrakerklike organisasie (Heyns 1967:80-81) enhdéargiese gesag van die Kerk wat

% Filioque beteken “en van die Seun”. Hierdeur word bepaabie Heilige Gees vanuit Jesus, sowel as
vanuit die Vader is, en as toevoeging dien deuidisterse Rooms-Katolieke Kerk tot die oorsprormklik
geloofsbelydenis van Nisea (Hattstein s.a.:82-88igBove 1982:354-356).

7 Sien A.J. van Wijk (red.) se bodBie Ekumengvir meer inligting oor hierdie term.
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die een intrakerklike organisasie saambind. ‘n Hm@p verseker progressief ‘n groter
deel van die Kerk totdat die Pous, die Kerk verasgerteenwoordiger van Christus op
aarde (die “Stedehouer van Christus”). Die Poaarstlus aan die hoof van ‘n hiérargie
van biskoppe, priesters en kardinale en maak dasanppraak dat die hoofskap van die
Kerk direk vanaf Petrus (Matteus 16:18) aan die skkel posisie oorgedra is. Die
kardinale het die verantwoordelikheid om die Pauskies (Sadgrove 1982:354). Die
tweede belangrikste hiérargiese strukture in dierRoKatolieke Kerk is die Roomse hof
(Curia Romana), wat uit ‘n aantal kardinale bestaan engetdak is met die bestuur van
die Vatikaanstad, die hoofsetel van die Pous ogea@vieiring 1996:143-144). Alhoewel
die Pous steeds die hoogste bindende gesag in aben&kKatolieke Kerk besit om
uitsprake oor geloof en sedes te maakathedry het die Tweede Vatikaanse Konsilie
van 1962-1965 meer aandag gegee aan die gesareeygbiag van die biskoppe, as ‘n
episkopale liggaam. In wese bly selfs hierdie enkeg van die gesag van die konsilie
ook hiérargies, omdat die onfeilbaarheid van besldeur almal in die Roomse Kerk
aanvaar en uitgevoer moet word (Heyns 1967:81¢ dRumeniese eenheid is dus vir die
Rooms-Katolieke Kerk geleé in die institusionblérargieévan die Kerk met die Pous
aan die hoof (Heyns 1967:80-81; Konig 1979:93-3jdsove 1982:354).

Teenoor die hiérargiese eenheidsmodel van die R&@tddieke Kerk, is die eenheid
van die Oosterse Ortodokse Kerke nie in die higagggesag van een persoon, soos die
Pous, gesetel nie. In ‘n poging om die onsigbaréeid van die Kerk sigbaar te maak, is
geestelike outoriteit in ‘n groep biskoppe gesetid Ekumeniese Raad, terwyl elke
nasionale Ortodokse Kerk sy eie Patriarg het. Bag&riarg van Konstantinopel is die
eerste-onder-gelykes. Sterk klem word gelé opedresormige tradisie van die liturgie in
aanbidding, wat nou gekoppel is aan die gebruikikane (Kriigeret al. 1996:194-195;
Meiring 1996:144; Sadgrove 1982:354-356). Konig719:93-96) beskryf die model wat
die Oosterse Ortodokse Kerke steeds gebruik, somgoneem uit die Ortodokse tradisie
voor die skeuring in 1054, as ‘n model vamsiliére eenheidvaardeur sterk klem gelé
word op institusionele stelsels om sigbare eenimedie Kerk te bewerk. Hier is ‘n baie
goeie voorbeeld waar ‘n oorbeklemtoning van instdoele strukture, waaroor later meer

gesé sal word, die groei van die Kerk inhibeer.dilnkonsiliére eenheidsmodket alle
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gemeentes gelyke seggenskap oor kerksake binnesrire@nskaplike konsilie. Die
skeuring tussen die Oos-Ortodokse en die Wes-Oksed&erk (dit wil sé die Rooms-
Katolieke Kerk) in die Middeleeue, het tot gevolghgd dat daar nie daarin geslaag kon
word om ‘n gesamentlike konsilie van die hele Oolcgk Kerk (Oosterse Ortodokse en
Westerse Rooms-Katolieke Kerk) te hou nie. Gevolgbrd die besluite van die eerste
agt konsilies, voor die skeuring plaasgevind het,bandend vir die (Oosterse) Kerk
gesien. Geen leerontwikkeling het nog sedert #reursng plaasgevind nie (Koénig
1979:93-96). Die eenheid van die Kerk is dus wr @Qosterse Ortodokse Kerk in die

liturgiese tradisie van aanbidding en ‘n model kansiliére eenheid gesetel.

Die organisatoriese eenheidsmodehn die Wéreldraad van Kerke is ‘n uitvloeisel van
die wéreldwye ekumeniese beweging en is in sy wepeging om konkreet uitdrukking
aan die geestelike eenheid van gelowiges te geéerdiel organisasie, in 1948 in
Amsterdam gestig, poog om eenheid te bewerkstéligsen alle Kerke wat Jesus
Christus as God en Verlosser aanvaar (redelike es@nin leer). Die meeste
hoofstroomkerke is lede van die Wéreldraad van &eblehalwe die Rooms-Katolieke
Kerk en die meeste charismatiese kerke. Die Rd¢atslieke Kerk het egter sedert
1968 waarnemers na die sewejaarlikse vergaderiags die Wéreldraad van Kerke
gestuur (Krugeet al 1996:211; Sadgrove 1982:354-356). Die Algemepegsdering
van Uppsala (1968) het lidkerke van die Weéreldneaaa Kerke opgeroep om te werk na
een universele, ekumeniese konsilie, wat as spueekitir die Kerk op aarde sal dien
(Konig 1979:93-96). Die Wéreldraad van Kerke sgipg om eenheid in die Kerk te stig
deur ‘n sigbare organisasie, het gedeeltelike t@®sulopgelewer in areas van sosiale
betrokkenheid, opvoedkunde en hulpverlening aameahukte volke in die
Derdewéreldlande (Sadgrove 1982:356). Aan dierakatd inhibeer die Wéreldraad van
Kerke die eenheid van die Kerk, omdat die ekumen@sgings uitgebrei is na nie-
Christelike organisasies soos Jode, Moslems enddm@Krugeret al 1996:211), terwyl
sekere dele van die universele Kerk, soos die Rd¢amslieke Kerk en die meeste die

Pinksterkerke, steeds nie van hierdie organisaseid nie (Sadgrove 1982:356).
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Die Rooms-Katoliekeniérargiese eenheidsmodelie konsiliére eenheidsmodehn die
Oosterse Ortodokse Kerke en diganisatoriese eenheidsmodein die Wéreldraad van
Kerke is al drie pogings om op institusionele vidqgnkreet uitdrukking aan die
geestelike eenheid van die Kerk te gee. Sigbauktate word dus deur hierdie drie
modelle aangewend om die geestelike en oorsprankidnheid van die Kerk te herstel.
Balans moet gevind word tussen ‘n oorbeklemtoniag institusionele strukture in die
Kerk en ‘n totale ontkenning daarvan. Aan die ankient het die pendulum gaan
stilstaan by twee modelle wat poog om eenheid & Kierk te bring deur die totale
ontkenning van enige institusionele strukture Ontkenning van institusionele strukture
in die Kerk gaan hand aan hand met die oorbeklengoran die mistieke karakter van
die Kerk. Hierdie mistieke karakter van die Kedt kter breedvoerig bespreek word.
Konig (Konig 1979:95-96) beskryf hierdie wanbalaas ‘n “geestelike modelat
voorkom uit die oortuiging dat die ware Kerk onsigb is omdat net die Here weet wie
waarlik gelowiges is, en dat die sigbare Kerk nikeer as ‘n mengsel van ware
gelowiges en huigelaars is nie. Die eenheid isghestelik en hoef nooit sigbaar te word
nie.” Die geestelike modevan eenheid is “more democratic in tendency tHaa t
hierarchical models [...] They emphasize the immedratationship of all believers to
the Holy Spirit, who directs the whole Church” (g 1981:49). Heyns (1967:45-50)
weerlé hierdie argument dat die ware Kerk onsigimateur aan te toon dat die Kerk uit
sigbare mense bestaan wat in dieselfde Drie-enakedh: “Die kerk is in die Skrif [...]
iets reéel, iets werklik: die gelowiges in Christsgbaar en konkreet. Die gelowigses
die kerk, hulle is nien die kerk nie, en die kerk is nie ‘n realiteit teen Christene nie.”
Sadgrove (1982:355) knoop dmgeestelike modeVan eenheid aan die “Kwakers”-
vertakking van die universele Kerk en toon aan dlat Kwakers alle sakramente en
omskrywings van geloof verwerp en hoofsaaklik folks“stil aanbidding en innerlike
leiding”. Ook Heyns (1992:339-340) meld dat moaetgnloé soos Paul van Buren, Paul
Tillich, Harvey Cox en D. Soélle die waarde van digbare institusionele Kerk misken.
Volgens Tillich (Heyns 1992:339-340) is die verbmigerk aanwesig waar die “helende
werklikheid van God werksaam is” en beteken ditdiatKerk dan relatief word tot enige
geleentheid waar mens tot mens na mekaar omsiedlle §leyns 1992:339-340)

identifiseer ‘n “kerk buite die kerk” wat voortduré bou aan nuwe strukture ter
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bevordering van geregtigheid op aarde. Vir hieglimepe bly die eenheid van die Kerk

dus onsigbaar en hoef dit nooit uiting te vindnnnstitusionele sigbaarheid nie.

Die tweede model wat nie deur institusionele striktdie eenheid van die Kerk wil
herstel nie, is die sogenaametkatologiese modeDie eskatologiese modstel eenheid

in die Kerk as‘t ware uit tot na die wederkoms ¥zhristus (Kénig 1979:93-96). Beide
die geestelike modedowel as dieeskatologiese modehisken die sigbaarheid van die
institusionele Kerk en oorbeklemtoon hierdeur distieke aard van die Kerk ten einde
die eenheidsvraagstuk in die Kerk op te los. Dootste waarde wat die erkenning van
die geestelikeen die eskatologiese modegter vir ons studie oor die eenheid van die
Kerk inhou, is dat hierdie groepe in hoogmoedigmadlering juis die eenheid van die
Kerk verbreek. Heyns (1992:340) merk tereg op tardie groepe tot die
gevolgtrekking kom: “Die kerk soos ons dit tans kegrkeer in so ‘n gevalle toestand dat

ons beter af sou wees sonder ‘n kerk.”

7.2.2 Die onsigbare (mistieke) eenheidsmodel

Twee beelde wat die onsigbare (mistieke) eenherd dia Kerk openbaar is: (a) die
liggaam van Christus; en (b) die volk van God (PsillL981:49-51; Van Zyl 1999:104-
106). Die funksie van hierdie beelde is nie omgssm die geval van digeestelikeen
eskatologiese modetie sigbaarheid van die institusionele Kerk tesken nie, maar
eerder om die sigbare “kerk daardeur ook tot selfiete lei” (Heyns 1967:17). Sekere
aspekte oor die eenheid van die Kerk word deurdlgetwvee beelde duidelik gemaak,
naamlik die gesamentlikheid; die uitverkorenheig elenheid in verskeidenheid; en die
hoofskap van Christus. Die metaforiese beeld varkKerk as die volk van God handel
oor die eerste twee aspekte (gesamentlikheid garldrenheid) terwyl die beeld van die
liggaam van Christus te doen het met die laaste twgpekte (eenheid in verskeidenheid
en die hoofskap van Christus). ‘n Nuwe skeppingyeukore geslag, kinders,
medewerkers van God, dissipels, vriende, slawgnjeslote van die Wynstok, skape en
kudde, maagd en bruid van Christus, priesterdorspwworts (Heyns 1967:5) is ander
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metaforiese beelde wat ook op die Kerk dui. Di¢afogiese uitbeelding van die Kerk as
die volk van God en die liggaam van Christus dueeglie eenheidvan die Kerk die

duidelikste aan.

Die metaforiese voorstelling van die Kerk aslk van God het ontstaan deur die
Pauliniese en vroeé kerklike gebruik van die wdekélesiaen verwys na die konsep dat
die Kerk, God se eie universele, maar ook eskatedeggemeenskap is (Van Zyl
1999:105). Van Zyl (1999:105) trek verder die \&arth tussen die gesamentlikheid van
Israel, as God se verbondsvolk, en die gesameaitikih die Nuwe-Testamentiese Kerk
in die volgende woorde: “Ten grondslag van die Ipegkklesialé die gahal Jahwe
gedagte, die OT volk van God wat in die kultus aeley.” Ook Swart (1959:85) en Giles
(1995:24-25, 230-240) redeneer dat die Ou-Testaasneenheidsgedagte van die volk
van God in dieqgahal Jahwekonsep opgesluit is en dat hierdie gedagte van
gesamentlikheid en eenheid in die Nuwe-Testamaentgebruik van die Griekse woord

exkAnola (ekkesia: kerk) tuishoort.

Dit is egter nie net die tema van gesamentlikheadl iw die metaforiese voorstelling van
die Kerk as volk van God opgesluit is nie. Lad893:582-585) toon aan dat die Nuwe-
Testamentiese Kerk uitverkore is as die nuwe valk God. Christus se aanstelling van
twaalf dissipels kan dus gesien word as ‘n simboliesdepese aksie en dien as
antwoord op die profetiese hoop wat in Israel temndig was gedurende die tyd van
Jesus. Hierdie profetiese hoop het veronderstetlidaMessias die twaalf stamme van
Israel weer sou herstel (Esegiél 37:1-28, 39:234P948). In die skepping van ‘n nuwe
gemeenskap het Christus eintlik die verlore skape israel bymekaargemaak, die
“oorblyfsel van die kudde” waarna Jeremia 23:3 wen{Giles 1995:31-34). Die Kerk is
die nuwe volk van God deurdat dit die nuwe eskgieke gemeenskap van gelowiges
word (Giles 1995:27-31; Ladd 1993:582-585; Ther@i838-54). Dit beteken egter nie
dat Israel nie meer die volk van God is nie, maader dat daar ‘n nuwe gemeenskap
van gelowiges, die Kerk, langs Israel ontstaanmeir op ‘n ander grondslag (Romeine
11:28 vv.). Hier moet egter onderskeid getref winigken die heilige oorblyfsel in Israel
wat aan God vasgehou het, teenoor die etniese \sikel, wat God en sy Messias
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verwerp het (Romeine 2:28 vv., 9:6, 11:5). Dieligeioorblyfsel van Israel is by die
Kerk gevoeg en is nou die een entiteit, naamlikvdik van God, die ware Israel wat die
etniese volk, Israel, tot jaloersheid moet dwingifieine 11). Daar kom egter ‘n tyd
wanneer die etniese volk, Israel, weer op die Q@lgfh ingeént sal word. Hierdie
redding sal op dieselfde grondslag geskied as igawilde olyftakke ingeént is, naamlik
deur geloof in Jesus Christus as die gekruisigdepgestane Messias (Ladd 1993:582-
585).

Die tweede metaforiese beeld wat die onsigbare eeénfan die Kerk uitbeeld is die
liggaam van Christus Volgens Van Zyl (1999:106) onderstreep die vimdliag van
die Kerk as die liggaam van Christus twee gedagtdserstens veronderstel die
“liggaam”-idee dat die Kerk, net soos die mensliggaam, uit verskillende dele bestaan,
elk met sy eie unieke funksie (1 Korintiérs 12:19-3 Die verskillende dele van die
liggaam werk dus nie teen mekaar nie, maar vul mredlan. Ook Ladd (1993:590-592)
onderstreep die eenheid-in-verskeidenheid-temaianliggaam-beeld van die Kerk en
meld dat “the reason Paul draws upon the metapghbeeahurch as the body of Christ in
Romans and Corinthians [...] is to establish the eraplationship of Christians to each
other [...] there are admittedly great differenceshia roles of different members of the
body, but they all belong to the body, and thetleaamber is important”. Eenheid in die
Kerk op aarde beteken dus nie sigbare eenderstegichaar eerder dat elke deel van die

Kerk sy betrokke rol sal vertolk.

Die tweede gedagte wat die metaforiese uitbeelsiang die Kerk as die liggaam van
Christus uitlig, is dat Christus die hoof van diggham is (Efesiérs 1:22-23, 4:15;
Kolossense 1:18, 2:19). Dit is Hy wat die oorsjgren regeerder van die Kerk is. In sy
wese is die eenheid van die Kerk gesetel in digdkap van Christus (Heyns 1967:19-
21; Ladd 1993:590-592; Van Zyl 1999:106). Hiertmofskap van Christus kom baie
duidelik in Openbaring 1-3 na vore. Johannes seme goue staanlampe (1:12) en
“tussen die lampe lemand soos die Seun van die 'm@ns3 NAV). Die sewe

staanlampe verteenwoordig die sewe gemeentes i@ @sarriset al 1990:27-29).

Christus staan midde die gemeentes en weet preates elke gemeente aangaan; “Ek
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weet alles wat julle doen” (2:2, 2:9, 3:1, 3:8,3;1°Ek ken julle verdrukking en julle
armoede” (2:9); “Ek ken die plek waar julle bly”:138). Dit is in die hoofskap van

Christus wat al die dele van die liggaam saamkomegineid in die Kerk skep.

Die eenheid van die Kerk word egter nie verbreelrr deerskillende metafore van die

Kerk nie. Elke beeld dui op ‘n ander aspek van i€erk (Heyns 1967:17-44). Theron

(1978:38-54, 126-127) bring die twee beelde, ndadik volk van God en die liggaam

van Christus, sinvol bymekaar deur te onderskei
in die realisering van die eskatologiese volk vamd@ussen di€Christologiese
moment (representasie) en dmeumatologiesenoment (inkorporasie). Die
ingeslote-wees van die gemeente ‘in Christus’, omrt die spesifiek
Christologiese struktuur van diaasvervangingvaarin beideeenheidenafstand
tussen representant en gerepresenteerde tot wildgukom. Terwyl die mens
objektief in Christus ingesluit is, word hy asubjek geinkorporeer in die
heilsgebeure deur die Heilige Gees. Pinkster vdmnekklesiologiese parallel
van die inkarnasie. Uit die teologiese (volk vaad}; Christologiese (liggaam
van Christus) en pneumatologiese (tempel van dikgdeGees) fundering van
die gemeente, volg met noodsaak ekeheiddaarvan.

Die mistieke eenheid van die Kerk hang dus nieienlug nie, maar vind konkreet uiting

in die Kerk op aarde.

7.2.3 Die bipolére eenheidsmodel

Aan die een kant dui die sigbare eenheidsmodeli@fppelangrikheid van institusionele
strukture vir die effektiewe bestaan en voortbestean die Kerk op aarde. Hierdie
institusionele strukture mag nie oorbeklemtoon wdierbeklemtoon word nie. Aan die
ander kant dui die onsigbare (mistieke) eenheidsinmul die metaforiese uitbeelding van
die een Kerk as die volk van God en die liggaam @dmistus. Hierdiemistieke
eenheidsmodeskluit as‘t ware die werklikheid oor die eenheich\che Kerk oop, wat dan

deur die institusionele Kerk sigbaar gemaak moet wal; dit is die kern van die
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bipolére eenheidsmodel. Giles (1995:196-211) knaap hierdie konkreetwording van
die onsigbare eenheid van die Kerk as hy redenateidi@ Kerk beide ‘n teologiese
(godsdienstige), sowel as ‘n sosiale realiteiersdat die een aspek nie sonder die ander
kan bestaan nie. Primér word die Kerk as die gesiep van Christene gedefinieer; dit
is teologies (godsdienstig) en onsigbaar. Wanmebepaalde denominasie dus ‘n ware
uitdrukking is van hierdie gemeenskapslewe, alhbesldegs een vorm van die intra-
gemeentelike Kerk, is dit waarlik “Kerk”; dit is s@al en sigbaar (Giles 1995:196-211).
Hierdie gedagte dat die onsigbare karakter varKdnl, sigbaar moet raak, sluit nou aan
by artikel 29 van die Nederlandse Geloofsbelydebis. ware Kerk word as beide ‘n
organisme en ‘n instituut geklassifiseer; organignenstituut mag nie geskei word nie
(Feenstra 1966:320). “Met die teronganismeword bedoel dat die kerk ‘n lewende
werklikheid is [en dat die Kerk alles word waarna thetaforiese uitbeeldings van die
Kerk verwys] in die mate waarin hulle dit uitleef.] die kerk is ‘n organisme wat hom
ook in institutére vorm openbaar’ (Heyns 1967:58). 5Daar moet egter daarop gelet
word dat die sigbare nie die onsigbare kwalifisger maar dat die onsigbare eienskappe
die sigbare gestalte van die Kerk kwalifiseer. rhiee word bedoel dat uiterlike aksies
nooit die eenheid van die Kerk kan kwalifiseer nidie eenheid van die Kerk bestaan
reeds, die Kerk beoefen slegs hierdie Godgegeweeatonder leiding van die Heilige
Gees (Mersch 1938:584; Van Zyl 1999:105). In djeniervan moet daar gewaak word
teen oordrewe menslike pogings om die Kerk in ‘gbare eenheid saam te probeer
forseer. Soos reeds genoem is, bestaan hierdieiglereeds in Christus. Die onus wat

op die Kerk rus is om, onder leiding van die Heaili@ees, hierdie eenheid uit te leef.

Die gemeenskapsgedagtes ‘n belangrike vertrekpunt van die bipolére emdbmodel

deurdat dit die eenheid van die Kerk, in die kot&kren sigbare uitdrukking van die
abstrakte gemeenskapsbegrip van die Kerk seteLatere bespreking van die korrekte
verstaan van die Griekse woaickAnoie (ekkksia: kerk) sal dit duidelik maak dat die
Kerk primér as die gemeenskap van gelowiges gekkess kan word. Die abstrakte
gemeenskapsbegrip van die Kerk vind neerslag inntBéaforiese uitbeelding van die

Kerk in die Skrif en verlig hoe hierdie gemeenskaperhouding tot God, haarself en die
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weéreld behoort te sta&f. Heyns (1967:20) knoop aan die gemeenskapsbegripdie
Kerk wat sigbaar moet word as hy soos volg rederfeé kerk is nie ‘n abstrakte,
geestelike grootheid dieper of anderkant die kogtkkeersamelde kerk nie. Die kerk
bestaan uimensé Mense vorm ‘n gemeenskap en tereg merk Kongy 9195) op dat
die metafore op die onsigbare eenheid van die Karlen oor “sigbare mense wat tot ‘n
sigbare organisasie behoort en in opdrag van die Hesus sigbare dinge doen [...]
Trouens, die beelde van die Kerk maak dit onmadomulhit die Kerk onsigbaar kan wees
[...] Dié beelde het net sin as die Kerk sigbadr iBie abstrakte word dus konkreet

deurdat dit waarlik uitdrukking vind in die gemekagslewe van die Kerk.

In die lig van die bipolére eenheidsmodel kan dir@eag nou ontstaan watter rol
denominasies in die eenheid van die Kerk vertothdat denominasies vir die meeste
mense die ooglopende versigbare Kerk is (Giles 19®). Giles (1995:211)
beantwoord hierdie vraag deur op te merk dat vieskie denominasies die
oorspronklike toepassing van Christengemeenskag-wesskillend interpreteer, en
daarom verskillend uitdrukking aan hierdie gemeapslewe gee. Hierdie verdeeldheid
sal nie in die hemel bestaan nie en daarom kanadaadenominasies slegs “voorlopige
teologiese goedkeuring” geskenk word. Denominasier as’t ware as ‘n vae
aanduiding van die volle gemeenskapslewe wat neetivéiderkoms openbaar sal word.
Heyns (1967:54) sluit in die volgende woorde byrdiie “voorlopigheid” van die
institusionele Kerk aan: “Die instituut as die ggamiseerdheid van die kerk istydelike
middel in die hand van Christus waarmee Hy Hom dxgdmaar wat n0u georganiseer
word, naamlik gelowige mense wat die gemeenskagliaheiliges beoefen en hul harte
verenig in lofverheffing van God — hulle sal daages vir altyd.” Aan die ander kant is
dit belangrik om hier te herhaal (omdat dit in ‘ndar konteks aangewend word) dat
wanneer ‘n bepaalde denominasie dus ‘n ware uikiingkvan die gemeenskapslewe op
aarde is, alhoewel slegs een vorm van die intraegemelike Kerk, dit waarlik “Kerk” is
(Giles 1995:196-211).

2 Sien Heyns (1967:17-44) vir ‘n breedvoerige vedeéliking van al die metafore oor die Kerk en hae di
in verband gebring word met die Kerk se verhoudatdsod, haarself en die wéreld.
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7.3 Vertaling van die woord Ekklesia

Die vraag kan gevra word waarom hierdie hoofstuk die eenheid van die Kerk nie
begin is met ‘n studie oor die Griekse woéxdinoia (ekkksia: kerk) nie. As antwoord
op hierdie vraag kan daar saam met Giles (1995:d8&m word dat die Kerk primér as
die “Christen-gemeenskap gedefinieer moet word en dat hierdie gemeenskeggb
veel wyer strek as nétkinoio (ekkesia: kerk):
One significant aspect of our approach has beenatbement that the word
ekkbsia is not the right starting point, or the only isgoepursue, in seeking to
discover what the New Testament says about thercbhudefined as the
Christian community. The point was made when tledvekkEsia, in isolation,
is made the main route to establish the ecclesyoligthe New Testament, so
much is missed, for often ‘the church idea’ (theri§€tfan community) is present
although the specific Greek word is not.
Die gemeenskapsbegrip varkinoie (ekkksia: kerk) is belangrik vir ons studie oor die
eenheid van die Kerk omdat die vertaling vaninoie (Hoofstuk 4 en die beredenering
hieronder) ooreenkomstig die bespreking van di®lbne eenheidsmodel is en dus nie
geisoleerd staan nie. Die studie oor die vertaliagékkinoie sal die termKerk in die

bipolére eenheidsmodel duideliker definieer.

Die gemeenskapsgedagteanékkinoie (ekkksia) word reeds in die antieke gebruik van
hierdie Griekse woord onderskei. Reeds in Handeli9:39 wordkkinoia (ekkksia) in

sy antieke hoedanigheid gebruik en dui dit op gied&kaarkom van ‘n politieke liggaam
(Ladd 1993:581-582). In klassieke Grieks Vitas\noia (ekkksia) die term wat gebruik

is vir die burgers van ‘n stad wat vergader. “H#saan abstract noun that spoke of those
actually gathered. When the people went home,ettksia ceased to exist” (Giles
1995:24). Twee eienskappe kan dus in die antiekmuik vanékkinoie (ekkesia)
onderskei word, naamlik dat dit as versamelnaamiegediet vir ‘n sosiepolitieke
bymekaarkoms maar ook dat ditydelik was; dietkkinoia (ekkksia) het begin en het

weer geéindig. Kittel (1964:291) haak aan diesqsilitieke aard en die tydelikheid van
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die antieke gebruik vaikkinoie (ekkksia) en meld dat diéxkAnolie (ekkksia) vanaf die
vyfde eeu voor Christus gebruik is vir die bymekaap van alle volwaardige burgers
van ‘n stad. In Athene het déexAnoie (ekkksia) 30 tot 40 keer per jaar gebeur om te
besluit oor sake soos die verandering van wette adnstelling van amptelike posisies,
asook enige belangrike saak wat met beleid te dedad het, byvoorbeeld kontrakte,
ooreenkomste, finansies, oorlog, ensovoorts. &ienoia (ekkksia) is geopen met
offers en gebede tot die gode van daardie betrstdeeen elke wettige burger het die reg
gehad om sy opinie te lug. Magtiging om deel termeen die metode van stemming is
streng gekontroleer (Kittel 1964:291-307). Die \ammklike en antieke gebruik van
éxkkAnole (ekkesia) kan duidelik onderskei word as ‘n versamelnaam‘wibepaalde
sosio-politieke bymekaarkoms wat plaasgevind hehdi'n bepaalde raamwerk met ‘n

definitiewe begin en einde; ‘n tydelikheidsgedagtes aan die bymekaarkom gekoppel.

Maar ook die gedagte vaksklusiwiteit is in die antieke gebruik varkinoia (ekkksia)
opgesluit. Reeds in die antieke politieke gebruin éckinolo (ekkesia), kom die
gemeenskapsidee duidelik na vore. Bieinoia (ekkksia) was slegs vir duidelik
gedefinieerde, volwaardige burgers van ‘n betrogtel. Daar kan dus van Louw en
Nida (1989:126) verskil word wat beweer dat digeldike vertaling vanékkinotie
(ekkksia), naamlik “die wat uitgeroep is”, nie deur die Nenestamentiese verstaan van
hierdie term ondersteun word nie. Volgens Kitt#984:291) isékkAnoie (ekkksia)
afgelei varek-kal&, wat beteken “om uit te roep” en kan dit lettenidertaal word as “die
wat uitgeroep is” — aanvanklik gebruik om ‘n weegmaymekaar te roep. Hierdie
eksklusiwiteit sluit aan by die latere sosio-peki aanwending van die term, soos hier
bo beskryf. Digkkinoia (ekkksia) was uitsluitlik vir die wettige burgers van ‘rast die
uitgeroepenes, en het alle ander persone uitgegKittel 1964:291). Die
gemeenskapsidee vakkinoie (ekkksia) kry dus definisie in die antieke sosio-politieke
gebruik van die term deurdat dit sekere uitgeso@kitgeroepte) persone insluit, maar
ander persone, wat nie aan die voorafbepaaldestesevoldoen nie, uitsluit. Dit het
waarde vir ons studie oor die eenheid van die Keridat “die begripuitgeroepenes
(ekklesia) die gelowiges op ‘n bepaalde plek aandui” ($e3967:45), en hulle sodoende
saam klassifiseer teenoor niegelowiges in diesgjétmgrafiese area.
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In die Ou Testamentresoneer die tydelikheids- en die sosio-ontmoskomponent ook
in ékkAnole (ekkksia) se Hebreeuse ekwivaler‘nw (gahal). Kittel (1964:292) meld
dat die Grieksvertaalde Ou Testament, die LXkAnoie (ekkEksia) uitsluitlik gebruik
vir die vertaling van die Hebreeuse woé?qq? (gahal) (byna 100 keer), tervv;fpag

(gahal) ook 35 keer deur die Griekse woandaywyr (syno@ge) vertaal word. Giles
(1995:24-25) verklaar hierdie gebruik viaminoia (ekkksia) soos volg:
In earlier parts of the Old Testamegghal clearly means virtually the same as
ekkbsia in classical Greek. It speaks of Israel, or sgmaip of people, actually

in assembly.

Die tydelikheidsgedagte va{‘nfrE (gahal) word duidelik as dit vergelyk word met die
Hebreeuse woord]1Y (edal), wat in die Ou Testament gebruik word om IsraeGad

se verbondsvolk en nimmereindigende gemeenskapeadni. Die woord77Y (edah)

word hoofsaaklik deur die Griekse woorveywyny (synogge) vertaal. Kittel

(1964:295) verklaar die gebruik vai1y (edal) teenoor die gebruik va‘mUE (gahal)

Soo0s volg:
If one compares the use of the two Heb. words,eitomes clear, from the
passages in which both occur in the same contegt Exod. 12:1 ff.; 16:1 ff.;
Num. 14:1 ff.; 20:1 ff; 1 Ki. 12:1 ff.) thatedah is the unambiguous and
permanent term for the covenant community as a evhaDn the other hand,
gahal is the ceremonial expression for the assembly teatlts from the
covenant, for the Sinai community and, in the deutemistic sense, for the

community in its present form.

Alhoewel daar saam met Ladd (1993:582) gestem kad wat “in Paul the background
of the word is the Old Testament useeikEsia of Israel as the people of God” en
nieteenstaande die feit dat Van Zyl (1999:105)gemeem dat die grondslag van die

begripékkinoie (ekkksia) die gahal Jahwegedagte is, moet daar steeds onderskei word

tussen die tydelikheidsgedagte in die Ou-Testarmsatgebruik vaf‘PUE (gahal) en die
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permanensie-gedagte MY (edah). ‘n Gelykstelling varbfr‘? (gahal) en17Y (edal
lei tot die verkeerde gevolgtrekking dat Christefie terméxkkinoia (ekkksia) gebruik
het om aan te dui dat die Nuwe-Testamentiese Keaxkware Israel is. Soos reeds

aangedui, heb:r‘? (gahal) en17Y (edal) twee verskillende betekenisse, naamlik dat
n7Y (edah) die permanente term in die Ou Testament is watsnael as God se
verbondsvolk verwys, terwﬁUE (gahal) eerder op die seremoniéle bymekaarkom van

hierdie verbondsvolk dui (Kittel 1964:295). Wat lweaar is, is dabfr‘? (gahal) se

tydelikheidsgedagte in terme van bymekaarkomstegegzas is in die latere dele van die

Ou Testament, met spesifieke verwysing na Deuteniuma en Kronieke. In hierdie

tekste verwys%fr‘? (gahal) wel na Israel as die volk van God en hierdie oswaai na

‘n permanensie in die bymekaarkom van die gemegnakaGod se verbondsvolk, is

oorgedra in die vertaling vamrkAnoio (ekkksia). Hierdie “oorgedraagde betekenis” wat
53‘? (gahal) ‘n permanensie-gedagte gegee het, en gevolghkéadnoie (ekkesia)

oorgedra is, kom duidelik na vore in Philo se gdbman ékkinoie (ekkesia). Philo
gebruik éxkinole (ekkksia) in die meeste gevalle in sy antieke betekenisn (va
tydelikheid) wat verwys na ‘n gemeenskap wat byraegkam, maar gebruik dit ook aan
die ander kant om te verwys na Israel as ‘n eienfpaente) entiteit (Giles 1995:24-25).
Dit is dus belangrik om eerstens te verstaan dat gkdagte van ‘ntydelike
bymekaarkoms en die gedagte van ‘permanente bymekaargekome gemeenskap
vanuit die antieke en Ou-Testamentiese gebruikékiinole (ekkksia) opgesluit is.
Tweedens is die sosio-politieke gedagte oor bynrékaa in die Hebreeuseazhal (wat

neerslag gevind het in die antieke gebruik vanGiliekse woord¢kkinoie (ekkEsia))
omgeswaai na ‘n sosio-godsdienstige gedagte vaenkgen, deurda‘DU‘? (gahal) gedui

het op die volk Israel wat in byeenkoms was. Owdie sosio-byeenkomsgedagte

natuurlik meteksklusiwiteit, is aartkkAnoie (ekkEsia) oorgedra.

In die Nuwe Testamenthet die vroeé Kerk die woorgkkinole (ekkksia) gekies om

hulle bymekaarkomste te benoem. Diegene wat geteghekaargekom het, het later
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ook as diexkinoie (ekkksia) bekend begin staan. Giles (1995:24) haak hievdiere-
Testamentiese gebruik aan dié van die Ou Testamemt te meld dat die basiese
betekenis “om bymekaar te kom” (tydelike komponaygply het, maar die abstrakte
betekenis van die teréxkinoia (ekkksia) het meer konkreet geword deurdat dit begin
verwys het na die gemeenskap van ‘n identifiseerlgapep gelowiges (permanente
komponent). Hierdie permanente komponent van oetimg het egter ook in die Nuwe
Testament ontwikkeling ondergaan. “The early Glams first used the wordkkksia
simply to refer to their assemblies, and only wille passing of time did the word
develop so as to mean those who assemble, a loecahanity, and then later, the world-
wide community of Christians” (Giles 1995:83). da@1993:390, 582) verwys ook na
die Nuwe-Testamentiese ontwikkeling van die témwminoie (ekkksia) en meld dat
hierdie Griekse woord eerstens kan verwys na digstéhn-gelowiges wat bymekaarkom
in huise (Romeine 16:5; 1 Korintiérs 16:19; Kolosse 4:15; Filemon 2); tweedens kan
exkAnote. (ekkesia) verwys na die totale getal gelowiges in ‘n begdaaplek, soos
Kenchreé (Romeine 16:1) of Laodisea (Kolossenseé)4:1Derdens kartkkAnoio
(ekkksia) verwys na gelowiges in ‘n bepaalde provinsie,ssdadea (Galasiérs 1:22) en
Galasié (Galasiérs 1:2). Laastens waidinoie (ekkksia) ook gebruik om te verwys na
al die Christen-gelowiges oor die wéreld, maar ook die eeue heen (Kolossense 1:18,
1:24; Efesiérs 1:22, 3:10, 3:21, 5:23-25, 5:2795232). Hierdie ontwikkeling van die
terméxkAnoie (ekksia) het belangrike implikasies vir ons studie oor Krk. Dit dui
aan, en hier in ooreenstemming met Heyns (1967d&),die Kerk beide lokaal en
universeel is. Aan die een kant word die plaashjemeenskap van gelowiges as
exkAnolo (ekkesia) bestempel, terwyl die totaliteit van alle gelowiggs aarde, aan die
ander kant, ook askinoie (ekkksia) bestempel word. Die universele Kerk bestaan dus
nie uit die somtotaal van al die kleinere kerkeaapde nie, maar elke gemeenskap van
gelowiges wat bymekaarkom verteenwoordig volwaadigguniversele gemeenskap van
gelowiges. Die korrekte verstaan Varinola (ekkEesia) in skrifte soos 1 Korintiérs 1:2
en 2 Korintiérs 1:1 veronderstel dus nie ‘n gemeémtKorinte wat sy aan sy met ander
gemeentes elders staan nie, maar eerder, soosAdieditl vertaal, “die gemeente van
God in Korinte” (2 Korintiérs 1:1). Die plaaslikéerk is dus nie deel van diexinoic
(ekkksia) nie, maaiis eerder digkkAnoie (ekkksia) lokaal uitgebeeld (Ladd 1993:581-
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582). Hierdie gedagte van Ladd (1993:581-582} st nouste aan by die kruks van die
bipolére eenheidsmodel, naamlik dat die institusierKerk ‘n ware uitdrukking moet

wees van die mistieke een gemeenskap, die Kerk.

7.4 Samevatting

Samevattend kan dus gesé word dat ‘n bipolére @&isthedel die onsigbare eenheid van
die Kerk, soos metafories uitgebeeld in die volk ¥aod en die liggaam van Christus,
met die sigbaarheid van die institusionele Kerk komeer deurdat die mistieke
eenheidskarakter van die Kerk deur die institudemieerk sigbaar gemaak moet word.
Sekere denkmodelle is deur verskillende denomisagengewend om die onsigbare
eenheid van die Kerk sigbaar te maak. Voorbeek® kerdie denkmodelle is die
hiérargiese eenheidsmodehn die Rooms-Katolieke Kerk, diknsiliére eenheidsmodel
van die Oosterse Ortodokse Kerk, drganisatoriese eenheidsmodeln die Wéreldraad
van Kerke en die twee mistieke eenheidsmodellemhladie geestelikeen die
eskatologiese modellean eenheid. ‘n Bestudering van die Griekse waakdnoio
(ekkksia) wys op ‘n sterk gemeenskapsgedagte en hierdiegeskapsgedagte vorm die
basis van die bipolére eenheidsmodel. Die geme@nsintstaan as gevolg van
eksklusiwiteit, ‘n begrip wat ook irkkinole (ekkksia) opgesluit is. In die Nuwe
Testament kakkkinolo (ekkksia) op die byeenkom van ‘n paar Christen-gelowigés to
die Christen-gemeenskap wéreldwyd dui. Elke Cémigfemeenskap (gemeente) is

verteenwoordigend van die universele Kerk.

Ter afsluiting van die voorafgaande studie oorestaheid van die Kerk, en voordat daar
na die Kerk in die boek Openbaring gekyk gaan wdaah Giles (1995:184-189) se
sleuteltemas oor die teologie van die Kerk kortldenoem word, juis omdat dit die
universele Kerk gebalanseerd uitbeeld. Hierdiatsleemas rus op die tesis dat die Kerk
as “die Christen-gemeenskap” gedefinieer kan waondar ‘n gemeenskap nie finaal
gevestig en gedefinieerd nie, maar een blootgesdel gedurige verandering. Die

sleuteltemas van Giles (1995:184-189) stem nouemomeet Heyns (1967:45-57) se vier
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aspekte van die Kerk, naamlik dat die Kerk beida#b en universeel is; dat dit sigbaar

en onsigbaar is; dat dit organisme en instituugmsglat dit strydend en triomferend is.

Die Christen-gemeenskap is eenDaar is slegs een Christen-gemeenskap. Hietleur
Giles (1995:184) aan dat dit die verantwoordelidhgan gelowiges is om hierdie
eenheid te erken en te demonstreer teenoor andewiges. Toegang tot hierdie
gemeenskap word verkry deur geloof in Christus, vaza vergifnis van sonde en die
teenwoordigheid van die Heilige Gees karaktereiapgk is (Giles 1995:184).

Die Christen-gemeenskap is die ware IsraelIn ‘n poging om ‘n definisie te gee aan
die nuwe gemeenskap van gelowiges wat deur Jesasrde bymekaargemaak is, het
Nuwe-Testamentiese outeurs dit in vergelyking gepmet die historiese volk van God,
Israel (Giles 1995:184-185). Lukas sien die Kesldee hernude Israel en Paulus gebruik
in sy vroeére briewe, nou titels vir die Kerk watovheen slegs aan Israel toegeken is
(Giles 1995:184-185). In Romeine stel Paulus egtésekomstige redding van Israel in
die vooruitsig (Giles 1995:184-185). Matteus ehalmes glo beide op ‘n unieke manier
dat die Kerk die “ware Israel” is en sluit aan kg dlgemene siening van Kolossense,
Efesiérs, die Pastorale Briewe, Hebreérs, 1 Petm@Bpenbaring (Giles 1995:184-185).

Die Christen-gemeenskap is die liggaam van Christus Romeine en 1 Korintiérs

gebruik hierdie beeld met die oog op die funksiomgervan die Kerk (Giles 1995:185).

Die Kerk is een liggaam, maar bestaan uit baie Vesteelk ‘n unieke bydrae lewer tot die
opbou van die totale gemeenskap (Giles 1995:18bKolossense en Efesiérs word die
liggaam van Christus as metafoor vir die totale i§€fan-gemeenskap gebruik (Giles
1995:185).

Die Christen-gemeenskap is diékinoia (ekklesia): Die vroeére Christen-gemeenskap
het hierdie term aangewend om op die Christen-geska® te dui (Giles 1995:185-186).
‘n Drievoudige gebruik kan onderskei word, naamtiit ékkinoioe (ekkesia) na die

wéreldwye gemeenskap van Christene verwys, of dmist@n-gemeenskap in ‘n
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bepaalde area, of laastens na die gemeenskap watngeés deur diegene wat in ‘n
huiskerk bymekaargekom het (Giles 1995:185-186).

Die Christen-gemeenskap skep spesifieke gemeenskappDie Nuwe-Testamentiese
skrywers het deur die bank aanvaar dat Christerie lmepaalde geografiese area met
mekaar sal identifiseer en gereeld sal ontmoeefGi095:186). Die fisiese eenheid as
“familie van Christus” is as ‘n onveranderlike faktbeskou en het uiting gevind in

gereelde ontmoetings en ‘n gemeenskaplike lewe $&des 1995:186).

Die lokaliteit van die Christen-gemeenskap in ‘npa&de area word deur Giles
(1995:186) hier vasgevang, maar hy verloor uit @z spesiale groeperinge van

Christene binne ‘n bepaalde geografiese area obkawoekom.

Die Christen-gemeenskap het altyd leiers Christus Jesus is die opgevare Here van die
Kerk, en is teenwoordig deur die Heilige Gees. etskap is altyd teenwoordig in die
Christen-gemeenskap en is geinkorporeer in diesfonkring van die totale liggaam
(onder leiding van die Heilige Gees) (Giles 1996-187). Die bediening van elke
gelowige word moontlike gemaak deur ‘n genadegaveardeur die liggaam van
Christus opgebou moet word (Giles 1995:186-187ie fDkus van die Kerk is egter nie
op die institusionele strukture nie, maar veel eerdp die gemeenskapsbestaan in
Christus en die teenwoordigheid van die Heilige <3&iles 1995:186-187).

Die Christen-gemeenskap het altyd ‘n institusionele@orm: Uit die staanspoor uit het
die gemeenskap wat Christus bymekaargemaak heglesadrukture begin ontwikkel
(Giles 1995:187-188). Hierdie sosiale strukturé \exder ontwikkel na Sy hemelvaart
deurdat spesifieke leiers na vore getree het waregpatrone van gemeenskapslewe en
aanbidding neergelé het (Giles 1995:187-188). Rk is beide ‘n teologiese
(godsdienstige), sowel as ‘n sosiale realiteit;eBa kan nie sonder die ander bestaan nie
(Giles 1995:187-188). Die hooffokus is egter op diyheid wat die Heilige Gees het om
die Kerk te vernuwe deur Geesvervulde leiers opelle (Giles 1995:187-188).
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Die Christen-gemeenskap in geheel en spesifieke gmmnskappe van Christene is
onderling aan mekaar verbind Daar word soms verkeerdelik aangeneem dat
institusionele strukture, in die tyd van die vrdestk, nie plaaslike gemeentes aan die
groter Christen-gemeenskap verbind het nie (GiE35188-189). In Handelinge kom
dit erger na vore dat ‘n groep ouderlinge veranwgelk was vir die Christen-
gemeenskap in Jerusalem (11:30, 21:18). Die vergaglin Jerusalem (Handelinge 15)
het plaasgevind tussen die geestelike leiers insd@m en die van Antiochié (Giles
1995:188-189). Die apostels, soos Petrus en Basduserhoudings met individuele
plaaslike gemeentes het hierdie gemeentes metrdterggemeenskap van gelowiges
verbind (Giles 1995:188-189).

Die Christen-gemeenskap kan duidelik onderskei wordian die wéreld Klem word

in die Nuwe Testament gelé op die onderskeid tugetowiges en ongelowiges (Giles
1995:189). Christene word nie aangemoedig om v@aw@reld te onttrek nie, maar hulle
taak is sekerlik ook nie om die onregverdige peltéi bedeling van die dag uit te daag nie
(Giles 1995:189). Die taak van die Christen-gerskap is om die wéreld vir Christus te
wen (Giles 1995:189). Gemeenskapslewe word asidadehgesien om geestelike groei
te bevorder en om na die wéreld uit te reik dew derkondiging van die “blye
boodskap” (Giles 1995:189).

7.5 Die Kerk in Openbaring

Soos in die inleiding van hierdie hoofstuk genoamsial die voorafgaande bespreking

oor die eenheid van die Kerk nou deurgetrek wordia&erk in Openbaring 1-3.

Die institusionele karakter van die Kerk in Openbaring figureer nie duidelile,rmaar

kan wel plek-plek onderskei word. Baie min words@eoor leierskap in die Kerk,
alhoewel die amp van profeet tog voorkom. Die amap die profeet word aanvanklik op
die voorgrond gebring deur die outeur van Openparikly wys telkens daarop dat dit
God is wat uniek en gesagvol deur hom spreek (Openp1:3, 21:5, 22:6). Melding
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word gemaak van ander profete in Openbaring 17,81 16:16, 18:20, 18:24, 22:6 en
22:9. Daar word telkens in Openbaring na oudeglvwgrwys (Openbaring 4:4, 4:10, 5:5)
en alhoewel dit deurentyd in ‘n hemelse kontekkas, daar aanvaar word dat die funksie
van ‘n ouderling welbekend en gevestig was in dimgentes waaraan die sewe briewe
gerig is (Giles 1995:180).

Die Griekse woordiyyeroc word in Openbaring 1:20, 2:1, 2:8, 2:12, 2:18,, 3% en
3:14 in die NAV as “leraar” vertaal. Alhoewel higg moontlike vertaling sou kon dui
op die pastorale leierskap van die sewe gemeemiésié&, en gevolglik die institusionele
karakter van die Kerk in Openbaring verlig, moeardaie uit die oog verloor word dat
ayyerog as beide, “engel” of “boodskapper” vertaal kan dvare (Harriset al. 1990:33;
Louw & Nida 1989:144-145, 410-411). Verskillendgerpretasies ten opsigte van die
vertaling vandyyeiog (Openbaring 1:20, 2:1, 2:8, 2:12, 2:18, 3:1, 3714) is dus

moontlik.

Aan die een kant word die woor#yyeroc, gewoonlik in Openbaring gebruik om na ‘n
nie-gevalle hemelse wese (engel) te verwys. Iridigan hierdie argument is “engel”,
volgens Giles (1995:174), die aangewese vertaadopsin te Kkies. Hierdie
vertaalmoontlikheid veronderstel, op grond van fgkdeeltes soos Daniél 10:13, 20-21;
Matteus 18:10; Handelinge 12:15 en 1 Korintiérsl@1dat daar aan elke gemeente ‘n
beskermengel toegesé is. Dit skep egter ‘n twegdeprobleem agyyeioc as “engel”
vertaal word. Eerstens maak dit nie sin dat Jobsim boodskap van Christus sou kry
met die doel om dit aan hemelse wesens oor tewgrayeer op hulle beurt dit aan die
gemeentes moes oordra nie. Tweedens is die vangsgim die sewe briewe aan die
tweede persoon, in enkelvoud gerig. Die vermaninogs sonde is dus aan die
verteenwoordigers van die sewe gemeentes gerig,divaip hulle beurt weer moes
oordra aan die gemeentes. Maar engele, as nidl@awesens, sondig nie en dit sou dus
nie sin maak om hierdie vermanings aan hulle tenreg (Ramsey 1977:98; Thomas
1992:116-119). Addisioneel tot die verweer teem \krtaling variyyeioc as “engel”
meld Ladd (1972:35) dat “the feature of angels sylimimg or representing men is
lacking in all apocalyptic literature”.
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Aan die ander kant kan daar, in die vertaling ¥apioc, wegbeweeg word van ‘n
sogenaamde hemelwese-interpretasie. Botha (196m6fdk tereg op dat daar uit die
inhoud van die briewe nie tot ‘n ander gevolgtrekkgekom kan word as dat dit hier om
werklike mense gaan nie. “Digyeroc word as ‘jy’ teenoor die ander lidmate van die
gemeente as ‘julle’ onderskei. Hy is een van lubddus Botha (1965:61). Hier kan
weer eens na twee vertaalmoontlikhede gekyk woEekrstens karkyyeioc direk as
“boodskapper” vertaal word. Volgens Thomas (1998:119) is dit die aangewese
vertaalopsie aangesieityyeloc gereeld as menslike “boodskapper” vertaal word,
byvoorbeeld in Matteus 11:10, Lukas 7:24 en JakdhB@S. Boodskappers, wat nie ‘n
leierskapsrol in die gemeente vertolk het nie, a Ratmos gestuur om Johannes te
ondersteun, maar met die doel om weer na hullgemeentes terug te gaan (Thomas
1992:118-119). Daar kan egter saam met Ramsey7{d8) gestem word dat
“boodskapper”, in hierdie konteks, nie net bloot ‘apmenslike boodskapper dui nie,
maar ‘n diepere betekenis van outoriteit dra.
As used in the addresses of these epistles, it rapgtsent some relation held, or
some function exercised by men, by which they weoestituted a proper
medium of communication to those churches fromrtlerine Lord and His
apostle. What else can this be but that spirau#hority which He has committed
to His church, and lodged in officers of His owrpamtment, and by which He
rules in and over her? The true nature of thihi@utly is precisely and clearly
designated by this word “messenger,” by which adirenhuman authority is at
once excluded, and all authority in His church desdl to be dependent on a
divine commission from her King, and to consist nothing else than the
execution of a divine message (Ramsey 1977:98).
Botha (1965:66) en Hendriksen (1977:48) stem bealn met Ramsey (1977:98) dat
ayyeroc op die geestelike leiers in die gemeentes dut.isDiolgens Botha (1965:66) die
“leraars en predikers, wat die boodskap van Godt haae weerklink.” Hulle is God se

spesiaal aangestelde ambassadeurs wat sy boodskdeaemeente moet oordra.
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Opsommend kan daar dus gesé word dat idgtitusionele sy van die Kerk in
Openbaring in orde was. Leierstrukture, soos dundgy, profete en pastorale leraars het

gesagvol onder leiding van God duidelike rigting dée Kerk gegee.

Die mistieke (onsigbare) eenheidvan die Kerk vind in Openbaring uiting in die
simboliese getal sewe; “die sewe lampe is die gemeeentes” (Openbaring 1:20 NAV).
Hendriksen (1977:49) verduidelik hierdie eenheid gee Kerk in Openbaring soos volg:
In die tabernakel was daeenkandelaar met sewe lampe; hier in Openbaring het
ons sewekandelaars. Rede hiervoor: gedurende die ou ingdelas daar ‘n
sigbare eenheid, die Joodse kerk-staat. Die kerke vamudiee bedeling vind
hulle geestelike eenheid in Christus wat by hulleeder hulle werksaam is in en
deur sy Gees.”
Ook Botha (1965:43) sluit by hierdie geestelikehezd in Christus aan, deur te meld dat
die fokus van Openbaring 1-3 op die feit gerig dat‘Jesus by sy Kerk is. Hy sal sy
Kerk nie verlaat nie. In 1:13 word dit uitgesprek lemand soos die Seun van die mens
in die midde van die kandelare is. Dit is Christwuat by sy Kerk is. In 1:20 word
aangevoer dat Hy die sewe sterre, die engele v@sealve gemeentes, in sy regterhand
het. Wat Jesus self beloof het, word vervul: ‘Bk,kEk is met julle al die dae tot die
voleinding van die wéreld’ (Matteus 28:20).” Ookdd (1972:33-34) meld dat die sewe
sterre in Christus se regterhand (1:16) simbokegan sy besorgdheid oor die Kerk en
dat 1:20 daarop dui dat Christus in ononderbrokeegmskap met sy Kerk staan. Die
geestelike eenheid wat die Kerk in Christus viresoneer ook in die hoofskap van
Christus wat vroeér duidelik gefigureer het in chetaforiese uitbeelding van die Kerk as
die liggaam van Christus.

Ook die uitverkorenheid van die Kerk, soos uitgeleyir die metaforiese uitbeelding van
die Kerk as die volk van God, word in Openbaringenskei. As uitverkore geslag staan
die Kerk teenoor die wéreld. Ook hier kan een Magns (1967:45-57) se vier aspekte
van die Kerk uitgelig word, naamlik dat dit strydemn triomferend is. Volgens
Hendriksen (1977:69) is die sewe gemeentes van Vasidit drie vlakke versoek om te

verwérelds en Christus te verloén. Nieteenstaatidefeit dat Christus tussen die
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gemeentes is (die mistieke), is die Kerk steedBdrwéreld, maar ook blootgestel aan die
wéreld (die sigbare). Eerstens was die Kerk ireAdootgestel aan die “antichristelike
vervolging, die swaard, die wilde diere, die brdaadsl en gevangenskap, 2:10, 13; 2:9
en 3:9: die Jode het die Christene voortdurend deRomeinse howe beskuldig”, aldus
Hendriksen (1977:69). Tweedens is die Kerk aanwiesoeking blootgestel om ‘n
kompromie met die Romeinse godsdiens en keiserlilabidding aan te gaan
(Openbaring 2:13). Die derde versoeking was omdéadrange van die sondige natuur,
die vlees, toe te gee. Die gemeentes is voortdunitgedaag om deel te hé aan die
onsedelike heidense feeste en sodoende hulle sgsisisie te verbeter, maar ook om te

deel in die genot wat die wéreldse sisteem bieddrlesen 1977:69).

Die bipolére eenheidsmodel, waarin die onsigbaraktar van die Kerk sigbaar moet
word deur middel van die institusionele Kerk, figer ook sterk in Openbaring.
Hendriksen (1977:69) bring die noodsaaklikheid wdie sigbaarwording van die
onsigbare in die Kerk duidelik na vore met die wolde woorde: “Die kerk is in die
wéreld. Dit was destyds waar. Dit is vandag n@aw Die kerk moet skyn te midde
van die duisternis. ‘Julle is die lig van die wére en die sewe kandelaars is die sewe

gemeentes.” Giles (1995:174) borduur voort op sighaarmaking van die onsigbare
deur middel van die institusionele Kerk, deur téereeer dat “the role of the church is to
bear witness, this point being made under the s¥isrhoof light. If any individual

church cease to do this, the reason for its existenlost (2.5).”

Daar is reeds vermeld dat die terdkinole (ekkksia) ‘n omvattende begrip is wat
ontwikkel het. Die abstrakte betekenis verwys ma lbymekaarkom van ‘n groep
gelowiges, of meer konkreet verwys dit na die Kierkn huis, die Kerk in ‘n bepaalde
dorp, stad, provinsie en ook die universele Kerke51995:83; Ladd 1993:390, 582).
Ook is melding gemaak van die belangrike implikasiat hierdie ontwikkeling van die
term éxkAnole (ekkksia) vir ons studie oor die eenheid van die Kerk inhouadd
(1993:581-582) het verduidelik dat die universekrknie uit die somtotaal van al die
kleinere Kerke op aarde bestaan nie, maar dat gékeeenskap van gelowiges wat

bymekaarkom, volwaardig die universele gemeenskap gelowiges verteenwoordig.
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Die plaaslike Kerk is dus nie bloot net deel vamédiinoia (ekkksia) nie, maaiis eerder
die ékkinoloe (ekkesia) plaaslik uitgebeeld. Die gesamentlikheid en eahhin
verskeidenheid van die Kerk word beide deur hieodizvattende betekenis varkinoio
(ekkksia) ondervang. Ook in Openbaring kom hierdie omvaetetekenis van
éxkAnote. (ekkesia) duidelik na vore. Watter entiteit Johannes m®sh gedagte het
wanneer hy van die “gemeente” in ‘n sekere stadtpia onseker. Giles (1995:175)
reken dat dit onwaarskynlik is dat dieAnoia (ekkksia) in elk van die sewe briewe van
Openbaring uitsluitlik verwys het na ‘n klein grogglowiges (ongeveer 20 tot 50
persone) wat in ‘n huiskerk bymekaar gekom het.Ilg®ios hom is die waarskynlikheid
groter dat Johannes hierdie briewe gerig het aantatale gemeenskap van plaaslike
gelowiges in ‘n betrokke stad wat apart bymekaavgeket in verskillende huiskerke.
Die termékkinoia (ekkEsia) verwys in Openbaring nie net na die plaaslike gemtes in
sewe stede nie. “Die sewe gemeentes is Gods w8reldemeente van alle tye” (Du
Preez 1967:144). “Die sewevoudige toestand vardieiggemeentes het destyds werklik
bestaan. Dit bestaan vandag ook. Dit het besiadarende die hele tydperk tussenin.
Hierdie sewe gemeentes verteenwoordig die hele gedurende die hele bedeling”
(Hendriksen 1977:68). Daar moet egter gewaak weed ‘n kerkhistoriese interpretasie
van die sewe briewe. Gevolglik kan daar van Hatrigl (1990:35) verskil word wat die
Kerk in Efese direk vergelyk met die Kerk in diegste eeu na Christus, en wat die Kerk
in Laodisea direk vergelyk met die eindtyd-Kerk.eréier kan daar saam met Botha
(1965:75) gestem word dat die “sewe gemeentesatredie hele Christelike kerk deur al
die eeue en versprei in al die wérelddele te veweerdig”. “Die briewe beskryf
toestande wat herhaaldelik voorkom en nie net in spesifieke tydperk in die
kerkgeskiedenis nie” (Hendriksen 1977:51).

Laastens kan die uitverkorenheid en eksklusiwitait die Kerk as die eskatologiese volk
van God, ook in Openbaring 1-3 onderskei wordOpenbaring is die Kerk nie net meer
die wettige voortsetting van Israel as die volk ¥&wod nie, dit is en vervang Israel. Die
Kerk vervang die ou entiteit in sy totaliteit deatrdlie Jodedom as bondgenoot van die
Bose gesien word. In 2:9 en 3:9 word die JodediaKerk teéstaan van hulle nasionale

naam gestroop en as die “sinagoge van die Satardebe (Giles 1995:175). Ook die
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gebruik van die sewe goue staanlampe (Openbarity 1:20, 2:1) simboliseer dat die
Kerk in Openbaring die plek van Israel ingeneem hdierdie beeld sluit aan by die Ou-
Testamentiese heiligdom. In die Ou Testament wasgdue kandelaar met sy sewe
lampe, gevoed deur die olie van die Heilige Geasbpalies van die gemeente van
Jahweh. Die beeld van die sewe goue staanlam@pénbaring simboliseer dat die
heiligheid van die Joodse kultusgereedskap diregemtra is na die Nuwe-Testamentiese
gemeentes (Botha 1965:53). “Daardeur word tegdlgkJoodse kultus opgehef en die
voltrekking daarvan aan die Kerk oorgedra. Dielkkisrnou die kandelaar waarmee die
kultus behartig is. Die Kerk oefen nou die kultu, aldus Botha (1965:53-54). Die
tipologie van die Ou Testament in Openbaring maigk Kerk dus die opvolger van
historiese Israel. Volgens Giles (1995:175) wortge dhristen-gemeenskap in
Openbaring as die tweede “eksodus-gemeenskap”ngesitulle word van slawerny
gered deur die Bloed van die Lam en geniet diede&lervan ‘n nuwe verbond. Dit is die
vyande van die Kerk wat onder God se oordele vaidi Hy “plae” na hulle stuur. In
Openbaring 11:8 word die aardse Jerusalem “sintgigeBodom en Egipte genoem”
(NAV) en twee maal (Openbaring 1:6 en 5:10) word gioot “verbond-skrifgedeelte”
(Eksodus 19:6) aangehaal en op die Kerk van toegagemaak (Giles 1995:175). Die
Kerk vervang dus in Openbaring die historiese Isagedie volk van God en word die

uitgesoekte eskatologiese gemeenskap van die Here.

7.6 Finale samevatting

Die sigbare en institusionele dimensie van die Ker®penbaring is teenwoordig in die
vorm van leierstrukture soos ouderlinge, profet@astorale leraars. Die Griekse woord,
ayyeroc dui op die geestelike leiers in die gemeentesdieaboodskap van God aan die
gemeentes moet oordra. Die mistieke (onsigbarehesd van die Kerk vind in
Openbaring uiting in die simboliese getal sewee “sitwe lampe is die sewe gemeentes.”
In hierdie beeld resoneer die hoofskap van Chridtudelik deurdat Christus tussen die
kandelare rondgaan. Die Kerk in Openbaring staandor die wéreld. Sosiale, fisiese

en ekonomiese vervolging het voortdurend druk apKkrk geplaas om te verwérelds.

168



Hierdie vervolging kom te staan teen die uitverkbregd van die Kerk, maar ook die feit
dat die Kerk strydend, dog triomferend is. Die segygmeentes in Openbaring maak die
onsigbare, sigbaar deur te skyn as lig in elkeok&tr gemeenskap. Die omvattende
betekenis van die Griekse wookdkinola (ekkksia), sowel as die aspekte van
gesamentlikheid en eenheid in verskeidenheid in Kiegk, word in die Kerk in
Openbaring sigbaar gemaak. Die sewe gemeentesemarbordig die een universele
Kerk oor alle eeue heen, maar dui ook op elke @hrigemeenskap in elke van die sewe
afsonderlike stede. Die uitverkorenheid en eksWitsit van die Kerk vind uiting in
Openbaring deurdat die Kerk teenoor Israel gestetiwIn Openbaring is en vervang die

Kerk die volk van Israel.
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HOOFSTUK 8: DIE VERHOUDING TUSSEN EKKLESIA
EN KONINKRYK VAN GOD IN OPENBARING 1-3

Die begrippeKoninkryk van Goden Ekklesiais in Hoofstukke 6 en 7 afsonderlik
bespreek, terwyl die historiese agtergrond van Oaeng in Hoofstuk 3 geskets is. Die
afsonderlike bespreking van die begrigfminkryk van Goden Ekklesiabring egter nie
die noue samehang tussen hierdie twee terme adigdiee. Hierdie hoofstuk het ten
doel om hierdie samehang te bespreek deur die Sgkbean die uitbeelding van die
sewe gemeentes as sewe kandelare en die implikdagewvan vir die verhouding
Koninkryk van God en Kerk, na te vors. In Hoofstllkis die tese gestel dat die
Koninkryk van God die spil is waarom die bestaan d& Ekklesia wentel. Dit is die
tese wat sentraal staan in hierdie hoofstuk senaegtasie oor die verhouding tussen die

Koninkryk van God en die Ekklesia.

Die rotasie- of spilbeefd in die tese, verduidelik die dinamiek van die wertling tussen
die Koninkryk van God en die Ekklesia. Volgerse Columbia Electronic Encyclopedia
(2006) is twee kragte tydens rotasie werksaam, hladm middelpuntsoekende krag
(uitgeoefen deur die kern op die objek in rotase) ‘n middelpuntvliedende krag
(uitgeoefen deur die objek in rotasie op die kerssap Hierdie kragte is gelyk in
sterkte, maar werk in teenoorgestelde rigtingsieim die roterende objek losskiet uit sy
wentelbaan, is dit as gevolg van die feit dat diddelpuntsoekende krag sy houvas op
die objek verloor het. Hierdie beginsels van is&é het verrykende heuristiese waarde
vir die studie oor die verhouding tussen KoninkeykKerk. Dit verbeeld ‘n Koninkryk
wat ‘n krag op die Kerk uitoefen, maar ook ‘n Kevit ‘n teenoorgestelde, maar gelyke
krag op die Koninkryk van God uitoefen. Indien #eninkrykskrag sy houvas op die

Kerk verloor, sal die Kerk uit sy wentelbaan gaan.

29 Alhoewel hierdie spilbeeld nie vanuit die Bybehkmie, word dit uit die tese van hierdie studietges,
naamlik dat die Koninkryk van God die spil is waardie bestaan van die Ekklesia wentel. Hierdie
rotasiebeeld verlig sekere aspekte in die verhautlissen die Koninkryk van God en die Kerk wat
andersins onduidelik sou bly.
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Die beeld van twee balanserende kragte uit dikafisn die Bybelse beeld van die sewe
kandelare sluit bymekaar aan. Hoe kompleks hiesth@boliek is, word vervolgens
bespreek.

8.1 Die sewe kandelare as simboliek van eenheid in

verskeidenheid

“Die sewe kandelaars [wat in Openbaring 1-3 aaefjetvord] is [die simboliese

uitbeelding van] die sewe gemeentes” (Openbarigg,10AV).

Volgens Botha (1965:51) word die beeld van die ket met drie verskillende
simboliese besonderhede in @& Testamentaangetref. Eksodus 25:31-40, 37:17 en
Numeri 8:2 beskryfeen kandelaar, bestaande uit sewe arms, wat in dierriakel
aangetref is. Die tweede Ou-Testamentiese beskgywan die kandelaar word in 1
Konings 7:49 en 2 Kronieke 4:7 aangetref, widam losstaande kandelare in die tempel
beskryf word. Derdens sien die profeet Sagaridnimisioen oor die herstel van die
tempel, ‘n “kandelaar, heeltemal van goud; bo-opofiebak met sewe tuite en sewe
lamppitte in elkeen” (Sagaria 4:2 NAV).

Die kandelare in Openbaring 1:20siewelosstaande kandelare, nie die enkele kandelaar
van die tabernakel of die tiental losstaande kamrdein die tempel nie. Op grond van
hierdie verskille redeneer Lohse dat die beeld @B sewe losstaande kandelare in
Openbaring 1:20 nie verband hou met die Ou-Testdesenkandelaarbeeld nie (Botha
1965:52). In teenstelling met Lohse redeneer Bdt265:52) egter dat die sewe
losstaande kandelare wat in Openbaring 1:20 aaigetird, ‘n kombinasie van die drie
verskillende beskrywings van die kandelare in dieT@stament is. Die sewe kandelare
in Openbaring 1:20 sluit eerstens aan by die sévegtas van die kandelaar in die
tabernakel (Eksodus 25:31-40, 37:17; Numeri 8:2)edie visioen van Sagaria (Sagaria
4:2). Tweedens word die afsonderlikheid van destaande kandelare in die tempel (1
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Konings 7:49; 2 Kronieke 4:7) in dié van die kardelwat in Openbaring 1:20 beskryf

word, herhaal.

Die sewetal en die afsonderlikheid is eienskappedieakandelare in Openbaring 1-3 aan
die kandelaar(e) in die Ou-Testamentiese heiligdd&moop. Hierdie twee
kandelaareienskappe het belangrike implikasiesdidr simboliek van die verhouding

tussen die Koninkryk van God en die Kerk.

8.1.1 Die sewetal simbool

Volgens Hartill (1947:115) is die getal sewe sind®lvan Goddelikeszolmaaktheid.
Thompson (1990:88-89) verskil van Hartill en sé det getal sewe geen besondere
Goddelike simboliek het nie, juis omdat die draalde “dier uit die see” in Openbaring,
ook sewe koppe het. Vir Thompson (1990:88-89)gatialle bloot op interne teksrelasies
en -strukture. Die 666 van die dier in Openbarilng byvoorbeeld geen simboliese
betekenis van onheil nie, maar verbind die sesé€ (&€penbaring 6:12-17), die sesde
trompet (Openbaring 9:13-21) en die sesde bak (kpery 16:12-16) aan mekaar. Die
getal dui dan op die groot dag van oordeel en wraakGod oor die Bose (Thompson
1990:88-89).

Alhoewel Thompson (1990:88-89) gedeeltelik regdetgetalle interne teksverhoudings
skep, weerlé Groenewald (1986:45) die uitsluitlikhean Thompson (1990:88-89) se
siening dat getalle geen spesifieke simboliesekkate het nie. In teenstelling met
Thompson (1990:88-89) redeneer Groenewald (1986d4b)die sewe koppe van die
draak en die dier in Openbaring ‘n “nabootsing @od” is om ook “met die sewetal te
werk”. Hierdie argument van Groenewald (1986:48g1é nie net Thompson (1990:88-
89) se argument dat die getal sewe geen simbolesekenis het nie, maar dui
terselfdertyd ook aan [en hier in ooreenstemming Meompson (1990:88-89) se
redenasie] dat die getal sewe verhoudings en steilkh Openbaring skep. As simbool
dui die getal sewe, eerstens, op Goddelike volnha#kiwvat met die Kerk verbind word,
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en wys dus op ‘n besondere verhouding tussen Koyknén Kerk. Tweedens lig die
getal sewe uit dat die draak en die dier poog oendie Goddelike volmaaktheid na te

boots en te opponeer.

Die verklaring van die sewetal word verder gevogrBatha (1965:72-73) en Gutzke
(1979:37-38) die saamgestelde simboliek van dialgg#we ondersoek. Sewe is die
somtotaal van drie (simbolies van die Drie-eniged)Gen vier (simbolies van die
skepping en die wérely. God en die mens kom dus in die getal sewe bgarekOok
Groenewald (1986:44-45) merk oor hierdie ontmoetipglat “4 + 3 kan vertolk word as
die handeling van God Drie-enig met die menshef@foenewald (1986:44-45) definieer
hierdie ontmoeting tussen God en die mens fynéya® dat “die sewetal dui [...] op die
allesomvattende aktiewe ingryping van God in belaag sy gemeente”. Hierdie
gedagte vaiisod se betrokkenheidby die mens, en meer in besonder by die Kerki slui
nou aan by die volmaaktheid-gedagte. Die Kerkigsuwolmaak in haarself nie, maar
staan in verhouding met ‘n volmaakte God. Hiemslening sal later gerugsteun word
deur die bespreking van die heiligheid in die Ogt@mentiese tempel en tabernakel wat

op die Nuwe-Testamentiese gemeente oorgedra is.

Oor die getal sewe wat vanuit die Ou-Testamentiesedelaar(e) aan die gemeentes
oorgedra word [en in samehang met feit dat die Igstawe op ‘n aktiewe
Godsbetrokkenheid by sy gemeente dui] merk Heneinik§1977:68) op: “Die
sewevoudige toestand van hierdie gemeentes [dities sewe gemeentes wat in
Openbaring 1-3 aangetref word] het destyds wetbéktaan. Dit bestaan vandag ook.
Dit het bestaan gedurende die hele tydperk tusseniierdie sewe gemeentes
verteenwoordig die hele kerk gedurende die helelbeyl” Du Preez (1967:144) lig
hierdie universaliteit uit as hy opmerk “die sewe gemeentes is Gods dw@yel

gemeente van alle tye” en sluit sodoende by Heednk1977:51) aan wat opmerk “die

30 “Vier wys op die vier windrigtings of volgens dieskouing dat die aarde plat is, is daar sprakeliean
vier hoeke van die aarde (Op 7:1) waar die vieetngtaan. Voor die hemelse troon is daar vieetele
wesens wat die hele skepping verteenwoordig. [2eal gee dus die volkomenheid te kenne, veral
aangaande die aarde en sy bewoners, die menskemErewald 1986:44).
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briewe [...] toestande [beskryf] wat herhaaldeliorkom en nie net in een spesifieke

tydperk in die kerkgeskiedenis nie”.

In die lig van die universele simboolwaarde van detal sewe, skiet die historiese
interpretasiemodel ver te kort. Die historieselptetasiemodel beskou die sewe briewe
in Openbaring 2-3 as sewe agtereenvolgende tydperllee geskiedenis van die Kerk
(Ladd 1972:11; Morris 1969:17). So ‘n historieserkfaringswyse het bepaalde
geldigheid, maar mag nie afbreuk doen aan diery&el simboliese interpretasie van die

getal sewe nie.

Die twee simboliekbeelde hierbo, naamlik die Keskkandelaar en die Kerk wat wentel
rondom die Koninkryk, vul mekaar aan. Soos dieetaivdui op God se volmaaktheid,
so dui die rotasiebeeld op hierdie volmaakte Godliaskerk se middelpuntsoekende
krag. Die trekkrag van God se betrokkenheid werlop elke individuele gemeente
wéreldwyd, oor alle eeue heen, en dus ook oorkeadebp die universele Kerk.
Christus het gesé: “Ek [sal] my kerk bou” (Mattéigs18 NAV).

8.1.2 Die afsonderlikheid van die sewe kandelare

Die tweede eienskap van die kandelare in die Ouaient wat op die kandelare in
Openbaring 1:20 oorgedra is, is dié \weonderlikheid. Alhoewel die kandelare in die
tempel afsonderlik was (1 Konings 7:49; 2 Kroniek@), het die kandelaar in die
tabernakel uieenkandelaar met sewe tuite bestaan (Eksodus 25:337407; Numeri
8:2). Volgens Hendriksen (1977:49) het denkandelaar in die tabernakel die sigbare
eenheid van die Joodse kerkstaat versimboliseek L@dd (1972:32) is van mening dat

die eenkandelaar in die visioen van Sagaria, op Israekeasigbare nasionaliteit dui.
Hierteenoor staan die kandelare in Openbaring fs@derlik van mekaar. Die Kerk in

die nuwe bedeling se eenheid |é nie opgesluit isighare eenheid nie, maar eerder in ‘n
geestelike eenheidsverhouding met Christus wat dguiGees werksaam is (Ladd
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1972:32). Dit word versinnebeeld deur ‘n Figuwssien die lampe: “[...] tussen die lampe
lemand soos die Seun van die mens. Hy [...] watetuslie sewe goue lampe rondgaan”
(Openbaring 1:13, 2:1 NAV).

Die geestelike eenheidsverhouding wat die Kerk @Gtetstus het, spreek ook uit Efesiérs
1:22-23, 4:15 en Kolossense 1:18, 2:19. Die fait @hristus tussen die kandelare
‘rondgaan”, skep die indruk dat die kandelare ia dorm van ‘n kring gestaan het
(Botha 1965:55). Hierdie kringgedagte korrespondewt die feit dat die sewe

gemeentes wat in Openbaring 1-3 genoem word, ahmstede was wat min of meer in
‘n sirkelvormige roete met mekaar verbind was (DeeR 1967:144-145). Alhoewel
afsonderlik sigbaar, funksioneer die Ekklesia daans in ‘n geestelike eenheidsirkel
waarbinne Christus self die saambindende faktorDaar moet egter onthou word dat
elke afsonderlike gemeente, soos reeds breedvoeritpofstuk 7 verduidelik is, die

plaaslike verteenwoordiging van die totale univierseerk is (Ladd 1972:32).

Die sigbare afsonderlikheid van die sewe kandaddrgemeentes in Openbaring 1-3 en
die rotasiebeeld wat vroeér genoem is hou tweekéeigvaardes in vir die verhouding
tussen die Koninkryk van God en die Ekklesia. te@stoon dit aan dat elke gemeente
primér aan Christus se hoofskap verbind is. Askdainkryk van God dus die spil is
waarom die bestaan van die Kerk wentel, is die kserkerhouding met Christus die lyn
wat haar met hierdie Goddelike heerskappy verbiSdnder hierdie direkte verbintenis
met Christus se hoofskap raak die Kerk los varhderskappy van God. Christus is dus
die tussenganger of verbinding tussen die Kerkierhéerskappy van God (Deist en Du
Plessis 1981:151-152; Hunter 1980:93).

Tweedens dui die rotasiebeeld en die afsonderlikiian die kandelaarbeeld aan dat die
milieu waarin gemeentes funksioneer van mekaarkiers Elke milieu vorm ‘n
middelpuntvliedende krag wat die Kerk van God ser$ieappy af wil wegtrek. Hiermee
sluit die beelde aan by Hoofstuk 3 (en 4) se bé&spgeoor die unieke historiese milieu

van elk van die gemeentes in Openbaring 1-3.
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Die twee aspekte van die kandelaarbeeld, naaméksdivetal en die afsonderlikheid,
bind die sewe gemeentes in Openbaring aarneiligdom van die Ou Testament. Die
heiligheid van die Ou-Testamentiese tempel en teakel word nou op die Nuwe-
Testamentiese Kerk oorgedra (Botha 1965:53). l#iegkdagte sluit aan by die
bespreking in Hoofstuk 5 dat die Ekklesia in diealuT estament, God se Koninkryk en
priesters is deurdat Israel se uitverkorenheid @dianEkklesia oorgedra word. Botha
(1965:53) en Ladd (1972:32) meld beide dat die kkat in die tempel of tabernakel-
heiligdom simbolies is van die Ou-Testamentiese egarte van Jahweh. Ook hierdie
simboliek word op die Nuwe-Testamentiese Ekklesigedra. Die volk van God, die
tempel en tabernakel vorm alles deel van die kwitagrvan Botha (1965:53-54) praat as
hy sé: “Die kerk is nou die kandelaar waarmeekdlaus behartig is. Die kerk oefen die

kultus uit.”

8.1.3 Die simboliese funksie van die sewe kandelare

Die funksie wat die kandelaar in die Ou-Testamentiese heifigdervul het, was om lig
te maak. Hierdie Ou-Testamentiese simboliek weorcdie Nuwe Testament op die
Ekklesiaoorgedra. Die Kerk word nou die instrument waardéaod sy lig laat straal.
Ramsey (1977:79) beskryf die Kerk dan ook as “Gegbsointed light-bearer in this dark

world”.

Die Kerk is deur God ingestel om “die lig vir dieereld” (Matteus 5:14 NAV) te wees.
Die Kerk moet hierdie opdrag goed verstaan: dikkeslegs die draer van God se lig en
nie die bron daarvan nie (Botha 1965:125-126). rdiée gedagte word deur Ramsey
(2977:79, 91) ondersteun wat redeneer dat die Kask,ligdraers, die geestelike
Koninkryk van die lig verteenwoordig. Soos die demeerslag vind in die gevalle
weéreld, vind die eskatologiese Koninkryk van God meeds neerslag in die Kerk (Yoder
1994:9). Gunton (1995:122-123) se siening dattsslegs geken kan word deur soort en
dat ons God slegs kan leer ken deur middel vargadsdelik, sluit nou by hierdie gedagte
van verteenwoordiging aan. Die Kerk verteenwoodiggheerskappy van God op aarde,
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met ander woorde die wéreld sal die heerskappyGaoh deur middel van die Kerk leer

ken.

Giles (1995:29) sluit aan by die verteenwoordigiogsvan die Kerk op aarde en
verduidelik dat ‘n venstertydperk van genade tugsbristus se eerste en tweede koms
ontstaan het. Dit skep gevolglik die ruimte waane die Ekklesia bestaan. Hierdie
venstertydperk maak voorsiening dat die eindtydegtmge oor die eskatologiese
Koninkryk van God nou reeds in die Kerk manifeste&rhe church actually has within
herself the powers of the world to come. [...] Sherf® an intermediate link between the
present life and the life of eternity” (Vos 1979)84Alhoewel die Kerk steeds in hierdie
sondige wéreld is, tree hulle binne die ruimte danKoninkryk op; hulle leef vanuit ‘n
ander wéreldse beskouing. Dit is die “allesoorberede werklikheid” van die Koninkryk
van God wat die ganse wese van die Kerk “rig embBgVan Zyl 1999:100).

Lig kan net lig wees as daar ook duisternis isditnsimboolkompleks van die kandelaar
verteenwoordig lig die geestelike en duisternisvaéeeldse. Volgens Heyns (1967:37) is
die ondertoon in die uitbeelding van die Kerklas “die teenstelling tussen lig en
duisternis en die vereenselwiging van Ig. met desdBen die werke van die Bose”.
Tereg kan daar saam met Deist en Du Plessis (188 :dewaarsku word teen ‘n
oorvergeesteliking van die Koninkryk en ‘n ontkemmivan die werklikheid van hierdie
wéreld. Alhoewel die Kerk nie “aan die wéreld befionie” (Johannes 15:19) is die
Kerk steeds “in die wéreld” (Johannes 17:11). ®pap bestaan dus in die
kandelaargedagte, en so ook in die reeds bespreskigiebeeld, omdat die Kerk aan
twee kragte blootgestel is. Aan die een kant & dize innerlike en geestelike krag van
die Koninkryk van God. Aan die ander kant is ddiaruiterlike wéreldse krag, die bose
milieu waarin die Kerk is, wat die Kerk wegtrek vdie Koninkryk van God af. Van der
Walt (1985:11) beredeneer die gelyktydigheid vagrdie teenpole deur daarop te wys
dat God reeds Koning is, maar terselfdertyd bid nag dat sy Koninkryk sal kom
(Matteus 6:10). Dit impliseer dat daar ‘n oppomele mag is, Satan en sy hele duister

ryk, wat nie net die werk van God teéstaan nie,rreakh ook koning wil word.
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Hierdie opponerende duister mag in die kandela#ttssdreig die Kerk op twee vlakke,
naamlik van binne en van buite. Sonde, valse deein geestelike sluimering het die
verteenwoordigingsrol van die sewe gemeentes inngpeng 2-3 varbinne bedreig,
terwyl beproewing en vervolging vahuite druk op die Kerk geplaas het (Scott
1958:127). Hendriksen (1977:69) onderskei dri&kkaawaarop die Kerk in Openbaring
van buite aangeval is om verwérelds Eerstens het die Joodse beskuldiging Christene
voortdurend blootgestel aan Romeinse vervolgingr deuddel van die swaard,
brandstapels, gevangeskap en wilde diere (2:9,, 21(3B; 3:9). Tweedens was daar
voortdurend die uitdaging om aan die Romeinse gedsdran keiserlike aanbidding toe
te gee (2:13) en laastens was die Kerk aan di@eekirsy blootgestel om aan die heidense
feeste deel te neem (Botha 1965:126).

Die spanning tussen lig en duisternis het reedsgdskemer in die bespreking van die
simboliek van die getal sewe. Die draak en dierdiit die see” het sewe koppe en
versinnebeeld die bose nabootsing en opponering Gad se werk (Groenewald
1986:45). Die Kerk word die instrument waardeud®g op aarde laat skyn. Dit lei tot
die paradoks dat die teéstand van die wéreld sekere sin, sin gee aan die bestaan van
die Kerk. Sonder die duisternis sal die Kerk rgehloef te wees nie en juis daarom word
die Kerk as die kandelaar voorgestel. Die Kerk &sf ware tussen twee wérelde wat elk
krag op die Kerk uitoefen, maar in direkte teenestglde rigtings. Die Kerk se rol is
egter om die duisternis uit te dryf deur God s€Vgn der Walt 1985:14).

Wanneer die Koninkryk van God nie meer die wese diarKerk “rig en bepaal” (Van
Zyl 1999:100) nie, wanneer die Kerk nie meer waatle Koninkryk van God op aarde
verteenwoordig nie, wanneer die lig van die Kerk meer helder skyn nie; dan sal
Christus die “kandelaar van sy plek verwyder” (Qpamg 2:5 OAV). Oor hierdie leé
plek sé Ramsey (1977:75-76):
It is manifest that it [die Kerk] can only be adruepresentative of the spiritual
kingdom, as it presents a true embodiment of itth& and principles, its spiritual
character and privileges. Only as it does this itashare in the promises or

protection of the King. Just so far as it failsthms must it forfeit all claim to the
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divine promises, and become itself the object of thord’s displeasure,

chastisement and desolating judgements.

Die Kerk kan net die ware lig van die Koninkryk v&@od wees as die Kerk se leer
suiwer is. Suiwer lering word dan ook in die sdwiewe aan die gemeentes in Asié as
toetssteen beskou (Botha 1965:126; Scott 1958:12Jiegene in die gemeente van
Tiatira wat nie die leer van profetes Isébel aaagghet nie, geniet die goedkeuring van
die Here (Openbaring 2:20-25). Die gemeente iadelfia wat aan die “boodskap
vasgehou” het ten spyte van hul menslike swakheidtd deur die Here geprys
(Openbaring 3:8). God het dit egter teen die genedede in Pergamum wat die leer van
Bileam en die Nikolaiete aanhang (Openbaring 234-1

Suiwer lering as beliggaming van die Koninkryk v@od is nie net ‘n defensiewe saak
van die Kerk nie. Ridderbos (1979:14) toon aan d@at institusionele Kerk ‘n
verantwoordelikheid het om daadwerklik (sonder oenverwérelds tot ‘n sosiale,
kulturele of politieke organisasie) die Evangelenwdie Koninkryk te verkondig. Die
Evangelie van die Koninkryk handel primér oor drgheid van mense in Christus, en
juis daarom moet die Kerk ‘n spreekbuis wees teereflek van sonde en die diaboliese
kragte wat neerslag vind in politieke, sosiale ahiukele strukture. Ridderbos (1979:14)
redeneer verder dat die Boodskap van die Koninkryttie genadegawe van Christus se
soendood is, en as hierdie belangrike vertrekpiirdie oog verloor word, ontstaan daar
‘n verwronge bevrydingsteologie. Aan die andertkaag die Koninkryksboodskap van
redding en vryheid nooit uitsluitlik geestelik wee®, maar het dit ‘n ander snykant
waardeur die regte wat God op en in hierdie wénelig ook verkondig moet word. Dit
impliseer dat die Kerk nooit by die status quo Wardie wéreld kan berus nie, maar ‘n
verantwoordelikheid het om die waarheid te laatnsky situasies waar die vryheid en
geregtigheid van God oortree word, hetsy as gevalgindividuele sonde, of as gevolg
van sondige politieke, sosiale of kulturele sist¢Rielderbos 1979:14).

Lig kan ook net lig wees as dit deur ‘n bron geveexd. Suiwer lering kom voort uit

die Kerk se innerlike geloofskrag en besieldheHldierdie innerlike realiteit het in die
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Efese-gemeente neerslag gevind in hulle “onverneoeadbeid” en “volharding”
(Openbaring 2:2). Tog word hulle vermaan dat hdlkeistus “nie meer so lief soos in
die begin” het nie (Openbaring 2:4). In Pergamargeatrouheid tot die dood toe aan Sy
Naam (Openbaring 2:13) ‘n aanduiding van die inkertealiteit van die Koninkryk en
in Tiatira is dit die gemeente se ‘“liefde, gelodiiensvaardigheid en volharding”
(Openbaring 2:19) aan Christus wat hulle hartsgib&id openbaar. Die gemeente in
Laodisea word vermaan dat hulle te kort skiet asn idnerlike realiteit van die
Koninkryk. Omdat hulle “lou is” gaan die Here haullit sy mond uitspoeg (Openbaring
3:16). Ware besieldheid met die Koninkryk worddpenbaring 2-3 gekenmerk deur ‘n
liefde vir Christus en ‘n gewilligheid om vir Horme tly. In diens, in arbeid en in
lydsaamheid moet die Kerk die bron van lig vind f201965:126; Scott 1958:127).

Oor hierdie bron van lig redeneer Hartill (1947:@3% die kandelaar deur olie gevoed
word, wat simbolies van digeilige Geesis. Dit is die olie wat dien as voedingsbron
sodat die lig van die kandelaar nie ophou brand e belangrikheid van die Heilige
Gees kom duidelik na vore aan die einde van eligf ban die sewe gemeentes: “Elkeen
wat kan hoor, moet luister na wat die Gees virgimeentes sé” (Openbaring 2:7, 2:11,
2:17, 2:29, 3:6, 3:13, 3:22). Die Heilige Geestolér ‘n baie belangrike rol in die
kandelaarbeeld. Die lig wat die Kerk in die wérelitstraal kom van God, maar die
Heilige Gees is die Agent wat God gebruik (Both®394). Ook Gunton (1995:124)
onderstreep in die volgende woorde die belangwkevat die Heilige Gees speel in die
Kerk se rol om lig uit te straal: “The one who isas — mediates — the truth of the gospel
is the Spirit [...].” Deist en Du Plessis (1981:1534) meld dat die vrugte van die Gees
(1 Korintiérs 6:9-10 en Galasiérs 5:21) ‘n aanduidis dat die gelowige reeds deel het
aan die Koninkryk van God. Deur die Heilige Geesdlie krag van die toekomstige era,
reeds nou in die midde van die Kerk. Hy bevrykek van die skuldlas van die verlede
en maak gelowiges vry vir ‘n nuwe lewe. In ‘n seksin het die toekomstige era reeds
deur die vleeswording, dood en opstanding van Gleisbreuk gemaak op die hier en
nou, maar dit is deur die Heilige Gees wat dieiteitlvan die Koninkryk van God in die
midde van die Kerk bly voortbestaan (Rottenberg0i®8, 41).
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Die lig verdryf altyd die duisternis. Daarom begiaam die Kerk ook die geestelik
voorregte van die Koninkryk van God, waarvan oomg oor die Bose, prominent is.
Nieteenstaande die feit dat die Kerk teégestaan wor waarlik die Koninkryk van God
uit te straal, sal “elkeen wat die oorwinning béh&@penbaring 2:7, 2:11, 2:17, 2:26,
3:5, 3:12, 3:21) deur God beloon word. Ladd (1889) noem dat die boek Openbaring
hoofsaaklik oor die vestiging van die Koninkryk v&od handel. Soos reeds in
Hoofstuk 6 bespreek is, kan die Koninkryk van GedGad se heerskappy gesien word.
Hendriksen (1977:2) sluit aan by hierdie tema vaer$kappy emorwinning deur te
meld dat die tema van Openbaring “die oorwinning €aristus en sy Kerk oor die draak
(Satan) en sy engele” is. Dit is Chrisarssy Kerk wat oorwin. In Openbaring 1-3 kom
die tema van oorwinning duidelik na vore. Die Ké&kdus instrumenteel om, ten spyte
van teéstand, die heerskappy en oorwinning vans@isrie beliggaam. “Die oorwinnaar
is hy wat teen die sonde, die duiwel en sy helevady, en in liefde vir Christus volhard
tot die einde toe” (Hendriksen 1977:53). Die Kak die Koninkryk is dus in ‘n

wonderlike “koalisie” van oorwinning.

8.2 Samevatting

Die verhouding tussen Ekklesia en Koninkryk van Gaatd verduidelik aan die hand
van twee simboliekbeelde, naamlik die Bybelse kiaitbeeld en die rotasiebeeld. Die
rotasiebeeld wys op twee kragte wat tussen die koyk van God en die Kerk
werksaam is. Omdat die Kerk deur die duiwel uiegegdword om te verwérelds, oefen
die Kerk ‘n middelpuntvliedende krag op die Koniyikiit. Die Koninkryk oefen egter
‘n middelpuntsoekende krag op die Kerk uit deu@at aktief by sy Kerk betrokke is.
In die kandelaarbeeld wys die sewe kandelare (Operndp 1:20) op die sewe gemeentes
in Openbaring 2-3. Twee kandelaareienskappe, nlag@) die sewetal en (b) die
afsonderlikheid, asook die kandelaarfunksie knompkandelaarbeeld van Openbaring
aan dié van die Ou-Testamentiese heiligdom en gddelike definisie aan die
verhouding tussen Koninkryk van God en Kerk Diwesal in die kandelaarbeeld is

simbolies van Goddelike volmaaktheid. Die simbdolagter die samestelling van die
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getal sewe dui op God se aktiewe betrokkenheidiéysewe gemeentes. Die sewetal
gemeentes dui op volkome verteenwoordiging varudieersele Kerk van alle tye. Die
bose nabootsing van die sewetal dui op die oppaderenag van duiwel teenoor die
werk van God. Die tweede kandelaareienskap, nkardi afsonderlikheid, dui op die
opheffing van die Joodse kerkstaat en simboliseegelestelike eenheidsirkel waarbinne
die gemeentes staan. Christus is die samebindiekdier tussen al die verskillende
gemeentes. Tweedens dui die afsonderlikheid vankdndelare op die verskillende
milieus waarin die Kerk haarself kan bevind. Diaelsie van die Kerk is om die lig vir
die wéreld te wees. Die Kerk het nie lig in halmsi, maar dra God se lig uit deur die
aardse verteenwoordiger van God se eskatologieankigk te wees. In die wéreld is
die Kerk aan ‘n opponerende bose mag blootgestepoa@y om die Kerk weg te trek van
God af. Die Kerk mag nie verwérelds nie, maar nadetoninkryk van God beliggaam
deur suiwer lering wat die lewe van die Kerk beded en tot ‘n innerlike realiteit en
vurigheid vir die Koninkryk lei. Uiterlik (deur lpeoewing en vervolging) en innerlik
(deur geestelike sluimering en valse lering) woiel Kderk teégestaan in sy funksie om
die Koninkryk van God te beliggaam. In die prakigkdie Heilige Gees die agent wat
die Koninkryk van God in die Kerk laat realisedn die Koninkryk van God triomfeer

die Kerk saam met Christus oor die duisternis.
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HOOFSTUK 9: FINALE SAMEVATTING

Soos in die inleiding (Hoofstuk 1) genoem is, ig dioel van hierdie studie om die
verhouding wat daar tussen die begrigbilesiaen Koninkryk van Godestaan, dieper

na te vors binne die probleemarea van Bybelse hexutiek. Feite vanuit die studie lei
tot sekere sentrale temas, wat aanleiding geedwnsdpte (Venter 2006:2). Konsepte
vanuit die beredenering van hierdie studie lei wieérdie kernidee van hierdie studie,
naamlik dat die Koninkryk van God die spil is waaralie bestaan van die Ekklesia

(Kerk) wentel.

Om by hierdie kernidee uit te kom is ‘n deeglikéebasisgelé deur die bepaling van die
historiese konteks van die boek Openbaring (Hokf&uasook die bepaling van die
literére konteks en eksegese van Openbaring 2-3féititik 4). Hierdiefeite het die
studie weggestuur van die tradisioneel aanvaardea tean bemoediging van die
verdrukte Kerk, na sekereemas wat ontspring vanuit die verhouding tussen die
Koninkryk van God en die Ekklesia. Vanuit die tekisese beskouing van Openbaring
1:6 (Hoofstuk 5) ontstaan die tema van gesamentigerskappy as ‘n doel van die
verhouding tussen die Koninkryk van God en die Kefkemas oor die duur van die
verhouding (nou of die toekoms) en die konteks dan verhoudinge (immanent of
universeel) word in Hoofstuk 6 se beredeneringdd@iKoninkryk van God as Goddelike
heerskappy gekonstrueer. Hoofstuk 7 fokus op émat “eenheid” in die Ekklesia.
Eenheid tussen die Ekklesia en Christus (die Kagyk)kgee aanleiding tot die vorming
van eenheid in die Ekklesia. Aan die hand vankdiedelaarbeeld in Openbaring 1-3
word “Verteenwoordiging/ambassadeurskap” en oolefsieappy” as temas aangeraak.
Hierdie bespreking gee aanleiding tot die beredegeén Hoofstuk 8 oor die verhouding
tussen die Ekklesia en die Koninkryk van God in @yzeing 1-3.

Uit die beredenering van hierdie hermeneutieseiestatitstaan ‘nkonsep van die

Koninkryk van God is en hierdie konsep haak aakdnsep van wat die Ekklesia is.
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Hierdie twee konsepte baan die weg vir idiee dat die Koninkryk van God die spil is

waarom die bestaan van die Ekklesia wentel.

Hoofstuk 3 fokus op die bespreking van die historiese agb&xdjivan Openbaring. Die
ontstaansdatum van Openbaring pas eerder in deximggtyd van Domitianus, as dié
van enige ander. Die sosio-ekonomiese isolasie Griekse en Joodse kringe,
gepaardgaande met sporadiese vervolging, het meegetat die Kerk tussen ‘n
Goddelike en ‘n wéreldse koninkryk moes kies. Hirerkeuse blyk duidelik uit die
verskillende milieus waaraan die sewe gemeentdssi@ blootgestel was. Die Kerk in
die Apokalips is reeds deur ‘n era van vervolging sou weer vervolg kon word.
Oorwinning Ié opgesluit in die werklikheid van ‘elgofservaring van die Koninkryk wat

in en deur die Kerk moet werk.

In Hoofstuk 4 dien as teenvoeter vir ‘n buitekontekstuele irmetigsie van Openbaring 1-
3, deur die literére raamwerk van Openbaring tealepn op die eksegese van die sewe
briewe aan die gemeentes in Klein-Asié (Openba@rg) te fokus. Die genre van
Openbaring word die beste in die woorde van Du Rd80:244) beskryf: “Dit is ‘n
apokaliptiese geskrif (literatuursoort) in narratge vorm met profeties-eskatologiese
gerigtheid en ‘n pastorale aanslag wat in ‘n baamwerk aangebied word.” Eksegese
geskied na gelang van die indeling van elke bmefOpenbaring 2-3 in sewe dele,
naamlik: ‘n Aanhef van groete en die adres van die brieg¢ sklfidentifisering van
Christus; ‘n aanduiding dat Christus weet wat keejemeente aangaan, kritiek teen die

Kerk; waarskuwing en bedreiging; vermaning; aansgoen belofte.

Tekskritiek word inHoofstuk 5 voortgesit. In hierdie hoofstuk skuif die fokua n
Openbaring 1:6 waar die Kerk se gelykstelling meorfinkryk” (Boaoileia) teenoor n
gelykstelling met “konings” Booileic) gestel word. Die gebruik van koninkryk
(Baotreio) word bo die gebruik van koningBdoleic) verkies, aangesien die interne en
eksterne kriteria van tekskritiek eersgenoemdeldskg) ondersteun. Hier simboliseer
koninkryk (Bactieia) twee spesiale voorregte wat die Kerk van Godejenaamlik dat

hulle aan God behoort as sy spesiale besittingweedens dat hulle deel in die
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heerskappy en oorwinning van die Koninkryk van GBde gebruik van koninkryk
(Baotkeia) simboliseer uitgesoekte afsondering en heerskappyn met God, terwyl die
gebruik van koningsRooctieic) op alleenheerskappy dui, ‘n begrip wat nie in lh@on

aangetref word nie

Wat die presiese definisie van die Koninkryk is weg Kerk moet verteenwoordig, blyk

uit die beredenering itdoofstuk 6 dat die Koninkryk van God, God se soewereine
heerskappy is. Die Griekdgaciieio (basileia koninkryk) en die Hebreeus‘&ﬁ:??_z

(malkawth koninkryk) dui eerstens op die abstrakte/funkslerbetekenis van die woord,
naamlik dat God regeer. ‘n Tweede geografiesekbate word onderskei en dui op die
gebied waar regeer word. Die volgende eskatolegie®rpretasiemodelle bestaan: die
liberale skool; konsekwente eskatologie; gerealt®ze eskatologie; transendente
eskatologie/bo-tydelike eskatologie; eksistensialgkatologie; futuristies-horisontale
eskatologie; evolusionistiese eskatologie en diatetogie in die spanning tussen die
reeds en die nog nie/bipolére eskatologie. Fokus die studie op die liberale skool,
konsekwente en gerealiseerde eskatologie geplamsitele die eskatologie in die
spanning tussen die reeds en die nog nie/bipokkataogie uit te lig. Eerstens is die
Koninkryk van God in die tydperk tussen Augustiids4-430 n.C.] en die Reformasie
[31 Oktober 1517 tot middel 1600's] aan die Kerkylggestel. Ritschl en Harnack
interpreteer die Koninkryk van God in eties-religge terme (liberale skool). Hierdie
interpretasiemodel definieer die Koninkryk van Gasd‘n immanente koninkryk wat tot
etiek en godsdiens in die Kerk beperk word. Diégende interpretasiemodel van die
Koninkryk van God is ‘n suiweeskatologiesemodel (konsekwente eskatologie). Weiss
en Schweitzer lig uit dat die Koninkrylniverseelis, en dat dit nie tot hierdie wéreld
behoort nie, maar tot ‘molgende bedelingwaar ‘nnuwe aardegeskep sal word. Otto,
Dodd, Jeremias, Kimmel, Craig en Dibelius neemuSsénposisie in deur te poog om
die tweeledigheid van die Koninkryk, dit is die nesordigheid en die toekomstigheid
van die Koninkryk, te verklaar (gerealiseerde edskagie). Riekert onderskei tussen
profetiese eskatologie en apokaliptiese eskatolodteofetiese eskatologie is histories
reéel deurdat dit ‘n toekoms veronderstel wat kantnet die heilsgeskiedenis van die

aarde is. In apokaliptiese eskatologie is redeengdie teenswoordige sintuiglike wéreld
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verskuif na ‘n bo-sintuiglike ruimte (hemel) en ty¢huwe era/hiernamaals).
Apokaliptiese eskatologie is ideéel oor die toekonBrie punte word uitgelig oor die
koms van die Koninkryk: eerstens breek die eskgtet® Koninkryk deur op aarde in
die vleeswording en missie van Christus. Heyn$T7)1% klem op die objektiewe, sowel
as die subjektiewe komponent van God se heerskaPpyektief regeer God soewerein,
maar subjektief moet sy heerskappy aanvaar worierdlé aanvaarding van God se
heerskappy baan die weg vir die tweede “koms” vienkobninkryk. Hierdie koms is
immanent deurdat die individu voor God se almagybuvan der Walt (1985) dui die
belemmering van die aanvaarding van God se heggkapn deur te wys op die
teéparty, die duiwel, wat nie net teen God se hkeersy inwerk nie, maar self in die plek
van God koning wil word. Die derde koms (tweedemmaat) van die Koninkryk van
God is die eskatologiese klimaks wanneer hierdipagy, die duiwel, finaal uit die weg
geruim sal word, sodat God se alleenheerskappywaéa herstel sal wees. Christus
vorm die skakel tussen hierdie dispensasie en digemde deur middel van ‘n
teenwoordige belewenis van die eskatologiese emadi@ Koninkryk van God. Die
aanvaarbare inklusiewe model (die eskatologie engfianning tussen dreedsen die
nog nigbipolére eskatologie) van Ladd (1993), Heyns (398@n der Walt (1969; 1985)
en Deist en Du Plessis (1981) bevat ‘n gebalaneesething oor die interpretasie van die
begrip,Koninkryk van Goddie eskatologie in die spanning tussen die resddie nog
nie/bipolére eskatologie). Die Koninkryk is GodHel heerskappy en die aanvaarding
daarvan. Twee hoofmomente word uitgelig: Die véing van die Ou-Testamentiese
beloftes in die historiese lewe van Jesus, asa@kulminasiepunt in hierdie era wanneer
die toekomstige era ingehuldig word deur die eskgtese koms van die Koninkryk.
Hierdie interpretasiemodel is profeties-eskatolsgian aard, en nie apokalipties-
eskatologies nie, deurdat daar ‘n kontinuiteit d@msttussen die teenwoordige en die
toekomstige era. Die realisering van God se Kawklop aarde is onderhewig aan ‘n
proses van ontwikkeling tot ‘n kulminasiepunt wae dolgende bedeling inhuldig.
Alhoewel die huidige sondige era voortgaan, hetkibainkryk van God in die lewe en
missie van Jesus tot die wéreldgeskiedenis dewrgkbrin die Ou Testament was die
volk Israel se begrip oor Goddelike heerskappyahwkh se heerskappy in die hede
gesetel, maar daar was ook ‘n verwagting oor ‘nrrimgense heerskappy in die toekoms.
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In die Nuwe Testament het die eskatologiese Koglakan God inbreuk gemaak op die
wéreldgeskiedenis deur die dood en opstanding esus] Christus en vorm dit die
hartklop van die eskatologiese raamwerk waarbineePauliniese denke funksioneer.
Dit vind neerslag in die spanning tussen die intigan die imperatief; die “alreeds” en
die “nog nie”. Die indikatief behels die bevestigivan dit wat God reeds in Christus
gedoen het om die toekomstige nuwe era ‘n realifginarde te maak. Die imperatief
behels die aanmoediging om hierdie nuwe lewe inodidedeling van sonde uit te leef.
Die imperatiewe onderwerping aan die indikatieweerbkappy van God sal op ‘n
eskatologiese kulminasiepunt sal uitloop. Daar #as in die Nuwe Testament gepraat

word van ‘n konsekwent-eskatologiese dialektiek.

Hoofstuk 7 fokus op die bestudering van die eenheid van di&k KEkklesia). ‘n
Bipolére eenheidsmodel, die onsigbare eenheid iaKerk, soos metafories uitgebeeld
in die volk van God en die liggaam van Christusrdvnet die sigbaarheid van die
institusionele Kerk gekombineer deurdat die migtieknheidskarakter van die Kerk deur
die institusionele Kerk sigbaar gemaak moet wokdpekte oor die mistieke eenheid van
die Kerk wat deur die metafore, “die volk van Gaeli “die liggaam van Christus”,
oopgesluit word, is die gesamentlikheid; die uikegenheid; die eenheid in
verskeidenheid; en die hoofskap van Christus in Kexk. Die waarde van die
institusionele Kerk kan oorbeklemtoon of onderbekt®on word. ‘n Oorbeklemtoning
van institusionele strukture plaas druk op die e@hlvan die Kerk, soos blyk uit die
verbrokkeling van die een oorspronklike Christelikkerk gedurende die wegsplintering
en finale skeiding van die Oosterse Ortodokse keerkie Rooms-Katolieke Kerk, asook
in die skeiding tussen die Protestantse Kerk erRdiems Katolieke Kerk gedurende die
Reformasie. ‘n Onderbeklemtoning en miskenning de&ninstitusionele dimensie van
die Kerk lei tot ‘n hoogmoedige afskeiding van draversele Kerk. Sekere denkmodelle
is deur verskillende denominasie aangewend teneethe onsigbare eenheid van die
Kerk sigbaar te maak. Voorbeelde van hierdie derdette is die hiérargiese
eenheidsmodevan die Rooms-Katolieke Kerk, dieonsiliére eenheidsmodeian die
Oosterse Ortodokse Kerk, daganisatoriese eenheidsmodedn die Wéreldraad van

Kerke en die twee mistieke eenheidsmodelle, naadiikieestelikeen dieeskatologiese
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modellevan eenheid. Die studie oor die vertaling warinoio (ekkksia) definieer die
term Kerk in die bipolére eenheidsmodel duideliker. Prirdérékkinoie (ekkksia) in
die Nuwe Testament op die Christen-gemeenskap.géngeenskapsgedagte resoneer in

die antieke gebruik vaikkinoie (ekkesia) deurdat dit op ‘n tydelike, sosio-politieke

byeenkoms van ‘n eksklusiewe groep mense dui. Habreeuse WoorbUE (gahal)

vorm die Ou-Testamentiese ekwivalent vakcinoioe (ekkesia) en dui op die
seremoniéle, maar steeds tydelike byeenkomste swmell Hierin word die sosio-

politiecke idee van die antiekéxkinoio (ekkksia) egter omgeswaai na ‘n sosio-

godsdienstige bymekaarkom.  Die permanensie-gedagte11y (edal), as die

byeengekome volk van God, word later in Kroniekédeniteronomium aa‘n:r‘? (gahal)

oorgedra. In die Nuwe Testament ontwikkekinola (ekkksia) van die abstrakte
betekenis “om bymekaar te kom” tot ‘n konkrete wsing na Christen-gelowiges in ‘n
bepaalde dorp, provinsie, land en uiteindelik oakGhristene in die hele wéreld en oor
alle tye. Die sigbare en institusionele dimensan Wie Kerk in Openbaring is
teenwoordig in die vorm van leierstrukture sooseslidge, profete en pastorale leraars.
Die Griekse woordgyyeroc dui op die geestelike leiers in die gemeentes dvat
boodskap van God aan die gemeentes moet oordeamiBiieke (onsigbare) eenheid van
die Kerk vind in Openbaring uiting in die simbokegetal sewe; “die sewe lampe is die
sewe gemeentes”. In hierdie beeld resoneer diéskay van Christus duidelik deurdat
Christus tussen die kandelare rondgaan. Die KerlOpenbaring staan teenoor die
wéreld. Sosiale, fisiese en ekonomiese vervolgiag voortdurend druk op die Kerk
geplaas om te verwérelds. Hierdie vervolging kenstaan teen die uitverkorenheid van
die Kerk, maar ook die feit dat die Kerk strydemthg triomferend is. Die sewe
gemeentes in Openbaring maak die onsigbare, sigllear te skyn as lig in elke
betrokke gemeenskap. Die omvattende betekenis dvanGriekse woordkkinoie
(ekkksia), sowel as die aspekte van gesamentlikheid eneginn verskeidenheid in die
Kerk, word in die Kerk in Openbaring sigbaar gemaalDie sewe gemeentes
verteenwoordig die een universele Kerk oor alleeebeen, maar dui ook op elke

Christen-gemeenskap(e) in elk van die sewe afsbkelestede. Die uitverkorenheid en
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eksklusiwiteit van die Kerk vind uiting in Openbagi deurdat die Kerk teenoor Israel

gestel word. In Openbaring is en vervang die Khekvolk van Israel.

In Hoofstuk 8 word die verhouding tussen Ekklesia en Koninkrgk ¥od nagevors aan
die hand van twee simboliekbeelde, naamlik die Bgekandelaarbeeld en die
rotasiebeeld. Die rotasiebeeld wys op twee kragtietussen die Koninkryk van God en
die Kerk werksaam is. Aangesien die Kerk deur dlgvel uitgedaag word om te
verwérelds, oefen die Kerk ‘n middelpuntvliedendagk op die Koninkryk uit. Die
Koninkryk oefen egter ‘n middelpuntsoekende kraglmpKerk uit deurdat God aktief by
sy Kerk betrokke is. In die kandelaarbeeld wyssdiee kandelare (Openbaring 1:20) op
die sewe gemeentes in Openbaring 2-3. Twee kaaréetaskappe, naamlik die sewetal
en die afsonderlikheid, asook die kandelaarfunk&epop die kandelaarbeeld van
Openbaring aan dié van die Ou-Testamentiese heifigdn gee ‘n duidelike definisie
aan die verhouding tussen Koninkryk van God en KerRQie sewetal in die
kandelaarbeeld is simbolies van Goddelike volmaa#th Die simboliek agter die
samestelling van die getal sewe dui op God se \a&tibetrokkenheid by die sewe
gemeentes. Die sewetal gemeentes dui op volkonieevevoordiging van die universele
Kerk van alle tye. Die bose nabootsing van dieetalndui op die opponerende mag van
die duiwel teenoor die werk van God. Die tweedadeaareienskap, naamlik die
afsonderlikheid, dui op die opheffing van die Jaodeerkstaat en simboliseer die
geestelike eenheidsirkel waarbinne die gemeentes st Christus is die samebindende
faktor tussen al die verskillende gemeentes. Temedlui die afsonderlikheid van die
kandelare op die verskillende milieus waarin diekeaarself kan bevind. Die funksie
van die Kerk is om die lig vir die wéreld te weebBie Kerk het nie lig in haarself nie,
maar dra God se lig uit deur die aardse verteerdiger van God se eskatologiese
Koninkryk te wees. In die wéreld is die Kerk aanopponerende bose mag blootgestel
wat poog om die Kerk weg te trek van God af. DexkKKmag nie verwérelds nie, maar
moet die Koninkryk van God beliggaam deur suiwemnbe wat die lewe van die Kerk
beinvioed en tot ‘n innerlike realiteit en vurigtaiir die Koninkryk lei. Uiterlik (deur
beproewing en vervolging) en innerlik (deur geelstesluimering en valse lering) word

die Kerk teégestaan in sy funksie om die Koninkwgn God te beliggaam. In die
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praktyk is die Heilige Gees die agent wat die Ké&nyk van God in die Kerk laat
realiseer. In die Koninkryk van God triomfeer dderk saam met Christus oor die

duisternis.
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Afrikaanse opsomming en sleutelterme

Die doel van hierdie studie is om die verhoudings@n die term&oninkryk van Godn
Ekklesiana te vors binne die probleemveld van Bybelse baputiek. Daar word op
Openbaring 1-3 gefokus omdat dit die kernidee viandre studie saamvat, naamlik dat
die Koninkryk van God die spil is waaromheen diesthan van die Ekklesia (Kerk)
wentel. ‘n Bestudering van die historiese agterdralui daarop dat die Kerk in
Openbaring reeds deur ‘n era van vervolging is eerwervolg sou word. Oorwinning
Ié opgesiluit in die werklikheid van ‘n geloofservey van die Koninkryk wat in en deur
die Kerk moet werk. Openbaring is ‘n apokaliptiggskrif met profeties-eskatologiese
gerigtheid. ‘n Tekskritiese beskouing van Opemnizar:6 wys daarop dat die korrekte
gebruik varpeoiielo (basileia koninkryk) uitgesoekte afsondering en heerskasgmm
met God simboliseer. Die Griekse woopdoiicioe (basileia koninkryk) het ‘n
funksionele/abstrakte betekenis (die feit dat Gedeer), maar ook ‘n geografiese
betekenis. Die bestudering van verskillende estgiese interpretasiemodelle gee
aanleiding tot konsekwent-eskatologiese dialekt&;Kerk beleef die werklikheid van
‘n geloofservaringeedsnou, maar besef ook dat die eskatologiese Konknkan God
nog niegekom het nie. Die koms van die Koninkryk van Gmd twee hoofmomente,
naamlik die eerste en die tweede koms van ChrisiD®e Ekklesia is hoofsaaklik die
gemeenskap van gelowiges. ‘n Bipolére eenheidsindaeonsigbare eenheid van die
Kerk, soos metafories uitgebeeld in die volk vard@a die liggaam van Christus, word
met die sigbaarheid van die institusionele Kerk ogekineer deurdat die mistieke
eenheidskarakter van die Kerk deur die institudmnerk sigbaar gemaak word.
Aspekte oor die mistieke eenheid van die Kerk i® djesamentlikheid, die
uitverkorenheid, die eenheid in verskeidenheid én libofskap van Christus. In
Openbaring is en vervang die Kerk die volk van dkraDie verhouding tussen die
Ekklesia en die Koninkryk van God word aan die hamch twee simboliekbeelde
nagevors, naamlik die Bybelse kandelaarbeeld emoti#siebeeld. Die rotasiebeeld wys
op twee kragte wat tussen die Koninkryk van Goddem Ekklesia werksaam is.

Aangesien die Kerk deur die duiwel uitgedaag wardte verwérelds, oefen die Kerk ‘n
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middelpuntvliedende krag op die Koninkryk uit. Dkoninkryk oefen egter ‘n
middelpuntvliedende krag op die Kerk uit deurdati@dtief by sy Kerk betrokke is. In
die kandelaarbeeld wys die sewe kandelare (OpergarR0) op die sewe gemeentes in
Openbaring 2-3. Twee kandelaareienskappe, naahelikewetal en die afsonderlikheid,
asook die kandelaarfunksie (om lig te gee) knoepkdndelaarbeeld van Openbaring aan
dié van die Ou-Testamentiese heiligdom. Die sdwatalie kandelaarbeeld dui op
Goddelike volmaaktheid, God se aktiewe betrokkeshheen op volkome
verteenwoordiging van die universele Kerk van gt Die tweede kandelaareienskap,
naamlik die afsonderlikheid, dui op die geesteBkaheidsirkel waarbinne die gemeentes
staan (met Christus as die samebindende faktoy wak op die verskillende milieus
waarin die Kerk haarself kan bevind. Die funksanwlie Kerk is om die lig vir die
wéreld te wees. Die Kerk het nie lig in haarsed, maar dra God se lig uit deur die
aardse verteenwoordiger van God se eskatologieankigk te wees. In die wéreld is
die Kerk aan ‘n opponerende bose mag blootgestdl peg om uiterlik (deur
beproewing en vervolging) en innerlik (deur geeas¢ekluimering en valse lering) die
Kerk weg te trek van God af. Die Kerk mag nie v@mids nie, maar moet die
Koninkryk van God beliggaam deur suiwer lering \da lewe van die Kerk beinvioed
en tot ‘n innerlike realiteit en vurigheid vir di€oninkryk lei deur die Heilige Gees. In

die Koninkryk van God triomfeer die Kerk saam métiStus oor die duisternis.

Sleutelterme
Apokaliptiek
Bybelse hermeneutiek
Eenheid van die Kerk
Ekklesia
Eskatologie
Kerk
Koninkryk van God
Nuwe Testament-teologie
Openbaring
Tekskritiek
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English abstract and key terms

The purpose of this study is to do research ondlaion between the ternk@ngdom of
God and Ecclesia within the problem field of Biblical hermeneuticEhe focus is on
Revelation 1-3 as it encompasses the main iddaostudy, namely that the Kingdom of
God is the axel around which the existence of tb&dsia (church) revolves. A study on
the historical background indicates that the ChuncRevelations has gone through an
era of prosecution and that it will happen aga¥ictory is encompassed in the reality of
a religious experience of the Kingdom that hasuiacfion in and through the Church.
Revelations is an apocalyptic writing (document)thwiprophetic-eschatological
alignment (direction). A text-critical study of Reation 1:6 reveals that the correct use
of the wordBaoireia (basileia kingdom) symbolizes selective seclusion and ssgaty
with God. The Greek wor@eoiieloe (basileia kingdom) has a functional/abstract
meaning (the fact that God reigns) but also a geggcal meaning. The study of the
different eschatological interpretation models dbotes to consequent-eschatological
dialectics; the Church experiences the reality oflegious experience now already, but
also realizes that the eschatological Kingdom ofl Gas not come yet. The coming of
the Kingdom of God has two principal moments, ngntie¢ first and the second coming
of Christ. The Ecclesia is essentially the commaonad the faithful. A Bipolar unit
model, the invisible unity of the Church, as synied metaphorically in the people of
God and the body of Christ, is combined with thsibility of the institutional Church
through the emergence of the mystical unity charadf the Church through the
institutional Church Aspects concerning the mystical unity of the Chugesle the
togetherness, the predestination, the unity inrdityeand the principalship of Christ. In
Revelations is, and replace the Church, the peafdlerael. The relationship between the
Ecclesia and the Kingdom of God will be studiechgkide two symbolic images, namely
the Biblical chandelier symbol and the rotation bgn The rotation symbol refers to
two powers acting between the Kingdom of God arelEhkclesia. In view of the fact
that the Church is being challenged by the devildoome secular, the Church exercises
a centrifugal power on the Kingdom. The Kingdonwkuer, exercises a centrifugal
power on the Church through God being actively imed in His Church. The seven
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chandeliers (Revelations 1:20) of the chandelientsy refer to the seven congregations
in Revelations 2-3. Two characteristics, nameby $kptet and the seclusion, as well as
the chandelier function (providing light) link tlethandelier symbol of Revelations to the
sacredness of the Old Testament. The septet irclihadelier symbol point to the
perfection of God, the active involvement of Gaull @dhe complete representation of the
universal Church of all times. The second charestie of the chandelier symbol,
namely the seclusion, not only points to the religi circle of unity where in the
congregations exist (with Christ as the bindingdag but also to the various milieus the
Church can find herself in. The function of theu@h is to be the light for the world.
The Church does not have light in herself, butiearthe light of God by being an earthly
representative of the eschatological Kingdom of Golh the world, the Church is
exposed to an opposing evil power that attemptaidwe the Church away from God,
externally (by means of affliction and prosecutiang internally (by means of religious
slumber and deceitful doctrine). The Church may mecome of this world, but must
embody the Kingdom of God by means of pure docttivag influences the life of the
Church, and leads to an inner reality and passiorihfe Kingdom of God through the
Holy Ghost. In the Kingdom of God the Church trpims with Christ over the darkness.

Key terms

Apocalyptic

Biblical hermeneutic
Unity of the Church
Ecclesia

Eschatology

Church

Kingdom of God

New Testament theology
Revelation

Text criticism

207



