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Griekse teks van die Klementynse liturgie!
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Vertaling

Die diens (of mis) van die kategumene

(Die leesgodsdiens)

Na die voorlesing uit die Wet, die Profete en Briewe, uit die Handelinge en
die Fvangelies, moet hy (die biskop) met uitgestrekte hande, die gemeente groet
en sé: Die genade van ons Here Jesus Christus, die liefde van God die Vader
en die gemeenskap van die Heilige Gees sal met julle almal wees. En laat al-
mal antwoord: En ook met u gees.

En na die groet moet hy die volk toespreek met bemoedigende woorde.

Ek, Andreas, Petrus se broer, sé dat die diaken, na beéindiging van die leerre-
de en terwyl die gemeente staande bly, op 'n hoérige plek moet gaan staan
en aankondig: Geen toehoorder en geen ongelowige moet hier agterbly nie.

En as daar stilte gekom het, moet hy sé: Bid, julle kategumene.

En laat alle gelowiges ernstig vir hulle bid en sé: Kyrie eleison (Heer, ontferm
U). Laat hy die diens van die gebede vir hulle waarneem en sé:

(Litanie vir die kategumene)

Laat ons almal God aandagtig aanroep ten behoewe van die kategumene dat
Hy, die goeie, die mensliewende, hulle smekinge en hulle gebede goedgunstig
mag aanvaar; en as Hy hulle gebed verhoor het, hulle mag help en aan hulle
gee wat hulle harte begeer in soverre dit vir hulle tot nut is. Mag Hy aan hulle
die Evangelie van sy Gesalfde openbaar, hulle verlig en insig gee; hulle Gods-
kennis leer en hulle in sy gebooie en verordeninge onderrig; mag Hy in hulle
sy rein, heilbringende ontsag inplant; mag Hy die ore van hulle harte ontvanklik
maak om dag en nag te verkeer met dinge aangaande sy wet.

Mag Hy hulle versterk in die godsvrug; mag Hy hulle verenig met en inskakel
in sy heilige kudde, terwyl Hy hulle waardig maak aan die bad van die weder-
geboorte, die kleed van onsterflikheid en ware lewe. Mag Hy hulle bevry van
alle goddeloosheid en aan die vyand geen vatkans gee nie. Mag Hy hulle reinig
van alle bevlekking van liggaam en gees, sodat Hy in hulle mag woon en wan-
del deur sy Gesalfde. Mag Hy hulle ingange en hulle uitgange seén en hulle
voornemens rig op dit wat nuttig is.
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Laat ons dan ernstig bid vir hulle, dat hulle deur inwyding vergewing van hulle
oortredinge mag vind. Mag hulle waardig geag word aan die heilige sakramen-
te en aan verkeer met die heiliges.

Staan op, kategumene, en vra vir die vrede van God deur sy Gesalfde. Vra ook
vredevolle en sondelose dae gedurende die hele tyd van julle lewe; vra dat julle
lewenseinde Christelik mag wees terwyl God julle genadig en goedgesind is.
Vra om vryspraak van julle oortredinge; vertrou julleself toe aan die enigste
onverwekte God deur sy Gesalfde.

Buig julle hoofde en ontvang die seén.

By elkeen van die dinge waarvoor die diaken bid, moet die volk, soos reeds
vermeld en veral ook die kinders sé: Heer, ontferm U.

Terwyl hulle die hoofde buig, laat die biskop hulle die hande oplé en seén
s00s volg:

(Seénbede van die biskop vir die kategumene)

Almagtige, onverwekte en ontoeganklike enigste ware God; God en Vader van
u Gesalfde, u enigste Seun; God van die Voorspraak (Parakleet) en Heer van
die heelal wat deur Christus die dissipels daargestel het as leermeesters in
godvrugtigheid.

En nou, slaan ag op u dienaars wat onderrig word in die Evangelie van u Ge-
salfde; gee aan hulle 'n nuwe hart en vernuwe 'n opregte gees in hulle binneste
om u wil hartgrondig en gewillig te ken en uit te voer.

Maak hulle die heilige inwyding waardig; verenig hulle met U heilige kerk en
maak hulle deelgenote aan die heilige sakramente deur Jesus Christus ons Hoop,
wat vir hulle gesterwe het, deur wie aan U die heerlikheid behoort en eerbied
toekom in die Heilige Gees tot in ewigheid. Amen.

(Uitstuur van die kategumene)
Hierna moet die diaken sé: Kategumene, gaan heen in vrede.

Nadat hulle uitgegaan het moet hy sé:

(Litanie vir die besetenes)

Bid julle almal wat deur onreine geeste besete is. Laat ons almal ernstig vir
hulle bid, dat die mensliewende God deur Christus die onreine en kwade geeste
mag bestraf en Hy sy smekelinge mag verlos uit die verdrukkende mag van
die vyand.
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U wat die menigte demone en die aartsbose duiwel bestraf het, bestraf U ook
nou die opstandiges teen die godsvrug en red u skepsele uit hulle mag. Reinig
hulle wie U met groot wysheid gemaak het.

Laat ons nog verder dringend bid vir hulle. Red hulle, o God, en rig hulle op
in u krag. Buig die hoofde, besetenes, en ontvang die seén.

Laat die biskop bid en sé:

(Seénbede van die biskop vir die besetenes)

U wat die sterke vasgebind en al sy werktuie gevat het, wat aan ons die mag
gegee het om op slange en skerpioene te trap, asook mag oor alle krag van
die vyand; U wat die mensemoordenaar, die slang vasgebind aan ons oorgegee
het soos 'n mossie aan kinders; U vir wie alle dinge sidder en beef in aanskouing
van U krag; U het hom soos 'n weerligstraal uit die hemel op die aarde laat
val — nie uit 'n ruimtelike posisie nie, maar losgeskeur uit 'n ere-posisie en
gemaak tot skande — en dit vrywillig en deur sy eie kwaadgesindheid.

U blik laat die waterdieptes opdroog, u dreigement laat berge wegsmelt, u waar-
heid duur tot in ewigheid. Die kindertjies prys en die suigelinge loof U; die
engele besing en vereer U.

U kyk na die aarde en dit bewe. U raak die berge aan en U laat hulle brand.
U bestraf die see en laat dit opdroog. U verander al sy riviere in woestyne.
U wolke is stof onder u voete. U wandel op die see soos op 'n pad.

Enigste God, Seun van die grote Vader: Bestraf die bose geeste en verlos die
werke van u hande uit die kragwerking van die vyandige gees. Want aan U
behoort die heerlikheid, die eerbied en die aanbidding; en deur U aan u Va-
der, in die Heilige Gees, tot in ewigheid. Amen.

(Uitstuur van die besetenes)
En laat die diaken sé: Gaan uit, julle besetenes.

En na hulle [uit is] laat hy uitroep:

(Litanie vir die doopkandidate)

Bid, doopkandidate. Laat ons, alle gelowiges, dringend vir hulle bid dat die
Heer hulle waardig mag maak om ingewy te word in die dood van Christus;
om met Hom op te staan en deelgenote te word aan sy koninkryk en gemeen-
skap te hé aan sy sakramente; en dat Hy hulle mag verenig met en reken tot
die gelowiges in sy heilige kerk.
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94

9.5

Laat ons verder nog ernstig vir hulle bid. Red hulle en verhef hulle in u genade.

Laat hulle dan, wat verseél is vir God deur sy Gesalfde, die hoofde buig om
die volgende seén van die biskop te ontvang.

(Seénbede van die biskop vir die doopkandidate)

U, wat vooraf deur u heilige profete gespreek het tot die wat ingewy moet word:
“Word afgewas en word rein,” en wat deur Christus die geestelike wederge-
boorte bepaal het; en nou, slaan U ook nou self ag op die doopkandidate;
seén en heilig hulle; berei hulle voor om waardig te wees aan u geestelike gawe
en aan ware aanneming tot kinders, aan u sakramente van die gees en aan
samesyn met die gelowiges deur Christus ons Heiland deur wie aan U die heer-
likheid, eer en eerbied toekom in die Heilige Gees tot in ewigheid. Amen.

(Uitstuur van die doopkandidate)
En laat die diaken sé: Gaan uit, doopkandidate.

En laat hy hierna proklameer:

(Litanie vir die boetelinge)

Bid, julle wat in boetedoening verkeer. Laat ons almal ernstig bid vir ons broers
die boetelinge, dat die barmhartige God aan hulle die weg van bekering mag
toon; dat Hy hulle berou en skuldbelydenis mag aanvaar en spoedig die satan
onder hulle voete verpletter; dat Hy hulle mag bevry uit die valstrik van die
duiwel en aanslae van die demone; dat Hy hulle mag weglei van elke ongeoor-
loofde woord, onbehoorlike daad asook slegte gedagte.

Mag Hy al hulle opsetlike asook onbewuste oortredinge vergewe en die skuld-
bewys wat daar teen hulle was uitwis en hulle opskryf in die boek van die lewe.
Mag Hy hulle reinig van elke besoedeling van liggaam en gees en mag Hy hulle
herstel in en verenig met sy heilige kudde.

Want Hy weet watter maaksel ons is. Want “wie sal kan roem dat hy 'n rein
hart het?” of “wie sal kan sé dat hy rein is van sonde?”. Ons is immers almal
onder die tug.

Laat ons dan nog dringender bid vir hulle sodat daar “blydskap kan wees in
die hemel oor een sondaar wat hom bekeer”, hulle hul mag afkeer van elke
ongeoorloofde daad en hulle toegewy mag wees aan alle goeie werke. Mag die
mensliewende God spoedig hulle smeekbedes goedgunstig aanvaar, hul her-
stel tot hul vroeére waardigheid en aan hulle die heilsvreugde teruggee. Mag
Hy hulle versterk met die leiding van die Gees sodat hulle voetstappe nie meer
sal wankel nie maar hulle waardig geag word om deelnemers te word aan sy
heilige sakramente en deelgenote van sy heilsgeheime mag wees; sodat hulle
mag blyk waardig te wees aan die Godskindskap en die ewige lewe mag verkry.
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10.2

10.3

Laat ons verder almal dringend vir hulle sé: Heer, ontferm U. Red hulle, o
God, en verhef hulle deur u barmhartigheid. Staan op, buig nou voor God ter
wille van sy Gesalfde en ontvang die seén.

Laat die biskop dan soos volg bid:

(Seénbede van die biskop vir die boetelinge)

Almagtige ewige God, Heerser van die heelal, Skepper en Hoof van alle dinge;
U het die mens deur Christus ’'n sieraad van die wéreld gemaak.

U het aan hom 'n ingebore sowel as 'n geskrewe wet gegee om wettiglik en
s00s 'n redelike wese te kan lewe. Aan die een wat sondig het U u goedheid
gegee as 'n voorskrif vir bekering. Slaan ag op hulle wat voor U na die liggaam
neerbuig en na die gees verootmoedig [letterlik: die liggaamlike en geestelike
nek buig), omdat U nie die dood van die sondaar begeer nie maar sy bekering,
sodat hy hom kan afwend van sy bose weg en kan lewe.

U wat die bekering van die inwoners van Nineve aanvaar het, wat wil hé dat
alle mense gered word en tot kennis van die waarheid kom, het in u vaderlike
gevoel van barmhartigheid daardie seun wat sy lewe in losbandigheid verwoes
het, vanweé sy berou aangeneem: En nou, aanvaar ook nou die gesindheids-
verandering van die wat U smeek. Daar is immers geeneen wat nie teen U ge-
sondig het nie. “Want as U Here ons sondes in aanmerking sou neem, wie
sou dan nog bestaan? Maar by U is daar versoening.”

Gee hulle terug aan U heilige kerk in hulle vroeére waardigheid en eer, deur
Christus ons God en Heiland, deur wie aan U toekom die heerlikheid en aan-
bidding in die Heilige Gees tot in ewigheid. Amen.

(Uitstuur van die boetelinge)
En die diaken moet dan sé: Boetelinge, gaan uit.

Die mis van die gelowiges (missa fidelium)
Laat hy dan byvoeg:

Laat niemand toetree wat nie daartoe bevoeg is nie. Buig die knieé, gelowiges.
Laat ons tot God bid deur sy Gesalfde. Laat ons God aandagtig aanroep deur
sy Gesalfde.

(Litanie vir die gelowiges)

Laat ons bid vir die vrede en welstand van die wéreld en van die heilige ge-
meentes, sodat die God van die heelal aan ons sy ewige en onvervreembare
vrede mag skenk; dat Hy ons mag bewaar om te volhard in die volheid en deug
van godvrugtigheid.
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10.4

10.5

10.6

10.7

10.8

109

10.10

10.11

10.12

10.13

10.14

Laat ons bid vir die heilige, algemene, apostoliese kerk wat van die [wéreld
se] uithoeke tot uithoeke [strek], sodat die Heer dit standvastig en onversteurd
mag bewaak en op die rots gefundeer mag behou tot die voleinding van die
wéreldtyd.

Laat ons ook bid vir die heilige gemeente [parogie] alhier, dat die Heer van
die heelal ons waardig mag ag om sy hemelse verwagting aanhoudend na te
streef en voortdurend aan Hom die verskuldigde gebed aan te bied.

Laat ons bid vir elke bisdom onder die hemel, vir hulle wat die Woord van
waarheid reg uitlé.

Laat ons bid vir ons biskop Jakobus en vir sy gemeentes [parogie€]; laat ons
bid vir ons biskop Klemens en sy gemeentes; laat ons bid vir ons biskop Euo-
dius en sy gemeentes; laat ons bid vir ons biskop Annianus en sy gemeentes
dat die genadige God hulle veilig en eerbaar mag hou en hulle 'n lang lewe
vergun vir sy heilige gemeentes en dat Hy aan hulle 'n waardige ouderdom
in godvrugtigheid en regverdigheid mag gee.

Laat ons ook bid vir ons presbiters, dat die Here hulle mag verlos van elke
skandelike en bose werk en hulle presbiteraat ongeskonde en eerbiedwaardig
sal hou.

Laat ons bid vir elke bediening en dienswerk in Christus, dat die Heer aan
hulle hierin onberispelike diens mag gee.

Laat ons bid vir die voorlesers, die sangers, die maagde, weduwees en wese;
laat ons ook bid vir die wat in die huwelik verbind en ouers is, dat die Heer
Hom oor hulle almal mag ontferm.

Laat ons bid vir die eunugs wat heilig lewe; laat ons bid vir die wat in onthou-
ding leef en 'n vrome lewe lei.

Laat ons bid vir hulle wat gawes bring in die heilige kerk en vir die wat aalmoe-
se gee aan die armes. Laat ons ook bid vir die wat offerandes en eerstelinge
bring vir die Here ons God; dat die al-goeie God hulle beloon met sy hemelse
gawes; hulle in die hede honderdvoudig beloon en in die toekoms met die ewi-
ge lewe; en dat Hy aan hulle ewige dinge mag gee in plaas van die tydelike
en hemelse dinge instede van die aardse.

Laat ons bid vir ons pasgedoopte broeders dat die Heer hulle mag versterk
en bevestig.

Laat ons bid vir ons broeders wat in swak gesondheid verkeer; dat die Heer

hulle van elke siekte en kwaal mag verlos en hulle veilig bewaar vir sy heilige
kerk.
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10.15

10.16

10.17

10.18

10.19

10.20

10.21

10.22

11.1

11.2

11.3

11.4

Laat ons bid vir die seevaarders en reisigers. Laat ons bid vir hulle wat in my-
ne, ballingskap, gevangenisse en vasgeketting is ter wille van die naam van
die Here. Laat ons bid vir die wat swoeg in bittere slawerny.

Laat ons bid vir ons vyande en vir die wat ons haat; vir die wat ons vervolg
ter wille van die Naam van die Here, dat die Heer hulle toorn mag versag en
hulle woede teen ons laat bedaar.

Laat ons vir die buitestaanders en vir die dwalendes bid, dat die Here hulle
mag bekeer.

Laat ons dink aan die jongmense van die kerk; dat die Here hulle mag vervol-
maak in sy vrese en hulle mag lei tot volle volwassenheid.

Laat ons vir mekaar bid dat die Here ons mag behoed en bewaar deur sy gena-
de tot die einde toe; dat Hy ons mag verlos van die bose en al die struikelblok-
ke van hulle wat die ongeregtigheid doen en dat Hy ons veilig lei na sy hemel-
se koninkryk.

Laat ons bid vir elke Christelike persoon.
Red ons en rig ons op in U genade, o God.

Laat ons opstaan. Laat ons in 'n aandagtige gebed onsself en mekaar aan die
lewende God deur sy Gesalfde toevertrou.

Laat die hoépriester nou bid en sé:

(Gebed vir die gelowiges)

Almagtige, Allerhoogste Heer, wat woon in die hoogtes; Heilige wat rus onder
die heiliges; U wat sonder begin is en alleen heers; U wat deur Christus aan
ons die boodskap van kennis gegee het tot erkenning van u heerlikheid en
u naam, wat U aan ons openbaar het sodat ons dit kan begryp.

En nou, slaan U self ook nou deur Hom ag op hierdie kudde van U en bevry
dit van alle onkunde en bose werk. Gee dat hulle U met ontsag sal bejeén en
in liefde bemin; dat hulle sal bewe in die teenwoordigheid van u heerlikheid.

Wees goedgesind en genadig teenoor hulle en wees 'n verhoorder van hulle
gebede; hou hulle standvastig, onberispelik en onbesproke sodat hulle heilig
mag wees na liggaam en gees en geen vlek of rimpel of iets dergeliks mag hé
nie; maar sodat hulle volmaak mag wees en daar geen geskende of onvolko-
mene onder hulle mag wees nie.
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11.5

11.6

11.7

11.8

119

11.10

11.11

11.12

12.1

Magtige beskermer wat nie diskrimineer nie, wees die helper, die ondersteu-
ner, bystand, beskikker, bewaarder, versterkte muur, en betroubare vesting
van hierdie volk van U, wat U uit tienduisende uitgekies en losgekoop het deur
die kosbare bloed van u Gesalfde; sodat niemand hulle uit u hand kan ruk
nie. Want daar is geen ander God soos U nie; in U is ons verwagting.

Heilig hulle in u waarheid, want u Woord is die waarheid, o onpartydige en
onfeilbare. Vrywaar hulle van elke soort siekte en kwaal, van elke oortreding,
benadeling en dwaling. Bevry hulle van die vrees vir die vyand, van die pyl
wat bedags vlieg en die onheil wat in die donker wandel. Ag hulle waardig aan
die ewige lewe wat in Christus, u enigste Seun, ons God en ons Heiland is;
deur wie aan U die heerlikheid en eerbied toekom in die Heilige Gees, nou
en vir altyd en tot in alle ewigheid. Amen.

En laat die diaken hierna sé: Gee aandag.
(Inleidende dialoog)

En laat die biskop die gemeente groet en sé: Die vrede van God sal met julle
almal wees.

En laat die volk antwoord: En met u gees.

(Vredeskus)
En laat die diaken vir almal sé: Groet mekaar met 'n heilige kus.

Laat die geestelikes nou die biskop groet; die leke-mans mekaar en die vroue
mekaar.

Die kinders moet by die verhoog staan en 'n diaken moet by hulle staan sodat
hulle nie wanordelik is nie. Ander diakens moet rondloop en toesig hou oor
die mans en vroue sodat daar geen rumoer plaasvind nie en niemand mag
kopknik, fluister of insluimer nie.

Laat die diakens by die deure van die mans en die onderdiakens by die van
die vroue staan, sodat niemand uitgaan en geen deur oopgemaak word nie,
al kom daar ook ’n gelowige tydens die offerande.

Laat een van die onderdiakens handewaswater aan die priesters gee, as 'n
teken van die reinheid van die siele wat aan God gewy is.

Verder sé ek, Jakobus, broer van Johannes, seun van Sebedeus, dat die dia-
ken dadelik moet sé:
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(Waarskuwingsroep)

Is hier nog 'n kategumeen? Of 'n toehoorder? Is hier nog ongelowiges of hete-
rodokses? Laat die wat die eerste gebed gebid het, toetree. Moeders, hou julle
babas by julle. Is daar nog iemand met 'n wrok? Is daar nog 'n huigelaar? Laat
ons met vrees en bewing regop staan voor die Here om te offer.

(Die Anafora)

En na dit alles plaasgevind het, laat die diakens die gawes bring na die bis-
kop by die altaar; laat die presbiters staan aan sy regter- en linkerkant soos
dissipels hulle leermeester bystaan. Laat twee diakens aan weerskante van
die altaar 'n waaier van dun perkament of van pouvere of van linne neem
en laat hulle saggies die klein vlieénde insekte wegwaai, sodat dit nie in die
bekers val nie.

Die hoépriester bid dan gedemp saam met die priesters, geklee in 'n skitterwit
kleed. Staande by die altaar slaan hy 'n kruisteken met sy hand op sy voor-
kop en sé:

(Die Prefasie)

Die genade van die Almagtige God en die liefde van ons Heer Jesus Christus
en die gemeenskap van die Heilige Gees sal met julle almal wees.

En laat almal dan gesamentlik sé: En met u gees.

(Die sursum corda)

Dan s¢ die hoépriester: Verhef die gedagte en almal s¢ dan: Ons het dit by
die Heer.

Die hoépriester sé verder: Laat ons die Here dank; en almal sé: Dit is waardig
en reg.

Die hoépriester moet dan sé:

(Die eucharistiese gebed)

Dit is waarlik waardig en reg om U wat die ware synde God is bo alles te loof.
U was voor die skepsele daar. Van U het elke gemeenskap in die hemel en
op aarde sy naam. U is die enigste Onverwekte wat sonder begin is en oor
wie geen koning of heerser is nie. U het niks nodig nie en is die Voorsiener
van al die goeie. U is beter as elke oorsaak en oorsprong en U bly altyd een
en dieselfde. Uit U het alle dinge voortgekom as ’t ware vanaf die aanvangspunt.

Want U is die kennis wat geen oorsprong het nie, die ewige gesig, die onver-
wekte gehoor, die instinktiewe Wysheid. U is die eerste van natuur, is een in
wese en is verhewe bo elke getal. U het alle dinge uit die niet tot stand gebring
deur u enigste Seun. Voor alle tye het U Hom sonder tussenganger verwek
deur u raadsplan, krag en goedheid. U het Hom verwek as enigste Seun, as
God die Logos, lewende Wysheid, eersgeborene van die hele skepping, Engel
van u groot raad, u Hoépriester, Koning en Heer van die hele spirituele en
materiéle natuur, wat voor alle dinge is en deur wie alle dinge is.
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Want U die ewige God, het deur Hom alle dinge gemaak en deur Hom het
U alle dinge waardig gemaak aan u toepaslike voorsienigheid. Deur Hom het
U gegee om te wees, deur Hom het U geskenk om goed te wees. God en Vader
van u enigste Seun, U het deur Hom voor alle dinge, die gerubs en serafs,
aeone en skare van hemelwesens, kragte en magte, owerhede en trone, aarts-
engele en engele gemaak. U het, na al hierdie dinge, deur Hom hierdie sigba-
re wéreld en alles wat daarin is, gemaak.

Dit is U wat die hemel soos 'n koepel gevorm het en soos 'n vel uitgespan
het. U het die aarde slegs deur u wil [of gedagte] gevestig op niks. U het die
uitspansel gevestig en dag en nag gemaak. Die lig het U uit die skatkamers
uitgelei, en deur dit terug te trek bring u die duisternis as rus vir die wesens
wat op die wéreld beweeg.

Dit is U wat die son in die hemel daargestel het om die dag te oorheers en
die maan om te heers in die nag; dit is U wat die sterrekoor in die hemel afge-
teken het tot lof van u majesteit.

Dit is U wat die water gemaak het as drank en reinigingsmiddel; die lewege-
wende lug vir in- en uitaseming en om geluid voort te bring wanneer die tong
dit slaan; ook die gehoor wat daaronder saamwerk om die spraak wat daarop
val te ontvang.

Dit is U wat vuur geskep het as 'n troos teen die duisternis en tot vervulling
van ons behoeftes, sodat ons verwarm kan word en lig daardeur verskaf kan
word.

U het die groot see van die land geskei. Die een het U bevaarbaar gemaak,
die ander toeganklik vir voete. Die een het U gevul met klein en groot diere
en die ander met makkes en wildes. U het dit gekrans met verskillende soorte
bome, dit gekroon met grasvelde, verfraai met blomme en verryk met sade.

U het die onderaardse diepte ingehok en as groot wal die oseane, wat opge-
hoop is met soutwater, rondom geplaas en dit omsoom met poorte van die
fynste sand. Dit is U wat dit eenkeer met winde opsweep tot die grootte van
berge en dit dan weer platstryk tot 'n vlakte; dit eenkeer waansinnig maak met
'n storm en dan weer tot stilte kalmeer sodat dit vir seevarende matrose maklik
bevaarbaar kan wees.

Dit is U wat die wéreld, wat uit U en deur Christus ontstaan het, met riviere
omgord het; met strome het U dit oorvloedig gemaak en dit deurdrenk met
standhoudende fonteine. U het dit vasgebind met berge tot 'n uiters stand-
vastige en stewige fondament van die land.

21



*Soxl@310137 Xmag, AL

10X qoghoy300dt SMmag, A1 1oX QUT AQ1 5101001 501 10X 5004043 50 A0dMQ 01

513¢001001D A0 00A01X0PY3QP 3Q Q01 ‘Anjong AUl Soa3rip3sgoody aojog Sm

Y30V, A371 002 10X ‘5000Y9X3 0100 502AP100LD 3Q 5001 ‘500030Q3 100 SPL1AVAITITI

5001 ‘903X aoTigidpap Sogplyx 513 00200 33 5001 Pox VYYD ‘A0A9T 012001 QO 10X
\ 7 77 ~ [ ¢ < v Y v [y 7 - 3 \

*myAAlrs Sm3opio0an 33 Alkmy Sooay
a01pADQ A0dg “9003YPX3 AR}O3MALIYPL 513 ixdg S00yTHOX AQLAD A0k)YQ S0d2t 3Q
®agdX 501A0AJOL3L 10X 50140300 POX 901A00¢ L1APL 000 ‘Alpodi Al diang
A1391d02 510492 10X 1009dQ] 510)3x10 Mg HOXMQIQ MDY Al BLQD SPIV10LARX
oYY ¢ (orikhdnorrilig alk dod ago) S3qiadang Xqo aoasrigyYoup 5332801 01 53 39
1nlgeoln ‘40100 500053 SmyoX1Q n00)3QEdL A3 q01 Sox10ACL DBIYaogTiAD PoX
5m3¢p0 lpp aoudox aoazrionzdollian aoasriponshk pox Syo1a3 Ska 39 vaawolyarip

N 3
“1o2leoyrlox amionangp Ay Skigor agpom ‘aliyoia3 Al ligoyag avy a1 ‘ac
-A012130% 1Q1Y3 23 S0ua3un A10034 ALl 00407 3¢ 5043 ‘arhliypaaTl S0dx A)0N033
alr dago Soxan a37l amaape ‘aoo13QEdor Skeadi SWa agr 513 3Q AmAninog3

*900mako3@ SUa p1oTidzno B1 10X3 qoiany dox 10X A3R0XI10
Smug ‘A01a¢1i3 M1a0 50XMQ3Q A0TIoA A13I0L D1 ABX ‘a0ran S3hoAlLOr3 ‘13y310Y
-0x B)103 A3 AY 5P ‘a0 A3 Pox ‘DTIooX AMTHQMQE AMIaP AMI0LADL 500032003
5pY020Ap V20X TI3QY, A3 A0DI3QRdOL Q010X P1Q ‘dorpdxoiranvy 330 doh Qo

“aoliape albxizoghorsn ala
0% A10LL Q010 MOI0X3 AoYgPLA3L ALl TIMO Q2 3@ P20x ‘ar0ldlLandoL NOXIQD 10X
A} " ‘ ‘ ) - N Y N ‘ A Y
aopox1Q ‘a101dx11Q 501330 10X 50)3¢j3003 ‘momakmg alxikoy Al AliXag Al g
10X H1a0 50X9Q3Q 10X ‘AM)3X1020 AMJPOO3L AML X3 3Q Q0L ‘50140 Url 002 %3
a3 U1 ©00200Q3x0 50107iMO Pox A01BALAED SuXad %3 AQLa0 SoxUjouszw 1oX 01Q

‘0040000 Q01 AMAI213L AML PoX SLOoYRQ SUi AmaaX) ama
a00mM13Xdp 1ox ‘momioTl ox 1ox Anda3Tile PAOXI3 20X Aoxmdgan a3Timolio]|
D)oo Uo Ui dok 50wz .503)3Q0A0 40200 A0TIOOX NoTIogX ‘Solion3 M0 A3
aormdgap allt)YoroTioox a1 1ox PYY® ‘500lhdaoiriligs aoriogx a1 aoaoT qo 10X

Soplyx
01 AADLOF AML TOX AMIAG AML ‘00D pdoL 10MEX01000L 31Q ‘AMLAQ3ALNIQ
amT7i3ap AQTIR010 ‘41002000 AMDY 10X SpA0L AMLDOX 513 S101I0dQ01Q AMXYL0d¢ITlY
AMP34 103301 amuody D101@1dp amdaril 1ox amalir ‘S10yxax A@iaLIAZ 104
-koyx amyi0n amaliay 9D101hidao am131d3 510002120 10X 510031l ‘9104d343 10X
510m19mQ3 5100310343000 10X N0THXYD 91000P01Q 1OX S10YY0L 51007 ‘510700
10X 510710003 S10AVL0¢ A02a0 900U TIOXQ 10X AGTIDOX AQL 0D dpk SoomdlLyu3

ag

12°21

0g'¢I

61°CI

812l

L1el

9121

sretl



12.15

12.16

12.17

12.18

12.19

12.20

12.21

U het u wéreld gevul en dit versier met welriekende en geneeskragtige kruie,
met 'n groot verskeidenheid diere, sterkeres en swakkeres, eetbares en wer-
kendes, makkes en wildes; met die gesis van die kruipendes en gekwetter van
veelkleurige voéls.

[U het dit georden] met die kringloop van jare, met die getalle van maande
en dae, met die reélmaat van die seisoene; met die bewegings van skadu-
bringende wolke vir die voortbring van die oes en onderhoud van lewende
wesens. Op u bevel het U die stilstand van die waaiende winde bepaal, asook
die hoeveelheid bome en grasse.

Maar U het nie net die wéreld gemaak nie. U het ook die mens as wéreldbewo-
ner daarop geskep en hom bestem as sieraad van die heelal. Want in u wys-
heid het U gesé: Laat ons 'n mens maak volgens ons beeld en ons gelykenis
en laat hy heers oor die visse van die see en oor die voéls van die hemel.

Daarom het U hom gemaak uit 'n onsterflike siel en met 'n verganklike lig-
gaam; die een uit die niet en die ander uit die vier elemente. Wat die siel be-
tref, het U hom ’n redelike oordeelsvermoé gegee om te onderskei tussen gods-
vrug en goddeloosheid en te bepaal wat reg en onreg is. Wat die liggaam be-
tref, het U hom die vyf sintuie gegee en beweging wat hom van die een plek
na die ander bring.

Want U, Almagtige God, het deur Christus 'n paradys in Eden in die Ooste
geplant, dit toegerus met verskillende eetbare plante en hom daar ingelei soos
in 'n weelderige huis. U het aan hom ’n ingebore wet gegee om uit te voer,
sodat hy die sade van Godskennis inherent kan hé.

Toe U hom in die paradys van genot ingelei het, het U aan hom die mag gegee
om van alles te eet, maar U het hom die inname verbied van slegs een ding,
wat die verwagting van beter dinge inhou; sodat, as hy die gebod sou onder-
hou, hy as beloning daarvoor onsterflikheid sou ontvang.

Toe hy as gevolg van die verleiding van die slang en op advies van die vrou
geen ag geslaan het op die gebod nie en van die verbode vrug geproe het,
het U hom in U regverdigheid uit die paradys verdrywe; maar U het in u goed-
heid die totaal verlorene nie oor die hoof gesien nie (want hy was u skepsel);
maar U het u skepping aan hom onderwerp, en hom vergun om met sy eie
geswoeg en gesweet vir homself voedsel te voorsien, terwyl U alles plant, laat
aanwas en laat ryp word. Na 'n wyle het U hom uiteindelik gerusgestel deur
hom met 'n eed te roep tot wedergeboorte; terwyl U die doodvonnis opgehef
en lewe deur opstanding belowe het.

Maar nie alleen dit nie. U het hulle wat uit hom voortgekom het tot 'n ontelba-
re menigte uitgegiet; U het diegene wat aan U getrou gebly het verheerlik, maar
hulle wat afvallig was, gestraf.
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Die offerande van Abel het U aangeneem as die van 'n regverdige; maar die
offergawe van die broedermoordenaar Kain het u afgewys as die van 'n onrei-
ne. Hierby het U Set en Enos aangeneem en Henog het U verplaas.

Want U is die formeerder van die mense, die gewer van lewe en vervuller van
menslike behoeftes; die wetgewer wat 'n beloner is van hulle wat die wette on-
derhou en bestraffer van die wat dit oortree. U het die groot vloed oor die
wéreld gebring vanweé die menigte goddeloses, en die regverdige Noag uit die
vloed gered in die ark saam met agt mense. So het U die einde van die dinge
wat verbygegaan het en die begin van die toekomstiges laat plaasvind. Dit is
U wat die verskriklike vuur aangesteek het teen die vyf stede van Sodom; so
het U die vrugbare aarde tot brakgrond gemaak vanweé die boosheid van sy
inwoners, maar die regverdige Lot uit die brand geruk.

Dit is U wat Abraham uit die goddeloosheid van sy voorvaders bevry het; hom
'n erfgenaam van die wéreld gemaak en aan hom u Gesalfde openbaar het.
U het Melgisedek gekies as 'n hoépriester in u diens. U het u dienaar Job,
wat baie verduur het, tot 'n oorwinnaar oor die aartsbose slang gemaak en
Isak 'n kind van die belofte. U het Jakob die vader van twaalf kinders gemaak
en hulle wat uit hom voortgekom het, uitgebrei tot 'n groot menigte en na
Egipte gelei, vyf-en-sewentig mense altesaam.

U, Here, het Josef nie oor die hoof gesien nie, maar as beloning vir sy selfbe-
heersing om U ontwil, het U aan hom die heerskappy oor die Egiptenare ge-
gee. U, Here, het ook nie verontagsaam dat die Hebreérs swoeg onder die Egip-
tenare vanweé die beloftes aan hulle vaders nie, maar U het hulle bevry en
die Egiptenare gestraf.

Al het die mense die natuurlike wet gedeeltelik vernietig deur enersyds die
skepping as selfbewegend te beskou, dit andersyds meer as wat nodig was ver-
eer en op dieselfde vlak geplaas het as U, die God van alle dinge, het U hulle
nogtans nie toegelaat om af te dwaal nie. U het u heilige dienaar Moses aange-
wys en die geskrewe wet gegee as 'n ondersteuning vir die natuurlike wet en
so getoon dat die skepping u werk is. U het die politeistiese dwaling uitgeroei;
U het Adron en sy nageslag vereer met priesterlike waardigheid; U het He-
breérs wat gesondig het gestraf, maar diegene wat hulle bekeer het, het u
aangeneem.

Die Egiptenare het U met die tien plae gestraf; die see het U gekloof en die
Israeliete daardeur gelei; die Egiptenare wat hulle agtervolg het, het U in die
water omgebring. Deur middel van 'n hout het U die bitter water soetgemaak
en water laat stroom uit die steil rots. Uit die hemel het U manna laat reén;
uit die lug het U kwartels as voedsel voorsien; 'n vuurkolom snags as 'n lig
en 'n wolkkolom bedags as 'n skadu teen die hitte. U het Josua as aanvoerder
aangestel en die sewe volke van die Kanadniete deur hom verslaan; die Jor-
daan het U gekloof en die riviere van Etam laat opdroog. U het die mure afge-
breek sonder werktuie en mensehande.
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Bo alles behoort aan U die heerlikheid, Almagtige Heerser. Die ontelbare ska-
res van engele, aartsengele, trone, heerskappye, heersers, magte, kragte en
ewige leérskare aanbid U. Die gerubs en die sesvlerkige serafs wat die voete
bedek met twee vlerke, die hoofde met twee ander, terwyl hulle vlieg met nog
twee, roep saam uit met die duisendmaal duisende van aartsengele en met tien-
duisendmaal tienduisende engele, aanhoudend en sonder om stil te bly, en sé:

En laat die hele volk saam sé:
(Die Trishagion)

Heilig, heilig, heilig is die Heer Sebaoth [van die leérskare]; die hemel en
die aarde i5 vol van sy heerlikheid; geprys is Hy tot in ewigheid. Amen.

(Post-Sanctus)
Laat die hoépriester vervolgens sé:

Want U is waarlik heilig en allerheilig; [U is] die Hoogste en Allerhoogste vir
ewig.

Heilig is ook u enigste Seun, ons Heer en God, Jesus die Christus wat in alles
aan U, sy God en Vader, diensbaar is wat betref die voortreflike skepping so-
wel as die ooreenstemmende voorsienigheid. Hy het nie oor die hoof gesien
dat die mensegeslag verlore gaan nie. Hulle het immers die geskrewe sowel
as die natuurwet verontagsaam en uit hulle herinnering uitgewis die vloed, die
brand (Sodom), die tien plae teen die Egiptenare en die slagtinge teen die in-
woners van Palestina, asook die feit dat almal wat nog nie bestaan het nie ook
verlore sou gaan.

Na die natuurwet en die wetlike voorskrif, bestraffinge van die profete en be-
moeienis deur engele het Hy, die Formeerder van die mens, met u wil ingestem
om mens te word. Hy, die Wetgewer, het Homself onder die wette gestel. Hy,
die Hoépriester, het offerande geword en Hy, die Herder, het offerlam geword.

Hy het U, sy God en Vader, genadig gestem en met die wéreld versoen. Gebo-
re uit 'n maagd het Hy almal van die dreigende toorn bevry. As God die Logos
het Hy, die geliefde Seun, die eersgeborene van die hele skepping, vlees ge-
word. In ooreenstemming met dit wat vooraf in die profesieé oor Hom en deur
Homself gesé is, is Hy gebore uit die saad van Dawid en Abraham, uit die stam
van Juda. Die Skepper van alle geborenes was in die skoot van 'n maagd; die
nie-vleeslike het vlees geword; die buite die tyd geborene is in die tyd gebore.

Hy het heilig gelewe en het volgens die wet onderrig. Hy het elke kwaal en
siekte van die mense weggeneem en het tekens en wonders onder die volk
gedoen. Hy wat alle voedselverbruikers voed en elke lewende wese versadig
met welbehae, het deel gehad aan voedsel, drank en slaap. Hy het u Naam
openbaar aan die wat dit nie geken het nie. Die onkunde het Hy verdrywe en
godsvrug weer laat herlewe. Hy het u wil uitgevoer en die werk wat U Hom
gegee het volbring.
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En nadat Hy al hierdie dinge suksesvol uitgevoer het, is Hy gevang deur die
hande van wettelose en verkeerdelik so genoemde priesters en hoépriesters.
Deur die verraad van die wettelose volk wat siek is van boosheid het Hy in
ooreenstemming met u wil baie gely en alle smaad verduur. Hy is oorgelewer
aan goewerneur Pilatus. Die Regter is verhoor en die Heiland is veroordeel.
Hy wat nie kon ly nie is aan die kruis vasgenael en Hy wat onsterflik is van
natuur het gesterwe. Die Lewendmaker is begrawe sodat Hy hulle deur wie
die dood ontstaan het van lyding kon bevry en van die dood kon verlos, die
bande van die duiwel kon verbreek en so die mense van sy verleiding kon verlos.

Nadat Hy op die derde dag opgestaan het uit die dode en veertig dae lank
met sy dissipels verkeer het, is Hy opgeneem in die hemele en het Hy gaan
sit aan die regterhand van U, sy God en Vader.

Daarom, gedagtig aan dit wat Hy ter wille van ons verduur het, loof ons U,
Almagtige God, nie soveel as wat ons moet nie, maar soveel as wat ons kan
en voer so sy opdrag uit.

(Instellingswoorde)

Want in die nag waarin Hy verraai is, het Hy die brood geneem met sy heilige
en onbevlekte hande, opgekyk na U, sy God en Vader, en nadat Hy dit ge-
breek het, het Hy dit aan sy dissipels gegee en gesé:

Dit is die sakrament van die nuwe verbond, neem daarvan en eet, dit is my
liggaam wat vir baie verbreek is tot vergewing van sondes.

Net so het Hy die drinkbeker [voorberei] met wyn en water vermeng, dit gehei-
lig en aan hulle gegee met die woorde:

Drink almal daaruit. Dit is my bloed wat tot vergifnis van sonde vir baie mense
vergiet is. Doen dit tot my gedagtenis. Want so dikwels as julle hierdie brood
eet en hierdie beker drink, verkondig julle my dood, totdat Ek kom.

(Anamnese)

Gedagtig dan aan sy lyding, sy dood, sy opstanding uit die dode, sy terugkeer
na die hemel en sy toekomstige tweede teenwoordigheid [paroesie], waarin Hy
kom met heerlikheid en krag om die wat nog lewe en die dooies te oordeel
en om elkeen te vergeld volgens sy werke, offer ons aan U Koning en God,
volgens sy opdrag hierdie brood en hierdie drank en ons dank U deur Hom
daarvoor dat U ons waardig geag het om voor U te staan en priesterlike diens
vir U te verrig.

(Epiklese)

Ons smeek dat U hierdie gawes wat voor U 1€ goedgunstig sal aansien en dat
ons U, die God wat niks nodig het nie, daarmee mag behaag tot eer van u
Gesalfde; dat U u Heilige Gees, die getuie van die lydinge van die Heer Jesus,
mag afstuur oor hierdie offerande sodat Hy hierdie brood en hierdie drank
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mag openbaar as liggaam en bloed van u Gesalfde; sodat hulle wat daaraan
deel het, versterk mag word in godsvrug en vergewing van sondes mag verkry;
dat hulle van die duiwel en sy verleiding verlos mag word, vervul mag word
deur die Heilige Gees, waardig mag word aan u Gesalfde en die ewige lewe
mag verkry; terwyl U, Almaghige Heerser, met hulle versoen is.

(Algemene voorbidding)

Verder bid ons U, Here, ook vir u heilige kerk wat van die uithoeke tot die
uithoeke [van die aarde] strek; wat U verkry het deur die kosbare bloed van
u Gesalfde, om dit onversteurd en ongeskonde te bewaar tot aan die volein-
ding van die tyd. Ons bid vir die hele episkopaat wat die Woord van waarheid
suiwer verkondig.

Verder bid ons U ook vir my [in my] geringheid, wat aan U offer en vir die
hele presbiteraat, vir die diakens en die hele klerus, dat U hulle almal wysheid
mag skenk en mag vervul met die Heilige Gees.

Verder bid ons U Heer, vir die keiser en vir die wat in gesagsposisies is; vir
die hele leér, sodat ons in vrede mag verkeer; dat ons die hele tyd van ons
lewe in stilte en in eensgesindheid kan deurbring en U kan verheerlik deur
Jesus Christus, ons Hoop.

Verder offer ons ook aan U ['n gebed] vir al die heiliges wat van die skepping
af vir U welbehaaglik was; vir die patriarge, profete, regverdiges, apostels, marte-
lare, konfessore, biskoppe, priesters, diakens, onderdiakens, voorlesers, sangers,
maagde, weduwees en vir al die leke wie se name U self ken.

Ook offer ons aan U ['n gebed] vir hierdie volk, dat U hom maak tot lof van
u Gesalfde, tot 'n koninklike priesterskap en tot 'n heilige volk. [Ons bid] vir
die wat in maagdelikheid en kuisheid lewe; vir die weduwees van die kerk, vir
die wat eerbaar getroud is en kinders verwek; vir die kinders van u volk, dat
U niemand van ons verwerplik maak nie.

Verder smeek ons U ook vir hierdie stad en vir die wat daarin woon; vir die
siekes; vir die wat in harde slawerny of in ballingskap verkeer; vir die wie se
besittings gekonfiskeer is; vir seevaarders en reisigers, dat U die Bystand van
almal, almal se Helper en almal se Steun mag wees.

Verder bid ons U vir die wat ons haat en vervolg om u naam ontwil; vir hulle
wat buite is en vir die afgedwaaldes; dat U hulle tot die goeie mag bekeer en
hulle woede mag kalmeer.
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Verder bid ons U vir die kategumene van die kerk en ook vir die wat deur
die vyand neergeslaan is [die energumene dus] en vir ons broeders wat in boe-
tedoening verkeer, sodat U hulle in die geloof mag vervolmaak, hulle mag rei-
nig van die werking van die bose, dat U hulle berou mag aanneem en dat U
hulle en ons oortredinge mag vergewe.

Verder offer ons aan U ['n gebed] vir 'n gunstige weersgesteldheid en vir oor-
vloedige oeste sodat ons ononderbroke deel kan hé aan die goeie dinge wat
van U kom, en U kan loof as die voortdurende gewer van voedsel aan alle vlees.

Verder bid ons U, die God van elke wese wat waarneem en dink en ons Ko-
ning is, vir hulle wat weens goeie redes afwesig is; sodat U ons almal mag be-
waar in godsvrug en ons onberispelik, onbevlek en onbesproke mag saambring
in die koninkryk van u Gesalfde.

Want aan U behoort die heerlikheid, die eerbied en die dank, verering en aan-
bidding; aan die Vader en aan die Seun en aan die Heilige Gees; nou en vir
altyd en tot in die onafgebroke en nimmereindigende ewigheid van ewighede.

En laat die hele volk sé: Amen.
(Seén en verdere voorbidding)

Laat die biskop dan sé: Mag die vrede van God met julle almal wees.
En laat die hele volk sé: En met u Gees.

(Litanie)
En laat die diaken weer aankondig:

Laat ons andermaal weer tot God bid deur sy Gesalfde. Laat ons bid vir die
gawe wat geoffer is aan die Here ons God, dat die goeie God, deur die midde-
laarskap van sy Gesalfde, dit mag aanvaar op sy hemelse altaar as 'n welbe-
haaglike offergeur.

Laat ons bid vir hierdie kerk en die volk; vir die hele episkopaat, vir die hele
presbiteraat, vir elke diakonaat in Christus, elke dienswerk van die kerk in
geheel, dat die Heer hulle almal mag bewaar en bewaak.

Laat ons bid vir konings en owerhede, dat ons in vrede mag verkeer; dat ons
'n ongestoorde en stil lewe kan lei en dit kan deurbring in alle godvrugtigheid
en eerbiedwaardigheid.

Laat ons dink aan die heilige martelare, dat ons waardig geag mag word om

deelgenote te word aan hulle stryd. Laat ons bid vir hulle wat in die geloof
ontslaap het.
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Laat ons bid vir 'n gunstige weersgesteldheid en dat die oes tot volle wasdom
kom.

Laat ons bid vir die pasgedooptes, dat hulle versterk mag word in die geloof.
Laat ons almal vir mekaar bid.

Verhef ons, o God, in u genade.
Laat ons opstaan en ons toewy aan God deur sy Gesalfde.

En laat die biskop sé:

(Voorbereidende gebed van die biskop)

0O God, U is groot en u naam is groot; U is groot in u Raad en kragtig in u
werke; o God en Vader van u heilige Dienaar Jesus, ons Heiland, slaan ag op
ons en hierdie kudde van U, wat U deur Hom uitgekies het tot eer van u naam;
heilig ons liggaam en siel en maak dit waardig; laat ons rein word van elke
bevlekking van liggaam en gees om deel te hé aan die gawes wat gereed 1€.
Veroordeel niemand van ons as onwaardig nie maar wees ons Hulp, ons Steun,
ons Beskermer deur u Gesalfde. Met Hom aan U die heerlikheid, die eer, die
lof, die doksologie, die dank en ook aan die Heilige Gees in ewigheid. Amen.

En nadat almal Amen gesé het, laat die diaken sé: Gee aandag.

En laat die biskop die volk aldus aanspreek:
Die heilige vir die heiliges.

En laat die volk antwoord:
Een is heilig, die een Heer, Jesus Christus tot eer van God die Vader, wat ge-
prys is in ewigheid. Amen.

Eer aan God in die hoogtes en vrede op aarde, en onder mense welbehae.
Hosanna vir die Seun van Dawid; geseénd is Hy wat kom in die naam van die
Heer. Die Heer is God en het onder ons verskyn; Hosanna in die hoogtes.

(Kommunie)

Laat die biskop hierna kommunie ontvang, daarna die presbiters, die diakens
en onderdiakens, die voorlesers, sangers en askete; en onder die vroue, dia-
kens, maagde en weduwees; daarna die kinders en dan die hele volk in rang-
orde, in eerbied en ontsag sonder geraas.

Laat die biskop die offer aanbied en sé: Die liggaam van Christus, en laat die
ontvanger sé: Amen.

Die diaken neem die drinkbeker en as hy dit aanbied, sé hy: Die bloed van
Christus, die drinkbeker van die lewe.

En laat die een wat drink, sé: Amen.
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En terwyl al die ander kommuniseer, laat Ps 33 gesing word.

En wanneer alle mans en alle vroue kommunie ontvang het, moet die diakens
die oorblyfsels neem en in die stoorkamers indra.

As die sanger opgehou het, laat die diaken sé:

(Oproep tot danksegging)

Noudat ons deel gehad het aan die kosbare liggaam en kosbare bloed van
Christus, laat ons Hom dank, wat ons waardig geag het om deel te hé aan
sy heilige sakramente en Hom smeek dat dit nie vir ons tot 'n oordeel word
nie maar dien tot ons heil, tot nut van siel en liggaam; tot bewaring van die
godsvrug; tot vergewing van sondes en tot die lewe van die toekomstige
wéreldtyd.

Laat ons opstaan. Laat ons onsself in die genade van Christus toevertrou aan
die enigste onverwekte God en aan sy Gesalfde.

Laat die biskop dan dank:

(Slotgebed)

Here God, Almagtige Heerser; Vader van u Gesalfde en u geprese Dienaar,
wat hulle verhoor wat U met opregtheid aanroep; wat ook die versugtinge van
die wat swyg verstaan: Ons dank U dat U ons waardig geag het om deel te
hé aan u heilige sakramente, wat U ons aangebied het tot bevestiging van die
dinge wat ons goed ken, tot bewaring van die godsvrug en tot vergewing van
oortredinge; omdat die naam van u Gesalfde uitgeroep is oor ons en ons aan
U behoort.

U wat ons afgesonder het van die gemeenskap van die goddeloses, verenig ons
met hulle wat toegewy is aan U; versterk ons in U waarheid deur ons met die
Heilige Gees te besoek; openbaar aan ons dit wat ons nie weet nie; vervul die
dinge wat nog by ons ontbreek en bevestig dit wat ons reeds weet.

Bewaar die priesters onbevlek in u diens, behou die konings in vrede, heersers
in geregtigheid, die lug in goeie gesteldheid, die oes in oorvloed, die wéreld
in u almagtige voorsienigheid.

Kalmeer die oorlogsugtige volke en bekeer die wat dwaal.

Heilig u volk. Behoed hulle wat in maagdelikheid verkeer, bewaar in die ge-
loof hulle wat in die egtelike staat is en gee krag aan die kuises. Maak die
onmondiges volwasse; versterk die pasgedooptes, onderrig die kategumene en
maak hulle waardig aan die inwyding.

Lei ons almal na die koninkryk van die hemele in Christus Jesus ons Here;
aan Hom, aan U en die Heilige Gees behoort die heerlikheid en eer, en kom
die ontsag toe tot in ewigheid. Amen.
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En laat die diaken sé: Buig voor God deur sy Gesalfde en ontvang die seén.

En laat die biskop aldus bid en sé:
(Slot-lofprysing en -seén)

Almagtige God, wat waaragtig en onvergelyklik is; U wat oral en by almal teen-
woordig is en tog in wese in niks aanwesig is nie; wat nie deur ruimte beperk
is nie, met die tye nie verouder nie en deur eeue nie beéindig word nie; wat
deur woorde nie verlei word nie; wat aan geboorte nie onderworpe is nie; wat
geen beskerming nodig het nie; wat verhewe is bo verderf, nie verandering
ervaar nie en onveranderlik van natuur is; wat 'n ontoeganklike lig bewoon
en van natuur onsigbaar is; wat bekend is aan al die redelike wesens wat u
nader met opregtheid; wat begryp word deur die wat U in oorgawe soek; God
van Israel, die volk wat waarlik sien, en wat in Christus glo;

wees weldadig en verhoor my ter wille van u naam en seén hulle wat die nek
voor U buig. Gee aan hulle die bedes van hulle harte in soverre dit tot hulle
heil dien; maak niemand van hulle 'n uitgeworpene uit u Koninkryk nie maar
heilig hulle, bewaar en beskut hulle; help en red hulle van die teéstander en
van elke vyand; bewaak hulle huise en bewaar hulle ingange en uitgange.

(Slotdoksologie)

Want aan U die heerlikheid, die lof, die majesteit, eerbied en aanbidding, asook
aan u Dienaar Jesus u Gesalfde, ons Heer, God en Koning, asook aan die Hei-
lige Gees; nou, vir altyd en tot in ewigheid. Amen.

(Afsluiting)
En die diaken sal sé: Gaan heen in vrede.

Ons, die apostels, skryf hierdie dinge aangaande die sakramentele diens voor
aan julle, die biskoppe, presbiters en diakens.
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Historiese inleiding

1 Die Constitutiones Apostolicae

Die sogenaamde Klementynse liturgie is te vind in die agste boek van die versameling
wat bekend staan as die Constitutiones Apostolicae,! of ook Canones ecclesiastici aposto-
lorum. Die Griekse titel is Acarayai t@v dytwv dmogrédwv. Awatayai is reéls, bepa-
lings of regulasies en daarom bevat dit kerkordelike bepalings wat aanspraak maak
op apostoliese oorsprong of gesag. Die outeurskap is geplaas op naam van Klemens,
die tweede biskop van Rome na Petrus. In die tweede kanon van die konsilie van Trullo?
van 692 (Concilium Quinisextum) is hierdie versameling as skadelik vir die gelowiges
verwerp op grond daarvan dat dit vol ketterse interpolasies is. Slegs die laaste gedeelte
van die agste boek (8.47vlg.), wat bestaan uit sogenaamde kanones van die apostels,
is nie verwerp nie. Kanon 85, die laaste een, bevat 'n lys van kanonieke boeke van
die Bybel. Die drie Makkabeérboeke asook “twee briewe en Constitutiones van Kle-
mens” word in die lys ingesluit. Die konsilie self verwys na die versameling in geheel
as die “apostoliese konstitusies deur Klemens”.

Die agt boeke van hierdie werk stam duidelik nie van die apostels nie en nog minder
van Klemens, maar is 'n versameling wat tot stand gekom het in Sirié of Konstantino-
pel teen ongeveer 380 nC.

Die eerste ses boeke stem ooreen met die sogenaamde Didascalia. Boek 7 is in sy
eerste helfte ’'n uitbreiding van die Didache. Die tweede helfte bevat gebedsformuliere
en voorskrifte oor die onderrig van kategumene asook oor die doop. Die agste boek
handel agtereenvolgens oor charismas (nepf yaptoudrwv), wydinge (yetpotoviwvy) en
die bogenoemde kerklike kanones (xavévwv éxxAfioiaarixav).

Onder die rubriek yetporoviar kom, onder die gebede en seremonies van die biskops-
wyding, die oudste bekende volledige eucharistiese liturgie in Grieks voor (8.6-15).
Hierdie gedeelte het bekend geword as die Klementynse liturgie, hoewel Klemens self
nie die outeur in die geskrif genoem word nie.

Hier kom Andreas (8.6.1) en Jakobus die ouere (8.12.1) voor as die outeurs. Proklos,
patriarg van Konstantinopel (oorl. 447), het in sy Aéyog nepi napaddoews tijs Feiag
Aetrovpyias (MPG 65, col. 849) vir die eerste keer hierdie “eerste weergawe van die
liturgie” 'n geskrif van Klemens genoem.

Die Griekse teks van die Constitutiones is vir die eerste keer in die Weste uitgegee
deur F. Torres te Venesié in 1563. In 1906 het F. X. Funk dit in sy grootwerk Didascalia
et constitutiones apostolorum te Paderborn uitgegee. Die teks van Funk is oorgedruk
in die serie Kleine Texte 61 van Hans Lietzmann. In deel 1 van hierdie werk is laasge-
noemde teks benut. Die Griekse teks met 'n Latynse vertaling is ook afgedruk in Migne,
Patrologia Graeca 1, col. 556-1156.

1 F. Nau, DThC 3, pp. 1520-1537; H. Leclercq, DACL 3.2, pp. 2732-2795; W. C. van Unnik,
RGG 1, p. 517; B. Altaner, Patrologie, Freiburg, p. 43vig.
2 Mansi 2, p. 940.
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2 Die sogenaamde Klementynse liturgie — plek en tyd van ontstaan

Dit staan min of meer vas dat die versameling en redigering van die Constitutiones
plaasgevind het in die laaste jare van die vierde eeu. Die vraag is dan of die liturgie
ook in hierdie tyd deur die redaktor saamgestel is. Leclercq® aanvaar dat dit wel die
geval is, sodat die algemene skema daarvan by die Siriese liturgie van die vierde eeu
pas. Dit was wat hy noem ’'n “liturgie-fantasie”, 'n fantasie-liturgie, 'n privaatwerk wat
tot geen bepaalde kerk of gemeente behoort het nie. Die redaktor sou dit saamgestel

het uit ouer elemente om so daaraan 'n antieke karakter te gee.

Ook Baumstark* meen dat dit nie 'n egte liturgiese teks is wat werklik deur 'n gemeen-
te gebruik is nie. Dit is volgens hom veeleer 'n soort ideale forinulier wat saamgestel
is uit verskillende bronne en as model vir ampsdraers kon dien. Jungmann,® wat aan-
vaar dat die hele agste boek in sy opbou en in sy regtelike bepalinge 'n verwerking
is van die “Apostoliese oorlewering” van Hippolytus, is dieselfde mening toegedaan.
Hy skrywe dat in die Klementynse misliturgie, van die oorspronklike ontwerp van
Hippolytus nie veel oorgebly het nie.

Die eucharistie-gebed is volgens hom 'n persoonlike skepping van die redaktor. Van-
weé die omvang daarvan meen hy kon dit nie vir werklike gemeentelike gebruik bestem
gewees het nie, maar as model vir selebrante wat dit self kon omvorn.

Dit is moeilik om te aanvaar dat die Klementynse liturgie 'n “fantasie-liturgie” of
privaatliturgie was net op grond daarvan dat daar nie vasgestel kan word waar dit in
gemeentelike gebruik was nie of op grond van die lengte van die eucharistiese gebed.
'n Mens behoort meer agting te hé vir 'n dokument wat die vroeé Christene met aposto-
liese gesag beklee het; dit is ondenkbaar dat dit deur 'n privaatpersoon opgestel en
bestem was vir 'n ander doel as dit wat die tradisie daaraan toegeskryf het.5

Ander moontlikhede bly oop, soos onder andere dat dit 'n alternatiewe formulier was
of een wat gebruik is by besondere geleenthede soos byvoorbeeld tydens 'n biskopswy-
ding, want in 8.5 sluit dit aan by gebede wat saamhang met die wydingseremonie.

Indien dit as gemeentelike liturgie gebruik is, was dit waarskynlik in die omgewing
van Antiochié of in die stad self. Dit het waarskynlik ook hier ontstaan. Die feit dat
dit baie ooreenstemmings vertoon met die gegewens oor die liturgie van Antiochié wat
in die werke van Chrysostomus te vind is, dui daarop. Ook die feit dat die liturgie voor-
bidding bevat vir Euodius, die eerste biskop van Antiochié, dui in dié rigting.

J. S. Drey,” die voorganger van F. Probst, was van mening dat elke kerk in die vroeé
Christendom sy eie liturgie gehad het. Die Klementynse liturgie sou dan een van hier-
die vroegste liturgieé gewees het. Die ooreenkoms wat dit vertoon met liturgiese gege-

3 Leclercq, op. cit., p. 2785.

4 A. Baumstark, Comparative Liturgy, ET by F. L. Cross, London 1958, p. 20.

5 J. A. Jungmann, Missarum Solemnia 1, Wien, Freiburg, Basel 1962, p. 46.

6 M. Metzger, Les deux prieres eucharistiques des Constitutions Apostoliques, RSR 45, 1971,
p. 70.

7 1. S. Drey, Neue Untersuchungen iiber die Constitutionen und Canones der Apostel, Tiibin-
gen 1832, p. 139.
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wens in Cyrillus van Jerusalem maak dit volgens hom moontlik dat dit oorspronklik
die liturgie van hierdie gemeente was en dat dit van werklik antieke, feitlik apostoliese
ouderdom is.

Hierin het hy navolging gevind deur F. Probst.8 Hy gaan uit van 'n stelling van Eusebius
(fn Ps 104.1) dat die Heilige Gees, deur die psalmiste, aan die apostels opdrag gegee
het om die Christelike godsdiens te orden en in te rig. In die Klementynse liturgie
is derhalwe die liturgie te vind wat vanaf die dae van die apostels bestaan het en wat
die bindmiddel en sentrum gevorm het van die liturgieé van Caesarea, Jerusalem,
Antiochié en Alexandrié. Ook Drews?® het die hoé ouderdom van die Klementynse liturgie
beklemtoon.

Baie gegewens binne die liturgie versterk die indruk van 'n hoé ouderdom. Die alge-
mene aard en toon van die gebede herinner aan 'n tyd voor die vierde eeu. Toe het
daar 'n liturgiese hervorming plaasgevind en die liturgieé van die belangrikste gemeentes
het hulle beslag gekry. In hierdie tyd was die neiging om die gebede te verkort en
die rites self uit te brei. In die Klementynse liturgie is die omgekeerde waar: die gebe-
de is uitgebreid en die rites baie eenvoudig. Die lengte van die gebede het die liturgie
verdag gemaak, terwyl dit op sigself juis op 'n hoé ouderdom kan dui.

In die voormis van die Klementynse liturgie kom die gewone gebede, wat ook in ander
liturgieé bestaan en wat open met 'n kategumenediens, nie voor nie. F. Probst!? het
in dié verband daarop gewys dat die ritueel met betrekking tot die boetelinge in die
Klementynse liturgie bewys dat dit geskryf moes gewees het ten minste voor 397, die
sterfjaar van Nectarius wat in Konstantinopel die openbare boetedoening afgeskaf het.

Die omslagtige styl herinner aan 'n tyd toe improvisasie nog dikwels voorgekom het
en die biskop of voorganger gebid het “socs hy daartoe in staat was” (Just., 1 Apol.
67.5; Goodspeed, op. cit., p. 75).

Die bewoording van die gebed in 10.15vlg. waar verwys word na vervolging ter wille
van die naam of tot mynwerk gestraf wees ter wille van die naam van die Here (10.16)
herinner aan die vraagstuk, uit die Plinius—Trajanuskorrespondensie, of Christene net
ter wille van die naam gestraf moet word. Andersyds word gebid vir toleransie van die
keiser en sy amptenare teenoor die Christene. Dit veronderstel 'n nog steeds onver-
draagsame owerheid.

Die feit dat bepaalde woorde en uitdrukkings wat in latere liturgieé voorkom totaal
ontbreek, dui ook op ’'n vroeér tyd.!! In die Basiliusliturgie byvoorbeeld word gepraat
van “bedienaars van u nuwe verbond en liturge (Aeczovgyods) van u heilige misteries”
(Antoniadis, op. cit., p. 347) en die werkwoord Aectovpyeiv kom meermale voor terwyl
dit glad nie in die Klementynse liturgie gebruik word nie.

8 F. Probst, Liturgie der drei ersten christlichen Jahrhunderten, Tibingen 1870. id., Liturgie
des vierten Jahrhunderts und deren Reform, Munster 1893, p. 335vig.
9 P. Drews, Untersuchungen iiber die sogen. Clementinische Liturgie, Tiibingen 1906.
10 F. Probst, Die dltesten romischen Sacramentarien und Ordines, Munster, 1892, p. 12.
11 S. Antoniadis, Place de la liturgie dans la tradition des lettres Grecques, Leiden 1939, p. 100.
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Die woord aipeas word ook nog nie gebruik nie maar in stede daarvan oi’ érepédofor.
In latere liturgieé word die woord iegevs vervang met die woord mpeaffitegos wat nog
in die Klementynse liturgie voorkom. Slegs in hierdie liturgie word van die middelaar-
skap van Christus (ueotreia — 13.2) gepraat terwyl later dooies, heiliges en die maagd
Maria as middelaars tussen God en die mense voorkom (vgl. Lit. Jac., Antoniadis, op.
cit.,, p. 303).

Die transsubstansiasieleer wat duidelik in die latere liturgieé voorkom, verskyn nog
nie werklik in die Klementynse liturgie nie. In die Jakobusliturgie (Antoniadis, op. cit.,
p. 309) word in die epiklese gebid dat die elemente gemaak word (roceiv) tot liggaam
en bloed van Christus terwyl in die Klementynse liturgie “openbaar word” of “vertoon
word as” liggaam en bloed gebruik word.

In die Jakobusliturgie (Antoniadis, op. cit., p. 301) en in die Markusliturgie (ibid., p.
332) word gebid vir die heilige stad van God, die koningin-stad (Konstantinopel). Aan-
gesien dit in die Klementynse liturgie nie die geval is nie, is dit ook moontlik 'n aan-
duiding dat die teks ouer as 330 nC moet wees.

Hierdie liturgie gebruik ook baie ander woorde wat in die latere liturgieé opsetlik ver-
my is.

Hiertoe behoort woorde wat die alledaagse lewe beskryf soos yduos (die ander het
die meer verhewe ovlvyia), aiodnow, dpds, yedows, néows, xddagas, dxdi¥agrog,
avanvorj, eguaiveadar, {da, édddua, dlxuog, ddpvvw, ens. Ook woorde wat tot
die heidense gewoontes en godsdiens behoort en wat later vermy is, kom hier voor,
s00s doetnpia, névratdov, mevravi.

Die woord uvotigeov is algemeen deur die Christendom oorgeneem en is later dikwels
gebruik, maar slegs dudnros kom nog voor in die Jakobusliturgie. Ander terme uit
die misteriegodsdienste kom slegs in die Klementynse liturgie voor, soos xatoowwuévo,
uimow, pvndeis en puvduevos. Die woord egeiov wat deur die Klementynse liturgie
gebruik word, herinner te veel aan die bloedige slagting van offerdiere en is later
vermy. Verdere terme wat later in onguns geraak het kom nog in die Klementynse
liturgie voor, soos Saiuwv, Siudfolos, évayis, tépag, ddeApoxtdvos, dpxéxaiog,
avilpwmoxtévos, doefris en pxog.

Onder hierdie groep woorde wat later vermy is, tel ook filosofiese terme soos yvwun
wat dit in suiwere Attiese sin gebruik as “gedagte” (12.9) — God het die aarde gegrond-
ves slegs met sy “gedagte”. Dit het dieselfde betekenis by Plato, Leges 672B. In Oedipus
Rex 398 laat Sophokles Oedipus sé dat hy die raaisel van die sfinks slegs deur nadenke
of gedagte opgelos het. Atdyvwarg kom by Plato voor in Leges 865C asook by baie
klassieke skrywers in die sin van “die vermoé om te kan onderskei” of diagnose. In
die Klementynse liturgie word gesé dat God aan die mens 'n Aéyuxn dedyvwarg gegee
het. Later verdwyn dit.

Ten opsigte van die taal van die Klementynse liturgie moet die aandag ook nog ge-
vestig word op die talryke ooreenkomste met, aanhalings uit en toespelings op die
Septuaginta wat hierin voorkom. In die kommentaar sal dit aangedui word. Ook
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Hebraismes en die aansluiting by Joodse liturgiese vorme en uitdrukkings herinner
aan 'n hoé ouderdom en baie vroeé ontstaanstyd.

Die nog onnoukeurige teologiese taalgebruik staan in sterk kontras met die van latere
tye en herinner aan die voor-Niceense tyd. Die triniteitsleer is onontwikkeld en pas
meer by die van Justinus.

Die opeenhoping van Godspredikate wat voorkom in die eucharistiese gebed (12.7 en
15.7) is 'n antieke tendens. Christologiese formules wat later in die Christologiese twiste
verdag geraak het, word hier nog op ongereflekteerde wyse gebruik en hoef nie nood-
wendig op ketterse simpatieé te dui nie.

Dit kan inteendeel teruggevoer word tot pre-Ariaanse tye. As voorbeeld kan hier dien
die uitspraak dat Christus verwek is deur die wil van die Vader (fovAsjoer) in 12.7. Justinus
het nog dieselfde mening gehuldig, maar in die Ariaanse stryd was dit 'n omstrede
gedagte en is later weggelaat. Dieselfde geld die gebruik van mpwréroxos en dyyedos
z7js PovAfs in 12.7, asook-die subordinasianisme ten opsigte van Jesus in 12.30 en
ander plekke.

Leclercq'? maak die opmerking dat dit lyk asof die Klementynse liturgie, as sy hele
karakter en al die antieke formules in ag geneem word, teruggaan op die derde eeu
sonder dat die tydsgrense nader afgebaken kan word. Hierby kan 'n mens aansluit,
want gegewens ontbreek om enigiets anders definitief in dié verband te sé.

Hierby moet die werksaamheid van ’n latere redaktor, wat die hele versameling tot
stand gebring het, in aanmerking geneem word. Hoe ingrypend dit was, is moeilik om
vas te stel. Verskillende interne gegewens dui op ’'n latere tyd en kan aan die redaktor
toegeskryf word. Die skeiding van geslagte by die vredeskus en in die godsdiens in
die algemeen, is by Tertullianus nog onbekend. Dit kenmerk 'n latere gebruik. Die
reéling: “Diakens moet staan by die deure van die mans en onderdiakens by die van
die vroue” (11.11) bevat 'n teéspraak. Toe onderdiakens ingestel is, het daar geen
diakens meer by die deure op wag gestaan nie en solank diakens die deure bewaak
het, was daar nog nie onderdiakens nie.

In die derde eeu was die bewaking van die deure die taak van ostiarii en dit is ondenk-
baar dat diakens weer in die vierde eeu hierdie taak verrig het. Dit toon dat die formu-
lier stam uit 'n tyd toe daar nog nie ostiarii was nie en diakens deurwagters was. Die
versamelaar het hier woorde ingevoeg wat pas by sy eie tyd, die einde van die vierde
eeu. Trouens, enige teks wat vir eeue in liturgiese gebruik was, sou van tyd tot tyd
aangepas word en 'n mens kan invoegings en aanpassings verwag.

'n Verdere probleem bestaan in 13.2 waar gesé word “laat die diaken weer aankon-
dig”. Die voorbidding word dan herhaal en in die mond van die diaken gelé. 'n Herha-
ling van die voorbidding is ondenkbaar en geen getuienis daarvoor is by ander kerkli-
ke skrywers te vind nie. Daar is ook geen bewys dat die diaken in die missa fidelium
gebede gedoen het nie.

12 Leclercq, op. cit., p. 2753.
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Volgens Probst!3 het die oorspronklike formulier, wat die redaktor voor hom gehad
het, aan die einde van 12 ten einde geloop. In 13 het hy 'n ander litanie ingevoeg
wat in baie opsigte met die vorige ooreenstem.

'n Verdere interpolasie is 12.1: “ek, Jakobus, die broer van Johannes, seun van Sebedeus
sé ...”. Ook die slot van 13 is problematies. Die reéling is hier soos volg: biskop, priesters,
diakens, onderdiakens en dan die hele volk kommuniseer. Dan deel die biskop die
hostie uit en die diaken bied die kelk aan. Ps 34 (Ps 33) word gesing terwyl “die ander”
kommuniseer. Wie is hierdie “ander” na die klerici en gemeente? Die woorde “Priesters,
diakens en hele volk” is waarskynlik 'n invoegsel. Die woord peralaufavérw maak
dit duidelik. Die res “neem” nie op dieselfde wyse as die biskop nie. Laat 'n mens
die sin as 'n invoeging weg, dan is die prosedure: hierna neem die biskop die gawe
en bied dit aan ... en terwyl alle ander kommuniseer, word Ps 34 (Ps 33) gesing.

Verder is 'n vergelyking te maak tussen die voorbidding in 12 wat ooreenstem met
die in 10. In laasgenoemde word vir die presbiters, die hele diakonaat en dienswerk
gebid. Die dienswerk word gespesifiseer as die van “voorlesers en sangers”, waarby
ook maagde, weduwees en wese bygevoeg is. In die voorbede van 12.43 word gebid
vir die “diakens en die hele klerus”. Van onderdiakens, deurwagters, ens. is daar dan
geen sprake nie.

As die liturgie in die gebed van die gelowiges sangers en voorlesers vermeld, is dit
onbegryplik waarom onderdiakens en deurwagters, wat gelyke rangorde met hulle het,
nie genoem word nie. Die rede 1€ daarin dat, buiten voorlesers en sangers, daar ten
tye van die ontstaan van die liturgie nog geen ander laer geestelikes was nie.

Die gedagtenis van die gestorwenes (12.43) volg op die voorbidding vir die lewendes
in 12.44vlg. Hier word confessores vermeld wat nie elders in die liturgie voorkom nie,
asook onderdiakens wat in twee plekke, soos reeds genoem, latere toevoegings is. In
die vroegste tyd is slegs martelare vermeld. In die martelaarsakte van Ignatius word
gesé “laat ons deelgenote wees aan sy stryd” (xotveduev t@ dIAnti).

Die liturgie 13.6 gebruik die uitdrukking xowvwvol yevéodar tijg adAfoews. So het
die memento in die begin van die tweede eeu reeds gelui. Met verloop van tyd was
martelare alleen nie meer genoeg om te vermeld nie. In die tyd van Cyprianus (eerste
helfte van die tweede eeu) is ook gestorwe konfessore in die liturgie herdenk. Hierdie
is waarskynlik dus ook ’'n latere invoeging.

Die vermelding van askete,'4 vir wie in 12.44 by implikasie gebid word, en in 13.14
onder die kommunikante voorkom, dui op 'n latere tyd toe hulle reeds 'n eie stand
in die kerk gevorm het. Eers teen die begin van die derde eeu het hulle so 'n aparte
stand uitgemaak.

Al hierdie punte kan of op ’n latere ontstaan van die liturgie dui, of op die werksaam-
heid van 'n latere redaktor. In die lig van die algemene antieke indruk wat die hele

13 F. Probst, Liturgie der drei ersten christlichen Jahrhunderten, p. 276.
14 Probst, op. cit., p. 282.
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liturgie maak, moet aanpassings met verloop van tyd en die werk van 'n latere redak-
tor teen die einde van die vierde eeu aanvaar word.

3 Liturgiese parallelle en verwysingsmateriaal

Die redaktor van die Constitutiones Apostolicae het in sy eerste ses boeke baie ge-
bruik gemaak van die Didascalia; die Didache het 'n deel van boek sewe uitgemaak.!’
In boeke een tot sewe, asook in boek agt, het hy sekerlik die eerste Klemensbrief ge-
ken en gebruik. Die opskrif van CA 1 byvoorbeeld is identiek met die van 1 Clem.
Verder is CA 5.7 identiek met 1 Clem. 25vlg. Ten opsigte van boek agt is 12.27 verge-
lykbaar met 1 Clem. 34.5 in soverre dit betrekking het op die Trishagion.

Dit is duidelik dat die eerste Klemensbrief hier 'n herinnering aan of verwysing na
die liturgie bevat, hoewel W. C van Unnik!¢ dit bestry het. Die moontlikheid is sterk
dat hierdie eeue-oue lofprysing, wat teruggaan op die vroeé tempelliturgie, ook in die
Christelike kerk voortgesit is. Dit blyk ook uit gedeeltes van Openbaring 4 en 5.!7 'n
Mens het dus hier te doen met die oer-elemente van die Joodse en Christelike eredienste.

Die aanwysings vir voorbidding soos vervat in 1 Clem. 59-61 bied die oudste getuienis
van die bestaan van so 'n uitgebreide voorbidding in die Christelike liturgie. Dit kan
vergelyk word met die intersessiegebede in die Klementynse liturgie.

In beide die vroeér gesiteerde werke van Probst word waardevolle gegewens aange-
bied oor liturgiese materiaal of spore van die liturgie wat aangetref word by onder an-
dere Justinus, Origenes, Clemens Alexandrinus, Cyrillus van Jerusalem, Chrysostomus,
Theodorus van Mopsuestia en Athanasius. Die liturgie van Palestina is saamgestel uit
die werke van Cyrillus van Jerusalem; die van Antiochié uit die werke van Chrysostomus
deur Brightman.!® Besonder waardevolle opstelle oor die liturgiese materiaal in die
ou kerklike skrywers is ook te vind in 'n werk saamgestel deur W. Rordorf e.a.!’® In
die kommentaar sal telkens verwys word na ooreenkomste tussen bepaalde uitdruk-
kings in die liturgie en uitsprake van hierdie ou kerklike skrywers.

Werklik vroeé liturgiese tekste is veral die Canones Hippolyti,2® die Euchologion van
Serapion?! en die Testamentum domini nostri Jesu Christi??

Die Canones Hippolyti of kerkorde van Hippolytus, wat lank bekend was as die Egip-
tiese kerkorde, kan in hoofsaak beskou word as 'n egte werk van Hippolytus van Rome

15 Leclercq, op. cit., p. 2753.

16 W.C. van Unnik, 1 Clement 34 and the Sanctus, Vig. Chr. 5, 1951, pp. 204-248.

17 Probst, op. cit., p. 26.

18 F.E. Brightman, Liturgies, Eastem and Western. 1 Eastern Liturgies, Oxford 1896, pp.
464-470; 470475.

19 W. Rordorf, L’eucharistie des premiers Chrétiens. Le point théologique 17, Paris 1976.

20 G. Dix, The treatise on the Apostolic Tradition of St. Hippolytus of Rome, London 1968;
B. Botte, La Tradition Apostolique. Sources Chrétiennes 11, Paris 1968.

21 H. Lietzmann, KT. 61, Bonn 1910, pp. 30-32.

22 1. E. Rahmani, Testamentum Domini nostri Jesu Christi, Mainz 1899; F. Nau — P. Ciprotti,
La version syriaque de I'Octateuque de Clément, Paris 1967, pp. 25-68.
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(ca 220 nC), naamlik sy *Amoarodixy napddoats of Traditio Apostolica. Dit het behoue
gebly in Koptiese, Arabiese, en Ethiopiese vertalings, asook 'n klein gedeelte in Latyn,
en het waarskynlik ook as bron vir die Klementynse liturgie gedien.

Die Euchologion van Serapion is 'n versameling van dertig gebede geskryf deur Serapion,
biskop van Thmuis (geb. 339; oorl. na 362). Die Testamentum Domini nostri Jesu Christi
is twee boeke wat oorspronklik in Grieks geskrywe is dog slegs in Siriese, Koptiese,
Ethiopiese en Arabiese tekste behoue gebly het.

Dit is 'n verwerking en uitbreiding van die kerkorde van Hippolytus. In die tweede
boek daarvan kom 'n beskrywing van die eucharistiese viering voor.

Die Jakobusliturgie (Antoniadis, op. cit., pp. 277-314) was vir die grootste gedeelte
reeds opgeteken teen die einde van die vierde eeu of op sy laatste aan die begin van
die vyfde eeu.?3

Die Markusliturgie (Antoniadis, op. cit., pp. 315-345) was in Egipte in gebruik en in
sy Koptiese vorm staan dit op naam van Cyrillus. Die eucharistiese gebed van Serapion
is daarop gebaseer.

Die Basiliusliturgie (Antoniadis, op. cit., pp. 346-357), wat die Markusliturgie in Egipte
in 'n groot mate verdring en verskillende uitbreidinge ondergaan het, se oervorm is
moeilik vasstelbaar. In die huidige ortodokse kerke word dit nog vir tien dae per jaar
gebruik.

Die sogenaamde Chrysostomusliturgie (Antoniadis, op. cit., pp. 6-44) wat sedert die
tiende eeu op naam van Chrysostomus staan, is die mees algemeen gebruikte liturgie
van die Grieks-Ortodokse kerk. Dit sluit in hoofsaak aan by die liturgie wat ten tye
van Chrysostomus in Konstantinopel gebruik is, dog in sy huidige vorm het dit baie
later ontstaan. Kodifisering van die bogenoemde Oosterse liturgieé behoort eers tot
die sesde eeu.? In die kommentaar sal telkens vergelykings tussen hierdie latere litur-
gieé en die Klementynse gemaak word.

In hoofsaak stem die uiterlike skemas van die Traditio Apostolica en die Klementynse
anafora ooreen.?s Die Traditio Apostolica se skema bevat 'n inleidende dialoog, 'n in-
leidende seén en 'n anamnese van die wonders wat God deur Christus gedoen het.
Dan volg die instellingswoorde, offerandegebed, epiklese, slot-doksologie en ’n
slot-Amen.

Die Klementynse anafora 12.3vlg. bevat ook die inleidende dialoog en seén. Dan volg
in 12.6-34 die eucharistiese gebed wat eintlik 'n lang anamnetiese seksie is of ander-
syds 'n lang lofprysing waarvan anamnese die basiese element is. Dit bring lof aan die
Vader en die Seun oor die wonders en weldade van God in die Ou Testament.

Voordat oorgegaan word na die wonders van God in Christus, soos vervat in die Nuwe
Testament, word die Trishagion hier ingevoeg. Hierna volg die instellingsverhaal

23 A. Tarby, La priére eucharistique de l’église de Jerusalem, Paris 1972, p. 26vig.
24 G. Kretschmar, RGG 4, p. 404.
25 M. Metzger, op. cit., p. 56.
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(12.35-37), offerandegebed (12.38), epiklese en intersessiegebede (12.40—49). Dit eindig
ook met 'n doksologie en Amen (12.50).

Daar word algemeen aanvaar dat die anafora van die Traditio Apostolica die ouere
is en dat dit gedien het as bron vir die Klementynse liturgie. Dit kan in elk geval, soos
reeds gesé, die uiterlike skema geld. Die Klementynse liturgie volg sy eie weg met sy
lang anamnetiese lofprysing en die afsluiting daarvan met die Trishagion. Bybelse aan-
halings en aanknopingspunte oorheers hierdie lang lofprysing of belydenis van die groot
wonderdade van God in die Ou Testament. Ook Stoisynse gedagtes het 'n rol gespeel
by sy beskrywing van die skepping, soos in die beskrywing van die ontstaan van geluid
12.10 en van die vier elemente 12.17.

Ten opsigte van die werk van Christus is ook deur die Klementynse liturgie van ouer
stof gebruik gemaak. Indien die Traditio Apostolica inderdaad as bron gebruik is, is
die materiaal hier ook aansienlik uitgebrei. Die Traditio Apostolica vermeld slegs die
opstanding van Christus, terwyl die Klementynse liturgie veel meer volledig is in 12.34.

Die instellingsverhaal, die gebed oor die offerande en epiklese, is in die Klementynse
liturgie baie langer as die van die Traditio Apostolica. Die instellingswoorde van laas-
genoemde is baie kort en bevat slegs die woorde van Christus oor die brood en wyn.
Hier verwys die offerandegebed slegs na die dood en opstanding van Christus, terwyl
die Klementynse liturgie hier nog byvoeg die lyding, die sit aan die regterhand van
die Vader, asook die paroesie. Die Traditio Apostolica se epiklese bevat slegs een bede,
naamlik vir die gawe van die Gees aan die kommunikante met die oog op hulle
geloofsgroei. 'n Tweede bede dat die Heilige Gees oor die gawes kom, word beskou
as 'n toevoeging tot die oorspronklike teks.26 Ook hier is die Klementynse meer
uitgebreid.

In die Traditio Apostolica word die epiklese direk gevolg deur die slot-doksologie.
Daarenteen het die Klementynse liturgie na die epiklese twee lang intersessiegebede.

Ook die slot-doksologie in die anafora van die Traditio Apostolica het in die Klemen-
tynse liturgie 'n uitbreiding ondergaan met 'n opeenhoping van doksologiese terme.

Die Testamentum Domini nostri Jesu Christi het die Traditio Apostolica ook uitge-
brei.2” Die anafora van die apostoliese tradisie vorm ’'n byna ongeskonde gedeelte hier-
van, terwyl aan die begin en slot gedeeltes bygevoeg is. Na 'n inleidende dialoog spreek
die biskop drie agtereenvolgende “eucharistieé” uit; respektiewelik gerig tot die Vader,
die Seun en weer tot die Vader. Dit bevat verskeie herhalings en die derde “dankseg-
ging” Iyk na die inleiding tot die Trishagion in CA 8.12.27. Hierna volg 'n kort anamnese
van die werk van Jesus Christus, gevolg deur die instellingsverhaal en die offerandegebed.

Tussen die epiklese en offerande staan 'n nuwe offerandegebed, danksegginge en voor-
bedes. Die epiklese bevat slegs die bede vir die gawe van die Heilige Gees aan die
kommunikante. Die slot-doksologie is identies aan die een in die Traditio Apostolica.

26 Metzger, op. cit., p. 61; Boyer, Eucharistie, Tournai 1965, pp. 170-174.
27 Metzger, op. cit., p. 63.
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Drie dialoog-formules tussen die biskop, diaken en gemeente bestaande uit interses-
sies en danksegginge sluit die geheel af.

Die geheel is nie so afgerond en goed opgebou as die Klementynse liturgie se anafora
nie. Die instellingsverhaal bevat slegs die broodwoorde van Christus en nie die wyn-
woorde nie. Dit word ook gekenmerk deur verskillende tussenwerpsels van die gemeente.

Min of meer uit dieselfde tyd as die Constitutiones volg die anafora van Serapionz?
in brée trekke dieselfde skema as die Klementynse maar verskil daarvan in detail. Sy
anamnese is geskryf in ‘'n meer beskrywende as verhalende styl, aangesien dit meer
klem 1€ op die verskillende aspekte van Gods wese as sy dade; ook voorbedes is daarin
verweef. Die Trishagion is voorafgegaan deur ’n inleiding en word gevolg deur 'n bede
vir die teenwoordigheid van God. Aangesien hemel en aarde vol is van sy heerlikheid
word gevra dat God ook die aangebode offerande mag vervul met sy mag en teenwoor-
digheid. Hoewel dit as epiklese beskou word, volg die eintlike epiklese eers na die
offergebed.

In plaas van “gedagtig aan” verskyn “ons offer aan U” vyf keer in die gebed. Eers
word die brood as figura van die liggaam van Christus geoffer aan God en dan word
die betekenis van die brood verduidelik deur die eerste deel van die instellingsverhaal,
Christus se broodwoorde. Die offerande gaan voort met 'n vermelding van die lyde
van Christus en bepaalde gebede ten behoewe van die kerk. Op dieselfde wyse word
die betekenis van die beker uitgespel en verbind met Jesus se wynwoorde. Die woorde
“doen dit tot my gedagtenis” ontbreek.

'n Besondere kenmerk van die anafora van Serapion is sy Logos-epiklese. Al die ander
het epikleses van die Heilige Gees. Die epiklese word gevolg deur intersessiegebede
ten behoewe van die gemeente, die dooies en die persone wat die offergawes gebring
het. Die slot-doksologie is trinitaries. Soos die eerste twee anaforas, is sy skema ook
baie naby aan die van die Klementynse liturgie.?®

Eie aan die Klementynse liturgie is veral die anamnese van die skepping en van Gods
wonderdade in die Ou Testament, die eerste bede van die epiklese en 'n groot gedeel-
te van die intersessiegebede. Die anafora van Serapion loof die transendensie van God,
maar vermeld nie sy dade nie. Die Klementynse liturgie het dus voortgebou op die
skema van die Traditio Apostolica met behulp van tradisionele gebedsformules.

W. Bousset3? het daarop gewys dat die “eucharistiese” gebede in CA 7.34vlg. verwant
is aan Joodse tekste en die betrokke gebede weer het baie gemeenskaplik met die
Klementynse anafora.

L. Ligier3! het die ooreenkoms beskryf tussen die anamnese van die skepping en die
goddelike wonders van die Ou Testament, wat die eerste deel uitmaak van die Kle-
mentynse anafora en die Seder ’Abodah van die Joodse Kippur of versoendag.

28 ibid., p. 65.

29 ibid., p. 68.

30 W. Bousset, Eine jiidische Gebetssamlung im siebenten Buch der Apostolische Konstitutio-
nen. Nachrichten von der Koniglichen Gesellschaft der Wissenschaften zu Gottingen, Philo-
logisch historische Klasse aus dem Jahre 1915, Berlin 1916, pp. 435-489.

31 L. Ligier, Péché’ d’Adam et péché du Monde, t. 2, pp. 290-492.
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Andersyds het C Giraudo?? voortgebou op P Audet3? se werk, wat 'n identiese inhoud
tussen edyagiateiv en edloyeiv sien as projeksie van die Joodse werkwoordgroep brk.
Wat die vorm betref herken Giraudo die Joodse oorsprong van die Christelike liturgie
in 'n hele serie berakoth asook in die todah. In CA 7.33-38 vind hy 'n egte Joodse
gebed (tefilla)-struktuur wat in ver-Christelikte vorm van toepassing gemaak is op die
Dag van die Heer en waarby God geloof is vir die nuwe dispensasie in die viering van
die betrokke dag. Hierdie gebedsformulier begin met 'n berakah met 'n sentrale
anamnetiese seksie, wat uiteindelik oorgaan in 'n epikletiese gedeelte.

Die sentrale gedeelte pas dan by die Joodse Qedussat hajjom, die sabbatsgebed. Die
epikletiese seksie begin met 'n xaf viv, “en nou”, soos die Hebreeuse w’atta. Die
struktuur van die Klementynse anafora stem hiermee ooreen.3* Ook die nagmaalsgebede
in die Didache 10, 2-5 gaan in vorm terug op Joodse modelle en veral die Birkat
hammazon.?s In die tweede gebed van die Christelike formulier gaan die berakah oor
“geestelike spys en drank”.

Die tema van die aartsvaders, die wet en die bevryding uit Egipte wat in die tweede
bede van die Birkat hammazon voorkom, word in die tweede gebed van die Christe-
like vorm ’n heilshistoriese anamnese. Dit begin by die skepping (Did. 10, 8) en gaan
voort met God se voorsiening van voedsel en vir die gawe van die wet. Die epikletiese
seksie word in die Didache 'n gebed vir die kerk, die nuwe Israel en die nuwe Jerusa-
lem. 'n Vergelyking tussen genoemde liturgieé toon bepaalde gemeenskaplike elemen-
te — 'n aanvangsgebed, offerandegebed, epiklese, intersessiegebede en slot-doksologie.
Veral ten opsigte van die struktuur van die gebede en doksologieé is dit hoogs waar-
skynlik, indien nie absoluut seker nie, dat hier uit die gebedstradisie van die Jodedom
ook geput is.

Veral in kringe waar Joodse Christene aanvanklik die meerderheid was, 1€ dit voor
die hand dat ou gebedsvorme en -formules soos berakoth en die todah met hulle
anamnetiese en epikletiese seksies behoue sou gebly het, maar dat dit met nuwe in-
houd gevul is ten opsigte van die heilswerk van Christus. Ou gebedstekste en veral
Psalmtekste is as 't ware vanself in die gebede ingeweef deur gelowiges wat die Ou
en Nuwe Testament geken het.

Vaste teksreekse met betrekking tot die skepping en die Ou-Testamentiese heils-
geskiedenis het 'n mens in elk geval in enkele Psalms asook in gedeeltes soos Hand 7
en Heb 11. Ook uit die Testimonia kon geput word om die inhoud aan te vul.

Bogenoemde oudste liturgieé het elk op sy eie wyse die inhoud van die min of meer
vaste liturgiese elemente tot stand gebring. Die Klementynse anafora het die skema
op 'n besonder logiese wyse ontwikkel. Herhalinge is tot 'n minimum beperk en die

32 C. Giraudo, La Struttura letteraria della preghiera eucaristica. Saggio sulla genesi lettera-
ria di una forma, Roma 1981.

33 J-P. Audet, Esquisse historique du genre littéraire de la “bénédiction” juive et de I"‘eucha-
ristie” chrétienne, RB 65, 1958, pp. 371-399.

34 Giraudo, op. cit., pp. 254-260.

35 ibid., p. 249vig.
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vorme is nie vermeng nie. Anamnetiese en epikletiese seksies is apart gehou. Die in-
voeging van die Trishagion staan op ’'n besonder logiese posisie tussen die Ou-
Testamentiese en Nuwe-Testamentiese heilsgeskiedenis.

Die anafora van die Testamentum Domini is nie so goed opgebou nie. Hier is aanroe-
pinge van God en danksegginge vermeng; bepaalde formules word meermale herhaal
en dieselfde tema net in ander woorde omskryf. 'n Vermelding van Bybelse gebeurte-
nisse ontbreek.3¢ Die anafora van Serapion stem meer ooreen met die Testamentum
Domini as met die Klementynse en ook hier word geen aansluiting by die Bybelse
geskiedenis gemaak nie.

4 Bybelse aanknopingspunte

Die Bybel bly een van die belangrikste vormende elemente van die liturgie. Liturgiese
gedagtes 1 soms ook agter sommige Bybelgedeeltes of -tekste. Die inhoud en woor-
deskat sluit vir die grootste gedeelte aan by die Bybel. In die Klementynse liturgie het
veral die Ou Testament, en dus die Septuaginta, 'n geweldige groot rol gespeel. Dikwels
is Bybelverse eenvoudig aaneengeryg.

4.1 Die gebede vir die kategumene

Die kategumenaat is gewortel in die Bybel. Gal 6.6 sinspeel reeds op geloofsonderrig.
Die litanie 6.5-8 is toegespits op die situasie van die kategumene. Die verskillende
bedes is vir 'n groot gedeelte sinsnedes en frases uit die Bybel. Met die bede, gee aan
hulle “die begeertes van hulle harte”, sluit die liturgie aan by Ps 36.4. Die bede om
verligting en onderrig (ovveri{w) in die gebooie en insettinge van God herinner veral
aan Ps 118.26.27.

Die vrese van God word rein en heilbringend genoem, soos in Ps 18.10. Ooreenkomstig
Ps 1.2 word gebid dat die harte geopen word om dag en nag by God te wees. Om
gereken te word tot die kudde volg logies uit die beeld wat so dikwels in die Johannes-
evangelie gebruik word vir die gemeente; hoewel évéw nie in die Nuwe Testament voor-
kom nie, staan “gereken word tot” in Hand 1.17, terwyl “versterk word” teruggaan
op Ps 40.13. Die beskrywing van die doop as “bad van die wedergeboorte” sluit aan
by Tit 3.5 en die “kleed van onsterflikheid” by 1 Kor 15.53, 54. Die uitdrukking dvrac
{wn van die bede in die liturgie is te vind in 1 Tim 6.19.

As die doop hier beskryf word as bevryding uit goddeloosheid, sluit die bede met sy
gebruik van die werkwoord gdoua: nie net by die Onse Vader aan nie, maar seker
ook by Is 59.20 wat in Rom 11.26 gesiteer word. Die bede in 6.6 om reiniging van
elke bevlekking van siel en liggaam sluit aan by 2 Kor 7.1 en die “woon en wandel
van God in hulle” by 2 Kor 6.16 (of Lev 26.11). Die “regstelling van hulle voorne-
mens” kan vergelyk word met Ps 89.17. Die bede dat hulle ingange en uitgange ge-
seén word, put uit Ps 120.8. Hoewel zdquuédnua in 6.7 oorspronklik 'n musiekterm
is, word dit hier gebruik vir “sonde” soos in 2 Esdr 10.19 en in Dan 9.7. “Verkeer

36 Metzger, op. cit., p. 69.
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met die heiliges” vloei voort uit die Nuwe-Testamentiese benaming vir die gelowiges
in Hand 20.32; Ef 1.18 en Kol 1.12.

Ook die gebed van die biskop vir die kategumene (6.12—13) sluit nou aan by die Bybel.
Die uitdrukking “sien neer op” (#mde éni) is bekend in klassieke Grieks in gebede
tot die gode, maar ook hier is dit weer die Septuaginta wat die beste vergelykingsmate-
riaal bied. Vergelyk onder andere met Ps 89.16: &rnide é7ti tovg dovAovg oov xai Ta
égya oov en in die Nuwe Testament met Luk 1.25 en Hand 4.29. Dit was natuurlik
ook in die verdere patristiese literatuur bekend, behalwe in die liturgie. As die biskop
bid dat God hulle 'n nuwe hart gee en hulle binneste vernuwe, sluit dit net so aan
by Ps 50.12.

Die doen van die wil van God év xapdia ndrpet xai ypvyi] Jedoday is woorde wat stam
uit 2 Mac 1.3. Die uitdrukking “Jesus Christus ons Hoop” spruit uit 1 Tim 1.1 en
Kol 1.27. Oor die doksologie, wat net so Bybels is, is elders gehandel.

Hierdie twee eeue-oue gebede beweeg dus absoluut binne die taal en uitdrukkings-
wyse van die Bybel. In die kommentaar word uiteraard in meer besonderhede hieroor
gehandel. Die ander gebede van die liturgie vertoon dieselfde beeld en 'n kursoriese
blik daaroor kan in hierdie stadium gegee word.

4.2 Die gebede vir die besetenes

Bestraffing van onreine en bose geeste deur Christus (7.2, of deur God in Christus)
sluit aan by Mark 5.8. Die uitdrukking “onreine geeste” as sinoniem met daiuwv kom
veral in die Markus-evangelie voor. Die mense wat in die gebed as zAddouara van God
beskryf word, is 'n Ou-Testamentiese uitdrukking wat die beste bekend is uit Ps 102.14.
In die Afrikaanse vertaling lui dit (Ps 103.14): “Hy weet watter maaksel ons is.”

Ook die uitdrukking dat God “met groot wysheid gemaak het” (7.2) is Ou-Testamenties.
Ps 103.24 lui mdvra év godia énoinoas. Die gebedsroep “red en rig op” gaan terug
op Psalmgebede soos Ps 3.8: dvaotd xvpie odaov ue.

Die gebed van die biskop vir die besetenes (7.4-7) bestaan vir die grootste gedeelte
uit Bybeltekste of sinspelinge op Bybeltekste. “Die een wat die sterk man vasbind”
is gebruik soos in die gelykenis van Jesus in Matt 12.29, maar dit is toegepas op die
oorwinnende mag van Jesus. Die “mag om op slange en skerpioene te trap” is ’'n di-
rekte sitaat uit Luk 10.19. Die woord “mensemoordenaar” vir die duiwel is Nuwe-
Testamenties (Joh 8.44; 1 Joh 3.15). Oorgee “soos 'n mossie aan kinders” (7.5) herin-
ner aan lob 40.29 en 6v dpitre xai téuer ... kom woordeliks uit die gebed van Manasse
(Od 12.4). Die duiwel se val, soos ‘“’n weerligstraal uit die hemel”, waarna in die gebed
verwys word, staan natuurlik in Luk 10.18.

Verskillende sinsnedes uit die Ou Testament word in 7.7 gebruik om Christus as God
te verheerlik, onder andere Is 44.27; Ps 105.9; Ps 96.5 (die berge smelt weg soos was
voor u aangesig), Ps 116.2 (sy waarheid duur tot in ewigheid), Ps 8.3 (die kinders en
suigelinge verkondig sy lof), asook 2 Esdr 19.6 (Neh 9.6: die engele verheerlik en aan-
bid Hom). In 7.7 kom ook ’n aanhaling van Ps 103.32 voor wat gekombineer is met
Nah 1.4. Ten slotte staan daar ook nog 'n aanhaling van fob 9.8.
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4.3 Gebede vir die doopkandidate

Die litanie bevat hier net die bede dat die Heer die doopkandidate waardig sal maak
om ingelyf te word in die dood van Christus en saam met Hom op te staan, soos in
Rom 6.3vlg. Die bede dat hulle mag deel in sy koninkryk kan vergelyk word met Ef
5.5: xAnpovouia év tij facileiq 105 Xototos. Die woord dwrelducevor, “wat verlig sal
word”, wat vir die doopkandidate gebruik word, het sy oorsprong in die Bybel. Die
werkwoord word meermale in die Septuaginta gebruik in verband met die gelowiges,
dog ook Joh 1.9 en 1 Kor 4.5 vorm die agtergrond van die uitdrukking.

Die gebed van die biskop vir die doopkandidate gee 'n aanhaling uit die Ou Testament
(Is 1.16) as Skrifbewys vir die doop, net soos Justinus (Dial., 61.1), maar voer dit ver-
der ook terug op 'n gebod van Christus wat ‘“‘n geestelike geboorte van bo af” beveel
het. Kindskap van God wat verkry word deur die doop, sluit aan by Rom 8.15 en 8.23.

4.4 Die gebede vir die boetelinge

Die litanie vir die boetelinge begin met die bede dat God hulle die weg tot bekering
toon (9.2). Psalms soos Ps 24 met sy boetestemming en die bede dat God die mens
sy weé leer, het hier vormend gewerk. Die bede dat God die Satan vertrap onder hulle
voete sluit aan by Rom 16.20 en “verlossing uit die strik van die duiwel” kom uit 2
Tim 2.26.

Die frase “wettelose woorde” stam uit 2 Mac 10 (d¥éutrovs Adyovs) en “onbehoorlike
dade” (dtéza) uit Job 27.6; 34.12; 35.13 en Luk 23.41. Die beeld van die skuldbewys
met sy eise teen ons, uit Kol 2.14 asook die van die boek van die lewe uit Dan 12.1;
Op 13.8; 20.15 en 22.19 ens. word deur die liturgie in 9.3 gebruik. “Reiniging van
elke bevlekking van liggaam en gees” uit 2 Kor 7.1 wat in 6.6 gebruik is, word hier
herhaal.

Ps 102.14 (God ken sy skepsele — nddouara) word aangehaal in 9.4 om te beklem-
toon dat die menslike swakheid en sondigheid by God bekend is. Vir die algemene
sondigheid van die mens vergelyk Prov 20.9 en Sir 8.5 (ons is almal év émziuiocs;
ons staan as 't ware almal onder die tug). Die bede om bekering van die boetelinge
in 9.5 word versterk deur verwysing na die vreugde in die hemel oor een sondaar wat
hom bekeer (Luk 15.7). Die bede om versterking deur die Gees sluit aan by Ps 50.14
en “dat hulle voetstappe nie meer sal wankel nie” by Ps 16.5.

Volgens die liturgie (9.8) is die natuurlike wet (Rom 2.14) en die geskrewe wet aan
die mens gegee sodat hy binne die wet soos 'n redelike wese kan lewe; daarmee het
God sy goedheid self gegee as 'n “preskripsie tot bekering”. Die teks by uitstek oor
bekering, £z 33.11, word ook aangehaal in die gebed (9.8). Die aanneming deur die
Nineviete van die bekeringsprediking van Jona (9.9) uit Jon 3 en Matt 12.40vlg. dien
as illustrasie van die universele heilswil van God, wat wil dat alle mense gered word.
Die vader in die gelykenis van die verlore seun is sonder meer God, wat gevra word
om ook nou die bekering van die boetelinge te aanvaar. Die grond daarvoor is ook
die belydenis uit 3 Regn 8.46 dat daar geeneen is wat nie gesondig het nie en dat,
as God die ongeregtigheid sou toereken, niemand sal kan bestaan nie en dat daar by
God versoening te vind is (Ps 129.3.4).
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45 Die gebede vir die gelowiges

Die litanie vir die gelowiges (10.3-22) bevat ook sinsnedes wat aanhalings uit of verwy-
sings na Bybeltekste is. Hieronder val die beskrywing van die kerk (10.4) as strekken-
de van “uithoeke tot uithoeke”. Die uitdrukking kom uit Ps 71.8 (vgl. Rom 10.18).
Die kerk word ook beskryf as gebou op ’'n rots soos die huis in Matt 7.25 en daar
word gebid dat dit so stewig bly tot die voleinding van die wéreldtyd (vgl. Matt 28.20).

Die bede vir die biskoppe wat die woord korrek uitlé (“sny” 10.6) verwys na 2 Tim
2.15. Die “waardige leeftyd” wat vir die biskoppe gevra word mag sinspeel op Sap 4.8.
Die gebed vir die vyande en haters (10.16) sluit natuurlik aan by Matt 10.22 en 5.44.
Die gebed vir die jongmense van die kerk (10.18) vir wie gevra word dat hulle gelei
word tot volwassenheid herinner aan Ef 4.13. Die bede om verlos te word van die bose
(10.19) is natuurlik van die Onse Vader afhanklik (Matt 6.13). Die “wat ongeregtigheid
doen” (10.19) word so genoem waarskynlik volgens Ps 140.9.

Die boodskap van “kennis wat God deur Christus gegee het tot erkenning van sy heer-
likheid en sy naam” (11.2) herinner aan 2 Kor 4.6 en veral Joh 17.6 en 26. Onkunde
(11.3) is 'n kenmerk van die heidense voor-Christelike tyd soos in Ef 4.18 en in on-
kunde is bose dade gepleeg soos in Hand 3.17. Die twee Bybelse stemmings van vrees-
ontsag en liefde teenoor God (vgl. Deut 10.12) kenmerk in die liturgie die neerbuigen-
de ontsag voor die heerlikheid van God.

Die bede dat God 'n verhoorder van gebede sal wees en dat die gelowiges sonder vlek
of rimpel bewaar sal word (11.4) sluit aan by Ef 5.27 maar die aandrang op volkomen-
heid herinner aan Ou-Testamentiese reinheidswette (Lev 21.17). In 11.5 word gevra
dat God 'n helper (@vridrnrwp) van die gemeente mag wees soos dikwels in die Psalms
bely word (bv. in Ps 118.114). In dié verband is die opeenhoping van attribute en sino-
nieme vir God as ’n helper opvallend hoog in die liturgie.

Die uitverkiesing van die gemeente (11.5) sluit aan by die Ou-Testamentiese uitverkie-
sing van die volk Israel, wat voortgesit is in die Nuwe Testament in onder andere 1
Kor 1.27-29 en Ef 1.4. Hierby sluit die uitspraak aan dat die gemeente losgekoop
is deur die kosbare bloed van Christus met 'n aanhaling uit Hand 20.28 of 1 Pet 1.19.
Ook die vertrouensvolle belydenis dat “niemand uit u hand kan ruk nie” is Nuwe-
Testamenties (Joh 10.29). Soos die psalmis (Ps 61.6) bely die biddende gemeente ook
hier dat God sy verwagting is. In 11.6 sluit die gebed aan by die hoépriesterlike gebed
van Christus (Joh 17.17). Die verdere bedes om redding uit verskillende situasies be-
vat almal sinsnedes uit die Bybel: Matt 4.23; Ps 63.2; Ps 90.5.6.

4.6 Die eucharistiese gebed

Die aanhef van die gebed is een groot lofprysing van God “aan wie die hele gemeen-
skap van gelowiges op aarde sy bestaan te danke het” (Ef 3.15 in die Afrikaanse verta-
ling “van wie elke vaderland genoem word”). Merkwaardig is die invoeging (12.6) “asof
van die aanvangspunt (d@etmngia) af” in 1 Kor 8.6 se woorde “uit wie alle dinge is”.
Dit is bedoel as ’'n verklaring van die teks. Die leer van die skepping uit niks (12.7)
het 'n moontlike Bybelse aanknopingspunt in 2 Mac 7.28 en Rom 4.17. Die idee van
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die skeppingsmiddelaarskap van Christus gaan terug op 1 Kor 8.6 en dit gaan oor
in verheerlikende terme in verband met Jesus Christus: sy pre-eksistensie vloei voort
uit die Messiaanse verklaring van Ps 2.7, wat ook in Hand 13.33 gebruik is.

Die benaming van Christus as Logos het natuurlik sy wortels in die proloog van die
Johannes-evangelie. Die benaming Wysheid (lewende) spruit uit die Ou-Testamentiese
gedagtes oor die verpersoonlikte Wysheid in Spr 8.21-36. Die titel “Eersgeborene van
die hele skepping” is gehaal uit Kol 1.15-20 terwyl die benaming “Engel van die groot
raad” 'n Messiaanse verklaring van die Septuaginta-weergawe van Is 9.5 is. Net so sluit
die titel “u hoépriester” aan by die Messiaanse verklaring van Ps 109.4 en die
Hebreérbrief.

Jesus word koning genoem soos in 1 Kor 15.25 en die titel Kvpeog vir Jesus is natuur-
lik algemeen in die Nuwe Testament (0.a. Hand 9.28; 11.17; Rom 1.4 en talryke ander
plekke). Hier is dit in kosmiese sin bedoel. Christus is Heer oor “alle dinge in hemel
en op aarde” soos in Matt 28.18.

Ook die titel povoyevijs is natuurlik Bybels. Hierdie gedeelte (12.6-7) wat met sy kort
sinsnedes en frases een groot “loflied” of lofprysing wil wees, bevat dus slegs verheerli-
kende terme van God en Christus. Lofprysing en belydenis loop hand aan hand en
’n mens sou ook kan sé dis een groot belydenis van God en Jesus Christus.

In 12.8 gaan die lofprysing oor na die verheerliking van die skeppingswerk van God.
Op dié wyse word dit 'n egte berakah soos die “model-gebed” van die sinagoge in Neh
9 (2 Esdr 19 in die Septuaginta). Daar word ook eers die een Here geloof en dan word
die skeppingswerk verheerlik. Dit tel onder die “groot dade van God” soos die skep-
ping ook in Ps 135.4 besing word. Die skepping word nou in die liturgie as 't ware
besing in psalmstyl: “U het die hemel gevorm soos 'n koepel en soos 'n vel uitgespan”
(Is 40.22; Ps 103.2). Die vestiging van die aarde op “niks” (lob 26.7) kom ook hier
te voorskyn.

Teenoor Gen 1.3 se bekende skeppingswoord “laat daar lig wees” lyk dit met die eerste
oogopslag vreemd dat hier (12.9) gesé word dat God die lig uitgelei het uit sy skatka-
mers. Dit is egter woordeliks geneem uit Jer 28.16. Die massoretiese teks Jer 51.16
lui hier anders: “Hy laat die wind uit sy voorraadskuur kom,” soos dit in Afrikaans
vertaal is.

Die duisternis en nag wat dikwels in Bybelse konteks 'n negatiewe konnotasie het,
word hier (12.9) positief aangewend: God het dit bestem tot rus vir alle wesens op
aarde. Ook in Ps 103.20 het dit hierdie positiewe betekenis: dit is bestem vir die wilde
diere om dan vry te kan rondloop. Soos Gen 1.16 sé die liturgie dat die “son gemaak
is om bedags te heers en die maan om snags te heers”.

Die “sterrekoor”, sé die liturgie, is deur God bestem om in te pas in die verkondiging
van sy lof soos in Ps 18.2. Die vier elemente, aarde, water, lug en vuur, word hier
elkeen apart aangegee as geskape deur God en ook word die nut daarvan vir die men-
se weergegee. Water is bestem vir die mense om te drink en ook tot reiniging. In Ps
103.10.11 word gesé dat dit geskep is sodat die diere (:¥59fa) kan drink.
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Die liturgie sluit meermale by hierdie Psalm aan. Lug word lewegewend genoem en
dien die asemhalingsproses en die vuur dien tot versagting en verligting van die duister-
nis, sé die liturgie en sluit daarna weer aan by die skeppingsverhaal (Gen 1.9vlg.) oor
die verdeling van die waters om die see te vorm (12.13). Die beskrywing van die see
met sy “klein en groot diere” is ontleen aan Ps 103.25.

Soos in die skeppingsverhaal (Gen 1.11vlg.) word nou die skepping van plante en ver-
skillende sade vermeld (12.15). Vervolgens word die inperking van die oervloed be-
skryf en dit herinner aan /ob 38.8 asook aan die gebed van Manasse (Od 12.3). Met
sy weergawe van die skepping van die mens (12.16) sluit die liturgie weer aan by die
Bybelse skeppingsberig deur Gen 1.26 aan te haal.

In die vermelding van die paradysgebeure (12.19) sluit die liturgie aan by Gen 2.17
en die boom van kennis van goed en van kwaad. In die Bybelse berig is hierdie boom
eintlik 'n “doodsboom”, want in Gen 2.17 word gesé dat hulle sal sterwe as hulle van
die vrugte daarvan eet. In Gen 3.4vlg. is dit die woorde van die “slang” dat hulle nie
sal sterwe nie maar soos gode sal wees as hulle daarvan eet. Die liturgie lei die loon
vir gehoorsaamheid aan Gods gebod as positiewe teenpool hieruit af: “as hulle die ge-
bod bewaar sal die ontvangs van onsterflikheid die loon wees”.

Die sondeval, die verleiding van die vrou en haar raadgewing aan Adam uit Gen 3.1vlg,,
asook die verdrywing uit die paradys, word as 't ware die begin van die groot heils-
geskiedenis van God, waarin oordeel en genade mekaar afwissel. Die mens word uitge-
dryf uit die paradys om “in die sweet van sy aangesig sy brood te verdien”, maar God
gee die wasdom en die groei en roep die mens tot onsterflikheid en wedergeboorte
(12.20). Die hele menigte van die nageslag van Adam (12.21) gaan voort in die skema
dat God die wat by Hom bly, verheerlik en die wat Hom verlaat, straf. Die geskiedenis
van Kain en Abel uit Gen 4.3vlg. staan hier eerste op die lys net soos in die lys van
geloofsgetuies in Heb 11.4.

Set en Enos (Gen 5.1-9) word 'n voorbeeld van die “aanneming” deur God (12.21)
asook Henog se “verplasing” of “wegneem” (Gen 5.24). In Heb 11.5 staan Henog se
naam as geloofsgetuie na Abel. In Heb 11.6 word God, net soos in die liturgie (12.19-20),
'n beloner genoem van die wat sy gebooie onderhou, voordat soos ook hier, oorge-
gaan word na die geskiedenis van die sondvloed van Gen 6.6vlg. en 7.6vlg.

Die verhaal van Sodom en Gomorra en die redding van Lot soos vervat in Gen 19.25
en 2 Pet 2.6 is 'n ander moment in die geskiedenis van die oordeel en genade van
God wat in die liturgie geloof word.

Abraham se redding uit die ongeloof van sy vaders word geloof (12.23). Die basis van
die geskiedenis 1é in Gen 12.1vlg. en Abraham staan ook in Heb 11.8 in die lys van
geloofsgetuies. Hy word 'n erfgenaam van die wéreld genoem, moontlik in aansluiting
by Gen 13.15vlg. of Gen 17.1-8. Dat Christus aan Abraham openbaar is, is waarskyn-
lik afgelei uit Gen 18.2vlg. en die besoek van die drie vreemdelinge aan hom.

Melgisedek (Gen 14.18 en Heb 7) is die volgende figuur in die liturgie wat begenadig
is met diens as “hoépriester” van God. Job die “dienaar van God” (lob 42.8) se oor-
winning oor die aartsbose “slang” word as God se reddingswerk geprys. Verder word

57



vermeld dat God Isak ’'n kind van die belofte gemaak het (vgl. Gen 12.7 en Heb 11.9);
dat God Jakob as vader van twaalf seuns (Gen 35.22) tot 'n groot menigte gemaak
het en as vyf-en-sewentig persone (vgl. Hand 7.9vig.) uit Egipte gelei het.

Die Josefgeskiedenis (12.24) uit Gen 39vlg. illustreer hoe God kuisheid beloon deur-
dat aan hom vergun is om oor die Egiptenare te heers. Die uittog uit Egipte wys dat
God nie sy mense oor die hoof sien nie maar red. Oordeel oor die Egiptenare en red-
ding vir Israel word geloof net soos in Ps 135.8vlg. en ander plekke. Ook in Hand
7.17vIg. en in Heb 11.23vlg. neem die eksodus 'n prominente plek in. Die wetgewing
deur Moses (Eks 20.3-17) toon hoe God mense, wat die natuurlike wet kragteloos
gemaak het, nie gestraf het nie maar nog weer 'n geskrewe een gegee het tot hulp
van die natuurlike (12.25). God toon so, volgens die liturgie, dat die skepping sy werk
is en dat Hy die politeistiese dwaling wil uitroei.

Onder die wonderdade van God in die Ou Testament wat toon dat God sy volk nie
vergeet nie, word agtereenvolgens die volgende vermeld: die instelling van die priester-
skap (Adron Eks 28.1); die deurtog deur die Rooi See (Eks 14.21); die soetmaak van
die waters (Eks 15.22-25); die water uit die rots (Eks 17.6 of Ps 135.16); die manna
(Eks 16.14vlg. of Ps 104.40); die kwartels (Eks 16.13 en Ps 104.40); die vuurkolom
snags en die wolkkolom bedags (Eks 13.21) asook Josua se roeping tot aanvoerder
(otgarnyds) en die landsverowering. “Oor al hierdie dinge, aan U die heerlikheid,
Almagtige Heer” so sluit die liturgie die geskiedenis van die Ou-Testamentiese verlos-
singswerk van God lofprysend af. Dit is soos die refrein in Ps 136 “Aan sy liefde is
daar geen einde nie”.

Die doksologie kry op hierdie punt 'n grootse gestalte en dit vorm 'n fokuspunt tussen
die Ou-Testamentiese en Nuwe-Testamentiese heilsgeskiedenisse in. Daar word vertel
van die aanbidding van God deur die hemelse wesens soos in 2 Esdr 19.4. Dit dien
as inleiding tot die feestelike Trishagion. Die gemeente loof God saam met die hemel-
se leérskare.

Die gebed gaan nou voort (12.28) deur hierby aan te sluit en God asook Christus as
heilig te loof. Dan volg 'n beskrywing (12.30) van hoe God die mensegeslag na al sy
reddingsdade en sy wetgewings in die Ou-Testamentiese geskiedenis nie oor die hoof
gesien het nie maar sy heil laat voortgaan het. Christus het mens geword en sy
versoenings- (2 Kor 5.19) en verlossingswerk voltrek, deur as mpwréroxos ndomg xrioews
(Kol 1.15) gebore te word uit 'n maagd en uit die geslag van Dawid (Rom 1.1).

Die “heilige lewe” van Jesus (12.32), sy “genesing van elke siekte en kwaal” (Matt 4.23),
sy wonders en tekens word vermeld. Die wonderlike voorsorg van God wat in Ps 145.16
geloof word: U maak u hand oop en skenk u guns en oorvloed aan al wat leef, word
op Jesus van toepassing gemaak. Verder word gesé dat Jesus die naam van God open-
baar het (vgl. Joh 17.6) en so die onkunde verdrywe het.

Die lyding en sterwe van Jesus word beskrywe in Bybelse terme —dit alles het Hy gedoen,
so word gesé, om die band van die duiwel los te maak en mense van sy verleiding
te bevry. Ook die “opname in die hemel” en die “sit aan die regterhand van die Vader”
sluit natuurlik aan by die Nuwe-Testamentiese gegewens (Mark 16.19; Hand 2.33).
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Ook die ander gebede van die liturgie sluit so aan by Bybelse gegewens en wemel van
die Bybeltekste, maar hier word afgesien van verdere bespreking. In die kommentaar
word die aandag genoegsaam daarop gevestig. Veral die lang eucharistiese gebed is
hier uitvoerig bespreek om duidelik te maak dat 'n mens nie noodwendig na bepaalde
parallelle uit die Jodedom hoef te soek nie, omdat die Bybelse “loflied” of lofprysing
van God vir sy groot dade wat in die Ou en Nuwe Testament geloof word, die wortels
bevat waarop hier in die liturgie voortgebou is.

5 Liturgie en leer

Prosper van Akwitanié het eens sy beroemde stelling gemaak dat legem credendi lex
statuat supplicandi en daarmee 'n groot waarheid gespreek. Hiervolgens is dit die ge-
bedswet wat die geloofswet tot stand bring. 'n Mens kan sé dat daar tussen liturgie
en leer 'n konstante wisselwerking is. Dit is reeds in die Nuwe Testament die geval,?’
waar himniese of liturgiese formules op die agtergrond 1€. 'n Voorbeeld is 2 Tim 2.11.12
(Afrikaanse vertaling: “Dit is 'n betroubare woord: As ons saam met Hom gesterf het,
sal ons ook saam met Hom lewe”). Hieragter 1€ moontlik 'n doophimne. Die woorde
gee ook Paulus se leer oor die dood en opstanding van Christus weer.

Die titel Kdptog vir Jesus Christus in die Nuwe Testament het ontstaan uit die gelowige
aanroep van sy Naam en dus uit die gebedspraktyk van die kerk.3® Hieruit het ook
die vroegste kernagtige belydenis van die gemeente ontstaan: Jesus is die Here. Die
voortgesette gebruik om die Naam van Jesus aan te roep of te bely het later gehelp
in die formulering van die leerstellige definisies ten opsigte van die persoon van Jesus.

Die formele gebede van die kerk was steeds gerig aan God deur Jesus Christus (vgl.
Did. 9.4.; Lightfoot, op. cit., p. 221.). Justinus (1 Apol. 65.3) beskryf die ontvangs van
die eucharistiese elemente deur die voorganger en sé dat hy 'n lofprysing en heerlik-
heid bring aan die Vader van die heelal deur die Naam van die Seun en deur die Heili-
ge Gees. Sulke doksologieé is van die vroegste vaste elemente van die liturgie en het
vanselfsprekend meegewerk aan die totstandkoming van ’n triniteitsleer.

In Novatianus se de Trinitate, wat die eerste groot dogmatiese werk in Latyn uitmaak,
is daar verskillende raakpunte met die liturgie. Faustus van Reji (de Spirito Sancto
1, CSEL 21, p. 102) maak later die stelling dat die apostels die fides catholica met
wonderlike bondigheid saamgevat het as 'n salutare carmen symboli. Die woord carmen
kan behalwe 'n lied ook ’'n formule en dus ook 'n liturgiese formulering aandui. Die
dogmatiese formulering van 'n triniteitsleer en die aanbidding van die drie-enige God
loop parallel.

Behalwe gebede aan God deur Jesus Christus is veral in die populére godsdiens gebe-
de en himnes direk aan Jesus Christus gerig. Aan die slot van sy Paidagogus gee Clemens
Alexandrinus 'n Christuslied weer. Hoewel dit waarskynlik nie in die erediens gebruik
is nie, kon dit daarvoor bestem gewees het omdat dit beweeg binne die stemming wat

37. M. Wiles, The making of Christian doctrine, Cambridge 1975, pp. 62-93.
38. W. Bousset, Kyrios Christos, Gottingen 1921, p. 224vlg.; O. Cullmann, The Christology
of the New Testament, London 1959, p. 205.
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in die gemeente geheers het. Dit is 'n gebed wat direk aan Christus gerig is. Hierdie
verering van Jesus Christus as God staan ook in die Klementynse liturgie. Hy word
aangeroep as povoyevi] deé (7.8). Dit bewys dat hierdie Christusverering nie tot die
populére godsdiens beperk gebly het nie.

Dit het vroeg reeds nadenke en konflik meegebring. Vir die gevoel van die Monargiane
het dit die bestaan van “twee Gode” geimpliseer.3® Die Monargiane het die eenheid
van Gods mag probeer handhaaf en veral die dinamiese Monargiane het Christus bes-
kou as 'n mens wat besondere krag of ddvauis van God ontvang het.

Een van hulle, Artemon, het beweer dat sy leer die tradisionele is en dat Christus nie
as 'n God beskou is deur die kerk van Rome voor die tyd van biskop Victor aan die
einde van die tweede eeu nie. Eusebius vertel hiervan (HE 28.1-5; Schwartz, op. cit.,
p. 215). Hy gee 'n aanhaling waarin Artemon bestry word op tweérlei gronde: Christus
is in die teologie van Justinus, Miltiades, Tatianus en Klemens as God beskrywe en
dit is ook die geval in die “alombekende boeke” van Irenaeus en Melito. Tweedens
het liedere wat “van die begin af geskrywe is” deur gelowige broeders, Christus as die
Logos van God besing en Hom as God beskryf. Die leer en die liturgie is hier saam
aangewend om die kwessie op te los.

Ook in die Ariaanse twiste is die verwyt aan Arius gerig dat sy leer die Christene aan
die verering van 'n skepsel skuldig sou maak. 'n Beroep op die liturgie het meermale
die argumente van Arius se bestryders versterk.+® Die liturgie het hier meegewerk om
die dogmatiese formuleringe teweeg te bring; nadat hulle eers daar was, het hulle weer
die liturgie bewustelik beinvloed. Hoe dit ook al sy, die wisselwerking tussen liturgie
en leer is daarmee duidelik.

F. Probst*! het in 'n analise van die eerste Klemensbrief opgemerk dat die liturgiese
dankseggingsgebed die apostoliese geloofsbelydenis bevat. Omdat die Klemensbrief
ook die geloofsreél bevat, bevat dit ook die eucharistiese gebed, aldus Probst. In 'n
kritiek op die stelling van Probst het Kattenbusch 'n ontleding gemaak van die leerstellige
basis van die liturgie in die tweede eeu.®2 Hoewel hy Probst gekritiseer het, kon
Kattenbusch met sy stelling geen fout vind nie.

J. Lebreton het in 'n ontleding van die eucharistiese gebed van die Traditio Apostolica
tot die konklusie gekom dat die geloofsbelydenis wat by die doop afgelé is, ook weer
in die liturgiese formules bely word.4* H. Lietzmann het egter duidelik die uitspraak
gemaak dat die christologiese formuleringe uit die eucharistiese liturgie spruit.44

39 Wiles, op. cit., p. 69.

40 Wiles, op. cit., p. 75.

41 F. Probst, Liturgie der ersten christlichen Jahrhunderten, pp. 47-48; A. Hamman, Du symbole
de la foi a 'anaphore eucharistique, in Kyriakon. Festschrift Johannes Quasten 2, Miinster
1970, pp. 834-843.

42 F. Kattenbusch, Das Apostolische Symbol 2, Darmstadt 1962, pp. 347-353; Hamman, op.
cit., p. 836.

43 J. Lebreton, Histoire du dogme de la Trinité 2, Paris 1928, p. 212; Hamman, op. cit., p. 836.

44 H. Lietzmann, Die Anfinge des Glaubensbekenntnis, Festschrift Hamack, Tiibingen 1921,
p. 238.
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In opvolging van hierdie aanmerkings wys Hamman op die ooreenkomste tussen
Justinus 1 Apol. 13, waaruit Hahn** 'n geloofsbelydenis gerekonstrueer het, en 1 Apol.
65 en 67.

Die eerste van hierdie twee “geloofsbelydenisse” is vir Justinus 'n uitdrukking van wat
hy geleer het van Jesus Christus self (1 Apol. 13.3; Goodspeed, op. cit., 34) en dit
beskrywe die kultus van die ware God, Jesus Christus en die “profetiese Gees”. Die
eerste gedeelte (13.1) bevat 'n verwysing na die lofoffer en danksegging, wat herinner
aan die eucharistiese liturgie. Andersyds rapporteer hy in 1 Apol. 65 en 67 direk oor
die eucharistie.

Uit hierdie vergelyking konkludeer Hamman#® dat Justinus, of hy nou van die Christe-
like geloof praat of van die eucharistiese viering, altyd weer verwys na onderrig wat
hy van Jesus Christus ontvang het. Hy vind hierin ’'n stukkie teologie en leer van die
“ekonomie” van die Drie-eenheid wat onderliggend is aan die doopbelydenis sowel
as aan die eucharistiese gebed.

Hamman maak ook 'n vergelyking tussen CA 7.39 wat in 'n kategetiese konteks staan
en CA 8.12, die eucharistiese anafora van die Klementynse liturgie, en hy konkludeer:#’
die kategese en die anafora loop uit op die trinitariese “misterie”. Die Drie-eenheid
is geopenbaar in die “ekonomie” waarin die drie persone saam is sedert die skepping
en dwarsdeur die geskiedenis.

Hierdie grootse gebed gaan, sonder om die een goddelike persoon bo die ander te
stel, vanaf die Vader oor na die werk van die Seun en dan na die werk van die Gees
in die kerk, om te eindig met ’'n slot-doksologie.

Hamman sé ten slotte: die anafora kom weer uit by die doopkategese. Die belydenis
word danksegging en die geloof word sakramentele misterie. Dus, ook Hamman vestig
'n noue verband tussen die leer en die liturgie.

Hierdie wisselwerking blyk egter nog meer uit 'n vergelyking tussen die gebede en
doksologieé van die Klementynse liturgie en die vroeé simbole. Hierby kan 'n mens
in gedagte hou dat lofprysing en belydenis altyd bymekaar hoort. In die woord eucharistie
1€ nie net die betekenis van danksegging nie, maar ook van lofprysing en daarom kan
‘n mens belydeniselemente verwag in die eucharistiese en ander gebede. 'n “Simbool”
kan saamgestel word uit die Klementynse liturgie se uitsprake, gebede en doksolo-
gieé. Of die sinsnedes wat pas by die simbole in tydsorde die liturgie voorafgegaan
het en of die omgekeerde waar is, is moeilik bepaalbaar.

Vanweé die algemene reél dat in die vroegste tyd die liturgiese praktyk die formule-
ringe in simbole voorafgegaan het, is die moontlikheid sterk dat laasgenoemde waar
is. Die teoloé wat die simbole opgestel het, was ampsdraers van die kerk, biskoppe
wat self die eeu-oue gebede voorgedra het. Dit 1& voor die hand dat hulle die formule-
ringe van hulle geloof hierby sou aanpas.

45 A. Hahn, Bibliothek der Symbole und Glaubensregeln der alten Kirche, 1897, p. 4.
46 Hamman, op. cit., p. 839.
47 Hamman, op. cit.,, p. 842.
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’n Simbool wat kon voortvloei uit die Klementynse liturgie, of wat daaragter gelé het,
kon min of meer soos volg gelui het:

Ek glo in God, die almagtige (6.11; 15.2) die skepper en formeerder van alle dinge
(9.8; 12.22) en in een Heer Jesus Christus (13.13) sy enigste seun, die eersgeborene
van die hele skepping (12.31), deur wie alle dinge ontstaan het (12.7); God die Woord
(Logos — 12.7), wat gebore is uit die Vader voor alle eeue (12.7), wat mens geword
het uit 'n maagd (12.30.31), wat oorgegee is aan die goewerneur Pilatus (12.33) en
wat ook gekruisig en begrawe is; wat op die derde dag opgestaan het vanuit die dode
(12.34; 12.38), opgeneem is in die hemel en sit aan die regterhand van sy God en
Vader (12.34); wat weer sal kom met heerlikheid en krag om te oordeel oor die lewen-
des en dooies (12.38) en in die Heilige Gees. Ek glo 'n heilige, algemene en apostolie-
se kerk (10.4), die vergewing van sondes en die lewe van die toekomstige eeu. (Die
Griekse teks soos saamgestel deur die skrywer verskyn op p. 1.)

6 Die dogmatiese inhoud van die liturgie

Soo0s reeds gesé, het die Concilium Quinisextum (691/692) gemeen dat die Constitu-
tiones Apostolicae vol ketterse interpolasies is. Patriarg Photius (oorl. 891) was baie
meer spesifiek en het gemeen hulle is Ariaans (Bibliotheca 113, MPG 103, col. 388
C; vergelyk ook MPG 1, col. 548sgq.). Van die moderne geleerdes het C. H. Turner4®
probeer bewys dat die Constitutiones Ariaans is en sedertdien is dit die min of meer
algemeen aanvaarde opinie.

'n Mens moet hier egter in gedagte hou dat die kompilator nie op sistematiese wyse
oor die Christelike geloof gehandel het nie, maar juis dat hy meesal 'n praktiese en
liturgiese doel voor 0é gehad het. Omdat dit 'n versameling is, kan al die dele nie oor
dieselfde kam geskeer en sonder meer as Ariaans beskryf word nie. Die Klementynse
liturgie moet dan ook afsonderlik en in eie reg beoordeel word. Turner het in die
Klementynse liturgie slegs drie “Ariaanse” gedeeltes gevind (t.w. in 12.7 en in die
doksologieé 12.50 en 15.9). Om hierdie plekke in isolasie te behandel bring die gevaar
mee dat hulle uit verband geruk kan word. Die teologiese gedagtes van die liturgie
moet daarom as geheel beoordeel word.

6.1 Die Godsbegrip

Daar kan natuurlik geen sprake wees van 'n uitgewerkte leer aangaande God nie. 'n
Mens het nie met 'n dogmatiek te doen nie maar met aanbidding en lofprysing. Maar,
omdat lofprysing en belydenis dikwels so naby mekaar I¢, vind 'n mens tog 'n besonde-
re Godsbegrip in die aanroepvorms van God, in die opeenhoping van Godspredikate
en in bepaalde formules.

God word geloof en bely as die enige God. Hy is die enigste onverwekte God (udvog
ayevvijrog 12.6; 14.3). In die Ariaanse twiste het die Ariane in hierdie ou formule 'n

48 C. H. Tummer, JTAS 15 (1913) pp. 63—65; 16 (1914-1915) pp. 54—61; 523-538; 31 (1930)
pp. 128-141; M. Metzger, La Théologie des Constitutions Apostoliques par Clément, RSR
57, 1983, p. 35.
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bewys gesien vir die verskillende nature van die Vader en die Seun en het dit gestel
teenoor die Niceense belydenis van “ware God uit ware God”. Die gebruik daarvan
in die liturgie maak egter nog nie daarvan ’'n Ariaanse liturgie nie. Die belydenis van
die enigheid van God gaan terug op die ou Joodse Schema-belydenis in Deut 6.4. By
Justinus kom dieselfde formule meermale voor (1 Apol. 14.1.25.49.53). By Justinus
is dit gerig teen die politeisme en teogonieé van sy omgewing; in die gebede van die
Klementynse liturgie pas dit ook nog in 'n heel vroeé tyd van die kerk in.

God word aangespreek as die Almagtige (zavroxpdrwp 6.11; 9.8; 12.39; 15.2). Hier-
die benaming word in die Septuaginta gebruik as vertaling van Sebaoth (God van die
“leérskare”). In die Nuwe Testament kom dit voor in 2 Kor 6.18 en verder veral in
Openbaring (1.8; 4.8; 11.17; 15.3; 16.7 ens.). In Op 4.8 staan dit in die Bybelse
Trishagion en daarinee is die gebruik daarvan in die vroeé kerk vas ingeburger. 'n
Mens vind dit by Justinus (Dial. 16.4) en verder in die vroeé simbole.

Ook weer soos in die vroeé simbole, is God die Vader genoem en veral die Vader van
sy heilige Seun Jesus Christus (6.11; 7.8; 13.10). Hierdie laaste uitdrukking kom dik-
wels in die Constitutiones voor (0.a. 1.8; 2.20; 8.46; 7.46; 5.6 en ander plekke). In
die Didascalia word dit veriny dog in die Constitutiones se weergawe daarvan kom
dit wel voor, sodat 'n mens dit as kenmerkend van die Christologie van die Constitu-
tiones kan beskou.*® Verder word God die Skepper (xtwotsis 9.8) en Demiurg of
Formeerder (dnutodpyos 12.22) genoem. Die term xziotsfs is van vroeg af reeds in die
liturgie opgeneem. Hoewel dit skaars is in die Bybel kom dit reeds in die eerste
Klemensbrief in liturgiese verbande voor. Albei die terme kom voor in die vroeé sim-
bole. Dit is egter die woord moujryc wat meermale in die simbole gebruik word vir
God as die Skepper. Die Klementynse liturgie ken nie hierdie term nie.

God word in die liturgie meermale Heer (Kdptos) genoem in aansluiting by die Ou-
Testamentiese Adonai asook Jahweh wat in die Septuaginta vertaal word met Kvg:-
0¢.%° Dit is baie duidelik die geval waar direkte Ou-Testamentiese tekste aangehaal
word s00s in 9.9 waar Ps 129.3 met sy dubbele xgpce gesiteer word. Ook die Trishagion
uit Jes 6.3 geld hier (12.28) en die aanhaling van Ps 117.26 in 13.13.

In die lang reeks historiese gebeurtenisse en persone uit die Ou Testament wat voor-
kom in die pre-Sanctus-gedeelte word Kvptog telkens weer gebruik vir God wat in die
geskiedenis ingryp. Dikwels word “Almagtige” daarby gevoeg, byvoorbeeld in 11.2 (Kvpee
nmavroxpdrwg). Soms word God Heer van die heelal (xdpio¢ t@v 6Awv) genoem.

Hierdie benaming van God as die Kvgtog is natuurlik in lyn met die Nuwe-Testamentiese
en vroeg-Christelike gebruik.5! Die feestelike “Vader, Heer van die hemel en die aar-
de” van Matt 11.25 getuig daarvan. 'n Opvallende liturgiese verband dra die Kvptog
6 Jeds 6 mavroxpdrwp in Op 4.8. Veral in gebede het Kvpiog die aanspreekvorm van
God gebly, soos in Hand 1.24. 'n Prima facie blik op die gebede van die eerste
Klemensbrief illustreer dit reeds genoegsaam: 1 Clem. 59.3; Lightfoot, op. cit., p. 37,
60.1; ibid., p. 37; 61.1; ibid., p. 38 en ander plekke.

49 Metzger, op. cit., p. 43.

50 W. Foerster, ThRWb 3, p. 1056.

51 Foerster, op. cit., p. 1085.
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Dit is gevolglik niks vreemd nie dat in sowat twintig uit 'n totaal van dertig plekke
waar die titel in die Klementynse liturgie voorkom, dit betrekking het op God as die
Heer. Op een lyn met Kvpios staan déomotns. God is déomorns tdv SAwv (9.8). Hy
is die Almagtige Heerser van die heelal. Hierdie aanspreekvorm sluit aan by die van
die Hellenistiese Jodendom, die Nuwe Testament en die vroeg-Christelike gebedstradisie.

Die benaming mgvravis (9.8) vir God as prins of heerser kom min voor in die vroeg-
Christelike literatuur, dog is nie totaal onbekend nie. In latere liturgieé is dit vermy,
moontlik as gevolg van die heidense konnotasies daarvan. God word ook koning ge-
noem in 12.38. Die feestelike en in die vroeé kerk alombekende Ps 23 se faogtdeds
tijs doéiic of Ps 5.3 se 6 Bagideds pov nai 6 Jeds pov moes noodwendig 'n neerslag
gevind het. In die gebedstradisie staan 1 Clem. 61.2 se faoideis t@v aldvwv. In Hermas
vis. 3.8.9 is God ooreenkomstig Ps 47.3 6 faoideds 6 uéyas. Ook die Diognetusbrief
(7.4) ken God as koning.

Die reeks beskrywende benaminge vir God is ewe wyd. Hulle druk almal bepaalde werk-
saamhede van God uit. God word beskryf as die wetgewer (12.22). Hy het die ingebo-
re, asook die geskrewe wet gegee (9.8). Hy is ook die een wat voorsien. Hy is die gewer
van elke goeie gawe (yopnyds) of ook die gewer van die lewe (12.22). God se voorsie-
nigheid, sy (wpovoéa), is almagtig en as sodanig is Hy die vervuller van menslike be-
hoeftes en nood.

'n Wye reeks sinonieme beskryf God as helper, beskermer en ondersteuner van die
gelowiges: dowyds dvvards (11.5), mpoardrne (11.5), énweoveds (11.5), pidal (11.5)
en davudinrwe (11.5; 12.45; 13.10). Ook die beelde “versterkte muur” en “betrouba-
re beskutting” (11.5) gee uitdrukking aan die vertroue op God se beskerming. Vol ver-
troue bid die gelowige tot God die verhoorder (én7sco0c) van die gebede. 'n Hele aantal
adjektiewe gee uitdrukking aan die wese van God. Hy is ewig (afwviog) in Bybelse trant
(Gen 21.33 en Rom 16.26) of ook op meer filosofiese wyse uitgedruk dideog (10.3).
Aan Gods ewigheid gee ook die negatiewe predikaat dvagyos (sonder begin) in 12.6
en 12.7 uitdrukking. God alleen is die ware synde (6¥tws &v) wat voor alle skepsels
daar was en ook nie verwek is nie (dyevvijrog). Hy is die ware God (dAndevos 15.7).

Verskillende sulke negatiewe predikate word opeengehoop in 12.6. Hierdie negatiewe
teologie het egter 'n dieperliggende positiewe waarde wat daaraan die karakter van
diep innerlike verering van die onbegryplike God gee. God word dfacilevtos genoem.
'n Koning heers nie oor Hom nie en Hy is sonder meester. In positiewe sin beteken
dit immers die Koning van alle konings. Verder word Hy aangeroep as die een wat
niks nodig het nie (dvevdéng).

Die ewigheid van God word ook nog verder beklemtoon deur die uitdrukkings “wat
deur die tye nie verouder word nie”, “deur die eeue nie begrens” word nie en “bo
verganklikheid verhewe” is (15.7). Hy is nie vir verandering vatbaar nie maar is onver-
anderlik (15.7) en is altyd dieselfde (12.6).

Die grootheid en majesteit van God kry nie net uitdrukking in die baie doksologieé
waar d6a (heerlikheid), 0éBag (verering) en tiun (eer) aan Hom gegee word nie, maar
ook in adjektiewe soos “groot” ens. God is groot van raad en kragtig in sy werke (13.10).
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As dyioros, die “hoogste” God, word God aanbid as die “onvergelyklike”, die “gans
andere”, in aansluiting by die Ou Testament (15.7). Hy is heilig en onsigbaar in wese.
Hy bewoon 'n ontoeganklike lig (12.39) en is verder alomteenwoordig sonder om deur
ruimte begrens te word (15.7).

In sy bemoeienis met die mense, is God goed (Gyados 13.3) of die al-goeie (zavdya-
og). Hy is mensliewend (¢tddvdownog 9.5), barmhartig (¢edowxrioudv 9.2; 6.5; of
olxtiguwv), en genadig (i4ews 6.8; eduévns 11.4). Hy is ook onfeilbaar (11.6), is geen
aannemer van die persoon nie (11.5), diskrimineer nie en is onpartydig (dzgooydgtarog
11.6).

Ten slotte bly daar ten opsigte van die Godsbegrip die vraag na die kenbaarheid van
God oor. In die Ariaanse twiste het die Eunomiane die ekstreme Arianisme verteen-
woordig. Hulle standpunt was dat die mens God kan ken net so goed as wat God Hom-
self ken en soos die mens homself ken. Die ortodokse vaders het hierteenoor die on-
kenbaarheid van Gods wese geleer. Volgens hulle kan die mens God se wese slegs
deur die Logos en deur sy werke ken. Die klem wat deur die Klementynse liturgie
gelé word op die religieuse kennis, in 11.2-3; 15.2.3.7 en 12.6 en wat deur G. Wagner3?
as “religieuse rasionalisme” en Eunomianisme beskou is, het in werklikheid geen grond
nie. Alhoewel die woord “onkenbaar”’ nie voorkom nie, maak die bogenoemde nega-
tiewe vererende terme so 'n aanklag onmoontlik.

6.2 Die Christologie

Die enkel benaming Jesus tref 'n mens slegs twee keer in die liturgie aan, naamlik
in die sinsnede ra madjuara roé Kvpiov ’Inoov (12.39) en verder in die beskrywing
van God as die Vader van sy heilige Dienaar (raic 13.10).

Die volledige benaming Jesus Christus kom voor op agt plekke. Daarvan kom een voor
in die groet: Die genade van ons Here Jesus Christus, die liefde van God, die Vader
en die gemeenskap van die Heilige Gees met u almal (5.11 en 12.4). Ook die doksolo-
gie in 15.9 bevat dit: Aan U die heerlikheid ... en aan U Seun, Jesus die Christus,
ons Heer. Die feestelike uitroep in 13.13 loof Jesus as die Christus: eis dycog, ei Kvgtog
’Inoots Xgtotds elg 86Eav Yeod marpds. So word ook in 12.30 onmiddellik na die
Trishagion bely: Heilig is ook U eniggebore Seun, ons Heer en God, Jesus Christus.
In 6.13 word gebid dat die kategumene waardig geag mag word aan die heilige sakra-
mente of misteries, deur Jesus Christus “ons hoop”. Ook in 12.42 word Jesus Christus
“ons hoop” genoem. Laastens verskyn die volle benaming in die sinsnede “lei almal
na die koninkryk van die hemele in Christus Jesus” (15.5). Die benaming “Christus”
(sonder die byvoeging van Jesus) kom op sewe-en-dertig plekke voor.

'n Besondere eienaardigheid van die Klementynse liturgie is dat in vyf-en-twintig van
hierdie gevalle gepraat word van “die Gesalfde (Christus) van God”. In die oorblywen-
de gevalle geskied dit altyd met verwysing na God en sy “Gesalfde” (6 Xgtotos adrod

52 Metzger, op. cit., p. 35; G. Wagner, “Zur Herkunft der AK ...”, in Mélanges ... B. Botte,
Louvain 1972, pp. 525-537; id., Der Ursprung der Chrysostomus Liturgie, LQF'59, Miinster
1973, p. 182.
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bv. 6.5; 6.12; 8.4; 10.2 en ander plekke), of waar God persoonlik aangespreek word:
6 Xowtog gov (11.5; 12.23; 12.39 ens.).

Die insidensie hiervan is opvallend hoog. Dit is natuurlik 'n Ou-Testamentiese uitdruk-
king: Ps 2.2 (o' doyovres avvijydnoav émi ©0 avré xard tot Kvpiov xai xatd tod
Xototo® avtod) is reeds in die vroegste gemeente Messiaans verklaar (Hand 4.26) en
op Jesus toegepas. Vergelyk ook Ps 88.39; 1 Regn 24.7 en Hen 48; 52.5; Ps Sal 17.36;
18.6.8. In die Nuwe Testament is die uitdrukking, behalwe in Hand 4.26, nog te vind
in Luk 2.26 en in die belydenis van Petrus: Jesus is 76v Xptotov 1ot Jeo@ (Luk 9.20).
Dit is gevolglik 'n baie ou vorm van belydenis.

Die twee oorblywende plekke waar dit in die Nuwe Testament voorkom, is Op 11.15
en 12.10 waar in albei gevalle 'n luide hemelse lofsang (‘“hemelse liturgie”) weerklink.
In Op 11.15 lui die Afrikaanse vertaling: Die koningskap oor die wéreld behoort aan
ons Here en sy Gesalfde (tot Xpwotot atrod) en Hy sal as koning heers tot in alle
ewigheid.

In 12.10 lui die Hemelse stem: Nou het ons God die redding gebring; nou is sy mag
en koningskap hier en die gesag van sy Gesalfde. Agter hierdie “hemelsliturgiese” lof-
liedere mag ou, werklik “aardse” liturgiese vorme 1é. Terwyl dit skaars is in die Aposto-
liese Vaders gebruik Justinus dit nog enkele kere (1 Apol. 40.7; Dial. 7.3; 39.1.5; 42.1.)
In die simbole kom dit nérens so voor nie en in die latere liturgieé het dit skaars ge-
word. 'n Mens se eerste indruk is dat die Klementynse liturgie hier 'n neerslag bevat
van 'n ou liturgiese belydenis wat langsaam in onbruik geraak het. Die Klementynse
liturgie verteenwoordig 'n tyd toe dit nog meer algemeen en vryelik gebruik is.

Verder is opvallend die frekwensie waarmee die term opduik in die gesprek van Justinus
met Trypho, die Jood; dit is 'n term wat die Jode maklik sou verstaan. Dit mag daarom
ook heenwys na die Christelik-Joodse agtergronde van hierdie liturgie.

Soos God, word ook Jesus die Heer (Kvgiog) genoem (5.11 en 12.4). Dit sluit aan by
die begroeting in 2 Kor 13.13. Baie duidelik is weer die belydenis in 12.30: “Heilig
is ook U enigste Seun, ons Here Jesus Christus” en net so in 13.13: “Een is heilig,
die een Heer Jesus Christus.”

Die K¥puos-titel word slegs in agt gevalle betrek op Christus. Daar is natuurlik 'n hele
aantal plekke waar dit op God of Christus betrek kan word. Dit bly in elk geval 'n
feit dat Jesus hier bely en geloof word as Here. Daarmee sluit dit aan by die oudste
belydenis van die kerk: “Jesus is Here”. Lofprysing en belydenis gaan pragtig saam
in 12.30: “Heilig is ook U eniggebore Seun, ons Heer en God, Jesus die Christus”
asook in die vererende uitroep van 13.13: Een is heilig, een is Heer, Jesus Christus
tot heerlikheid van God die Vader.

Die Klementynse liturgie vereer Christus as God. In 7.8 word Jesus direk in aanbid-
ding aangespreek: povoyevij Jeé, peyddov marpoc véé. In 15.9 word Hy in die dokso-
logie saam met die Vader ingesluit: xai 1@ 0@ naidi ’Inoot 1@ Xptotd aov, 1@ xveiw
Hudv xai Oed xai faoidei. Christus word hier bely as God en koning (en geloof na-
tuurlik). Ook in die belydenis van 12.30 is Christus bely as God. Hy is God en Heiland
9.10; 11.6; en ook God die Logos 12.7.
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Reeds in die nuwe Testament word Jesus Christus God genoem.33 Dit is die geval in
Joh 1.1 maar veral in Joh 20.28 in die belydenis van Thomas “my Here en my God”
(vgl. Rom 9.5; Tit 2.13 ens.). In die Ignatiusbriewe word Christus dikwels God genoem
(Smym. 1.1; Lightfoot, op. cit., p. 127; Magn. 13.2; ibid., p. 115; Rom., Proem.; ibid.,
p. 120). Veral Smym. 1.1 het doédlw ’Inoodv Xptorov tov Yedv wat aansluit by die
verering van Christus as God waarop Plinius se brief aan Trajanus (ep 10.96) gesinspeel
het.

Reeds Bousset54 het daarop gewys dat die hoofmotief agter die neiging om Jesus Christus
God te noem 'n prakties kultiese was. God alleen is immers aanbid en vereer. Daarom
wou Paulus van Samosata die, volgens hom, “nuwe” Christushimnes uit die kerk weer
(Eus., HE 7.30.10). Die behoefte aan die verering van Jesus Christus het egter geseé-
vier en in die godsdienstige praktyk het die grense tussen Christus en God verdwyn.
By Justinus kom die belydenis van Jesus as God dikwels voor, veral in die Dialoog
met Trypho waar hy wil bewys dat Christus zgooxvwyzds is (Dial. 63.5; Goodspeed,
op. cit., p. 169; 126.1; ibid., p. 246). Agter Justinus se uitsprake 1é die gemeentelike
kultus en godsdienstige praktyk.

Die himnologiese gemeentelike teologie het die vergoddeliking van Jesus bevorder.
In die Klementynse liturgie het dit reeds vaste beslag gekry in die amptelike gemeente-
like godsdiens. Die eindpunt van die ontwikkeling is die Niceense belydenis van “God
uit God”.

Intussen is God ook sy God en Vader (12.31 en 12.34). Christus is in alles, sé die
liturgie op byna subordinasiaanse wyse, onderhorig “aan U sy God en Vader”.

Soos God word Jesus ook koning genoem in die Klementynse liturgie. Hy is koning
en Heer van die hele spirituele en materiéle natuur (12.7). Die gelowiges word saam-
gebring in sy faagtdeia, waar Hy koning is (12.49). Vir die doopkandidate word gebid
om deel te hé aan sy koninkryk (8.2) en ook in die slotdoksologie (15.9) word Jesus
geloof as koning. Vergelyk ook 12.7. Die faatdevs-titel vir Jesus is in die kerk terug-
gedring sodat dit feitlik nie in die simbole voorkom nie. Die liturgie verteenwoordig
ook in dié opsig 'n ou stadium van teologiese ontwikkeling.

'n Verdere titel van Jesus Christus in die Klementynse liturgie is naic Jeot, die “Die-
naar”’ of “seun” van God. Hier kom drie plekke ter sprake: in 13.10 word God aan-
gespreek as Vader van sy heilige maic, Jesus ons Heiland; in 15.2 en in die slotdokso-
logie word eer en verering toegebring aan Gods zaig, Jesus Christus.

Dit kan natuurlik dienaar of kind wees, maar dit is een van die oudste benaminge wat
die Christene gehad het vir Jesus Christus.55 Dit sluit aan by die Ebed Jahweh, die
lydende dienaar (kneg)-figuur van Jes 42.1-4; 49.1-7; 50.4-11; 52.13-53.12. Die
sinoptiese Evangelies het Jesus direk met die “lydende dienaar” geidentifiseer. Hand
3.13; 4.27 en 4.30 gee aan Jesus hierdie titel. In Hand 4.27.30 staan dit in 'n ou ge-
meentegebed en dus in 'n ou liturgiese stuk.

53 Q. Cullmann, The Christology of the New Testament, London 1959, p. 306.
54 W. Bousset, Kurios Christos, Gottingen 1920, p. 247.
55 Cullmann, op. cit., p. 51; Bousset, op. cit., p. 56.
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Hierdie titel het ook bly voortleef in die ou liturgie. Dit staan in die liturgiese stukke
van die eerste Klemensbrief 1 Clem., 59.2; Lightfoot, op. cit., p. 36 (6 dnuioveyds tdv
dndvrwv dud tod Hyannuévov ntados adrov ‘Ineot Xewrot); 59.3.4; ibid., p. 37. Die
gebed in die Martyrium Polycarpi 14.1.3; Lightfoot, op. cit., p. 135 bevat dit ook.
Vergelyk nog Diogn. 8.9; 9.1; Bam. 6.1; 9.2; Athenagoras, Leg. 12.

Die eucharistiese gebede van die Didache (9.2; Lightfoot, op. cit., p. 221; 10.2; ibid.,
p. 221) bevat ook hierdie titel. In die tweede eeu was dit 'n titel wat eintlik net in die
liturgie oorgebly het. In die latere liturgie het dit egter weer skaars geword.

'n Mens kan verder aanvaar dat, behalwe dat dit 'n uitdrukking van die Christologie
van die apostoliese tye is, dit ook verband hou met die Joodse Christendom.

Christus word ook die enigste Seun, die povoyevijs vios genoem (6.11; 7.8; 11.6; 12.7;
12.30 ens.). Hoewel die Ariane die term graag gebruik het om die geskapenheid van
Christus uit te druk, beteken dit nog nie dat die liturgie deur die gebruik daarvan Ariaans
of Arianiserend is nie. Dit word immers reeds in die Johannes-evangelie (Joh 1.14.18;
3.16) en in 1 Joh 4.9 gebruik om die verhouding tussen God en Christus uit te druk
en dit het ook sy weg na die vroeé simbole gevind (sien nota by 6.11). As enigste Seun
is Christus vir die liturgie pre-eksistent. Hy is verwek voor alle tye deur die wil en raad
van God (12.7).

Die verwekking deur die “wil en raad” (BovAroet xai Jedijoer) van God het die liturgie
ook verdag gemaak want die Ariane het gedurende die Ariaanse twiste graag die term
gebruik. By Justinus Dial., 76.1; Goodspeed, op. cit., p. 186 vind 'n mens reeds hier-
die verwekking “deur die raad” van God. Dit lyk egter of die liturgie die term nog
ongereflekteerd gebruik en dit is moeilik om dit te koppel aan 'n Ariaanse siening
(vgl. nota by 12.7).

Hierdie gedeelte (12.7) ryg verdere vererende terme ten opsigte van Christus aaneen:
Hy is die lewende wysheid, die eersgeborene van die hele skepping, die engel van Gods
groot raad, deur wie alles geskape is. Hierdie benaminge maak ook 'n argaiese indruk
(vgl. die kommentaar op 12.7). Christus word verder ook hoépriester (12.7) en uitein-
delik 6 owrrjp, die Heiland, genoem.

Die post-Sanctus-gedeelte van die liturgie (12.30-34) gaan oor tot die lofprysing van
die menswording. Hy, die Skepper van die mens, het volgens Gods wil besluit om mens
te word, so gaan die liturgie voort. Dit word uitgedruk in 'n reeks teenstellings: as
wetgewer het Hy onder die wet te staan gekom; die herder het skaap geword (12.30).
Sy menswording vind plaas in ooreenstemming met die wil van God en daarmee het
Hy die Vader met die wéreld versoen (12.31). Deur sy geboorte uit 'n maagd het Hy
alle mense bevry van die toorn waaraan hulle onderworpe was.

Hierdie vermelding van die maagdelike geboorte staan op een lyn met die vroeé bely-
denistradisie van die kerk, want ook dit is reeds in die simbool van Rome te vind.

Die liturgie omskryf die menswording in ’n reeks mooi teenstellings: Hy wat die For-
meerder is van al die geborenes het ontstaan in die skoot van 'n maagd; die nie-vleeslike
het vlees geword; die buite die tyd geborene is gebore in die tyd. God, die Logos, die
geliefde Seun, die eersgeborene van die hele skepping, het tydelik geword.
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Die reeks teenstellings word voortgesit ook ten opsigte van die lyde en sterwe van Jesus:
die regter is gerig en Hy wat nie kan ly nie (dszat¥jc) is aan die kruis genael; die van
nature onsterflike het gesterwe en die lewegewer is begrawe.

Die lewe van Jesus word beskrywe as 'n heilige (12.32) waarin Hy ooreenkomstig die
wet opgevoed is. Hy het kwale en siektes genees en wondere gedoen. Hy “wat almal
voed” het geéet, gedrink en geslaap. Gedurende sy lewe het Hy Gods naam aan die
wat dit nie ken nie geopenbaar, onkunde verdrywe en geloof en vroomheid weer laat
ontbrand. Daarmee het Hy Gods wil en werk volbring.

Die lyding, gevangeneming en kruisdood word beskrywe in 12.33: onder die goddelo-
se hande van priesters en hoépriesters moes Hy baie ly en is Hy oorgegee aan Pontius
Pilatus. Reeds by Justinus is Pilatus uitgelig in die lydensgeskiedenis (Dial. 85.2;
Goodspeed, op. cit., p. 197; 1 Apol. 61.13; ibid., p. 71) en ook reeds in die ou simbool
van Rome.

Jesus se dood word kortliks vermeld in die anamnese en so ook sy opstanding (12.38).
In 12.34 lees dit: “Hy het opgestaan vanuit die dode op die derde dag”, net soos by
Justinus Dial. 85.2; Goodspeed, op. cit., p. 197, in die Symbolum Romanum en die
meeste ander simbole.

Die hemelvaart is ook kortliks in die anamnese aangeteken: gedagtig aan sy “terug-
keer” in die hemel ijs elc odpavois éravédov (12.38). Die woord érzavédos is vreemd.
Dit beteken 'n terugkeer, soos byvoorbeeld na jou geboorteland. Gregorius van Nyssa,
orat. cat. 25; MPG 45, col. 68A sé dat Christus se terugkeer uit die dood die begin
beteken van onsterflikheid vir die sterflike geslag. Oral waar dit voorkom is dit 'n te-
rugkeer na of herstel tot 'n vorige situasie.

Die Klementynse liturgie benadruk hiermee nog verder sy groot klem op die pre-
eksistensie van Christus: Jesus, die God-Logos, keer terug na sy hemelse woning.

Die simbole bevat meesal dvaflawvévra of dveddévra. Die Klementynse eucharistiese
gebed (12.34) het dit ook so. “Nadat Hy veertig dae lank met sy dissipels verkeer het,
is Hy in die hemel opgeneem.”

“Opname” is natuurlik 'n ou tradisie wat teruggaan op Hand 1.2. Ook hier weer ver-
toon die liturgie 'n argaiese trek. Dit sé Christus “is opgeneem” nog voordat die tradi-
sie die “opvaar” so sterk beklemtoon het. In 12.34 word gesé, soos in die simbole,
dat Hy gaan sit het aan die regterhand van die Vader; dis egter hier meer uitgebrei
tot “sy God” en Vader.

Soos in die simbole word in die anamnese ook verwys na die wederkoms, of sy “toe-
komstige tweede teenwoordigheid, waarin Hy met heerlikheid en krag kom om te oor-
deel” (teenwoordigheid, paroesie — magovaia). Justinus praat duidelik van twee ma-
povoiat (teenwoordighede of besoeke) in 1 Apol. 52.3; Goodspeed, op. cit., p. 63 wat
volgens hom deur die profete aangekondig is: Die een wat reeds plaasgevind het, as
't ware van 'n veragte en lydende mens en die ander wanneer Hy uit die hemele sal
kom saam met sy engeleskare en teenwoordig sal wees. Vergelyk ook Dial. 32.2; ibid.,
p. 126.
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Die simbole het net 'n verwysing na die “koms om te oordeel” of “weer kom in heer-
likheid om te oordeel”. Die byvoeging oor vergelding ooreenkomstig die dade in die
anamnese van die Klementynse liturgie stam uit Rom 2.6 en stem ooreen met die sim-
bool van die sinode van Antiochié (341) in die derde en vierde formules. Dit mag dus
hier ouer wees as die simbooltradisies.

6.3 Die Heilige Gees

Dit is opmerklik dat in die post-Sanctus-gedeelte (12.29) na die Trishagion, gesé word
“Heilig is U, die Allerhoogste” en “heilig is U, die eniggebore Seun”, maar dat dan
nie melding gemaak word van die Heilige Gees, soos 'n mens sou verwag nie. 'n Mens
kry die indruk dat die gebed, die Trishagion, die drie keer “heilig” probeer verklaar
deur die twee eerstes te verbind met die Vader en die Seun. Dit is nog nie heeltemaal
trinitaries uitgelé soos Chrysostomus dit gedoen het nie.

In dié verband is die Chrysostomusliturgie heeltemal trinitaries (Antoniadis, op. cit.,
p. 33). Ook die Jakobusliturgie het dit so: dytog el faoided v didvwv ... dyog xai
6 povoyeviig gov vids ... dyov xai 10 avebua dywov (ibid., p. 297).

Die Klementynse liturgie dui ook in dié opsig op 'n tyd toe die triniteitsleer nog nie
sterk ontwikkel was nie. 'n Triniteitsleer word nog slegs geimpliseer in die begroetinge
van 5.11 en 12.4, waar dit aansluit by 2 Kor 13.13, asook in die talryke doksologieé
(6.13; 7.8; 8.5; 9.10; 11.6; 12.50; 13.10; 15.5.9). Dit beteken nog nie 'n triniteitsleer
in die latere sin van die woord nie. Die woord zpia¢ kom nog nie voor nie.

Slegs twee keer word die werk van die Heilige Gees genoem. In die Epiklese (12.39)
word gebid dat God sy Heilige Gees afstuur op die offergawes en dan word die Gees
'n getuie van die lydinge van die Here Jesus genoem.

Die werk van die Gees is dus getuienis, dit “getuig van die Waarheid”, en dit laat die
elemente van brood en wyn verskyn, openbaar dit of “maak” dit tot liggaam en bloed
van Christus vir die gelowiges. Die openbarende of lerende funksie van die Gees kom
ook daarin tot uitdrukking dat in 12.41 gebid word dat God die gelowiges onderrig
deur hulle te vervul met die Heilige Gees, of verder ook dat ons versterk word in die
waarheid deur die verligting van die Heilige Gees.

F. Probstsé het die rudimente van 'n Drie-eenheid soos dit in die Klementynse liturgie
voorkom, vergelyk met die leer van Justinus en het op grond daarvan tot die konklusie
gekom dat hulle kontemporér is. Hoe dit ook al sy, die nog weinig ontwikkelde pneu-
matologie, asook die “triniteitsleer” hierin vervat, getuig albei van die hoé ouderdom
daarvan.

6.4 Die kerk

Die Klementynse liturgie ken die kerk (éxxAnoia) wat duidelik sinoniem is met Aadg
—volk — in tweérlei sin: Dit is die kerk wat plaaslik vergader is as 'n gemeente (5.11;
11.8). Die term wat in verreweg die meeste gevalle gebruik word vir die plaaslik verga-

56 F. Probst, Liturgie der ersten drei Jahrhunderten, p. 283vig.
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derde gemeente is “volk” (5.12; 6.9; 11.8; 12.27; 12.51; 13.1; 13.12; 13.14). Ander-
syds word Aads ook gebruik vir die kerk in breér verband, as die “algemene” kerk
(11.5; 12.44; 15.5).

In die liturgie word gebid vir die “heilige, katolieke en apostoliese kerk, van die uit-
hoeke tot die uithoeke van die wéreld” (10.4).

Daarmee word die kerk beskryf in dieselfde terme as wat die simbool wat in Jerusalem
bekend was, dit gehad het: els puiav &yrav xaidoduriv éxxAnoiav. Slegs die uia en
anootoduwij ontbreek. Ook CA 7.41 het dieselfde drie terme sonder uia.

Vir die Klementynse liturgie is die kerk in elk geval altyd weer die heilige kerk (6.13;
8.2; 10.7; 10.12; 10.14; 12.40). Dit beskryf die kerk ook as kudde motuviov (6.6) of
moéuvn (9.3) dog ook dan is dit 'n heilige kudde deur God afgesonder van die gemeen-
skap van die goddeloses (15.3). Dit is 'n “gemeenskap van die heiliges”. Vir die kate-
gumene word gebid dat hulle waardig geag mag word aan die heilige sakramente en
aan samesyn met “die heiliges” (6.7). Dit is ook ’n heilige volk (#3vos 12.44). Die kerk
is 'n volk wat glo in Christus en wat gered is (8.2). Die heilige eucharistiese elemente
word gereserveer of voorberei vir “die heiliges” (13.2). Ook as gepraat word van die
plaaslike gemeente word soms die beskrywing “heilig” bygevoeg (10.3; 10.7).

Die kerk is egter ook “apostolies”’, gestig deur die apostels soos Irenaeus dit reeds
beskrywe het en soos dit in die anatemas van die Niceense konsilie beskryf word (vgl.
die kommentaar by 10.4). Dis ook “katoliek” in die sin van wéreldwyd, van uithoek
tot uithoek van die aarde (10.4; 12.40). God het hierdie kerk, of liewer “volk”, uitge-
kies uit tienduisende ander volke (11.5) en gekoop met die kosbare bloed van Christus
(12.40; 11.5) met die spesifieke doel (6nws 12.40) om dit “ongeskonde, sonder deur
golwe geslaan” te bewaar tot aan die voleinding van die wéreldtyd. Dit laat 'n mens
dink aan die bekende beeld van die kerk as 'n skip wat veilig vaar op die see. Ook
'n ander beeld word gebruik vir die bewaring van die kerk. Daar word gebid (10.4)
dat die kerk gefundeer mag wees op 'n rots — soos die beeld van die huis wat op 'n
rots gebou is in die gelykenis van Jesus.

Hierdie kerk kan deur niemand uit Gods hand geruk word nie (11.5). In die kerk wees
beteken nie net om deel te wees van die gemeenskap van heiliges nie, maar ook om
deel te hé aan die misteries, die sakramente van die kerk, die koninkryk van Christus
en sy heil (8.2).

6.5 Soteriologie

Jesus dra die titel 6 owtrie (8.5; 9.10; 11.6; 12.23; 13.10). Jesus is die Heiland, die
weldoener. Die heil of welsyn word in 14.2 van God gevra: dat die eucharistie nie tot
oordeel word nie, maar dien tot ocwrzpla.

Heil word op een lyn gestel met voorsiening in die behoeftes van siel en liggaam; dit
is eksistensieel en betref die hele mens; dit beteken ook die bewaring van die gods-
vrug, die meebring van vergewing van sondes en die lewe van die toekomende eeu.
So word die heilsgoed immers ook in die simbole beskrywe (vgl. die kommentaar op
12.39).
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Die owznpia betref die hele tyd, nou en ewig. Dit is allereers gefundeer in die heilswil
van God “wat wil dat alle mense gered word en tot kennis van die waarheid kom”,
1 Tim 2.4 (gesiteer in 9.9), soos die bekering van die Nineviete illustreer. Toe hulle
hul bekeer het, het God hulle aangeneem. Telkens word die gebed tot God gerig dat
Hy die kategumene red en laat opstaan deur sy mag (7.3). Dieselfde formule verskyn
in 9.6 dog hier word gesé “in u genade™; in 9.6 en 12.21 word die redding gevra op
grond van Gods barmhartigheid (#1eo¢).

Die hele geskiedenis bied in die Ou Testament voorbeelde van God se oordeel en ge-
nade. Dit begin reeds by die Skepping en sondeval: Toe die mens deur verleiding van
die vrou en die duiwel ongehoorsaam geword het, het God hulle gestraf met uitdry-
wing uit die paradys. Maar omdat hulle sy skepsele was, het Hy hulle nie oor die hoof
gesien of vergeet nie maar geroep tot wedergeboorte, die doodvonnis opgehef en lewe
deur opstanding aangekondig (12.21). Die geskiedenis van Kain en Abel getuig daar-
van (12.21) asook die van Henog, “wat in die hemel oorgeplaas is”.

In die geskiedenis van Noag het God die boosdoeners gestraf en Noag gered (ddouar).
Hierin is 'n voorbeeld van toekomende dinge opgesluit (12.22). Ook die geskiedenis
van Sodom en die straf oor sy inwoners enersyds en die redding van Lot andersyds
illustreer die reddende genade van God. Die uittog uit Egipte met die straf oor die
Egiptenare kenmerk ook die groot genade en oordeel van God. Die heilsgeskiedenis
deurtrek die hele Ou Testament. Die liturgie verkondig op byna profetiese wyse nog
baie ander voorbeelde van die oordeel en genade van God en van redding van sy skep-
sele na siel en liggaam.

Die liturgie vermeld feestelik anamneties hierdie groot dade van God soos dit voor-
kom in die Ou Testament en stel dit byna profeties onder die aspekte van oordeel
en genade. Anamneties, lofprysend word die skepping van die hemelse wesens ver-
meld, wat voortdurend rondom Gods troon Hom loof en die Trishagion uit Jes 6 uit-
roep. Die gemeente word op hierdie stadium deel van die hemelse leérskare en deel
in die hemelse liturgie deur saam met hulle uit te roep: Heilig, heilig, heilig is U, o Here!

Die Trishagion (12.27) vorm ’'n ruspunt binne die anafora en kenmerk die oorgang
na die anamnetiese lofprysing van die groot dade van God deur Jesus Christus, soos
dit te vind is in die Nuwe Testament. Intussen bly dit steeds God wat “red” (cwlw),
“wegruk” (&€apndlw) of “‘bevry” (¢vouar). Soos God Lot “uitgeruk het uit die brand”
so het Hy ook weer gedoen in Christus wat ooreenkomstig sy wil en raad mens geword
het en God en wéreld met mekaar versoen het. Die versoening word gekoppel aan
die menswording; die verlossing aan die kruisdood van Christus.

Deur Christus se “wording” uit 'n maagd het Hy die wat aan die toorn onderworpe
is, bevry (éAdevdépwae). Ook in sy aardse lewe het Hy Gods reddingswerk voortgesit.
Hy het kwale en siektes genees (12.32) en deur sy openbaringswerk die onkunde
verjaag. In sy lewe het Hy 'n legio demone en die aartsbose bestraf, net soos Hy
ook na sy dood en opstanding die bevrydingswerk reéel voortsit in die lewe van
mense, soos byvoorbeeld die energumene wat Hy red van die oorheersing deur die
duiwel (7.2).
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Die kruisdood het die eintlike verlossing bewerk, want die bande waarmee die duiwel
die mense gebind het, is losgemaak en die mense is van sy verleiding bevry. Dit bete-
ken ook bevryding van die dood (12.33). Na die opstanding en hemelvaart is hierdie
verlossings- en versoeningswerk 'n volle werklikheid in die kerk en in die lewens van
die gelowiges.

Deur die gebed en deur die sakramente ervaar hulle die werklikheid daarvan. Die ver-
lossingswerklikheid omvat nog steeds die hele mens. Nog steeds word tot God gebid
om bevryding, redding, bewaking en bewaring. Vir die kategumene word gebid dat
God hulle bevry van alle goddeloosheid, die vyand, die duiwel, geen kans teen hulle
gee nie en hulle reinig van elke bevlekking van siel en liggaam (6.6). Die gelowiges
bid onderling vir mekaar dat God hulle red (§douar) van die Bose (soos in die Onse
Vader) en van al die struikelblokke van die werkers van die kwaad, om hulle te verse-
ker vir sy hemelse koninkryk (10.19). Vir die wat siek en bekwaald is, word ook gebid
dat God hulle hiervan bevry en hulle veilig en ongeskonde in die gemeenskap van die
kerk herstel (10.14).

Deur die sakrament word die verlossing verseker vir die gelowiges. Die doop bring
die wedergeboorte tot kinders van God mee (8.5). Ook die eucharistie dien tot nut
van siel en liggaam; tot vergewing van sondes en lewe van die toekomstige eeu (14.2).
Die eucharistie versterk die gelowiges in die geloof; verseker hulle ook van bevryding
van die duiwel en sy verleiding; dit bring ook vervulling deur die Gees mee (12.39).
In breé terme gestel: dit bring die welsyn, die heil, waardeur God hulle heilig, bewaar,
bewaak, help en red; hulle huise bewaak en hulle ingange en uitgange bewaar (15.8).

Kortom, die verlossing en versoening het betrekking op die hele lewe van die gelowi-
ge, sy liggaamlike, fisieke welstand, sy godsdienstige lewe en sy etiese situasie. Daar
is 'n noue samehang tussen sakrament en etiek.

In die hele verband bly Christus die middelaar. Christus was reeds die skeppingsmid-
delaar. God het deur Hom geskep en net so herskep Hy ook deur Christus. In die
groot vernuwende, herskeppende werksaamheid van God sit Christus sy middelaars-
werk voort. Oral geskied dit om Christus ontwil. Soos God deur Christus aan die men-
se die bestaan gegee het, so het Hy ook deur Christus aan hulle gegee om goed te
wees (12.8).

In die kerk, deur die sakramente en in die liturgie word verwerklik wat die engele by
die geboorte van Christus gesing het: Eer in die hoogste hemele en vrede op aarde
(13.13). Die gemeente word telkens aan die einde van die diens weggestuur “in vrede”
(15.10), maar sodanig dat vrede en heil werklik hulle lewens beheers; net soos die
vredeskus teken en simbool van die onderlinge vrede en liefde is.

Die kategumene word opgeroep om God te vra vir sy vrede deur Jesus Christus; dat
hulle lewensdag vredevol en sonder sonde mag wees gedurende die hele duur van hul-
le lewens en dat God hulle mag begenadig met vergewing van sondes (6.8). Vrede is
hier heil en welstand. Die swrnoia beteken ongeskondenheid; dit is “heel” wees na
siel en liggaam.
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Dit is egter nie beperkend en partikularisties nie. Dit is wyd en universeel. Die kerk
bid vir die vrede en welstand (edoradeia) van die hele wéreld en die kerke: dat die
Heer van die heelal aan die gelowiges sy ewige en onvervreembare vrede gee (10.3).
Dit impliseer werklike vrede tussen nasies en volke waarin God self die toorn van die
oorlogvoerende nasies versag en konings in vrede bewaar (15.4). Hierdie vrede en wel-
syn wat van God kom, raak die gemeente diep maar dit oorspan die heelal en die na-
tuur, tot selfs die goeie gesteldheid van die lug!

6.6 Die sakramente

Die liturgie gebruik hiervoor die term za uvorijgia. Die gebruik daarvan in die kerk
het in hierdie stadium reeds 'n voorgeskiedenis gehad. Veral in die vierde eeu is dit
vryelik gebruik saam met metaforiese taal verbonde aan inwydinge soos dit in die hei-
dense misteries bekend was. Dit was egter slegs metafore en nie oorname van die in-
houd van die heidense misteries nie.>? Behalwe uvotsoiov vind 'n mens vir die doop
in die Klementynse liturgie die term pvijocs (inwyding) maar die inhoud van die Christe-
like doop 1€ ver van die inhoud van die heidense rites.

Die doop verteenwoordig die begin van die lewe as Christen, net soos vir die inwyde-
ling die misterie die begin van 'n nuwe lewe gekenmerk het. Wat die betekenis van
die doop was vir die Christen-gelowiges ten tye van die ontstaan en gebruik van hier-
die liturgie, leer 'n mens ken uit die gebede vir die kategumene en die doopkandidate.
Die eerste is die litanie vir die kategumene waarin gebid word om ware voorbereiding
op die sakrament van die doop (6.5-8). Dit is 'n bede dat die Evangelie van Jesus Christus
aan hulle geopenbaar sal word en God hulle mag verlig.

Doop is gevolglik verligting (¢wziouos). Die doopkandidate is pwri{duevoc. Die verlig-
ting beteken dat God self hulle Godskennis leer en die “ore van hulle harte oopmaak”.
Dit beteken dat God self die kennis wat hulle deur die kategese ontvang het, mag vestig
in hulle harte; meer nog, dat Hy aan hulle 'n nuwe hart gee en hulle gees vernuwe
om God te ken en gewillig sy wil te doen (6.12).

Doop is egter ook heilige “inwyding” (uv#ow) en, om in Bybelse terme te praat, 'n
“bad van die wedergeboorte” (Titus 3.5) of 'n geestelike “geboorte van bo af’
(wvevudxy dvayévynorg).

In tradisioneel kerklike terme word dit ook 'n “kleed van onsterflikheid” (&vévua s
ad¥agoaiag) en van ware lewe genoem. Dit beteken ingelyf wees in die dood van Christus
en opstanding saam met Hom, om deel te wees van sy koninkryk. Die doop bring ook
aanneming tot kinders van God mee (8.5). God self gaan in hulle woon en werk. Ook
die redding en bevryding van die bose kry gestalte in die doop. God heilig die dope-
linge en reinig hulle van elke bevlekking van siel en liggaam. Ten slotte beteken dit
een word met die heilige kerk en gereken word tot die verlostes (6.5; 6.13).

Die eucharistie, die “Nagmaal”, is gedagtenis, anamnese, maar veral ook danksegging
aan God; of meer nog, lofprysing met alle kragte en ook vervulling van sy opdrag (12.35).

57 A. D. Nock, Hellinistic mysteries and Christian sacraments, Mnemosune, Series 4, Vol. 5
1952, p. 210vig.
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Die opdrag is saamgevat in die instellingswoorde (12.36). Hy het die brood gebreek
en gesé: “Dit is die pvorrgeov, die heilsgeheim of sakrament van die nuwe verbond.
Dit is my liggaam wat verbreek is tot vergewing van sondes.”

In die kerklike taal is uvozsigiov so gebruik. Die Ou-Testamentiese gebeurtenisse by-
voorbeeld dui reeds die redding in Christus aan. Dit is openbaring van die “heilsgehei-
me”. So dui die gebreekte brood die heilswerklikheid van die sterwe van Jesus Christus
aan.

'n Verbond veronderstel 'n verpligting teenoor 'n opdrag van die verbondsmaker. Die
opdrag in hierdie geval is die instelling en dus die woorde ‘“Neem, eet”. Dieselfde is
die geval met die mengsel van water en wyn. Die kerklike praktyk is teruggeprojekteer
in die handeling van Jesus: Hyself, aldus die liturgie, het water en wyn vermeng en
toe die opdrag gegee: “Drink almal daarvan. Dit is my bloed wat vergiet is vir baie
tot vergewing van sondes. So dikwels as wat julle daarvan drink, verkondig julle my
dood totdat Ek kom.” Die handeling self is 'n stukkie prediking van dieselfde heilsge-
heim. Die wyn is die pvotgiov van sy vergote bloed, die figura, die teken, die simbool
van die versoenende en verlossende werksaamheid van die kruisdood.

As gedagtenis is hierdie heilsgeheim toegespits op die hele heilswerk van Jesus Christus.
“Gedagtig aan sy lyding, sy sterwe, sy opstanding vanuit die dode, sy terugkeer na die
hemel en sy tweede koms in heerlikheid.” Die anamnese begelei egter ook die sentrale
handeling: “Gedagtig ..., offer ons aan God die koning, brood en wyn.” Net soos die
gemeente gebede offer aan God, bring hy die brood en wyn voor God en dank lofpry-
send daarmee vir die voorreg om voor Hom te staan en as 't ware priesterdiens te verrig.

Die epiklese is 'n gebed tot God, wat “niks nodig het nie”, om die gawes genadiglik
aan te sien en aan die gelowiges te openbaar as liggaam en bloed van die Heer. Die
moontlikheid bestaan dat die werkwoord wat hier gebruik is, kan beteken “maak” in
die sin van die latere liturgie, dog miskien pas die primére betekenis “vertoon as of
openbaar as” hier beter. (Vergelyk egter die kommentaar.) Die gelowiges sien en smaak
die brood en die wyn, glo en ervaar dat hier iets gebeur. God stuur sy Gees oor die
“offerande”. Die Gees is getuie, verkondiger, prediker van die lyde van Christus en
die epikletiese bede is dat die Gees dit vir die gelowiges openbaar as liggaam en bloed
van Christus. Dit is die Gees wat die diepste sin van die heilswerklikheid van Christus
in hulle harte verkondig.

Dit is en bly 'n “gebedsoffer”: Die gelowige gemeente vra om daardeur in hulle geloof
versterk te word; om deur hierdie heilswerklikheid vergewing van sondes en bevryding
van die duiwel en sy verleiding te ontvang; om vervul te word met die Gees; om waar-
dig te wees aan Jesus Christus en die ewige lewe te ontvang.

Daarom kan die gemeente bid, of 'n gebed “offer” (12.43.44) vir die kerk wat deur
die kosbare bloed van Christus gekoop is, vir die volk, die koning en vir elke lid van
die gemeente; vir mense in nood maar ook vir die vyande; dat God almal sal saambring
in sy koninkryk. Wanneer die gemeente kommunie ontvang het, word weer gebid dat
die sakrament nie tot oordeel ontvang is nie, maar dat dit mag dien tot redding en
tot nut van siel en liggaam.
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’n Besonder mooi beskrywing van die betekenis van die eucharistie staan in die gebed
van die biskop na die kommunie (15.2). Hier word gedank vir die sakramente wat God
gegee het ter stawing van die dinge wat ons weet. God bevestig deur die sakramente
ons geloofskennis. Die sakrament is gegee om ons geloof te bewaar en om te dien
tot vergewing van sondes. Dank word uitgespreek dat die naam van Christus oor die
gelowiges uitgeroep is en hulle in gemeenskap met God kon tree. God het die gelowi-
ges afgesonder van die gemeenskap van die goddeloses en hulle saam verenig in 'n
gemeenskap van gelowiges. In diepste wese beteken die eucharistie gemeenskap met
God en bring 'n eenheidsband tussen die gelowiges as gemeenskap van die heiliges.

7 Die doksologieé

Na afloop van die woordgodsdiens (vanaf 5.11) is die Klementynse liturgie in die ware
sin van die woord “diens van die gebede”. Talryke litanieé en gebede word uitgespreek
en almal word gekenmerk deur die warmte van godsvertroue en van selfoorgawe aan
God. Nie alleen word die kategumene opgeroep om hulle aan die een onverwekte God
deur Jesus Christus toe te vertrou nie, maar ook die gelowiges word daartoe aangespoor.
Die vertrouensvolle woorde van die psalmis (Ps 30.6 eis yetpds oov magadioouar o
nvedua pov) wat Jesus as kruiswoord uitgespreek het, maar wat tegelyk ook die aand-
gebed van die vrome Jood was, 1é natuurlik hier op die agtergrond. In Hand 14.23
en 20.32 het Paulus die ouderlinge en die gemeente aan God toevertrou. Die vervolg-
de gemeente, die lydendes, word in 1 Pet 4.19 aangeraai om hulle lewe toe te vertrou
aan die getroue Skepper.

Hierdie stemming van volle oorgawe aan God kenmerk die geheel. Eerbiedige ontsag,
dog ook liefdevolle oorgawe moet die “naderkom voor Gods aangesig” kenmerk. Die
gemeente vervul daarmee sy uvorixn Aargeia, sy sakramentele “diens” voor God. In
die Septuaginta beskryf Aazgpeia die priesterlike of kultiese diens aan God. Ook in die
Nuwe Testament beteken dit die verering van God in die gebede. Teenoor die Joodse
of “wettiese” diens van God, het die vroeé Christene hulle diens beskou as “hemels”
(Orig., Hom. 4.2 in ler; MPG 13, col. 228; Chrys., Hom. 80.2 in Joh.).

Hierdie hele gedeelte van die liturgie wat betrekking het op die “misterie” of sakra-
ment word dus getipeer as sakramentele of eucharistiese viering. Dit beweeg binne
die raamwerk van begroeting en slotwegsending, waarin die gemeente verseker word
van die genade en vrede van God in hulle lewens.

'n Opvallende kenmerk in die liturgie is die groot aantal doksologieé (6.13; 7.8; 8.5;
9.10; 11.6; 12.50 ens.). Nie minder nie as nege doksologieé staan aan die einde van
die gebede. Die doksologie maak ’'n stelling “Aan U behoort”. Dit beteken nie om
aan God iets te gee wat Hy nie gehad het nie, hoewel die uitdrukking dcdovar éd€av
in die Septuaginta dit mag suggereer. Inteendeel vertel dit van die heerlikheid van die
goddelike teenwoordigheid en besing dit. Ps 56.6 en 107.6 besing die d6a van God
oor die hele wéreld, en so ook Is 6.3.

Dit is dus wesenlik dieselfde as die engelelied in Luk 2.14: édéa év dyiatoic ded en
die slotdoksologie van die Onse Vader. In sommige handskrifte van Matt 6.13: “Aan
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U behoort die dééa.” Dit is nie toedeling van iets wat voorheen nie bestaan het nie,
maar lofprysende konstatering van dit wat 'n werklikheid is. Op sulke doksologieé van
die Nuwe Testament, wat moontlik reeds liturgies van oorsprong is, gaan die vroeg-
Christelike doksologieé terug.

Die doksologie se sin is @ ... &ozev en nie ey nie, “aan wie ... behoort” en nie “aan
wie ... mag behoort” nie.’® In 1 Pet 4.11 staan dit duidelik so @ &otev 7 86€a xai 7o
xpdtog el Tovs aldvag. Die mees uitgebreide doksologieé staan in Op 4.11; 5.12.

Die talryke doksologieé in die Klementynse liturgie se sin is ook meesal: aan God be-
hoort die heerlikheid deur, of saam met Jesus Christus. Dieselfde heerlikheid en glans
wat aan die Vader toegeskryf word, word ook aan Christus toegesé.

Die herhaalde beklemtoning van die heerlikheid (86€a) laat 'n mens voel asof die bid-
der op aarde reéel staan voor die heerlikheid wat in die hemele deur die engele besing
word. In al die doksologieé staan die 6é€a voorop. In 6.13 is dit d6éa xai 76 défag.
2éfag is 'n besondere Griekse woord wat teruggaan op die stam oef — en wat oor-
spronklik beteken terugdeins.’® Dit is die verbasende, bewonderende terugdeins en
eerbiedige ontsag voor die hoére en Goddelike. Dit kom ook voor in die doksologie
wat direk aan Christus gerig is, 7.8.

In dié doksologie word hierdie twee woorde uitgebrei met verskillende ander woorde
wat eer, aanbidding en lof uitdruk soos ziun, meooxvvioes en aivos. Die kenmerk van
hierdie laaste terme wat met §éa gekombineer word is dat dit almal uitdrukking gee
aan die Godsverering soos wat dit in die kultus werklikheid is. Hulle kan ewe goed
betrekking hé op die hemelse werklikhede. As daar telkens “in ewigheid” bygevoeg
word, laat dit nog meer dink aan die hemelse. Die groot aantal doksologieé kry so
hulle diep religieuse sin daarin dat in hemel en op aarde lof, eer en heerlikheid toe-
gebring word aan die goddelike majesteit. Die eucharistiese viering en heerlikheid hoort
byeen. Dit maak die uitspraak van Ignatius verstaanbaar (Ef. 13.1; Lightfoot, op. cit.,
p. 109): Zrovddlere 0Bv nvxvétegov ovvépyeadar els edyaptatriav Jeod xai el déav.

8 Lofprysing en belydenis in die gebede

Dit is nie net die doksologieé wat so alle eer aan God en Christus bring nie, maar
in elkeen van die gebede neem lofprysing of lofprysende belydenis 'n groot plek in.
In die groot eucharistiese gebed word begin met die woorde (12.6) “dis waardig en
reg om U die ware synde God” te loof. Die gebed begin met 'n belydenis, confessio
in die ware sin van die woord. Dit sluit in die lofprysing van die majesteit van God
en gee tegelyk uitdrukking aan die sondigheid en swakheid van die mens.

Dieselfde is egter reeds die geval in die biskopsgebed vir die kategumene. Dit word
hier spesifiek 'n edAoyia genoem. Dis 'n belydenis van die Almagtige onverwekte en
ontoeganklike God, die “een ware” God en Vader van Jesus Christus, die Heer van
die heelal. Dit word doksologies afgesluit in 6.13. Die gebed van die biskop vir die
energumene (7.5) is een groot lofprysing van Christus, al is dit 'n éredyy.

58 G. Kittel, ThWb 2, p. 248.
59 W. Foerster, ThWb 7, p. 169.
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Christus word geloof as “die een wat die sterke gebind het”, wat aan die gelowiges
die mag gegee het om op slange en adders te trap en die “mensemoordenaar, die slang”
aan hulle oorgegee het. Ook word Hy hier geloof as “die Een wie die engele besing
en aanbid”. Weer eens kan 'n mens die geheel tipeer as lofprysende belydenis. Die
enigste smeekbede in die hele gebed is die kort bede dat die bose geeste bestraf en
die werke van Gods hande gered word uit die hande van die vyandige gees. Dit word
dan weer gevolg deur 'n slotdoksologie, direk aan Christus gerig (7.8).

Net so proklameer die eddoyia van die biskop feestelik in 8.5 dit wat God “deur die
profete aan die dopelinge gesé het”, om na 'n kort bede vir die doopkandidate, dat
God genadig op hulle sal neersien, weer direk oor te slaan na 'n doksologie.

9.8-10 is ook 'n énedyn van die biskop vir die boetelinge wat begin met 'n lofprysende
belydenis van die Almagtige, ewige God, die heerser van die heelal. Dan volg ook lof-
prysend 'n anamnetiese vermelding van die skepping van die mens, “die sieraad van
die heelal”, en die gee van ingebore en geskrewe wette.

Hierdie belydenis is egter baie duideliker ook 'n skuldbelydenis: Sien neer op die wat
voor U die “nekke” van siel en liggaam buig; U wat nie die dood van die sondaar be-
geer nie, maar sy bekering ... wat die Nineviete aangeneem en die verlore seun aan-
vaar het. Die eintlike smeekbede is relatief kort. Aanvaar U ook nou die berou van
die wat u smeek ... en herstel hulle in die kerk.

'n Belydende tussenwerpsel is weer 'n skuldbelydenis: Daar is geeneen wat nie teen
U sal sondig nie. Here, Here, as U die oortredinge teen ons hou, wie kan dan bestaan!
By U is versoening.

Die algemene gebed van die biskop vir die gelowiges (énevyn) het dieselfde vorm: 'n
Lofprysende belydenis in die aanspreekvorm word gevolg deur 'n kort bede (11.3.4)
dat God sal neersien op die kudde, hulle van alle onkunde en bose dade sal verlos
(skuldbelydend). Ook word kortliks gevra dat hulle die “vrese Gods” mag ontvang,
God hulle genadig sal wees, hulle gebede sal verhoor en hulle onberispelik en heilig
sal bewaar.

Hierop volg in 11.5 weer 'n lofprysende belydenis van God se beskermende mag oor
die gemeente wat Hy losgekoop het deur die kosbare bloed van Christus en wat nie-
mand uit sy hand kan ruk nie. Hy word geloof as die onvergelyklike God. Ook by die
bede om heiligmaking in waarheid is die basis die lofprysing: “U woord is die waar-
heid. U is die onpartydige en onfeilbare God.” Die slot is weer 'n doksologie.

Die groot eucharistiese gebed van die biskop word soos reeds gesé van meet af aan
gekwalifiseer as 'n lofprysing. Dit begin (12.6—7) met 'n lang lofprysende belydenis
van die grootheid van God. Dan volg in 12.8—15 ’n “loflied” op die grootheid van God
se skepping. Die lang anamnese van die groot wonderdade van God deur die geskiede-
nis heen (12.18-26) is een groot lofprysende belydenis van God se oordeel en genade
endaarmee ook van die mens se sondigheid en sterflikheid. Die Trishagion vorm hier-
na 'n feestelik doksologiese intermezzo waarin hemel en aarde ontmoet en hemelse
en aardse liturgie een word. Ook in die post-Sanctus-gedeelte loop belydenis en lof-
prysing hand aan hand.
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Dieselfde ondertoon van lofprysing en belydenis weerklink deur die smeekbedes in
die gebed na die epiklese (12.40-50). In 12.44 word gebid dat God die volk sal maak
tot lof van Christus en as in 12.48 gebid word om die goeie ‘“‘vermenging” van die
lug en goeie opbrengs van die gewasse, word terselfdertyd gesé dat die doel moet wees
dat hulle, wat gedurig die goeie dinge uit Gods hand ontvang, Hom loof as die God
wat voedsel gee aan alle vlees. Ook die gebed eindig weer met 'n doksologie.

Die aanhef van die gebed van die biskop voor die kommunie (13.10vlg.) as hy God
aanspreek, is weer 'n lofprysende belydenis van die grootheid van God wat “groot is
van raad en kragtig is in dade”. Die bede is dat God sal neersien op sy kudde wat
Hy deur Christus uitverkies het tot verheerliking van sy naam.

Die biskop bid dat die kudde waardig gemaak word; dat die gemeente geheilig word
na siel en liggaam en van elke bevlekking van vlees en gees gereinig mag word. In
hierdie bede word deurgaans die onheiligheid, sondigheid en onreinheid van die mens
geimpliseer. Ook hier weer loop dit uit op 'n doksologie.

In 13.13 staan geen gebed nie, maar 'n belydenis; een feestelike doksologiese belyde-
nis van die gemeente: Een is heilig, een Here Jesus Christus tot heerlikheid van God
die Vader. Ook hier weer vloei hemelse en aardse liturgie ineen, want dan klink weer
feestelik die engelelied: Eer aan God in die hoogste hemele en woavva t@ vid Aafis,
woavva év toig dyiotows. Ewe feestelik belydend is Ps 33 wat gesing word gedurende
die kommunie. In die Afrikaanse vertaling lui dit (Ps 34.2): “Ek sal die Here altyd weer
prys, sy lof sal altyd op my lippe wees.” Die Psalm roem verder die reddende genade
en goedheid van God en roep die gelowige op om self te ondervind en te sien dat
die Here goed is.

Die dankgebed (edyagiotia) van die biskop (15) begin ook met 'n lofprysende, bely-
dende aanroeping van die Almagtige God, die verhoorder van die gebede, en eindig
met 'n doksologie (15.7). Ook die slotgebed (énedyn) is 'n grootse lofprysing en bely-
denis van die “onvergelyklike”, ewige en Almagtige God. Die bede is 'n kort gebed
om bewaring, en 'n vraag dat God die versoeke van die gelowiges sal toestaan in sover-
re dit vir hulle nuttig is. Dit klink soos die “daaglikse” brood”, die éntovotog van die
Onse Vader. Verder word ook verlossing van die bose gevra.

Opvallend in die liturgie is dat 'n aparte geloofsbelydenis of simbool ontbreek. Die
gees van die liturgie is egter anders. Dit is vanself een groot belydenis van die groot-
heid, majesteit en goedheid van God. Dit is een groot lofprysing van die alles oortref-
fende heerlikheid van die teenwoordigheid van God. As 'n aparte skuldbelydenis ont-
breek, dan is dit weer omdat dit een groot belydenis bevat van die onwaardigheid,
geringheid en sondigheid van die mens, wat Gods aangesig nader met diep ontsag.

Dit is ook opvallend dat die Onse Vader wat in die latere liturgieé voorkom nog
ontbreek in die Klementynse liturgie. Op sigself is dit natuurlik 'n getuienis van die
hoé ouderdom daarvan. Die vorm van hierdie “model-gebed”, wat begin en eindig met
verheerliking van God en met sy kort kermnagtige bedes om die daaglikse brood en
verlossing van die bose, het ongetwyfeld sy stempel afgedruk op die vorm van hierdie
gebede.
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9 Die litanieé

Die sewetal gebede of oproepe tot gebede wat deur die diaken voorgedra word, het
later die benaming litanie, ektenie, of sinapte gekry.s9 Diakensgebede, of liewer ge-
bedsaanwysinge deur die diaken, is dtaxovixd genoem. Die diaken het programmaties
die gebedstema of die verskillende behoeftes waarom gebid moet word deur die ge-
meente aangekondig, waarop die gemeente telkens geantwoord het met 'n xvgeé é1é7-
aov, die eeue-oue gebedsroep uit die Psalme. Daarmee word die litanie 'n gemeenskap-
like of ware gemeentegebed. Die gemeente het daar volle aandeel aan. As 'n mens
dit ’n litanie noem, moet in gedagte gehou word dat die woord Aczaveia nog nie in
die Klementynse liturgie voorkom nie en ook nie in die Nuwe Testament gebruik word
nie. In die antieke Griekse wéreld is 7 Acz7j 'n gebed, 'n smeking wat veral in die meer-
voud gebruik is vir gebede gerig aan die gode (vgl. Eur., Suppl. 262 Aizai Jewv). Hier-
naas is 0ok Aczaveda 'n smeking en die werkwoord Aczavedw beteken om te bid.

Ignatius gebruik dit so (Ign., Rom. 4.2; Lightfoot, op. cit., p. 121). Moontlik impliseer
Justinus se “gemeenskaplike gebede” (1 Apol. 65; Goodspeed, op. cit., p. 75) dat die
gemeente geantwoord het op gebede wat deur die voorganger voorgebid is. Chrysosto-
mus verwys ook na sulke xowvaf edyaé (Chrys., Hom. 78.3 in Joh.) wat tydens die misteries
gedoen is, terwyl litanieé aangehef word (Adczavevovreg) vir die siekes, vir oeste oor
die hele wéreld, vir die land en die see.

Hoe dit ook al sy, die vorm waarin die gebede gedoen is en beantwoord is met 'n kort
lofprysing of smeking, is van die mees argaiese vorme van godsverering wat ook ver-
spreid onder die primitiewe volke voorgekom het.6! Dit is, so s Evelyn Underhill,é2
'n eenvoudige en duidelike ontwerp om die aandag en gesamentlike godsdienstige han-
deling van 'n groep wat sonder diensboeke of kennis van die ritueel is, te boei.

Al wat die gemeente hoef te weet en te doen, is die instemmende antwoord met die
voorganger se gebed. In die sinagogale godsdiens is so 'n soort litaniegebed met ver-
skillende voorbedes, na die Skriflesing, knielend gedoen.6* Ook in Openbaring kom
tussenwerpsels van die gemeente soos Maranatha ens. voor, wat ook later in die ere-
diens van byvoorbeeld die Didache behoue gebly het.

Die litanieé van die Klementynse liturgie gebruik 'n wye reeks sinonieme om gebede
te karakteriseer; net so wyd is die reeks behoeftes waarvoor tot God gebid word. In
die meeste gevalle kom 8énais voor, wat reeds in die Nuwe Testament gebruik word
vir 'n gebed of versoek in die wydste sin van die woord.¢4 Dit was altyd 'n ware gebed

60 A. Baumstark, op. cit., p. 45 en 75vig.; F. Cabrol, DACL 9, pp. 1540-1571; F. Schmidt-
Clausing, RGG 4, p. 387vlg,; Jungmann 1, op. cit., p. 345vlg. en 430vig.

61 F. Heiler, Das Gebet. Eine religionsgeschichtliche und religionspsychologische Untersuchung,
Miinchen 1923, p. 55; id., Erscheinungsformen und Wesen der Religion 1, Stuttgart 1961,
p. 269.

62 E. Underhill, Worship, London 1937, p. 100.

63 J. M. Nielen, Gebet und Gottesdienst im Neuen Testament, Freiburg 1963, p. 309.

64 H. Greeven, ThWb 2, p. 40.
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tot God vanuit 'n bepaalde konkrete situasie. Vir Paulus is dit voorbidding vir sy broe-
ders. So is dit dikwels in die kerk gebruik in die sin van voorbidding. Dit word in die
liturgie vesterk met éxrevag (ernstig, dringend), soos byvoorbeeld in 7.2.3.

Hiernaas kom ander woorde vir “gebed” voor soos nagaxArow, (xeoia, althow, edyn,
dfww ens. Om die verskillende betekenisskakerings daarvan weer te gee is besonder
moeilik; almal druk ernstige smeking, dringende gebed of voorbidding uit.

Die eerste litanie betref die verskillende groepe soos die kategumene (6.5—8), die ener-
gumene (7.2—3), die doopkandidate (8.2-3), en die boetelinge (9.2—6) en dit raak hul-
le spesifieke omstandighede. Die gebede vir die behoeftes van die gelowiges (10.2-22)
en die hele wéreld, ook vir die “wat buite” is, strek wyer. Die gemeente gee homself
ten volle oor aan sy beskermer en bewaarder, God.

Die gebede van die liturgie (ook die van die biskop) word almal gerig aan God déa
"Inoot Xguotod, waarin ook die middelaarskap van Christus tot uitdrukking kom. Dit
kom ook daarin tot uitdrukking dat Hy doytepeds is (12.7; 12.30). Christus as midde-
laar en hoépriester ondersteun die gebed van die gelowiges.

Van vroeg af is die gebede direk aan God gerig, ook aan God deur Jesus Christus of
selfs direk aan Christus. Die direkte gebed aan Christus onderstreep die Godheid van
Christus. In die Klementynse liturgie is die gebed, direk gerig aan Jesus Christus, slegs
in die biskopsgebed vir die energumene teenwoordig. Dit staan dus nie in die missa
fidelium nie, maar in die missa catechumenorum.

10 Hemels-aardse liturgie

As die biskop die oproep doen om die “gedagtes na bo” te rig, antwoord die volk “ons
het dit by die Heer” (12.5). Hiermee word die stemming aangedui waarin die gemeen-
te in die eucharistie staan. ITods met die akkusatief druk dikwels die plek uit waar
iemand bly, “by hom tuis” of “in sy teenwoordigheid”. “By die Heer” is by God in
die hemel, daar waar Jesus Christus is. Die nadertree voor God word beskryf met 'n
Hebraisme: met ontsag nader “voor die aangesig van die heerlikheid” (zgdowmov s
86&7¢). Die uitdrukking kenmerk die heerlikheid van die teenwoordigheid van God.
In die erediens staan die gemeente as 't ware voor Gods troon.

Die baie doksologieé en die Trishagion spreek van die heerlike teenwoordigheid van
God waardeur hemelse en aardse liturgie bymekaarkom. Die gemeente sing en loof
saam met die ontelbare skares van engele, aartsengele, hemelse wesens, serafs en ge-
rubs die driemaal heilige naam van God. Hier op aarde beleef die gemeente die 6dfa
net soos die engele rondom die troon dit beleef. Hier vorm dit in hulle geloof as 't
ware 'n prelude tot die hemel.

As die biskop by die altaar staan, staan die ouderlinge aan sy linker- en regterhand
soos eens die dissipels rondom Jesus gestaan het en in Openbaring die vier-en-twintig
ouderlinge rondom die troon staan. Die biskop breek die brood en berei die wyn soos
Jesus dit eens gedoen het en spreek die woorde uit wat Hy eens gespreek het. En
hier is die bede dat die goeie God die gawes (offergawes, maar ook lofoffers) sal
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aanvaar deur die middelaarskap van Jesus Christus op die hemelse altaar asof dit 'n
welriekende offergeur is (13.2). Ook hier word “aarde hemel en hemel aarde”.

Die hemels-aardse karakter van die liturgie is daarmee duidelik. Dit is egter nie eie-
soortig aan die Klementynse liturgie nie, maar was reeds in die Jodedom 'n bekende
gedagte.s5 Dit 1é waarskynlik op die agtergrond van baie gedeeltes van Openbaring
en so ken Johannes Chrysostomus die liturgiese praktyk van die kerk in sy tyd.

65 C. Thoma, Biblisches Erbe im Gottesdienst der Synagoge in H. H. Henrix, Judische Litur-
gie. Geschichte, Struktur, Wesen, Basel 1979, p. 58.
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Kommentaar

Die diens (of mis) van die kategumene

Die eerste deel van die erediens het onder andere die Skriflesinge en predi-
king bevat. Dit was oop vir bywoning deur almal en is die diens of mis van
die kategumene (missa catechumenorum) genoem. Dit het voortgegaan tot met
die eintlike eucharistiese godsdiens wat eksklusief tot die gelowiges beperk is
en die mis van die gelowiges (missa fidelium — 10.1) genoem is.

Die leesgodsdiens

CA 8.5; MPG 1, col. 1073 is 'n gebed of aanroeping (’EmuxAsjocg) by geleent-
heid van 'n biskopswyding. Na die gebed, so word hier gereél, gee een van
die aanwesige biskoppe aan die nuwe biskop 'n hostie in die hand en nadat
hy die vredeskus ontvang het, word hy op die biskopstoel geinstalleer. Daarna
begin in 5.11 die gedeelte wat as die Klementynse liturgie bekend staan. Dit
mag dus 'n spesiale viering wees wat op hierdie seremonie volg, maar aange-
sien 'n mens hier met 'n versameling te doen het, hoef dit nie die geval te wees
nie. Die liturgie kon eenvoudig hier ingevoeg wees, sonder dat dit werklik ver-
band hou met die voorafgaande. In die liturgie self kom niks voor wat herinner
aan ’'n wydingseremonie nie.

Die diens begin met die voorlesing van Skrifgedeeltes. Die eerste deel van die
diens is later die voormis of leesgodsdiens genoem. Die Christelike kerk het
hiermee aangesluit by die sinagogale praktyk.66 Die verband met die Joodse
godsdiens is baie duidelik sigbaar in die orde van die Skriflesinge in die Siriese
liturgie. In die kerk van Antiochié is, soos eens in die sinagoge, 'n Skrifgedeel-
te gekies uit beide die Wet en die Profete. Twee Ou-Testamentiese gedeeltes
word vandag nog gebruik in die leesgodsdiens van die Oos-Siriese mis. Hierby
is dan in die Christelike gemeentes Skrifgedeeltes gevoeg uit die briewe van
die apostels, asook uit Handelinge en die Evangelies.

Die Skriflesing in die kerk is vroeg reeds waargeneem deur ’'n voorleser
(@vayvdarng) wat nie dieselfde persoon was as die liturgiese voorganger nie.
In die tyd van Justinus was daar reeds voorlesers (1 Apol. 67.4; Goodspeed,
op. cit., p. 75). Tertullianus het Marcion verwyt (de praescr. 41) dat hulle 'n
diaken het, wat “gister” nog 'n voorleser was. Dit toon dat die Marcioniete
die voorlesersamp eenvoudig uit die kerklike praktyk oorgeneem het.

Reeds in die tweede eeu nC was dit 'n vaste amp in die kerk en wel die oudste
onder die mindere ampte. In die Klementynse liturgie kom dit naas ander ampte
voor in 10.10, 12.43 en 13.14. Die Skriflesing self is 7 dvayvwoes genoem
en het hier moontlik uit vier of vyf verskillende gedeeltes bestaan: uit die wet,
profete, briewe, Handelinge en die Evangelies.

66 J. A. Jungmann, op. cit., p. 501.
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(6.11)

(5.11)

5.12

In Justinus, 1 Apol. 67; Goodspeed, op. cit, p. 75 is dit die snduvnuara, die
herinneringe of handelinge van die apostels en die profete wat as Skriflesinge
genoem word. In CA 2.57; MPG 1, col. 728B staan die instruksie dat die voor-
leser in die middel op 'n hoérige plek moet staan en dan die boeke van Moses
ens. moet voorlees. Hiermee word die bema bedoel. Dit was 'n soort verhoog
met ’'n lessenaar wat die sentrum van die leesgodsdiens gevorm het (sien ook
6.2).

donaododw 6 yeporovndeis: dondlopar is om te groet of te verwelkom. Ver-
gelyk met 11.8 en 11.9. Dit is die woord wat gebruik word in die openingsfor-
mules in briewe, byvoorbeeld van Ignatius, Magn. Proem. of ook aan die slot
soos Smym. 12.1; 13.1. Die vorm van die groet wat hier gebruik word is die-
selfde as in 2 Kor 13.13. Dit word hier begelei deur 'n groetgebaar waarin die
hand uitgestrek word. yetgorovéw beteken letterlik die hand uitsteek. Die groet
is waarskynlik uitgespreek deur die biskop of priester wat dan ook hierna die
Abyor magaxiijoews uitspreek.

Die groet word gevolg deur 'n antwoord van die gemeente xai uerd tod
avedpatos gov “en met u gees’. Die gebruik van sulke akklamasies is deur
die kerk uit die sinagoge geérf. Ook taalkundig verraai die uitdrukking “en
met u gees”, wat soms deur 'n Amen gevolg word, 'n Joodse agtergrond. Dit
het sy parallel in Paulus, 2 Tim 4.21: 6 x¥ptog uerd 1ot nvedpards oov. Ver-
gelyk Filem v. 25; Gal 6.18.

peta v medagnawv: 1) medognocs is 'n begroeting. Vergelyk hiervoor Chrys.,
Hom. 3.3 in Matth. en vir die begroeting in die liturgie Hom. 3.3 in Col.

npooAalnodrw: mposialéw is toespreek of aanspreek. In Clem. Alex., Strom.
7.7, MPG 9, col. 456B het dit betrekking op die prediking (6utA¢a). Dit is dan
waarskynlik ook die prediking of die homilie wat hier bedoel word met “woor-
de van vermaning” (of van bemoediging — A6yovs napaxifoews). Vergelyk 1
Mac 10.24; 2 Mac 15.11. Die prediking of homilie behoort tot die oudste ge-
deeltes van die erediens.t” Die Bybellesinge in die sinagoge is gevolg deur kort
verklarende toesprake.

Te Antiochié, in Pisidié, is Paulus en Barnabas deur die raadslede van die si-
nagoge versoek om 'n “woord van bemoediging” (A6yos nagaxArfoews) tot die
volk te rig na die voorlesing uit die Wet en die Profete. Van oudsher af staan
dit daar as 'n onontbeerlike deel van die Sondagsgodsdiens.

Volgens Justinus (1 Apol. 67; Goodspeed, op. cit., p. 75) het die voorganger
nadat die voorlesing klaar was, die vov¥eoia en npdxAnocs vitgespreek. Verge-
lyk ook Tert., Apol. 39; Eus., HE 5.20.6. Die biskop van die gemeente moes
dus na die Skriflesinge die gemeente toespreek in die prediking, hoewel ook
die presbiters kon preek. In die reél was dit egter die biskop.

67 Jungmann, op. cit.,, 1, p. 584vig.
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6.1

6.2

6.2)

6.2)

nagaxaléw beteken inroep, oproep, 'n beroep doen op of uiteindelik troos,
vermaan of bemoedig. Dit kan ook versoek of bid beteken. Dit kan dus hier
vertaal word met “woorde van vermaning” of “bemoedigende woorde”. In 6.1
word dit 'n A6yos dedaoxadiag, 'n lerende rede, genoem. Boodskap en onder-
rig gaan altyd saam in die prediking.

éyw 'Avégéag 6 ddeApds Ilérgov: Petrus en sy broer Andreas staan eerste op
die lys van apostels in Matt 10.2—4, asook in Luk 6.14—16. As eerste geroepe
dissipel (Joh 1.40) het Andreas hoé aansien geniet. In Nuwe Rome aan die
Bosporus is, in mededinging met Rome, Andreas beskou as stigter van die kerk
aldaar. In ’'n scholion by hierdie gedeelte, word in een van die manuskripte
vermeld dat Andreas die Evangelie verkondig het onder die Skithiérs en Thra-
kiérs; dat hy in Patrai in Griekeland gekruisig en begrawe is; ook dat sy oor-
skot later deur Konstantyn na Konstantinopel oorgebring is. Om hierdie litur-
gie voor te stel as woorde van Andreas is 'n poging om die gesag daarvan te
benadruk.

Die Evangelie is van oudsher af staande aangehoor. In CA 2.57; MPG 1, col.
728 word voorgeskryf dat wanneer die Evangelie voorgelees word al die pres-
biters, diakens en die hele volk moet staan. Miskien was dit ook tydens die
biskop se preek die geval. Die diakensroep wat nou volg is gerig aan die hele
gemeente wat op hierdie tydstip staan.

6 Sudxovog: Die diaken het in die Ooste saam met die priester en die biskop
in die erediens opgetree. Ook in die Weste was dit so, tot diep in die Middel-
eeue. In die Klementynse liturgie figureer die diaken dikwels. Hy kom dus hier
direk na die homilie aan die woord. Vanaf die bema of verhoog (¢’ dyniod
wvog), waarvandaan hy goed sigbaar is, tree hy op.

Dit was die taak van die diaken om te sorg vir die uitstuur van verskillende
groepe voordat die eintlike diens van die gelowiges en die eucharistie begin
het. Die eerste uitsendingsroep betref of dxpowuévor (dxpdopar).5® Hulle is
gewoon “toehoorders” wat gedurende die Skriflesinge in die erediens toege-
laat is. Hulle staan hier saam met of dnfozo, die ongelowiges. Van hierdie “toe-
hoorders” was sommige moontlik boetelinge. Persone wat in die tweede stadi-
um van volle kerklike boetedoening verkeer het, is onder hulle gereken. Saam
met die tweede groep, die “ongelowiges” dus, moes hulle die diens nou ver-
laat. Die uitstuur-formule is p7ric 7@v ... gevolg deur die betrokkenes, in die
genetief natuurlik.

Die eerste liturgiese handeling na die homilie was altyd ook die diens van die
gebede.

68 ibid., p. 609; F. X. Funk, Die Katechumenatsklassen des christlichen Altertums, Kirchliche
Abhandlungen und Untersuchungen, Paderborn 1897, pp. 209-241.
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6.3

(6.3)

6.4

Ten opsigte van die erediens op die Sondag skryf Justinus alreeds dat hulle
almal opstaan om gebede te doen na die toespraak van die biskop (1 Apol.
67; Goodspeed, op. cit., p. 75). Die gebed na die homilie of na die Skriflesinge
kom in al die liturgieé van die Ooste voor. As Augustinus baie van sy preke
afsluit met die formule Conversi ad Dominum, het hy hierdie gemeenskaplike
gebed of gebede in gedagte. Dit was ook in die Weste die geval.

Aanvanklik het die biskop die gebed gedoen, maar gaandeweg het die diaken
hierin 'n baie meer prominente plek gekry. Hy het dan kort aanwysinge gegee
vir die gebede wat ontwikkel het tot die sogenaamde litanie, ektenie of sinapte.
Op elkeen van die bedes moes die gemeente antwoord met xvgte éAénaov, 0
Heer, ontferm U.

Ettate of »arnyodpevor: Die woord xatnyéw, waarvan die woord kategume-
ne® afgelei is, beteken om te onderrig. Hulle is dus die wat onderrig word
in die leer van die kerk. Hierdie woord het reeds in die briewe van Paulus die
tegniese betekenis van geloofsonderrig. Aanvanklik was daar waarskynlik geen
vaste patroon van onderrig nie. In die tweede eeu het dit in die Didache se
twee-weésisteem vorm aangeneem. In die tweede eeu was daar reeds 'n vaste
kategumenestand.

eyopar is die mees omvattende term in Grieks vir die gebed.” Hiernaas kom
voor altéw, épwrdw, napaxaléw en edyapwotéw. Die kategumene moet bid
dog ook die gelowiges moet in hulle gedagte of gemoed (xata dedvocav) vir
hulle bid: Heer, ontferm U.

Dit is interessant om hiermee 'n uitspraak van Chrysostomus te vergelyk (Chrys.,
Hom. 11.6 in 2 Cor.; MPG 61, col. 399sgq.). Hy doen 'n beroep op die hele
gemeente om vir die kategumene te bid, omdat hulle nog nie tot die liggaam
van Christus behoort nie en nog nie deel kan hé aan die sakramente nie. Hulle
besit nog nie die gebed wat deur Christus aan die gemeente gegee is nie, naamlik
die Onse Vader. Hulle het die hulp nodig van ander wat reeds die mistagogie
ontvang het. Daarom moet die gemeente vir hulle bid, dat hulle nie meer vreem-
delinge moet wees nie en dat hulle lede van die gemeente kan word.

xVoie éAénaov is die bekende gebedsroep van die kerk”! wat terugdateer tot
die vroegste tye en selfs ook in voor-Christelike tye voorgekom het. Ook die
antieke wéreld het dit geken.”? Nog in die vyfde eeu vermaan 'n prediker in
Alexandrié sy mense, omdat baie die gewoonte gehad het om voor die opko-
mende son te buig en te sé éAénoov nuas.

Andersins 1€ die wortels daarvan in die Bybel. In die Psalms kom die vorm
éAénaov ue xbpie (Ps 6.3) of 0ok xvgee éAénoov ue (Ps 40.5.11) meermale voor.

69 K. Janssen, RGG 3, p. 1189; H. W. Beyer, ThWb 3, p. 638vig.
70 H. Greeven, ThWb 3, p. 774vig.

71 Jungmann, op. cit.,, 1, pp. 429-446.

72 F. J. Dolger, Sol salutis, pp. 60-103.
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Die uitroep word ook meermale in die Evangelies gerig aan God of aan Jesus.
Dit moes gevolglik spontaan op die lippe gekom het van die vroeé gelowiges.
In die geskiedenis van die liturgie vind 'n mens dit ook in Jerusalem ongeveer
400 nC en wel in die Perigrinatio Aetheriae 24; CSEL 39.72, waar berig word
dat een van die diakens tydens die aandgebed 'n aantal gebede uitspreek, waar-
op 'n skaar van kinders antwoord met 'n x¥pte éAénoov.

Dié gebedsvorm as sodanig word 'n litanie genoem, soos reeds gesé. 7 Aizaveia
is 'n smeking of 'n petisie.

(6.4) Aaxoveirw 8¢ dnép adrois: “Laat hy bedien of dien om hulle ontwil.” Staxovéw
beteken “om te dien” en dan veral, om die spesifiecke ampspligte van die diaken
uit te voer, waaronder die voorlees van die voorgeskrew_e gebede geval het.

6.5 éxtevag is afgelei van éxreivew wat beteken om uit te strek en dan veral om
die hande in die gebed uit te strek (vgl. 1 Clem. 2.3 éereivare tag yetpag duov
7pds Tov mavroxpdropa Yedv). Hierdie gebruik het sy stempel gelaat op die
betekenis van éxteviis adjektief en éxrevag adverbium, wat dus beteken die
“uitstrek” van die wilsbeweging, dus “ingespanne” of “aandagtig”’, “ernstig”
“dringend”. In die Septuaginta kom éxzevac drie keer voor en telkens het dit
betrekking op die aandagtigheid van die gebed: 3 Mac 5.9 (rodrwv uév odv
éxtevids 1) Actavela avéfawvev el tov odpavév); Ion 3.8 (avefdnoav meds tov
deov éxtevivg); loel 1.14. Dieselfde is die geval in die Nuwe Testament. In Hand
12.5 word gemeld hoe die gemeente “ernstig” (éxzevdac) gebid het. Die Aposto-
liese Vaders gebruik die adjektief éxzevij vir die “ingespanne” lewenshouding
van die Christene. Dit is later selfstandig gebruik as ektenie, 'n ander bena-
ming vir hierdie gebedsvorm.

(6.5) Die litanie vir die kategumene

nagaxaléw: Vergelyk nota by 5.12. Die woord se primére betekenis is om in
te roep of aan te roep, byvoorbeeld om hulp.” Dan is mapaxAjoes aanroeping
van God of van die gode in die gebed. In die Nuwe Testament vind 'n mens
dit in verband met die biddende geroep om hulp, gerig tot Jesus en sy redden-
de mag (vgl. Matt 8.5; Mark 5.18). In Matt 26.53 druk dit die dringende gebed
van Jesus tot die Vader uit. In die liturgie word dit dikwels gebruik (6.7; 7.2;
7.3; 9.2; 11.2 ens.).

6 dyados:™ God word “die goeie” genoem. In die liturgie kom die Godspredi-
kaat verder nog net in die moontlik ingevoegde litanie (13.3) voor. In die Ou
Testament is dit 'n basiese belydenis of lofprysing (fodah): Loof die Here want
Hy is goed. &ouodoyeiode ¢ »vpiw 6t¢ dyadov (1 Par 16.34; 2 Par 5.13;
2 Esdr 3.11; Ps 117.1 ens.). Daarmee is die attribuut dyadog vir God vroeg
reeds in liturgiese verband gebruik. God word natuurlik ook in die Nuwe Testa-
ment “goed” genoem (Luk 18.19; Matt 19.17).

73 0. Schmitz, ThWb 5, pp. 771-798.
74 W. Grundmann, ThWb 1, pp. 10-18.

87



(6.5)

(6.5)

(6.5)

(6.5)

dtddvipwnog,”’ “mensliewend” ten opsigte van God, vind 'n mens nog in 7.2
en 9.5. Die adjektief en die selfstandige naamwoord ¢cdavipwnia word dik-
wels gebruik vir die liefde van God vir die mense.

In die Septuaginta kom dit voor in 2 Mac 6.22; 3 Mac 3.18; 4 Mac 5.12 en
Sap 1.6. In Tit 3.4 beskryf dit Christus se liefde vir die mense. Die Diognetus-
brief (8.7) gebruik dit ook vir God se liefde: Hoe meer mensliewend God is,
hoe goddeloser is die mense, word hier gesé.

Justinus praat ook van God se menseliefde of welwillendheid teenoor almal
wat afstand doen van die kwaad (Dial. 107.2; Goodspeed, op. cit., p. 223). Hy
illustreer dit met die geskiedenis van Jona en die bekering van die inwoners
van Nineve. 'n Mooi gedeelte oor die ¢pilavipwnia van God, veral teenoor
boetelinge, is te lees in Cyrillus van Jerusalem se tweede kategese (de patien-
tia) 6sqq.; MPG 33, col. 389sqq.

eduevas eloaxobay Tdv Serjoewv: eduevas is adverbium van edueviis en dit
kom nog weer voor in 9.5 en 12.39 terwyl eduevis in 6.8; 11.4 en 15.8 te
vind is. In al hierdie gevalle druk dit 'n gesindheid van God teenoor die mense
se houding en gawes uit. In klassieke Grieks is dit 'n vaste epitheton vir die
gode wat gunstig, weldadig of goedgesind beteken. Dit is ook soms gebruik
ten opsigte van die keiser of heerser. In die Septuaginta word dit gebruik in
2 Mac 6.29; 12.31 en 13.26. Die Hellenistiese Jodedom het dit in hierdie sin
gebruik, soos Josephus, Ant. 1.98. Hier gaan dit om die gunstige aanvaarding
van die offer of van gebede (12.39).

eloaxovoy) 1@V defioewv xtA: elaaxovw kom slegs hier voor in die liturgie. Dit
staan in 'n konstruksie met die genetief in die sin van luister na of verhoor.
Dit kan ook deur 'n akkusatief gevolg word. In die Nuwe Testament kom dit
slegs vier keer voor, telkens in die passief. In twee gevalle gaan dit om verho-
ring van gebede deur God, naamlik in Luk 1.13 (in die aankondiging aan Sagaria
dat sy gebed verhoor is) en verder in Hand 10.31.

Dit is hier egter weer die Septuaginta wat die sterkste invloed gehad het. Anders
as in die Nuwe Testament word dit hierin veelvuldiglik gebruik. Die Psalms
bied die meeste vergelykingsmateriaal (0.a. Ps 4.2; 26.7; 27.2 ens.). Ps 39.2
is egter 'n duidelike parallel met hierdie sin in die liturgie: efonxodoev s
defgews pov.

v derjoewv: Genitief na eloaxodoy van 7) dénaws. Die Nuwe Testament ge-
bruik déopat in die wye sin vir alle gebede. Dit staan vir voorbidding en smeek-

75 J. A. Stoop, Filantropie in die vroeé Christendom, Theologia Evangelica 2, 1969, pp. 33-39;
N. Egender, La philanthropie de Dieu chez les Péres grecs, A. Seign. 57, 1965, pp. 62-75;
M. Zitnik, deos ¢cAddvdpwmnos bei Joh. Chrysostomus, Or. Chr. P. 41, 1975, pp. 76-118.
76 H. Greeven, ThWb 2, p. 40.
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(6.5)

(6.5)

(6.5)

gebede. 7 dénas is 'n versoek of 'n smeking en is daarom die eintlike woord
vir voorbidding.

Chrysostomus skryf oor die intersessiegebede: Die eerste bede (7§ mpddty
dénaig) is vol van deernis wanneer ons bid vir die energumene, die tweede wan-
neer ons bid vir die ander wat in boetedoening verkeer en die derde as ons
bid vir onsself (Chrys., Hom. 71.4 in Matth. cf. Hom. 6.1 in 1 Tim.).

npoadelduevog adrav iy (xéaav: “dat Hy hulle smeking aanvaar”. mgoode-
&duevos is 'n verlede deelwoord van mpoadéyouar, wat in twee hoofbetekenisse
voorkom: aanneem of aanvaar en verwag. Die Nuwe Testament gebruik die
woord meesal in die tweede betekenis.

Ook hier weer is dit in die Septuaginta waar die eerste betekenis oorheers en
waarin dit hier in die liturgie voorkom. In die Septuaginta staan dit meesal
in kultiese verbande met betrekking tot die aanvaarding van offerandes (Ez
20.40) en van gebede (Ps 6.10). Justinus het die woord ook gebruik om die
aanvaarding van offerandes uit te druk (Dial. 117.2; Goodspeed, op. cit., p. 234).

v {xeoiav: In die Septuaginta vind 'n mens die woord {xeoia in 2 Mac 10.25
as 'n smeking wat gerig is aan God. Vergelyk ook 2 Mac 12.42. In die Nuwe
Testament kom slegs die sinoniem {xerjora saam met éénos vir Jesus se “sme-
kinge” (Heb 5.7) voor. In die vroeg-Christelike literatuur is dit skaars en in
die liturgie kom dit slegs hier voor, ook in die betekenis “smeking” of “versoek”.

avrddfinrac van dvridaufdve wat letterlik beteken “ontvang in stede van”;
dog in medium kan dit ook beteken om te help (met genitief hier adz@v). Die
sinsnede beteken dus “help hulle”. Dit staan ook in 15.8 waar gebid word om
Gods hulp. In die Nuwe Testament kom dit drie keer so voor. In Luk 1.54
staan dit in 'n aanhaling uit Is 41.9. Verder kom dit voor in Hand 20.35 ten
opsigte van hulp aan die armes en in 1 Tim 6.2 in die betekenis “ontvang”
of “voordeel trek”.

Die liturgie sluit hier egter weer by die Septuaginta se taalgebruik aan. Ook
weer is dit die Psalms wat deurslaggewend is. In die Psalms word dikwels so
gebid om hulp (Ps 40.13; 118.116; 138.13 ens.). Let veral op Ps 118.116:
avridafod pov xara 16 Adywv oov. In die latere liturgie het die woord baie
bekend geword in die uitroep dvzidafos, awaoov, éAénaov (Lit. Chr., Antoniadis,
op. cit., p. 17).

86 avroic Ta altiiuara T@v xapddv avr@v kom net so uit Ps 36.4. ta altijuara
is versugtinge of begeertes. Dit word egter bepaal tot “wat nuttig is” (zgdg 7o
ovudépov). Vergelyk Deut 23.7.

0 edayyéAov 103 Xptorod avrod: Objektiewe genetief: die Evangelie aangaande
sy Christus (of Gesalfde). Die vorm “sy Christus” is kenmerkend van die litur-
gie en dui op die hoé ouderdom daarvan. Vergelyk in dié verband met die in-
leiding, p. 75.
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dwrion avtods xai gvverion: Die werkwoord ¢wtilw beteken om te verlig.
Dit is 'n woord wat veral met die doop geassosieer word. Vergelyk in hierdie
verband die opmerking by 8.2. Dit sluit hier veeleer weer by die Septuaginta
aan waar die woord ook verskeie kere gebruik word.

ovverilw is weer eens 'n Septuaginta-woord wat beteken om insig te gee of
verstandig te maak. Dit kan ook gewoon onderrig beteken. Die woordpaar staan
saam in Ps 118.130: 7 {nAdiots 1@v Aoydv gov wrier xai ovvener vymiovs.
Die liturgie sinspeel direk op hierdie vers.

radedoy avrods v Jeoyvwaiav: Leer hulle Godskennis. Yeoyvwoia is Gods-
kennis wat volgens 12.18 ook uit ingebore sade (onépuara tijs Jeoyvwoiag)
voortkom. In die Septuaginta en die Nuwe Testament kom die woord nie voor
nie, maar wel yvdois of énéyvwars (in Prov 2.5 en Os 4.1). Vergelyk ook Rom
11.33 en 2 Kor 10.5. In die Ou Testament beteken Godskennis veral bekend-
heid met die eise, gebooie en dade van God, dog nie van sy ewige wese nie.
In die Joodse liturgie, en in die besonder in die vierde bede van die Schemone
Esreh, het die Joodse gemeente God gedank vir die kennis wat Hy hulle gegee
het. Die Christelike liturgie het dit oorgeneem. In Did. 9.1vlg. word saam met
die breek van die brood en die drink van die wyn gedank vir die kennis wat
God die gemeente deur Jesus Christus gegee het. In CA 7.33-39 kom die kennis-
element meermale voor.

As in CA 7.33; MPG 1, col. 1024D gesé word dat God aan elke mens deur
ingebore kennis en natuurlike onderskeidingsvermoé getoon het dat die besit
van rykdom nie ewigdurend is nie, 1& hierin reeds Stoisynse invloed opgesluit,
net soos in die “sade van Godskennis” in 12.19. Andersyds word in CA 2.26;
MPG 1, col. 668B die ouderlinge die leermeesters van Godskennis genoem
en dan bedoel dit algemene kennis in verband met die Christendom. Die bete-
kenis van die woord is hier en in 6.5 minder Hellenisties van aard, omdat dit
saamhang met die kennis van Gods gebooie en insettinge, soos wat in die ka-
tegese geleer word.

Eusebius gebruik die woord as 'n sinoniem van edoefeia (HE 10.4.10; Schwartz,
op. cit., p. 373) as hy Jesus die “instrukteur (elonynriic) en leermeester van
die ware godsdiens” noem.

8eddky avrods Ta mpootdyuata avrod xai ta Sixaudpara: In die Septuaginta
staan za mgoordyuara in Exod 20.6 en Deut 5.10 vir die gebooie van God
wat onderhou moet word. 76 dxaiwpua is eerstens 'n regsgrond of regsaanspraak
en tweedens 'n regsoorkonde. Dit kan ook 'n regsbepaling, verordening of straf-
uitspraak beteken. In die Septuaginta kom die betekenis regsbepaling oorwe-
gend voor. Dit staan hier vir die meer algemene bepalinge oor kultiese en
sedelike sake teenoor mgoordyua.

In die Nuwe Testament oorheers hierdie betekenis ook (Rom 2.26; Heb 9.1
ens.). In die Apostoliese Vaders dui dit meesal ook voorskrifte en bepalings
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aan. Die woordpaar mgootdyuara xai dixarduara staan so veral in Esegiél,
byvoorbeeld in 18.9; 20.19; 43.11. Esech. 20.11 kon moontlik hierdie bede
geinspireer het: xai #wxa adroic td mpoordyuara pov xai 1a duxarduara
pov éyvdowoa avrois.

Dit het vroeg reeds deel uitgemaak van die liturgiese taal. Dit kom byvoor-
beeld reeds so voor in liturgiese gedeeltes van die eerste Klemensbrief (1 Clem.
2.8; Lightfoot, op. cit., p. 6; 58.2; ibid., p. 36).

éyxaradvreioy év adroig 1oV dyvov adrod xai owtrgiov $p6fov: éyxataduredw
is inplant. Vergelyk byvoorbeeld Clem. Alex., Prot. 2; CGS, p. 12. Die vrees
van, of liewer ontsag vir, die Here (6 ¢éfos xvpéov) word ook in Ps 18.10 dyvds,
“rein” genoem. Die adjektief cwrrjpiog heilsaam, reddend, kom in die Septua-
ginta voor in Sap 1.14 en Am 5.22. Die neutrum 6 owrneiov as “heil” word
hier dikwels gebruik. In die Nuwe Testament verskyn die woord slegs in Tit
2.11. Die liturgie gebruik hierdie neutrum in 9.5.

diavoify ta dra 1@V xapdidv adrav: Dié uitdrukking mag aansluit by Hand
16.14 waar vertel word van Lidia wie se hart die Here ontvanklik gemaak het.
Hier staan egter nie “ore van die hart” nie. ta dza (10 ot¢) kan figuurlik slegs
die woord “hart” versterk sodat dit die “binneste, die dieptes” van hulle harte
bedoel. Dit het natuurlik ook 'n letterlike fisiese konnotasie. Die medikus
Galenus (131-200 nC) gebruik die uitdrukking za dra tijs xagdiag vir die voor-
kamers, die auricula van die hart. In die antieke wéreld was die hart die eintli-
ke orgaan van die Godskennis. Dit is beskou as die innerlike orgaan wat die
bo-aardse kon aanskou.

Chrysostomus kommentarieer dié sinsnede in die liturgie (Chrys., Hom. 2.6
inep. 2 ad Cor.; MPG 61, col. 399): Die ore van hulle harte is nog geslote
en toegestop. Dit bedoel nie die uiterlike ore nie, maar die van die verstand,
want hulle het nog nie die onuitspreeklike misteries aangehoor nie; hulle staan
nog verwyderd daarvan en al sou hulle dit hoor, sal hulle dit nie verstaan nie;
dit alles het begrip nodig. Die kategumene leer om nie van mense alleen te
hoor nie, maar van bo uit die hemel, soos Is 50.4.5 reeds gepraat het van die
direkte onderrig van die gelowige deur God self.

71906 0 v T voud avtod xarayiveadar fuépag xai vvxtdg: Die sinsnede “om
dag en nag in sy wet te verkeer” stam uit Ps 1.2: év t® voud® avtod ueAeriioe

D vouq pederry
fuéoag xai vvxtds.

Pefardoy adrovs év tij edoefeia: Die werkwoord feflaidéw beteken om vas op
die voete te staan, te versterk, te bevestig en om vas te maak. In hierdie bete-
kenis kom dit nog vier keer voor in die liturgie 10.13; 12.39; 13.8; 15.5. Ook
hier weer is die Psalms die model (Ps 40.13 en Ps 118.28).
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7 evaefeia’ is 'n veelgebruikte woord en begrip in die Klementynse liturgie
en dit kom sowat twaalf keer voor. Die woord druk die eerbiedige houding
uit van mense teenoor die gode, hulle ouers, die vaderland of ten opsigte van
die dooies.

In die Septuaginta word dit met 'n sedelike inhoud gevul en is dit 'n uitdruk-
king van die wetsgetroue Joodse vroomheid (Prov 13.11; Eccl 3.16; Sir 49.3).
In hierdie sin is dit oorgeneem in die tweede Petrusbrief waar dit 'n sedelik
goeie lewe uitdruk. In die Pastorale briewe, 1 Tim 2.2; 2 Tim 3.12; Tit 2.12,
dui dit meer die vrome, daaglikse verering van God as die Skepper van alle
mense aan.

By die Apostoliese Vaders neem dit slegs in die twee Klemensbriewe 'n belang-
rike plek in. In 1 Clem. 1.2 dui dit die hele lewenswyse van die gemeente aan
as “vroom en Godwelgevallig”. In 2 Clem. 19.4 staan dit vir die algemene ken-
merk van Christenskap. Die begrip het al hoe meer in die rigting ontwikkel
van “godsdiens” as uitdrukking van vroomheid.

Die sinoniem #Jeooefeia staan in die Nuwe Testament slegs in 1 Tim 2.10 en
is in die Diognetusbrief byvoorbeeld gewoon 'n uitdrukking vir “godsdiens”.
Ter onderskeiding van edoefeia en eooefeia in die vroeg-Christelike litera-
tuur kan gesé word dat deooefeia meesal beteken “die Christelike of Joodse
godsdiens” terwyl edoefleia “godsdiens” in die meer algemene en formele sin
van Godsverering is. Die woord godsvrug (7.2; 12.17; 12.13 ens.) sluit hierdie
betekenisse in.

Aan hierdie twee woorde het die vroeg-Christelike skrywers 'n totaal ander in-
houd gegee as wat dit in die Klassieke taalgebruik gehad het. Hulle het hierin
veral onderwerping aan die wil van God gesien en dit was vreemd vir die antie-
ke begrip. Eusebius (Praep. ev. 1.1.43) definieer edoefeia as 'n toekering tot
God en ’'n lewenswyse wat daarby pas. Dit is meesal ook nog in tweérlei sin
verstaan.

Dit is in verband gebring met kennis en het sinoniem geword van Godskennis.
Andersyds weer het dit ook die etiese inhoud behou. In Justinus staan edoefeia
en duxacoadv) (geregtigheid) dikwels naasmekaar (Dial. 4.45, 46, 47, 52 ens.).
Dit is ook met ander deugde verbind en uiteindelik met weldadigheid en Christe-
like barmhartigheid.

évdooy xai éyxarapidunoy adtods @ dyiw adrod mowuvie: Die woord évéw
is in die Klementynse liturgie belangrik. Dit kom nog vier maal verder voor:
6.13; 8.2; 9.3; 15.3 en beteken “een maak met”, “verenig”. Dit druk dus in-
skakeling in die gemeente uit. Hoewel dit geen Nuwe-Testamentiese woord is
nie, kom dit verskeie kere in die patristiek voor. Basilius, ep. 28.3; MPG 32,
col. 309 onder andere sé dat “ons verenig word deur die band van liefde”.

77 D. Kaufmann-Bihler, RAC 4, p. 986vig.; W. Foerster, ThWb 7, pp. 175-184.

92



(6.6)

(6.6)

(6.6)

Ook die latere liturgie het dit behou (Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 289:
va ... évadwuev ddiidow 1@ tiis ewprivng xai tijs dydnns ovvééauw).

éyxaraptduéw beteken “te reken tot of te tel onder”. In die Nuwe Testament
is dit nie bekend nie. Slegs xaragnluéw met dieselfde betekenis staan in Hand
1.17. Vergelyk hier Cyr. Hier., Cat. 1.2; npooeddéte el tijv pvotixiv opedyida
ovyxataguduite tij ayia xai Aoyuxi] 1ot Xpworod mowuvij. Die woord mowuviov
(kudde) kom natuurlik dikwels in die Nuwe Testament voor as beeld van die
eskatologiese Godsvolk en in die Johannes-evangelie staan dit in die plek van
die ontbrekende éxxAnoia.

xarabiwoag adrods 100 Aovtgod tijs madyyeveoias: Die werkwoord xarafidw
met genitief, wat beteken “waardig ag” of “waardig maak”, kom minstens elf
keer in die liturgie voor. Dit impliseer menslike onwaardigheid wat deur God
self verander word.

Die bede is dan hier dat die kategumene waardig gemaak word aan die doop,
wat met Tit 3.5 beskryf word as 'n bad van die wedergeboorte (Aovtgdv tiig
xaliyyeveaiag). Die doop word dan ook beskryf as “’n kleed van onsterflik-
heid”. &vdvua tijs dpdagoias: To Evbvua is 'n kleed. Die uitdrukking kom slegs
hier voor in die liturgie.

As 'n beskrywing van die doop is dit nie in die Nuwe Testament bekend nie.
Dit word in eskatologiese verband gebruik in 1 Kor 15.53—54.

By skrywers soos Irenaeus, Clemens van Alexandrié en andere word die doop
meermale so beskrywe. Cyrillus van Jerusalem noem die doop in sy Prokatege-
se maltyyeveaia yoyijs, “wedergeboorte van die gees” en 'n &vdvua parer-
vov, 'n “ligtende kleed”. Dan vermaan hy elders: “Dra die kleed van onster-
flikheid in goeie werke” (Cyr. Hier., Cat. 15.16; MPG 33, col. 907). Gregorius
van Nazianse Orat. 40.4; MPG 36, col. 631 som die benaminge vir die doop
op as 'n gawe, as charisma, doop (fantioua), salwing, verligting, kleed van
onsterflikheid, bad van die wedergeboorte, seél en alles wat kosbaar is.

In die Griekse teologie van die vierde eeu was dit die opvatting dat die doop
naas vergewing van sondes ook 'n nuwe lewe en onsterflikheid, deur die wer-
king van die Heilige Gees meebring. Dit sluit aan daarby dat die “kleed van
onsterflikheid” hier ook omskryf word as een van die “ware lewe” (zijs dvrws
{wilo).

gdanrac 8¢ avtods dnod mdong doefletas: Die werkwoord ghouad’® beteken “be-
skut”, “beskerm”, “red” en “bevry”. Dit is ook weer 'n besondere Septuaginta-
woord. In die betekenis “red” of “bevry” kom dit telkens weer voor in die Psalms
(Ps 6.5; 7.2; 16.13 en talryke ander plekke). 'n Moontlike Ou-Testamentiese
parallel met hierdie bede van die liturgie is Ps 16.13: gvoar v wiynv pov

78 W. Kasch, ThWb 6, pp. 999-1004.
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ano doefois, “red my siel van die goddelose” (maar nie “van goddeloos-
heid” doefeiac nie). Die tweede moontlikheid is Is 59.20: #fer Evexev Ziwv
6 gvdpevos xai droatpéyar doefeiag dnod "laxwf, wat in Rom 11.26 gesiteer
word.

Die woord gvopar kom in die Nuwe Testament natuurlik ook voor in die be-
kende bede van die Onse Vader, “verlos ons van die bose”. Septuaginta-
taalgebruik, dog moontlik ook die Onse Vader, het dan meegewerk daartoe
dat die doop hier beskryf word as 'n bevryding uit goddeloosheid.

Ook doefleia kom veel meer in die Septuaginta voor as in die Nuwe Testament
waar dit slegs ses maal gebruik word (Rom 1.18; 11.26; 2 Tim 2.16; Tit 2.12;
Jud 15 en 18). Daarenteen staan dit in sowat agt-en-sestig plekke net in die
kanonieke boeke van die Septuaginta. Dit beteken goddeloosheid, iets wat teen
Gods wil en wet gepleeg word.

17 8@ témov 1@ ar Adade xat’ avrdv: God word gevra dat Hy geen plek of
geleentheid gee vir die “vyand” teen hulle nie. Met die voorgaande in gedagte
laat dit mens dink aan die volgende bede van die Onse Vader: Lei ons nie
in versoeking nie. 6 témos is 'n plek, woonplek of stad. Dit kom egter ook voor
in die betekenis “geleentheid” of “aanleiding”.”® Latyn ken ook so 'n beteke-
nis van die woord locus. Dit kan “plek” beteken, dog ook “geleentheid” of
“aanleiding”, byvoorbeeld locus peccandi Terent., Andria 233. Op hierdie wy-
se kry 'n mens dan die uitdrukkings témov Aaufidvw “ek neem my kans waar”
en témov 6idw “‘ek gee 'n geleentheid of aanleiding”. In die Septuaginta kry
'n mens dikwels die uitdrukking “plek gee aan” in hierdie betekenis (veral in
Sir 4.5; 13.22; 19.17; 38.12).

In die Nuwe Testament vind 'n mens die uitdrukking in Rom 12.19 en Ef 4.27
(Julle moet aan die duiwel geen plek of vatkans gee nie).

» o«

aAldérpeos (adj.) is “wat aan 'n ander behoort”, “vreemd” en ook “vyandig”.
6 aAAdrpiog is daarom ““n vyand”. In dié liturgie kom dit, behalwe hier, nog
voor in 7.2; 7.8; 12.47 en 15.8. In al hierdie gevalle word met “die vyand”
die duiwel bedoel. In Matt 13.24vlg. en Luk 10.19 word die duiwel ook “die
vyand” genoem maar dan word die woord éydeds gebruik. 1 Pet 5.8 noem
die duiwel die teéstander dvtiduxds. Justinus praat van die demone as “vyandi-
ge geeste” (Dial. 30.2; Goodspeed, op. cit., p. 124). Chrysostomus verklaar
dit op ’n interessante wyse (Chrys., Hom. 2 in 2 Cor.): Die vyand word 6 d¢dffo-
Aog genoem, omdat hy God aanstig of belaster teen die mense, die mense teen
God en uiteindelik ons mense teen mekaar.

xadagion 6¢ adrode xtA: Vergelyk 2 Kor 7.1 waarvan hierdie sinsnede 'n aan-
haling is.

79 H. Koster, ThWb 8, p. 189.
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évouxrion év avrols xtAd kom uit 2 Kor 6.16 wat weer 'n sitaat is uit Lev 26.11,
“God sal wandel onder sy volk”. Dit word hier egter verbind met Christus. Die
bede is dat God by hulle teenwoordig sal wees “deur sy Gesalfde”.

evAoyrion tds eloddovs adrdv xai tas éE6dovs: Die “ingange” en “uitgange”
herinner aan Ps 120.8. Dit word ook in 15.8 gebid om die bewaring van die
ingange en die uitgange en dan is dit nader aan die Psalm. Hier word gebid
om “seén” oor die ingange en uitgange.

evAoyéw:8° Die woord verkry sy betekenis vir 'n groot gedeelte uit die Hebreeus.
In gewone Grieks beteken dit om van iemand “mooi” of goed te praat en dus
om te loof, te prys en te roem. In die Jodedom het die begrip “seén” gegroei.
Met bepaalde handelinge is heil, krag en lewe aan persone oorgedra. In die
kultus het die volk keer op keer die seén ontvang. Dit gaan terug op die Adro-
nitiese seén Num 6.22—26 wat 'n vaste formule geword het. In die sinagoge
is die priesterlike seén voortgesit.

Hiernaas egter, is in die Septuaginta die woord edAoyéw ook gebruik in al die
formules wat begin met 'n lofprysing van God. Die Hebreeuse baruk is weerge-
gee met edAoynrog. Sulke lofprysinge of berakoth het veelvuldig in die Joodse
erediens voorgekom. Die Nuwe Testament het die gebruik oorgeneem sodat
evdoyéw die twee betekenisse behou het, naamlik “seén” en “loof of prys”.
Albei hierdie betekenisse is ook in die liturgie te vind. In die onderhawige be-
de is dit duidelik “seén”. Dit kom egter nog verder voor in 7.3; 7.6; 8.5 en
ander plekke waarin die konteks telkens die betekenis moet bepaal.

xatevddvy avrols Ta mpoxeiueva xtA: Die werkwoord xarevddvw beteken om
reguit te maak of te lei. In Ps 89.17 word gebid dat God die werke van ons
hande bevestig. Die Grieks gebruik hier xarevdvvov, “maak reguit”. Die litur-
gie het egter nie “die werke van hulle hande nie” maar ta ngoxeiueva. Die
werkwoord mgoxeiuar beteken om “iets voor iemand te sit” of “’n voorstel te
maak”. Hier beteken die uitdrukking dus voorgenome take of beplande wer-
ke. Elders in die liturgie (12.39; 13.10) het dit betrekking op die eucharistiese
gawes en hier op voormnemens. Vir “nuttig” sien nota by 6.5.

& éntevidg vép adtdv ixetedowuev xtA: Die dringende smeking van die ge-
meente ((xetevw) is nou dat die kategumene vryspraak of vergewing (d@eotg)
mag verkry van sondes (zAnuueAnudrwv). Die woord mAnuuedijua vir sonde
is buitengewoon. Dit kom verder ook nog in 6.8 en in 15.2 voor. mAdnuueieia
is eintlik 'n musiekterm (zAnuuedss is “van die wysie af” of “vals”). Isocrates
89D gebruik dit vir “onregverdige wins”’; Aeschines gebruik die sinoniem
mAnupéinua (68.35) vir ““n oortreding teen die gode”.

In die Septuaginta vind 'n mens zAnuueideia dikwels vir “sonde” “oortreding”
(2 Esdr 10.19; Ier 2.5; Dan 9.7). Die Nuwe Testament ken die gebruik van

80 H. W. Beyer, TRWbD 2, p. 751vig.
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die woord nie. In die patristiese literatuur is dit egter ook 'n sinoniem vir
nagantdpa (bv. 1 Clem. 60.1). Die sinoniem mAnueAdsua het in die latere
Griekse liturgie behoue gebly.

dea tijs porjoews: Die vergewing van sondes kom “deur die pvrjoes” (inwyding).
Dit is natuurlik 'n verdere tern vir die doop. Dit word op dié wyse nog verder
in 6.13 en 15.5 gebruik. Die woord as sodanig is afkomstig uit die misterie-
godsdienste waar dit “inwyding” in die geheimenisse van Demeter te Eleusis
en ook die van Dionisius of Isis beteken. Die werkwoord uvéw wat hiermee
saamhang, kom in die liturgie in 8.2 en 8.5 voor in verband met die doop.
Vergelyk 3 Mac 2.30: év toic xatd tag teAéras pepvnuévors dvaatpédeadar.
Albei hierdie woorde ontbreek in die Nuwe Testament. Hulle is egter albei oor-
geneem in die vroeg-Christelike literatuur om daarmee die doop as 'n “nuwe
begin” voor te stel.

Dit is opmerklik dat die latere liturgieé nie hierdie woorde oorgeneem het van
die Klementynse nie. Dit is moontlik juis toe te skryf aan die assosiasie van
die woorde met die heidense godsdiens, wat hulle minder aanvaarbaar gemaak
het in latere tye.

abiwddot 1@v dyfwv pvotneiwv: Die woord 1o pvotiipiov®! beteken basies “dit
waaroor geswyg moet word”, “'n geheim”. Dit het die benaming geword vir
die talryke misteriekultusse wat bestaan het vanaf die sewende eeu vC tot in
die vierde eeu nC. In die misteriegodsdienste is die lotgevalle van 'n godheid
in 'n kultiese drama deur 'n groep “ingewydes” voorgestel. Van die belangrik-
ste bronne hiervoor is vir die oudstes die Eleusiniese, die Homeriese Himne
oor Demeter, en vir die jongere Isismisteries Plutarchus se de Iside et Osiride.
Die wat aan die misteriehandelinge wou deelneem, moes 'n inwyding onder-
gaan. Hulle is udorar genoem en heil is aan hulle belowe. Die heilige geheim
van die misteriehandelinge was juis die ingewyde verbinding tussen die lyden-
de godheid en sy inwydelinge.

Die woord is reeds in die Septuaginta gebruik (in Dan 2.18.19.27.28 ens.).
Daar is dit die woord vir 'n geheim, die dieperliggende waarheid in die droom
van Daniel. Vergelyk ook Dan 4.6. In die Nuwe Testament kom dit voor in
die gelykenis van die saaier en sy verklaring (Matt 13.11 en Luk 8.10): die “miste-
rie” of die “heilsgeheim” van die Koninkryk van God.

In die Pauliniese en deutero-Pauliniese briewe kry die begrip pvotijtov 'n vaste
verband met die Christus-kerugma. Om Christus as die Gekruisigde te verkon-
dig, is dieselfde as om die “misterie” van God te predik: 1 Kor 2.1.

Ook reeds hier in die Bybel is die term uit die wéreld rondom die Christendom
oorgeneem en met 'n totaal nuwe inhoud gevul. By die Apostoliese Vaders
is die woord ook enkele kere te lees. Ignatius, Magn. 9.1 noem die dood en

81 G. Bornkamm, ThWb 4, pp. 809-834.
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opstanding van Christus 'n pvotrgeov. In Trall. 2.3 word die diakens dedxovou
@V pvotrpiwv "Incot Xpworod genoem. Aangesien hy hier na die tafelbedie-
ning deur die diakens verwys, kan 'n mens 'n verband met die sakramente
vermoed.

Sedert die vroeé apologetiek het die term groeiende betekenis gekry en in die
konfrontasie met die misteriegodsdienste al hoe meer 'n teologiese en liturgie-
se sentrale begrip geword. Dit is nog vir die heidense misteriekultusse gebruik,
dog ook in Christelike verband het dit die betekenis gekry van die “heilsgehei-
me”, die “heilsfeite” van die dood en opstanding van Christus (Just., 1 Apol.
13; Dial. 74.91).

Tweedens het dit die woord geword vir die Ou-Testamentiese figure en gebeur-
tenisse waarin verborge heenwysinge na Christus gesien is. Dit het uiteindelik
die vaste benaming geword vir die sakramente. Die Latynse weergawe daarvan
was sacramentum. Reeds Justinus (1 Apol. 66) en Tertullianus (Praescr. haer.
40 en De bapt. 2) het die heidense misteries met die Christelike sakramente
vergelyk. In die vierde eeu het die Christelike sakramentsbegrip sy beslag ge-
kry en misterieterme soos hierbo genoem, het hulle weg in die taal van die
vroeé Christene gevind. Hulle is telkens met 'n nuwe inhoud gevul.

Die verband tussen heilsfeite en sakramente kom ook daarin tot uitdrukking
dat albei pvorroia genoem word. In die onderhawige teks kan dit net sowel
“heilsgeheime” wees waaraan die kategumene waardig gemaak moet word as
aan die “sakramente”.

Die belang van die begrip is onder aandag gebring en beklemtoon deur Odo
Casel,®2 wat verbonde was aan die abdy Maria Laach en sy doktorale proefskrif
geskryf het oor die eucharistieleer van Justinus die martelaar. In die sentrum
van Casel se gedagtes staan die Christus-“misterie” wat deur die sakrament
tot kultiese misterie gemaak word.

NS

xai tijg pera t@v ayiwv Scapovijs: Die betekenis van 7 dcapovs is “duur”, “per-
manensie” en in ‘'n meer konkrete sin “’n rusplek” of “verblyfplek”. Dit kan
dus ook “verblyf by” en ‘“verkeer met’”’ beteken. Die uiteindelike bestemming
van die kategumene is hulle plek saam met die “heiliges”. Die dyio¢ is hier
gewoon die gelowiges soos in Ign., Smym. 1.2 en Just., Dial. 139 4.

Trouens, reeds in die Nuwe Testament is die gelowiges “die heiliges” genoem
(Hand 20.32; Ef 1.18; Kol 1.12). Verkeer met die heiliges is dus 'n ander ma-
nier om te praat van die gemeenskap van die gelowiges.

&yeipea¥e of xarnyovuévor: Die diaken roep nou die kategumene op om op
te staan en self te bid. Hy gee kortliks aan wat die inhoud van hulle bede moet
wees.

82 P. Viktor Warnach, Odo Casel OSB. Das christliche Opfermysterium, Graz 1969.
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v elprpvny Tod Jeod xtA: Die eerste bede is vir die “vrede van God” (z3v elprivny
to? Yeod). “Die vrede van God, wat alle verstand te bowe gaan” kom natuurlik
voor in Fil 4.7 terwyl in Kol 3.15 weer van “die vrede van Christus” gepraat word.

Die bede om “vrede” (natuurlik ook “heil”) is ook in die Joodse liturgie be-
kend.33 In die Schemone Esreh, die agtien gebede, word gebid “gee ons u vre-
de”. In die Birkath schalom word die vrede as die grootste seén beskou. Die
agtien gebede eindig met die bede om vrede vir die volk Israel, gerig aan God,
die soewereine Heer van alle vrede.

Hier is die vrede weer spesifiek bemiddel deur Jesus Christus. Waar uit die
Jodedom oorgeneem is, is die begrippe ook met 'n nuwe inhoud gevul.

elonvueny v fuépav: Die adjektief elpnvixds kom verskeie kere voor in die
Septuaginta Gen 34.21; 37.4; 42.11.19 ens. en dit beteken vredevol. Die kate-
gumene moet bid vir 'n vredevolle lewensdag, wat vry is van sondes (avaudoty-
tov) gedurende hulle hele lewe. Die adjektief dvaudgryros is te vind in 2 Mac
8.4 in 'n bede om sondeloos te wees. In die Nuwe Testament kom dit slegs
in Joh 8.7 voor waar die Afrikaanse vertaling dit weergee met ‘““n skoon gewe-
te hé”.

xototiavd Sudv ta téAn “‘dat julle lewenseindes Christelik mag wees”; cf. Lit.
Jac., Antoniadis, op. cit., p. 285. za 7éAn as “lewenseinde” vind 'n mens in
Josephus waar tédog &ev beteken “dood wees”, “sterf” (Ant. 17.185; Bell.
7.155). of édog Eyovres is “‘die dooies”.

Chrysostomus se teks van die bede het blykbaar gelui: zov dyyedov tijs edorivng
altijoate ... elonvixa Suiv ndvra ta npoxeipeva. Hy kommentarieer (Chrys.,
Hom. 2.6 in ep. 2 ad Cor.; MPG 61, col. 403): Dit leer ons om vrede wat die
band is van alle goeie dinge na te streef en om bevry te wees van stryd, oorlog
en opstand, ... want die duiwel het geen sterker wapen as stryd, oorlog en
opstand nie ... Vra dat die huidige dag en al die dae van julle lewe vredevol
mag wees. Vra ook om 'n Christelike lewenseinde; dis die hoofsaak van alles.

Aew xai eduevi] tov Jedv: Die woord idew (akkusatief van fews) kom ook
nog in 11.4 saam met edueviic (goedgesind) voor. In albei die gevalle is dit
'n Godspredikaat. Dit is 'n Attiese vorm van {ZAaog wat 'n predikaat van mense
en gode uitgemaak het. Dit beteken “bly”, “vreugdevol” dog ook “vriendelik”
en “genadig”’. Plato, Leg. 712 B beskryf die “genadig stem” van die gode as

een van die funksies van die kultus.

In die Septuaginta kom Aews slegs as Godspredikaat voor (Exod 32.12: iZewg
yevod éni fj xaxiq tod Aaod oov; vergelyk nog Num 14.19.20; Deut 21.8; Am
7.2). In die Nuwe Testament kom dit slegs twee keer voor. Heb 8.12 waarin
dit ook op God betrekking het, is 'n sitaat uit Jer 38.34. Vergelyk ook Matt
16.22. Vir dpeowv mdnpueAnudrwv sien nota by 6.7.

83 H. Halevy Donin, Topray as a Jew, New York 1980, p. 102; A. Z. Idelsohn, Jewish liturgy
and its development, p. 108.
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éavtods ... nagddeade: Aoristus imperatief meervoud van nagarid¥nud* bete-
ken “daarmaas stel”, “iets aan iemand voorlé” “aan die beskerming van iemand
toe te vertrou”. Dit staan in die laaste betekenis in hierdie sin: “Vertrou julle-
self toe aan ...” Dieselfde formule verskyn weer in 14.3. Dit gaan sekerlik te-
rug op Ps 30.6: els yeipag oov nagadioouar 16 avedua pov. Dit is die aandge-
bed van die vrome Jood waarmee ook Jesus Homself toevertrou aan die Vader
(Luk 23.46). Vergelyk hier Justinus, 1 Apol. 49.5: 1 dyyevitew ded dia 10
Xototot éavrovs dvednxav. Die formule is behou in die latere liturgieé: cf.
Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 286: éavtods xai dAAijAovs xai ndoav iy
Cwty Xowotd 1 Ve napadduetia: laat ons onsself en mekaar en die hele
lewe aan Christus, die God toevertrou.

1@ uéve dyevvitw Yed: In 6.11 en 12.6 ens. kom udévog weer voor in verband
met God. In 14.3 staan dit in dieselfde formule: “laat ons onsself aan die enigste
onverwekte God en sy Gesalfde toevertrou”. Dit is dieselfde kombinasie as in
Justinus, 1 Apol. 49.5 waarna hierbo verwys is. In 12.6 verskyn uévog ook weer
saam met dyevvijros. In 6.11 staan dit saam met dA7dvog (ware) en in 12.7
word God “een in wese” udvos T elvar genoem.

Die adjektief uovos gee in die Septuaginta uitdrukking aan die enigheid van
God. Dit verskyn in verskillende tekste, soos onder andere Deut 32.12, dog
dit lyk of dit reeds ’'n soort belydenisformule geword het in 4 Regn 19.15 en
veral in Is 37.16 xvpte gaflad) 6 Yeds *loganld 6 xadnuévos éni tav yepvfiu
ov Yeds uévog: Here, Almagtige God van Israel, U wat op die gerubs sit ...
U alleen is God. Ook in Ps 85.10 vorm dit 'n deel van 'n vaste belydenis van
die grootheid en enigheid van God.

Die feit dat uévog reeds in die Septuaginta in belydeniskonteks verskyn, maak
dit begryplik dat dit in die Nuwe Testament verskyn in liturgiese doksologieé
soos Rom 16.27 en 1 Tim 1.17. Die belydenis van die enigste alleen heilige
God verskyn ook in die lied van die martelare in Op 15.4. In die lig hiervan
is dit nie vreemd om die term ook hier in 'n liturgiese konteks te vind nie.

Dit kom ook voor in die doopbelydenis van CA 7.41: “ek glo en ek is gedoop
in een onverwekte, enigste ware God” (xai motedw xai fantilouar eis Eva
dyevvifrov uévov ddiidwov deév; MPG 1, col. 1841B). Die Sirmiese formule
(Lietzmann, op. cit., p. 31) en ook die van Nice bevat ook nog hierdie ou bely-
denis. Vergelyk ook die kommentaar op 12.6, p. 148.

Gedurende die Ariaanse twiste het die Ariane die formule “enigste onverwekte
God” gebruik om die verskil tussen God en Christus te leer.

xAivaze xal edAoyeio¥e: Die woord xAivw kan beteken om ’n liggaamsbuiging,
'n kniebuiging te maak of om te kniel, dog hier beteken dit eenvoudig om “die
hoof te buig”. Vergelyk 6.10.

Kvpie éAénoov: Vergelyk die nota by 6.4. Dit is veral die kinders zd naidia
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wat hierdie ‘“Heer, ontferm U” moet uitroep. Dit stem ooreen met die uitspraak
in die Perigrinatio Aetheriae, 24 gesiteer in 6.4.

xai o ndviwv ta nadia: Vergelyk die nota by 6.4. Dit kan al die aanwesige
kinders aandui (vgl. Chrys., Hom. 72 in Matth.) of die koorseuns.

KAwévrwv 6¢ adradv tag xepalde: Hier blyk dat met xA/vw in 6.8 bedoel word
dat die kategumene slegs die hoofde moet buig.

Vir yewporovéw vergelyk die aantekening by 5.11. Die biskop strek die hande
uit om die kategumene te seén.

Die seénbede van die biskop vir die kategumene
Vergelyk hier ook 7.5; 8.5; 9.8; 15.7.

'O Jeds 6 mavroxpdrwe: In klassieke Grieks is 6 mavroxpdrwe?® gebruik as
epitheton vir Hermes. In die Ou Testament het dit soms gedien as vertaling
vir Sebaoth, Heer van die leérskare. Dit is byvoorbeeld die geval in 2 Regn
5.10. In die Nuwe Testament vind 'n mens dit in 2 Kor 6.18 en verder in Op
1.8; 4.8. ens. In Op 4.8 staan dit in die Bybelse Trishagion en daarmee het
dit vroeg reeds liturgiese belang gekry. In die Nuwe Testament het die term,
wat 'n mens dus kan vertaal met Almagtig, nie spesiaal betrekking gehad op
die skepping soos in die Ou Testament en later in die simbole nie.

In Justinus, Dial. 16.4; Goodspeed, op. cit., p. 109 is daar 'n vaste verband
tussen Almagtige en Skepper (zavroxpdrwe xai moutic T@v 6A@v). Theophilus,
ad Autol. 1.4 is meer filosofies. Hy verklaar dat die term beteken dat God alles
beheers en omvat. In die simbole, byvoorbeeld reeds die van Caesarea en
Jerusalem, is dit ook met die skeppingsmag van God verbind (H. Lietzmann,
KT 17118, p. 18vlg.).

6 ayévvnrog xai dmpdarrog: Vir dyévvyrog sien nota by 6.8. drpdaoiros kom
verder voor in 15.7. Dit beteken “ontoeganklik”. In die Nuwe Testament is
die adjektief te vind in 1 Tim 6.16 waar gesé word dat God in 'n ontoeganklike
lig woon (¢ds olx@v drpdatrov). Moontlik het die verhaal van Moses op Sinai
meegewerk tot die voorstelling. Philo, de vita Mosis, het dit daarop betrek.
In klassieke Grieks is dit meermale gebruik vir ontoeganklike en onbegaanba-
re berge.

Hier in die liturgie word God self ontoeganklik genoem. In die oggendgebed
in CA 7.47; MPG 1, col. 1056 word spesifiek gesé: dofodoyoiuev o tov dvia
Jeov, dyévvnrov, Eva, drpdottov, uévov. Dit is deel van die Christelike lof-
prysing en belydenis om God ontoeganklik te noem. Met die latere spekulasies
oor die kenbaarheid van God, het dit in die liturgie niks te doen nie.

85 W. Michaelis, ThWb 3, p. 915vig.
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(6.11) Die aanhef van die sin is ook weer belydenis en lofprysing ineen. Wanneer
Athanasius later (c Arian. 1.63; MPG 26, col. 144A) God ontoeganklik vir sterf-
like mense noem, is dit gerig teen die Ariaanse beklemtoning van die kenbaar-
heid van God (vgl. die inleiding 1.6.1).

6 marrg: Van die veertien plekke waar narjo in die Klementynse liturgie voor-
kom, het twaalf betrekking op God, die Vader. Dit staan eerstens in die trinita-
riese groet (5.11) wat gewoon by 2 Kor 13.13 aansluit. Verder kom dit voor
in die doksologieé (7.8; 12.50; 13.13). In die belydenisagtige 12.34 word gesé
dat Christus aan die regterhand van sy God en Vader sit. Hiermee kan nog
12.36 en 12.30 vergelyk word. Verder kom dit ook voor in die gebedsaanroe-
pinge. Dieselfde uitdrukking, “God en Vader van u enigste Seun”, verskyn weer
in 12.8. In 13.10 is dit God en Vader van sy heilige maic (dienaar) en so ook
in 15.2.

Die aanspreekvorm Vader®¢ vir God gaan terug op die Ou Testament. Tekste
s00s Ps 88.27 ... Ilatrjp pov &l ov was deurslaggewend in die ontwikkeling.
In 1 Par 29.10 bid Dawid: xvgpte, 6 deds lopand, 6 natip fudv (Here, God
van Israel, ons Vader). In die eerste en tweede eeu het hierdie aanspreekvorm
vir God toegeneem. In Sirach, bv. 23.1.4 ens., kom dit vryelik voor.

) 9

In die sinagoge was die aanspreekvorm “ons Vader, ons Koning” ’n vaste litur-
giese uitdrukking en “Vader in die hemel” was 'n veelgebruikte Godsbenaming.
Die Onse Vader sluit hierby aan asook die gebedsroep Abba (Vader) waarvan
Paulus melding maak in Rom 8.15 en Gal 4.6. Volgens Jeremias kom die aan-
spreekvorm God as Vader twee-en-veertig maal by Paulus voor in liturgiese
formules en nie in teologiese uitsprake nie. Dit kom voor in seénwense, be-
groetinge, briefafsluitinge en gebede. In 1 Kor 8.6 dra die “een God en Vader”
'n belydeniskarakter, dog dit het beslis 'n liturgiese konnotasie.

Die uitdrukking kom voor in die Didache (7.1.2) in verband met die doop: doop
in die naam van die Vader, Seun en Heilige Gees. In 8.2 kom dit voor in 'n
verwysing na die Onse Vader en in 9.3 staan die “ons dank U, Vader”, in die
ver-Christelike Joodse tafelgebed by die eucharistie. In Mart. Polyc. 14.1 word
God in 'n gebed aangespreek: Kdpie 6 deds 6 mavtoxpdrwe 6 ot dyannrod
xal edAoynrot nados gov *Inood Xopiotot marrp en dit bied 'n besondere pa-
rallel met die gebruik in die Klementynse liturgie.

Vergelyk verder vir die aanspreekvorm en benaming God as Vader Just., 1 Apol.
12.9; Goodspeed op. cit., p. 33; ibid., 32.10; p. 48. Irenaeus, Adv. Haer. 1.10.1
sé dat hy die belydenis van geloof in een God, die Almagtige Vader van die
apostels en hulle leerlinge ontvang het.

So het dit dan ook in die vroeé simbole verskyn. Dit staan reeds in die Symbo-
lum Romanum (Lietzmann, op. cit., p. 10); die van Caesarea (ibid., p.18); van
Jerusalem (ibid., p. 19) en byna in alle ander. Ook hier is die verband duidelik

86 G.Schrenk, ThWb 5, pp. 946-959; 974-1024; H. J. Kraus, RGG 6, p. 1234vig.; J. Jeremias,
ibid., p. 1235.
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wat vroeg reeds bestaan het tussen liturgie en belydenis. Hierdie is een van
die besondere benaminge wat sy wortels in die Ou-Testamentiese en ook vroeg-
Christelike gebedspraktyk het en vandaar oorgegaan het na die belydenis. Dit
is daarom ook nie vreemd om die term “God, die Vader” prominent in die
liturgie aan te tref nie.

107 povoyevoiss viod oov: Die woord povoyeviict? beteken “enigste” of “een
en enigste” kind. Dit kan in betekenis 'n ekwivalent wees vir “geliefde” of ook
“unieke”. Die term word in die Johannes-evangelie (1.14.18; 3.16.18) en in
1 Joh 4.9 gebruik om die verhouding tussen God en Christus uit te druk. Reeds
gedurende die Monargiaanse twiste het die dinamiese en modalistiese groepe
elkeen die woord in eie sin geinterpreteer. Die Ariane het dit later weer ge-
bruik om die geskapenheid van Christus te probeer bewys. In die Apostoliese
Vaders is die term skaars, maar dit staan nietemin in 'n gebedskonteks in Mart.
Polyc. 20.2 en verder gebruik Chrysostomus die gebedsuitroep & povoyevés
10?7 Yeod nai (Chrys., Hom. 23.7 in Matth.).

Justinus (Dial. 105.1; Goodspeed, op. cit., p. 221) verklaar die term: Christus
is 6 novoyeviisc omdat Hy as Logos en krag as eie seun gebore is vir die Vader
van die Heelal. Ook Aristides (Apol. 15.2; ibid., p. 20) gebruik die term in 'n
trinitariese verband. In die liturgie verskyn dit ook in die Anafora van Serapion
(Lietzmann, KT 61, p. 30: dfwov »ai dixaidv éorwv & tov ... natépa t0d
povoyevois 'Inoov Xotorod ... dofoloyeiv).

Die liturgie het 'n besondere voorliefde vir die term (verder nog in 7.8; 11.6;
12.7; 12.8; 12.30) maar dit maak daarvan nog geen Ariaanse geskrif nie.
Dit is immers ook gewoonweg oorgeneem in die latere liturgieé (Lit. Jac.,
Antoniadis, op. cit., p. 279; 284; 287 ens.; Lit. Marc., ibid., p. 318; 324; 326
ens.; Lit. Chrys., ibid., p. 32; 33; 38).

In die simbole het die benaming vroeg alreeds 'n plek gevind. In die Symbo-
lum Romanum kom dit ook reeds voor (Lietzmann, op. cit., p. 10). Ook in
die simbool in CA 7.41; MPG 1, col. 1041 kom dit voor.

6 Jedg 1o magaxiijrov: Die uitdrukking kom slegs hier in die liturgie voor.
Trouens, ook die woord nagaxArfrog®® verskyn slegs hier. Dit beteken natuur-
lik “voorspraak”, “advokaat”, dog ook “bystand”, “helper” en “trooster”. Die

87 F. Biichsel, ThWb 4, p. 747vlg.; Cullmann, op. cit., p. 298vlg.; R. Gyllenberg, RGG 2, p.
376vlg.; K. Holl, Zur Auslegung des 2 Artikels des sog. apostolischen Glaubensbekentnis-
ses, Gesammelte Aufsdtze zur Kirchengeschichte 2. Der Osten, Tiibingen, 1928, pp. 115-122;
Kattenbusch, op. cit. 2, p. 581vig.; J. N. D. Kelly, Early Christian creeds, London 1976,
p. 118; T. E. Pollard, Johannine Christology and the early church, Cambridge 1970, pas-
sim en veral p. 212vlg,; R. Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte 2, Erlangen 1920,
p. 215vlg.; L. Sabourin, Les noms et les titres de Jésus, Bruges, Paris, p. 205vlg.; R. Rossi-
ni, Il primogenito in S. Cirillo allessandrino, Studia Patavina 12, 1965, pp. 32-64.

88 J. Behm, ThWb 5, p. 798vig.
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uitdrukking “God van die Parakleet” is verder onbekend. Die liturgie praat
van God soms as “die God van sy Christus” en op dieselfde wyse kan dit ook
hier staan, as die God van die Parakleet bedoelende die Heilige Gees. Dit mag
egter ook betrekking hé op Christus. Origenes immers Princ. 2.7.4; MPG 11,
col. 218C sé dat die Parakleet by die Vader, die Seun van God is, wat bid vir
die bidders.

Die moontlikheid is egter groter dat dit hier gaan om die Heilige Gees. Die
Heilige Gees staan in die Nuwe Testament (Johannes-evangelie) naas Christus
(1 Joh 2.1) bekend as die Parakleet. In die simbole word die Heilige Gees meer-
male so genoem. Vergelyk die simbool van Jerusalem (Lietzmann, op. cit., p.
19), die derde formule van die sinode van Antiochié (ibid., p. 31) , die Sirmiese
formule (ibid., p. 32) en die van Nice (ibid., p. 33). Die doopbelydenis in CA

7.41 het fantiopar xai eig ® nvedpa © dyov, TovteoT Tov magaxditov.

6 t@v 6Adwv xvpos: 16 Slov beteken die heelal (Plat., Gorg. 508A; Lys. 214B)
en so ook za dAa in Xen., Cyr. 8.7.22. In die Griekse wéreld is Zeus soms
6 nmdvrwv xdgog genoem (Pind., Isthm. 5.53).%9

Die gedagte dat God die absolute Heer is oor die wéreld en sy verloop, kom
veral voor in die Jodedom. Dit is gegrond op die idee van God as die Skepper
van alle dinge. In die Berakoth van die Schema word God ook aangespreek
as koning van die heelal (Birkath Jozer en Birkath Maariv).%° In die patristiese
literatuur word God ook so genoem. Justinus praat van die Skepper as zov
oty v SAwv Jedv (Dial. 7.3).

Die uitdrukking »dptos t@v 6Awv (Heer van die heelal) kom net so voor in
Clem. Alex., Paed. 2.3.38; CGS, p. 179. Vergelyk in die simbole Formule 1
van Antiochié tov t@v dAdwv Jeév (Lietzmann, op. cit. p. 27).

Die sinsnede beéindig die eerste lofprysende belydende deel van die gebed en
vermeld dan byna anamneties, dog ook nog lofprysend, 'n Godsdaad in die
geskiedenis. Deur “sy Christus” het God die leerlinge of dissipels (zadjrar)
aangestel as leermeesters (8tdaoxdldor) in godvrugtigheid.

npo¢ uddnaw tijs edoefelas: pdinos is verkryging van kennis, of ook kennis
self; dit beteken egter ook onderrig of instruksie. Oor edoefefa vergelyk nota
by 6.6. In die hele sinsnede 1€ moontlik 'n sinspeling op Matt 28.19.20
(nopev¥évres ... pa¥nrevaare ndvra ta Edvy ... diddoxovres adrovs tngelv
ndvta Soa éveretdduny duw). Die kategumenaat gaan dan volgens die liturgie
terug op die leeropdrag wat God deur Christus aan die dissipels gegee het.
Na die anamnetiese invoeging volg die epikletiese seksie van die gebed waarin
tot God gebid word vir die welstand van die kategumene.

adtoc xai viov Emde: xai vov kom nog verder in die liturgie voor in 8.5; 11.3.
Dis Ou-Testamentiese gebedstyl. In die Ou Testament kom xai vov “en nou”

89 W. Foerster, ThiWb 3, p. 1046.
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(Hebreeus, w’atta) meermale voor in gebede en dui 'n oorgang, meesal van
'n anamnetiese na 'n epikletiese seksie in die gebed aan. In die “modelgebed”
van die sinagoge (2 Esdr 19.6-36) het 'n mens dieselfde algemene vorm. Na
'n kort belydende en lofprysende aanspreekvorm volg 'n lang anamnetiese ge-
deelte (6b—31), wat toegespits is op die wonderdade van God in die geskiede-
nis vanaf die skepping. Eers in v. 32 volg die aanroepende bidgedeelte en dit
begin met xai viv. Vergelyk Ion 4.3 en die gebed van Dawid 1 Par 29.13;
en veral 3 Mac 6.12: ov 8¢ 6 ndoav dAx7v, xai dvvaoteiav Eywv drndoav aldvee,
viv Emde: éAerioov fuag.

Ook in die Nuwe Testament vind 'n mens hierdie stylvorm in die gebed van
die gelowiges in Hand 4.24vlg. Hierdie gebed begin met 'n anamnetiese lofpry-
sing van God wat hemel en aarde geskep het. Dit verwys terug na die lydens-
geskiedenis van Jesus en gaan dan in v. 29 voort xai za viv, xdgie Emde éni
1dg dneidag (en nou Here, sien neer op die dreigemente ...). Die liturgie begin
die epikletiese deel van sy seénbede vir die kategumene ook met xai viv &ride
éni todg dovAove oov, net soos Hand 4.29.

#nude is aoristus imperatief van épopdw. Die werkwoord kom meermale in die
Septuaginta voor. Slegs met akkusatief: Ps 112.6; 137.6 ens. In Ps 89.16 by-
voorbeeld staan (8¢ éni tovg dovdovs oov met dieselfde betekenis, “sien neer

op”, “slaan ag op”.

Die werkwoord épopdw beteken ook alreeds in klassieke Grieks (Aesch., Suppl.
1031; Sept. 485) om “te waak oor” of “neer te sien op”. In die patristiese lite-
ratuur word die woord meermale gebruik vir God wat “waak oor” of “let op”
alle dinge, onder andere Just., Dial. 127.2; Goodspeed, op. cit., p. 248.

tov¢ dovAovs oov: Die woord 6 dovAog, dienaar of slaaf, kom slegs hier in die
liturgie voor.

T0v¢ xatnyovuévovs T edayyéAdiov Tod Xoiotod oov: xarnyovuévor is passie-
we partisipium van xatnyéw “die wat onderrig is” “wat kategese ontvang”. Die
akkusatief na hierdie passief is dieselfde as in Gal 6.6 xatnyovuévos T6v Aéyov
wat in die Afrikaanse vertaling lui: lemand wat onderrig ontvang het in die
woord van God. Hier is dit dan “wat onderrig is in die evangelie van sy Gesalfde”.

70 edayyéAov tot Xptatod oov kom ook voor in 6.5 waar gebid word dat die
evangelie van sy Gesalfde aan hulle openbaar word.

706 10 eévar e xai moteiv 10 VéAnua oov: eldévau is aoristus infinitief van
die werkwoord eidw wat beteken om te sien of waar te neem. Die aoristus
of éa beteken gewoonlik om te ken of te weet. In die Septuaginta kom die uit-
drukking God te ken of nie te ken nie voor in Is 5.13; 26.13; ler 24.7; en Iob
36.12. In die Nuwe Testament kom dit voor in Gal 4.8 en Tit 1.16. Vergelyk
nog Just., 1 Apol. 12.7; Dial. 3.6.

8o¢ avrois xapdiav xawiv xtd: Vergelyk vir die geheel Ps 50.12 xapdiav
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xadapav xtigov év éuoi 6 Yeds, xal nvedua evt¥és éyxaivicov év toig éyxdrows
pov. Die woord éyxdra beteken “binnegoed”, “binneste”.

év xapdig nirjger xal pvyij Fedovoy: Vergelyk hier 2 Mac 1.3 “gee aan ons
almal 'n hart om Hom te vereer en sy begeertes uit te voer met 'n volkome
hart en gewillige gees”. Die liturgie vra dat die kategumene met hulle “hele
hart” (hartgrondig) en “gewillige gees” Gods wil sal uitvoer.

xataiwoov adrovs tijs dylag pvioews xtA: Oor xaraéiéw sien nota by 6.6,
oor uvijaig by 6.7 en oor évéw by 6.6. Vergelyk 9.3 waar moiuvy (kudde) ge-
bruik word vir die kerk. Hier word gebid dat die kategumene verenig mag word
met God se heilige kerk. Die kerk is en bly God se kerk en is steeds heilig;
vergelyk Inleiding 1.6.4.

petdyovs moinoov t@v Jeiwv pvarnpiwv: Die woord uéroyos is afgelei van die
werkwoord petéyw wat beteken om deel te hé aan. Die selfstandige naamwoord
beteken dus iemand wat deel het aan, deelgenoot, makker of vriend. Dit is
‘n sinoniem van xotvwvdg.

In Os 4.17 is péroyos iemand wat gemeenskap het met die afgode. Vergelyk
ook Ps 44.8; 118.63. Heb 3.14 beskryf die Christene as uéroyot 106 Xotorod
“deelgenote aan Christus”. In die liturgie staan dit nog in 8.2 “deelgenote word
van die koninkryk” en in 9.5 “deelgenote aan die sakramente of misteries”
net soos hier.

defog (slegs nog in 9.5) is “dit wat aan God behoort”. Die inkarnasie noem
Clemens 'n Weiov uvorrpeov (Clem. Alex., Prot. 11). Dit beteken dan 'n “heils-
geheim van God”. 'n Ander betekenis is heilig, soos hier: die heilige sakra-
mente. So word die doop 'n deiov pvatijorov in Serap., Euch. 20.1 en die eu-
charistie 'n Yeia dvapopd in Can. App. 3 genoem. Oor pvorijptov sien die
nota by 6.7.

dea ’Inoot Xoworod tijs éAnidos fipdv: Vir “Christus ons hoop” vergelyk 1 Tim
1.1 en Kol 1.27. Dieselfde uitdrukking kom nog weer voor in 12.42.

dea "Inootd Xoptorod (8a met genitief) kom in totaal agt-en-dertig keer voor in
die liturgie. Dit kan beteken “deur” of “deur bemiddeling van”.%!

Die uitdrukking moet in die Nuwe Testament dikwels so verstaan word dat
Christus die handeling van God bemiddel, byvoorbeeld die wéreldskepping (1
Kor 8.6; Kol 1.16), die versoening en verlossing (Joh 1.3.17; 3.17; Hand 10.36
ens.), die gerig (Rom 2.16) en heilsvoleinding (Rom 5.9). Christus word ook
soms die bemiddelaar van menslike handeling teenoor God. Die veronderstel-
ling is dat God deur sy handeling in Christus die weg gebaan het en elke menslike
prestasie ontbeerlik geword het. Die werking van Christus 1€ steeds ten grondslag
van menslike handelinge.

91 A. Oepke, ThWb 2, p. 64vig.

105



(6.13)

(6.13)

In die patristiek beteken 6/a met genitief “vanweé” dog ook “deur”, “deur middel
van 'n agent”. Dit betref die Vader wat deur die Seun werk (bv. Theoph., Autol.
1.7); die Vader wat bekend gemaak word deur die Seun of skep deur die Seun
(Bas., Spir. 4; MPG 32, col. 73B).

Dit kom natuurlik telkens weer voor in die gebed, “‘deur Jesus Christus of om
Jesus Christus ontwil”. Die gebruik om tot God te bid deur Jesus Christus kom
reeds in die Nuwe Testament voor, byvoorbeeld Rom 1.8; 16.27; 2 Kor 1.20;
Heb 13.15 ens.

Dit het die Christelike godsdiens in verskillende vorme beheers tot in die vier-
de eeu. Die uitdrukking “deur Christus” kom dikwels voor as deel van dokso-
logieé wat die gebed afsluit. Die lofprysing word gerig tot God deur Jesus
Christus.

10?0 V7ép adrdv drodavdvrog: Die dood van Jesus word weer eens genoem
in 12.33. Dit word, net soos in die Nuwe Testament, beskryf as ¥nép advrav
“vir hulle” (Rom 5.6; 5.8; 2 Kor 5.15).

8¢’ ot oot 86Ea xai 16 oéflag év ayiw nveduat els tovs aldvas dutjv: Die kort
lofprysinge aan die einde van die gebede word doksologieé genoem (van die
Grieks dofodoyia, 'n lofprysing). Dit is dus 'n tegniese term vir die liturgiese
formules wat die eer en die heerlikheid uitdruk wat God toekom, of aan Hom
behoort. In Joodse kader is sulke finale doksologieé chatimoth genoem.%2 Die
eenvoudigste vorm word gevind in Ps 88.53 (eddoyrirog xvptos el tov aldva,
yévorro, yévoro). yévouro is die Griekse weergawe van Amen, wat in 1 Par 16.36
deur die volk uitgespreek word en wat daar weergegee is met ’Aunv. In die
Klementynse liturgie sluit die dusjv ook die doksologie af. Die Amen is die
antwoord van die gemeente wat dit wat gehoor is, bekragtig en daarmee in-
stem. In die Nuwe Testament is die bekendste vorm van doksologie die slot
van die Onse Vader. Hoewel dit ontbreek in die oudste manuskripte van Matt
6.9-13 en Luk 11.2—4 verskyn dit in die weergawe van hierdie gebed in die
Didache (8.2).

Baie meer doksologieé kom egter in die Nuwe Testament voor (Rom 1.25; 9.5;
Gal 1.5; Ef 3.20.21 ens.). Naas doksologieé wat alleen tot God gerig is, het
in die Christelike godsdiens ook dié gekom wat gerig is aan Jesus Christus.
Die Amen is oorgeneem uit die Jodedom reeds in 1 Kor 14.16 en veral in Op
5.14 en 7.12. Dit het gevolglik in die Christelike liturgie ook 'n vaste plek ge-
kry as gebedsroep of feestelike gebedslot.

10 0éfag is godsdiens, verering, eerbied of ontsag en kom in die Klementynse
liturgie nog verder voor in 7.8; 8.5; 11.6; 12.50; 15.5 en 15.9 steeds in dokso-
logieé. Vergelyk verder vir hierdie gebruik van die woord Athan., c. Arian. 4.36;
MPG 26, col. 525A.

92 Giraudot, op. cit., p. 191; Elbogen, op. cit., p. 494vig.
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HgoéAdere ... év elprivy: Met hierdie uitroep van die diaken word die kategu-
mene uitgestuur®3 “in vrede”. Daarna kom die volgende groep, die energumene®*
of besetenes, aan die orde.

Nadat die kategumene vertrek het, roep die diaken hulle op tot gebed en dan
volg 'n litanie vir hulle.

Litanie vir die besetenes

Die besetenes of energumene verskyn hier dus as 'n aparte groep naas kategu-
mene, doopkandidate en boetelinge. Hulle verskyn ook in die diensorde soos
‘n mens dit vind by Chrysostomus onder andere in Hom. 18.3 in 2 Cor.; MPG
61, col. 527. Die energumene is met geboé hoofde en miskien selfs vasgebind
in die kerk ingebring. Hulle kon teenwoordig wees by die Skriflesinge en die
sing van himnes en Psalms. Die gebruik het nog tot 500 nC en selfs later in
Sirié behoue gebly.

Energumene is beskou as persone in wie 'n onreine gees werksaam is. Sinonieme
is xateyduevor, dawoviléuevor, yeypalduevor Verontrustes, beswaardes van
gemoed en sommige siekes, byvoorbeeld epileptici, is beskou as “besete” en
die kerk wou deur sy gebede hulle bevry van die bose gees wat in hulle woon.
évegyoduevor is die medium vorm van die werkwoord évepyéw?s (partisipium).
Die werkwoord en die naamwoord is albei in die Ou en Nuwe Testament be-
trek op die werking van goddelike of demoniese kragte. In Ef 2.2 druk dit die
werking uit van die “hoof van die mag van die lug”. In 2 Kor 4.12 het dit be-
trekking op die werking van die dood as vyandige mag.

Hierdie groep persone word hier in die liturgie spesifiek beskrywe as “besete
deur onreine geeste”, évepyovueuevor tnd nvevudrwv dxaddgrwy, en hulle
word ook tot die gebed opgeroep deur die diaken.

éxtevag: Sien hieroor nota by 6.5.

Snws 6 dtAdviownos Yedg dua Xotorod émryuijoy: Oor ¢ddvipwmog sien no-
ta by 6.5. émrywior is konjunktief van émryudw® (konstruksie met datief).
In klassieke Grieks het die werkwoord die dubbele betekenis, enersyds van
waarde heg of eer bewys aan en boete oplé, sensureer of bestraf aan die
anderkant.

In die Septuaginta druk dit God se bestraffende en vernietigende oordeelswoord
uit. In die Nuwe Testament word dit ook gebruik vir die bestraffende woord

89 W. Foerster, ThWb 3, p. 1046.

90 Donin, op. cit., p. 158.

92 Giraudot, op. cit., p. 191; Elbogen, op. cit., p. 494vig.
93 Jungmann, op. cit. 1, p. 607vig.

94 Th. Klauser — J. A. Jungmann, RAC 5, p. 51.

95 G. Bertram, ThWb 2, p. 649vig.

96 E. Stauffer, ThWD 2, p. 620vig.
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en daad van Jesus teenoor die bose magte, die demone en selfs natuurmag-
te.%7 Vergelyk Mark 9.25vlg. Ook hier weer is dit Gods daad “deur Christus”
waarom gebid word.

Oor dendouev vergelyk nota by 7.2.

Die uitdrukking nvedua dxadderov wat sinoniem is met daiuwv kom in sowat
veertien plekke in die Markus-evangelie voor.

gvonrat tods avrod ixétrag dno tijs ot dAdotelov xaradvvasteiag: Oor gdonrar
sien nota by 6.6. 6 (xérns is 'n smekeling. Vergelyk 1 Clem. 2.3; 48.1. ¢
addotpios is ook hier “die vyand”, bedoelende die duiwel. Vergelyk nota by
6.6. 1) xaradvvaoreia is “verdrukking”. Vergelyk onder andere Exod 6.7. Ook
die werkwoord xatadvvaorevw word in die Septuaginta gebruik vir verdruk-
king deur vreemde oorheersing, soos die gedwonge slawerny wat die Israeliete
in Egipte moes verduur (Exod 1.13). Dit beteken dus in hierdie gebed die ver-
drukkende mag en houvas van die duiwel oor die energumene.

6 émripnoag xtA: Dit is 'n verwysing na die verhaal oor die besetene van Gada-
ra (Matt 8.28-34 paral.). In hierdie verhaal kom die duiwel as “aartsbose” (6
dpyexdxog) nie voor nie. Trouens, die Nuwe Testament ken nie die woord nie.
In die patristiese literatuur word die duiwel meermale die “aartsbose” as ou-
teur van die kwaad genoem (Bas., sex. 6.1; MPG 29, col. 117C; Ign., Smym. 7).

Hierdie herinnering aan die Godsdaad deur Jesus soos dit verskyn in die Nuwe
Testament vorm hier weer 'n soort anamnetiese gedeelte of invoeging in die
gebed wat andermaal gevolg word deur 'n xai viv, wat die epikletiese “bestraf
U ook nou” inlui. Vergelyk nota by 6.11.

Die woord 6 drootdryg (datief meervoud na émriudw) beteken 'n wegloperslaaf,
'n droster of rebel. In die Septuaginta word die afvalliges van die Here so ge-
noem (Num 14.9). In kerklike taal het dit twee hoofbetekenisse: opstand of
rebellie teen God of afvalligheid van die geloof. In die eerste betekenis kom
dit dikwels voor in verband met die duiwel (Iren., Adv. haer. 4.40.3). Clemens
(Strom. 1.17) noem die gevalle engele so. Hier in die liturgie word die demone
dus die “opstandiges teen die geloof, godsvrug of godsdiens” genoem.

Oor edogfeia sien nota by 6.6.

1a éavrod nddouara: 16 nAddoua®® is iets wat gevorm of gegiet is. In die Sep-
tuaginta word van God, as Skepper van die mense, gepraat as die formeerder
6 nAdoac (Ps 32.15; 93.9). Die bekende woord uit Ps 103.14, “Hy weet watter
maaksel ons is”, is die beste voorbeeld van die gebruik daarvan. Vergelyk ook
Rom 9.20. Justinus, Dial. 40.1 noem Adam 'n nddoua. Individuele persone
soos hierdie hulpbehoeftiges in die liturgie kan dus ook “skepsels” in hierdie
sin genoem word.

97 E. Schweizer, ThWD 4, p. 394.
98 H. Braun, ThWb 6, pp. 254-263.
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7) évepyeia is die invloed, mag of die kragwerking van die bose geeste.

& peta modAijs codiag énoinoev: Vergelyk 12.16 (U het in u wysheid gesé: “Laat
ons 'n mens maak”). Uit die Septuaginta is die beste vergelykbare teks Ps 103.24
ndvra év copig énoinoas (Hy het alles in wysheid gemaak). Vergelyk Theophilus
van Antiochié (Autol. 1.7) waarin hy ook verwys na die skeppingswoord “laat
ons mense maak” en dan konkludeer dat God dit op geen ander wyse gesé
het nie, as deur sy Logos en sy Wysheid.

o@oov xai avdornaov avtods: Vergelyk 6.2. Die gebedsroep het waarskynlik
ontstaan uit Psalmgebede soos Ps 3.8 dvagrd xveié, adaoov pe (Staan op, Here,
red my) vgl. Ps 70.2; 105.47. Sien nota by 6.5. dvdoznoov is die aoristus impe-
ratief. Die werkwoord beteken om te laat verrys, plante te laat uitspruit, of per-
sone uit 'n siekbed of uit die dood te laat opstaan, op te rig of op te hef. Dit
word gevolglik ook gebruik vir 'n geestelike “opstaan uit die sondes”, tot 'n
nuwe lewe (Clem. Prot. 8; Strom. 7.3).

xAivate xtld: Vergelyk nota by 6.9. Chrysostomus, de incompreh. Dei nat. 3.7
vermeld dat die diaken die energumene beveel om slegs die hoofde te buig
en hulle smeking met hulle liggaamshouding uit te druk. Die energumene moet
nou die hoofde buig om die seén van die biskop te ontvang.

Die seénbede van die biskop

6 Tov loyveov dijaag xtA: Dit verwys na Matt 12.29 (vgl. Luk 11.22). Die Kle-
mentynse liturgie beskrywe Jesus dus as die Sterkere wat in die huis van die
sterke, die duiwel, ingegaan en sy goed (76 oxevog is 'n werktuig of huishoude-
like toerusting) gevat het. Die teks word dus gebruik vir die oorwinnende mag
van Jesus oor die vyandige magte wat die energumene gebonde hou.

6 dovg Nuiv &ovaiav xtA: 'n Direkte sitaat van Luk 10.19 (vgl. Ps 90.13 en
Deut 8.15) wat handel oor die vernietiging van die Satan.

1ov dvdpwmnoxtévov 6¢uv: Namate die Satansvoorstelling?® gegroei het in die
Jodedom, is op grond van Gen 3 die slang al hoe meer met die Satan verbind.
Ook by ander Semitiese volke kom die slang dikwels in verband met demonie-
se wesens voor. Volle identifikasie tussen slang en duiwel kom voor in Vit Ad.
161% en in die lewensbeskrywinge van die profete (Hab 141°!). In ooreenstem-
ming hiermee gebruik Op 12.9; 20.2 die benaming dpdxwv en éds 6 dgyaiog
(1983 Afrikaanse vertaling “slang van ouds”) vir die duiwel.

Hieruit voortvloeiende het die identifikasie algemeen geword in die patristiese
literatuur. In die Klementynse liturgie is die identifikasie tussen duiwel en slang
ook algemeen. Dit kom verder nog in 12.20 en 12.23 voor. Vergelyk hier Papias,

99 W. Foerster, ThWb 5, p. 577.
100 E. Kautsch, Apokryphen und Pseudepigraphien des ATs 2, Tiibingen 1900, p. 513.
101 Ch. C. Torrey, The lives of the prophets, JBL Monograph Series 1 1946, p. 102.
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Fragm. 9; Lightfoot, op. cit., p. 521. Justinus sé in 1 Apol. 28.1; Goodspeed,
op. cit., p. 45 dat “by ons die hoofman van die bose demone, slang, satan en
duiwel genoem word”. Vergelyk ook Dial. 103.5; ibid., p. 219.

avidpwnoxtévos kom slegs hier voor in die liturgie. In Joh 8.44 en 1 Joh 3.15
word die duiwel ook 'n mensemoordenaar (dvifgwmoxzévos) genoem. Dit is
een van die woorde wat in latere liturgieé in onbruik geraak het.1°2 God het
die slang oorgegee w¢ argovi¥iov matdiows (soos 'n mossie aan kinders). Verge-
lyk Job 40.29. Die Afrikaanse vertaling lui hier: Sal jy hom kan mak maak soos
'n voéltjie, of kan jy hom met 'n lyn vasmaak vir jou dogtertjie. deaudtns is
'n gevangene. Dit herinner aan Op 20.2 waarvolgens satan vir duisend jaar
vasgebind sal wees.

6v doirrer xai tpéuec: Dis 'n woordelikse aanhaling uit die gebed van Manasse
0Od 12 .4. Hierdie gebed staan in sy geheel in CA 2.22. ¢pitrew (ppioow) kom
in die Nuwe Testament slegs in Jak 2.19 voor in die betekenis “sidder”.

dno mpoodymov dvvduews is 'n Hebraisme. Vergelyk loel 2.11: xdgpiog ddbaec
PV avrod mpod mpoadmov dvvduews adrov — Die Here sal sy stem gee “voor
sy krag uit”.

6 gni€ag avrod xtd: Vergelyk Luk 10.18. griyvvuc is om te skeur, af te skeur
of te laat losbreek.

0V tomux@ griyuate: “nie deur 'n ruimtelike of fisiese losskeuring nie”. gryua
is 'n breuk, fraktuur, skeur of kloof. Die liturgie interpreteer odgavds dus nie
in lokale sin nie, maar as toppunt van mag, sodat dit 'n verandering uit 'n vroeére
status van eer na oneer en skande veronderstel (dnd Twurs els druiav). Dit
geskied deur sy eie kwaadgesindheid (adzo? xaxdvoiav) en uit vrye wil (8¢’
éxovatov).

0% ©6 fAéupa Enpaiver dfaoovs: “wie se blik die waterdieptes laat opdroog”.
In die Septuaginta is Is 44.27 hiermee te vergelyk: God sé vir die waterdieptes
om 'n woestyn te word en Hy droog die riviere op. &gpaivew beteken om droog
te 1é. Vergelyk ook Ps 105.9 en Is 51.10.

7) dfvooog!®? beteken in die Septuaginta meesal fehom, die oervloed, of water-
vloede. Dit kan ook die “onderaardse dieptes” of “gevangenis van die geeste”
(Op 9.1) of “die wéreld van die dooies” (Rom 10.7) aandui. Dit beteken hier
eenvoudig net “diep waters”.

7) dreldn) Tricee Spn: “wie se dreigement die berge laat wegsmelt”. Dit is 'n aan-
haling uit Ps 96.5: ép7 érdxnaav doei xnpds dno mpoadmov xvpiov: “die ber-
ge het weggesmelt soos was voor die aangesig van die Here”.

dAideia péver elg tov al@va is 'n aanhaling uit Ps 116.2.

102 Antoniadis, op. cit., p. 102.
103 J. Jeremias, ThWD 1, p. 9; K. Schneider, RAC 1, pp. 60-62.
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6v alvet ta vijma xai edAoyel ta Inddlovra: Dit is 'n direkte aanhaling van
Ps 8.3. Teenoor die lofprysing van die kindertjies en suigelinge stel die liturgie
die kultiese diens van engele en hemelwesens. Ook hier vloei hemelse en aard-
se lofprysing as 't ware ineen.

8v duvobor xai mpooxvvovaw dyyedor: Vergelyk hier weer die modelgebed van
die sinagoge 2 Esdr 19.6 (Neh 9.6) oot mgooxvvoidorv ai orpatiai t@v odpaviv
(die hemelse leérskare aanbid U). Twee woorde druk die kultiese engelediens
uit, naamlik Guverv!%4 en mpooxvveiv. Die eerste beteken om ’n loflied te sing
of om die gode in kore te besing. In die Septuaginta gee dit meesal die He-
breeuse werkwoord halal weer. In die Nuwe Testament word dit onder andere
gebruik vir die singende voorlesing van die tweede deel van die Hallel (Ps
114-118) in Mark 14.26 en Matt 26.30.

mpoaxvvéw'®® beteken oorspronklik om neer te buk om die aardgode met 'n
kus te vereer. Omdat die kultus van die aardgode ouer is as die Olimpiese,
is dit 'n oeroue tegniese term vir Godsverering. In die Septuaginta vertaal dit
histahaweh, wat ook beteken om te buk en te vereer. Dit word hier in die
meeste gevalle gebruik vir die verering van Jahweh. In die Evangelies word
dit dikwels gebruik vir persone wat smekend voor Jesus neerval (Matt 8.2; 9.18;
Mark 5.6; 15.19). In die briefliteratuur van die Nuwe Testament kom dit rela-
tief selde voor.

Die proskinese is gerig op die verhewe majesteit van God waarvoor die ver-
erende nederig buig. Die konstruksie is meesal met die datief. By Justinus,
Dial 20.4 het dit betrekking op die heidense verering van die gode. Vir die
Christelike Godsverering staan dit in Athenag., leg. 16.2; Theoph., Autol. 1.11;
Mart. Polyc. 17.3.

In die liturgie het dit behalwe die betekenis “vereer’” ook die betekenis “buig”
behou. Vergelyk Lit. Chrys., Antoniadis, op. cit., p. 40; 41; 42. Die aanbid-
dende en lofsingende funksie van die engele en hemelse wesens is 'n bekende
voorstelling in die Ou-Testamentiese wéreld. In Neh 9.6 kom dit voor as 'n
oorblyfsel van die tempel-Qedussa (Jes 6.1-4; vgl. Eseg 1; 3.12vlg. Dan 79vig)).

Die voorstelling was dat die tempelliturgie ooreenstem met die troon-
Godsliturgie.1%¢ In die pseudepigrafiese boek Henog!®” kom baie voorbeelde
voor van hierdie hemelse kultiese diens voor die troon van God. Byvoorbeeld
61.6.7: al die hemelse kragte prys en loof die ‘“Heer van die geeste” eenstemmig;
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G. Delling, ThWb 8, pp. 492-506.

H. Greeven, ThWb 6, pp. 759-767; J. O’Callaghan, Proskunein en la correspondencia
cristiana, Estudios Biblicos 33, 1974, pp. 187-189; F. Altheim, Proskynesis, Paideia 5,
1950, pp. 307-309.

C. Thoma, Biblisches Erbe im Gottesdienst der Synagoge, in H. H. Henrix, Judische Li-
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Kautsch, op. cit. 2, p. 271.
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61.10vlg.: die leérmag van God, die gerubs, serafs en ofanim, alle engele van
mag ... sal hulle stem verhef en Hom prys, roem en loof. In die Nuwe Testa-
ment kom hierdie hemelse verheerliking en aanbidding voor in Op 4.9-11;
5.9-14; 7.11vlg,; 11.16vlg. en 19.14.

6 énefAéncwv érti Ty yiv ... xanvilovrau is 'n direkte aanhaling van Ps 103.32
(Ps 104.32 in die Afrikaanse vertaling: Hy wat na die aarde kyk en dit bewe,
wat die berge aanraak en dit brand). Vuurspuwende berge of die Sinai-gebeure
1€ hieragter.

anelddv Jaldooy xai Enpaivwv ... éeonudv is 'n aanhaling van Nah 1.4, ter-
wyl vegélar ... t@v mod@v 'n weergawe van Nah 1.3b is. xovioptdg is stof wat
opgewaai is; 'n stofwolk: Wolke is stof onder sy voete.

6 negumardv ... é6ddovs is 'n aanhaling van Job 9.8. #adog is 'n “basis”, 'n
“boom” van iets, 'n vloer, of uitgelegde pad.

povoyevij 9eé: Vir povoyevig sien nota by 6.11. Christus word dus hier direk
in die gebed aangeroep. Meesal word die gebede tot God gerig deur Jesus
Christus. 108

St ool 86ka xtA: Vergelyk die nota oor die slotdoksologie by 6.13.
Oor die uitstuur van die energumene vergelyk die van die kategumene by 6.14.

Litanie vir die doopkandidate
Die diaken roep nou die doopkandidate op tot gebed en gaan voor in 'n litanie.

of pwtilduevor: dpwrilduevor (passief partisipium futurum van ¢wrilw). “Die
wat verlig gaan word.” Vir die Ou-Testamentiese gebruik van die woord sien
nota by 6.5. Dit beteken natuurlik om te verlig. In die Nuwe Testament kom
dit voor in Luk 11.36; Joh 1.9; 1 Kor 4.5; Ef 1.18; 2 Tim 1.10; Heb 6.4; Op
18.1; 21.23 ens.

Reeds in die Ou Testament bestaan die gedagte dat lig 'n attribuut van God
is wat die mense verlig. Slegs in hierdie lig sien hulle die lig. Slegs wanneer
God die mens verlig, is 'n ware vrome lewe moontlik. Die gedagte is voortgesit
in die Nuwe Testament. Die dissipels het draers van die lig geword (Matt
5.14-16; Luk 12.35). Hulle taak is om die lig wat hulle ontvang het, uit te
dra en hulle lig te laat skyn voor die mense.

Andersyds vind 'n mens die gedagte van verligting ook in die misteriegods-
dienste. In die epoptie (1} énonteia), die derde en hoogste graad van inwyding
in die Eleusiniese misteries, aanskou die inwydelinge of myste die lig-uitstralende

108 J. A. Jungmann, Die Stellung Christi im liturgischen Gebet. Liturgiegeschichtliche For-
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schungen, hrsg. Dolger e.a., Miinster 1925.
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godheid. Die Christendom, wat beweeg het in 'n milieu waar sulke idees aan
die orde van die dag was, kon gewis ook hieruit geput het, maar hoe dit ook
al mag wees, hulle het dit met 'n totaal nuwe inhoud gevul. Die Bybelse gedag-
tes het steeds die belangrikste vormende krag gebly.

Die doop is vroeg reeds in die kerk beskryf as verligting en die gedooptes as
“verligtes”. Justinus skryf in 1 Apol. 61 dat hierdie “bad” 'n verligting genoem
word omdat die wat hierdie bepaalde onderrig ontvang het, verlig geword het
in hulle gemoed. Vergelyk nog Dial. 39.2; Clem., Paed. 1.6. Na afloop van
die kategese is die kategumene doopafwagtend, maar hulle is “op die punt om
verlig te word” (¢pwrilduevor) “ten opsigte van hulle verstand of gemoed” soos
Justinus gesé het.

In hierdie stadium is hulle dus die doopkandidate of competentes soos die
Latynse ekwivalent 1ui.'® Die onderskeiding tussen competentes en gewone
kategumene is reeds te vind by Hippolytus, Trad. Apost. 20. (Dix, op. cit., p.
30). Gedurende die werklike voorbereiding op die doop is hulle lewenswyse
ondersoek om vas te stel of hulle gedurende hulle kategese vroom geleef het,
die weduwees vereer, siekes besoek en goeie werke verrig het.

'n Kategumeen wat hierdie stadium wou betree moes hom vooraf laat inskryf
(Siric., ep. 1.2). Die inskrywing het veertig dae voor die doop plaasgevind (4eth.
45.1; Cyr. Hier., Procat. 1.4.13; Hier., comm. in Joh 13). Die tyd van voorbe-
reiding is ook deur eksorsismes en ondersoekinge, scrutinia, gekenmerk. Ook
verdere Bybelonderrig het in dié tyd plaasgevind (CA 7.39).

pondéveag els 1ov tot Xptorod ddvarov: Oor pvéw vergelyk ook die nota by
6.7 oor pvotrgeov. Dit is die woord vir inwy in die heidense misteries. Die in-
houd is egter hier iets totaal anders. Dit het in die patristiese literatuur dikwels
betrekking op die doop. Vergelyk CA 6.15; Chrys., Hom. 3.5 in Eph.

Intussen het die gedagte van “sterwe en opstaan met Christus” by Paulus 'n
groot rol gespeel. Hy het die doop beskrywe as “doop in die dood van Christus”
of as “begrawe word met Hom” (Rom 6.3vlg.; 2 Tim 2.11). 'n Ander uitdruk-
king is “saamgroei met Hom” (o¥u¢vroc — Rom 6.5). Hierdie Pauliniese ge-
dagtes is hier in die liturgie verbind met inwyding “in die dood van Christus”.

ovvavaorivar avt@: Hoewel die idee van “saam met Christus sal opstaan” reeds
in Rom 6.5 en Rom 6.8 (saam lewe met Christus) teenwoordig is, kom die werk-
woord ovvawgriiue (saam opstaan) nie in die Nuwe Testament voor nie.

peréyovs yevéadaw: Oor perdyos!'® raadpleeg ook die nota by 6.13. Hoewel
die woord in die Griekse filosofie 'n groot rol gespeel het in die gedagte van
deelgenootskap aan die goddelike natuur, is ook hierdie woord as sinoniem
van xotvwvds met nuwe inhoud gevul. Daarmee het dit veel meer die betekenis

109 B. Botte, RAC 3, p. 266vig.
110 H. Hanse, ThWb 2, p. 830.
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gekry van “gemeenskap met”. Hier kom dit voor in die sin van ‘“deelgenote
wees aan sy Koninkryk”.

xotvwvovs v uvatneiwv: Oor o6 pvatigeov sien nota by 6.7. Na die stadium
van competentes kry die kandidate deelname aan die sakramente. 'n Mens kan
hieragter ook die dieperliggende sin van gemeenskap met Christus deur die
sakramente ontdek. Die woord xotvwvds!!! en xowvwvia beteken ook deelge-
noot (en deelgenootskap). In die kultiese maaltye van die heidense misterie-
godsdienste is van 'n deelgenootskap of gemeenskap tussen gode en mense
gepraat. Ook in die Griekse filosofie kry die woorde hierdie betekenis.

In die Septuaginta gee dit uitdrukking aan die gemeenskap tussen mense on-
derling en nie tussen mense en God nie. Die verbondsverhouding is hier die
bepalende in die “gemeenskap” tussen God en die mense.

In die Nuwe Testament kom die woordgroep die meeste voor by Paulus, wat
dit gebruik om die gemeenskap tussen Christus en die gelowiges, en die gelo-
wiges onderling, uit te druk. Hy gebruik dit ook vir die gemeenskap wat by
die Nagmaal plaasvind. Vir antieke begrip bring deelname aan die kultiese maal-
tyd vanselfsprekend deelgenootskap aan die godheid mee. Net soos deelname
aan die heidense offermaaltye vir Paulus gemeenskap met die demone mee-
bring (1 Kor 10.20), so word vir hom die deelnemers aan die Nagmaal (ver-
bonds)genote van Christus. Ook hier in die liturgie dra die deelgenootskap aan
die sakramente die diepere sin van verkeer in gemeenskap met Christus.

ovyxaraléy: Die werkwoord ovyxaradéyw beteken om saam te rangskik, saam
uit te kies, dog dit kan ook gewoon “saamreken met” wees. Die Septuaginta
en die Nuwe Testament ken die woord nie. Dit het dieselfde sin as
éyxaragedpijoy in die gebed vir die kategumene in 6.6.

T@v owlouévwv. Die passief partisipium van ol w beteken natuurlik “die wat
gered of verlos is” soos in Luk 13.23 maar dit kan ook gewoon beteken die
“gelowiges” soos in 1 Kor 1.18 en 2 Kor 2.15.

a@doov xai dvdornoov avdrods: Vergelyk die nota by 7.3.

xagaoppayaduevor @ de@: Die passiewe partisipium van xaraogppayilw!!?
“verseél” kom in die Nuwe Testament slegs een keer voor, naamlik in Op 5.1
in verband met die “verseélde boek”. Die werkwoord a¢payi{w en die selfstan-
dige naamwoord a¢payis ‘“n se€l” kom meermale voor. 'n Seél om iets mee te
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F. Hauck, ThWb 3, p. 798.
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merk as jou eiendom, was in die antieke wéreld wyd verbreid. Dit moes regs-
beskerming en waarborg aan die eienaar bied. Ook diere en mense, byvoor-
beeld slawe, is gemerk deur die inbrand van 'n teken.

Op religieuse gebied is die besnydenis 'n seél of verbondseél genoem. In die
Pauliniese briewe word besnydenis asook vervulling met die Heilige Gees be-
skryf as verseéling (Rom 4.11; 2 Kor 1.22; Ef 1.13).

In geeneen van hierdie tekste kom 'n verband met die doop voor nie. In die
Pastor Hermae (Sim. 8.6.3.; 9.17.4) word gepraat van persone wat die se€l
van die Seun van God ontvang het en in 9.16.4 word gesé: “Die water is die
seél.” Vir die eerste keer word hier 'n duidelike verband tussen seél en doop gelé.

Sedertdien kom dit dikwels so voor, onder andere by Irenaeus (Epid. 3) wat die
doop “n seél van die ewige lewe” noem. Die s@payis tijs niorews het benaming
vir die doop self geword. Die doop het die sakramentele verseéling van die ge-
loof geword, die merkteken waarmee Christus sy gelowiges “gemerk” het.

In al drie beskrywings van die doopgebeure in CA 3.16; 7.22; 7.39—45 kom
'n post-baptismale salwing!!3 voor. In 7.22 word egter voorgeskryf: Jy moet
eers die persoon salf met heilige olie, daarna doop met water en dan uiteinde-
lik verseél met die chrisma, sodat die salwing met olie 'n deelgenootskap aan
die Heilige Gees, die water simbool van die dood en die cArisma ’n seél van
die verbond mag wees.

Hier vind dus 'n voor-doopse salwing met heilige olie en 'n na-doopse verseéling
plaas. Die kategumene staan in dié stadium nog voor die doop. Net soos hulle
eers deur die doop ten volle “verlig” sal word en tog “verligtes” genoem is,
sal hulle eers deur die doop werklik “verseél” wees, dog hulle word nou reeds
“verseéldes” genoem.

Seénbede van die biskop vir die doopkandidate

Na die litanie gaan die biskop voor in 'n eddoyia, 'n seénbede vir die doop-
kandidate.

Aovboaode, xadapoi yéveade, “Word afgewas, wees rein”, word aangehaal as
“vooraf gesé deur die profete” (6 npoetnv St t@v dyiwv gov mpodnTdw).
Dis 'n aanhaling uit /s 1.16 (AV: Was julle, reinig julle. Moenie voor My ver-
skyn as julle verkeerd doen nie. Hou op met kwaad doen). 1 Clem. 8.4 haal
Is 1.16-20 aan in verband met bekering, dog Justinus het reeds in die teks
'n Skrifbewys vir die Christelike doop gevind. In Dial. 18.2 verwys hy daarna
en spreek die mening uit dat God hier 'n wassing en 'n “ware besnydenis” be-
veel het, terwyl die Jode nog voortgaan met die vleeslike besnydenis en hulle
feesdae. Hy bespreek dan die doop en sé dat Jesaja (1.16-20) alreeds vooraf

113 L. L. Mitchell, Baptismal anointing, London 1966, pp. 45-50; D. van den Eynde, Bap-

téme et Confirmation d’apres les Constitutions Apostoliques 7.44.3, RSR 27, 1937, pp.

196-212.
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geskrywe het op watter wyse sondaars wat hulle bekeer van die sondes bevry
kan word en dat hierdie woord reeds deur die apostels so oorgedra is.

dea 0t Xptotod vouoderioas: In Jak 4.12 kom die selfstandige naamwoord
vouoérng voor. Blykens die verband verwys dit na God as die wetgewer en
nie na Christus nie. Die ‘“wetgewende” werksaamheid van Christus word hier
natuurlik toegespits op die doopbevel (Matt 28.19). In Justinus, Dial. 18.1vig.
word in dié verband verwys na die bevel wat gegee is deur die nuwe wetgewer
(vouo¥érng), Christus. Vergelyk Just., Dial. 12.2; 14.3; Clem., Strom. 1.26;
MPG 8, col. 916C; CA 6.22. Die werkwoord vouodezéw beteken om ’n bepa-
ling te maak of ’'n voorskrif te gee. God het deur Christus die “geestelike we-
dergeboorte” bepaal, aldus die liturgie.

v vevpatxty avayévvnow: Die adjektief nvevuarixds beteken “geestelik”,
“spiritueel”, “innerlik”. Daar word van die doop gesé deur Hippolytus (Dan.
4.59.5) dat dit 'n “geestelike bad van wedergeboorte” is. Cyrillus van Jerusa-
lem (Cat. 1.2) noem die wedergeboorte 'n geestelike dvayévvnaig (wederge-
boorte), net soos die liturgie. Die woord vir wedergeboorte word slegs hier deur
die liturgie gebruik.

avdrovs xai viv Emde: Ook hierdie gebed van die biskop het eers 'n verwysing
na die verlede, 'n soort anamnese, en dan gaan dit oor na die epikletiese ge-
deelte met die reeds bekende “en nou”. Vergelyk die opmerking by 6.11 ook
oor &mide.

dylagov (adrove): Vergelyk Jesus se gebed in Joh 17.17, “Heilig hulle in U
waarheid”.

nagagxevacov dEiovs yevéadar xtA: Die bede is dat God self hulle sal voorbe-
rei om waardig te wees. Weer eens die klem op die waardigheid wat God gee.
Hulle moet die “geestelike” gawe van God waardig wees.

tijc nvevuatxils aov dwpeds: 1) dwped (genetief na déiog) is 'n gawe of geskenk
en dit word veral gebruik vir die “gawe van die Heilige Gees” (Bam. 1.2), wat
met die doop geskenk word. Vergelyk Cyril. Hier., Cat. 20.6 fdnzioua ...
avedpatos dyiov dweeds mpotévov; C. Laod., can. 44.

i dAndvijs oov vioealag: Die woord viodeaia''* beteken adopsie of aanne-
ming in die plek van 'n eie kind. In die Griekse taal is dit eers in die tweede
eeu vC ingeburger. In die Septuaginta ontbreek dit. In Pauliniese tekste kom
dit voor in die sin van “aanneming tot kinders van God deur 'n goddelike daad”
(Rom 8.15; 8.23; 9.4; Gal 4.5; Ef 1.5). Eers aan die einde van die tweede eeu
nC is die term veelvuldig gebruik.

114 E. Schweizer, ThWb 8, pp. 400-402; M. W. Schoenberg, Yiodeoia. The word and the
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By Irenaeus!!s staan dit dikwels parallel met sy gedagte van die vergoddeliking
van die mens. Dit kan selfs as 'n tegniese term vir die vergoddeliking gebruik
word. Irenaeus sé in Adv. haer. 3.16.3 dat die Seun van God ’'n mensekind
geword het sodat ons adopsie deur Hom kan verkry. Hy verbind dit met Ps
81.15qq. 6 Jeds Eatn év avvaywyi] Fedv en v. 6: éyw elna Feoi éote xai vioi
dyiotov mdvres, 'n teks wat 'n groot rol gespeel het in die realistiese verlos-
singsleer, byvoorbeeld by Augustinus.!!® Die cvvaywyn dedv (synagoga deo-
rum) betrek Irenaeus op die Vader, die Seun en hulle wat aanneming ontvang
het; dit is, so sé hy, die kerk wat 'n synagoga dei is en wat deur die Seun
vergader is.

Hierdie besondere uitleg van Ps 81.6 waarin die deof verklaar word as zéxva
deod, kinders van God, bedoelende die Christene, kom reeds voor by Justinus
(Dial. 124). Hy gebruik egter nie die termn viodeoia nie. By Clemens Alexan-
drinus is die verband tussen vergoddeliking, Godskindskap en die doop nog
duideliker. Hy sé (Paed. 1.5.26): “As gedooptes is ons verlig, as verligtes is
ons aangeneem as kinders, as kinders is ons volmaak en as volmaaktes het
ons onsterflik geword” en dan siteer hy Ps 81.6.

Klemens verbind ook viodeoia en wedergeboorte (1.5.21.2).

Die verband tussen doop en aanneming tot kinders van God het so vernou
dat die doopvont 7 uijrne t7js viodeaias (die moeder van die Godskindskap)
genoem is (Dion. Ar., Eccl. hier. 2.2.7). Hesychius (Lexicon) beskryf viodeaia
as 'n sinoniem van die heilige doop. Ook hier beweeg die Klementynse liturgie
binne tradisionele gedagtes. Die doop is 'n geestelike wedergeboorte, dis 'n
gawe van God waartoe God self voorberei. In die doop vind hierdie “aanne-
ming tot kinders” plaas.

avevpatxdv gov pvorneiwv: “U sakramente van die Gees” of “geestelike sa-
kramente”. “Heilsgeheime” sou ook in dié konteks kon pas, maar die bedoe-
ling is klaarblyklik sakramente. Vergelyk die opmerking by 6.7.

tijs pera v owlouévwv émavvaywyijs: Vergelyk die nota oor owlduevoe by
7.3. émovvaywyij kom in die Nuwe Testament net twee keer voor, naamlik
in 2 Tes 2.1 waar dit 'n eskatologiese hereniging met Christus uitdruk en in
Heb 10.25 waar dit die gemeentelike “samekomste” beskrywe. In dié sin word
dit dikwels in die patristiek gebruik: vergelyk Eus., HE 1.1.5. In die Markusli-
turgie word gebid tag énovvaywyas fudv xvoie ebAéynoov (Lit. Marc., Anto-
niadis, op. cit., p. 323), “seén Here, ons samekomste”. Hier in die liturgie word

115 A. von Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte 1, Tiibingen 1909, p. 559vig.; id., Die

Terminologie der Wiedergeburt und verwandter Erlebnisse in der dltesten Kirche, TU 43.3.2,
1918.

116 J. A. Stoop, Die deificatio hominis in die Sermones en Epistolae van Augustinus, Leiden

1952, p. 42vig.
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dus gevra dat die doopkandidate waardig gemaak mag word aan samesyn met
die gelowiges.

Ook hier weer is die gebed “deur Christus” —éta Xotatod t0d owtijoos Hjudv.
In die Klementynse liturgie kom die titel 6 owrjp!!” vir Christus nog vier keer
voor (9.10; 11.6; 12.33; 13.10).

In die Septuaginta is die woord 'n weergawe van die Hebreeuse moshiah en
Jeshuah. Veral in die Psalms is dit 'n Godsbenaming (Ps 23.5; 26.1.9 ens.).
In die Hellenisme het ook heldefigure en heersers die titel gedra, omdat daar
gemeen is dat hulle mense bevry van allerlei gevare en onheil.

In die Nuwe Testament is die titel op Christus oorgedra, net soos baie ander
Godspredikate. In Luk 2.11 word Jesus so genoem en die tweede Petrusbrief
(1.11; 2.20; 3.2.18) praat dikwels van die owzjp ’Inoots Xptotds. Merkwaar-
diglik kom die titel 6 owrp vir Christus glad nie voor in die Didache, Bama-
bas en Hermas nie. In die briewe van Ignatius vind 'n mens dit vier keer. In
Magn., Proem. staan die woorde “Jesus Christus, ons Heiland” in ’n feestelike
groetformule. Vergelyk Phld. 9.2. Smym. 6.2 herinner aan 'n liturgiese for-
mule: die heterodokses bly weg van die eucharistie en die gebed omdat hulle
nie erken dat die eucharistie die vlees en bloed van ons Heiland Jesus Christus
is nie.

Justinus gebruik die titel verskillende kere, dog in 1 Apol. 61.3 staan dit in
'n formule wat dit koppel aan die doop in die Naam van die Vader van die
heelal, die heerser God, en van ons swrjp Jesus Christus en van die Heilige
Gees. Hoewel 'n mens die term dikwels aantref by die ou kerklike skrywers,
vind 'n mens dié titel vir Christus nie in die simbole nie. Vroeé verband van
die term met die liturgie is duidelik uit bostaande. Dit hang, benewens bevry-
ding, ook saam met die algemene welstand van die bevryde of verloste. Die
woord Heiland omvat albei hierdie aspekte en word dus in die vertaling ge-
bruik. Vergelyk ook p. 65 oor die soteriologie. Behalwe in die Klementynse
liturgie het dit ook in latere liturgieé behoue gebly (bv. Lit. Jac., Antoniadis,
op. cit., p. 299: é1énoov fHuds 6 Jeds 6 mavroxpdrwe, élénaov Huds 6 Jedg
6 owtnp NHUDV).

Die gebed eindig ook weer met 'n doksologie. Vergelyk nota by 6.13.

Hierna word die doopkandidate uitgestuur met 'n uitroep van die diaken:
IpoéAdete of pwrilduevor.
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Die boetelinge

of év uetavolia is die boetedoeners of boetelinge.!!8 Die werkwoord uezavoéw
en die selfstandige naamwoord uezavoia is 'n verandering van besluit, sin of
doelstelling en uiteindelik berou. Die Romeinse godsdiens ken nie 'n boete-
gesindheid of -praktyk nie. Slegs kultusse wat uit die Ooste die Romeinse Ryk
binnegekom het, ken iets dergliks. In die Ou Testament staan dit dikwels in
verband met belydenis van skuld, belofte van ommekeer en 'n daaropvolgende
boetedoening.

In die Nuwe Testament impliseer die woordgroep 'n radikale verandering in
die verhouding van die mens tot God. Dit is totale ommekeer of bekering. In
die Apostoliese Vaders het hierdie betekenis van 'n ommekeer behoue gebly
maar dit is al hoe meer moralisties toegespits. Die ommekeer het al hoe meer
boetedoening geword (Did. 15.3 en 1 Clem. 57.1). Die gevolg was die ontstaan
van 'n kerklike boetedoeningspraktyk analoog aan die sinagogale praktyk van
die tweede eeu. In die Pastor Hermae vloei 'n soort Joodse boeteleer en Nuwe-
Testamentiese bekeringsprediking saam.

Kerklike boetedoening is wesenlik bepaal deur ekskommunikasie en rekonsi-
liasie (Aug., ep. 265.7) terwyl dit beoog om vervreemding van die kerk deur
doodsondes uit die weg te ruim.

Boetedoening begin met 'n vrywillige skuldbelydenis voor die biskop met 'n
gepaardgaande versoek om tot die staat van boetedoening toegelaat te word.
Die wat so aanvaar is, staan in dié stadium weer in 'n positiewe verband met
die kerk en hulle vorm ’n stand met mindere regte, die ordo paenitentium
(Hieron., ep. 72.2; Sinode van Orange, can. 12—441 nC).

As boetemiddels het gegeld ware bekering, gebed, aalmoese, vaste en ander
deemoedige handelinge. As uiterlike tekens van boetedoening was 'n boete-
kleed en afskeer van die hare die gebruiklike. Sedert die vierde eeu is seéning
van die boetelinge deur gebed en handoplegging van die biskop bekend (Soz.,
HE. 7.16; Aug., S. 232.7). Die boetedoening is beéindig deur kerklike rekon-
siliasie, gebed en handoplegging deur die biskop. In die erediens is dus spesia-
le aandag aan hierdie orde van boetelinge gegee. Volgens sommige berigte was
die plek van die boetelinge naby die deure waar hulle nog die godsdiens kon
volg. Van deelname deur die boetelinge aan die offerandes en kommunie was
daar natuurlik geen sprake nie.

118 G. Bardy, La conversion dans les premiers siecles chrétiens, Année théologique 2, 1941,

pp. 89-106; 206-232; A. H. Emonds —B. Poschmann, RAC 2, pp. 802-805; H. A. Frei,
Metanoia im “Hirten” des Hermas, IKZ 64, 1974, pp. 118-139; 189-202; 65, 1975, pp.
120-138; 176—204; S. C. Hall, Repentance in 1 Clement, TU 93, 1966, pp. 30—43; J. A.
Jungmann, Die lateinische Bussriten, pp. 5—44; H. Koch, Die Biisserentlassungen in der
alten abendlandische Kirche, ThQ 1900, pp. 254-270; id. Die Biisserplatz im Abendland,
ThQ 1903, pp. 254-270; F. Leduc, Péché et conversion chez saint Jean Chrysostome,
Proche Orient Chrétien 26, 1976, pp. 34—-58; 27, 1977, pp. 15-42; P. Meinhold, RGG
1, pp. 1541-1554.
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Volgens Sozomenos (HE 7.16) het die boetelinge op die grond gaan 1€ met
luide weeklag, waarmee die gemeente ingestem het. Daarna het die biskop dan
begin bid. In die Klementynse liturgie vind ook hier weer eers 'n litanie plaas,
waama hulle moes opstaan om individuele handoplegging te ontvang, waarna
die biskop 'n gebed gedoen het.

Litanie vir die boetelinge

Eitate, of év petavoia: Vergelyk die nota by 6.3. Vergelyk oor éxzevas die
nota by 6.5.

6 Pprhoxtipuwv Yedg: In die Klementyse liturgie kom die woord ¢idowxzippwv
slegs hier voor. Dit is ook weer 'n tipiese Septuagintawoord. Dit word dikwels
gebruik as attribuut van God. Dan verskyn dit meermale saam met éAenudv
(Ps 85.15; 110.4 ens.). Dit beteken barmhartig, vol van ontferming.

npoadéénrar avtav iy madwwewdiav: Oor mgoodéyouar raadpleeg die nota by
6.5. 7 madwwdia beteken 'n herhaling van 'n sin of frase, 'n herroeping en
uiteindelik ook ’'n verandering van gedragswyse. Dit kan ook ommekeer, be-
rou oor sondes en dus bekering uitdruk. (Clem. Alex., Prot. 7; Orig., Cels. 8.63).

xal v éopoldynow: éopoddynac!’® (ww. éoupoloyéw, sinonieme s.nw.
éunoloyia) is 'n veelgebruikte woordgroep in die juridiese en religieuse sfere.
Basies beteken dit “‘n gelykluidende uitspraak maak”. In die Septuaginta word
dit gebruik in die dubbele betekenis van enersyds “lofprys” (“lofprysing”) en
andersyds “skuld bely” (“skuldbelydenis”).

Hierdie dubbele betekenis kom die mooiste tot uitdrukking in die gebed van
Daniel: Dan 9.4.5: In v. 4 word gesé “laat ons die grootheid en goedheid van
God loof” (éopodoynodunv) en dan word in v. 5 bygevoeg “ons het gesondig,
ons het onreg gepleeg, ons was goddeloos”. In die Psalms is die betekenis lof-
prysing van die grootheid van God oorwegend (bv. Ps 7.18; 9.2; 17.50; 117.21

ens.).

In dievroeé kerk is die dubbele betekenis dikwels aangewend. Dit druk lofpry-
sing uit in 1 Clem. 52.1-3 en sondebelydenis in 1 Clem. 51.3. Vandaar
Chrysostomus se definisie (exp in Ps 9; MPG col. 93B): dundotv o 17
&opoloyiioews e(66¢ Eotuv 7 yap TV olnetwv duagtnudrwy éott xatdyvwats
7} edyagpratia els 1ov Jedv. Die betekenis van die woord is dus bewussyn van
eie sondes en dankbaarheid teenoor God. As sondebelydenis is éopodoyrowg
'n inherente deel van die boetedoening, soos Tertullianus dit beskryf in De
paenitentia 9.

ovvrpiyy tov Zaravav xtd: Vergelyk Rom 16.20: 6 8¢ Seos tijs elorivns
ovvTpiyel 1oV gatavav 4no tods nédag tudv év tdyer (Die God van vrede sal
die Satan spoedig onder julle voete verpletter).

119 O. Michel, ThWb 5, p. 199vig.
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xal Avtpdonrar avrods xtd: Vergelyk 2 Tim 2.26: xai dvavijywory éx tijs oD
duafodov nmayidos (AV — hulle sal vry raak uit die valstrik van die duiwel).

xal t7js énnpelag v dayudvwv: 1) énnpeia (vgl. 11.6) beteken skandelike be-
handeling, misbruik, misleiding of selfs aanval. In Ignatius (Magn. 1.3) word
dit gebruik vir die misleiding van mense deur “die prins van hierdie wéreld”.
Vir demoniese aanslae teen die mense staan dit in Basilius, Hom. 1.2; MPG
31, col. 185C en Chrysostomus, Hom. 7.6 in 2 Cor.; MPG 61, col. 450.

ovyyweijon 8€é adrods mdvra ta maganrdpara avrdv: Die werkwoord
ovyyweéw (vergewe) kom verder voor in die liturgie in 12.47 en die selfstandi-
ge naamwoord ovyyweriots in die sin vroatds tij ovyyweroe: (in onderwerping
aan u wil). Die werkwoord verskyn nie in die betekenis van “sondes vergewe”
in die Septuaginta (kanonieke boeke) of in die Nuwe Testament nie. Dit word
egter wel in hierdie sin gebruik deur die kerklike skrywers na die Apostoliese
Vaders. Interessant is Philoxenus (ep. 41) se vergelyking tussen sondes gepleeg
voor die doop en daarmna. Volgens hom word eersgenoemdes gratis (Swpeciv)
vergewe dog in die laaste geval geskied dit nie gratis nie maar deur moeitevolle
arbeid en boetedoening.

1a nagantdpara: In 11.6 en 12.47 kom die woord 6 magantwua weer eens
voor in die betekenis van “oortreding” of “sonde”. In die Septuaginta vind
'n mens dit dikwels so (0.a. in lob 35.15; Ps 18.13; 21.2; Ez 3.20 ens.)

10 1€ Exovota xal 1a dxovowa: Exovoros (Vrywillige, opsetlike) verskyn ook in
7.5 en dxovaoiog alleen hier. Die onderskeiding tussen opsetlike en onopset-
like of onbewuste dade gaan terug op die Septuaginta. éxovatoc kom in Lev
7.6; Deut 12.6 en Ps 53.8 voor in verband met “vrywillige” offers, terwyl op
verskeie plekke sprake is van “onopsetlike” (@xovotoc) sondes (0.a. Lev 4.2;
4.22; Num 15.25; Eccl 10.5; lob 31.33).

& alelyn 10 xar’ adt@v yepdyoadov: Aanhaling van Kol 2.14 (AV: Hy het
die skuldbewys met sy eise teen ons tot niet gemaak). éfale/dw beteken letter-
lik om uit te wis. Vergelyk Ps 50.11.

éyyedynrat adrods év fifAw Lwijs: Die “boek van die lewe” (z6 fifAiov Lwijg) 120
kom voor in Op 13.8; 20.15; 22.19 en Fil 4.3. Die voorstelling het sy Bybelse
oorsprong in Ou-Testamentiese woorde waarin daar gesé word dat alle heili-
ges en getroues wat aanspraak het op heil in God se boek opgeskryf (/s 4.3;
Ps 68.29; 138.16; Dan 12.1) of uitgewis (Exod 32.32) word. In die Apostoliese
Vaders staan dit onder andere in Pastor Hermae, Vis. 1.3.2, waar gesé word
dat die wat hulle bekeer het met hulle hele hart, opgeskrywe sal word in die
boeke van die lewe saam met al die heiliges. Vergelyk nog Orig., Comm. in
Joh 5.7; MPG 14, col. 193A.

xa¥dop 8¢ avrodg xtd: Vergelyk 2 Kor 7.1.

120 G. Schrenk, ThWD 1, p. 618.
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évddoy avtods dmoxataotijoas xtd: Vergelyk Johannes van Konstantinopel 4,
poenitentiale (MPG 88, col. 1897C): Evwoov adtov tfj dyia éxxAnaia waar évéw
beteken herstel van gemeenskap met die kerk. Vergelyk ook die opmerking
by 6.6.

avtés ywdoxer 16 nAdoua fudv: Dit is letterlik Ps 102.14.
St tis xavyroetar ... xabapds elvar dnd aupagriag is dieselfde as Prov 20.9.

advreg ydo éopev év émmudoes is 'n aanhaling van Sir 8.5. 76 émryuiov kom
slegs in die meervoud voor in 2 Kor 2.6, sover dit die Nuwe Testament betref.
Hier beteken dit kerklike tugmaatreéls. In die vroeg-Christelike literatuur is
dit sensuur of kerklike boetedoening. Dan beteken év éntziuiocs eévar “in boe-
tedoening, of onder die tug wees”. Vergelyk Bas., ep. 199, can. 21; MPG 32,
col. 801A.

87 yapa yiverar xtd verwys na die vreugde oor een sondaar wat hom bekeer
soos in Luk 15.7. Clemens Alexandrinus (Quis dives 2sqq.) gebruik dieselfde
teks in verband met kerklike boetedoening.

npogoxetwddor: Die woord mpogoxeiéw beteken om iets jou eie te maak, te
verenig, te assosieer met en in die passief, soos hier, toegewy wees aan.

iva 6 prddvipwmog Yeos xtA: Vergelyk die aantekening by 6.5. Ook in Cyrillus
van Jerusalem (cat. 2.4; MPG 33, col. 389) staan die menseliefde (¢ptdavidpwnia)
van God in verband met die boetelinge.

evuevag: Vergelyk nota by 6.5.

avtav tag Airdg: 1) Afry is geen Bybelse woord nie. In klassieke Grieks is Actai
Jedv gebede gerig aan die gode (Eur., Supp. 262). In die kerklike skrywers
verwys dit meesal na die heidense gebede (Hom., Clem. 11.13) dog soms dui
dit die gebed van Christus by die kruisiging of kerklike gebede en ander smeek-
gebede soos litanieé aan (Chrys., Hom. 3.3 in Col).

anodday avrois ... arnpily avrois: Vergelyk hier Ps 50.14: dnodos poe iy
ayalliaowv 1o owtnpiov gov, xai mveduatt fyeuovix® otneioov ue.

7 dyaddiaocs is vreugde. In die Psalms kom dit keer op keer weer voor (bv.
Ps29.6; 41.5; 44.8.16 ens.). “Heilsvreugde” vind 'n mens slegs in die aange-
haalde Psalm uitgedruk en net hier in die liturgie. 70 owzzneiov beteken heil.
Vergelyk die opmerking by 6.5. 5jyeuovixdg is “wat aan 'n leier behoort”, lei-
dend, heersend. Dit bedoel hier die leiding van die Gees.

iva unrét calevddot ta Siafiuara adrav: Vergelyk Ps 16.5. 16 dudfnua is
'n voetstap.

xotvwvol ... T@v aylwv adrod lepdv: Oor xowvwvds sien nota by 8.2. fepds
(heilig) word in die neutrum as selfstandige naamwoord gebruik en dit beteken
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dan 'n heiligdom, byvoorbeeld die kerk of kloostergeboue. Dan kan dit ook
heilige misteries of sakramente aandui, soos hier die geval is.

&€ ... tijc viodeoiag: Oor viodeoia sien kommentaar op 8.5.

Die litanie word weer eens gevolg deur 'n xdgwe é4énoov — uitroep van die ge-
meente waartoe die diaken hulle oproep. Oor o@oov avtotc xtid vergelyk die
nota by 7.3. Die diaken roep die boetelinge, wat in hierdie stadium nog op
die grond gelé het, om op te staan, die hoof te buig en deur die biskop geseén
te word.

Seénbede vir die boetelinge
Iavtoxpdrop: Sien nota by 6.11.

Jeé alve: “Ewige God'. alwviog!?! kom in Gen 21.33; Is 26.4; 40.28 voor
as attribuut van God en in die Nuwe Testament word dit slegs in Rom 16.26
so gebruik. In die latere kerklike literatuur is dit 'n woord wat algemeen so
voorkom.

déonora tv dAav (cf. 12.27; 12.39 en 15.2): 6 déomorrs beskryf in klassieke
Grieks 'n eienaar of besitter en dus ook heerser. Dikwels word daarmee die
mag van die gode uitgedruk. déomot’ dvaf kom dikwels voor as aanroepvorm
in die gebede.

In die Ou Testament vind 'n mens dit egter reeds in lob 5.8: o unv 8¢ ddda
&y dem¥rioouat xvpiov xdgiov 8¢ ndviwv Seondrnv émxaléoopar. Die jonge-
re boeke van die Ou Testament bevat baie voorbeelde hiervan. Moontlik het
die indringing van die Hellenisme die toename in die gebruik van die titel be-
vorder. Dit kom dan voor saam met toevoegings soos t@v ndvrwv (Heer van
alle dinge — Sap 6.7; 8.3) of ndong xri{oews (Heer van die hele skepping — 3
Mac 2.2). In die Nuwe Testament kom dit voor in Luk 2.29; Hand 4.24; 2
Pet 2.1; Jud 4; Op 6.10.

'n Mens vind dit dikwels in die vroeg-Christelike literatuur en veral in die ge-
bedstradisie: vergelyk 1 Clem. 7.5; 61.1; 61.2 (8éomoza énovodvie); Bam. 1.7,
Herm., Vis. 2.2.5 (z@v 6A@v); Just., 1 Apol. 32.10; Goodspeed, op. cit., p. 48;
40.7; ibid., p. 53; 44.2; ibid., p. 56 ens. Oor za 64a (die heelal) vergelyk die
kommentaar by 6.11.

xtiota xai npvTave t@v ndvrwv: 6 xtiotns'#2 (Skepper) staan in 2 Regn 22.32
in verband met God: tis xtiorns éotar ARy xvpiov (wie kan 'n skepper wees
behalwe die Heer?). Vergelyk Sir 24.8 ( 6 xtiotns t@v dndvrwv) en dieselfde
titel in gebedskontekste in 2 Mac 1.24 en 4 Mac 11.5. Die werkwoord »t{w
beteken in klassieke Grieks om 'n land bewoonbaar te maak, 'n stad te stig

121 H. Sasse, ThWb 1, p. 208.
122 W. Foerster, ThRWb 3, p. 1024.
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of te bou of om ’'n tempel of gebou op te rig. Die selfstandige naamwoord kan
dus 'n stigter of bouer ens. aandui.

Terwyl dnuoveyéw — wat ook in die Septuaginta gebruik word vir die skep-
pingswerk van God — beteken “om met hande te vervaardig”, beteken x»zi{w
eintlik om die werk van 'n heerser te doen: byvoorbeeld die van 'n heerser
op wie se bevel 'n stad as 't ware uit niks ontstaan.

In die Nuwe Testament word xziorzg slegs in 1 Pet 4.19 gebruik, terwyl in
die verdere vroeg-Christelike literatuur dit algemeen geword het. In die eerste
Klemensbrief word vermaan dat die gemeente moet opsien na die Vader en
Skepper van die hele heelal (xziotiv T0? ovumavros xoouot), in 'n gedeelte
wat ook 'n liturgiese verband het (1 Clem. 19.2; Lightfoot, op. cit., p. 37). Dit
word in 1 Clem. 59.3; ibid., p. 37; 62.2, ibid., p. 39 ook in gebedsgedeeltes
gebruik en 'n besondere verband tussen xziot7¢ en die liturgie word daarmee
duidelik.

In Arist., Apol. 15.3; Goodspeed, op. cit., p. 20 vind 'n mens die uitspraak:
Tov Vedv xriotny xai Snuoveydv tdv dndviwy ... xai AAov Feov nAnv tovtod
0% déPovrar (Hulle — sc. die Christene — vereer God die Skepper en Formeer-
der van alle dinge en behalwe Hom geen ander God nie). Ook hier is daar
met verwysing na die term 'n toespeling op die kultus.

'n Verdere kultiese verband het die woord in CA 7.35; MPG 1, col. 1028D:
xtiota, odtnp nAovowe év ydoure. Hier is dit ook 'n aanroepvorm in 'n gebed
wat aan die einde nog weer verwys na 6 dnuewvgyiag tijs dea peoitov xriotng
(die Skepper van 'n skepping deur 'n middelaar). Soos reeds in die inleiding
gesé, gaan volgens Bousset hierdie gebed terug op ouJoodse liturgiese modelle.

Die benaming 6 xtiozns vir God het dus duidelik 'n baie ou verband met die
liturgie (Joodse sowel as Christelike). Hieruit het dit oorgegaan na die simbo-
le. Die simbool in CA 7.41; MPG 1, col. 1642 het die artikel: moredw ... €l
&va ... Yeov ... 1ov natépa 1ot Xowotob, xriotnv xai dnuoveydv Tdv drndviwy.
Dit kom ook nog voor in die vierde formule van die sinode van Antiochié
(341 — Lietzmann, op. cit., p. 30).

Die algemene term egter wat gebruik word vir God as die Skepper in die sim-
bole is 6 moujrns. Dit is byvoorbeeld die geval in die simbool van Caesarea
(ibid., p. 18), van Jerusalem (ibid., p. 19), van Epiphanius (ibid., p. 19) ens.

npdrave 6 mpdravis is 'n prins, 'n hoof of goewerneur van 'n stad. Aeschines
(Pr 169) gebruik dit as titel vir Zeus. In die Septuaginta kom dit net in Sap
13.2 voor. Hier is dit die woord vir prinse wat deur mense as gode beskou
word. In die Nuwe Testament kom dit nie voor nie en dis ook in die latere
liturgieé weggelaat, moontlik as gevolg van die sterk verband met die heidense
instellings. Tog gebruik Theodoretus dit ook net soos die Klementynse litur-
gie (Quaest. 62 in Gen): 6 mpvravis t@v GAwv.
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6 1ov dvBgwmov xéauov xdauov dvadeibag: Die twee betekenisse van 6 xéauog
as “wéreld” en “sieraad” staan hier saam in 'n woordspeling: 6 xéauov xdouov,
“sieraad van die wéreld of heelal”. Origenes (in Joh 6.59; MPG 14; col. 301C)
noem die kerk so ’n sieraad van die wéreld. Die mens as sieraad van die wéreld
kom nog voor in Methodius van Olympus (de res. mort. 1.35; MPG 41, col.
1028.). Vergelyk ook CA 7.34.; MPG 1, col. 1028. dvadeixvvut kom sowat
agt keer in die Klementynse liturgie voor en kan beteken om te vertoon as
of om te maak. Albei maak hier goeie sin uit. Moontlik pas “maak” in hierdie
skeppingsverband beter: U het die mens 'n sieraad van die wéreld gemaak,
deur Christus.

xai véuov dovs avtd Eudvrov xai yoantév: 'n Onderskeid word hier gemaak
tussen 'n natuurlike, ingebore wet (véuogs &ugurog) en 'n geskrewe (yoanzds)
een. Na die ingebore sedewet verwys ook 12.18. Vergelyk hier Just. 2, Apol.
8.1; Goodspeed, op. cit., p. 84; 13.5; ibid., p. 89; Meth., res. mort. 2.6; MPG
18, col. 304C.

Die idee van ’'n ingebore wet!23 het geleef in die populére filosofie van die
Stoisyne, met hulle identifikasie van ¢¥ocs en véuog. Die grondslag van hulle
etiek was dat alle sedelike handelinge navolging is van wette wat van nature
in die mens ingeplant is en wat in die godheid gewortel is.

In Rom 2.14vlg. het Paulus hierdie gedagte van die aangebore of natuurlike
wet in sy teologie opgeneem en dit het in die vroeé Christendom 'n voortset-
ting gevind. Bam. 9.9 praat van die leer van God wat 'n ingebore gawe in die
mens is. Vergelyk ook “deur die ingebore kennis” in CA 7.33; MPG 1, col.
1024C.

Die gedagte kom ook mooi uit in die Didascalia apostolorum (CA 6.19-24
—veral 6.20, MPG 1, col. 963): Abel, Noag en Abraham is gemotiveer deur
die natuurwet tot goeie dade. Na die afvalligheid van die volk agter die goue
kalf aan, het God 'n harde juk van bepalinge op Israel gelé sodat hulle kon
terugkeer na die wet wat God in alle mense van nature ingeplant het.

7o 0 {7jv avtov évidéauws g Aoyxdv — “sodat hy binne die wet as 'n redeli-
ke wese kan lewe”. évdéouws is wettig, ooreenkomstig die wet. Vergelyk 12.32
en Epiph., Haer. 80.4; MPG 42, col. 764A.

dmodifxmv Sods npds puerdvorav: 1) vmodifxy is 'n voorskrif, veral van Christus,
byvoorbeeld in Clem. Al., paed. 1.12; MPG 8, col. 376A; Orig., Comm. in Joh.
13.49. God het volgens die liturgie aan die mens deur Christus 'n voorskrif
vir bekering gegee, 'n bekeringsresep wat bestaan uit sy goedheid.

Emde éni xtA: Vergelyk die nota by 6.12. Die uitdrukking rod¢ xexAwxéras oo
avdyeva yoyijs xai owuarog (wat voor u die nek van liggaam en siel buig) druk
verootmoediging uit.

123 G. Bornkamm, Gesetz und Natur (Rom 2.14-16) in Studien zu Antike und Christentum,

Gesammelte Aufsditze 2, Miinchen 1959, pp. 93-118; E. Wolf, RGG 4, p. 1360.
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81t 09 fodler tov Fdvatov x14 is die bekende teks uit Esegiél oor die beke-
ring: £z 33.11. Dit is byna vanselfsprekend dat kerklike skrywers op hierdie
teks sou sinspeel in verband met bekering van sondaars. Dit is die geval reeds
in 1 Clem. 8.2. Vergelyk ook Clem. Al., Strom. 1.65.3; 2.147.3; Quis dives,
29.24; Tert., de orat. 7.1.

6 Nevevrv ngoadeEdpevog tiv perdvorav: Op die bekering van die inwoners
van Nineve soos verhaal in die boek Jona, word reeds in Matt 12.41 gesinspeel.
In 1 Clem. 7.7 geld hulle ook as voorbeeld van bekering.

6 YéAwv ndvrag dvipdimovs owdijvar is 'n aanhaling uit 1 Tim 2.4.

6 Tov viov mpoadelduevog is 'n verwysing na die gelykenis vandie verlore seun
in Luk 15, wat losbandig (dowz@c — die adjektief in Prov 7.11) sy lewenstog
verkwis het en vanweé sy bekering of berou aangeneem is deur sy vader se
genade. oddyyvois — ta onAdyyva meervoud beteken letterlik “die binneste”
of, in afgeleide sin, gevoelens. Soms beteken dit genade of barmhartigheid:
Dus beteken dit hier “deur sy vader se barmhartigheid”.

adtoc xai vov: Die voorgaande was lofprysend anamneties en nou volg weer
in tipiese Ou-Testamentiese gebedstyl die epikletiese “en nou”: Neem U ook
nou die bekering (uerayvaais — verandering van gesindheid) aan. Vergelyk die
nota by 6.12.

Ot 0dx Eotv dc ovy xtA is aangehaal uit 3 Regn 8.46.
7apa oot 6 (Aaguds eote is 'n aanhaling uit Ps 129.3.4.

Die bede word hier uitgespreek om herstel van die boetelinge in die kerk —
rekonsiliasie — en daarna eindig dit ook met 'n doksologie.

*AnoAveade xtd: Ten slotte vind die uitstuur van die boetelinge plaas. Hierna
begin die eucharistiese diens, of diens van die gelowiges.

Hiermee word die missa catechumenorum afgesluit en in die stadium is alles
gereed vir die missa fidelium. Die orde van die diens het dus soos volg verloop:

Missa catechumenorum: Binnekoms in die kerk, Ou-Testamentiese Skriflesinge
(deur die voorleser). Sing van Psalms. Skriflesinge uit Handelinge en briefge-
deelte gevolg deur 'n Evangelielesing deur die diaken of biskop. Die preek word
gevolg deur die litanie€ en seénbedes vir en uitstuur van die verskillende groepe.

Missa fidelium: Litanie en gebed vir die gelowiges.
Groet en vredeskus — Pax.

Handewassing — lavabo.

Die aanbring van die gawes na die altaar.

Prefasie — sursum corda.

Anafora.

Anamnese. Instellingswoorde en epiklese.



10.1

10.2

10.3

Intersessiegebede en kommunie.
Slotgebed en seén gevolg deur die uitstuur van die gelowiges.

Hier kan net kortliks die kerkgebou en sy inrigting beskryf word met verwy-
sing veral na CA 2.57: Dit was meesal 'n langerige gebou, aan die een kant
(wes) moontlik u-vormig. Aan die oostekant van die lang sy was die altaar met
aan weerskante berg- en verkleeruimtes (pastoforia). In die middel van die
presbiterium het die troon van die biskop gestaan en aan weerskante daarvan
banke vir die priesters. Mans en vrouens het apart gesit in die kerk en het
by aparte deure ingegaan wat aan die suidekant van die gebou geleé was. Verder
was daar ook in die middel van die kerkgebou die verhoog met lessenaar waar-
vandaan die Skriflesinge plaasgevind het en wat die sentrum van die missa
catechumenorum uitgemaak het.

Die diens van die gelowiges (missa fidelium)

M7 ©g taov un) Svvauévav mgosed¥érw: Nadat al die verskillende groepe die
kerk verlaat het, word die deure gesluit. Die diaken waarsku finaal dat geen-
een wat nie reg daartoe het, soos ongelowiges, kategumene, besetenes ens.,
deel mag hé aan of toetree tot die verdere verloop van die diens nie. Daarma
word die gelowiges opgeroep om te kniel (xAivwuev ydvv) vir 'n gebed
(Sendpev). Wat nou volg (10.3-10.22) is 'n uitgebreide litanie (Ektenie of
Sinapte) vir die hele gemeente.

Hierdie is die algemene gebed van die kerk waarna ook Justinus verwys in 1
Apol. 67.5. In die kerk van Rome het die gemeente ook na Skriflesing en preek
aan so 'n algemene gebed deelgeneem, soos behou is in 1 Clem. 59-61;
Lightfoot, op. cit., pp. 36-38.

Die verskillende bedes wat hier in die liturgie verskyn (nege in totaal), vir die
kerk, vir die biskoppe, vir die hele klerus, vir die heerser, vir die kategumene,
vir almal wat in benoudheid of gevaar verkeer, vir ketters en skismatici, kom
steeds weer voor in die algemene gebed van die ander liturgieé.

ovvtdvws is gespanne, reguit, aandagtig of in alle erns, dringend: Dus — “laat
ons God aandagtig aanroep”.

Litanie vir die gelowiges

dnép tijs elpiivns xai tijs eboradeias tod xéaunov: Vergelyk 1 Clem. 60.4 (86¢
oudvorav xai elprivyy fjuiv). Cyrillus van Jerusalem verwys in sy vyfde mistago-
giese kategese (Cat. 23.8) na die gebed vir vrede van die kerk, die welstand
van die wéreld en van verskillende groepe mense. Vergelyk Chrys., Hom. 3.4
in Phil.; Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 280; Lit. Chrys., ibid., p. 16. 9
evoradeia beteken die rus en bestendigheid van die wéreld of van persone.
Reeds in 3 Mac 3.26 en 6.28 staan dit vir algemene welstand wat God verleen.
Vergelyk 1 Clem. 61.1; 65.1.
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Snws 6 v Slwv deds dibov xai dvadaigetov Tiv éavtod elpivyv Huiv
nagdayowro: Vir ta 6Aa sien nota by 6.11. dideog!? is “ewig”. In die Nuwe
Testament kom die woord in hierdie betekenis voor slegs in Rom 1.20 in 'n
konteks wat herinner aan Stoisynse gedagtes en Philo, asook in Jud 6.

In die Apostoliese Vaders kom dit slegs in Ign., Ef. 19.3 voor in verband met
die ewige lewe. Athenagoras (Suppl. 10.2; Goodspeed, op. cit., p. 324) gebruik
dit in verband met God as “ewige Rede”. dvadaiperos is wat nie weggeneem
kan word nie, onvervreembare. Die bede is dat God die ewige, onvervreem-
bare vrede, naamlik sy vrede (t9v avzod), sal bied. 7§ mdngodopia is volheid
of sekerheid. Vergelyk Kol 2.2; Heb 6.11.

Yndp tijs dyias xadolwxils xai dmootohixils éxxAnoias: Die simbool van
Epiphanius van Salamis (Lietzmann, op. cit., p. 20) beskryf die kerk in dieself-
de terme, met die byvoeging van uia (een). Cyrillus van Jerusalem se simbool
laat die drootoldwxriv weg (ibid., p. 19) en so ook die simbool in CA 7.41.

ayiag: Teen die helfte van die tweede eeu was heilig reeds 'n algemene beskry-
wing van die kerk.!2% Dit het sy oorsprong in die Ou Testament waar die adjek-
tief “heilig” gebruik is vir alles wat aan God behoort, soos byvoorbeeld 'n “hei-
lige volk” (Deut 7.6; 26.19). In Ef 5.27 word die kerk as dy{a beskrywe. In
voortsetting hiervan word ook in die Martyrium Polycarpi (Proem.; Lightfoot,
op. cit., p. 189) van die kerk gesé dat dit “heilig en algemeen” is. Vergelyk
Ign. Trall., Proem.; ibid., p. 116. Hierna kom dit dikwels so voor.

xavoluxijs: In die Christelike taalgebruik kom xadodewxri (algemeen) as beskry-
wing van die kerk vir die eerste maal voor by Ignatius (Smym. 8.2). Dit is dan
nog nie “katoliek” in teenstelling met die ketters nie (soos in Clem. Al., Strom.
17.106 nie), maar “algemeen” in die sin van wéreldwye verbreiding soos
Eusebius (c. Marc. 1.1; MPG 24, col. 728C) dit nog beskryf. Vergelyk ook Mart.
Polyc. 19.2. Ook hier in die liturgie staan katoliek nog vir die wéreldwye kerk.

anootodwxijs: Die adjektief droarodixds kom nog nie in die Nuwe Testament
voor nie. Dit is egter gebruik in die vroeé kerk om aan te dui dat geskrifte,
persone of inrigtings deur die apostels geskrywe, ingestel of gestig is. Irenaeus
(Adv. haer. 3.12.7) het reeds gesé dat die kerk deur die hele wéreld sy oor-
sprong by die apostels het.

Ook hierin mag die liturgie meegewerk het daartoe dat die kerk later in die
simbole so genoem is. Immers in die anathemas van die Niceense konsilie word
die kerk ook reeds as “katoliek en apostolies” beskrywe en Alexander van
Alexandrié (ep. 12, MPG 18, col. 565A) sé “ons glo soos besluit is deur die
apostoliese kerk”.

124 H. Sasse, ThRWb 1, p. 167vig.
125 J. N. D. Kelly, Early Christian creeds, London 1976, p. 158.
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10.5

i]¢ anod mepdtwv ws nepdrwv: Die kerk strek van uithoeke tot uithoeke en
daarmee word die “algemene” nader gekwalifiseer. Die uitdrukking word her-
haal in 12.40. 76 népag is 'n uiterste grens, 'n uithoek. In Ps 71.8 word die
heerskappy van God besing wat strek vanaf die see tot die uithoeke van die
wéreld. Die uitdrukking “van uithoeke na uithoeke” kom voor in Matt 12.42;
Luk 11.31. Rom 10.18 gebruik dit om die Christusverkondiging, wat gegaan
het van die een uithoek van die wéreld na die ander, te beskrywe.

Insiggewend in dié verband is die gebed by die breek van die brood in die
Didache (9.4; Lightfoot, op. cit., p. 221): Soos hierdie gebreekte brood wat
verstrooi was op die berge byeengebring is en een geword het, laat so u kerk
versamel word: dno t@v mepdtwy tijs yiis els Ty onv factAelav. Daarmee het
die kerk wat strek van die uithoeke af ook in ’'n liturgiese konteks te staan
gekom.

Snws 6 xvpLog daetatov adiy xai dxAvddviatov dradviAdéy: doetorog is “‘on-
skudbaar”, “onbeweeglik”, standvastig. Ook in 12.40 word die kerk so beskryf.
Vergelyk Chrys., Hom. 2.2 in principium Actorum Apostolorum; MPG 51, col.
62C. axAvdwviotos beteken “nie deur golwe geslaan”, kalm en onversteurd.
Vergelyk Polybius 10.10.4. Isidorus van Pelusium beskryf die kerk ook met
hierdie woord (ep. 1.91). Vergelyk ook Chrys., Hom. post redit. 2.5; MPG 52,
col. 431C.

Héxo Tijg avvtedeiag ToD aldvos tedeueuwuévny éni tiv nérpav: In klassieke
Grieks dui 7 ovvredeia!?® 'n voltooide handeling aan. In die Septuaginta staan
dit vir die einde of afloop van 'n periode (Exod 23.16) of 'n jaar (fer 5.18).
Dit kom as 'n apokaliptiese term voor in die betekenis “einde” in die Testa-
mente van die twaalf patriarge. 'n Mens vind dan verder in die Nuwe Testa-
ment die uitdrukking 75 ovvredela tot alwwvos (AV — die voleinding van die
wéreld). Dit is eie aan die Matteus-evangelie: 13.39.40.49; 24.3; 28.20.

By die Apostoliese Vaders het dit dieselfde betekenis as in die Nuwe Testa-
ment (bv. by Hermas, Vis. 3.8.9; Sim. 9.12.3). By die Apologete vind 'n mens
dit net by Tatianus (Or. Graec. 6.1; 13.1; 17.1). Hierna kom dit dikwels voor
in die kerklike skrywers in die sin van “einde van die wéreld of van die tyd”
soos hier in die liturgie. Vergelyk ook CA 6.18.

tedepehwpévny: Jepelidw (passiewe partisipium) beteken om 'n fondament
te 1€. In Ps 8.4 dui dit aan dat God die maan en sterre “gegrondves het”. Ver-
gelyk nog Ps 88.12; 101.26. In die passief beteken dit dus “vas, stewig ge-
vestig wees”. Dit bevat hier 'n sinspeling op die huis gefundeer op die rots
waarvan Jesus gepraat het (Matt 7.25 tedeuediwro yap éni tijv nérpav).

xal dnép tijc évildde dyiag magowriag: 1) magoxia'?’ dui in die Septuaginta

126 G. Delling, ThAWb 8, p. 65vig.
127 K. L. en M. A. Schmidt, ThWb 5, p. 852.
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die toestand of lot van 'n bywoner of die vreemdeling sonder regte aan (Ps
54.16; 118.54; 119.5). Dit kan selfs ballingskap beteken. In die Nuwe Testa-
ment vind 'n mens dit slegs in Hand 13.17 en 1 Pet 1.17. In laasgenoemde
teks word die lewe van die Christene op aarde beskryf as “vreemdelingskap”.

In die vroeg-Christelike literatuur kom die vreemdelingskap van die kerk tot
besondere uitdrukking in Diogn. 5.5. Volgens Eusebius (HE 5.24.14) het
Irenaeus die Christelike gemeentes zagotxia: genoem. Ook in die Martyrium
Polycarpi word die plaaslike gemeentes van die kerk so beskrywe. *ExxAnaia
het al hoe meer die benaming geword vir die hele kerk, terwyl nagouxia die
tegniese term geword het vir gemeentes of parogieé (Latyn — paroecia).

Namate die kerk meer georganiseer geraak het, het die parogieé die gemeen-
tes geword wat binne 'n bepaalde geografiese eenheid saamgegroepeer is as
'n diosese (dcoixnaeg). In die Klementynse liturgie vind 'n mens hierdie organi-
sasie slegs hier aangedui. Hier word gebid vir die verskillende biskoppe en hulle
nagowxiac. Die liturgie verteenwoordig dan 'n tyd toe reeds meer gemeentes
aan 'n biskop toevertrou was. Merkwaardiglik vind 'n mens in die ander Griek-
se liturgieé geen vermelding van die magowxia: nie.

6 T@v Adwv xvprog: Vergelyk die kommentaar op 6.11. dvevddrws is “sonder
ophou, ononderbroke of voortdurend, aanhoudend”.

7) émoxonn is sorg, opsig; goddelike besoeking; 'n amp en dus biskopsamp,
die episkopaat of bisdom. Vergelyk Iren., Adv. haer. 3.3.3.

T@v dpdotouodvrwy tov Adyov sluit aan by 2 Tim 2.15. dpdorouéw is oor-
spronklik “in 'n reguit lyn sny” en dus korrek uitlé, op ortodokse wyse ver-
klaar of verkondig. Vergelyk Chrys., Hom. 5.2 in 2 Tim; MPG 62, col. 687D
en CA 7.31.

‘laxdfov ... KAfjuevios ... Edodiov ... "Avviavod: In CA 7.46; MPG 1, col.
1048 word die biskoppe genoem “wat deur ons [die apostels] gewy is”. Hier
word onder andere ook genoem Jakobus, die biskop van Jerusalem. Dit is die
broer van die Here, wat egter reeds in 62 nC oorlede is. Waarskynlik het die
liturgie hom in gedagte, maar dan pas hy in tydsorde nie in by die volgende
persone nie.

Die Klemens waarna verwys word, is waarskynlik Klemens 1 wat in 92-99 bis-
kop van Rome was.

Euodius was die eerste biskop van Antiochié volgens Eus., HE 3.22. Ook CA
6.46 vermeld hom. Hy is opgevolg deur Ignatius wat in 110 nC die marteldood
gesterf het. Hy en Klemens moes dus tydgenote gewees het.

Annianus was volgens CA 7.47 (vgl. Eus., HE 2.24) die eerste biskop van
Alexandrié wat deur Markus gewy is en hom opgevolg het. Dan moes hy ook
’n tydgenoot van die laaste twee gewees het. So is die biskoppe wat die liturgie



(10.7)

10.8

vermeld verteenwoordigend van die kerk van sy tyd, toe die vernaamste kerk-
like gebiede Jerusalem, Rome, Antiochié en Alexandrié was. Indien die gebed
'n werklike historiese situasie weerspieé€l, bring dit 'n mens te staan in die tyd
van die oorgang tussen die eerste en tweede eeu.

6 otxtipuwv Yeds: Die “genadige” God. olxtipuwv beteken genadig of barm-
hartig en dit kom slegs hier in die Klementynse liturgie voor. Dit is ook weer
'n Septuaginta-woord. Vergelyk Ps 77.38; 85.15; 110.4 (éAerjuwv xai olxtiguwv
6 xvprog); 144.8 ens. 'n Mens vind dit ook in die Nuwe Testament: Luk 6.36
(6 matfp Yudv olxtiguwv) en in Jak 5.11 (sitaat van Ps 102.8).

In 1 Clem 23.1 word God as barmhartig beskryf en in 60.1 word Hy aangeroep
as olxtipuwv. Dit was dus reeds vroeg 'n aanspreekvorm van God in die gebed
en dit is dus nie vreemd om dit ook in die liturgie aan te tref nie. Vergelyk
ook Just. 1 Apol. 15.13.

xaeilw (medium) is om 'n guns te bewys, te vergun of te gee. odovs van odg
(veilig, ongeskonde).

pnaxponuegevovrag: Die werkwoord paxgonuepevw beteken om lanklewend te
wees; hoé ouderdom te bereik. In Deut 5.33; 6.2; 11.9 kom dit telkens voor
in verband met ’'n lang lewe in die beloofde land.

Yo 1@V mpeafurépwv: Die bestaan van mpeafvregor, 128 “oueres” of “oudstes”
in die vroeé Christendom, het sy voorbeeld in die Joodse gemeentelike orde,
waarin die oudstes 'n leidende rol gespeel het. In die beginjare van die Christen-
dom is die woord gebruik vir persone wat hoé agting geniet het as gevolg van
ouderdom of bekwaambheid, soos 'n apostel, leraar en profeet. Onderskeiding
tussen hierdie persone is daarom nie altyd maklik in hierdie tyd nie.

'n Duidelike plek in die hiérargiese orde neem die “oudstes” in die briewe van
Ignatius in. Die biskop staan aan die hoof, omgewe deur 'n raadsversameling
van oudstes (Phld. 7.1). 'n Duidelike afbakening van hulle pligte is in dié stadium
nog nie te vind nie.

Eers in die Siriese Didascaliae word die voorrang van die biskoppe vurig ver-
dedig. Nadruk word gelé op hulle sakramentele, dissiplinére en administratie-
we funksies. Die presbiters (mpeaffitepoc) is aan hulle ondergeskik as hulle vol-
gelinge en tree op as “apostels van die biskop” (2.28).

Die kerkorde van Hippolytus wat in Rome ontstaan het, dog spoedig in die
Ooste aanvaar is, vertoon die beeld van ’'n hiérargiese orde wat deur sakra-
mentele wyding gereél is. Die biskoppe, die “hoépriesters”, het alleen die vol-
mag van ampsoordrag gehad; die presbiters is aan hulle ondergeskik as raad-
gewers met priesterlike rang wat hulle in staat gestel het om te doop en om
saam te werk tydens die eucharistie. Hulle kon egter ook onafthanklik van die

128 W. Jannasch, RGG 5, p. 540vlg.; G. Bormkamm, ThWb 6, veral p. 671.
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biskop die eucharistie bedien (CA 3.20), die seén uitspreek (ibid.), boetelinge
met die kerk versoen, preek en leer (ibid.).

In latere liturgieé is die woord presbiter (rgeafitegog) van die Klementynse
liturgie vervang met priester (fepev), gevolglik vertoon dit ook in hierdie opsig
'n ouere karakter. 'n Brief van biskop Cornelius!2® (251-253) geskryf aan bis-
kop Fabius van Antiochié beskryf die hiérargie van die kerk: Daar moet een
biskop wees teenoor ses-en-veertig presbiters; sewe diakens; sewe onderdiakens;
twee en veertig akoliete; eksorsiste en voorlesers tesame met twee-en-vyftig deur-
wagters en 'n groot aantal weduwees.

dnép mdars ... duaxoviag xai dangeoiag: In die Nuwe Testament beteken 7
Suaxovial3® tafelbediening of versorging en so het dit die benaming geword
vir alle dienswerk in die gemeente. Dit is gevolglik ook aan ampswerk gekop-
pel. Die apostelamp is “diens” (Rom 11.13; 2 Kor 4.1; 6.3vlg.). Ook die werk
van 'n Evangelis is dienswerk (2 Tim 4.5).

Die woord was dus nie net aan die diakensamp gekoppel nie. Die wye beteke-
nis daarvan het in die vroeg-Christelike kerk bly voortbestaan; dit kon woord-
bediening of selfs liturgiese diens beteken, dog het ook uitdrukking gegee aan
die ampswerk van apostels en biskoppe. Andersyds is dit ook meer toegespits
op die liturgiese pligte van die diakens, soos hier en in 6.1 die bedoeling is.
Vergelyk ook CA 8.28.

7) vnnpeoial?! is in eintlike sin die werk van roeiers op 'n skip. Die abstrakte
selfstandige naamwoord beskryf in die Septuaginta die geweldige groot arbeids-
korps van Job (fob 1.3) (dnngérns ook in Prov 14.35; Is 32.5). Die woord word
gebruik vir verskillende “helpers” en hulle werk; byvoorbeeld geregsdienaars
of voorgangers in die sinagogale diens. In die vroeg-Christelike literatuur is
dit gewoon sinoniem van dtaxovia as dienswerk van diakens (CA 3.16.19).

nép dvayvwor@v, yalrdv xtA: 6 dvayvdorng'3? is 'n voorleser, 'n lid van
die mindere ordes in die kerk. Ook in Serap., Euch. 11.4 word vir die voorle-
sers gebid. Volgens die bo-gesiteerde brief van biskop Cornelius en C. Laod.
can. 24 was hulle reeds in die klerus ingesluit. Vergelyk ook CA 6.17; MPG
1, col. 957. Hulle is deur die biskoppe aangestel, is nie gewy nie en het as
ampsteken 'n boek ontvang. Ander berigte vermeld wel 'n wyding met hand-
oplegging en gebed (CA 8.22; MPG 1, col. 1117sqq.).

Die pligte van die voorleser (dvayvworijc) was om alle liturgiese Skriflesinge
te behartig (Just., 1 Apol. 67.3). Later is dit beperk tot Ou-Testamentiese skrif-
gedeeltes en alle Nuwe-Testamentiese gedeeltes behalwe die Evangelies wat
deur die diakens of priesters voorgelees is.

129 DENZ, ep. ‘Iva yvdg, no. 109, p. 46.
130 H. W. Beyer, ThiWb 2, p. 87.

131 K. H. Rengstorf, ThWb 8, p. 530vig.
132 Th. Schnitzler, LThK 6, p. 936vlg.
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(10.10) 6 wdAzng is 'n sanger. Vergelyk C. Laod., can. 15; 69; CA 3.11; MPG 1, col. 788.

10.10

10.11

10.12

10.13

10.14

nap¥évwv: Die Klementynse is die enigste liturgie wat maagde!3? (napdévor)
as aparte orde naas voorlesers en sangers noem. Hierdie gewyde maagde is
ook nag¥évor xavovixai genoem. Hulle kom vir die eerste maal voor by Ign.,
Smym. 13.1. Hulle groot aantal was 'n saak van roem in die vroeé kerk. Ter-
wyl hulle aanvanklik in familieverbande geleef het, kom daar teen 300 nC
“maagdehuise” voor.

xme@v té xai dppaviv: Weduwees en wese word hier saam genoem en die
xmealé (weduwees) hoef nie noodwendig op die weduwee-amp te dui nie. Die
weduwees en wese was in die vroeé kerk hoog gerespekteerd. Die weduwee-
amp gaan terug op 1 Tim 5.9vlg. As aparte orde kom hulle voor in Clem. recogn.
6.15; MPG 1, col. 1356; CA 3.2; 3.15; C. Trull. can. 40.

t@v év gvlvylac: 1) ovlvyie is 'n juk vir 'n paar diere wat saam ingespan is.
Die uitdrukking dui dus 'n huwelik aan: Dit gaan om die getroudes; getroude
pare. Dikwels staan dit saam met rzatdomocéa (Clem., Strom. 3.12) en rexvoyovia
(kinderverwekking). Die voorbidding betref getroude pare wat kinders het of
ouerskap.

mep evvodywv Gawws mogevouévwv: Oor eunugs vergelyk Chrys., Hom. 17.5
in Hebr.

evdafeia is eerbied en respek en dit kan ook 'n algemene vrome en godsdiens-
tige lewe aandui. Vergelyk fos 22.24; Prov 28.14.

OV 2apmoPogotvTwy: xapmopogéw is om vrugte te dra, en ook om te offer
of gawes en geskenke aan te bied. Dit kan dus dui op die liturgiese offerwerk-
saamheid in die kerk. Vergelyk Lit. Chrys., Antoniadis, op. cit., p. 24: vnep
T@V xapmopogovtwy xal xallegyodvrwv év 1@ dyiw xal navoéntw va®
T0VTW.

anapyag: 1 dnagyi is die eerstelinge wat na die biskop gebring word vir uitde-

ling aan die armes of die klerus. Dit het bestaan uit eerste produkte van die
seisoen — vrugte, graan, diere, ens.

6 mavdyadog Jeds: (Die “al-goeie” God.) mavdyados is geen Bybelse woord
nie. Die Apostoliese Vaders ken dit ook nie. Vergelyk egter Athan., de incamn.
10.1; MPG 25, col. 1121; Eus., dem. Ev. 1.7. dueifw is om terug te betaal
of te beloon (met hemelse gawes).

Ynép t@v veopwriotwv ddedpav: Vergelyk die nota oor die doop by 8.2. Oor
otneélw (versterk) vergelyk die nota by 9.5. Oor feflaidw (bevestig) sien 6.6.

Ynép 1@V év dgowotia Eetalouévwv: 1) dopwoaria is siekte, swakheid of swak

133 Antoniadis, op. cit.,, p. 101; F. H. Kettler, RGG 6, p. 1407.
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10.15

10.16

10.17

gesondheid en éferdlw is om te ondersoek of te bevind: Die wat bevind word
(verkeer) in swak gesondheid; die siekes. Die woord kom dikwels in die
Septuaginta voor: byvoorbeeld 3 Regn 12.24; 17.17; 4 Regn 1.2 ens. Vergelyk
hier 1 Clem. 59.4; Lightfoot, op. cit., p. 37 waar ook gebid word vir persone
in dergelike omstandighede.

ndong véoov xai mdons palaxiag: Vergelyk Matt 4.23.

Ynép mAedvrwv xai 6dotmogovviwv: Vergelyk 12.45 en Lit. Chrys., ibid., p. 17.

dmep t@dv év perdAdows xai &opiais xai dpviaxais: ta perddda is die myne.
Hier word gebid vir die wat veroordeel is om mynwerk te doen. Dit was 'n be-
kende en gevreesde straf in die antieke wéreld.

év &opiars: “Die ballinge”. 7j éopia is ballingskap. év ¢pvlaxais xai deouoic
—die in gevangenisse en in bande of kettings. Vergelyk Lit. Marc., Antoniadis,
op. cit., p. 328. Die gemeente sorg vir die gevangenes en bid vir hulle (Heb
10.34; 13.3). Ignatius (Smym. 6.2) verwyt die dwaalleraars dat hulle geen sorg
dra vir die gevangenes nie.

dnép éxdpdv xtA: Vergelyk Matt 5.44 en Just., 1 Apol. 14.3 (ons bid vir ons
vyande en probeer om die wat ons onregverdig haat te oortuig) (vgl. ook 11.6
en 15.8).

mpaivag: mpatvw beteken om te kalmeer, te laat afneem of versag en dia-
oxeddvvoue is om te beéindig, stil te maak of te laat bedaar.

nép t@v Ew Sviwv xai nendavauévov: of #w (die buitestaanders) is reeds
in die Septuaginta bekend. Dit kom reeds in 2 Mac 1.16 voor asook in Sir
Prol. 5 waar of éxtdc die leke in onderskeid met die skrifgeleerdes aandui. In
die Rabbynse literatuur is die buitestaanders die ketters-ingestelde persone.

In Mark 4.11 is of #w die breé volksmassa wat nie tot die aanhangers van
Jesus behoort nie. In 1 Kor 5.12 en Kol 4.5 dui dit die heidene, die nie-
Christene, aan. 2 Clem. 13.1; Lightfoot, op. cit., p. 49 sé dat die Christene
nie net hulleself moet behaag nie, maar ook die buitestaanders sodat die Naam
nie deur die gelowiges belaster word nie.

Ook hier in die liturgie betref die term die heidene, die nie-Christene. Volgens
Antoniadis34 is dit 'n term wat kenmerkend is van die vierde eeu. Dis egter
'n term wat vroeg reeds in die kerk bekend was en dit getuig hier van die sorg
van die kerk vir die nie-Christene.

(10.17) nendavnuévwr, “die wat op dwaalweé is”, word in die literatuur gebruik vir

heidene sowel as vir ketters. Die gebed vir die bekering van heidene en dwa-
lendes kom weer voor in 12.46. In 1 Clem. 59.4; Lightfoot, op. cit., p. 37,
staan net “die dwalendes van die volk”.

134 Antoniadis, op. cit,, p. 101.
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10.18

10.19

10.20

10.21

10.22

11.1

11.2

Uit die voor-Konstantynse tyd is nie veel getuienisse aan te haal oor gebede
vir die bekering van die heidene nie.!35 Enkeles spreek wel boekdele. Hoewel
Klemens van Rome se kerkgebed (1 Clem. 59.4) nie die term “buitestaanders”
bevat nie, is sy bede nogtans dat al die volke kan weet dat God die enigste
God is, dat Jesus sy Seun en ons sy volk en skape van sy weiding is. Ignatius
vermaan (Ign., Ef. 10.1; ibid., p. 108): Bid sonder ophou vir die ander mense.
Want daar is vir hulle ook hoop van bekering en ontmoeting met God. Hier
kan bygevoeg word: Aristides, Apol. 17.2vlg.; Just., Dial. 108 (gebed vir die
Jode se bekering), asook dan hierdie betrokke bede van die Klementynse liturgie.

1@V vl wv i éxxAnoiag: vijmuog is natuurlik in die eerste plek 'n kind, maar
dit kan ook 'n jongmens of 'n persoon aandui wat nog nie in al die geheimenis-
se van die Christendom ingewy is nie. Dit kan ook die “eenvoudiges” wees.
els pérgov fAwiag dyayor: fAwxia is die fleur van die lewe of volwassenheid:
vergelyk Ef 4.13.

gvomrat fuds o movnpod: Vergelyk die bede van die Onse Vader (Matt 6.13).

ndvtwv tav oxavédiwy: Chrysostomus definieer ta oxavddia as dinge wat
hindernisse op die regte pad is, die struikelblokke wat sonde veroorsaak of
die geloof skade aandoen (Hom. 59 in Matth.). t&v épyalouévwv tijv dvouiav
vergelyk Ps 140.9.

nmdans yoyiis: 1 vy word ook in klassieke Grieks gebruik vir die persoon
self (bv. Aesch., Ag. 1457; Hom., /l. 13.673). Dit is dus 'n gebed vir elke
Christenmens. Vergelyk Lit. Marc., Antoniadis, op. cit., p. 329: ndoy ypvxij
xototiavii Sdfouévy ... Sos éAeds.

agdoov xai avdatnoov xtA: Vergelyk die opmerking by 7.3.

Die diaken roep die gemeente op om op te staan en in oorgawe aan God te
deel in die gebed van die biskop. Oor zapat?wueda sien die opmerking by 6.8.
Die gebed van die biskop

Die biskop word hier 'n hoépriester (6 doytepeds) genoem. Vergelyk hier 1 Clem.
40.5 en veral CA 2.25; MPG 1, col. 663: énwoxénwv ... obrot yag elow Sudv
of dpyepeic of 08 (epels Vudv of mpeoffitepor xai of Aevitar Sudv of viv

Sudxovor. Vergelyk ook Epiph., haer. 29.4; MPG 41, col 396A.

K¥pie navroxpdrop: Vergelyk die nota by 6.11.

yiate 6 év Synlols xatowxdv ... dvanavdueve: Vergelyk Is 57.15: tdde Aéyet

135 G. Kretschmar, Das christliche Leben und die Mission in der friihen Kirche, in Kirchenge-
schichte als Missionsgeschichte 1, Miinchen 1974, p. 122; Y. Congar, Souci du salut des
paiens et conscience missionaire, in Kuriakon. Festschrift Johannes Quasten 1, Miinster,
Westfalen 1970, veral p. 5vig.

135



(11.2)

(11.2)

11.3

#Vptog 6 Byiatos 6 év dynloic xatouxdv Tov aldva, dyog év dyiows dvoua
avt@, xVpios Byiatos év ayiowg dvamavduevog. Dit is 'n teks wat ook deur
1 Clem. 59.3; Lightfoot, op. cit., p. 37, aangehaal word in die bede om “die
o€ van ons harte te open om u te ken”. Dit is dus terme wat baie vroeg reeds
in die gebedstradisie gebruik is.

dvapye: dvagyos beteken ewig, sonder begin. Dit staan nog in 12.6 en 12.7
(waar dit yvaus kwalifiseer). Vergelyk Tatianus, orat. 4.1; Goodspeed, op. cit.,
p. 271. In die Ariaanse twiste het Arius die term gereserveer vir God, terwyl
sy teéstanders dit ook vir die Seun gebruik het.

uévapye: Die adjektief udvapyos beteken “monargies”, “wat alleen heers”. Ver-
gelyk Eus., de vita Constantini 4.29; MPG 20, col. 1177C.

xfovyna yvdoews ... elg énlyvwow tijs ofjs 86€ng: yvdaoig en éniyvwors is
sinoniem maar laasgenoemde het meer die woord geword om erkenning van
God uit te druk by bekering tot die Christendom.!36 Die Evangelie van kennis
bring die erkenning voort van die “heerlikheid”, die déa van God. Vergelyk
2 Kor 4.6 (¢pwtioudv tijs yvuoews tijs 86&ng).

xai 107 6véuards oov ob épavépwaev Huiv: In die Ou Testament was die naam
van Jahweh die waarborg vir die goddelike teenwoordigheid.!37 Saam met die
belangriker wordende kultusplekke het die bewussyn gegroei dat daar die voort-
durende aanwesigheid is van God wat Homself openbaar deur sy naam. Jes
18.7 beskryf Sion as die plek van die naam van Jahweh. Ook vir Jeremia is
die tempel die plek waar God sy naam laat woon.

In die Nuwe Testament het die Godsnaam ook hierdie openbaringskarakter
gekry. Jesus se verlossingswerk kan daarin saamgevat word dat Hy die Gods-
naam aan die mense openbaar het (Joh 17.6.26). In die verheerliking van die
Godsnaam het Jesus self die doel van sy lewe gesien (Joh 12.28).

els xatdAnyev: 1) xardAnye is bevattingsvermoé, begrip: “om dit te kan ver-
staan”. Die term kom voor in Deut 20.19 dog word nie in die Nuwe Testament
gebruik nie. Dit is 'n bekende term in die Stoisynse filosofie.

Ook hierdie gebed dra die reeds bekende vorm. Die eerste deel is aanroepend,
belydend, maar ook lofprysend anamneties: God het die boodskap van kennis
gegee deur Christus. Nou vind die oorgang plaas na die epikletiese gedeelte,
weer eens met “en nou, slaan ook ag op ...”.

avtog xail viov Emde: Vergelyk 6.12 en die kommentaar daarop.

Adrpwoar adto ndans dyvoiag: 1) dyvoia is onkunde wat gesien is as 'n vorm
van sonde. Vergelyk Lev 5.18. In 2 Par 28.13 is onkunde 'n sinoniem van son-
de. Veral onkunde ten opsigte van die Skrif het gegeld as sonde, of dit is ook

136 R. Bultmann, ThWb 1, p. 706.
137 W. Eichrodt, Theologie des Alten Testaments 2, Berlin 1950, p. 15.
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11.4

gesien as die oorsaak van sonde. Die heidendom is gekenmerk deur onkunde
(Ef 4.18) en in hulle onkunde het hulle verkeerde dinge gedoen (Hand 3.17).
Die verband tussen sonde (ook die sondeval) en onkunde het in die patristiek
bly voortbestaan. Vergelyk Tatianus, orat., 7.3; Goodspeed, op. cit., p. 274:
dea 8¢ v mapdfaowy xai Tiv dyvorav 6 mpwréyovog daluwv drodeixvurac.
Clem. Alex., Strom. 7.16: 80 elaiv doyai ndomg auagptias, dyvowa xai do¥éwa.

8¢ p6fw ¢ofeioiai oe xai dydny dyandv oe: ¢p6fw ¢oferaiar (en dyday
dyandv) is Ou-Testamentiese styl. In Jon 1.16 word geskryf hoe die beman-
ning van die skip é¢ofndioav ... ¢éfw ueydiw (met groot vrees gevrees het
— ook 1.10). Hier in die liturgie gaan dit om die vrees van God. Dit was na-
tuurlik die oorheersende tendens in die persoonlike~verhouding tot God in die
Ou Testament. Waar 'n mens dit nagaan vind 'n mens dat dit 'n stemming
is wat wissel tussen afstoting en fassinering (mysterium tremendum et fascinans).

Die religieuse vrees wentel om twee pole, dit bevat gelyktydig angs en vertroue.
Vertrouende liefde kom saam voor met die bewonderende ontsag vir die Heilige
en Onbegryplike. Soms verdryf die liefdestemming ook in die Ou Testament
die vreesstemming.

In Deut 10.12 staan, net soos hier, vrees en liefde saam in die eis van God
“om die Here jou God te vrees en te wandel in al sy weé en om Hom lief te
hé”. Hierdie stemming van ontsag voor die onbegryplike God en nogtans lief-
de en vertroue teenoor Hom word voortreflik tot uitdrukking gebring deur
Chrysostomus.3® Ook die volgende woorde in die liturgie pas in hierdie reli-
gieuse stemming in. In die teenwoordigheid van die heerlikheid van God pas
die heilige ontsag.

otéAAeatiar dnd mpoodmov 86Ens dov: otéAdw (plaas, regstel, ens.) beteken in
die medium ineenkrimp of terugdeins vir. zpoownov dééns (letterlik: voor die
aangesig van die heerlikheid). Die formule “die aangesig van God aanskou”
het in die Ou Testament die betekenis van “die kultusplek opsoek”.!3® Verge-
lyk Ps 41.3; Zach 8.21. Die Rabbyne ken dit as “die aangesig van die Schechina
(86&a) sien”. Later is die uitdrukking gebruik vir deelname aan die sinagogale
diens as plek van die nabyheid van God.

In die liturgie druk die uitdrukking die respekvolle, eerbiedige ontsag voor die
heerlike teenwoordigheid van God in die erediens uit. Vir die hele uitdrukking
vergelyk Sir 29.27: &&eAdde, ndgowxe dno mpoadmov d6€ng en ler 23.9 dviSpwnog
agvveyduevos dnod olvov dnd mpoodmov ebmpeneias d6€ns avrov.

evuevi: Sien opmerking by 6.8.
tAews: Vergelyk nota by 6.8.

138 R. Otto, Chrysostomus tiber das Unbegreifliche in Gott, Aufsdtze das Numindse betref-
fend, Stuttgart, Gotha 1923, p. 8.
139 E. Lohse, ThWb 6, p. 774.
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émijxoog beteken “verhorend”. God is 'n verhoorder. Ten opsigte van die gode
is dit reeds in klassieke Grieks gebruik (Ar., Thesm. 1157). Die Septuaginta
gebruik dit egter ook. Vergelyk 2 Par 6.40: viv xdpie 6 Jeds Eotwoav ta dra
oov énnxoa els Ty Sénary.

drpénrovg: dtpémrrog is onbeweeglik, onbuigsaam, standvastig.

duéunrovs, dveyxiijrovs: Vergelyk Kol 1.22. dveyxArjtos!*? is iemand wat on-
berispelik en onbesproke is; teen wie geen beskuldiging ingebring kan word nie.

1 Exovres anidov 7 gvrida: Vergelyk Ef 5.27.
dotiow: dptiog'#! is kompleet, volmaak of volkome. Vergelyk 2 Tim 3.17.

xo0lofés is vermink, kreupel, onvolmaak of geskend. In die priesterlike rein-
heidswette van die Ou Testament is ook geen liggaamlik misvormde of onvol-
kome persoon toegelaat om byvoorbeeld priester te wees nie (Lev 21.17). Joodse
liturgiese materiaal mag hier op die agtergrond 1€, hoewel dit hier beteken
religieus-sedelike onvolmaaktheid.

dpwyé. 6 apwyds is 'n helper, 'n hulp in oorlogstyd (Homerus). Dit is ook 'n
regshulp of advokaat. Dit is geen Bybelse woord nie.

» s

angoowndAnnre: (-og) beteken “sonder inagneming van persone”, “‘onparty-
dig”. God diskrimineer nie. Die woord mpoowmoAnuyial*? gaan terug op die
Ou Testament waar nasa’ panim vertaal is met Aaufdverv mpdownov. In die
Oosterse begroeting het iemand deemoedig die 0é neergeslaan of op die grond
neergeval. Die persoon wat gegroet word “verhef sy aangesig” as 'n teken van
erkenning. Die uitdrukking het dus die betekenis gekry van “aanneming van
die persoon” of diskriminasie.

By God bestaan sodanige diskriminasie nie (Deut 10.17; 2 Par 19.7). Die ge-
dagte het deurgewerk in die Nuwe Testament: Gal 2.6 mpdowmov 6 Jedg
avidpdmov o Aapfidver. Hieruit is die selfstandige naamwoord zpoowmodnuyia
in die Nuwe Testament gevorm (Rom 2.11; Ef 6.9; Kol 3.25; Jak 2.1vlg.). Dit
word meermale gebruik vir die oordeel van God wat sonder aansien van die
persoon is. God oordeel @angoownoArjunrws. So geld die vermaning ook vir
die Christen om nie te diskrimineer nie (Jak 2.9). Vergelyk hier Did. 4.3;
Lightfoot, op. cit., p. 219; Bam. 19.4; ibid., p. 263; 1 Clem. 1.3; ibid., p. 5;
Clem. Alex., Strom. 6.6; MPG 9, col. 269A.

yevod dvtidiintwe tod Aaod oov tovtov: 6 dvridimrwe is ook 'n helper. Verge-
lyk Ps 118.114: fondds pov xai dvridiimrwe pov e av; Idt 9.11. In die Nuwe
Testament kom die woord nie voor nie, dog dit het ook vroeg reeds ’'n plek
gekry in die Christelike gebedstradisie (1 Clem. 59.4; Lightfoot, op. cit., p.

37: "Akoduev oe déonota, fondov yevéodar xai dvridintwea Hudv).

140 W. Grundmann, ThAWb 1, p. 358.
141 G. Delling, ThWb 1, p. 474.
142 E. Lohse, ThWb 6, p. 780.
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6 Adoc is die volk en veral Israel as die volk van God, en dan ook later die
nuwe volk van God, die kerk.!43 Met verloop van tyd het die woord in die be-
sonder die betekenis gekry van die gemeente wat in die Kultiese diens versa-
mel is.

6 Adoc beteken “kerk” in 1 Clem. 59.4; 2 Clem. 2.3; ibid., p. 44; Bamn. 3.6;
ibid., p. 245. In hierdie geval asook in 12.44; 13.4; 15.5; 15.7 beteken die
term in die liturgie die kerk as geheel.

Dit beteken die kulties versamelde gemeente in Just., 1 Apol. 65.3; Goodspeed,
op. cit., p. 74. In hierdie betekenis staan dit in die Klementynse liturgie in
5.12; 6.9; 11.8; 12.27; 12.50; 13.1; 13.12 en 13.14. In 12.32 en 12.33 het
dit betrekking op die volk Israel.

ov éerétw éx pvoiddwv: éxAéyw'* is om te kies en in die medium om uit
te kies. Die gedagte gaan natuurlik terug op die uitverkiesing van die volk Israel
in die Ou Testament. In die Nuwe Testament is dit voortgesit (1 Kor 1.27-29;
Ef 1.4 ens.) en so ook in die patristiese literatuur. Vergelyk 1 Clem. 64;
Lightfoot, op. cit., p. 39. In die liturgie word die sinsnede weer in 13.10 herhaal.

ov énydonoas xtA: Vergelyk Hand 20.28 (7jv negienovioaro). Vir éaydpnoas
vergelyk Gal 3.13 en vir t@ tuée 1ot Xptotod oov aiuare 1 Pet 1.19. In die
liturgie staan die uitdrukking ook in 14.2.

mpoardrng (6) is in die Septuaginta 'n menslike helper, soos die helpers van
Dawid (1 Par 27.31), maar dit word nie in verband met God gebruik nie. Dit
kan ook 'n beskermer of ondersteuner beteken.

énixovpog: (6) Vergelyk 12.45. Dit is ook 'n helper, bondgenoot of bystand.

tauiag (6) is in klassieke Grieks een wat uitdeel, 'n beskikker, soos Zeus (Hom.,
11., 4.84). In Is 22.15 word Somna (Afr. volgens MT Sebna) die hoé amptenaar
in beheer van die naoroddgov, die skatkamer, so genoem.

¢vAa () is 'n bewaker of beskermer. Vergelyk Clem. Alex., paed. 3.12; MPG
8, col. 665. Die werkwoord ¢vAdoow word in die Septuaginta dikwels gebruik
vir die beskermende werksaamheid van God (Ps 11.8: o9 xvgte, pvddews fuds,
16.8: ¢biabov ue w¢ xdpav dpdatuov, 144.20).

Teiyos éguuvdratov is 'n uiters versterkte muur en ¢payuds dopaldeias 'n be-
troubare omheining, beskutting of vesting.

On éx tilg ofg yewpds xtA is 'n aanhaling uit Joh 10.29.

0908 yap ot Yeds domep av Evegog: 'n Tipiese Ou-Testamentiese uitdrukking
om die onvergelykbaarheid van Jahweh!45 te beskrywe (bv. Is 45.5). Vergelyk
dovyxpitog in 15.7.

143 M. Keller, “Volk Gottes” als Kirchenbegriff, Ziirich 1970, p. 17vlg,; Strathman, ThWb
4, p. 57.

144 G. Schrenk, ThWb 4, p. 147vig.

145 C. J. Labuschagne, The incomparability of Yahweh in the Old Testament, Leiden 1968.
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11.6

11.8

140

ot v ool 7 vmopovy) Hudv: Vergelyk Ps 61.6: nag’ adrov 17 dmopovy) pov.

ayiagov avtods év tfj dAntieia oov x4 (heilig hulle in u waarheid ens.) is 'n
aanhaling uit Joh 17.17.

angooydgtote (-og) is ook “onpartydig”. Dit is 'n juridiese term wat beteken
dat God nie persone bevoordeel nie.

anapaldywore (-oq) is iemand wat nie kan bedrieg word nie, wat onfeilbaar is.
Vergelyk Chrys., Hom. 82.4 in Matth.: 6 Aéyos adtot dnagaldytaro.

gvoar adrods mdong véoov xai mdons palaxiag: Vergelyk Matt 4.23.

énnpeiag: 7 énngeia is 'n belediging of slegte behandeling; dis ook benadeling
of krenking. Vergelyk p. 121.

ano ¢pdéfov éxydpov: Vergelyk Ps 63.2: ano ¢pdfov éxdpod &elod v yoyriv
pov. dnd félovs ... dtamopevouévov is 'n aanhaling van Ps 90.5.6.

Die gebed word ook weer met 'n doksologie afgesluit. As geheel maak dit 'n
argaiese indruk met sy baie aanhalings uit die Septuaginta en die gebruik van
Septuaginta-woorde en moontlik ook Joodse liturgiese modelle.

Inleidende dialoog

Dit is kenmerkend van die Oosterse liturgieé dat die inleidende woorde en han-
delinge voor die anafora 'n oproep bevat van die diaken wat vermaan tot eer-
bied of aandag ten opsigte van dit wat gaan volg. Vergelyk hier Lit. Chrys.,
Antoniadis, op. cit., p. 32: Zidpev xalds, orduev pera $péfov, mpdoywpev
v dylav avagopdv; Lit. Jac., ibid., p. 295: Lrdpev xalds, orduev edlafds,
otduev pera ¢péfov Yeod ...

In die Klementynse liturgie is dit slegs ITodoywuev: mpooéyw beteken om aan-
dag te gee, byvoorbeeld ook aan die Skriflesing. Dit kom dikwels in die
Septuaginta voor. Vergelyk byvoorbeeld Os 5.1: mpooéxete, oixos ’logan; Is
49.1 ens. Oor die gebruik in die liturgie vergelyk Chrys., Hom. 19.5 in Actorum
Apost., Eatyxev 6 dudxovos péya fodv xai Aéywv: npéoywuev ... pet’ éxeivov
doyetar 6 dvayvdorng tijg mpopnreias "Hoaiod.

Hierop volg die begroeting van die gemeente deur die biskop, soos Theodorus
van Mopsuestia dit beskrywe (Ruckert, op. cit., p. 26) ante omnia sequentibus
verbis benedicit populum: “Gratia Domini nostri Jesu Christi et caritas Dei
Patris et communicatio Spiritus Sancti sit cum omnibus vobis”. Nonnuli sa-
cerdotes dicunt tantum: “Gratia Domini nostri Jesu Christi sit cum omnibus”...
cui responsum dat populus ad ea: “Et cum spiritu tuo”. Theodorus ken die
langere groet asook die wisselvorme in die kortere “Genade (ydocs) en vrede
(edprivn) met julle”.



Oor die ontwikkeling van die begroeting in die Qosterse liturgieé kan die arti-
kel van Engberding'4é geraadpleeg word.

Die Klementynse liturgie het dus die kortere "H elpijvy 105 Je0d perda ndvriwv
dudv waarop die gemeente antwoord met Kai peta rod mvedparos gov.

11.9 Die vredeskus!#’

Die vredeseén is nou in die ware sin van die woord 'n teken en oproep om
mekaar die vredeskus te gee. Die diaken roep daartoe op: ’Aondoacde alddjAovs
év ¢udijuate ayiew: Groet mekaar met 'n heilige kus.

Die plek van die vredeskus was meesal na die uitstuur van die kategumene
en voor die begin van die anafora.!48 Dit is al duidelik die geval in die beskry-
wing van die eucharistie deur Justinus (1 Apol. 65) en in die Canones van
Hippolytus (3.19).

Die vredeskus, wat moontlik ook teruggevoer kan word op sinagogale gebrui-
ke, kom as begroeting voor in Rom 16.16; 1 Kor 16.20; 2 Kor 13.12; 1 Pet 5.14.

Cyrillus van Jerusalem (Cat. Myst. 5.3; MPG 33, col. 1112) sé die kus is anders
as die wat vriende mekaar gee; dis 'n teken dat die siele onderling verbind
en elke onreg vergeet word. In Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 290 1€ die klem
op die liefde. Die oproep is daar: ’Ayanfiowuev dAdndovs év ¢pedfipat: dyiw.

Hiermee kan 'n mens die mooi verklaring van Theodorus van Mopsuestia ver-
gelyk (Ricker, op. cit., p. 24). omnes pacem dant alter alteri et per osculum
confessionem quandam pronuntiant esse eis concordiam et caritatem in alte-
rutrum. Dat enim pacem proximo suo sicut fieri potest, virtualiter autem nos
omnes damus pacem alterutri quoniam in actione, quae fit confessio est, nos
omnes qui unum corpus sumus Domini nostri Christi concordiam quae inter
membra est ... Est enim non solum confessio caritatis, sed etiam commone-
factio quadam, quod omnem inimicitiam removemus et dimittimus a nobis.

Om dit op te som: Die vredeskus is 'n belydenis waardeur die gelowiges ver-
klaar dat daar harmonie en liefde tussen hulle bestaan. Die belydenis bestaan
in die handeling waarin die gelowiges, wat die liggaam van Christus uitmaak,
hierdie harmonie en liefde uitleef. Dit is verder nog 'n herinnering daaraan
dat ons alle vyandskap uit ons midde moet verwyder.

Die skeiding tussen mans en vrouens by die vredeskus ken Tertullianus by-
voorbeeld nog nie; dit mag 'n plaaslike gebruik kenmerk of 'n latere tyd en
kan dus 'n invoeging wees. Sien inleiding 1.2.

146 Hieronymus Engberding, Die Gruss des Priesters zu Beginn der edyaptoria im ostlichen
Liturgien, JLW 9, 1929, pp. 138-143.

147 F. J. Délger, Antike und Christentum 1, 1930, p. 195vlg.; K-M. Hoffmann, Philema Hagi-
on, 1938; Jungmann, op. cit. 2, p. 399; A. Schimmel, RGG 4, p. 190vlg; H. Windisch,
ThWb 1, p. 499.

148 Warren, The liturgy and ritual of the Ante-Nicene Church, London 1912, p. 120.

141



1110 Ta nadéa 6¢ ornxérwoav mpos td Pripate o fijua is 'n platform, rostrum

11.11

11.12

of tribunaal vir magistrate. In die Septuaginta staan die woord in Deut 2.5 vir
‘n voetbank. In 2 Esdr 18.4 is dit 'n houtverhoog waarop Esra, die Skrifgeleer-
de, gestaan het om die wet voor te lees. In Matt 27.19 beteken dit die regbank
of tribunaal van Pilatus (ook Joh 19.13). Vergelyk Hand 18.12.16.17;
25.6.10.17; Rom 14.10 en 2 Kor 5.10. (In die laaste twee plekke dui dit die
regterstoel van Christus aan.)

In die kerk was dit die verhoog waarop die altaar en die sitplekke van die bis-
koppe en die geestelikes ingerig was. 'n Mens kan dus praat van die koor- of
altaarruimte of selfs kanselruimte. In CA 2.57; MPG 1., col. 724 staan ’n be-
skrywing van die kerk, waar gepraat word van die troon van die biskop en van
'n verhoog waarop die voorleser gestaan en lees het. Die troonsetel van die
biskop!4® is ook 6 fijua genoem. Paulus van Samosata het 'n pragtige fijua
en hoé troon in die kerk van Antiochié ingerig en dit het hom die toorn van
sy kollegas op die hals gehaal omdat dit te veel aan die troon van hoé staats-
amptenare herinner het (Eus., HE 7.30.9; Schwartz, op. cit., p. 303). Dit kan
egter ook staan vir die lessenaar of verhoog in die middel van die kerk, naby
die altaar, vanwaar die voorleser opgetree het.

Dit is moeilik om uit te maak of met za macdéa hier bedoel word die kindertjies
van die gemeente of kinders van die koor. Ewenwel, hulle moet dus by die
altaarruimte hulle plek inneem.

xatd tov xawdv tijs dvadopds: “ten tye van die offerande”. 7 dvadopd is die
eucharistiese offer. In die Septuaginta is dit die vertaling van kalil, 'n offer wat
totaal verbrand word, in Ps 50.21.

Dit het die benaming geword van die hele rite, vanaf die Prefasie waarbinne
die sursum corda voorkom tot met die afsluiting van die diens. In die Bizan-
tynse milieu is dit ook die mgooxouidij genoem en stem ooreen met wat in die
Weste die mis-kanon genoem word.!s?

Die reéling dat die diakens by die deure van die mans en onderdiakens by die
van die vroue moes staan, is problematies. Dit mag ’'n latere invoeging wees.
Vergelyk hier die inleiding 1.2.

deddtw andpovyiv: 7 dndpeuyes is 'n wassing of reiniging, of ook waswater
om die hande te was.!*! Die oorsprong van die gebruik (in die Weste bekend
as lavabo) 1€ in die ou gewoonte om die hande te was voordat 'n gebed gedoen
is. In die liturgieé het dit vroeg reeds 'n plek gevind. Vergelyk hier die liturgie
van Hippolytus (Dix, op. cit., p. 65; B. Botte, op. cit.,, p. 125).

149 H. Brandenburg, Roms frithchristliche Basiliken des 4. Jahrhunderts, Miinchen 1979, p. 9;
G. Descoeudres, Die Pastophorien im syrobyzantinischen Osten, Wiesbaden 1983, p. 61vig.

150 J. A. Jungmann, Liturgie der christlichen Friihzeit, p. 116.

151 Jungmann, Missarum Solemnia 2, p. 95vig.
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In Jerusalem het die mis van die gelowiges daarmee begin. Cyrillus van Jerusa-
lem (Cat. Myst. 5.2; MPG 33, col. 1109) beskryf hoe die diaken waswater gee
aan die priester en presbiters wat om die altaar van God staan en hy meen
dat die diaken dit nie gee ter wille van liggaamlike onreinheid nie maar, so
sé Cyrillus, dit is 'n simbool daarvan dat ons ons moet reinig van alle sonde
en wetteloosheid, want die hande simboliseer die dade.

Ook Theodorus van Mopsuestia (Riicker, op. cit., p. 25) verklaar dat, aange-
sien die priesters die offer bring ten behoewe van die hele gemeente, almal
deur die handewassing vermaan word om met rein gewetes tot die eucharistie
toe te tree.

’ldxwfos 6 ddeAdpos *lwdvvov: Jakobus, broer van Johannes, word genoem
in Matt 4.21. Ook hiermee word die gesag van die liturgie versterk, as stam-
mende van die apostels. Dit is waarskynlik 'n latere invoeging.

Die waarskuwingsroep van die diaken in hierdie stadium is problematies. Dit
hoort voor die vredeskus, en is moontlik later hier ingevoeg. Ook plaaslike
gebruik kon egter 'n rol gespeel het. Vergelyk die inleiding 1.2. Dit is nou vrae
om seker te maak dat daar geen kategumene, hoorders, ongelowiges of ket-
ters agtergebly het nie. Nieteenstaande die vredeskus word gewaarsku dat per-
sone wat 'n wrok het of huigel nie mag toetree nie.

axpowuévwv: Sien die kommentaar by 6.2 (ook oor dniorwv).

érepodoEwv: 6 éregoddos is iemand wie se leer nie in ooreenstemming is met
die van die erkende kerk nie en dus 'n ketter, heterodokse of andersdenkende.

Vergelyk Clem. Al,, Strom. 7.7, MPG 9, col. 457A; Athan., c. Arian. 2.33; MPG
26, col. 217A.

un 1 év vmoxpiaer: Vergelyk oor opregte toetrede sonder huigelary Cyrillus
van Jerusalem, Procat. 2; MPG 33, col; Cat. 1.3; MPG 33, col. 372.

B0l mpds xBptov: dp¥d is regopstaande dog ook aandagtig. In 1 Esdr 9.46
word gesé dat almal regopstaande (p%0i &otnaav) die wet moes aanhoor. In
die Christelike erediens is dit dikwels gebruik in uitroepe om die aanwesiges
te laat opstaan om aandag te gee. Die gemeente moet met vrees en bewing
staan voor die Heer. Chrysostomus (de incomprehensibili dei natura, 4.5; MPG
48, col. 478C) verklaar dat 'n mens regop moet staan ten einde jou gedagtes
reg te stel voor God. Vergelyk Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 287: tas 9vpas:
dpoi mdvtes en Lit. Chrys., ibid., p. 20: odia: *Opoi.

nmpoodépev: mpoopépw is in die Nuwe Testament die gewone woord vir die
offerhandeling. Die vroeg-Christelike skrywers het dit gebruik vir die Ou-
Testamentiese asook vir die heidense offers. Dit is egter ook gebruik vir die
offer van Christus en die gebede van die gelowiges en het uiteindelik die spesiale
woord geword vir die bring of offer van die eucharistiese gawes. Die eucha-
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ristie self is ook 'n offer genoem. Vergelyk Just., 1 Apol. 65.3 vir die aanbring
(aanbied of offer) van brood en die mengsel van water en wyn aan die
voorganger.

1a dapa is gawes, of offergawes. Die woord word gebruik vir God se gawes
aan die mense, dog ook vir die mense se gawes aan God. Die uitdrukking za
ddga mpoopépery kom dikwels in die Septuaginta voor. Vergelyk Lev 1.2; 21.6;
23.14 ens.

& Suévwv dentdv gunidiov 7 nrepdv tadvog xtA: 1o gumidiov is 'n waaier waar-
mee die diaken oor die offergawes waai en is gemaak van 'n dun membraan
(urv) van linne (696vn) of van 'n pouveer (nregév tadvog). Hiermee word
die vlieé en muggies saggies (rjpéua) verdryf (dmoooféw).

1a xvmeAda: 10 xvmeAlov is 'n koppie, drinkbeker of kelk. Gewoonlik is in
die Weste slegs een kelk op die altaar gebruik. Bonifatius kry op navraag van
Gregorius 2 die antwoord dat dit nie gerade is om twee of drie bekers op die
altaar te plaas nie (MGH Epp. Merow. et Karol. aevi 1, p. 276). In die Ooste
is meer gebruik. Vergelyk Lit. Jac., ibid., p. 308 (xpatijea); Lit. Marc., ibid.,
p. 326 (otnpia).

Die Prefasie

xat)’ éavtov: Die biskop en die priesters bid stil. Sulke gedempte of stil gebe-
de is die secreta. Groot waarde is geheg aan die mistieke swye by die offerande.!52

Theodorus van Mopsuestia (Riicker, op. cit., p. 22) sé dat swye aan almal op-
gelé moet word nog voordat die diens begin en dat almal in stilte en vrees
asook met stille gebed die offerande moet gadeslaan. Hoewel in die vroeé
periode alle gebede waarskynlik hardop gebid is, het dit ook in 'n vroeé stadium
reeds gebruiklik geword om sekere van die mees plegtige gebede op 'n byna
onhoorbare stil wyse (zvorixds) te bid.

Aapmpav éo¥ijra perevdis: Tot die priesterlike klere het die émirpayijdiov be-
hoort. Dit was 'n breé strook sy met 'n opening vir die nek wat soos 'n voor-
skoot voor die biskop of priester hang. Met die “skitterwit kleed” word moont-
lik daarna verwys.

70 Tednatov 10D oTavgod: 10 Tedmarov is natuurlik 'n trofee, 'n teken van 'n

oorwinning wat behaal is. So word die kruis van Christus en sy dood beskrywe

as 'n tpdnracov. Gevolglik is ook die kruisteken wat deur die Christene met

n gebaar geslaan is, so genoem. Vergelyk Hippol., in Dan., 4.9.3: of Xptoniavoi
. Te6natov xatd tod Yavarod éni perwnd Pacravivres.

Die deel van die liturgie wat nou volg en die sursum corda insluit, staan in

152 Jungmann, op. cit. 2, p. 117; Charles Harris, Liturgical silence, in Lowther Clarke, Litur-
gy and worship, London 1933, p. 775vlg.
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die Weste bekend as die Prefasie!*3 en die benaming is te danke aan Cypria-
nus wat in de dominica oratione 31 praat van praefatio praemissa. Hy sé hier-
van dat 'n mens met jou hele hart by die gebede betrokke moet wees en daar-
om sé die priesters om die gedagtes van die broeders voor te berei: “Die harte
omhoog”. As die volk antwoord “ons het dit by die Heer” onderneem hulle
om niks anders te bedink as die Heer nie.

Taalkundig het praefatio sy oorsprong te danke aan die Romeinse godsdiens
waar praefari gebruik is vir die uitspreek van voorgeskrewe gewyde formules
in die ritueel. Dit kon inleidende offerandes of inleidende gebede aandui. Die
prefasie met sy inleidende dialoog maak van die oudste dele van die liturgie uit.

In die vroeé liturgieé in die Weste kom dit as benaming voor in die Grego-
riaanse liturgie en by al die middeleeuse liturgiste.

‘H ydois tot mavroxpdropos deotd xtd: Vergelyk die groet in 2 Kor 13.13. Die
woorde “Genade van die Almagtige God” kom ook voor in 1 Clem. Proem.
Lightfoot, op. cit., p. 5; Polyc., Phlp. Proem. ibid., p. 168. Die frase is dus
vroeg reeds ingevoeg in 'n wisselvorm van die gewone groet.

ovudpdvag is “met een stem”, gesamentlik. Oor die antwoord op die groet ver-
gelyk die aantekening by 5.11.

Die sursum corda

xai 6 doytepeds “Avw tov voiv: Dit is 'n variasie van dvew tas xagdiag (of sur-
sum corda's* in die Weste), wat 'n mens vind by Cyrillus van Jerusalem (Cat.
Myst. 5.4; MPG 33, col. 1111) en in die meerderheid Griekse liturgieé, byvoor-
beeld Lit. Chrys., Antoniadis, op. cit., p. 32; Lit. Jac., ibid., p. 296; Lit. Marc.,
ibid., p. 327.

Die variasie dvw tov vodv kom veral in Antiochié en in Konstantinopel voor.
Theodorus van Mopsuestia (Riicker, op. cit., p. 26) verwys ook na die Antio-
cheense formule dog ken ook die meervoudsvorm: die priesters berei die volk
voor en sé “sursum mentes vestrae” (u gedagtes na bo), waarop die volk ant-
woord, “tot U Here”. Vergelyk Chrys., de paenitentia 9.1; MPG 49, col. 343,;
Hom. 22.3 in Hebr.; MPG 63, col 158. In die Markusliturgie (Lit. Marc., ibid .,
p. 327;) vind 'n mens t6v vodv saam met tag xapdias. Onder Bybelse invloed
het za xapdia, (die harte) die betekenis gekry van gedagte of gemoed.

153 H. Leclercq, DACL 14.2, pp. 1704~1715; Ch. Mohrmnann, Sur lhistoire de praefari-praefatio,
Vig. Chr. 7, 1953, pp. 1-15; id., Etudes sur le Latin des Chrétiens 3, Roma 1965, pp.
291-305.

154 A. C. Bouman, Variants in the introduction to the eucharistic prayer, Vig. Chr. 4, 1950,
p. 105vlg.; Jungmann, op. cit. 2, p. 138; J. A. Stoop, Augustinus en die sursum cor(da),
Theologia Evangelica 19.2, 1986, pp. 41-53.
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(12.5) Edyapotiiowuev té xvpiw: Die oproep om te dank het reeds in die gebeds-
orde van die Jodedom die dankgebed vir spys en drank ingelei'ss (vgl. Berakhot
7.3). Ook die beantwoording met &&ov xai Séxacov het sy oorsprong in die
Jodedom. Die Hebreeuse ekwivalent is ‘emet wajjazib wat 'n bevestiging is van
die geloofsbelydenis en aansluit by die eerste gedeeltes van die schema. Van-
weé sy hoé ouderdom het die Rabbyne gemeen dat die oorsprong van die for-
mule Bybels is.

Cyrillus van Jerusalem verklaar die formule (Cat. Myst. 5.5; MPG 33, col. 1113):
(Ons sé dit) omdat ons aan kindskap waardig gemaak is. Deur te sé dit is waar-
dig en reg, verrig ons 'n waardige en regte handeling. Hy (Christus) het, deur
nie 'n regte nie maar bo-regte daad te doen, ons begunstig en ons aan sulke
goeie dinge waardig gemaak.

Theodorus van Mopsuestia (Ricker, op. cit., p. 27) sé ook: Vir die goeie dinge
wat vir ons gedoen is en wat in hierdie diens voltrek moet word, behoort ons
God bowenal te dank, omdat Hy die gewer van al hierdie goeie dinge is.

Die volk antwoord: “Dis waardig en reg” en bely duidelik dat 'n mens dit na
reg behoort te doen, of vanweé die grootheid van God wat ons sulke dinge
gegee het, of omdat dit reg is dat ons, aan wie die goeie dinge gegee is, nie
ondankbaar teenoor ons weldoener behoort te wees nie.

Vir die ander liturgieé vergelyk: Lit. Chrys., Antoniadis, op. cit., p. 32; 6 {egevs:
edyapotiiowuey @ xvplw. 6 yopds: “Afwv xai dixaiov éotv mpooxvverv
Ilatépa, Yiov xai dyiov ITvetua toidda dpoovoov xai dydetarov. Lit. Jac.,

ibid., p. 296; Lit. Marc., ibid., p. 327.

12.6 Die eucharistiese gebed

Die eucharistie-gebed wat nou volg, kan verdeel word in twee groot dele wat
onderbreek word deur die Trishagion. Die beginseksie (12.6-27), die pre-
Sanctus-gedeelte, is vergelykbaar met CA 7.33—-38 wat 'n ver-Christelikte Joodse
gebed!’¢ (tefilla) is en vergelyk kan word met die birkath avoth uit die
Schemone Esreh:157 “Geseénd is U Here ons God en God van ons vaders, God
van Abraham, God van Isak en God van Jakob; die groot, magtige en verskrik-
like God, die Allerhoogste God wat genade gee en Heer van alles is; wat die
groot dade van ons vaders onthou; wat vir ons ’n verlosser sal bring met liefde
vir hulle kinders se kinders om sy Naam ontwil. Koning, Helper, Verlosser en
Beskermer van Abraham.”

CA 7.33 lui soos volg: O, ons ewige Redder, Koning van die gode, wat alleen
almagtig en Here is; God van alle dinge; God van ons heilige en onberispelike

155 Jungmann, op. cit. 1, p. 20; 2, p. 139vig.; 1. Elbogen, Der jiidischen Gottesdienst in seiner
geschichtlichen Entwicklung, Hildesheim 1967, p. 22vig.

156 Giraudo, op. cit., p. 278vig.

157 Donin, op. cit., p. 76.
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vaders voor ons; God van Abraham en Isak en Jakob, barmhartige ontfermer,
wat lankmoedig en genadig is ...

7o mdvrwv dvvuveiv oe: Die eucharistiese gebed kry hiermee die karakter
van 'n lofprysing van God. “Dit is goed en reg om God te besing.” Hierna volg
'n hele reeks abstrakte goddelike predikate wat aaneengeryg is. Dit is ook die
geval, op kleiner skaal, in 6.11 en verder in 15.7. Dit hoef nie die werk van
'n interpolator (F. X. Funk) te wees nie, maar veeleer is hierdie aaneenryging
van Godspredikate juis die eienaardigheid van die ou gebede (F. Probst).

In die Ou Testament is dit 'n kenmerk van die himniese stof dat in die lofpry-
sing van God verskillende beskrywende benaminge, attribute of sinsnedes oor
sy werksaamheid naasmekaar gestel word, byvoorbeeld Ps 45.1: 6 eds fjuav
xaradvyr xai dvvaus, fondos év YAiyeaw, Ps 46.3: xdpiog Byiatos pofegos,
Paaidevs péyas ... Ps 85.10; 102; 112.4 ens. Vergelyk veral ook die gebed van
Manasse (Od 12.7: o9 &l 6 xvptog Uyearog, edonddyyvos, paxpédvuos xai
moAvéAeos, ... av 0BV xvgte, 6 eds TV duxaiwv). Ook in die latere Jodedom
is dit die geval. In die eerste lofprysing van die Agtiengebede word God aange-
roep met drie eienskappe wat uit die Ou Testament geneem is: “grote, magti-
ge, vreeslike God”. Dit is hier bewustelik by 'n drietal gehou want in die
Talmoed is 'n bepaling oorgelewer dat 'n vermeerdering, meer as die drietal,
van die byname van God verbode is.!s8

In die Christelike liturgiese tradisie is opeenhoping van lofprysende sinsnedes
en terme vroeg reeds bekend. In 1 Clem. 59.3; Lightfoot, op. cit., p. 37 word
gebid dat God die een Hoogste onder die hoogstes, heilige wat rus onder die
heilige ... die een weldoener van die siele wat die menslike werke sien ... die
Helper van die wat in gevaar is, hulle leer en eer gee deur Jesus Christus.

70V dviwg Svra Yeov: Svrwes beteken “wesenlik” of “waarlik”. Athenagoras
(Suppl. 15.3; Goodspeed, op. cit., p. 329) sé: as ons die vorme van die materie
as gode beskou, lyk dit asof ons die ware (dvrtwg) God nie opmerk nie (vgl.
23.4; ibid., p. 342). Origenes (de Orat. 24.2; GCS 2, p. 353sqq.) definieer 'n
naam as die vernaamste uitspraak, wat die eie hoedanigheid tipeer van die per-
soon wat so genoem word. God as ewige en onveranderlike, sé Origenes, het
slegs een werklike onveranderlike en ewige naam, die 6 &v in Exod 3.14. Ook
hier in die liturgie staan die “synde” (évza) voorop.

b T@V yevnTdv dvra: yevnrds is dit wat ontstaan het, die geskapene of skep-
sels: God wat voor die skepsels die bestaande was.

& ob ndoa marpid xtA is 'n aanhaling van Ef 3.15 (AV: aan wie die hele
gemeenskap van gelowiges in die hemel en op aarde sy bestaan te danke
het).

158 Elbogen, op. cit., p. 43; A. Adam, Dogmengeschichte 1, Giitersloh 1965, p. 122.
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TV uévov dyévvirov xai dvagyov xtd: Oor uévos vergelyk die kommentaar
op 6.8. Die verskillende negatiewe terme!3® waarmee God nou beskryf word,
pas in 'n filosofiese Godsbegrip. Andersins het die negatiewe terme die positie-
we, meer Bybelse (en Joodse) benaminge vir God, soos dit in 1 Clem. voor-
kom, slegs uitgebrei. Negatiewe Godspredikate kom reeds voor in 1 Tim 1.17.
In die tweede eeu is hulle steeds uitgebrei.

Theophilus van Antiochié (Autol. 1.3.5) sé dat die wese van God onuitspreek-
lik en onnoembaar is; dit kan nie met vleeslike 0oé gesien word nie: In heer-
likheid is Hy onbegrens (dywentog), in grootheid onvatbaar (dxardAnmrog);
in hoogheid ondenkbaar (drepvénrog); in krag onvergelykbaar (dodyxptrog);
in Wysheid onbedwingbaar (dovuféfactog); in goedheid onnabootsbaar
(auiunrog); in skoonheid onuitspreekbaar (@vexdujynrog). Die negatiewe pre-
dikate is ook in Ignatius (Polyc. 3.2; Lightfoot, op. cit., p. 132) opgehoop:
dyedévos, adpatos, dynddenros, anadtis.

Om sulke negatiewe predikate aaneen te ryg, was dus vroeg reeds deel van
die Christelike tradisie en in die liturgie getuig dit verder van die hoé ouder-
dom daarvan. Die negatiewe predikate dien die “heiliging van Gods naam”.
In hierdie opsig is die eucharistiese gebed een groot lofprysende belydenis.
Vergelyk Lit. Chrys., Antoniadis, op. cit., p. 32, waar dieselfde opeenhoping
van negatiewe terme behou is.

ayévvnrov, “nie verwek nie”: dyévvnros kom reeds voor inIgn., £f. 7.2; Light-
foot, op. cit,, p. 107. Hy druk met die woord die pre-eksistensie van Christus
uit (Smym. 1.1.) en onderskei daarmee die ongeskape God van die skepsele.
Ook Justinus gebruik die term (1 Apol. 14.1; Goodspeed, op. cit, p. 34 —
Ped 8¢ uéve @ dyevvijte en Dial. 5.4; ibid., p. 97). God is die enigste wat
nie verwek en onsterflik is en juis daarom is Hy God, sé Justinus.

Die term dyévvnros het ook in die sentrum van die Ariaanse twiste gestaan.
Origenes het die term gereserveer vir God die Vader, maar Athanasius het dit

ook vir die Seun gebruik in die sin van “ewig bestaande”, “ongeskape”.
ayévvnrog en avapyds kom saam voor in Eusebius (eccl. theol., 2.6sqq.).

Die Vader, so verklaar hy, is alleen dyévvnros en sonder begin. Ook Arius
egter het benadruk dat God alleen dyévvyros doyi is (Athan., de syn. 16). Die
feit dat die liturgie die woord gebruik, laat 'n mens egter nie toe om te konklu-
deer dat dit Ariaans is nie. Die liturgie gebruik dit ongereflekteerd en sonder
om te omskryf of konklusies te trek. Sien verder die nota by 6.8.

avdgyov: Sien die nota by 11.2.
aflacidevrov: “nie deur 'n koning regeer nie”. Vergelyk Prov 24.62 (30.27).

159 W. Pannenberg, RGG 2, p. 1719.
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ddéomorov: “‘sonder 'n heerser, vry, selfbepalend”. Vergelyk CA 7.44; MPG 1,
col. 1046; Ps. Just., Quaestiones Christianae ad Graecos 3.3.

avevdeij (dvevderis), “wat niks nodig het nie”. Vergelyk Just., dial.,, 23.2;
Goodspeed, op. cit., p. 117; Chrys., Hom. 26.5 in Gen.: terwyl ons God dvevderjs
is, het Hy niks van ons nodig nie behalwe ons woorde.

Tov mavtog dyar¥od yoenydv: 6 yopnyds is 'n gewer, skenker of voorsiener, een
wat die koste vir die totstandkoming van 'n koor voorsien. In die Septuaginta
staan dit in 2 Mac 1.25 in 'n bede om die aanvaarding van die offerande deur
God. Die aanhef is 'n opeenhoping van Godspredikate: (v. 24) xtdpce xdpte 6
¥edg, 6 maviwv xtiotng 6 Pofepds xal layvpds, xai dixaios xai élefuwv, 6
uévos Pacieds xai yonorés (v. 25) 6 udévos yopnyds, 6 uévos dixatog xai
nmavtoxgdtwe xal aldveos ... Vergelyk Sir 1.26 en Dan 4.12 (éyopriyer mdo
tois (o) vir die gebruik van die werkwoord. In die Nuwe Testament kom
slegs die werkwoord voor in 2 Kor 9.10, dog nie in verband met God nie. In
1 Pet 4.11 staan die werkwoord egter wel in verband met God: die krag wat
God verleen. Origenes (Cels. 8.19; GCS 2, p. 236) noem God die gewer van
alle lewe en die Anafora van Serapion (13.5; Lietzmann, KT 61, p. 30), die
“gewer van onsterflikheid”.

&t 0% za mdvra is 'n aanhaling van 1 Kor 8.6.

els o elvar magijAdev: Vergelyk Eusebius, de ecclesiastica theologia, MPG 24,
col. 845: éx 10t 1) 8vros els 16 elvar mpoayayeiv en Lit. Chrys., Antoniadis,
op. cit., p. 32.

xaddneg & vos apernpiag: 1) dpetnpia is afgelei van aduiue en beteken die
beginpunt van 'n debat, 'n openingskuif of wegspringplek van ’n resies. Dit
kan ook 'n hawesluis beteken.

Dis een van die woorde wat in latere liturgieé vermy is, moontlik ook as gevolg
van verband met heidense sosiale gebruike. God het, so sé die liturgie, in aan-
syn gebring as 't ware vanaf die wegspringplek, die absolute aanvangspunt.

7 &vagyos yvaas: Vergelyk CA 7.35; MPG 1, col. 1032.

7) aidioc Spaats, 1) dyyévnrog axori: 7 Gpaas is 'n visioen, 'n gesig of ook sien-
vermoé. God is ewige sienvermoé” en onverwekte gehoor.

7 d8idaxtog oopia: dadidaxtos is “nie aangeleer”, die instinktiewe, spontane
of natuurlike. Reeds in die Ou Testament word co¢ia met God geassosieer. 60
In 2 Regn 14.20 word gepraat van die Godsengel se wysheid. Volgens Is 31.2
is dit God wat wysheid besit.

In latere tye is nog meer van die wysheid gepraat as besit en vermoé van God.
God, so word aanvaar, het in sy wysheid geskep (bv. Is 40.13.28; Ps 103.24;
Prov 3.19). In die vroeg-Christelike literatuur is die gedagte voortgesit, by-

160 G. Fohrer, ThWb 7, p. 489vig.
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voorbeeld Pastor Hermae, Vis. 1.3.4. Dit is egter vreemd dat God self Wys-
heid genoem word. Cyrillus van Jerusalem sé egter: Laat ons wysheid vra van
die Wysheid (Hom. in Paralyticum 19). Wysheid in die tweede geval is dan
die wysheid by uitstek en blykens die konteks het dit betrekking op God of
Christus. Cyrillus sé immers in Cat. 4; MPG 33, col. 696 van Christus dat Hy
oodia éx oopiac is en dit is ekwivalent aan “God uit God”.

6 mpditos T @voet (eerste van natuur): Vergelyk Is 41.4: éyw deds modros.
Philo noem God mp@tos xai udvos (Migr. Abr. 181; Vita Mos. 2.205).

uévos 1 elvar: Vergelyk Evagrius Pont., ep. 3; MPG 32, col. 249, waar gesé
word God is een in wese, maar tog is Hy beter as elke getal en bo elke getal
verhewe. God bly uiteindelik dvagiduos en kan in geen getal saamgevat word
nie.!6!

6 Ta mdvia éx tod u7 8vrog el 1o elvar magayayawv: Vergelyk nota by 12.6

en Rom 4.17: xadodvrag Ta ui 6vra &g dvra. Die leer van die skepping uit

niks het 'n moontlike aansluiting by 2 Mac 7.28, maar dit kom vir die eerste

keer duidelik te voorskyn by Hermas, Mand. 1.1; Lightfoot, op. cit., p. 318,

waar dit soos 'n belydenis klink: méotevoov 6t eic éotev 6 deog 6 ta ndvra
. moufoas éx tov un évrog.

Dit kom dan ook so voor in Origenes se simbool (Lietzmann, op. cit., p. 8).
Vergelyk Just., 1 Apol. 10.2; Goodspeed, op. cit., p. 31 — &€ dudpdov VAns.
Tertullianus praat van God wat alle dinge ae nihilo produxerit in de praescr.,
13, dog in Adv. Herimog. 21 merk hy op dat die Bybel hierdie leerstelling nie
duidelik uitspreek nie, maar wel impliseer.

ded T0% povoyevois oov viod: Vergelyk die nota by 6.11 oor povoyevs. Christus
is hiervolgens die skeppingsmiddelaar, 'n gedagte wat teruggaan op 1 Kor 8.6
wat van Christus sé: “deur wie alle dinge is en ons deur Hom”. Dit is hier reeds
vanselfsprekend aanvaar, sodat dit selfs mag teruggaan op 'n algemeen aan-
vaarde formule uit hierdie tyd;!62 vergelyk Hermas, Sim. 9.14.5; Lightfoot, op.
cit., p. 385.

Irenaeus (Adv. haer. 4.33.7; MPG 7, col. 1077) spreek die vaste geloof uit dat
alle dinge deur die Seun van God, Jesus Christus, ontstaan het. Ook in Epideixis
6 leer hy die skeppingsmiddelaarskap van Christus.

Teen die begin van die vierde eeu word dit reeds 'n vaste bestanddeel van die
geloofsbelydenis.!? Dit kom voor in die simbool wat Eusebius van Caesarea
in 325 voorgelé het aan die konsilie van Nicea (Lietzmann, op. cit., p. 19).

Dit het 'n besondere kenmerk geword van die Oosterse simbole waarin die
kosmiese aspek van die verlossingsdrama ’'n groot rol gespeel het. Die simbool

161 F. Heiler, Erscheinungsformen und Wesen der Religion, p. 176.
162 R. Bultmann, Theologie des Neuen Testaments, Tiibingen 1961, p. 134.
163 Kelly, op. cit., p. 182.
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van Jerusalem (ibid., p. 22) en die sogenaamde Antiocheense simbool (ibid.,
p. 23) bevat dit albei. Ook die simbool in CA 7.41 het hierdie é:” 0¥ ta ndvia

éyévero.

Die opvallende verband tussen die begin van die eucharistiese gebed en die
heersende simbole in die kontemporére Oosterse milieu toon die sterk wissel-
werking tussen liturgie en dogma. Hierdie en die terme wat daarop volg hou
almal verband met die pre-eksistente Christus.

adrov 8¢ mpd mdviwy aldvwv yevvijoag: Die verwekking van Christus deur
God self gaan terug op die Messiaanse verklaring van Ps 2.7: viég pov &l ov,
&y anuépov yeyévvnxa oe, wat reeds in Hand 13.33 op Jesus toegepas is,
in verband met ’'n ontstaan wat onafhanklik is van die maagdelike geboorte.!64
Ookin Joh 1.13 en 1 Joh 5.18 word yevvav toegepas op Jesus (en die gelowi-
ges) en 'n verwekking uit God.

Die uitdrukking np6 ndvrwv aldvwv beskryf die ewigheid van die Seun as ver-
wek “voor alle tye”. Hy is voortydelik. Vergelyk hier Cyrillus van Jerusalem
se beskrywing van die voortydelike verwekking van Christus (Cat. 11.4; MPG
33, col. 697). Hy haal eers Ps 2.7 aan en verklaar dan: Die “vandag” van Ps
2.7 is tydloos (dygovov) en daarom “voor alle tye” en dan koppel hy dit aan
Ps 109.3: éx yaotpds mpod éwapégov éyevvioa oe.

In die simbole staan dit in die tweede formule van Antiochié van 341 (Lietz-
mann, op. cit., p. 29) en ook in die derde en vierde formules (ibid., p. 30).
Vergelyk ook die Sirmiese formule van 359 (ibid., p. 31) asook die van Nice
(ibid., p. 33) en van Konstantinopel van 360 (ibid., p. 34).

Povliioer xai dvvduer xai dyaddrnre dueoredtws: dueottettws beteken direk,
sonder tussenganger of bemiddelaar. Ten opsigte van die voortydelike verwek-
king van Christus beteken dit: Hy is direk deur die raadsbesluit en krag van
God verwek sonder bemiddeling van byvoorbeeld aeone soos die Gnostici dit
voorgestel het. Hierby kan 'n mens vergelyk Cyr. Hier., Cat. 6.17; MPG 33,
col. 565. Dit kan ook beteken direk, sonder enige tydsverloop. So verklaar
Cyrillus dit ook (Cat. 11.7; MPG 33, col. 700): Liggame verwek liggame en
noodwendig moet daar 'n tussentyd verloop (ueoeredewv) vir die liggame om
gebore te word. Daar is geen tussentyd (ueoftns ... yodvos) by die verwekking
van die Seun uit die Vader nie.

PovAnae: Justinus (Dial. 76.1; Goodspeed, op. cit., p. 186) het reeds gesé die
verwekking van die Seun is nie 'n mensewerk nie, maar dit het geskied deur
die wil (ovA7) van die Vader. Die Ariane het intussen beklemtoon dat die Seun
nie 'n substraat of deel van God is nie, maar sy verwekking het geskied alleen
deur Gods wil en raadsbesluit of raadsplan (BovAsocw). Gods wil is die grond
van die bestaan van die Seun.!65

164 F. Buchsel, ThWb 1, p. 669.
165 Seeberg, op. cit. 2, p. 24.
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Eusebius (Dem. Ev. 4.3.7) het hierteenoor gestel dat die Logos wel deur die
Vader verwek is ooreenkomstig sy raadsbesluit (JovA7otg), maar so dat Hy ge-
lyk is aan die Vader.

Die Seun was kragtens die wete en keuse van die Vader sy beeld (eixwv); God
het deur sy wilsbeslissing Vader van die Seun geword.

Vir Athanasius was enige skepping wat uit die wil van God voortvloei by die
verwekking van die Seun uitgeslote (de decr. 11). Daar was ook geen uitvloei-
ing uit die natuur van die Vader of verdeling van sy substansie nie. God is on-
verdeelbaar. Die seun is nie fovArioer xai delijoer deur die Vader verwek nie
(c. Arian. 3. 59). Daardeur sou die Seun 'n geskape wese word wat die Vader
eers “wou” gemaak en toe gemaak het (3.60-63). Alles is deur die wil van God
geskape, maar van die Seun geld dat Hy buite alles is wat deur 'n wilsbesluit
ontstaan het. Hy is veeleer die lewende wil van die Vader, waardeur alle dinge
ontstaan het.

Die Sirmiese simbool van 351 (Lietzmann, op. cit., p. 31) spreek dan ook sy
anathema uit oor iemand wat sou sé dat Christus deur die raadsbesluit van
God gemaak is. Andersyds bevat dit 'n anathema oor elkeen wat beweer dat
God die Seun se verwekking nie gewil het nie en dat God dus gedwonge of
deur natuurlike noodsaak gedrewe, Hom verwek het. Hierteenoor het die sim-
bool soos dit voorkom in CA 7.41; MPG 1, col. 1041: 16v npd alwvwv eddoxia
700 matpds yevvndévia.

In hierdie nog ongereflekteerde sin staan die term hier in die Klementynse
liturgie. Dit 1& nog buite die gesigsveld van die spekulasies oor dié term by
Athanasius en Arius.

Aéyov Jeév: Die sogenaamde Logos-Christologie het natuurlik by die Apolo-
gete sy grootste uitdrukking gevind:!¢¢ In die begin was God alleen daar, maar
Hy het die Logos in Hom gedra. Voor die skepping van die wéreld het Hy die
Seun verwek deur sy wil, soos 'n woord wat uit die menslike liggaam voortkom
sonder dat dit 'n fisiese afskeiding uit die Vader is. Hy is nie 'n engel nie, sé
Justinus, maar ded¢ en nie 6 Jedc nie (Dial. 60.2; Goodspeed, op. cit., p. 165).

Irenaeus sluit aan by die proloog van die Johannes-evangelie: God is Logos
en is as Logos openbaar toe Hy in Christus as mens verskyn het. In sy pre-
eksistensie was Hy die openbarende God.

Origenes gee in sy Johannes-kommentaar (1.21-26; GCS 4, pp. 25-47) 'n lys
van benaminge van Christus en sé in aansluiting by die Johannes-proloog: In
die begin was die Logos by God as dedos Aéyos. In Comm. in Joh 2.2; ibid.,
p. 54 maak hy die verskil duidelik tussen 6 Jedc en dedc (sonder lidwoord).
6 Jeds (met lidwoord) dui God as ongebore oorsaak van alle dinge aan; die
weglating dui die Woord as God aan; ¢ ded¢ is adrédeos; enige deelgenoot-
skap aan sy Godheid is slegs dedéc (sonder lidwoord).

166 Von Harnack, op. cit. 1, p. 583; Seeberg, op. cit. 1, p. 343vig.
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Cyrillus van Jerusalem sluit hierby aan (Cat. 4.8; MPG 33, col. 465): Glo dat
daar een enigste Seun van die een God is, wat voor alle tye is, as Jedg Adyos.
Hier lyk dit reeds soos 'n belydenis en moontlik was dit ook deel van die vroegste
belydenis wat voor Nicaea gegeld het.

Joh. Kunze!67 het so 'n simbool saamgestel uit die werk van Marcus Eremita,
wat volgens hom voor Nicaea gegeld het. Die simbool bevat die sinsnede: Inooiv
Xotatov tov vidv adrod tov Jedv Adyov, Fedv éx Yeot xtl.

In die simbool van Caesarea (Lietzmann, op. cit., p. 18) staan ’Incotv Xototév,
76v 0T Yeot Adyov wat natuurlik iets anders beteken. In CA 7.41 kom Adyog
glad nie voor nie.

Van die Antiocheense formules van 341 kom die tweede en die vierde (ibid.,
p. 28) die naaste aan die sinsnede uit die liturgie; die eerste het Aéyov Jeov
“volgens wat gesé is in die Evangelie en die Woord was God” (xai ¥edg 7jv
6 Aéyog). Die vierde het gewoon Adyov évra.

Ook hier weer beweeg die liturgie binne die teologiese gedagtewéreld van sy
tyd en haal bekende sinsnedes aan uit belydenisse of andersom (wat waar-
skynliker is), die liturgiese gebedswoorde en formules het vormend gewerk in
die gedagtes van teoloé en het hulle neerslag gevind in die simbole van die kerk.

oopiav {woav: Vergelyk die nota by 12.6 oor God as cogia. Die cogia-begrip!68
is sterk gevorm deur Ou-Testamentiese gedagtes oor die Wysheid (Prov 1.23-33;
8.21-36).16%

Veral in die tweede helfte van die tweede eeu het dit 'n groot rol gespeel. Reeds
1 Clem. 57.3-7; Lightfoot, op. cit., p. 35vlg. siteer Prov 1.23-33 as woord van
die absolute Wysheid. Justinus (Dial. 61.1-3; Goodspeed, op. cit., p. 166) siteer
Prov 8.21-36 om die pre-eksistensie van Christus te bewys. Christus word so
ook sonder meer die Wysheid.

Hierdie idee het ook sy weg na die simbole gevind. Die tweede formule van
die sinode van Antiochié van 341 (Lietzmann, op. cit., p. 28) bevat sodiav
{@oav, 'n frase wat identies is aan die een in die Klementynse liturgie.

newrdToxov mdarg xrivews: Dié uitdrukking!7® kom voor in die Christus-himne,
Kol 1.15-20, wat ook die uitdrukking e/x@v o deot in verband met Christus

167 J. Kunze, Marcus Eremita ein neuer Zeuge fiir das altkirchliche Taufbekenntniss, Leipzig
1895, cf. Hahn, Bibliothek der Symbolen und Glaubensregeln der Kirche, 1897, p. 145;
Grillmeier, op. cit., pp. 550-560.

168 U. Wilckens, ThWb 7, p. 527.

169 M. G. Mara, Note sulla cristologia Cyprianea. L'interpretazione di Prov 9, 1-6, Augustini-
anum 20,1 en 2, 1980, pp. 243-256.

170 A. Hockel, Christus der Erstgeborene. Zur Geschichte der Exegese von Kol 1.15, Diissel-
dorf, 1965; Grillmeier, op. cit., pp. 96-121.
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bevat. E. Kidsemann!”! het in vv. 12-20 die opname van 'n voor-Christelike
himne in 'n doopliturgie gesien, terwyl G. Bornkamm!72 aanvaar dat hier beslis
'n verband met die nagmaalsliturgie is, waarin so 'n Christushimne opgeneem
is, en wat gebruik maak van Joods-Hellenistiese idees.

Indien dit waar is, het die uitdrukking 'n lang geskiedenis van verbondenheid
met die liturgie. In die vroeg-Christelike literatuur het Kol 1.15 een van die
veelbesproke gedeeltes van die Nuwe Testament geword.

Veral in die vierde eeu (vanaf 318) het die kontroversie oor die leer van Arius
dit in die middelpunt van belangstelling geplaas.

Justinus gebruik die uitdrukking drie keer: Dial. 85.2; Goodspeed, op. cit., p.
197; dial. 138.2; ibid., p. 260 en 1 Apol. 63.15; ibid., p. 73. Dit is vir hom
'n bewys van Christus se oorsprong uit die Vader voor alle skepsele, en tog
eerste van die skepsele wat sy menswording betref. Dit beteken vir hom ook
dat Christus die begin is van 'n nuwe skepping. Tatianus (orat. ad. Graec. 5;
Goodspeed, op. cit., p. 272) kom baie naby aan die latere Ariaanse opvatting
deur die begrip in sy emanasieleer te betrek en met die Logosbegrip te ver-
bind: Deur 'n wilshandeling van God het die Logos te voorskyn getree en die
&oyov mpwréroxov van die Vader geword. Hy sien die Logos egter nie as 'n
skepsel nie, maar as 'n emanasie uit die Vader.

Origenes gebruik die uitdrukking dikwels as benaming vir die goddelike pre-
eksistente Christus. Die basis daarvan is die goddelike verwekking, dog dit staan
ook in verband met die inkarnasie. Dit kom dikwels voor in die Johannes-
kommentaar, maar ook verspreid in sy ander geskrifte.

Sommige van sy spekulasies hieroor het gelei tot konsekwensies wat deur die
Ariane getrek is en Christus tot 'n skepsel gemaak het.

Alexander van Alexandrié het in Kol 1.15 'n bewys gevind vir die Godheid van
Christus. Die Ariaanse argument was: As Hy die eersgeborene is van die hele
skepping, dan is dit duidelik dat Hy een van die skepsele is (Athan., Ar. 2.62;
MPG 26, col. 280.).

Daarteenoor het Athanasijus op die term sy hele argument gebou oor die God-
heid van Christus. In die gesprek tussen Marcellus van Ancyra met die Eusebi-
aan Asterius en met Eusebius self het die uitdrukking ook ’n groot rol gespeel.

In die belydenisse vind 'n mens dit reeds in die sogenaamde Hymenaeusbrief,!73
die brief van ses biskoppe in die kwessies rondom Paulus van Samosata, wat
deur Loofs as eg bewys is. Dit hang saam met die sinode van Antiochié (268).
Van die Seun word hierin gesé: Ons bely en verkondig Hom, die verwekte Seun,

171
172
173

154

E. Kiasemann, Eine urchristliche Taufliturgie, Kol 1.15-20, in Festschrift R. Bultmann,
Stuttgart 1949, pp. 133-148.

G. Bornkamm, Das Bekenntnis im Hebraerbrief, in Studien zu Antike und Urchristentum,
Miinchen 1959, veral p. 196vig.

F. Loofs, Paulus von Samosata, Leipzig 1924, teks p. 324.
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die enigste Seun, die beeld van die onsigbare God, die eersgeborene van die
hele skepping, die Wysheid, die Logos en die krag van God.

Die simbool in CA 7.41; MPG 1, col. 1041, het die woorde tov povoyevij adrod
vi6v Tov mpwrdroxov maais xricews. Die éfynows dmoarodixot xnpdyuatos
van CA 6.11; MPG 1, col. 936, wat die driedeling van die simbool nog nie
ken nie, praat van God as Vader van die enigste en eersgeborene van die hele
skepping.

Eusebius se simbool (Lietzmann, op. cit., p. 18) bevat dit ook. Hierdie simbool
is volgens hom ontvang van die biskoppe voor hom, “en toe ons gedoop is”.
Eusebius is gedoop in ongeveer 263. Die simbool wat hy voor die vergadering
van Nicaea gelé het (325) was dus voor 263 in omloop. In die Niceense belyde-
nis is die uitdrukking weggelaat, waarskynlik as gevolg van die dogmatiese en
eksegetiese probleme daaraan verbonde en miskien ook omdat die Ariane so
'n groot waarde daaraan geheg het.

Ook ten opsigte van hierdie term dui die liturgie op 'n tyd toe dit nog ongere-
flekteerd aanvaar is en nog nie so verdag was as in die Ariaanse tye nie.

dyyedov tijs ueydAng PovAiis sov: Hierdie uitdrukking!’ gaan terug op /s 9.5:
xai xaleitar 1o Ovoua avrod Meyadns fovdijs dyyelog. Dit tel onder die name
van die kind wie se geboorte belowe word. Die Afrikaanse vertaling gee dit
weer met “Wonderbare Raadsman” in navolging van die Massoretiese teks.
Die Septuaginta het dus 'n ander tekslesing gevolg. Die boodskap van Is 9.5
is dat die Messias 'n bode, 'n draer van die goddelike raad of raadsplan sal wees.

Op grond daarvan dat hierdie uitdrukking in die vroeé kerk oorgeneem is as
benaming vir Christus en mede op grond van ander voorstellings, het M.
Werner!7? sy stelling gegrond dat Jesus as 'n engel of hemelse wese op aarde
gestuur is. Vir breedvoerige kritiek hierop kan die werk van Michaelis geraad-
pleeg word.

In die sin van die Septuaginta het Justinus (Dial. 76.3; Goodspeed, op. cit.,
p. 186) die teks verstaan: Jesaja het daarmee vooraf aangekondig dat Jesus
Christus 'n leermeester sou wees om alles aan te kondig wat God in sy Raad
besluit het ten opsigte van mense wat Hom behaag. Vergelyk Dial. 126.1; ibid.,
p. 246.

Tertullianus het 'n insiggewende verklaring van die teks gegee in de came Christi
14: As titel van Christus is dit 'n ampsbenaming en nie 'n wesensbestemming
nie. Christus het die Vader se besluit om mense te verlos aan mense meege-
deel. Dit is byna dieselfde gedagte as die van Justinus.

174 J. Barbel, Christos Angelos, Theophaneia 3, Bonn 1941; id., Zur “Engel Trinitétslehre”
im Urchristentum, TR 1958, pp. 49-58; 103-112; W. Michaelis, Zur Engelchristologie
im Urchristentum, Basel 1942, p. 134vlg.; Grillmeier, op. cit. 1, p. 150vlg.

175 M. Wemer, Die Entstehung des christlichen Dogmas, Bern, Tiibingen 1954.
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Vergelyk verder nog Hippolytus, Comm. in Dan. 2.32.1vlg. en ook die soge-
naamde Hymenaeusbrief.17¢ Dit het vir die biskoppe gegaan om die vraag of
'n mens God 'n engel kan noem op grond van die uitdrukking “Engel van die
Here” in Gen 22.11 en 31.11. Hulle konklusie is dat God nie 'n engel is nie,
maar dat Christus wel 'n “Engel van die groot Raad” is. Hulle 1€ ook die klem
daarop dat Christus 'n bode van God is. Vergelyk verder Eusebius, praep. Ev.
7.14; 7.15.2.

Dit het vroeg alreeds 'n verdere verband met die liturgie gekry. Dit kom reeds
voor in die Hippolytus-liturgie Trad. Apost. 4.4 (Dix, op. cit., p. 7; Botte, op.
cit., p. 48): Gratias tibi referimus Dominus ... per ... Jesum Christum quem
... misisti nobis salvatorem et redemptorem et angelum voluntatis tuae. Angelus
voluntatis tuae kan slegs 'n direkte Latynse vertaling wees van d&yyeldos zijs
PovAiis. Beide, die liturgie van Hippolytus en die Klementynse, verteenwoor-
dig daarmee die oudste liturgiese tradisie. Albei gebruik dit ongereflekteerd
as titels van Jesus Christus en verteenwoordig pre-Ariaanse tye.

Novatianus wat in sy de Trinitate meermale liturgiese materiaal aanwend, ge-
bruik dieselfde teks maar hy het die lesing: magni consilii angelus (de Trin.
18.9; CC 4, p. 45; 18.17; ibid. p. 47). Die term word hier ook verklaar: As
“engel vandie groot raad” is Christus die aankondiger van die wil van die Vader
of ook die aankondiger van die Vader se heilsbeskikking.

doytegéa aov: Die voorstelling van Christus as hoépriester,!”” wat ook weer
in 12.30 voorkom, sluit aan by die Messiaanse verklaring van Ps 110.4 en na-
tuurlik die voorstellinge in die Hebreérbrief. E. Kisemann!7® het vermoed dat
liturgiese en kategetiese samehange die Hebreérbrief beheers en dat dit weer
sy voortsetting gevind het in die eerste Klemensbrief. Hier word Christus ook
hoépriester genoem in die liturgiese gedeeltes van die brief (36.1; 40.5; 41.2;
61.3 en 64.). In 1 Clem. 36.1 byvoorbeeld word Christus die hoépriester ge-
noem wat ons (gebeds)offers aan God opdra.

In Mart. Polyc. 14.3; Lightfoot, op. cit., p. 195 staan dpytepevs as benaming
vir Christus in 'n doksologie: 8ta tod1o0 ... g€ alvd ge eddoyd ae dofdlw dia
107 alwviov xai émovpaviov dpytegéus.

Daarmee is dit duidelik dat die titel in 'n lang liturgiese tradisie staan en dan
is dit nie vreemd nie om dit ook hier in die Klementynse liturgie aan te tref nie.

Die titel het egter ook sy weg gevind na die teologiese spekulasie. Veral die
Alexandrynse teoloé het baie gebruik gemaak van die gedagte van die hoé-
priesterskap van Christus (Clem. Alex., Strom. 153.4; Origenes, Hom. in Jos
26.3; Hom. 19 in ler 20; Hom. 27 in Thr 1.10; Cels. 5.4). Die uitvoerigste
behandeling daarvan kom by hom voor in Comm. in Joh 1.2.9vlg. Die Philoniese

176 Loofs, op. cit., p. 266vig. en 326vig.
177 G. Schrenk, ThWb 3, pp. 265-284; O. Michel, Hebrderbrief, Meyer’s Kommentar 13, p. 27.
178 E. Kasemann, Das wandernde Gottesvolk, p. 105vig.
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agpyeepeds Aéyos klink dikwels by hom soos 'n algemene formule. Vergelyk on-
der andere nog Eus., dem. Ev. 1.10; MPG 22, col. 89A.

Pacidéa: 6 faotdeds is 'n variant van die Kdpuog-titel vir Jesus.!”® Hier is die
gedagte van die Messiaanse koningskap op Hom toegepas. Die twee titels kan
mekaar eenvoudig ook afwissel.

Die feit dat Jesus Heer is, sluit in dat Hy koning is oor Israel en die kerk; as
koning strek sy heerskappy oor die hele skepping. Sy heerskappy oor alle dinge
word uitgedruk in 1 Tim 6.15 en Op 17.14. 1 Tim 1.17 se faotdeds tav aldbvav
gaan waarskynlik terug op 'n Joodse liturgiese tradisie.

In aansluiting by Mal 1.11 noem Did. 14.3; Lightfoot, op. cit., p. 224, God
Paoideds péyag in 'n eucharistiese konteks. In 1 Clem. 61.2 word God aan-
gespreek met die woorde van 1 Tim 1.17: factded t@v aldvwv. In die Christus-
himne van Clemens van Alexandrié (Paed. 3.12; GCS 1, p. 291), word Christus
drie maal aangespreek met faotdes.

Die faatdeds-titel vir Christus is egter in 'n groot mate onderdruk vanweé die
verhouding met die staat en die keiser (Baotdets). Nogtans staan ook hierdie
titel in die ou liturgiese tradisie van die kerk en hier het dit voortgeleef in die
Klementynse liturgie. Vandaar het dit oorgegaan in die belydenistradisie. Die
tweede formule van die sinode van Antiochié (341) bevat fagtdéa éx faoidéws.

xVpLov mdang vontils xai alo¥nrijs pvoews: Die xbgrog-titel vir Jesus het sy
oorsprong in die Hellenistiese wéreld en in die gebruik daarvan vir God in die
Septuaginta. Belangrik is dat die titel 'n deel was van die vroegste belydenistra-
disie van die kerk. Die vroegste en kortste belydenis immers was “Jesus is die
Here”.

Andersyds het reeds Bousset,'8% en in navolging van hom ook Cullmann,!#!
aangetoon dat dit sy plek gehad het in die erediens van die kerk. Die persoon-
like gebed tot Christus ontwikkel vanuit die kerk se aanroeping van die Heer
in die openbare erediens.

Die liturgie praat van Jesus as “Heer van die heelal” of letterlik van die hele
nie-waarneembare (vontij) en waarneembare (aloi¥nriic) natuur. Formule 1
van Antiochié (Lietzmann, op. cit., p. 27) praat van God as dnuiovpyos ...
rdvrwv vontov 1€ xal alodnyrdv.

vontdg is dit wat in die sfeer van die vodg, die intellek, val, terwyl alot¥ntds
die sinlik waarneembare is. Athenagoras (Suppl. 19.1; Goodspeed, op. cit., p.
334) verwys na Plato vir hierdie onderskeiding. Origenes het die ewigheid van

179 P. van der Aalst, Christos Basileus bij Joh. Chrysostomus, Nijmegen. Utrecht, 1965; Bousset,
op. cit., p. 234vlg.; R. Bultmann, op. cit., p. 126vlg.; O. Cullmann, op. cit., p. 220vig.;
W. Foerster, ThWb 3, pp. 1085-1096; K. L. Schmidt, ThRWb 1, p. 577.

180 Bousset, op. cit., p. 234vig.

181 Cullmann, op. cit., p. 205vlg.
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die wéreld van redelike wesens, wat net geestelik waarneembaar is, die vonzog
xooudg gestel teenoor die liggaamlike, die alodntos xoouds.

Hierdie teologie van 'n tweevoudige wéreld het voortgeleef ook in die formule
“sienlike en onsienlike” wat 'n mens in die hele teologie van die ortodokse
kerk kan vind. Dit staan ook in die simbole, byvoorbeeld die bekende Niceen-
se “sienlike en onsienlike dinge”. Vergelyk ook Cyr. Hier., Cat. Myst. 5; MPG
33, col. 1113.

é¢’ avrod ta mavra memoinxag: Vergelyk 12.7 oor Christus as die skeppingsmid-
delaar.

8¢’ adrod tijg mpoamrodors mpovoias ta SAa dbioig: Deur bemiddeling van
Christus maak God die heelal waardig aan 'n toepaslike (ngoorxw is om te
behoort aan, te pas by) voorsienigheid (7 mgovoia).

8¢’ 0B yap 16 elvar éyapiow, 8’ adtod xai 1o 3 elvar édwprjow: Deur dieselfde
Christus deur wie God die bestaan bemiddel het, bemiddel Hy ook die goeie
bestaan. Christus bemiddel die skepping asook die herskepping. Vergelyk Clem.
Alex., Protr. 171; GCS 1, p. 7): airiog yoiv 6 Aéyos, 6 Xotatis xai tov elvar
ndlac Huag (fv yap év Jed), xai 1o € elva.

6 8¢’ ad10% mEo VTV Motjoas ta Xemovfip xai ta Tepadiu: Voor alle ander
dinge het God ook deur bemiddeling van Christus die hemelse wesens geskep.!82
Engele, gerubs en serafs het in die Ou Testament deel uitgemaak van die he-
melse hofstaat. Eienaardig genoeg ken die Nuwe Testament nie gerubs en se-
rafs nie (slegs Heb 9.5 verwys na die gerubs bo die verbondsark). Naas die
engele kom egter in die Nuwe Testament 'n hele aantal ander hemelse wesens
en magte voor.

Novatianus, de Trin. 1.13, waarin liturgiese tradisie eweneens 'n rol speel, ver-
klaar ook dat God eerste die engele geskep en geestelike magte daargestel het.
Hy vermeld egter nie die serafs en gerubs nie, slegs die “magte en trone” van
die Nuwe Testament. Vergelyk oor die skepping van die engele Athenagoras,
Suppl. 24.3; Just., Dial. 88.5.

Oor Xegovfin vergelyk Gen 3.24 waar verwys word na 'n gerub met 'n vlam-
mende swaard. Zepadiu, waarvan die naam saamhang met “brand” en “vuur”,
maak veral in Is 6.1vlg. deel uit van die lofsingende hemelwesens.

al@vdg: “bonatuurlike, hemelse wesens”.183 Die gedagte van al@vec as per-
soonlike wesens is nog vreemd aan die Nuwe Testament. In Ignatius, Ef. 19.2
lyk dit of die term reeds sulke wesens aandui. In die Gnostiek het die aeone-
leer natuurlik 'n groot rol in hierdie verband gespeel.

182 Bultmann, op. cit., p. 499vlg.; J. Michl, RAC 5, veral p. 116; M. Schmaus e.a., Handbuch
der Dogmengeschichte, Bd. 2, Fasc. 26; G. Tavard, A. Cagnot en J. Michl, Die Engel,
Freiburg 1968.

183 H. Sasse, ThWb 1, p. 208.
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orpatiag: 1) orpated is natuurlik 'n leér of skare en dit het die spesefieke bena-
ming geword vir die hemelse skare van wesens of engele (Clem. Alex., Strom.
7.2; MPG 8, col. 409A.; Orig., de Orat. 17, MPG 11, col. 472).

dvvdpuew: “kragte”, in aansluiting by Rom 8.38; 1 Kor 15.24; Ef 1.21; 1 Pet
3.22.

&kovaiac: “magte”. Vergelyk 1 Kor 15.24; Ef 1.21; 3.10; 6.12; Kol 1.16; 2.10.15;
1 Pet 3.22.

dpyds: “heerskappye, vorstedomme of owerhede”. Vergelyk Rom 8.38; 1 Kor
15.24; Ef 1.21; 3.10; 6.12; Kol 1.16; 2.10.15.

Yodvovs: “trone” Vergelyk Kol 1.16. By Clem. Alex., Strom. 7.13 is dit die
hoogste orde van hemelwesens.

ov yap &l 6 Tov 0dpavov w¢ xaudpav arrjoag: Dit is 'n aanhaling uit Is 40.22.
Vergelyk CA 7.34; MPG 1, col. 1025: ovpavég 8¢ &g xaudpa nemnyuévos. 7
xaudpa is 'n koepel, 'n gewelf, of enigiets met 'n geboé dak. (Die Afrikaanse
vertaling lui: Hy span die hemel uit soos ’'n tentdoek.)

Vir hierdie deel van die eucharistiese gebed wat handel oor die skepping is
ook vergelykingsmateriaal uit die Jodedom aan te bied. L. Ligier!84 het gewys
op die ooreenkoms tussen hierdie gedeelte en die alfabetiese Seder, Atta
konanta ‘olam me-rosh, waarvan hy ook 'n Latynse vertaling gee.

Die ontstaantyd daarvan val aan die begin van die vierde eeu of einde derde
eeu. Die tema van die digwerk is ewe-eens die skepping en dit bevat verskillen-
de sinsnedes wat lyk op sommige van die Klementynse gebedsuitsprake in hier-
die verband.

Daar is ook nog die Azkir geburot Elohah,'®s maar dit is uit die vyfde eeu.
Ook dié bied vergelykingsmateriaal ten opsigte van die vorm en gedagtes wat
in dié tyd in die Jodedom geleef het. Dit gebruik byvoorbeeld ook Jes 40.22
6m die skepping te beskrywe. Werklike ontlening hieraan deur die Christelike
liturgie bly egter steeds problematies. Die Septuaginta het moontlik selfstan-
dig meer vormend hier meegewerk.

¢ 8éppv Exteivag is 'n aanhaling uit Ps 103.2.

xal v yijv én’ 0ddevig idpdoas yvdun uévy: idpdw is die kausale vorm van
&lopac, en dus “te laat sit”, vasstel, vestig. ob 26.7 is vergelykbaar: xpepdlwv
yijv én’ 0devog. Ook 1 Clem. 33.3 sé dat God die aarde gevestig het op die
vaste fondament van sy wil (of raadsbesluit). Dit is natuurlik die bekende voor-
stelling dat die aarde gevestig is op fondamente en nie kan wankel nie. Die

184 L. Ligier, Péché d”Adam et péché du monde. Bible-Kippur Eucharistie 2, 1961, p. 307,
vertaling pp. 399-401.
185 ibid., p. 307, vertaling pp. 407—426.
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beskrywing van die skepping deur die Klementynse liturgie toon op baie punte
ooreenkomste met 1 Clem. 20 en 33. Dit maak liturgiese agtergronde van hierdie
twee gedeeltes feitlik seker.

6 mitag otegéwpa: hyvoue is om vas te maak, vas te stel of op te slaan (bv.
'n tent) en 76 oregéwpua is die firmament of uitspansel (sinoniem met odpavdg).
Vergelyk hier Gen 1.6.

xal vixta xai fuépav xaraoxevdoag: Uit die Joodse liturgie bied die Birkat
Maariv'$é 'n parallel: Hy skep dag en nag, rol die lig weg voor die duisternis
en duisternis voor die lig. Ook Attah konanta 'olam me-ro’sh'8" het dissipasti
caliginem et splendorem excitasti. Die loflied tydens die schema in die oggend
loof God as die formeerder van lig en die skepper van die duisternis.

&ayayav dpds éx Inoavedv: 6 Inoaveds is “dit wat weggesit is”, 'n voorraad
waardevolle dinge, 'n skat, maar dit kan ook 'n “skatkamer” beteken. God het
dan, volgens hierdie sinsnede, die lig as iets waardevols wat reeds voorhande
was, uitgelei uit sy skatkamers. Dit klink vreemd binne die skeppingsberig waarin
die lig voortkom deur God se skeppingswoord: “Laat daar lig wees.”

Hier is die lig iets wat reeds bestaan soos in Ps 103.2. Die sinsnede is egter
geneem uit Jer 28.16 (AV: Jer 51.16: Hy laat die wind uit sy voorraadskure
kom) é&yayev dds éx Inoavedv adrod.

1] TovTov 0VOTOAff énayaywv 10 oxdrog els avdmaviav: 1 ovatoAr beteken
'n verwydering, 'n opheffing of onderdrukking. Dus beteken die sinsnede deur
die lig terug te trek of te onderdruk, waardeur die nag tot stand kom, bestem
God die duisternis tot rus. Die duisternis wat in die meeste gevalle in die Bybel
'n negatiewe konnotasie het, kry hiermee 'n positiewe doel soos in Ps 103.20:
&Jov axdros xai éyévero vi&, év adri] diedevoovrar ndvia ta Inpia. Waar
in Ps 103 dit bedoel is vir die wilde diere om in rond te loop is dit hier bestem
tot rus vir mens en dier — vir alle lewende wesens.

6 tov HAwov tdfag els dpyas tijs fjuépas is 'n weergawe van Gen 1.16.

70V x0p0v t@v dotépwv: Die sterrekore is 'n ou beeld. Euripides skryf van die
dotowv T’ el¥épior yopoi (Electra 467) en die Stoisyne was baie lief vir die idee.
In die patristiek is dit vroeg reeds oorgeneem. Vergelyk 1 Clem. 20.3; Light-
foot, op. cit., p. 16: datépwv t¢ yopoi xata tijv Statayiv adrod; Ign., Ef. 19.2;
ibid., pp. 110 — die son, maan en sterre word 'n koor vir die ster wat Jesus
se geboorte aankondig; Theoph., Ad Autol. 1.6; Cyr. Hier., Cat. 9.8; MPG 33,
col. 645 (vermelding van die welgeordende sterrekore se skepping).

el aivov tijg ofjc ueyadonpeneiag: 1 ueyalongénea wat nog weer in 15.9 voor-
kom is ‘“’n verhewe posisie” en “majesteit”, veral die goddelike majesteit. Dit

186 Donin, op. cit., p. 158.
187 Ligier, op. cit., p. 398.
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is ook weer 'n tipiese Septuaginta-woord. In die Psalms staan verskillende voor-
beelde, onder andere Ps 8.2; 20.6; 28.4; 67.35 ens. Dit is ook te vind in die
gebed van Manasse Od 12.5. Dit is daarom ook nie vreemd nie dat 'n mens
dit weer in liturgiese verband vind in 1 Clem. 60.1.

Die hemelruim se doel is die lof van die majesteit van God. “Die hemele roem”,
byna soos Ps 18.2: of odgavoi dunyodviar 86€av Jeod.

6 moujoas Bdwp nmeds néawv xtA: Nadat die skepping van die hemel en aarde
vermeld is, volg die skepping van die drie ander elemente van die antieke wé-
reld, water, lug en vuur. Dit is natuurlik za orocyeia, die “oer-elemente”, hoe-
wel die woord nie hier in die liturgie voorkom nie, dog eers in 12.17. Die
Diognetusbrief (7.2; Lightfoot, op. cit., p. 495) sé immers dat die ororyefa aan
God onderworpe is en dat Hy hulle geskep het. Volgens die liturgie is elkeen
van hulle daargestel met 'n spesifieke doel.

(12.10) Water het van die vroegste tye af in die ervaring van mense 'n drievoudige

12.11

12.12

betekenis gehad: Dit het gestaan vir die vloed wat die vasteland omring, dit
dien as lewensmiddel, en as middel tot reiniging. Ook volgens die liturgie het
God dit bestem as drank en as reinigingsmiddel. Vergelyk Ps 103.11: ¢

&amooréAwv mijyas ... morovow mdvra ta Ynela.

aépa {wrieov: {wrwds is “lewegewend”. Vergelyk die “lewegewende krag” van
God in Greg. Nyss., Or. cat. 36; MPG 45, col. 92D.

6 mouvjoag ndp: Die Midrasj het vuur beskou as een van die drie elemente wat
reeds voor die wéreld bestaan het. Die beskouing was dat dit reeds op die tweede
dag geskep is. Vergelyk Basilius, Hex. 2.3; MPG 29, col. 36A: vuur is na die
aarde en water geskape.

7pog axdrovs mapauvdiav: 7 nagauvdia is “troos”, “verligting” of “versag-
ting”. Vergelyk CA 7.34; MPG 1, col. 1025: syAaiotar datpois Evexev
nrapapvdias 1ot axérovs en Cyr. Hier., Cat. 9.8: 8nwg 8¢ 16 tijs vuxtds axdrog
nagepviioaro tois oeAnviaios avydauaat.

6 v peyddnv ddlacoav yweloas tijs yijs: In Gen 1 kom diayweilw meer-
male voor (1.4 skeiding tussen lig en duisternis); 1.6 (skeiding tussen water
en water); 1.7. Hier word egter nie skeiding tussen water en vasteland vermeld
nie. Die skepping van die see word beskryf in Gen 1.9vlg. Vergelyk 1 Clem.
33.3; Lightfoot, op. cit., p. 22: Hy het die land geskei van die water wat dit
omring het.

(12.12) v uév {@owg pixpois xai ueydiows ndndivvag: Vergelyk Ps 103.25: ady 1)

ddAagoa ... {Ga pixpa peta peydiwy ... 26. éxei nloia damogedovrar. Ver-

gelyk ook 1 Clem. 33.3; CA 7.34; MPG 1, col. 1025.
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12.16

v 6¢ Nuépots xai drui¥doots mAnpdoas urois: Vergelyk CA 7.34; MPG 1,
col. 1028 wat ook vertel dat die wéreld versier is met allerlei soorte blomme
en bome. Ook Cicero verhaal (de nat. deorum 2.98): principio ... terra ... vestita
floribus, herbis, arboribus.

6 ovotnoduevos dfvooov xai péya xdrog avrij meptdeis: 16 xvrog is 'n holte,
of enigiets wat bedek, soos 'n muur of 'n wal: God het die onderaardse dieptes
met so 'n wal omring of bedwing. Dit herinner aan Iob 38.8.

Oor 17 dfvaaog'® vergelyk Gen 1.1: oxérog éndvw tijs affvooov. Vergelyk Od
12.3. Dit was 'n benaming vir die onderwéreld dog in latere Grieks het dit 'n
benaming geword vir die voortydelike diepte of afgrond. In die Ou Testament
is dit die oer-watervloed as vertaling van tehom. In die Nuwe Testament kom
dit veral voor in Op 9.2; 9.11; 11.7; 20.1 waar dit in die Afrikaanse vertaling
met “onderaardse diepte” weergegee is. 1 Clem. 20.5 en 20.6; Lightfoot, op.
cit., p. 16 vertel ook dat die &fvaoos se onnaspeurlikheid onderwerp en die
bak van die see saamgedring is.

dAuvpdv ddrwv geowpevuéva meddyn: dAuveds is sout (waters) en owgedw
beteken om “op te hoop”.

nepuppdfas avriv nvdas dupov Aenrordrng: Vergelyk fob 38.8: &ppata 8¢
YdAdagoav nvlais.

araduov dvéuwv — die stand van die winde. Vergelyk lob 28.24 en veral 28.25:
avéuwv grauov Bdaros té uérpa. Vergelyk ook 1 Clem. 20.10.

éviavt@dv xvxdows: Vergelyk Sap 7.19: ... éviavrod xivxdove xai otpwv Yéoers.

Die skepping van die mens

édnuodoynoas ... xai Tov xoauomoAitnyv dvidpwmov: 6 xoouomoAitrs is 'n wé-
reldburger. In Diog. L. 6.63 antwoord Diogenes op die vraag vanwaar hy af-
komstig is en s& dat hy 'n kosmopoliet, 'n wéreldburger, is. Die woord is ge-
vorm deur die Cynici om aan te dui dat hulle aan geen bepaalde staat behoort
nie.!8% Die klem I¢ hier op die mens as bewoner van die xooudg. Vergelyk CA
7.34; MPG 1, col. 1028: xai tédos il dnueoveyias, © Aoywov {@ov tov
x00poTOAlTYY ... xaTaoxevas ... x6ouov x6ouov avrov dvadeiag.

Vir xéouov xéouov vergelyk die nota by 9.8.

Attah konanta 'olam me-ro’sh%° en die Az kir Geburot elohah'®! gaan ook na
die skepping van die wéreld oor na die beskrywing van die skepping van die

188 A.

Jeremias, ThWb 1, p. 9.

189 W. W. Tamn, Hellenistic civilization, London 1936, p. 73.
190 Ligier, op. cit., p. 399.
191 ibid., p. 410.
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mens. Ook in die Joodse loflied op die almag van God wat selfs die dooies
opwek, die Gevuroth, word verwys na die skepping van die mens.

1 Clem. 33.4 5; Lightfoot, op. cit., p. 22 herinner daaraan dat die hele skep-
ping daar is ter wille van die mens wat die kroon daarvan is. Die Jakobuslitur-
gie verwys na die skepping van die mens in die post-Sanctus-gedeelte (Lit. Jac.,
Antoniadis, op. cit., p. 297). Die Markusliturgie het dit ook in die pre-Sanctus-
deel, direk na die verwysing van die skepping van die hemel en die aarde (Lit.
Marc,, ibid., p. 327).

elnag yap tij ofj copig xtA: Vergelyk Gen 1.26.

12.17 846 xai memoinxas adtov éx yoyijs ddavdrov xai awuarog oxedaotod: 8o kop-
pel met die voorgaande “beeld”, “gelykenis” en “heers” — “daarom het U hom
gemaak uit 'n onsterflike siel en 'n verganklike liggaam” . oxedaoros is “‘dit wat
uiteengeslaan of vernietig kan word” en daarom “verganklik”.

yoxn dddvarog: Die vroeé Christene het die gedagte van 'n onsterflike siel
as heidens beskou. Vergelyk Just., Dial. 5.1; Goodspeed, op. cit., p. 97. Hy
sé dat die siel ook ongeskape sou wees as dit onsterflik is op die wyse wat
die Platonici dit beskrywe. Vergelyk ook Clem. Al., Strom. 6.2; MPG 9, col.
244A en Orig., Cels. 7.28; MPG 11, col. 1460.

Tog vind 'n mens andersyds ook die gedagte ewe goed by Christelike skry-
wers: Just., Dial. 4.2; Goodspeed, op. cit., p. 81; Diogn. 6.8; Lightfoot, op.
cit., p. 494 (hier word duidelik gesé: die onsterflike siel woon in ’'n sterflike
tentwoning); Athenag., Suppl. 27.2; Goodspeed, op. cit., p. 347; Clem. Al.,
Strom. 5.14; MPG 9, col. 133; Ath., c. gent. 32; MPG 25, col. 64C.

(12.17) zijs uév éx 1ot ui évrog: God het die siel uit die nie-synde, die niet, gemaak
en die liggaam uit die vier elemente. Vergelyk CA 7.34; MPG 1, col. 1028:

xaragxevdaas 6’ adtd iy poyiv éx tod ui) dvros.

100 8¢ éx TV tecodpwv aroyelwv: Vergelyk die aantekening by 12.10. In die
patristiese literatuur is dit 'n bekende voorstelling dat die mens bestaan uit
die vier oer-elemente. Aristides (4pol. 7.1; Goodspeed, op. cit., p. 8) sé: Die
mens bestaan uit 'n siel (anima) en uit die vier elemente (ex quattuor elemen-
tis). In 'n bespreking van Gen 1.26 verbind Justinus (Dial. 62.1; ibid., p. 167)
dit wat volgens hom algemene kennis is met die skepping van die mens, naam-
lik dat hy bestaan uit die vier oroyeia.

(12.17) 8é8wxas adtd xata uév thv poyiv thv Aoy dedyvwaw: Wat die siel be-
tref, het God aan die mens 'n redelike oordeelsvermoé (5§ dedyvwaors) gegee.
Vergelyk Eur., Hippolytus 926; Plato, Leg. 672B.

evoefelas xal doefeiag dudxpiawv: Die vermoé om te onderskei tussen gods-
vrug en goddeloosheid. 7} dedxpiows is onderskeidingsvermoé. Vergelyk Plato,
Leg. 765A. In Heb 5.14 word dit in dieselfde sin gebruik: dcdxgtaev xalod &
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xai xaxot (AV — deur ervaring geoefen om tussen goed en kwaad te onder-
skei). Hierdie teks herinner natuurlik ook aan die paradysverhaal se boom van
kennis van goed en kwaad.

Justinus aanvaar ook dat die mens wat met 'n vrye wil toegerus is en redelike
vermoéns ontvang het, deur God so geskape is dat hy die waarheid kan kies
en goed kan doen (1 Apol. 28.1; Goodspeed, op. cit., p. 45). Justinus siteer
Deut 30.15 ({50 76 mpoadimov aov Té dyadov xai T xaxdv éxdelar o dyadév)
as 'n woord wat deur God gerig is aan die eerste geskape mens (1 Apol. 44.1;
Goodspeed, op. cit., p. 56). Die gedagtes van die liturgie oor die onderskei-
dingsvermoé wat God by die skepping aan die mens gegee het, pas hierby in.

duxaiov xai ddixov magatienaw: 1 maparienows is 'n ondersoek. Dit is dus
ook die moontlikheid om te kan bepaal wat regverdig en wat onregverdig is.

(12.17) xata 8¢ 16 odpa tiv névradlov éxagiow aiodnaw: Andersyds het die mens

12.18

liggaamlik 'n waarnemingsvermoé (aiod¥now) ontvang wat op vyf verskillende
maniere werksaam is, dit wil sé die vyf sintuie: smaak, reuk, gehoor, gesig en
gevoel. mevrddiov is 'n vyfkamp, 'n wedstryd op vyf verskillende maniere, of
wat vyf verskillende items bevat — verspring, diskusgooi, spiesgooi, hardloop
en stoei. Vergelyk CA 7.34; MPG 1, col. 1028: aiot¥qowv 8° adtd névradiov

AAOLOGLEVOG.

napddetoov év 'Edéu xara dvarodds épirevaas: Dit is 'n aanhaling uit Gen
2.8. Die Azkir Geburot Elohah'*? en die Atta konanta 'olam be-rab chased'®?
het albei ook hierdie verwysing na Eden. Vergelyk Lit. Jac., Antoniadis, op.
cit., p. 297: 6 yapioduevos avt@ v 100 magadeicov andiaow.

e &v év éotia: 7 éotia is 'n haard, dog dit kan ook 'n huis beteken. Die para-
dys was vir die mens soos 'n baie kosbare of weelderige (moAvreds) huis.

vopov 6édwxas adrd Eupurov: Vergelyk die opmerking by 9.8.

Snws Exor Ta onéouata tijc deoyvwaiag: 'n Deel van die ingebore wet is dus
“sade” van Godskennis. Oor deoyvwoaia vergelyk die kommentaar by 6.5.
onépua is veral deur Philo in 'n oordragtelike betekenis gebruik: God het in
die mens verskillende sade soos sterre uit die hemel gestrooi, byvoorbeeld sade
van deug (Leg. All. 3.68), van boosheid (ibid. 3.242), van goed en kwaad
(xadoxayadia— Migr. Abr. 24), van hoop (Praem. poen. 12) of ook van geluk-
saligheid (Cher. 49).

Hiermee het hy op sy beurt aangesluit by die Stoisynse filosofie, waarvolgens
die kieme van die goddelike rede versprei is onder die mense.

Die Apologete het hierdie gedagte verbind met die leer van die Logos. By Justi-
nus is die onégua ot Aéyov, die goddelike Woord waaraan almal deel het

192 Ligier, op. cit., p. 409.
193 Ligier, op. cit., p. 429.

164



(immanente openbaring). In 1 Apol. 32.8; Goodspeed, op. cit., p. 48 praat hy
van mense in wie hierdie saad, die Logos, van Gods kant uit woon. Vergelyk
hier 2 Apol. 8.1.3; ibid., p. 84 en 13.1v; ibid., p. 88.

12.19 &l tov tijc Tovdils mapddetoov: 7 v is luuksheid of genot: dus, 'n tuin
van genot, 'n lushof. Dit gaan natuurlik terug op Gen 2.15: &3eto avrov év
1@ napddeoq; Gen 3.23 (... tijs Tovdij) en loel 2.3. Vergelyk Clem. Alex.,
Strom. 2.11; MPG 8, col. 988B en veral Orig., Comm. in Joh. 13.34; MPG
14, col. 460B en CA 7.43; MPG 1, col. 1045.

évog 8¢ pudvov i yevawv dneinag: Vergelyk Gen 2.17 en CA 6.7; MPG 1, col.
921.

12.20 dndry ddews sai ovuPovrip yvvawxds: Vergelyk Gen 3.1vlg. 7 ovufoviia is
raadgewing “deur die vrou” Eva. Daardeur en eintlik ook deur die slang se
verleiding (5 dndtn) kom die mens tot 'n val. Vergelyk Meth. res. 2.2; MPG
18, col. 300B.; Athan., c. gent. 3; MPG 28, col. 8D. Vergelyk ook die nota by 7.5.

10¥ pév magadeioov dixal ws édoas avrév: Vergelyk Gen 3.23. éwdéw (éédoag
aoristus) kom slegs hier voor in die Klementynse liturgie. Dit beteken om uit
te dryf of weg te stuur. Vergelyk 2 Regn 14.13.14.; 15.14; 23.6; Ps 5.4; 35.13;
Hand 7.45; 27.39.

ayaddtnre 8¢ el To naviedés dnoddduevov ody vmepeides: In sy goedheid het
God die totaal verlorene nie oor die hoof gesien nie. 7 dyadézrs (verder nog
in 9.8 en 12.7). Die woord is skaars in die Septuaginta (vgl. Sap 1.1) en onbe-
kend in die Nuwe Testament. In die patristieck kom dit dikwels voor ten opsig-
te van God se goedheid en veral sy goedheid teenoor sy skepsele (Athenag.,
res. 12; MPG 6, col. 997B; Greg. Naz., Orat. 38.9; MPG 36, col. 320C).

&l 10 navrelés: mavielii (-e5) adjektief beteken volledig, absoluut, totaal. Die
adverbium is mavred@g en die uitdrukking eic o mavredéc word sinoniem daar-
mee gebruik: dus “die totaal verlorene”. Die uitdrukking kom voor in die Nuwe
Testament in Luk 13.11 en Heb 7.25.

(12.20) 0dy dmepeides: Die werkwoord vdmegopdw kom weer voor in 12.24 en 12.30
en dit beteken om “oor die hoof te sien”. Vergelyk Lev 26.37; los 1.5; Ps 9.22;
Is 58.7 ens.

xadvnordéas avt@d v xtiowv: Oor xadvrordoow, “te onderwerp”, vergelyk
Ps 8.7: xai xatéornoas avrov éni 1a Epya t@v xewpdv gov, ndvra dméralag
Dmoxdrw t@v moddv avtod. Met verwysing na hierdie vers skryf die Diogne-
tusbrief (10.2; Lightfoot, op. cit., p. 498) dat God die mense ter wille van wie
Hy die wéreld geskape het en aan wie Hy alles onderwerp het, liefgehad het.
Vergelyk ook Just., 2 Apol. 5.2; Goodspeed, op. cit., p. 82.

dédwras adtd xtA: Vergelyk Gen 3.19: év idpdte 100 mpoowmov gov $dyy tov
dptov gov.

165



oov ndvra ¢pvovrog xai atovros xai nenaivovrog: “terwyl God alles laat groei
[¢vw], vermeerder [adédvw] en laat ryp word [reraivw]”.

(12.20) yodvew & moos dAéyov: ypdéve (datief van ypdvog) beteken “met verloop van

(12.20)
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tyd”, “uiteindelik”, terwyl mpdc d4¢yov ook 'n uitdrukking is wat tydsverloop
aandui. Soos mpogs fay® beteken dit “vir 'n tyd”. 'n Mens sou letterlik kon ver-
taal: “Uiteindelik na 'n wyle”.

adTov xoyuioas (aoristus partisipium van xowuilw wat beteken om “aan die slaap
te maak”, “tot rus te bring” of “te versag”): U het die mens uiteindelik gerus-
gestel en met 'n eed geroep tot wedergeboorte. Vergelyk vir die geheel CA
7.34; MPG 1, col. 1028B: 0dx el 1 navredés dpavioas dla yodve mpog dAfyov
xowloag, Gpx elg nalyyeveaiav éxaléoags. Spov Yavdrov élvoag, 6 {womoiog
TV vexpdv oua 'Inoot Xowotod, tijc éAnidog Hudv.

Spxw ... éxdAeaag: In die Ou Testament is meermale sprake van God se ver-
bintenis tot iets deur ’'n eed. Die oudste teks daarvoor is Am 6.8; 8.7. God
het Homself tot oordeel oor Jakob verbind met 'n eed. In Gen 22.16 lees 'n
mens dat God Homself deur 'n eed verbind het aan die belofte aan Abraham.
Dit het veral betekenis verkry in verband met die verbond. In die Septuaginta
is dit soms sinoniem met 7 dcadjxn.

In Hand 2.30 word Ps 131.11 se eed aan Dawid in dié sin uitgelé dat dit profe-
ties dui op die opstanding van Christus.

Net so word in Heb 6.16vlg. die “belofte en eedswering” aan Abraham uitge-
brei tot die Christelike gemeente as “erfgename van die belofte” en aanspo-
ring tot “die hoop wat vir ons weggelé is”.

In 1 Clem. 8.2; Lightfoot, op. cit., p. 9, word na £z 33.11 ten opsigte van
bekering verwys as 'n “eed van God” dat Hy nie behae het in die dood van
sondaars nie, maar daarin dat hulle hulle bekeer en lewe.

Klemens verbind dit ook met Is 1.16. Waar £z 33.11 deur die liturgie in 9.8
en Is 1.16 in 8.5 ook met die doop en wedergeboorte in verband staan, lyk
dit waarskynlik dat die liturgie hier ook die uitspraak van Ez 33.11 as 'n eed
van God in gedagte het net soos 1 Clem. Andersyds mag die verwysing in die
algemeen na die belofte aan Abraham verwys (Gen 22.16) soos in die Hebreér-
brief, dog dan is die volgende Spov Yavdrov Avoas moeilik verklaarbaar.

6 pog is 'n grens of perk, dog dit kan ook 'n beslissing of bevel en gevolglik
ook 'n vonnis beteken. Dit is duidelik die geval in Eus., HE 6.5.3; Schwartz,
op. cit., p. 226. So gebruik Basilius (ep. 2.5; MPG 32, col. 232A) dit ook.

Theodoretus, Eranistes 3, spreek omtrent dieselfde gedagte uit as die liturgie
(en as CA 7.34): tijs ... évdboews Avduevos, 1o pév Svirov déxerar tov Javdrov
T0v Ggov ... uéver 8¢ dddvaros 1) woyrj. Dit gaan dus hier om die “doodvon-
nis” wat deur God opgelé is vanweé die sonde. A¥oac, partisipium van Adw
(om los te maak), kan ook die tersydestelling van 'n vonnis uitdruk (bv. Athenag.,



res. 19; MPG 6, col. 1013A). God het dus volgens die onderhawige uitspraak
die doodvonnis opgehef of ter syde gestel en die mense die belofte van opstan-
ding gegee.

Die tema van Adam en sy sonde, asook van sy uitdrywing uit Eden, kom voor
in die oudste tekste van die Joodse Seder 'Abodah of “diensorde” van die Ver-
soendag.!®* Ook ten opsigte hiervan word gekonstateer dat die mens wat uit
die paradys uitgedryf is nie deur God vernietig is nie, “want die mens was sy
skepsel” (net soos gov yag v dnuwoveynua in die Klementynse liturgie), in
Atta konanta.'% Vergelyk ook Clem. Alex., Paed. 2.1; MPG 8, col. 385B. Lit.
Marc., ibid., p. 327.

12.21 Die lys van Ou-Testamentiese persone en gebeurtenisse wat nou volg, het sy
parallel in die Joodse liturgieé van die Versoendag (Kippur). Die Psalms in hul-
le lofprysing van God bevat egter meermale 'n terugblik op God se geskiedenis
met sy volk. Hulle vertel dan van die $avuaotai en edegyeatal van God (bv.
Ps 77; 104; 135 ens.). Ook in ander dele van die Ou Testament vind 'n mens
sulke opsommende anamnetiese gedeeltes oor die heilsgeskiedenis 2 Esdr
19.6sqq — AV Neh 9; Sir 44.16sqq.).

In die Nuwe Testament vind 'n mens dieselfde soort weergawes van heilshisto-
riese momente in onder andere Hand 7 en Heb 11.4-31. Die vroeg-Christelike
skrywers gee op hulle beurt ook sulke oorsigte (1 Clem. 9-12; Just., 1 Apol.
53.8; 2 Apol. 7.2; Dial. 19; 111; 131; 138). Moontlik het juis die liturgiese
praktyk meegewerk aan die samestelling van sulke anamneses. Hoe dit ook
al sy, die Klementynse liturgie vertel die mensheidsgeskiedenis as geskiedenis
van die ontelbare menigte (zd7jdos dvdpuduov) van die nageslag van Adam
en Eva. Hierdie mensemassa word verdeel in die “wat by God gebly” het en
deur Hom verheerlik is en die afvalliges wat Hy gestraf het.

(12.21) tovs upeivavds oot (aoristus partisipium van éuuévw): Die werkwoord bete-
ken om te bly by iets of iemand en dus ook getrou te wees aan (met datief).
Dit kom slegs hier voor in die Klementynse liturgie en wel in die laaste beteke-
nis. Dit kom meermale in die Septuaginta voor (/s 30.18 van die vrome wat
“wag” op God; 1 Mac 10.26) en in die Nuwe Testament vind 'n mens dit in
Hand 14.22 en Heb 8.9 (fer 38.31).

é66Eaoag: dokdlw verskyn meermale in die Klementynse liturgie, onder ande-
re nog in 12.25; 12.4 ens. In die Septuaginta is die woord gebruik vir verering
wat aan mense bewys word, soos aan Dawid @2 Regn 10.3) of vir die verheerli-
king van God. In hierdie sin staan dit in Matt 5.16 (om die Vader te verheer-
lik). In die Nuwe Testament het dit 'n nuwe betekenis bygekry: Die mens kry
deur Christus deel aan sy §6£a, soos byvoorbeeld in Rom 8.30: ot 8¢ éduxaiwoev
tovtovs xal éd6Ealev; vergelyk Rom 8.17 (ovvdobactiauev).

194 ibid., p. 289.
195 ibid., p. 292.
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In die sin van “aan mense eer betoon’’, staan die woord in 12.25 (Aéron). In
die genoemde spesifiek Nuwe-Testamentiese betekenis van die woord, in die
sin van verheerlik te word deur God en deel te kry aan sy heerlikheid, staan
dit hier in 12.21. In 12.42 andersyds beteken dit die verheerliking van God
as lofbetuiging aan Hom.

(12.21) Vir die betekenis van die woord in die sin van verheerliking van die gelowiges
kan nog vergelyk word: 1 Clem. 32.3; Lightfoot, op. cit., p. 106 ; Bamn. 21.1;
ibid., p. 264. CA 3.13; MPG 1, col. 788.

1006 8¢ dnoatdvrag oov éxélacas: Qor dduotiue sien nota oor droararijs by
7.2. xoAdlw beteken om te straf. In die Septuaginta staan dit vir die grootste
gedeelte in Sap (3.4; 11.5; 11.8; 11.16 ens.). Die Nuwe Testament gebruik
die woord slegs in 2 Pet 2.9 in verband met goddelike straf. By die Apostoliese
Vaders kom dit voor in 2 Clem. 17.7; Lightfoot, op. cit., p. 52. Vergelyk ook
CA 7.39; MPG 1, col. 1040A, waar in 'n kategeseprogram gesé word dat die
kategumene veral geleer moet word hoe God die slegte mense straf met water
en vuur.

(12.21) "APeA wg éaiov xtA: Vergelyk Gen 4.3 en volgende verse. Abel'*¢ word hier
'n heilige of Godvresende (6atoc) genoem. Sy offer is aangeneem asof dit die
van 'n heilige is. In die Bybelse berig word niks gesé oor die twee broers se
karakter nie. In die latere Jodedom, waar die mense ingedeel is in die skema
regverdig-goddeloos, geld Abel as die regverdige en vrome en Kain as die god-
delose, byvoorbeeld Joseph., Ant. 1.53.

Ook in die Nuwe Testament is die onderskeid tussen Kain as die goddelose
en Abel as die regverdige suiwer eties beskou. In Heb 11.4 staan Abel ook
voorop in die ry van geloofsgetuies. 1 Clem. 4.1; Lightfoot, op. cit., p. 7 siteer
hierdie geskiedenis as een van die antieke voorbeelde (dgyaia dmodeiyuara)
van hoe naywer en jaloesie broedermoord (ddeAgpoxtovia) tot gevolg het.

(12.21) g évayoig: Kain, die broedermoordenaar (ddeApoxtivog), se offer word deur
God afgewys asof dit die van 'n besoedelde (évayic besoedeld, onrein) is. Dit
kan ook die teenoorgestelde van duxafog beteken (onregverdige).

tov 299 xai 1ov 'Eva mpooeAdfov: In die geslagslys van Gen 5.1-9 word van
Set en Enos slegs hulle geboorte, kinderverwekking en sterwe vermeld en in
Luk 3.38 staan slegs hulle name. ngoodaufidvw beteken om “daarby te ont-
vang”, “addisioneel te verkry”, dog ook om “aan te neem” (in medium). Ver-
gelyk Ps 17.17; 26.10. 1 Clem. 49.6; Lightfoot, op. cit., p. 31, sé dat die Heer
ons in liefde aangeneem het (év dydny npooeddfero fuds 6 deandrng). Ook
in verband met Set en Enos beteken dit dat God hulle in genade of liefde aan-
geneem het.

196 K. G. Kuhn, ThWD 1, p. 6vig.; Michel, op. cit., p. 252vlg.; J. Hennig, Abel's place in the
liturgy, ThSt 7, 1946, pp. 126—146.
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(12.21) tov ’Evay perarédexag: peraridnue beteken “om na ’'n ander plek oor te

12.22

bring”, te “verplaas”.'®” In die Septuaginta is dit in die besonder gebruik in
verband met die “wegneem” van Henog.

Dit is die geval in Gen 5.24: petétdnxev avrov 6 deds. In Sap 4.10 word dit
gebruik in verband met die regverdige wat lewend tussen sondaars “wegge-
neem” is (bedoelende Henog). Sir 44.16 verwys na Henog, “wat God behaag
het en weggeneem is en 'n dnddetyua peravoiag, 'n voorbeeld van bekering
geword het vir die volgende geslagte”. Vergelyk ook Sir 49.14.

Ook in Heb 11.5 is dit die woord wat gebruik word vir die “ontrukking” van
Henog “om die dood nie te aanskou nie”. Op dieselfde wyse word dit gebruik
in 1 Clem. 9: Henog is 'n voorbeeld van God se genade vir die wat Hom dien.
Henog was in die Jodedom asook in die vroeé Christendom die tipe van die
regverdige, om wie se persoon die legendariese geweef is. Die Klementynse
liturgie vermeld net kortliks sy “oorplasing” in aansluiting by Gen 5.

a?v yag &l 6 dnuiovpyds t@v dvdpdrwv: God word geloof as die Skepper van
die mense. Die gebruik van 6 dnuiovpyds'®® (formeerder) is vreemd. Dit kom
twee keer in die liturgie voor (verder in 12.30) in verband met God as Skep-
per. Vergelyk ook die verwante dnuiovoyéw (12.16), dnuioteynua (12.20) en
dnuoveyia (12.30). Die woorde word in die Septuaginta vermy as uitdrukkings
vir die skeppingswerksaamheid van God. 6 dnutovpyos is veral die handwerker
wat vorm uit materiaal voorhande, of die kunstenaar wat kunstig tot stand bring.
Die handwerker is ook sosiaal minder geag.

dnuiovpyéw (en verwante) dui dus meer 'n tegniese werksaamheid aan en is
daarom teruggedring ten gunste van xz{{w, wat meer 'n geestelike wilshande-
ling is.

In die Nuwe Testament word dnutoveyds slegs eenmaal, toevallig ook in Heb
11.10, saam met zeyvizng gebruik vir die skeppingswerksaamheid van God.

Marcion se onderskeiding tussen 'n Skepper-God as demiurg en 'n God van
liefde is welbekend.!?® Nogtans is dnutoveyéw (en verwante) dikwels in die
patristiese literatuur gebruik. In 1 Clem. kom dit nie minder nie as vyf keer
voor en dit lyk asof dit veral ook hier weer verband hou met die gebeds- en
liturgiese gebruik (1 Clem. 20.11; 26.1; 33.2; 35.3 en 59.2).

In die simbole vind 'n mens dit in die formule van CA 7.41; MPG 1, col. 1041.
Ook in die reeds genoemde 'Efnyiowg van CA 6.11; ibid., col. 936 word God
6 dnuovpyos t@v vrwv genoem. In die sinodale simbole vind 'n mens dit in
die eerste en tweede formules van die sinode van Antiochié (Lietzmann, op.
cit., pp. 27 en 28). In die Sirmiese formule van 359 (ibid., p. 31) staan dnuioteyos
en xtigtns naasmekaar.

197 C. Maurer, ThWb 8, p. 162.
198 W. Foerster, ThWb 2, p. 61; id., ThWb 3, p. 1022vig.
199 Von Harnack, op. cit. 1, p. 297vig.
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(12.22) xai i {wijs yopmyds: Sien nota by 12.6.

ijs évéeiag mAnpwrii: 1) évdeia is gebrek, behoefte of arnoede. Vergelyk Clem.
Alex., Paed. 3.7. ndnpwtys is iemand wat iets voltooi of klaarmaak en dus ook
voorsien. Die uitdrukking as sodanig 6 évéeiag ndnpwriis, in verband met God
staan ookin CA 7.35; MPG 1, col. 1032. God is die vervuller van die menslike
behoeftes.

(12.22) t@v véuwv dotiip o dotijp is geen Bybelse woord nie. In klassieke Grieks word
dit ten opsigte van die gode gebruik in Aesch., Pr. 312. God is 'n “wetgewer”,
sé die liturgie.

T@v pvlartdvrwy adrods wodanodétns: God is 'n beloner (6 utodanodsrrg)
vir die wat die wette wat Hy gegee het, onderhou. In die Nuwe Testament kom
die woord uodanodsrrs slegs voor in Heb 11.6, ook direk na die vermelding
van Henog. Vergelyk Clem. Alex., Strom. 6.9; MPG 9, col. 296B; Greg. Naz.,
Or. 8.15; MPG 35, col. 805. In CA 5.6; MPG 1, col. 837C word Jesus Christus
'n beloner van ons inspanninge genoem.

1@V nagafavéviwv avtovs Exdixog: 6 Exdixog is 'n “verdediger”, 'n “advo-
kaat” of ook 'n “wreker”, 'n “bestraffer”. In die laaste betekenis kom dit hier
voor soos in 1 Tes 4.6. God is 'n bestraffer van die wat die wette oortree. Die
liturgie gaan nou voort om verdere voorbeelde hiervan uit die heilsgeskiedenis

aan te haal. Hiervan is die eerste die geskiedenis van die sondvloed.

(12.22) 6 tov uéyav xaraxAvaudv énayaydv 1@ xéopuw: 6 xaraxAvauds is 'n katastro-
fe, 'n vloed. Dit verwys natuurlik na Gen 7.6sqq. waar die Hebreeuse hamabul
so vertaal word. Vergelyk Matt 24.38-39; Luk 17.27. 2 Pet 2.5 praat van die
“ou wéreld” van goddeloses wat nie gespaar is nie toe God die vloed daaroor
gebring het (xaraxAvouov xéouw doeflov éndaq).

Tesame met die geskiedenis van Sodom en Gomorra word dit in 2 Pet 2.5.
'n dnédetyua peAléviwv daefeiv (AV — 'n voorbeeld van wat oor die goddelo-
se mense gaan kom) genoem.

In die vroeg-Christelike literatuur word die vloed dikwels gebruik om die oor-
deel, dog tegelyk ook die genade van God te illustreer. Dit kom duidelik tot
uitdrukking by Chrysostomus (Exp. in Ps 142.1).

(12.22) ov déxatov Nae gvaduevos: Noag het in die laat-Joodse en vroeg-Christelike
tradisie gegeld as “die regverdige” by uitstek. Dit is 'n vaste bestanddeel van
'n bepaalde skooltradisie.2?® Eseg 14.14-20 noem Noag, Daniel en Job voor-
beelde van vrome manne wat geleef het na Gods wil. Noag is 'n “volkome reg-
verdige” bevind en het 'n “losprys” geword in die tyd van toorn en daarmee

200 Michel, op. cit., p. 256.
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het daar vir die wéreld ’n restant oorgebly toe die vloed gekom het, so lui dit
in Sir 44.17. ’n Uitgebreide Noag-legende kan gevind word in die boek Jubileé
(5-10).

Die Noag-tradisie is in die Christendom oorgeneem en uitgebrei in 1 Pet 3.20;
2 Pet 2.5 en veral ook weer 1 Clem. 9.4: “Noag is getrou bevind vanweé sy
diens; hy het wedergeboorte aan die wéreld verkondig en deur Hom het die
Here die diere gered wat in eensgesindheid in die ark gegaan het.”

Oor gdouar sien die nota by 6.6.

(12.22) év Adpvaxt adv dxtd» pvyais: 7 Adovaf is 'n doodskis, 'n sarkofaag dog ook
'n “ark”. In Gen 6.14 is die woord vir “ark” egter »tfwzév (0ook in Heb 11.7
en 1 Pet 3.20). Epiphanius (Haer. 1.6; MPG 41, col. 108B; 1.7, ibid., col. 104B;
6.1; ibid., col. 333A) gebruik ook dikwels die woord Adpvaf vir die ark.

odv oxtd pvyaig: Vergelyk 1 Pet 3.20: #v dAéyor, 1ot dotwv dntdd poyal,
deeadddnoav 8¢” Bdaros.

1élog uév Tdv mapwynxdtwy, doxnv 6¢ t@v ueAdévrwv: Die verklaring van
die Noag-gebeure as beéindiging van die “ou wéreld” wat te vind is in 2 Pet
2.5, word hier voortgesit en uitgebrei. magoiyouac word gebruik vir die tyd
wat verbygaan: 7 magoeyduevy vi is “verlede nag” en daarom is a magotydue-
va “dit wat verby is” teenoor ta uedddvra “die toekomstige dinge”.

In die liturgie staan die sondvloed daar as skeiding tussen verlede en toekoms.
Dis ’n verbinding tussen twee wéreldtye. In die Sibellyne (Sib. Or. 1.195) word
die Noag-geskiedenis ook gesien as die begin van 'n tweede wéreldtyd. Die Stoi-
synse idee van groot wéreldperiodes wat mekaar opvolg, elk met die vernieti-
ging van die oue en die ontstaan van 'n nuwe, het moontlik ook hier 'n invloed
gehad.

In 1 Clem. 9.4; Lightfoot, op. cit., p. 101 word gesé dat dit die wedergeboorte
van die wéreld meegebring het. Ten opsigte van hulle wéreldperiodes het die
Stoisyne die verandering ook 'n madiyyeveaia genoem. Justinus (Dial. 19.4;
Goodspeed, op. cit., p. 112) noem Noag die begin van 'n ander geslag. Die
feit dat Noag met agt persone saam gered is, sien Justinus as 'n simbool van
die agste dag waarop Christus uit die dood opgestaan het. Volgens Justinus
prefigureer Noag Christus, die “eersgeborene van die hele skepping”, wat ook
die begin meegebring het van 'n nuwe geslag van mense wat weergebore is
(Dial. 138.1.2; ibid., p. 260). Die eerste dag van die week bly natuurlik vir hom
die opstandingsdag, maar gereken na al die dae van die weeksiklus kan 'n mens
dit ook die agste dag noem (Dial. 41 .4; ibid., p. 138).

(12.22) 6 t6v ¢pofegov nvp xata tijs Lodounviic nevrandlews édyas: Vergelyk Gen
19.25 en 2 Pet 2.6. Die redding van Lot (oorspronklik Gen 19.29) word ook
in 1 Clem. 11 vermeld: Lot is gered vanweé sy ¢tdoevia en sy evoefeia (sy
gasvryheid en vroomheid) en die Heer toon daarmee dat Hy die wat op Hom
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hoop, nie verlaat nie, maar die wederstrewiges straf. Ook Justinus vertel van
die redding van Lot en sy dogters (1 Apol. 53.8; Goodspeed, op. cit., p. 64;
Dial. 19.4; ibid., p. 112).

ral yiy xapmopdgov els GAunv Féuevos xtld is 'n aanhaling uit Ps 106.34.

&apndlw, “uitruk, wegruk”, kom slegs hier voor in die Klementynse liturgie.

12.23 v &l 6 tov "APoacu gvaduevos mpoyovexijs doefeias: Vergelyk Gen 12.1. In
die laat Jodedom, dog ook later in die vroeé Christendom, het Abraham ge-
geld as die vader van die geloof. In die Ou-Testamentiese voorbeeld-versamelinge
ontbreek hy nérens nie,2°! behalwe in Sir 44.19. Vergelyk nog 1 Mac 2.52;
4 Mac 16.20sqq.; Jub 17.15.18.

In die seksie Avoth, die eerste van die agtien gebede, die Schemone Esreh,?°?
staan Abraham voor in die reeks: “Geloofd sy U Here ons God en God van
ons vaders, God van Abraham, God van Isak en God van Jakob.” In die Nuwe
Testament kom Abraham eerste in die reeks van Hand 7.2vlg. en verder in
Heb 11.8. In 1 Clem. 10 word hy die erenaam “vriend van God” gegee. Verge-
lyk Just., Dial. 19.4.5; Goodspeed, op. cit., p. 112.

Reeds in die Joodse tradisie is aanvaar dat Abraham te midde van 'n omge-
wing van afgodedienaars die verwerplikheid van afgodery ingesien en die aan-
bidding van die een God verkondig het.

Die boek van die Jubileé293 is 'n treffende voorbeeld van dié gedagte: 11.6 ver-
tel uitdruklik dat hy hom van sy vader afgeskei het en nie met hom saam die
afgode wou aanbid nie. In v. 17 word gesé dat hy die Skepper begin bid het
om hom te verlos van die dwaling van die mensekinders.

npoyovxij dogfeias: “die goddeloosheid van sy voorvaders”.

xAngovéuov 1o xdauov: Moontlik 'n verwysing na Gen 13.15vlg. of ook Gen
17.1-8.

(12.23) éudavioas adrd 16v Xptarév adrod: éudavilw is “openbaar”, “laat verskyn”.
Dit is waarskynlik 'n verwysing na die besoek van drie vreemdelinge aan Abra-
ham (Gen 18.2vlg.). Justinus (Dial. 56.1-59.1) bou hierop sy uitspraak (Dial.
113.4) dat dit Jesus was wat verskyn het aan Moses en Abraham en die ander
aartsvaders. Novatianus (de Trin. 18.17; CC 4, p. 46) sé: Non Pater igitur apud
Abraham hospes; sed Christus fuit. Die uitspraak in die Klementynse liturgie
sluit hierby aan.

201 J. Jeremias, ThWb pp. 7-9; Michel, op. cit., p. 257.

202 Donin, op. cit., p. 77.
203 Kautsch, op. cit. 2, p. 31vig.
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(12.23) MeAyioedéx doyrepéa ofjs Aatgeiag: Vergelyk Gen 14.18 en veral Heb 7 in ver-
band met Melgisedek.204 Hy was volgens Gen 14 nie hoépriester nie, maar ge-
woon priester.

10v moAvtAav Jepdmovrd oov "I&f vintiv 100 doyexdxov pews dvadeibag:
noAvtAag, “wat veel verduur het”, word in Homerus gebruik as epitheton van
Odysseus. Oor Job as Jepd nwv Jeod vergelyk lob 2.3; 42.7.8. Oor doyexdxog
d¢dug raadpleeg die nota by 7.5. Oor dvadexvuue (hier in die betekenis “maak”)
sien nota by 9.5. Job word in Jak 5.11 vermeld vanweé sy geduld en volhar-
ding. Justinus (Dial. 46.3; Goodspeed, op. cit., p. 143) stel Abraham, Isak, Ja-
kob, Noag en Job op een lyn as “regverdiges”.

(12.23) tov 'loadx érayyedias viov momaduevos: Vergelyk Heb 11.9, waar Isak en
Jakob erfgename van sy belofte genoem word. Isak is seun van die belofte aan
Abraham (Gen 12.7; 13.15; 17.8).

“laxwf natépa ddbdexa mnaidwv ... els nAdijdos yéas: Vergelyk Gen 29.31-30.24
en opsommend in 35.22 “Jakob het twaalf seuns gehad”. Gen 16.10 en veral
17.4 bevat die belofte aan Abraham: die vaderskap van 'n menigte volke (nd7jdog
&dvav). Vergelyk oor 6 ndidog die nota by 12.21.

In Clem. Alex., Strom. 5.8, MPG 9, col. 76B word dit ook gebruik in verband
met 'n stuk land of aarde wat oor 'n groot gebied uitgestrek of uitgebrei is.
God, so staan dit dus hier, het sy nageslag (rotc €£ avrod) uitgebrei tot 'n
menigte.

xai eloayaydv els Aiyvnrov év éfdourxovia névre yuyais: Vergelyk Gen 46.26
en Hand 7.14.

12.24  ©ov ’Iwone ody dmepeides: Oor dmegopdw sien die nota by 12.20. Vir die Josef-
geskiedenis, vergelyk Gen. 39vlg.; Hand 7.9vlg.; Heb 11.22. Ten opsigte van
Josef se kuisheid vergelyk Orig., Fr. in Lam., MPG 13, col. 613D; Bas., ep.
2.3; MPG 32, col. 228C.

‘Efpaiovs dn6 *Avyvatiwv xatanovovuévovs xti: Die uittog uit Egipte en die
straf vir die Egiptenare staan natuurlik prominent onder die “wonder- en wel-
dade” van God in die Psalms (Ps 77.12; 104.23-38; 135.8sggq.). Vergelyk ook
2 Esdr 19.10 (Neh 9.10). Justinus vertel ook van die ueydda xai Savudaia
van God tydens die uittog (1 Apol. 60.2vlg.; Goodspeed, op. cit., p. 69; 62.4;
ibid., p. 71).

12.25 nagaddepdvrwv 8¢ t@v dvdpdmwv tov dvawov véuov: Vergelyk die nota
oor véuog Eudurog by 9.1.

xal Ty xtiow moté puév adtduarov vouodviwy: avtduarog is iets of iemand

204 Helga Rusche, Die Gestalt des Melchisedek, Miinchener Theol. Zeitschrift 2.6, 1955, veral
p. 244vig.
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wat self handelend of bewegend is uit eie wil of eie vermoé. t6 adtduarov is
dan “geluk” of “toeval”’. Theoph. Ant., Autol. 2.4; MPG 6, col. 1052A praat
van hierdie selfbeweging as adtopaziouds. Epicurus2®s het immers geleer dat
die heelal gevul is met 'n oneindige aantal atome wat beweeg word slegs deur
onveranderlike meganiese wette. Sy natuurleer was suiwer materialisties en berus
op die idee van suiwer meganiese atoombeweginge wat reeds deur Demokritus206
aanvaar is.

Die liturgie het sulke idees in gedagte as gesé word dat die mense soms die
skepping as selfbewegend beskou het. Hulle het, aldus die Liturgie, andersyds
die skepping meer vereer as wat hulle moes.

(12.25) xai ool T Fed t@v ndviwy ovvrartéviwy: ovvrdoow (of ovvrdrrw) is 'n mili-
tére term wat beteken om “saam in gelid op te stel” (met datief). Dit beteken
dus om God op dieselfde lyn of vlak as die skepping te stel. Tog het God hulle
nie toegelaat om af te dwaal nie.

avadeifag tov dyov oov Jegdnovra Mwvaiy: Vergelyk oor dvadetxvou die
opmerking by 9.5. In Luk 10.1 word hierdie werkwoord gebruik vir die “aan-
wys” van die twee-en-sewentig. In Hand 1.24 staan dit in die gebed dat die
Here iemand sou “aanwys” as opvolger van Judas. Vergelyk 1 Esdr 2.2. God
het dus, volgens die liturgie, sy dienaar (6 Jepdmwv) Moses aangewys of aan-
gestel. Moses word 'n dienskneg van God genoem in Exod 4.10; 14.31; Num
11.11; Heb 3.5. In die lyste van Hand 7.20vlg. en Heb 11.23-28 word ’n groot
ruimte afgestaan aan Moses. Daar word die wet nie vermeld nie.

(12.25) &¢” adrod mpods foridetav tob pvoixod 16v ypamtov vduov dédwxag: Vergelyk
CA 6.23; MPG 1, col. 972A: tov & yap ¢vawxdv véuov odx dveidev alld’,

8fefaiwoev.

10v peantov véuov: Dit is 'n verwysing na die dekaloog Eks 20.3-17 (par. Deut
5.7-21).

v xziowy Edeikag aov Epyov elvar: Dit is moontlik 'n verwysing na Exod 20.11:
év yap & fuépars énoinoev xdpiog 1oV ovpavov xai tiv yijv xTA.

v 8¢ modvdeov nAdvny édpioas: &wpilw is om te verban, weg te gooi of
ontslae te raak van iets. “Hy het die politeistiese dwaling (woA¥1¥eov nAdvyv)
uitgeroei.” Eusebius (de vita Constantini 4.75; MPG 20, col. 1229B) sé dat
Konstantyn so die “politeistiese dwaling” uitgewis het. Wat Moses betref, het
die liturgie Exod 20.3: odx &oovrar oot deoi Eregor nAiv éuov in gedagte.

(12.25) tov *Aapav xai tods € adrov leparuxi] tufi 866Ealag: Oor Adron sien Eks
28.1, waar God self Aaron en sy seuns geroep het om vir Hom die priesterskap
waar te neem. Vergelyk ook Num 3.9vig. en veral weer Sir 45.6sgq. In die Nuwe

205 W. Jansen, Geschiedenis der Wijsbegeerte 1, Zutphen 1919, p. 263vig.
206 ibid., p. 65.
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Testament word Adron genoem in Heb 5.4; 7.11 en 9.4. Hy geld as die voor-
vader van die Levitiese priesterskap. zeus is veral deur Josephus (Ant. 3.188;
12.42.57) baie gebruik om die waardigheid van die hoépriester aan te dui.2?

12.26 1ovs Aépvmriovs dexandryw érpworow: Vergelyk Eks 7.14—12.30. dexanldifyos
kom nie in die Nuwe Testament of Apostoliese Vaders voor nie, maar wel later
in die vroeg-Christelike literatuur (vgl. Hipp., Haer. 8.14; MPG 16, col. 3362;
Bas., Hom. in Ps 37; MPG 30, col. 85C).

dAaooav dieAdv ’loganditas defifacas: Vergelyk Eks 14.21vig. en 1 Clem.
51.5. dtaffdlw is om deur te lei.

EdAw munpov $éwp éyAdxavag: Vergelyk Eks 15.22-25.

éx métpag dxpotduov Héwe avéxeag: Vergelyk Eks 17.6; Num 20.8vig. Die be-
woording herinner aan Ps 135.16. dxpédropos is “skerp” dog ook “steil”. Ver-
gelyk ook nog Ps 113.8: 0% arpéyavros tiv nérpav els Aiuvag Hddrwv, xai
v axgotdpov els anydas vodrwy.

&€ ovpavod 16 udvva doag: Vergelyk Eks 16.14vlg. en vir 76 udvva (udv) Exod
16.31. $w (aoristus doa) is om te reén of te laat reén. In Hom., fI. 12.25; Od.,,
14.457 kom die bede Zedc de (Laat reén, o Zeus) voor. Hier sluit dit aan by
Exod 16.4: elnev 8¢ xdgrog npos Mwvoijv ’I6ov éyw Tw duiv dgrovs éx tod
odpavod.

(12.26) toodav &€ dépog dprvyoutiroav: God het kwartels (dprvyourirea) as voedsel uit
die lug laat kom. Vergelyk Exod 16.13 en Ps 104.40.

atblov mvpds tiv vixra: Oor die vuurkolom snags vergelyk Eks 13.21vlg. en
ook Ps 104.39.

tov 'Inootv orparnyév avadeibag: Oor die aanwysing (dvadeibag) van Josua
as “generaal”, “aanvoerder” (otgarnyds) vergelyk Num 27.18.

énta vy Xavavaiwv: Die sewe volke van die Kandaniete word aangegee in
Jos 24.11.

"logddvnv diéponéas: U het die Jordaan gekloof (Scagorjyvvur). Vergelyk Jos
3.15vlg. en Ps 73.15: a0 diéppnéas anyas xai yeyudpgovs, od énpdvas morauovg
"Hdp.

tefym xatéppnbag: “U het mure afgebreek” (xaragpryvvur). Dit verwys na Jerigo
(Jos 6.20).

12.27 dmép dndvrwv gou 1) 86Ea, Séomota mavroxpdrop: 'n Kort doksologie geknoop
aan die voorafgaande heilsgeskiedenis vorm ’n ruspouse voor die inleiding tot
die Trishagion. In die Joodse kader is die finale doksologie aan die slot van
elke berakah ’'n chatimah genoem.2°8 Dikwels is dit ingelui met w’ atta (xai

207 J. Schneider, ThWD 8, p. 174.
208 Giraudo, op. cit., pp. 147, 240, 250.

175



vov). In die ver-Christelikte berakoth in die Didache 10.2-5 is daar drie kort
gebede wat elkeen afgesluit word met 'n kort doksologie. Dit is opvallend dat
in Did. 10.3, sowel as in die gebed van CA 7.26; MPG 1, col. 1017, die aan-
spreekvorm van God voorkom in die gekombineerde déomora mavroxpdrop
soos in die Klementynse liturgie.

Oor déomotns sien die nota by 9.8 en oor mavroxgdzwe by 6.11.

Inleiding tot die Trishagion
(12.27) & agooxvvoiow dvdoiduor arparial dyyédwv: Vergelyk die nota by 7.6 oor

npooxvvéw en by 12.8 oor orpariai dyyélwv. Vergelyk Jes 6.2vig. Volgens
Jes 6.1vlg. is daar slegs serafs rondom die troon van God. Hulle is die ses-
vlerkiges en daar is dit slegs hulle wat die Trishagion aanhef.

Hiernaas het 'n ander (moontlik liturgiese) tradisie bestaan, waarin gerubs en
serafs met mekaar geassosieer en verwar is. In 1 Hen 61.9-10 asook in 2 Hen
21.1 is daar 'n engelegroep, bestaande uit serafs, gerubs en ophanim, wat die
troon omring. In laasgenoemde teks is gerubs en serafs almal sesvlerkig en
sing die Trishagion.

Die beskrywing van die engelekore is meesal ook in die Jodedom gebaseer op
Jes 6.1-3, asook op Eseg 1.4-3.13. In hierdie vermenging van Jes 6 se beskry-
wing van die serafs en Esegiél se beskrywing van die gerubs kom die lofsingen-
de hemelwesens voor in Op 4.1-8.

In 1 Clem. 34.6 voeg die skrywer Dan 7.10 en Is 6.3 saam tot een Skrifsitaat:
Mbgrar pvpiddes nageotijxeiocav adrd xail yidiar yeAiddes Aetodpyovv advtd
xal éxérpayov “Aywg, dyiog, dyog xTA.

In CA 7.35; MPG 1, col. 1030 is die serafs ook geassosieer met die gerubs
en word daar gesé dat hulle gesamentlik die énwvixiov ddijv, die oorwinnings-
of triomflied, sing en uitroep “Heilig, heilig, heilig ...”. Dan gaan dit voort deur
te sé dat die verdere menigte engele, aartsengele, trone, heerskappye, enso-
voorts, uitroep en sé: Edloynuévy 7 666a Kvpiov éx to? 16mov avtod (Fz 3.12);
voorts dat Israel, Gods aardse kerk (uit die heidene) saamspan met die hemel-
se magte en dag en nag, met hulle hele hart en gewillige gees sing: 76 doua
100 Jeod pvpronddaiov, yiliddes edInvodivrwv, Kigios év adrois év Zivaiv,
&v 7p ayiw (Ps 67.18 AV Ps 68.18: Die skitterende strydwaens van God was
duisende, duisende der duisende, toe die Here van Sinai af die heiligdom be-
tree het).

In die Jozer,2*° die derde deel van die sinagogale oggendgebed, kom 'n gedeel-
te voor waarin ook enersyds die serafs Jes 6.3 aanhef en dan die ophanim en
chajjot in 'n beurtsang Eseg 3.12 aanhef. Die ophanim is die wiele van die
troonwa van Eseg 10.9 en chajjot is die “lewende wesens” van Eseg 10.15.

209 J. Heinemann - J. J. Petuchowski, Literature of the Synagogue, New York 1975, p. 23;
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Die liturgie van CA 7.35 het die hele reeks ingevoeg. Die invloed van die Hel-
lenistiese sinagoge is hier duidelik. Die Yodvor, xvoidres, doyai, &ovoiar is
ingevoeg op grond van tekste soos Kol 1.16; 2.10.15; 1 Pet 3.22. Die ant-
woord van die gemeente met sy lofprysing en gebruik van Ps 67.18 herinner
ook aan die ophanim en die hemelse “wa”, wat soos reeds gesé in die Jode-
dom funksioneer. Dit kon moontlik 'n oorspronklike Joodse teks as agtergrond
gehad het.

In die Joodse liturgie het die gemeente meesal ook by die serafs aangesluit
met 'n uitroep van Jes 6.3.

In die Klementynse liturgie is dit kenmerkend dat (soos in 1 Clem. 34.6) ge-
rubs en serafs verbind word met die yidiar ydiddes en die udpiar pvorddes
van Dan 7.10 en hulle omskrywe as aartsengele en engele respektiewelik. Ver-
gelyk die Anafora van Serapion (Lietzmann, KT 61, p. 31).

(12.27) xai =dg 6 Aads dua elndrw: Die gemeente stem in met die lied van die engele

in die hemel. Ook in die Joodse liturgieé was dit die geval.2!® In die groot
Hechaloth, 'n middeleeuse boek van Joodse mistiek, word gesé dat die hemel-
wesens hulle mond oopmaak om die “Heilig” uit te roep, wanneer Israel voor
Hom “Heilig” sé. Volgens die voorstelling klink hemelse en aardse liturgie saam
in die oomblik wanneer God as driemaal heilig geloof word.

In die Talmoediese literatuur word nie uitdruklik gesé dat Israel “saam met”
of “voor” die engele die Trishagion uitspreek nie,2!! dog dit volg uit byvoor-
beeld fHen. 61.9-12 asook uit Joodse formuliere. In die Musaf-gebed?!2 word
gesé “Ons heilig U ... soos die heilige serafs U naam heilig.” In die Sefardiese
rite word gesé: Die hemelse leérskare en die aardse versamelinge op aarde kroon

U, hulle almal spreek driemaal van u heiliging.213

In 1 Clem. 34.7 word die gemeente opgeroep tot gebed nadat gesé is dat die
engele die driemaal heilig uitroep: xai Jueic odv év duovoig éni 16 adrd
ovvaydévres 1] ovveldiioer ws €€ évog otéuartog Poriowpey mpos adTov éxtevdis.
Soos die engele eensgesind sing, moet die gemeente ook asof uit een mond
uitroep. Terwyl éni 16 avdtd ovvaydévres gewoonlik 'n tegniese uitdrukking
is vir die liturgiese samekoms en foriowuev 'n feestelike uitroep aandui, is dit
moontlik dat hieragter reeds die gemeentelike aanhef van die Trishagion, “saam
met die engeleskare”, teenwoordig is.

In elk geval was dit in die tyd van Chrysostomus in die vierde eeu 'n vaste ge-
bruik dat dit deur die gemeente uitgeroep word.

In sy verklaring van Is 6.3 (MPG 56, col. 71) kommentarieer hy: die mense
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C. Thoma, Biblisches Erbe im Gottesdienst der Synagoge, in H. H. Henrix, Jiidische Li-
turgie, p. 60; D. Flusser, Sanktus und Gloria, in O. Betz, Abraham unser Vater, 1963, p. 134.
Flusser, op. cit., p. 138.

Donin, op. cit., p. 117vlg; Elbogen, op. cit., p. 115vilg.

Flusser, op. cit., p. 135.
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op aarde het mede-koorlede (cvyyogedrar) van die magte daarbo geword. In
Hom. in illud vidi Dominum; MPG 56, col. 95) sé hy: Daarbo lofsing die
engeleskare. Benede in die kerke sing die mense in kore in nabootsing van
die lofsang van die engele. Daarbo roep die serafs die zgtodyiov Huvov uit;
benede stuur 'n skare van mense dieselfde himne op.

Theodorus van Mopsuestia sé dat “ons almal in die gemeente staande en met
luide stem dieselfde sing as die onsigbare hemelwesens: Heilig, heilig, heilig,
ens.” (Ricker, op. cit., p. 28).

Die Trishagion

Die benaming Trishagion?!4 (Driemaal heilig) beskryf die uitroep van die engele-
skare van Jes 6.3. Chrysostomus, Hom. 1 in illud.,, vidi Dominum; MPG 56,
col. 97, noem dit 76 tptodyrov Suvov. Dieselfde benaming vind 'n mens in die
Markusliturgie (Lit. Marc., Antoniadis, op. cit., pp. 320 en 334). Dit is ook
76 émvisuov Yuvov, die triomf- of oorwinningslied genoem (CA 7.35; Lit. Jac.,
ibid., p. 296; Lit. Bas., ibid., p. 349; Lit. Chrys., ibid., p. 32).

In die Jodedom is die uitroep die Qeduscha genoem. Ditkom voor in die Schema
aan die begin van die Joodse erediens, in die benediksie Jozer. Dit word ook
gebruik in die Amidah en dit het nog 'n verdere plek na die voorlesing van
die wet, die sogenoemde Qeduscha de Sidra, in 'n vorm waarin dit reeds voor
143 vC bekend was.

Die Qeduscha is vroeg reeds in die Christelike erediens oorgeneem.2!S Spore
daarvan 1é waarskynlik in Op 4.8; 5.14; 7.11; 11.16 en 19.1. Veral in Op 4
lyk dit of 'n werklike liturgie in herinnering geroep word, waarvan die bron
moontlik die Joodse liturgie is.21¢ Gelees saam met Op 5 het sommige geleer-
des hierin 'n eucharistiese agtergrond ontdek.2!?

In die Joodse kultus is die woorde van die Qeduscha presies soos dit in Jesaja
voorkom. In al drie plekke waar dit gebruik word, word dit egter uitgebrei met
Eseg 3.12: “Geprese is die heerlikheid van Jahweh vanuit sy plek” wat die
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Septuaginta vertaal met Eddoynuévy 7 86Ea xvpiov éx to? témov adrod. So
verskyn dit ook as uitbreiding van Is 6.3 in CA 7.35; MPG 1, col. 1029.

In die Jodedom word Jes 6.3 in die Schemone Ezreh uitgebrei met Ps 146.10
(AV — Die Here regeer vir altyd. Sion, jou God regeer van geslag tot geslag).
In die Qeduscha de Sidra word dit uitgebrei met Eks 15.18 (Die Here regeer
tot in ewigheid). Hierdie bepaalde uitbreidinge van Jes 6.3 kom in die Christe-
like liturgieé nooit voor nie. Die feit dat Eseg 3.12 naas Jes 6.3 gesiteer word
in CA 7.35, maak dit alreeds baie waarskynlik dat 'n mens hier te doen het
met 'n Hellenisties-Joodse gebruik van 'n Griekse weergawe van die Qeduscha.

Die bewoording van die Trishagion in die Klementynse liturgie (12.27) bevat
die uitbreiding edAoyntds el ovs al@vag. dutjv, wat waarskynlik teruggaan
op Rom 1.25, wat beteken dat die Qeduscha teks ver-Christelik is. 'n Verdere
ver-Christeliking van die teks is die formulier van die Jakobusliturgie wat by-
voeg: woavva év tois piotows. Eddoyriuevos 6 dpyduevos év dvéuatt Kvpiov.
‘Qoavva év tois vyiotows (Lit Jac., Antoniadis, op. cit., p. 296). Dit verwys
natuurlik na Ps 118.25sgg. en veral Matt 21.9.

'n Verdere verskil tussen die Christelike Trishagion en die Joodse Qeduscha
is die vorm van die teks van Jes 6.3. Die Septuaginta-teks lui soos volg: “Ayog,
dyos, dytog xbprog oafadd, ndnons ndoa 1) yij tijs 86&ng adrod. 1 Clem. 34
het hier =doa 7 xtiow instede van nd@oa 7 y7j. Klemens kombineer verder Is
6.3 met Dan 7.10. Dieselfde kombinasie is egter te vind in 1 Hen. 39.12.; 49.1;
71.7vlg. en dit suggereer dat ook Klemens 'n ouer leer- en liturgiese tradisie
uit die sinagoge of uit die Christelike kerk geken het en dat dit die agtergrond
van sy teks uitmaak.

Aanvaar 'n mens, nieteenstaande Van Unnik se besware in verband met hier-
die gedeelte, 'n verwysing na die liturgiese gebruik van Is 6.3, dan het 'n mens
hier 'n vroeé voorbeeld van die Trishagion (Sanctus) in die Weste. In die Tra-
ditio Apostolica en dus die liturgie van Hippolytus kom dit nie voor nie. Afge-
sien van die teks uit die eerste Klemensbrief is die eerste verwysings daarna
in die Weste slegs Tertullianus se de Oratione 3 en Hilarius van Poitiers, in
Ps 134; MPL 9, col. 764A.

In CA 7.35 lui die Jesaja-teks soos volg: “Ayog, dyios, Gyiog Kivpiog Zaflawrd.
atiens 6 odpavog xai 7 yij Tijs 66Eng aov. Die uitbreiding van 7 y7 met odpavds
gaan in dieselfde rigting as ndoa 7 xtiows in 1 Clem. 34. Dit het waarskynlik
ook sy oorsprong in ouer Joodse kultiese gebede, omdat 'n mens in CA 7.35
met 'n Hellenisties-Joodse Qeduscha te doen het. Dieselfde vorm daarvan kom
net so voor in die himnerolle van die Dooie See.2!®

Hiervandaan het dit in die Klementynse liturgie gekom (12.27). In die Jako-
busliturgie (Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 296) en die Chrysostomusliturgie
(Lit. Chrys., ibid., p. 32) komdit ook so voor. Die Basiliusliturgie (ibid., p. 349)

218 Flusser, op. cit., p. 131.
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12.28

bevat net “Ayios, dytos, dyros. Die bewoording “Ayiog 6 dedg, dyrog, loyveds,
dytog d¥dvarog in die missa catechumenorum (bv. Lit. Marc., ibid., p. 320)
het ontstaan uit die neiging om vir elkeen van die drie woorde ’'n ander bete-
kenis te soek.2! Op ’n latere stadium is hierdie vorm toegeskryf aan 'n Godde-
like openbaring tydens 'n aardbewing in 430 nC onder Proklos.220

'n Kort vergelyking tussen die plek waarin die Qeduschot in die Joodse liturgie
voorkom met CA 7.35 en in die Klementynse liturgie is insiggewend. Die
Qeduscha wat voorkom in Jozer hang saam met die belydenis van die Schema
in die oggendgebed. Hier is dit die eerste benediksie wat God loof as die
Skepper. Daarna volg 'n tweede benediksie met die Torah as tema en dan volg
die voorlesing van die Schema (Deut 6.4). Ten slotte volg 'n laaste benediksie,
Ge'ulla, wat God loof vir sy verlossingswerk.

Die Jozer*?! begin soos volg: Geloof is U, o Here ons God, koning van die
heelal, wat die lig geformeer en die duisternis geskep het, wat vrede gee en
alle dinge gemaak het (vgl. Jes 45.7). Dit gaan voort met 'n loflied op die skep-
pingswerk van God en loop uit op 'n alfabetiese lied: Geseénd is U, ons rots
en ons Verlosser, die skepper van die heilige wesens, ensovoorts. Hierna volg
die Qeduscha (Jes 6.3 en Eseg 3.12).

In CA 7.34 word ook herinner aan die skepping, dan word God geloof as
Skepper en Verlosser. Vanweé die wonderlike skepping word met Ps 104.24
(Ps 103.24) uitgeroep (U het baie dinge geskep, Here, die aarde is vol van wat
U gemaak het en tog het U alles in wysheid geskep). Die teks kom ook in Jozer
voor. Hierna word gesé dat dit dié God is wat deur die engele geloof word,
waarna die Trishagion volg.

Net so begin die Klementynse anafora met 'n lofprysing van die Vader en die
Seun oor die skepping (12.6—8). Dan volg 'n beskrywing van die skepping
(12.9-15) en die skepping van die mens (12.16-20). Hierna volg die oorsig
oor die heilsgeskiedenis (12.21-26) met spesiale klem op die wetgewing (12.25).
Uitendelik volg in 12.27 die inleiding op die Trishagion en die Trishagion self.
Die skema is in breé trekke dieselfde in Qeduscha as dié in Jozer.

Die sogenaamde post-Sanctus-gedeelte

Die gedeelte van die anafora wat voor die Trishagion staan, het die lof van
die wéreldskepper en beskermer van Israel verkondig. In uiterlike vorm herin-
ner dit aan Joodse modelle, maar reeds hier was die ver-Christelikingsproses
sterk aan die werk: Die skepping van die wéreld en van die mense geskied
deur bemiddeling van Christus. Hy bemiddel selfs die voorsienigheid. Skep-
ping en herskepping word bemiddel deur Christus. Die gedeelte na die Trisha-
gion, die sogenaamde post-Sanctus, is gerig op die verlossing deur Christus.
Dit word uitgespreek deur die biskop.

219 Baumstark, Comparative Liturgy, p. 86.
220 Antoniadis, op. cit., p. 188.
221 Donin, op. cit., p. 158; Heinemann-Petuchowski, op. cit., p. 21vig.
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12.29 “"Ayios yap ef ws dAndds seai advayeog: Die yap bring die verbinding met die
Trishagion tot stand en spreek weer eens lofprysend die heiligheid van God
uit. God is waarlik (@dn¥@g) heilig en allerheilig.

Die adjektief zavdycog (allerheilig) is baie skaars in klassieke Grieks. Dit kom
in die Septuaginta voor in 4 Mac 7.4 en 14.7, dog in albei gevalle hou dit nie
verband met God nie. In die Nuwe Testament vind 'n mens dit glad nie.

In die Apostoliese Vaders vind 'n mens dit in 1 Clem. 34. 'n Mens vra jouself
af of dit toevallig kan wees en, of juis die aanwesigheid van hierdie skaars woord
ook getuig van die liturgiese agtergrond van 1 Clem. 34.

Hierna het die woord baie meer algemeen geword en in die vroulike vorm
Iavayia het dit in die Bizantynse tyd en in moderne Grieks 'n benaming vir
moeder Maria geword.

In die liturgieé na die Klementynse het dit 'n plek gekry in die aanhef van die
post-Sanctus (Lit., Chrys., ibid. p. 33; Lit. Jac., ibid., p. 297 (hier het dit be-
trekking op die Heilige Gees); Lit. Bas., ibid., p. 349).

(12.29) $yeotos »ai Smegupoiuevos els tovs aldvag: Vergelyk 11.2. §yiorog??? is in
klassieke Grieks 'n predikaat van Zeus. Die verering van Zeus $ytoog, die god
wat op die berge troon en tegelyk hemelgod is, was wydverbreid in die antieke
wéreld. In die Septuaginta dien die woord meesal as vertaling van eljon, die
Hoogste of Allerhoogste, waarvan die verering reeds in voor-Israelitiese tyd be-
kend was. Dit het 'n hoogheidsbetiteling van argaies-himniese karakter geword
vir Jahweh. Vergelyk Gen 14.18.19.20.22; Ps 7.18; 9.3 ens. In Sirag is $ytatog
na xvpto¢ die Godsnaam wat die meeste keer voorkom.

Dit is 'n kulties-liturgiese begrip wat in die Nuwe Testament nege keer voor-
kom (sewe keer in die Lukaniese geskrifte). dmepvypdw beteken om te verhef.
Die partisipium passief beteken dus “wat uitermate verhewe is”, “allerhoogste”.
Dit het ook kultiese sin. Die vrome verhef God of loof Hom. Ps 96.9 é¢ av
&l x0ptog 0 Byiotog &mi tdoav T yijv, odpédpa dmeguypdiing vnép ndvras todg
eovs kom die naaste aan die onderhawige teks in die Klementynse liturgie.
Die werkwoord is in die besonder op Christus oorgedra in Fil 2.9 (AV — tot
die hoogste eer verhef).

12.30 dyiog 82 xai 6 povoyeviis oov vidg: Die beskrywing van Jesus as dytog?2? (hei-
lig) kom in die Nuwe Testament relatief selde voor (te wete Mark 1.24; Luk
1.35; 4.34; Joh 6.69; 1 Joh 2.20; Op 3.7; Hand 3.14; 4.27.30). By Lukas hang
dit saam met sy wonderbaarlike geboorte. Hy word hier ook heilig genoem
as draer van die Gees. In Mark 1.24 is die uitdrukking dytoc ¥eov 'n beskry-

222 G. Bertram, ThWb. 8, veral p. 604vlg.; Hans-Joachim Kraus, Ekskurs 4, Die Kulttraditio-
nen Israels, in Biblischer Kommentar des Altes Testament, Psalmen 1, Neukirchen 1961,
pp. 197-205.

223 0. Procksch, ThWb 1, p. 102vlg.; Sabourin, op. cit., p. 59.
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wing van Jesus as beginner van die nuwe Messiaanse tyd van die Gees. In Joh
6.69 kom dieselfde uitdrukking voor, dog hier gee dit uitdrukking aan die God-
delikheid van Jesus. Ook in dié sin word die attribute van God in die Nuwe
Testament ook aan Jesus toegeskryf.

In die patristiese literatuur word Jesus as die Logos ook heilig genoem (Clem.
Alex., Paed. 1.7; MPG 8, col. 316B; Strom. 7.2; MPG 9, col. 408B; Athan.,
c. gent. 42; MPG 25, col. 84B; Cyr. Hier., Cat. 23.19). Ook na sy mensheid
is Jesus heilig genoem (bv. Just., Dial. 116.1).

Dit dui hier in die liturgie in die rigting van die trinitariese verklaring van Jes
6.3 soos wat dit voorkom by Chrysostomus (MPG 56, col. 71): Die engele se
driemaal heilig het betrekking op die heiligheid van die Vader en van die Seun
en van die Heilige Gees. Die heiligheid van die Gees word hier in die liturgie
nog nie uitgespreek nie.

Vir povoyevis oov vids sien die opmerking by 6.11.

(12.30) 85 el mdvra SmegeTnaduevos oot T Jed: vangeréw beteken om 'n dienskneg
te wees, te dien of ook om ondergeskik, onderworpe te wees aan iemand. Dit
word gebruik vir die Logos en sy verhouding met die Vader in Just., Dial. 61.1
(Goodspeed, op. cit., p. 166: &yer yap ndvra mgogovoudieodar éx t& T0D
danpérey 1@ matox® fovAduatrt xal éx tod dnd Tod marpds VeArjoe
yeyevvijodar). Christus was dus hiervolgens diensbaar (onderworpe) aan die
raadsbesluit van God en ondergeskik omdat Hy gebore is vanweé Gods wil.
By Justinus kom ’'n mens nie weg van die indruk van 'n mate van
“subordinasie’??# nie.

In dieselfde sin vind 'n mens die woord by Orig., Hom. 20.1 in ler.; MPG 13,
col. 500; CA 5.20.

In die “subordinasianisme” van Eusebius?? is die Logos onder andere demiurg,
stadhouer en hulp van die Vader, dog hy is ook sy werktuig en dienende wese
(Smnpetxdv — de eccl. theol. 1.20; MPG 24, col. 865; 2.14).

Die mate van subordinasianisme wat die woord impliseer in die Klementynse
liturgie het sy oorsprong in die van byvoorbeeld Justinus en Origenes.

(12.30) eic 12 dnpuoveyiav Suddogov xai mpdévotav xardAAndov: Die woord 7 Smpuoveyia,
“skepping”, kom slegs hier in die Klementynse liturgie voor. Dit ontbreek in
die Nuwe Testament, dog 'n mens vind dit dikwels in die patristiek (1 Clem.
20.6; Athenag., Res. 12; MPG 6, col. 997B ens.).

duddogog is “verskillend”, “ongelyk”, dog ook “opmerklik”, “uitmuntend”. Dit
kom nog verder voor in 12.12 en 12.15 in die definitiewe betekenis “verskil-
lend”. Hier in 12.30 kom dit saam met dnucovgyia voor, as die voortreflike

224 Grillmeier, op. cit., p. 228.
225 Grillmeier, op. cit., p. 306; H. Berkhof, Die Theologie des Eusebius von Caesarea, p. 87.
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of uitmuntende skepping. “Jesus was aan die Vader in alles diensbaar, ten op-
sigte van die voortreflike skepping sowel as ten opsigte van die ooreenstem-
mende voorsienigheid.” Vergelyk CA 6.11; MPG 1, col. 936.

(12.30) 77 mpévora??® is voorsienigheid. Vergelyk nog 12.8 en 15.4. Die gedagte van
'n Goddelike voorsienigheid was veral 'n dogma van die Stoisyne en dit was
selfs die belangrikste stuk van hulle teologie. Hiervolgens is daar geen toeval
nie, alles is ingevoeg in die wéreld-immanente oerkrag. In sy geskrif Ilep¢
npovoiag??? het Philo die Stoisynse leer van die planmatige voorsienigheid in
die natuur oorgeneem.

In die Nuwe Testament is die geloof in die voorsienigheid, vertroue in die God
wie se wil die wéreld regeer en sy heilsdoel, verwerklik. Soos ook in die Ou
Testament is God die Skepper, die Heer van hemel en aarde, wat werksaam,
versorgend in die geskape wéreld besig is en die geskiedenis lei. Dis hoofsaak-
lik 'n eskatologiese begrip.

Terwyl die Apostoliese Vaders nog sterk beheers is deur Nuwe-Testamentiese
gedagtes, het die Apologete die Griekse voorsienigheidsleer in die Christelike
teologie ingevoer en gebruik as hoofargument daarvoor dat een God die wé-
reld regeer (Athenag., Suppl. 8.4; Goodspeed, op. cit., p. 323). Hulle het die
swaartepunt van die Godsleer soveel in die kosmologie in verplaas dat die By-
belse gedagte van God wat persoonlik in die geskiedenis werk, nie meer duide-
lik tot uitdrukking gekom het nie.

Ook by Irenaus is die voorsienigheid geknoop aan die natuurlike teologie (Adv.
haer. 1.6.1; 2.26.2sqq.; 3.25.1). Veral Clemens Alexandrinus het met sy ge-
skrif ITegi mpovoiac die weg aangewys waarop die voorsienigheidsleer van die
kerk sou beweeg. Ongelukkig is hiervan slegs fragmente behou.

Volgens Klemens is die zpovoia van God 'n rasionele aksioma. Om dit te betwyfel
sou volgens hom nie-Christelik wees (Strom. 1.52.1sqq.; 5.6.1). Die filosofie
is 'n delac Eoyov mpovoias (1.18.4) en is daartoe bestem om die voleinding
deur Christus voor te berei (6.153.1).

Die Griekse teologie kon nie verder kom as om die voorsienigheid en heils-
openbaring as verskillende afdelings van die Goddelike werksaamheid te be-
skou nie en hulle kon die twee gedagtes nie met mekaar in organiese verband
bring nie. Hier (12.30) word die ngovoia “ooreenstemmend” (xatd¢dAndog) met
die skepping, en dus feitlik kosmologies, genoem. Vergelyk 12.8: ¢’ avrod
t7j¢ mpoanxobans mpovoias t¢ GAa dkiois.

(12.30) 09 negecide 16 yévos t@v avdpdmwv: Vergelyk die aantekening by 12.24 oor
negropdw. Vergelyk ook Lit. Marc., Antoniadis, op. cit., p. 327; Lit. Jac., ibid.,
p. 297.

226 J. Behm, ThWb 4, pp. 1004-1011.
227 Fragmente in Eusebius, Praep. Evang. 7.21 en 8.14; GCS 8.1, p. 403vlg. en pp. 462-472.
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ueta pvawxov véuov: Vergelyk 12.25 en nota aldaar.

HETQ vopuuy mapaiveawy: 1) napaiveas is ‘n vermaning, prediking of geskre-
we opdragte of gebooie. Dit het hier dus betrekking op die wet: “Na die wet-
like voorskrif”.

npodpnTxods EAéyyovs is vermaninge of bestraffinge deur die profete.

1d¢ t@v dyyéAlwv ématacias: 7 émotacia beteken aandag, kontrole, sorg of
versorging. Dit is dus hier die versorging en bemoeienisse van die engele.228

Volgens hierdie gedagte bekommer die engele hulle oor die aparte dinge in
die heelal (Hieron., Comm. in Is 6.14; CC. 73, p. 244; Bas., Hex. 1.5; MPG
25, col. 13A).

(12.30) t7js pviiuns éxfaidéviwv tov xataxAvoudv: Aan die sondvloed het hulle nie
meer gedink nie. Letterlik: die sondvloed het hulle uit hulle gedagte gewerp.
Oor 6 xaraxAvouds vergelyk 12.22.

v éxmdpwowv: Die brand het hulle vergeet. Vergelyk ¢oflegov ndp en
éumnpnauod in 12.22.

tag xatr’ Alyvariwv nAnyds: Ook die plae teen die Egiptenare het hulle uit
hulle geheue gegooi. 7 nAny7 (n plaag), kom slegs hier in die liturgie voor.
Vergelyk Exod 11.1; 12.13; 33.5 ens. asook dexamdsjyw in 12.26.

tag xata Iladawotvdv opayds: 7 apdyn (slagting) kom net hier in die liturgie
voor. Vergelyk énza &9vny Xavavaiwv 8¢’ adrod xadeides in 12.26.

(12.30) xai peddéviwv Soov 0dénw dadAlvodar ndvrwv: Konstruksie in die absolu-
te genetief: Terwyl almal wat nog nie bestaan het nie (6oov 0%8énw), verlore
sou gaan.
evddxnoev adros yvduy off: eddoxéw is om tevrede te wees met, instem met

of berus in (met datief en infinitief): “Hy het ingestem met u wil”. 9§ yvdun
is “gedagte”, “opinie” of “wil”.

(12.30) (e986xmoev) ... 6 dnuioveyds dvdpdmos yevéadar: Die Skepper van die mens
het ingestem ... om mens te word. ¢ dnucoveyds dvdpwmov (die formeerder
van die mens) is subjek van die sin. Hy stem in om mens te word met U (God
se) wil. Dit betref dus hier die Logos. Die geheel van die sin vorm ’n pragtige
teenstelling en 'n hele aantal sulke teenstellings beskryf in die volgende ge-
deelte die inkarmasie. Vergelyk vir sulke antiteses, ook wat betref die mens-
wording, Iren., Adv. haer. 3.16.6: Die onsigbare het sigbaar geword, die onbe-
gryplike begryplik, die een wat nie kon ly nie word in staat om te ly.

As hier dus gesé word dat die “Skepper van die mens” mens wou word, betref
dit die besluit van die Goddelike Logos en is dit 'n ander manier om te sé “God

228 Schmaus, Grillmeier, Scheffczyk, op. cit., p. 37; J. Daniélou, Les anges et 'eur mission
d'apreés les péres de I'Eglise, Chevetogne 1951.
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(12.30) 6 vouo¥érns vmo véuovs: “die wetgewer om onder die wette te wees”. 6

wou mens word”. Reeds die Diognetusbrief (7.2; Goodspeed, op. cit., p. 495)
sé dat God geen engel of enige ondergeskikte wese na die aarde gestuur het
nie, maar wel avtov tov teyvitnv xai dnuioveyév v 6Awv. In Tatianus (Orat.
ad Graec. 7.1.; Goodspeed, op. cit., p. 273) word die Logos dyyédwv dnuioveyds
genoem.

In die sisteem van Irenaeus2?® funksioneer hierdie gedagte in aansluiting met
die Proloog van die Johannes-evangelie om die gnostiese idee, dat die wéreld
nie deur die Logos ontstaan het nie maar deur 'n demiurg of deur engele, teé
te werk. Irenaeus wil beide die eenheid van die goddelike wese en die skep-
pende funksie van die Woord behou. In Adv. haer. 5.8.3 verklaar hy: Die Woord
van God is in werklikheid die wéreldskepper wat mens geword het in die laaste
tye. In hierdie selfde gedeelte word die Logos ook beskryf as kosmiese wetge-
wer. Vergelyk verder Clem. Alex., Prot. 1, MPG 8, col. 61C; Athan, c. Arian.
3.28; MPG 26, col. 384B.

e

vouo¥érns (wetgewer) kom slegs hier in die liturgie voor. Vergelyk in ieder ge-
val met die sitaat uit Irenaeus hierbo. Christus word ook so genoem as die
insteller van 'n nuwe wet (Just., Dial. 12.2; Goodspeed, op. cit., p. 103; 14.3;
ibid., p. 106 — 6 xaivog vopodérns; Clem. Alex., Strom. 2.5; MPG 8, col. 953B
— Christus word hier dgytepeds en vouodérns genoem). CA 3.9; MPG 1, col.
788A praat van zijc ¢pdoews dnuroveyods xai tijs dardbews vouodéns. Verge-
lyk ook 3.9 en 6.11.

6 agyepeds legeiov: “die hoépriester om offerande te word”. Oor Christus as
dpyeepeds sien nota by 12.7.

70 (egetov is 'n slagoffer. Dit kom nie in die Nuwe Testament voor nie, dog
word deur Clemens Alexandrinus (Paed. 1.11; MPG 8, col. 365) gebruik vir
die offerande van Christus.

(12.30) 6 mowunv mpdfarov: “die herder om skaap te word” (offerlam). 6 mowusjv kom

12.31

slegs hier in die Klementynse liturgie voor. Jesus word natuurlik reeds in die
Nuwe Testament beskrywe as die Herder.23° In die patristiese literatuur en in
die Christelike kuns (veral sedert die derde eeu) het dié voorstelling 'n groot
rol gespeel. Vergelyk onder andere Mart. Polyc. 19.2; Clem. Alex., Paed. 1.7,
MPG 8, col. 313A. Oor die offer sien onder andere die nota by 12.38.

Andersyds word Christus as skaap en offerlam beskrywe in Just., Dial. 40.1;
Or., Hom. 12.12 in ler; MPG 13, col. 396C.

xal éfevuevioard ge: ébevuevilw (0ook in medium) beteken om te versoen of
om vrede te maak tussen verskillende partye; genadig te stem. Dit is geen

229 A. Houssiau, La christologie de Saint Irénée, Louvain 1955, pp. 106-109.
230 J. Jeremias, ThWD 6, pp. 489-496.
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Bybelse woord nie. In die Klementynse liturgie word dit slegs hier gebruik.
Ook verder in die patristiek is dit skaars.

T® xdouw xariiiiate: Die meer bekende woord vir Christus se versoenings-
werk is xaraldoow.23! Hierdie uitspraak in die liturgie gaan direk terug op
2 Kor 5.19: deds 7jv év Xotot@ xbouov xaraldoowv éavtd. In die Klementyn-
se liturgie kom dit weer voor in 12.39. Vergelyk ook Chrys., Hom. 82.4 in Joh.

(12.31) zjs émuxeiuévng dpyiis Tods ndvras éAeviépwae: In die Nuwe Testament?32 word

dikwels verwys na die komende toomn (ueddovong doyiis Matt 3.7; Luk 3.7 of
éoxdpevn doyni 1 Tes 1.10). Hier word die toorn van God egter beskryf as drei-
gend (émuxeyunévng). émuxeiuar beteken om “op iets te 18” en gevolglik “druk-

T

kend”, “oor iets hang”, “dreigend wees”.
6 Jedg Adyog: Sien nota by 12.7.

6 dyanntog vids: dyamntds, geliefde, kom net hier voor in die liturgie. Verge-
lyk egter povoyevijs in 12.7. Eienaardig genoeg word die woord as Christus-
predikaat nie in die simbole gebruik nie. Die woord gaan terug op Mark 1.11
en 9.7 wat in die patristiek verklaar is in die sin van “enigste seun”. Athanasius
sé uitdruklik (c. Arian. 4.24; MPG 26, col. 504C): 16 “dyanntog”’ tis dv ein
7 viog povoyeviic. Vergelyk ook 4.29, ibid., col. 513.

(12.31) 6 mpwréroxos ndons xrioews: Vergelyk die aantekening by 12.7.

xata tag mepl avrod vnm’ adrod mpopendeioas: Volgens (die profesieé —
npodrreiag) wat “deur Hom oor Homself” vooraf uitgespreek is. mpoegéw is
om vooraf te sé, vooraf te verkondig. Vergelyk Mark 13.23; Rom 9.29 ens.

éx onépuatos Aafid xai "APpadu, $viis lovda: Om die idee van kontinuiteit
tussen die Ou en Nuwe Testament te handhaaf, het die vroeé kerk die idee
van die Dawidiese afkoms van Jesus2?? beklemtoon.

Die vernaamste bewystekste hiervoor was 2 Regn 7.11sgq. en Ps 131.11. Die
idee het reeds in Rom 1.3 feitlik die karakter van 'n belydenis: nepi To5 vio®
avtod To? yevouévov éx andpuaros Aavid xata odpxa, en so is dit oorgeneem
deur Ignatius, Sm. 1.1: 7ov Kdpiov fjudv dAndds dvra éx yévovs Aaveid xata
odoxa. Ef. 18.2; 20.2; Trall. 9.1; Rom. 7.3.

Bewystekste hiervoor het aangegroei en Cyprianus (Ad Quir. 2.11; CSEL
3.1.75sqq.) bring 'n hele aantal sulke tekste onder die opskrif: Quod de semine
David secundum carmem nasci haberet (2 Regn 7.4-5; 12.14.16; Is 11.1; Ps
131.11; Luk 1.30vlg.; Op 5.1vlg.). Num 24.17 en Mich 5.1 kom nog in ander
hoofstukke by Cyprianus voor. In die Kersfees- en Epifanie-liturgie het sommi-
ge van hierdie tekste later 'n plek gekry.

231 F. Biichsel, ThWD 1, p. 254.
232 G. Stahlin, ThWD 5, pp. 382-448.; G. Kittel, ThWb 1, p. 48.
233 Cullmann, op. cit., p. 134; Per Beskow, op. cit., pp. 90—97.
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Dat die Messias uit die stam van Abraham moet wees, was vir die Jodedom
vanselfsprekend.234 Vergelyk Test. Lev. 8.15. In die Christendom is dit te vind
in die geslagsregister van Jesus in die Matteusevangelie (Matt 1.1: fifAos
yevéoews ’Inoot Xopiorod viod Aavid viod ’Affpadu). Hier het “seun van
Abraham” meer betrekking op Jesus as op Dawid. Verder herinner ¢viijs "lodéa
aan Op 5.5: {6od évixnmoev 6 Aéwv 6 éx tijs Ppvifs ’lovda, 7 pila Aavid.

dwanAdoow: Die woord kom net hier in die liturgie voor. Dit beteken om te
skep of te formeer, byvoorbeeld in die moederskoot. Ook hier weer die antite-
se: Hy wat al die geborenes formeer, het in die skoot van 'n maagd tot stand
gekom.

(12.31) éoapxwdn 6 doapxog: Geeneen van die twee terme is in die Nuwe Testament
of die Apostoliese Vaders te vind nie. Melito van Sardis (oorl. ca. 190) het die
term oapxdw egter reeds gebruik,235 waarskynlik in aansluiting by Joh 1.14:
6 Adyog aapk éyévero. Volgens Anastasius Sinaita (MPG 89, col. 229) het hy
teen die doketiese en gnostiese rigtings 'n werk geskrywe onder die titel ITepi
oapxdaoews Xoworod. Hierin het hy meermale die terme cagxddes (Vieesge-
word) en capgxdioes (Vleeswording) gebruik. Min of meer in dieselfde tyd het
Justinus die woord cagxomomdeis gebruik (1 Apol. 32.10; Goodspeed, op. cit.,
p. 48.)

Hippolytus het van die pre-eksistente Logos gepraat as die nog nie “vleesge-
worde”, die A6yos doapxog teenoor Aéyog Evaoagxos.

Die Ariane het voorkeur gegee aan die term cagxddetg bo “mensgeword”, om-
dat volgens hulle Jesus nie 'n menslike siel gehad het nie. Die liturgie gebruik
hier die term ‘“vlees geword” afwisselend met “mens geword” (12.30), sodat
die gebruik van die woord capxéw as sodanig ook geen aanduiding van 'n Ari-
aniserende neiging is nie.

oapxwdévra kom voor in die simbool van Eusebius (Lietzmann, op. cit., p.
18; Hahn, op. cit., p. 132) en Cyrillus van Jerusalem gebruik albei cagxwdévra
xai évavipwnijoavta (Lietzmann, ibid., p. 19; Hahn, ibid., p. 133) en so ook
onder andere die Nicaenum (Lietzmann, ibid., p. 26; Hahn, ibid., p. 161). Die
liturgie loop ook hier parallel met die algemene gebruik in die simbole.

(12.31) 6 dypdvws yevvndeic év yoovew yeyévvnrar: Ook hierdie is 'n mooi teenstel-
ling: die “tydloos”, “buite die tyd” (dyedvws), geborene, word gebore in die
tyd (év yedévw). Die woord &ypovog (-ws), tydloos, onafhanklik van die tyd, kom
eerstens as attribuut van God voor. (Eus., de eccl. theol. 2.9; MPG 24, col.
917A). Clemens Alexandrinus (Strom. 6.16; MPG 9, col. 376B) egter sé ten
opsigte van die verwekking van die Seun dat dit 'n tydlose (&xgovov) was.

234 E. Lohmeyer-Schmauch, Matthaeus Evangelium, Meyers Komm., Gottingen 1967, p. 4vig.
235 Grillmeier, op. cit., p. 210.
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Arius het in sy geloofsbelydenis, soos vervat in 'n brief van 321 aan biskop
Alexander van Alexandrié (Hahn, op. cit., p. 255), geskrywe: 6 ¢ vidg dypovag
yevviidels Yo To0 marpos xal med aldvwv xtiodew. Die ortodokses se be-
swaar was teen die gebruik van die woord “deur” die Vader verwek en nie “uit”
die Vader nie23¢ en andersyds teen die “geskape” ten opsigte van die Seun.

Hoewel die Antiocheense formule van 345 (Hahn, ibid., p. 192) en die anathe-
mas van die Sirmiese sinode van 351 (Anath. 25 — Hahn, op. cit., p. 199) nog
die term dypovwg in verband met die verwekking van Christus bevat, het dit
later weggeval in die simbole en liturgie€, ook weer omdat hierdie term in die
Ariaanse twiste 'n besondere konnotasie gehad het. Die Klementynse liturgie
gebruik dit nog ongereflekteerd en sonder enige verband met die Ariaanse spe-
kulasies.

12.32 noArevoduevos 6oiws: moAiredw beteken om ‘“n burger te wees” en gevolglik

het dit betrekking op gedrag en lewenswyse in die algemeen. Die liturgie sé
dus Jesus het heilig (6ofwc) gelewe.

Ook Clemens Alexandrinus (exc. Theod. 59; MPG 9, col. 688B) gebruik die
woord moldtredw ten opsigte van die aardse lewe van Jesus. Vergelyk Eus.,
demonstr. ev., Proem.; MPG 22, col. 485B; CA 7.41; MPG 1, col. 1042:
moArevaduevov éoiws xara tods véuovs tod Jeov en CA 6.11; MPG 1, col.
937: modurevoduevov dvev duagriag.

radevoag évidéouws: “Jesus het volgens die wet [évi¥éouws] geleer.” Die werk-
woord matdevw (leer, onderrig) kom ook in 6.5, 15.6 voor. In 6.5 word gebid
tot God dat Hy die kategumene Godskennis mag leer en so ook dui dit in 15.5
op die kategetiese onderrig. Hier gaan dit dus om Jesus se leer of onderrig
gedurende sy aardse lewe.

7 nadeia?’’ (0ok nadedw en verwante) is gewortel in die Griekse antieke. Die
woordgroep druk die opvoeding, onderrig en onderwysing uit vir die kind as
voorbereiding op die wéreld van die volwassenes. Dit impliseer ook tugtiging.
'n Slaaf as zatdaywyds moes die kind na die onderwyser begelei. In Gal 3.24
kom die matdaywyds-voorstelling vir die eerste keer voor in die Christendom.
In Ef 6.4 word gepraat van die natdeia xvpiov, 'n uitdrukking wat reeds in
die Septuaginta voorkom.

Latere skrywers het aangesluit by die idee van 'n tugmeester en het die funksie
van die wet gesien as die van 'n tugmeester na Christus toe. Skrywers soos
Irenaeus en Clemens Alexandrinus 1€ groot klem op die onderrig en onderwy-
sing tot volkomenheid in die Christendom. In sy huis- en gemeentetafel gebruik

236
237
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Grillmeier, op. cit., p. 309.

G. Bertram, ThWb 5, pp. 596-624; F. Norman, Christos Didaskalos, Miinster, Westfalen
1967; J. Scho, Paideia bei Justin dem Martyrer, Diss. Trier 1969; P. Stockmeier, Der
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1 Clem. 21.8; Lightfoot, op. cit., p. 17 die begrip nmatdeia van Ef 6.4, maar
maak dit matdeia év Xpiord. In hierdie gevalle is Christus net indirek 'n leer-
meester.

In die groot algemene gebed in 1 Clem. 59.3; ibid., p. 37 word tot God gebid
“deur Jesus Christus wat ons onderrig [éna:devoag], geheilig en vereer het”.

Die gedagte van opvoeding en onderrig deur Christus het 'n groot rol gespeel
in die teologie van Irenaeus. Vir hom is reeds die Logos-Christus 'n leermeester
en opvoeder, dog veral in sy aardse lewe het Hy deur alles wat Hy gesé en
gedoen het, onderrig. Sy hele lewe as voorbeeld het die onderrigfunksie gedien.

In Clemens se Paidagogos staan die gedagte sentraal: die Logos het reeds die
Jode deur die wet en die Grieke deur die filosofie onderrig. Christus het die
“leermeester van die hele menslike geslag” geword. Clemens het die mens-
geworde Logos, Jesus, deur Palestina laat trek soos 'n goeie “pedagoog”’ wat
oral en altyd geleenthede aangegryp het om mense te leer. Hy het, volgens
Clemens, die mense ware gnosis geleer, dog as leraar het Hy die vervulling
van die wet verlang vir die “wat in die skool van die wet getree het”.

(12.32) évi¥éouws (adverbium — éviéauog “wettig”, “wettiglik”). Dit is 'n skaars woord.
Vergelyk 3 Mac 2.21.

ndoav véoov xai ndoav palaxiav xtA: Die sinsnede herinner aan Matt 4.23.
Daar word die genesing ook voorafgegaan deur “onderwysing”, dog daarvoor
word die woord deddoxwv gebruik. Terwyl Matt 4 het: depanedwv ... év 1@
Adw, is die werksaamheid van Jesus hier in die liturgie uitgebrei na 'n univer-
sele handeling: Hy het elke siekte en kwaal onder die mense uit verdryf of weg-
geneem (dneladvw is uitwerp of uitdryf).

(12.32) onueia té xai tépara:23® v6 anueiov is 'n uiterlike teken waaraan 'n mens iets
of iemand erken, byvoorbeeld 'n veldteken, 'n kroon, ring of brandmerk van
diere of slawe, terwyl 76 Tépas 'n wonderteken of iets ongehoords is. Die uit-
drukking onueia »xai tépara, wonders en tekens, voeg twee woorde aaneen
wat wesenlik van mekaar verskillend is. Dit kom in klassieke Grieks enkele
male so voor (Polyb. 3.112.18; Plut., Alex. 75.1).

In die Septuaginta gee die woordpaar die deuteronomistiese ofoth w’mofetim
weer. Waar dit verder in die Septuaginta voorkom, is dit altyd verbonde aan
herinnering aan die bevryding van Israel uit Egipte. Dit is dus meesal gereser-
veer vir die wonders van God in die tyd van Moses (Deut 4.34; 6.21sqq.; 7.19;
26.8; 34.11; Exod 7.9; 11.9sqq.; Sir 36.5).

Selfs Philo gebruik die woordpaar net in verband met die “Egiptiese” tekens
van God (Vit. Mos. 1.95; Spec. Leg. 2.218). In die Nuwe Testament kom onueiov
alleen drie-en-sewentig keer voor, terwyl tépag slegs in die meervoud saam met
die eersgenoemde voorkom. In Handelinge word die nuwe Mosestyd van

238 K. H. Rengstorff, ThWbd 7, pp. 199-261; id., ThWb 8, pp. 113-127.
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eskatologiese verlossing uitgedruk deur die tekens en wonders wat dit tipeer
(Hand 7.36 byvoorbeeld). In ander gevalle dui dit die “tekens en wonders” aan
wat deur die apostels deur die hand van Christus gedoen is.

In die Johannes-evangelie staan die woordpaar in 4.48 (as julle nie tekens en
wonders sien nie, glo julle nie). Die wonderbaarlike dade van Jesus word meesal
dvvauac genoem. Daarteenoor het zépag altyd God as outeur en word nie in
die Bybel gebruik vir die wonders van Jesus nie.

Ook die Apostoliese Vaders gebruik net die woordpaar onueia »ai tépara en
nooit 'n selfstandige tépag nie. In 1 Clem. 51.5 dui dit die Egiptiese “tekens
en wonders” aan en in Barn. 4.14 alle wonders van God wat die weg van Israel
begelei het. Eers in Barn. 5.8 word gepraat van Jesus se eie “tekens en won-
ders”. Vergelyk ook Orig., Comm. inJoh 28.12; GCS 4, p. 403, asook 13.64;
ibid., p. 296 waar ook hy opmerk dat zépara nooit alleen voorkom nie en dat
dit die betekenis van die “paradoksale”, die buitengewone, bevat. Dit het daartoe
gelei dat veral zépas in die literatuur al hoe meer vermy is en dat hierdie hele
frase nie in die latere liturgieé voorkom nie.

(12.32) 6 pépwv mdvras tods yetilovras tpodijs: Vergelyk Ps 144.15.16 of dpdaduoi

’ > b3 2 . Y ’ - LY AY - b b s
advrwv els oe EAnifovowy xai od 8idws Tijv TEOPTY adTdV év edxaigla ...
dumpunias nav {@ov evdoxiag.

épavépwaé aov 16 dvoua: Vergelyk Joh 17.6.
tToig dyvoodawv adtd: dyvoéw is om onkundig te wees van; dit nie te ken nie.
Waar Joh 17.6 sé dat Christus Gods naam openbaar het aan die mense wat

die Vader aan hom gegee het, sé die liturgie dat Hy die Godsnaam openbaar
het aan die wat dit nie ken nie.

(12.32) v dyvorav épvyddevae: 7 dyvora?? is “onkunde” en @duvyadedw is “op die

vlug jaag” verdrywe of verjaag. (In die Septuaginta slegs Ps 58.8.) In die
Septuaginta is onkunde (dyvota) soms verbind met duagzia (sonde). Vergelyk
Lev 5.18; Eccl 5.5; 2 Par 28.13; 1 Esdr 8.72. Die objek van die onkunde is
gesien as die wet, of veral God. Namate Stoisynse invloede in die Septuaginta
'n rol gespeel het, is absolute onkunde beskou as 'n toestand van heidendom:
Sap 14.22; 2 Mac 4.40; 4 Mac 1.5; 2.24.

Dis 'n gedagte wat 'n mens terugvind in die Nuwe Testament (Hand 17.30:
100G pev obv ypdvovs tijg dyvoiag vmepddv 6 Yedg), waar die heidense tye
beskryf word as ’'n tyd van onkunde. Vergelyk ook Ef 4.17vlg.; 1 Pet 1.14.

In Ignatius, Ef. 19.3; Lightfoot, op. cit., 111 word gesé dat Christus die “on-
kunde uitgesuiwer” het. Vergelyk ook Iren., Adv. haer. 2.20.3 (Christus het
met sy dood die dood vernietig, verderf uitgewis en onkunde uitgeroei); Clem

239 L. Cerfaux, RAC 1, pp. 186—188; R. Bultmann, ThAWbd 1, pp. 116-122; Normann, op.
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Alex., Strom. 6.5.40. In die hermetiese geskrifte is gebrek aan kennis van God
feitlik identies met doefeta, terwyl kennis andersyds gelyk gestel is met edoefeia
(Poimandres 6.5; 11.4). In die liturgie staan dit ook teenoor die ed0éfeca wat
Christus gebring het en is dit ewe-eens sinoniem met doefeia.

(12.32) v edoéferav davelwnivpwae: Oor edoéfea sien die opmerking by 6.6.
dvalwnvgéw is “om weer aan die brand te steek”, te laat “herleef’. Dit word
gebruik beide vir die herlewing van dooies en die herlewing van die geloof (1
Clem. 27.3; Lightfoot, op. cit., p. 20: dvalwnvenodtw olv 7 niots adrod év
Huiv; Ign., Ef. 1.1; ibid., p. 105). Vergelyk ook Gen 45.27; 3 Regn 8.1.5; 1
Mac 13.7; 2 Tim 1.6.

0 9éAnud oov éndfpwae: In die Johannes-evangelie word meermale gesé dat
Jesus die wil van God uitgevoer het.240 Vergelyk hier veral Joh 4.34; 5.30;
6.38vlg.; 7.16vig. ens. Die uitdrukking daar is egter meesal mocetv 16 déAnua,
soos in Ps 39.9; 102.21; 142.10; 4 Mac 18.16. So kom dit ook voor in die
bede dat die kategumene Gods wil sal uitvoer in Lit. Clem. 6.12.

(12.32) 6 &pyov 6 Ewxas avrd éredeiwae: Vergelyk Joh 17.4: 76 &yov tederdboas
6 0édwndg pou.

12.33 taiira ndvra xaropdiaag: Vergelyk 2 Par 29.35: xarwoidd¥y 6 Eoyov xvptot
en ook Is 9.6. Die werkwoord xaropi¥éw beteken om ‘“regop te laat staan”
en ook “om suksesvol uit te voer”. In hierdie betekenis vind 'n mens dit in
die patristiek. Vergelyk Just., Dial. 68.5; Goodspeed, op. cit., p. 177. Dit staan
spesifiek in verband met die werk van Christus in Athan., de incarmn. 10.1; MPG
25, col 113A; Hom. in Matth. 11.27; ibid, col. 212C.

(12.33) xegaw avépwv xataaxet?etg legéwv: xaragyedeis is 'n digterlike aoristiese (pas-
siewe) vorm van xatéyw, “om vas te hou, te gryp”. Christus is vasgegryp of
gevang deur die hande van wettelose priesters.

xal doyepéwv pevdwvipwv: wevddvvuos beteken “onder 'n vals naam”,
“valslik so genoem”. Vergelyk 1 Tim 6.20 (verkeerdelik so genoemde kennis).

Aaov magavéuov mpodoaiq: 1) mpodooia is “verraad’. In die Nuwe Testament
kom slegs die werkwoord mpodiéévar (Rom 11.35) en die selfstandige naam-
woord mpodérng voor. Die volk word ook in Hand 7.52 verraaiers van Jesus
genoem.

(12.33) to? v xaxiav vooijoavres: Dit is dus die verraad van die volk wat siek is
(vooéw) aan boosheid (xaxiav). Die werkwoord vooéw word soms gebruik vir
sieck wees met afgodery (Eus., de eccl. theol. 2.21; MPG 24, col. 957A) of aan
sedelik slegte gedrag.

240 K. L. Schmidt, ThWb 3, p. 55.
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nodda naddv vn’ adrdv: ndoyw (om te ly) kom slegs hier in die liturgie voor.
Die uitdrukking modlid maidwv**' kom voor in Mark 8.31 en Luk 9.22 met
betrekking tot die lyding van Christus. Dit het hier duidelik nie net op die kruis-
dood betrekking nie. Die uitdrukking is oorgeneem deur Just., Dial. 51.2;
Goodspeed, op. cit., 150; 76.7; ibid., p. 187; 100.1; ibid., p. 214. Die simbole
volstaan meesal met nai¥évra »ai tadpévza.

xal nd@oav arpiav: “Hy het ook alle smaad verduur.” 7 drepda is oneer, skan-
de, smaad. In die Nuwe Testament word dit nie gebruik vir die oneer wat Jesus
aangedoen is nie. Vergelyk Rom 1.26; 9.21; 1 Kor 11.14; 15.43 ens.

(12.33) dnogtag off ovyywenoer: Vergelyk die nota by 9.3. d¢piornue (met datief “on-
derworpe wees aan”). In die patristiek beteken ovyyweriow “instemming”,
“toestemming”’ of “wil”, soos hier. Vergelyk Chrys., Hom. 19.1 in Rom.; MPG
60, col. 643A. Ook Athanasius beskou die lyding van Christus as “met die
toestemming van” of “in ooreenstemming met die wil van God”, al het die Jode
dit veroorsaak (Ath., expos. in Ps 88.39; MPG 27, col. 392B. Vergelyk CA
7.36; MPG 1, col. 1032: énade 8¢’ fuds off ovyyweroer).

napadodeis ITiddre fyeudve: Die term 5jyeuddv is 'n benaming vir die keiser
of enigeen van sy amptenare. In die Nuwe Testament word dit gebruik vir 6
énitgonog of procurator. Veral in die Matteus-evangelie word Pilatus die 7jyeudv
(goewerneur) genoem (27.2.11.14.15 ens. vgl. Luk 20.20).

(12.33) xpudeis 6 xperris: Vergelyk Melito van Sardis, Fragm. 1; Otto, Corpus Apologet.
Christ. 8, p. 419: ludex iudicatur et quietus est. Hoewel God ¢ xpe7)c?** (reg-
ter) genoem word in 2 Tim 4.8; Heb 12.23; Jak 4.12; 5.9, word Christus ook
so genoem slegs in Hand 10.42. In die patristiek egter word Christus dikwels
die regter genoem (Clem. Alex., Paed. 1.2; MPG 8, col. 252C; 3.12; ibid., col.
680B ens.). “Die regter is verhoor en die Heiland is veroordeel,” sé die litur-
gie. Oor owmijp sien die nota by 8.5.

(12.33) graved mpoanidddny 6 dnadis: mpoonAéw beteken om “vas te spyker”, “vas
te nael”. Oor die “vasspyker” van Jesus aan die kruis, vergelyk Chrys., Hom.
85.2 in Matth.; Hom. 24.4 in 1 Cor.

”

6 dradiis? is “ongeskonde”, “onbeseerd”, dog ook “wat nie kan ly nie”. In
die Klementynse liturgie kom dit slegs hier voor en wel in toepassing op Christus.
Die Stoisyne se gedagte was dat alleen die godheid nie kan ly nie en dradeia
besit, sodat dzadijsc 'n goddelike attribuut is. In die Nuwe Testament kom
anadijc nie voor nie. As attribuut van God verskyn dit in Athenag., Suppl.
8.2 en in Just., 1 Apol. 25.2; Goodspeed, op. cit., p. 42.

241 W. Michaelis, ThRWD 5, p. 913.
242 F. Biichsel, ThWb 3, p. 944.
243 W. Michaelis, ThWb 5, p. 905.
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Van die Goddelike Christus word dit reeds gebruik in Ign., Polyc. 3.2; Light-
foot, op. cit., p. 132: tov anadi], tov 8¢’ fuds madnrév. Vergelyk CA 2.24;
MPG 1, col. 653.

(12.33) anédavev 6 tij pvoe addvaros: “Hy wat van nature onsterflik was, het gester-

12.34

12.35

12.36

we.” Vir die Grieke was die gode, dddvarot, onsterflik. In die Ou Testament
is daar geen ekwivalent vir “onsterflikheid” nie. In die Nuwe Testament ont-
breek dddvaroc* nog. Slegs in 1 Tim 6.16 word gepraat van God as die enigste
wat onsterflikheid besit.

Die Diognetusbrief (9.2; Lightfoot, op. cit., p. 496) noem Christus dddvarog,
ook in 'n reeks teenstellings (z6v dddvarov vnép t@v Jvyraw).

érdomn 6 Lwomowds: “Die lewendmaker is begrawe”. Vir {womodg, vergelyk die
werkwoord in 2 Esdr 19.6. Dit beteken natuurlik “lewendmaker” en word ge-
bruik ten opsigte van God sowel as vir Christus. In die Klementynse liturgie
kom dit slegs hier voor.

iva mddovs Adoy: Adw met genitief (wddovs) beteken om te bevry.

xail gdonrar todg avdpwmovs éx tijs dndrng avrod: “en om die mense van
sy verleiding te verlos”. Vergelyk 11.6. Oor gdoua: vergelyk by 6.6. Vergelyk
ook Just., 1 Apol. 54.1.

Die verlossingswerk van Christus word kortliks afgesluit in sinsnedes wat her-
inner aan die simbole: Hy het opgestaan vanuit die dode op die derde dag en
is, nadat Hy veertig dae met sy dissipels verkeer het, opgeneem in die hemel
en het gaan sit aan die regterhand van U, sy God en Vader.

Die oproep om gedagtig te wees (ueuvnuévor otv) aan wat Christus vir ons
gedoen het en sy gebod uit te voer vorm die afsluiting van die post-Sanctus-
gedeelte, wat een groot lofprysende anamnese is, en bring tegelyk die oorgang
na die volgende mee. Oor 7 dedraéis, 'n opdrag, bepaling of bevel, vergelyk
2 Par 31.16; Ps 118.91; Ez 42.15.

Die instellingswoorde

Die instellingswoorde word met ydp met die voorafgaande verbind as 'n
dedralis van Jesus. Die instellingswoorde vorm saam met die epiklese die kern
van die eucharistie in al die bekende liturgie€.245 Dit gee nie eenvoudig 'n By-
belteks weer nie, maar is 'n samegestelde teks wat moontlik op oorlewering
dui wat spruit uit 'n tyd voor die Nuwe Testament. Die eucharistie is immers
reeds gevier voor optekening deur die Evangeliste en Paulus. In die Klemen-

244 R. Bultmann, ThWb 3, p. 24.
245 Jungmann, op. cit. 2, p. 243; Lietzmann, op. cit., p. 25; O. Casel, Das Mysteriengedacht-
nis der Messliturgie im Lichte der Tradition, JLW 6, pp. 113-204, veral p. 117.
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tynse liturgie bestaan dit uit 'n kombinasie van 1 Kor 11.23-26 en Matt
26.26-29.

év 7 yap voxti mnagedidoro: “in die nag waarin Hy verraai is”, sluit aan by 1
Kor 11.23, terwyl die volgende Aafiéw dotov ... xai xAdoag Edwxe tois uadnraic
elnwyv weer aan Matt 26.26 herinner. Instede van edldoyfoas éxdacev (of
evyapiotioas éxdacev in 1 Kor) staan hier net xAdoag, met 'n besondere in-
voeging: tais dyiacs xai dudpois adrod yepoi. “Hy het die brood gebreek met
sy heilige en onbevlekte hande.”

Hierdie laaste uitdrukking kom voor in 1 Clem. 33.4; Lightfoot, op. cit., p.
22 in verband met die skepping van die mens deur “die heilige en onbevlekte
hande van God”. As dit daar 'n herinnering aan die liturgie dra, dan dra dit
hier moontlik 'n herinnering aan die skepping. Christus se heilige en onbe-
vlekte hande breek, maar skep ook.

Vergelyk Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 297 die nog breedvoeriger: lafav
T0v dptov éni TV dyiwv xai dypdviwv xai dudpwv xai ddavdrwy adrod
xetodv. Vergelyk Lit. Marc., ibid., p. 334; Lit. Bas., ibid., p. 350; Lit. Chrys.,
ibid., p. 33.

Die agtergrond is moontlik die reinigende handewassing voor die maaltyd in
die Jodedom, dog andersyds is dit ook ’'n terugprojektering op Jesus van die
gebruik dat die funksionerende priester voor die eucharistie die hande was,
met ’'n dieper simboliese betekenis.

Theodorus van Mopsuestia (Riicker, op. cit., p. 25) beskryf dit soos volg: non
autem propter puritatem manuum ... sed quia sacerdotes ... debere nos omnes
puris conscientiis accedere. Dit gaan dus nie om die uiterlike reinheid van die
hande nie, maar sodat die priesters hulle gemeentelede met rein gewetes kan
nader.

Van toepassing gemaak op Jesus wil dit hier sy Goddelike heiligheid en rein-
heid beklemtoon. In monofisitiese geledere is die opeenhoping van beskrywende
adjektiewe soos dit voorkom in die Egiptiese Markusliturgie nog verder ver-
meerder met xai paxagpiwv xai {wonowdv. Hier wil dit die Godheid van Jesus
verder benadruk.246

(12.36) xai avaflépas npos oé, tov Yeov avrod xai marépa: Lit. Jac., ibid., p. 298

en Lit. Bas, ibid., p. 350, het hier avadeifas ool 1 Fed xai navpi, wat be-
trekking het op die aanbiddende “aanbieding”, of “vertoon”, aan die Vader.
avafiAénw (opkyk), kom slegs hier in die Klementynse liturgie voor. Dit stam
nie uit die Bybelse Nagmaalsberig nie, maar is oorgeneem uit ander gedeeltes
soos Matt 14.19, waar “Jesus opkyk na die hemel en die seén vra” tydens die
vermeerdering van die brood. Vergelyk Joh 11.41; 17.1.

246 Jungmann, op. cit. 2, p. 247, nota 22.
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Die woorde npos 0é gee nog meer 'n gebedskonteks aan die geheel. Hierin
leef waarskynlik 'n ou Palestynse tafelgebruik voort, wat Jesus moontlik self
gehandhaaf het.247 Jesus se optrede word beskrywe as 'n dramatiese priesterli-
ke handeling. Net so moes die funksionerende priester die brood neem met
albei hande, na die hemel opkyk, dit breek, water en wyn vermeng en daaroor
die kruisteken maak. Theodorus van Mopsuestia beskryf dit (Riicker, op. cit.,
p. 34): statim manibus suis accipiens panem sanctum et ad coelum adspiciens
et oculos suos in altum elevans ... frangit panem ... et cum pane signat super
sanguinem figura crucis.

(12.36) xai xAdoag &dwxe toig padnrais einwv sluit aan by Matt 26.27.

Todto 10 pvotijotov tifg xawvijg deadrixns: Hier word natuurlik ook weer woor-
de in Jesus se mond gelé wat nie in die Bybelse berig voorkom nie. Matt 26.28
het net dcatijxn (verbond) in verband met die beker.

Insiggewend ten opsigte van 16 pvotrpeov is 'n opmerking van Eusebius van
Caesarea in sy geskrif oor die Paasfees uit die jaar 332 nC (de solemnitate
paschali) wat behoue gebly het in die Catena op die Lukas-evangelie van Nice-
tas van Heraklea (MPG 24, col. 694sqq.).

Hy skrywe: Die nuwe “mysterium” van sy nuwe verbond (z6 8¢ xactvov pvarijoiov
ij¢ xawvijs adrod da¥ijxng) het Hy tereg begeer. Baie profete en regverdiges
voor Hom het daara verlang om die pvorijoca van die nuwe verbond te aan-
skou; en die Logos self wat gedors het na die algemene heil, het die pvorijoiov
oorgegee so dat alle mense dit kan vier, naamlik die heilsmisterie van die nuwe
verbond wat aangepas is by alle mense. In die middelpunt van die Paasfeesvie-
rings staan die eucharistie, die nuwe mysterium van die nuwe verbond, waarin
die Heer op elke Sondag en elke Pasga sy verlossingswerk onder ons verwerk-
lik.248

Pionios in sy Vita Polycarpi (Funk-Diekamp, Patres Apostolici 2, 1913, p.
402sgq.) sé van die leer van Petrus en Paulus oor die Pasga en Pinkster dat
die offer (mgoogpopd) van brood en wyn van die nuwe verbond meebring dat
’n mens moet vashou aan die “nuwe misterie” van die lyde en opstanding. Die
bogenoemde fragment van Melito praat ook van die eucharistie as 'n “nuwe
misterie” en so ook Cyrillus van Jerusalem (Cat. 18.33; MPG 33, col. 1056:
die misteries van die nuwe verbond op die altaar).

0. Casel?*® skryf oor die “‘nuwe misterie” dat dit staan in teenstelling met die
voor-Christelike (Joodse en heidense) misteries. Die profetiese tipes van die
Ou Testament het vir die vaders as “misteries”, dit is as simbole van Christus,
gegeld. Die woord pvarijoiov het deur sy oorsprong en vir die heidene beken-
de klank, na die kultus verwys. Die “nuwe verbond” het nou 'n “nuwe miste-
rie” meegebring wat 'n totaal nuwe inhoud gekry het.

247 Jungmann, op. cit. 2, p. 252, nota 1.
248 0. Casel, Art und Sinn der &ltesten christliche Osterfeier, JLW 14, 1934, p. 39.
249 O. Casel, Glaube, Gnosis und Mysterium, JLW 15, 1935, p. 302.
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Hoe dit ook al sy, in die teologie van die tyd was =6 uvotijotov tijc xacvijc
dcadrixmg as benaming vir die eucharistie bekend. Moontlik het ook hier die
liturgiese taalgebruik meegewerk aan die opbou van dogmatiese taalgebruik
oor die sakramente.

(12.36) Adfere & avrod, Ppdyete, 10T éote TO odud pov, sluit weer aan by Matt 26.26,

12.37

behalwe vir die invoeging &£ avros, wat na analogie van nfete &£ adrov inge-
voeg is.

0 el moAAdv Jpvnrduevov els dpeov auapridv: Dit is weer eens 'n byvoe-
ging wat nie gewoonlik in die Bybelse berig staan nie. In 1 Kor 11 het sommi-
ge handskrifte (Siries Bizantyns) die invoeging xA&uevov na dnép Sudv terwyl
ander dovmrduevov of 8déuevov het. Die hele invoeging is ook gevorm na
analogie van die woorde by die beker soos dit deur Matteus oorgelewer is.

woadtws xai 6 motrfgeov sluit aan by 1 Kor 11.25. Matteus het xai Aafwv
70 7oTTjpLov.

xepdaag &€ oivov xal Udarog: Vermenging van water en wyn was 'n gebruik
wat in die tyd van Christus onder Griekse invloed in Palestina voorgekom het.250
Reeds in die tweede eeu vermeld Justinus (1 Apol. 65.3; Goodspeed, op. cit.,
p. 74; 67.5, ibid., p. 75) dat by die eucharistie 'n notspiov $darog xai xpdua-
tog (xpdua is 'n mengsel) gebruik is. Hy omskryf dit ook as “water en wyn”
in 67.5. Irenaeus (Adv. haer. 5.2.3; MPG 7, col. 1125) praat van t6 xexpduevov
notijoov, die gemengde drank, en Clemens Alexandrinus verklaar die ver-
menging as 'n simbool van die vereniging van die Heilige Gees met die gelowi-
ges (Clem. Alex., Paed. 2.2; MPG 8, col. 409B). Cyprianus (Ep. 63; CSEL
3.701-717) verklaar die vermenging as 'n simbool van vereniging tussen Christus
en die gelowiges. In die kerklike tradisie is dit ook soms verbind met die water
en bloed wat uit Jesus se sy gevloei het.

In die ander Oosterse liturgieé maak dit ook deel uit van die instellingsberig.
Vergelyk Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 299: dafwv © motrigiov xai xepdoag
&€ oivov xal vdarog, Lit. Marc., ibid., p. 335 en Lit. Bas., ibid., p. 351.

(12.37) apedoag énédwxev avrois: “Nadat Hy dit geheilig het, het Hy dit aan hulle

gegee.” ayidoag (partisipium van dytdlw) is ook weer 'n vrye invoeging in die
berig. Dit kom ook in die ander liturgieé voor (Lit. Jac., ibid., p. 298; Lit. Marc.,
ibid., p. 335; Lit. Bas., ibid., p. 351).

énédwnev avrols ... éxyvviuevov els dpearv auagriav sluit weer aan by Matt
26.27, terwyl todto moweite ... dypis &v EAdw ooreenstem met 1 Kor 11.26.
Slegs tov Y¥dvarov tod xvpiov van 1 Kor 11 het hier tov ¥dvarov tov éudv
geword.

250 Jungmann, op. cit. 2, p. 48.
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12.38 Die anamnese?’!

Die anamnese volg op die instellingswoorde. Dit gee uitdrukking aan die ver-
maning van Paulus om “die dood van die Here te verkondig totdat Hy kom”.

Meuvnuévor toivvv “gedagtig dan aan” ... vorm die inleiding tot die anamnese
net soos ook in Lit. Jac., ibid., p. 298; Lit. Bas., ibid., p. 351. Die Latyn hier-
van is Unde et memores ...

pepvioxw?? en die selfstandige naamwoord wat daarmee saamhang, 7
avauvios, het sy oorsprong in Ou-Testamentiese zakar en zikor en hou die
betekenis in van “herinner deur daad”. Die gebeurtenis word deur die herin-
nering tot huidige ervaring gemaak. In geen geval moet dit historiserend of
intellektualisties misverstaan word nie.

Karakteristiek van die anamnese is dat die hoofmomente van die verlossings-
werk van Christus in kort sinsnedes vermeld word. Odo Casel253 noem dit histo-
riese verwerklikinge van Goddelike gedagtes.

Reeds Justinus (Dial. 41.1; Goodspeed, op. cit, p. 138) het opgemerk dat
Christus beveel het om die eucharistiese brood te berei tot gedagtenis van die
lyding wat Hy ondergaan het vir die mense wat na die siel van alle boosheid
gereinig moes word. Verder koppel hy die gedagtenis nie net aan die lyding
as sodanig nie, maar ook aan die menswording (Dial. 70.4; ibid., p. 181: &is
avduvnow ot té owpatonoujoacar avrov).

Die Klementynse anamnese vermeld die heilsfeite en toekomsverwagtinge on-
der invloed van, of in parallelle ontwikkeling met die Oosterse doopbelydenis-
Se.254

xal tijc éx vexp@v dvaordoews: Vergelyk met 12.34: “Hy het opgestaan uit
die dode op die derde dag.” Vergelyk Just., Dial. 85.2; Goodspeed, op. cit.,
p. 197; Symbolum Romanum, Lietzmann, op. cit., p. 10; en die formule van
Jerusalem; ibid., p. 19.

(12.38) xai 17js els ovpavods émavddov: Die woord éravédos is vreemd. Dit beteken
'n terugkeer, soos byvoorbeeld 'n terugkoms in jou geboorteland. Vergelyk
Gregorius van Nyssa, orat. cat. 25; MPG 45, col. 68A. Die simbole het meesal
slegs dvaflarvévra en dveddévra. Lit. Clem. 12.34 het ook laasgenoemde.

xai tijc peddovons adrov devtépas nagovoias: “en van sy toekomstige tweede
teenwoordigheid”. 7 magovaia is 'n teenwoordigheid of 'n besoek. Just., 1 Apal.
52.3; Goodspeed, op. cit., p. 63, praat van twee “besoeke” van Christus aan
die wéreld. Dit is merkwaardig dat hier in die anamnese die “sit aan die regter-

251 O. Casel, Das Mysteriengedachtnis der Messliturgie im Lichte der Tradition, op. cit., pp.
113-204; Jungmann, op. cit. 2, p. 271; Lietzmann, op. cit., pp. 50-67.

252 J. Behm, ThW® 1, p. 351; O. Michel, ThWD 4, p. 678.

253 Casel, op. cit., p. 130.

254 Lietzmann, op. cit., p. 50.
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hand van die Vader” wat wel in 12.34 voorkom, ontbreek. In 12.34 ontbreek
weer die verwysing na die paroesie.

év 7 Eoyerar pera d6kns xtd: Met die tweede koms of besoek in heerlikheid
hang saam dat Hy sal kom om te oordeel. Vergelyk die simbool van Caesarea
(Lietzmann, op. cit., p. 18): “weer kom in heerlikheid om te oordeel” en die
simbool van Jerusalem, ibid., p. 19. Vergelyk ook CA 7.41.

(12.38) dmododvau éxdotw xata ta pya avrov: Die byvoeging ‘“om elkeen te vergeld

volgens sy werk” stam uit Rom 2.6 en kom ook voor in die derde en vierde
formule van die sinode van Antiochié.

Die latere samevatting in die derde formule van die sinode van Antiochié (341)
(Lietzmann, op. cit., p. 30) lui: za¥évra xai dvacrdvra dnd t@v vexpdv xai
avedddvra els ovs ovpavovs, xai xaeadévta éx debidv 107 mateds adrod
xal A épyduevov pera 86Ens xai dvvduews xpivar {dvras xai vexgois.
Die vierde formule (ibid., p . 31) voeg hier ook by xai dnododvar éxdarew xata
za épya adrod.

mpoopépouév oou: Dit is die eintlike hoofsin: “Gedagtig aan ... offer ons.”
mpoopépw, 2% wat sewe keer in die Klementynse liturgie voorkom, beteken om
aan te bring of weg te bring en dan gawes te bring of te offer (Soph., Oed.
col. 481; Eurip., Phoen. 488). Ook in die Septuaginta beteken dit die aanbring
van offergawes.

Die eucharistie word vir die eerste maal in Did. 14; Lightfoot, op. cit., p. 223vlg.)
'n offer (Jvoia) genoem.2%6 Die eucharistie is ook by 1 Clem. 44.4 gekenmerk
as offerande. Dit is vir hom ’n offerande van lof, wat die hele gemeente aan
God bring. Die uitdrukking wat hier gebruik word is mgoopépev Ta d@pa en
dit 1€ die nadruk op die reéle offergawes.

In die oudste vorm van die anamnese wat aan ons bekend is, die Liturgie van
Hippolytus (Botte, op. cit., p. 16), word die herinnering en die offer van die
gawes ook aaneen gekoppel net soos in die Klementynse liturgie. Vergelyk Lit.
Jac., Antoniadis, op. cit., p. 299; Lit. Bas., ibid,, p. 351. Vir die eucharistiese
begrip van die voor-niceense tyd is dit kenmerkend dat dit steeds om die offer
van die Christene gaan. Geen verband met die self-offer van Christus aan die
kruis word uitgespreek nie, behalwe by Origenes (Hom. 3.5 in Lev.) en Cyprianus
(ep. 63.14).

Geen “offer”-seremonie in die strenge sin van die woord het plaasgevind nie.
Dis verkeerd om die opdra van die gawes te veel in die sin van latere offerrites
te interpreteer. Die gelowiges het aanvanklik enige soort gawes gebring, soos
die eerstelinge vir uitdeling aan die klerus en die armes. Hieronder was ook
brood en wyn waarvan gebruik is vir die eucharistiese elemente. Die eintlike
offer van die Christene was die van danksegging, lof en gebed.

255 H. Moll, Die Lehre von der Eucharistie als Opfer, Koln, Bonn 1975, p. 46vig.
256 G. Kretschmar, TRE 1, p. 70.
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(12.38) ©p faotder xai Fed ontbreek by Hippolytus. Oor die titel fagededs vir Christus

vergelyk die kommentaar by 12.7. God word in 1 Clem. 61.2; Lightfoot, op.
cit., p. 38 faotAets 1@V aldvwv genoem.

xard v avrod dudraw: Oor 1) dedraleg, “opdrag”, “gebod”, “bevel”, verge-
lyk die opmerking by 12.35. Die instellingswoorde bevat hiervolgens die bevel
van Jesus om die gawes te offer. Die woorde ontbreek by Hippolytus en die
ander Oosterse liturgieé.

T6v dptov TodTOoV Xxai 10 morrpov todro: Vergelyk dieselfde woorde in die
Liturgie van Hippolytus. Vergelyk Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 299:
npoopégouév oot déomora tiv pofegav Tadtnv xai dvaiuaxtov Yvoiav.

edyaptarotvtés oo 8’ avdrod: ebyagioréw (s.nw. edyapeoria -ea) word gewoon-
lik vertaal met “dank” of “danksegging”. In die Vulgaat en in die Latynse weer-
gawe van die anafora van Hippolytus word dit weergegee met gratias agere.
Dit is verdienstelik van J.-P. Audet?” dat hy daarop gewys het dat “danksé”
te arm is om al die nuanses van betekenis in die woord weer te gee. Hy gaan
daarvan uit dat die ou Alexandrynse Bybelvertalings oral verkies om die
Hebreeuse barak (baruk) te vertaal met eddoyeiv in stede van edyapioreiv. Hulle
het in die Hebreeuse woord veel meer die sin van lof as van danksegging er-
vaar, sonder om laasgenoemde daarmee uit te sluit.

In die woord eucharistie moet dus veel meer die betekenisskakeringe van “lof-
prysing” en “belydenis” gesoek word. Audet se aanhangers238 vestig 'n verdere
verband tussen edyagpiotéw (ia) en die Hebreeuse fodah, dankoffer, waarmee
dit aansluiting vind by 'n groter aantal offer-konnotasies, oorgeérf uit die Jood-
se liturgie. Hierdie rigting is breedvoerig ontwikkel deur Giraudo.

In die Septuaginta kom edyagiotéw (-ia) slegs een keer voor in die kanonieke
geskrifte (Prov 11.6) en tien keer in die apokriewe boeke. In Idt 8.25 kom dit
voor in die konteks van 'n noodsituasie, waarby die volk opgeroep word om
te dink aan (uzvijodnre) wat God gedoen het met die vadere en om God te “lof-
prys”, of te “bely” (edyaptoriowuev). Dit word hier nie gebruik in die sin van
“dank” nie, maar in die sin van 'n “lof-offer”, 'n fodah, te bring. In hoofstuk
9 volg so 'n todah wat Judith uitspreek ten behoewe van die volk.

257 J.-P. Audet, La Didaché. Instructions des Apotres, Paris 1958, p. 377vlg.; id., Esquisse

258

historique du genre littéraire de la “bénédiction” juive et de I“eucharistie” chrétienne,
RB 65, 1958, pp. 371-399; id., Genre littéraire et formes culturelles de I'eucharistie. No-
va et vetera, Ephemerides Liturgiae 80, 1966, pp. 353-385.

H. Cazelles, L’anaphore et I’Ancien Testament. Eucharisties d’Orient et d’Occident 1, Pa-
ris 1970, pp. 11-21; id., Eucharistie, bénédiction et sacrafice dans 'Ancien Testament,
Maison Dieu 123, 1975, pp. 6-28; B. Fraigneau-Julien, Eléments de la structure fonda-
mentale de 'eucharistie, RSR 34, 1960, pp. 35-61; J. Guillet, Le langage spontané de
la bénédiction, RSR 57, 1969, pp. 163-205; P. Ledogar, Acknowledgement. Praise-verbs
in the early Greek anaphora, Rome 1968; Th. J. Tally, De la berakah a I'eucharistie. Une
question a re-examiner, Maison Dieu 125, 1976, pp. 11-32.
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In 2 Mac 1.11 kom dit weer voor in 'n gedeelte wat die stylvorm van ’n liturgiese
berakah bevat. Ook hier egter kan 'n mens die fodah-vorm as onderliggend
aan die edyagpiarotuev avtd van v. 11 herken.?® edyagwoia is dan die feestelik
lofprysende (en dankseggende) erkenning van Gods heilswerk wat die offer
begelei. Dit kan daarom ook betrekking hé op die tafelgebed as lofprysing aan
God.

In die Nuwe Testament kom dit meermale voor en veral by Paulus. In die kon-
teks van 'n dankseggende lofprysende gebed by die maaltyd kom dit voor in
Mark 8.6 par.; Hand 27.35; Rom 14.6; 1 Kor 10.30. In die instellingswoorde
van die Nagmaal kom dit voor in Luk 22.17.19 en slegs in die broodwoorde
in 1 Kor 11.24. By die wynwoorde kom dit voor in Mark 14.23 en Matt 26.27.

Van hieruit word 7 edyagtoria in die loop van die tweede eeu die benaming
vir die hele Nagmaalshandeling of ook vir die elemente van brood en wyn waar-
voor God geloof word. Dit is reeds die geval by Ign., Sm. 7.1; Phld. 4; Did.
9.5; Just., 1 Apol. 66.1; Dial. 41.1.3; 117.1 ens. Dit kan ook soms die beteke-
nis van “seén” aanneem (Just., 1 Apol. 65.5; 66.2; 67.5; Iren., Adv. haer.
1.13.12) sonder om die ouer betekenis van dankseggende lofprysing te ver-
loor. As derde aspek het dit die betekenis van offer bygekry en veral van die
gebed as offer (Just., 1 Apol. 13.1; Goodspeed, op. cit., p. 33; Dial. 117.2;
ibid., p. 234sqq.).

(12.38) é¢° ols xarniwoas fuds éordvar évidmév gov xai lepatedery aou: Dieselfde

is die inhoud van die “danksegging” by Hippolytus: gratias tibi agentes quia
nos dignos habuisti adstare coram te et tibi ministrare. Vergelyk Lit. Bas.,
Antoniadis, op. cit., p. 351: ol xarabiwdévres Aetrovpyeiv @ dyiw gov
Svowaotnelw ... npoeyyilopev 1@ ayiw oov Jvarastnpi.

(epatevery is om priesterlike diens te doen.260 Vergelyk Exod 28.1.3.4; 29.1.44;
30.30 ens. Kragtens die gedagte van die priesterlike diens van die gelowiges
sluit die “ons” alle gelowiges in en is dit nie net die priesters of klerici wat
lofprysend danksé nie. Gesien in die kader van 'n lofoffer, is dit nie 'n sinsnede
wat die gedagtegang onderbreek nie, 26! maar pas dit in die die vorm as geheel in.

Resumerend vind 'n mens dan “gedagtig aan” (anamnese) ... “bring ons die
offergawe voor U” en “loof ons U dankend” (in die vorm van 'n todah). Hier
is dit ook belangrik om CA 7.36; MPG 1, col. 1032 te vergelyk. Dit het 'n sterk
Joodse inslag en is 'n Sondags-tefilla of -gebed:262 éoprag dierdbw ... Snwg
els pvijuny doxddueda ... xvpiaxi) magaxededrar ... v Vmép mdviwv
ebyagiatiav npoopéperv. Hier staan die Sondag as “dag van die Heer” in die
plek van die instellingswoorde soos dit in die Klementynse liturgie voorkom.

259
260
261
262
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Giraudo, op. cit., p. 263.

Jungmann, op. cit.,, 2, p. 281, nota 41.
Lietzmann, op. cit., p. 135.

Giraudo, op. cit., p. 286vig.



Albei word as 'n gebod weergegee. En oor die Sondag word hier 'n lofoffer
gebring.

12.39 Die epiklese

Met die woorde dfwotuev ae, “ons bid U”, begin die epikletiese seksie wat n6u
aansluit by die vorige. Die woord epiklese26? het sy oorsprong in die Griekse
woord émxaléw, in die betekenis van ‘“noem” of “naamgee”. Dit het ook die
betekenis van 'n godheid “aan te roep” in die sin van gebed. In Grieks-Romeinse
kader is dit gebruik in formules wat die gebede inlui. Vir die antieke was dit
belangrik om die naam van die godheid te ken of te noem.

In die Christendom beteken dit meesal “aanroep” van God in die gebed. Die
woord is reeds in die Septuaginta dikwels so gebruik. Vergelyk Ps 4.2; 13.4;

17.4: alviv émixaréoouar xbgwov ens.

In die liturgie is daar meer “epikleses”, of gebede om hulp en verligting. Die
eintlike eucharistiese epiklese, waarom dit hier gaan, volg altyd na die instel-
lingswoorde en anamnese en bevat 'n bede dat die Heilige Gees die eucha-
ristiese gawes tot liggaam en bloed van Christus maak.

Irenaeus (Adv. haer. 1.13.2) praat van gratias agere (edyagtateiv) en van 'n
sermo invocationis (Aéyos émuxAroews) in dieselfde asem. In Adv. haer. 4.31.4
praat Irenaeus van die brood wat =9y énuxdsjowy 106 Jeot ontvang en dan nie
meer gewone brood is nie.

Cyrillus van Jerusalem (Cat. myst. 5.7; MPG 33, col. 1113) gebruik duidelik
émxaléw en émxdiow in die eucharistiese verband: “Ons roep die genadige
God aan, dat Hy die Heilige Gees oor die gereedliggende gawes sal stuur en
die brood tot liggaam van Christus en die wyn tot bloed van Christus maak.”

Die vorm van die gebed het verskillende veranderinge ondergaan namate die
formulering beinvioed is deur die offergedagte.

(12.39) Die Klementynse liturgie gebruik aiotuev instede van émuxaloduev. aéiéw
beteken “waardig maak”, “waardig ag”’, dog ook “versoek”, “bid”, “smeek”.
Lit. Marc., Antoniadis, op. cit., p. 335, het: deduc¥a xai mapaxatoduev oe
en net so ook Lit. Bas., ibid., p. 352.

Snws eduevs émfléyns éni ta mpoxeipeva ddpa: Oor eduevdg sien nota by
6.5. énflénw is goedgunstig “aansien” of “neersien op”. Vergelyk 1 Regn 1.11;
Ps 12.4; 24.16; 73.20 ens. Hierdie inleidende gebed vind Lietzmann264 oorbo-
dig of selfs 'n vreemde element wat nie oorspronklik tot die vorm van die epiklese
behoort het nie, maar in 'n ander samehang ontstaan het. Dit hoef nie die

263 F. Cabrol, DACL 5.1, pp. 142-184; O. Casel, JLW 3, p. 100vlg; id., JLW 4, p. 169vig,;
J. Laager, RAC 5, pp. 577-599; Lietzmann, op. cit., pp. 68-81; K. L. Schmidt, ThWb
3, pp. 498-501; J. W. Tyrer, The meaning of énixAnaw, JTS 25, 1923/24,

264 Lietzmann, op. cit., p. 69.
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geval te wees nie. Oral het die lengte van die Klementynse gebede verdag ge-
raak en is baie sulke frases wat nie elders voorkom nie as interpolasies be-
skou. Dit is egter juis die spesifieke aard van die Klementynse liturgie om die
eucharistiese epiklese te begin met 'n algemene aanroeping om Gods genade
oor die gawes.

(12.39) a mpoxeiueva dwpa: Oor mpoxeiuar, vergelyk die nota by 6.6. In Exod 39.18
is die toonbrode dptot mpoxeiuévor genoem. Vergelyk ook Lev 24.7: dprovg
elg dvduvnow mpoxeiueva 1d xvpiw. Hierdie teks moes noodwendig 'n groot
invloed gehad het op die liturgiese taal ten opsigte van die eucharistiese brood.
Die kultiese formule ten opsigte van za daga (die gawes) is natuurlik mpoapégery
1a ddpa, s0os wat hierbo bespreek is. ta d@pa dui meesal op die gawes en
weldade wat God self geskenk het. Johannes Damascenus (fid. orth., MPG 94,
col. 1149) het later die toonbrode beskryf as tipes van die eucharistiese brood.
Die gawes is ook later geheilig in 'n besondere seremonie wat die Prothesis
genoem is. Die klem in die vroeé tyd van die liturgie 1é op dankende oorgawe
van die mens aan sy Skepper, wat in die eucharistiese handeling deur verskil-
lende vorme van gebed sy eie gestalte kry.

Die lofprysende danksegging ervaar sy uiterlike uitdrukking in die eucharistie-
se elemente van brood en wyn. Die eucharistiese offer van die Christen bete-
ken dan dank wat onder woorde gebring is en die eucharistiese elemente in-
sluit.265 Hier het 'n mens te doen met 'n offer “waaraan God 'n welbehae het
en waardeur sy naam geéer (reudrar) word onder die nasies” en wat aangekon-
dig is in Mal 1.11, sé Justinus (Dial. 28.5; Goodspeed, op. cit., p. 122).

ov 6 dvevders Jedg: Oor dvevdeng sien die opmerking by 12.6.

eddoxnions én’ avdroig elg Tunv tod Xptorod oov: 'n Moontlike toespeling op
Mal 1.11. In die ander Oosterse liturgieé kom hierdie bede nie voor nie.
xaraméuyrys 10 Eyév oov mvedua éni thv Jvoiav tadnv: Vergelyk Lit. Jac.,
Antoniadis, op. cit., p. 299: éfandareidov 8p’ fjuds xai éni ta npoxeipeva ddpa
tadta 10 AVeEdud oov IO Tavdyov.

Lit. Bas., ibid., p. 352: nagaxalovuev ... EAdev 16 IIvetud aov t6 “Ayiov
&P’ fjuds xai éni ta npoxeipeva ddpa tavra.

Lit. Chrys., ibid. p. 34: xardnepypov 16 nvedud gov 16 &ywov ¢’ fuds xai
éni ta mpoxelueva ddpa taivra.

(12.39) éni v Yvoiav tavyv: Die brood en wyn as liggaam en bloed van Christus
word nou duidelik 'n offer genoem, net soos Christus eens sy eie liggaam ge-
offer het.

1oV pdptvoa TV madnudtwy toi xvpiov 'Inoov: Die primére betekenis van
6 pdptvg2%6 is 'n “getuie”. Die afgeleide betekenis “martelaar” het later die

265 Moll, op. cit., p. 90.
266 Strathmann, ThWD 4, pp. 477-520.
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(12.39)

oorwegende geword. Die hele uitdrukking is dieselfde as wat in 1 Pet 5.1 ge-
bruik word vir Petrus, “’n getuie van die lyding van Christus”. Hier is dit egter
die Heilige Gees wat so genoem word. Dieselfde is die geval in CA 3.17; MPG
1, col. 800 (die Gees is “getuie” by die doop) en in 8.5.3; ibid., col. 1073.

Die saak, naamlik die getuieskap van die Gees, het sy wortels in die Nuwe Testa-
ment. Die Heilige Gees word nie direk “getuie” genoem nie, maar die werk-
woord pagrvgéw word dikwels gebruik ten opsigte van die Gees. Wanneer Jesus
nie meer op die aarde sal wees nie, so volg uit Joh 15.26, sal die Gees, as
“Gees van die Waarheid”, van Hom getuig. In 1 Joh 5.6 is dit die Gees wat
(veral in die doop en Nagmaal) Goddelike getuienis aflé vir die Seun as skenker
van die ewige lewe. Hier in die liturgie is dit ook die Gees as “getuie van die
lyding van die Here Jesus” wat afgeroep word oor die brood en die wyn. Dit
is 'n antieke kenmerk van die liturgie en geen interpolasie nie.

Snwg drmodrivy Tov dptov Todtov adua tod Xeworod: Die Basiliusliturgie (Lit.
Bas., Antoniadis, op. cit., p. 352) het dvadeifat 1ov dorov ... Vergelyk Lit. Marc.,
ibid., p. 336 iva adra dyidoy xai redewdor.

Lit. Jac., ibid., p. 300: mocfj tov uév detov tovtov odua dyov Xotatodb.

Lit Chrys., ibid., p. 34: moinaov tov uév dptov Todtov Tiov owpa tod Xptotod
aov.

anodrivy: dnodaivw beteken te “vertoon as” te “openbaar as”’. Die bede is
dus dat die Gees die brood openbaar of laat verskyn as die liggaam van Christus.
Slegs in hierdie epiklese kom die woord voor. Dit kom naaste aan die Basilius-
liturgie se avadeifar.

Verskillende interpretasies is gegee aan hierdie woord. E. Peterson2¢? het ge-
wys op die antieke offertaal waar dit “verseéling” kan uitdruk en ook met ’'n
dubbele akkusatief kan beteken “iemand of iets maak tot”, byvoorbeeld “ie-
mand jou vyand maak”. Salaville?®® meen dat in die konteks die woord bete-
ken “laat word”, “maak” sodat dit dieselfde uitdruk as wat in die liturgieé van
Basilius en Chrysostomus gesé word: dat die Gees die brood maak tot liggaam
van die Here.

Wat waar is van dvadei»vou is ook waar van drogaivw. Dit kan inderdaad
ook “maak tot” beteken. Alternatiewelik beteken die woord ook “bekend maak”
(Hdt. 1.40) of “getuig van” 'n wettige lewenswyse (Hdt. 2.177), of ook “aan-
toon” deur 'n argument, “bewys as”. Hou 'n mens by hierdie betekenis, 1& die

267 E. Peterson, Die Bedeutung von ANAAEIKNYMI in der griechischen Liturgien, in Fest-

268

gabe fiir Ad. Deissmann zum 60 Geburtstag, Tubingen 1927, pp. 320-326 (vgl. JLW 7,
p. 273 en 357).

S. Salaville, ’ANAAEIKNYNAI-AITO®AINEIN, Notes de lexicographie a propos de
textes eucharistiques, in Memorial Louis Petit, Paris, Bucarest 1948, pp. 413-422; M.
Metzger, La Didascalie et les Constitutions Apostoliques, in W. Rordorf e.a., L eucha-
ristie des premiers Chrétiens. Le point théologique 17, Paris 1976, p. 207.
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(12.39)

(12.39)

werkwoord op die vlak van die getuieskap van die Heilige Gees. Die Heilige
Gees getuig van die lyde van Christus en oortuig innerlik dat die brood en wyn
liggaam en bloed van die Heer geword het. Dit betref immers brood en beker.
Daarmee kry die Klementynse liturgie ook weer 'n antieke trek by. Die verkla-
ring wat hierdie bede wil omvorm in die sin van die latere liturgieé, wat 'n trans-
substansiasieleer meebring, hou te min rekening met die vorige sinsnede: “die
Heilige Gees as die getuie van die lyding van Jesus”.

iva of peralafévres avrod xtd: ueralaufidvew beteken om “deel te hé aan”,
“te geniet”. Reeds Justinus (1 Apol. 65.5; Goodspeed, op. cit., p. 74) skrywe
dat die diakens aan elkeen van die aanwesiges uitdeel om so deel te hé aan
die eucharistiese brood, wyn en water.

Vergelyk CA 2.57; Lit. Bas., Antoniadis, op. cit., p. 352 (ueradaufdvovow);
Lit. Marc., ibd., p. 336 (ueraiaufdvovaw); Lit. Jac., ibid., p. 300.

Pefatwddoe mpog edoefeiav: Oor feflacdw sien by notas op 6.6: fefawdon 8¢
avrods év 7] edoefeiq. mpds met die akkusatief dui rigting aan of andersins
ook 'n relasie: “versterk word ten opsigte van hulle godsvrug” (edoefeia). Hierdie
bede kom ook net in die Klementynse liturgie voor.

dpéoews duaptnudrwv tiywot xtd: Vergelyk die lys van die seéninge waarom
gebid word as gevolge van deelname aan die eucharistie in Lit. Bas., ibid., p.
352: yévwvrar ndow nuiv, &g vijypey, el idaw, elg owdpootvny, €lc aptaoudv
xtA.; Lit. Marc., ibid., p. 336; Lit. Jac., ibid., p. 300; Lit. Chrys., ibid., p. 40.
Vergelyk ook CA 7.41. Hierdie heilsgoed word natuurlik ook in die simbole
saamgevat. Die Symbolum Romanum (Lietzmann, op. cit., p. 10) het dpeocs
auaptiowv, ocapxds avdotaoty.

08 dtafiddov »ai tijs mAdvng avtod gvoddar: Oor gvouar sien die nota by
6.6 en vergelyk 12.13: gvorrar tovs dvidpdmovs éx tijs dndrns adrod. Dis nog
'n sinsnede wat nie in die ander liturgieé voorkom nie. 7 zddvn?%° is 'n sino-
niem van drdrn?’0. Albei beteken dwaling, asook lis, bedrog of verleiding.

In die Ou Testament word mAdvy nog nie met die duiwel verbind nie, maar
in die laat Jodedom is verleiding om te sondig een van die belangrike funksies
van die dedflodog.?’! In verskillende Bybelse verhale word die verleiding van
die duiwel gesien, soos byvoorbeeld in die sondeval, by Kain en Abel (4poc.
Mos. 2), by Noag (Jub 11.5), by Abraham (Jub 17.6), by die goue kalf, enso-
voorts.

Veral in die Testamente van die twaalf aartsvaders is dikwels sprake van die
addvn van die duiwel en demone: dafuwv tijs nAddvnys (Jud 23.1), doywv tiig
rAdvrs (Sim 2.7; Jud 19.4). Volgens die voorstelling het die duiwel se verlei-
ding afgodediens en allerlei sedelike misdrywe deur die mens ten doel.

269 W. Braun, ThWb 6, pp. 230-254.

270 A.

Oepke, ThWD 1, p. 384.

271 W. Foerster, ThWb 2, pp. 69-80; id., ThWbd 7, pp. 151-168.
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Die duiwel tree op as versoeker van Jesus in die Nuwe Testament. In die brie-
we bereik die verleidende werk van die duiwel 'n hoogtepunt in die optrede
van die Antichris (2 Tes 2.3). Vergelyk ook Op 13 en 17.

By die Apostoliese Vaders kom die gedagte dat die duiwel die mense tot sonde
verlei relatief min voor. Bamn. 2.10; Lightfoot, op. cit., p. 244 vermaan tot nou-
gesetheid oor die heil, sodat die Bose nie toegang tot verleiding in die gelowi-
ges mag verkry nie. Diogn. 12.3 verwys na die val van Adam en Eva as gevolg
van die verleiding (zAdvx) van die duiwel. Onder die Apologete sien Justinus
die hele menslike geslag vervalle onder die dood en die 7zddvy to d¢ews (Dial.
88.4; Goodspeed, op. cit., p. 202). Vergelyk Dial. 124.3; ibid., p. 245.

Die bede van die Onse Vader (Matt 6.13): u7 eloevéyxng fjuds el newpaoudv,
dAda gdoar fjuds and tod movnpod, het moontlik ook bygedra tot die formule-
ring van hierdie bede in die Klementynse epiklese.

Vergelyk hier ook Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 300: gvduevos adtiv dnod
ndons alpéoews.

(12.39) mveduarog ayiov mAngwiddow: nAngdw, “volmaak”, “vul” kom meesal voor
met die genetief van die inhoud. Die uitdrukking ““vol wees van die Heilige
Gees” het sy wortels in die Ou Testament en die Ou-Testamentiese apokriewe.
Daar is dit meesal weergegee deur die werkwoord miundnue.272 Vergelyk Deut
34.9 (éverdiodn nveduaros ovvéoews); Exod 28.3; Is 11.3; Sir 48.2.

In hierdie sin word mipmAnu veral in die Lukas-evangelie en Handelinge ge-
bruik. In verband met Jesus staan dit in Luk 1.15 en in verband met Elisabet
in Luk 1.41: énArodn nveduarog ayiov 7 ’Eliodfer. Vergelyk verder Luk 1.67;
Hand 2.4; 4.8; 4.31 ensovoorts. Ook zAznedw?’® word so gebruik, byvoorbeeld
in Ef 5.18: nAngodode év nveduart.

Vergelyk hier die bede in die liturgie van Basilius (Lit. Bas., Antoniadis, op.
cit., p. 352): elg évog IIveduatros dyiov xowvwviav.

(12.39) &&wot 1ot Xptatod gov yévwvrar: Ook hierdie bede is eie slegs aan die Kle-
mentynse liturgie. Oor &£oc vergelyk nog 8.5; 9.5; 9.9 ensovoorts. Om “aan
Christus waardig te wees” het sy agtergrond in Matt 10.37: Wie sy vader of
moeder bo my liefhet, is my nie werd nie. Andersyds vermaan Paulus (1 Kor
11.27) om nie die Nagmaal to# Kvpiov dva&icws te gebruik nie. Hier is dit dus
'n positiewe bede om dit wel “waardig aan Christus” te gebruik en sluit na
alle waarskynlikheid by die woorde van Paulus aan.

(12.39) {wijs alwviov tiywar: Vergelyk die bede in 9.5: éva déot drnodpIavévres tijg
vioeaiag, toywat tij alwviov {wijs. “Ewige lewe” ((wi) alwviog?’#) kom voor
272 G. Delling, ThWb 6, pp. 127-131.

273 id., ThWb 6, p. 290.
274 R. Bultmann, ThWb 2, p. 865.
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12.40

in Mark 10.17; Matt 19.16.29; Rom 2.7; 5.21 ens. In die Apostoliese Vaders
vind 'n mens dit onder andere in Herm., Vis. 2.3.2; Lightfoot, op. cit., p. 302;
Mart. Polyc., 14.2; ibid., p. 195.

In die Oosterse simbole verskyn dit onder andere in die simbool van Jerusalem
(Lietzmann, op. cit., p. 19) en in die tweede simbool van Epiphanius (ibid.,
p. 22). Die simbool in CA 7.41 het els {wiv 10T uéidovros al@vos.

toywor: Vergelyk Diogn. 9.6; Lightfoot, op. cit., p. 497 76 tvyeiv {wis.
oo? xaraldayévros adroig: Vergelyk die opmerking by 12.31.

déonota: Vergelyk die kommentaar op 9.8.

savroxpdrop: Vergelyk die nota by 6.11.

Algemene voorbidding

Voorbidding?” (évzevfws) binne die eucharistiese viering is vroeg reeds be-
kend, ten minste voor 270 nC. Origenes (de orat. 33.1; CGS p. 401) sé dat
hierin gebid word om “groot en hemelse dinge” vir almal, vir huisgenote en
vriende. Eusebius (de laudibus Const. 1.4) beskryf soos volg: Die een biskop
preek, die ander versoen God deur bloedlose offers en mistieke handelinge
en bring hom smeekbedes (ixetnpias edydg) vir die algemene vrede, vir Gods
kerk, vir die keiser ens. Eusebius het die eucharistiese orde in gedagte, waarin
algemene voorbidding volg na die anamnese en epiklese. Vergelyk ook Cyrillus
van Jerusalem (Cat. Myst. 5.8.9).

Ook in die Klementynse liturgie volg nou die algemene voorbidding of inter-
sessiegebede (12.40—49). Die tien bedes wat hier volg, word telkens ingelui
met “verder bid ons” (#z: deduer¥d oov). Dit word in 12.50 afgesluit deur 'n
doksologie.

(12.40) vmép tijs dyias oov éxxAnaiag tijc and negpdrwv Ewg nepdrwv: Dit is identies

aan die bede in 10.4. Vergelyk die notas daar. Die gebed vir die hele kerk
was belangrik vir die vroeé Christene. Die gebede vir die kerk in die Didache
(9.4; 10.5) is bekend. In Mart. Polyc. 8.1 word gebid vir die kerk wat oor die
hele wéreld uitgebrei is.

S IINT

ijv meguemotiow: nepumoéw beteken “om te bewaar” of “te verkry”, “jou eie
te maak”. Vergelyk Hand 20.28: t5jv éxxAnaiav tot deob, #jv nepiemonioaro
8ta to? aiuarog tod diov ...

tipiw aipate xtd: Vergelyk 11.5 en 1 Pet 1.19.

dnws avtiy drapvidénys xtA: Dit is ook weer identies met 10.4. Vergelyk die
notas daar.

xai Ynép mdors émaxonils: Identies aan 10.6 waar slegs ¥xo zov odgavdév by-
gevoeg is.

275 F. Probst, op. cit., p. 71.
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12.41

12.42

12.43

otdevia (of ovdevia): “waardeloosheid”, “geringheid”. Vergelyk Plato, Phaed:
235A; Theaet. 176C; Eus., in Ps 38.6; MPG 24, col. 40C. Die tweede bedt
betref die persoon van die selebrant. Vergelyk Lit. Jac., Antoniadis, op. cit..
p. 301: éuot to¥ tanewoi xai doyeiov dovAov dov.

navros tod mpeafvrepiov xtA: Vergelyk 10.8 en 9.

LTS

oopioas: ogopilw is om “te onderrig”, “verstandig te maak” of “wysheid te
skenk”. Vergelyk Ign., Smym. 1.1.

avedparog dylov mdnedoys: Vergelyk die nota by 12.39.

dnép to? Paciléws xti: Reeds Paulus benadruk die gebed van die gemeente
vir die owerheid ten tye van Nero (1 Tim 2.2). Tertullianus (4pol. 39.3) ver-
meld die gemeenskaplike gebed pro imperatoribus.

T@v év Ymegoyfj: “vir die in gesagsposisies”. Dit staan ook in 1 Tim 2.2.
mavros tod arparonédov: Vergelyk Cyr. Hier., Cat. Myst. 5.8.

{va elpnvedwvrar Ta meds fuds: elonvedw “vrede te maak” of “in vrede te ver-
keer”. Vergelyk 2 Regn. 22.45; lob 3.26; 5.24; 15.21. In 1 Clem. 54.2 het
dit betrekking op die gemeente wat in vrede met sy presbiters moet lewe en
in Ign., Polyc. 7.1 die kerk wat in vrede verkeer, sonder vervolging. Dit kan
ook die gelowiges betref wat in onderlinge vrede moet verkeer. Vergelyk CA
2.44; MPG 1, col. 704; 2.56; ibid,, col. 720.

Snwg év fjovyia xai dpovoig »tA laat dink aan 1 Tim 2.2 iva fjpeuov xai fjovyiov
Biéov Sedywpuev.

"Inoot Xoptotod tijg éAnidog fudv sluit aan by 1 Tim 1.1. Vergelyk 6.13.

&n mpoadégouév: “ons offer voorts” (dit wil sé 'n gebed). Dit wissel dedueda
(12.40) en nagaxaloduev (12.41.42) af.

evagearnodviwy: edageotéw met datief beteken om welbehaaglik te wees. Ver-
gelyk Gen 5.22.24 (Henog wat God behaag het); 6.9 (Noag); 17.1 (Abraham);
39.4 (Josef) asook 1 Clem. 62.2; Polyc. Phip. 5.2.

an’ aldvos: alwv is “ewigheid” of ook slegs 'n lang tyd, soos vanaf die skep-
ping byvoorbeeld. Dit is dus “die heiliges wat U behaag het vanaf die skep-
ping”. Vergelyk CA 5.7 (opstanding saam met die wat van die begin van die
wéreld af oorlede is).

ayiwv, narpidpywv xtA: Vergelyk Cyr. Hier., Cat. Myst. 5.9.

opoloyyrdv, 6 opodoynris is die confessor uit die vervolgingstye. Oor
avayvwordv xtA vergelyk 10.10 en die notas daar.

@v avtog énigracar ta dvduata: “wie se name u ken”. épiornue is om te ver-
staan of te ken. Dit veronderstel dat die name nie voorgelees is nie. In die
Oos-Siriese mis begin die meer as honderd name by Adam, Abel en Set. In
die Ooste is sedert die vyfde eeu die sogenoemde dinrvya T@v xexovwuévawv
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12.44

12.45

12.46

12.47

12.48

(8értvya ~ dubbel), die “dubbele tabelle van die ontslapenes” voorgelees deur
die diaken.2’¢ Daar was ook démrvya t@v {wvrwv (Lit. Jac. Antoniadis, op.
cit.,, p. 302). Vergelyk Lit. Chrys., ibid., p. 35.

Y7ép 100 Aaot tovrov iva dvadeibng avtov ... faoidetov iegatedua: Vergelyk

1 Pet 2.9.

nép twv év mapdevig: Vergelyk napdévewv in 10.10.
t@v év aeuvois yduows xtA: Vergelyk 10.10.

t@v viwv 100 Aaod: Vergelyk 10.18.

anéflAnrog: verwerplik — eintlik “verworpe”, “uitgestote” (ook “geékskommu-
niseer”).

Die sesde bede begin weer met a&woduev, “ons smeek”. Dan volg 'n meer alge-
mene gebed vir die stad of staat en sy inwoners. Vergelyk Lit. Jac., ibid., p.
301; Lit. Chrys., ibid., p. 36.

1@V év dppwotiawg: Vergelyk 10.14.
T@v év muxpg dovdeig: Vergelyk 10.15.
tav év éopiawg: Vergelyk 10.15.

T@v év dnuedoer: dnuebos is 'n konfiskasie van besittings: “hulle wie se goed
gekonfiskeer is”.

nAedviwv xai 6dotmogovvrwv: Vergelyk weer 10.15. Oor énixovpogs vergelyk
nota by 11.5.

Pondés, 'n “helper”, net soos die voorafgaande. Dit kom dikwels voor in die
Psalms. In die Nuwe Testament staan dit in Heb 13.6 in ’n sitaat van Ps 117.6:

xViog éuol fondds, ob dofindfaouar.
avrdinrwe: Nog 'n sinoniem: “helper”, “ondersteuner”. Vergelyk 11.5 en die
nota daar.

Die sewende bede is vir die buitestaanders, haters en vervolgers.

Ynép TV pwootvrwy ... dud 10 Svoua oov: Vergelyk Matt 10.22 asook die no-
ta by 10.17.

dnép tav Ew Sviwv xtd: Vergelyk 10.17.

Die agste bede betref kategumene, energumene, ensovoorts. Vergelyk 6.5vig.;
7.1vlg.; 9.1vig.

Die negende bede betref die natuur.
tij¢ edxpaoias To¥ dépog: “die goeie vermenging van die lug” of “mooi weer”.

276 Jungmann, op. cit. 2, p. 200; F. Cabrol, DACL 4, pp. 1045-1094.
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12.49

12.50

13.1

13.2

1353

Vergelyk nog 13.7 en 15.7. Vergelyk ook Clem. Alex., Paed. 3.11 edxpacia
T@dv motdv, en Lit. Jac., ibid., p. 302: Mwvijodnt xvpie edxpacias dépwv.

evgopiac v xapndv: Die uitdrukking kom weer voor in 15.4. 7 edopia is
“oorvloed”. Vergelyk Ps 135.25 vir zov 8ddvia toodi)v ndapy oapxi en ook
Serapion, euch. 9.2.

Die tiende en laaste bede het betrekking op die afwesiges en die hele gemeen-
te, dat God hulle bewaar in die godsdiens (godsvrug).

2T

émovvdyw is “saambring”, “vergader”.

ndong alodnyrijs »eal vonrijs poews: Vergelyk die gelykluidende sin in 12.7
en die nota daar.

arpénrovs xtA: Dieselfde bede kom voor in 11.4. Vergelyk die nota daarby.

Doksologie

Ook hierdie gebed word soos die ander afgesluit met 'n doksologie.
oot mdoa 66Ea xtA: Vergelyk nota by 6.13.

wus: Vergelyk 7.8, mpooxvvijows. Vergelyk 9.10.

aveldewneis: aveldeumijc beteken “aanhoudend”, “onafgebroke”, “oneindig”.
Vergelyk CA 7.35; MPG 1, col. 1032 (die oneindige geduld van God).

atelevrirovs: dreldevtijrog is 'n sinoniem van die voorafgaande woord, “on-
eindig”’, “nimmereindigend”. Vergelyk CA 8.37; ibid., col. 1140.

Die hele gemeente bekragtig die gebed met 'n Amen.

’n Groet van die biskop met 'n antwoord van die volk open die kommunie-
handelinge. In die liturgie van Jakobus byvoorbeeld volg dit na die Onse Vader,
wat in die Klementynse liturgie ontbreek (Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 304;
cf. Lit. Marc., ibid., p. 334).

‘H elprivny tov Yeod xtA: Vergelyk 7.8 en veral 11.8, wat met die vredeskus
saamhang. Ook hier antwoord die gemeente xai uerd to nveduards aov.

Litanie

Die moontlikheid dat 'n diaken op hierdie stadium sal optree en ’'n litanie her-
haal is onwaarskynlik en onbetuigd in die kerklike skrywers. 13.2-9 kan dan
moontlik 'n invoeging uit 'n ander ou formulier wees. Vergelyk die Inleiding 1.2.

mpoaxoma¥évrog: mpooxopilw beteken “aanspreek” dog ook “offer”. 7 mpoo-
xoued7j is 'n offerande en dit het die benaming geword vir die eucharistie as
geheel. Die werkwoord kom in hierdie liturgie slegs hier voor. Miskien is dit
ook 'n aanduiding dat die geheel 'n invoeging is.
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(13.3)

dea tijg peaireiag 1od Xptatod avrod: 7 peoireia, “middelaarskap”, “die funk-
sie van 'n middelaar (ueadzyg), kom slegs hier voor in die Klementynse liturgie.
In die res van die Constitutiones vind 'n mens dit onder andere in 8.5, MPG
1, col. 1073B. Jesus word nie direk die middelaar in die Klementynse liturgie
genoem nie, hoewel die middelaarskap van Christus, soos reeds aangetoon,
dikwels geimpliseer word.

6 peaitne?” is een van die vakterme in die Hellenistiese wéreld met verskillen-
de betekenisse. Dit dui hoofsaaklik aan ’'n skeidsregter in burgerlike regshan-
delinge, 'n getuie of ook borg by kooptransaksies, of in die algemeen ’n be-
middelaar of onderhandelaar. Op die gebied van die godsdiens is Mitra be-
skou as 'n middelaarwese tussen dag en nag. In die filosofiese Gnosis is baie
middelaarwesens aanvaar en so ook in die Mandaisme.

In die Ou Testament word ueoézns slegs in lob 9.33 gebruik, hoewel ook hier
die saak meermale voorkom. Die verkeer tussen Jahweh en die mense het
dikwels plaasgevind deur tussenwesens, soos “die Engel van die Here”, asook
deur menslike tussenpersone soos Moses en die Ebed Jahweh van Deutero-
Jesaja. In die rabbynse Jodedom is die idee van 'n middelaar (sarsor) baie sterk
ontwikkel. Philo maak die engele middelaarwesens tussen hemel en aarde en
ook die Logos is vir hom 'n ueofrne tussen God en die mense.

In die Nuwe Testament kom ueoézne net by Paulus voor (Gal 3.19vlg.; 1 Tim
2.5; Heb 8.6) ueotredw kom slegs een keer in die Hebreérbrief voor.

Dit is merkwaardig dat die begrip in die vroegste Christelike literatuur ont-
breek en vir die eerste maal weer in Clem. Alex., Paed. 3.1.2.1; GCS Clem.
1, p. 236sqq; Prot. 12.122.3; ibid., p. 86 opduik. Hoewel dus nie onbekend
nie maar skaars, maak die aanwesigheid van ueotreda in die litanie as sodanig
dit nog nie verdag nie, omdat die saak dwarsdeur die hele liturgie aanwesig is.

€l¢ 10 értovpdviov avrod Yvotaarrigiov eis dounv evwdiag: Die hemelse altaar
(émovpdviov Svatastipov) kom in die Nuwe Testament en wel in Op 6.9; 8.3.5;
9.13; 14.18 en 16.7 voor.2’8 ’'n Mens het hier te doen met die idee van die
hemelse tempel in die apokaliptiek. In Jes 6.6 neem 'n seraf 'n koolvuur van
die altaar in die tempel. In Test. Levi 3.6 word die aartsengele beskrywe as
npoopépovtes T Kvpiw douiv edwdiag Aoyuxiiv xai dvaipaxtov dvaiav.

In die patristiek vind 'n mens in aansluiting hierby en by die Nuwe Testament
die idee van 'n hemelse altaar in Herm., Mand. 10.3.2; Lightfoot, op. cit, p.

333; vergelyk Sim. 8.2.5. Irenaeus, Adv. haer. 4.18.6: Est ergo altare in caelis
illuc enim preces nostrae et obligationes nostrae diriguntur.

duun) edwdlag?™ is die aangename of welbehaaglike offergeur. In die offervoor-
skrifte van die Pentateuch is steeds voorskrifte te vind dat die offer tot 'n dou7

277 A. Oepke, ThWb 4, pp. 602—629.
278 R. H. Charles, Revelation 1, ICC, Edinburgh 1950, p. 226vig.
279 G. Delling, ThWb 5, pp. 492-495.

210



13.4

13.5

13.6

13.7

13.8
13.9

13.10

evwdiag xvpiw moet wees (Lev 1.9.13.17; 2.12 ens.). In die Nuwe Testa-
ment vind 'n mens dit in Ef. 5.2. Die idee is bygehou in Lit. Jac., Antoniadis,
op. cit., p. 304: dnws Kvpios ... 6 mpoodebduevos avra els 16 dywov xal
rEPovEd VIOV VOOV xal tvevuatixov avtod Yvotaotioio elg dounv edwdiag.

Vergelyk Lit. Bas., ibid., p. 352vig.

dndp tijs éxxAnaias xtA: Vergelyk 12.40.44. Vergelyk vir die volgende bedes
ook die litanie in 10.

navtdg To0 tAnpduarog tijs éxxAnoiag: to nAnedua, “volheid” “totaal” “die
kerk as geheel”. Vergelyk Greg. Naz., or. 4.12; MPG 35, col. 341B. Chrys.,
Hom. 2.2 in Rom.

dcatnprioy xai pvAdly: Vergelyk 10.4.

dndp faciléwv xtld: Vergelyk 12.40. Ook hier is natuurlik 'n aansluiting by
1 Tim 2.2.

@V dylwv pagripwv: Vergelyk 12.43.

xowvwvol yevéalau tijs adAjoews adtdv: 1) d9Ana is 'n “wedstryd” of “stryd”.
Vergelyk CA 5.1; MPG 1, col. 829C.

Ynép t@v év niater dvanavaauévwy: “vir die wat in die geloof ontslaap het”.
Vergelyk nota by 12.43. dvanadw in medium en passief beteken “op te hou
om iets te doen”. In 11.2 word die woord gebruik vir God, wat “rus onder
die heiliges”. Hier is dit “die wat ontslaap het in die geloof”.

edxpaaias xtA: Vergelyk 12.48. Hier staan egter zedeodopia (perfeksie, volle
groei of wasdom) instede van edgopia wat daar gebruik word.

dnép 1@V veopwtiotwv xtA: Vergelyk die identiese bede in 10.13.
avdotnoov 7juds: Vergelyk die notas by 7.3; 8.3; 9.6; 10.21.

Voorbereidende gebed van die biskop

Vergelyk ten opsigte van hierdie gebed: Lit. Jac., Antoniadis, op. cit., p. 306vig.;
Lit. Marc., ibid., p. 339; Lit. Bas., ibid., p. 357; Lit. Chrys., ibid., p. 38.

6 uéyas tij fovAi xai xpatawds tois Epyoes: Vergelyk ler 39.18.19: 6 deds 6
uéyag xai layvpos (19) xdgpios peydAns fovlis xai dvvardg tois Epyors, 6 Veds
6 uéyas 6 navroxpdrwe xal peyaldvvuos xvLog.

ueyaldvopog is “groot van naam”. Vergelyk bostaande teks (ler 39.19).

10¥ dyiov matdds aov “Inaod: Oor die Jesus-titel nais vergelyk die nota by 12.23
en die Inleiding 1.6.2.

dyidoag fu@v 16 odua xai tiv poynv: Vergelyk 11.4.
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xa¥agovs yevouévous xtd: Vergelyk die gelykluidende bedes in 6.6 en 9.3 asook
die aanhaling van 2 Kor 7.1.

(13.10) rvoyeiv 1@v mpoxeyuévewv dyaddv: “om deel te hé aan die gereedliggende ga-

13.11

13.12

13.13

wes”. Vergelyk Lit. Marc., ibid., p. 339: dfids peraoywpev v ngoxepévav
futv dyadav; Lit. Chrys., ibid., p. 38.

tvyeiv: Sien die nota by 12.39 oor rvyydvopar. Oor mgoxeiuar vergelyk die
aantekening by 12.39. Oor za dyada vergelyk Bas., ep. 188, can. 4; MPG 32,
col. 673, asook Greg. Nyss., ep. can., MPG 45, col. 229C, waar die uitdruk-
king vir die kommunie 7 xotvwvia (of petovaia) toé dyadod is.

Pontios fuav yevos: God word aangeroep om die helper te wees en niemand
onwaardig aan die kommunie te bevind nie. Oor foni¥ds vergelyk die notas
by 12.45.

dnepaomoriis kom slegs hier in die Klementynse liturgie voor en dit beteken
'n “beskermer”, 'n “held”. Vergelyk Ps Sal 7.7; 2 Regn 22.3; 1 Clem. 45.7;
Lightfoot, op. cit., p. 29.

Na die Amen van die gemeente volg weer 'n diakensoproep. Oor ITpdoywuev
vergelyk 11.7 en die opmerking daar. Vergelyk Lit. Jac., Antoniadis, op. cit.,
p. 307: Meta ¢dfov Feot mpdoywuev; Lit. Marc., ibid., p. 339; Lit. Chrys.,
ibid., p. 38.

1d &yea tois dylows: Die biskopsroep “die heilige vir die heiliges” gaan terug
op Lev 21.22: za ddpa tod Feod 1 dpia v dyiwv xai and 1@ dyiwv ddye-
zae. Dit is 'n uitnodiging aan die gelowiges tot die kommunie.?8¢ Cyrillus van
Jerusalem verwys daama (Cat. Myst. 5.19).

Die beskrywing van Theodorus van Mopsuestia (Riicker, op. cit., p. 355gq.)
is soos volg: Cum unusquisque eorum exspectat sancta accipienda, praeco
ecclesiae clamat: Attendamus, qua voce praeparat omnes ut attendant ad ea
quae dicenda sunt. Clamat enim sacerdos “Sanctum sanctis”, quia enim sanctus
et immortalis est hic cibus, et corpus et sanguis Domini nostri, et plenus sanc-
titate quod Spiritus Sanctus habitat in eo.

Op 'n latere stadium (sesde—sewende eeu) is aan die uitroep die verheffing van
die elemente verbind. Voorheen het die priester slegs sy hand opgetel volgens
Chrysostomus (Hom. 17.4 in Hebr; MPG 63, col. 132sqq.). Vergelyk Lit. Jac.,
Antoniadis, op. cit., p. 308; Lit. Marc., ibid., p. 340; Lit. Chrys., ibid., p. 38.

Eig dywog, el Kdprog xtA: Vergelyk vir die antwoord van die volk 1 Kor 8.6:
el xVpog "Inoodg, en Fil 2.11: éopoloyrioerar xbpeog "Inoovc Xowatos el §6Eav
Yeot matpds. A. Baumstark?®! meen dat in hierdie twee verse ook reeds 'n
neerslag van ’n liturgiese formule opgesluit 1é.

280 Jungmann, op. cit. 2, p. 367vig.
281 A. Baumstark, Die Messe im Morgenland, p. 158.
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Vergelyk hier Lit. Jac., ibid. p. 308; Lit Chrys., ibid., p. 38. Die Markusliturgie
(ibid., p. 340) het 'n trinitariese formule: Eig ITatnp &yiog, els ‘Yids dyeos,
&v mvedpa dyov el Evérnra [Ivedparos ‘Ayiov. Theodorus van Mopsuestia
(Riicker, op. cit., p. 36) vermeld ook die trinitariese formule. Vergelyk die kom-
mentaar van Cyrillus van Jerusalem (Cat. Myst. 5.19): In werklikheid is net
een van natuur heilig. Ons is nie heilig van natuur nie, maar deur deelname,
werke en gebed.

(13.13) 86éa év dyiotows xtA is natuwrlik die engelelied uit Luk 2.14 en woavva xtA

13.14

13.15

is Matt 21.9 saam met die woorde uit Ps 117.27: deds xdptos xai énépavev fjuiv.

Die kommunie

Die kommunie vind plaas in hiérargiese orde: eers die biskop en klerici en
daama die hele gemeente insluitende vroue en jongmense. Eers die konsilie
van Laodicea (can. 44; Mansi 2, p. 571) het die toetrede van vroue verbied.
Die biskoppe en priesters, wat altyd naby die altaar is, ontvang volgens
Theodorus van Mopsuestia (Rlcker, op. cit., p. 36) die kommunie daar, die
ander weg van die altaar.

ueta aldovg xai eddafela dvev Jopifov: Aan die kommunie word deelgeneem
met “ontsag en eerbied sonder rumoer”. aldwg is “skaamte”, “ontsag”. Oor
evldafeia sien die nota by 10.11 en oor ddpvfos by 11.10. Die “diens met eer-
bied en ontsag” gaan terug op Hebr 12.28: ueta edlafeias xai déovg (waar-
voor sommige manuskripte aldots het) (dit wil sé darpevewv). Oor eerbied by
die kommunie vergelyk ook Cyr. Hier., Cat. 18.32.

Theodorus van Mopsuestia (Riicker, op. cit., p. 36) beskryf dit: Sic accedit unus-
quisque nostrum deorsum intuens et ambabus manibus exstensis; demissis oculis
deorsum aliquid conveniens per adorationem persolvit et confessionem hac
re offert, quia corpus regis accepturus est.

In die mistagogiese kategeses van Cyrillus van Jerusalem (Cat. Myst., 5.21sqq.)
word die kommunie soos dit in die vierde eeu beoefen is, beskrywe: Wanneer
jy toetree tot die altaarruimte, moet jy nie die arms uitbrei of die vingers van-
mekaar hou nie, maar ondersteun die regterhand met die linker om die ko-
ning te ontvang. As jy die liggaam van Christus in jou hol handpalm ontvang,
sé Amen daarop. Heilig dan sorgvuldig jou 0é deur aanraking van die heilige
liggaam en gee ag daarop dat niks daarvan verlore gaan nie. Ook ten opsigte
van die kelk sé hy dat gebuig moet word in 'n houding van aanbidding en eer-
bied en na ontvangs Amen gesé moet word.

Die biskop gee elkeen die brood in die hand en sé Z@ua Xoiotod, waarop
die ontvanger Amen sé, soos in Cyrillus se beskrywing hierbo. In die Markus-
liturgie (Antoniadis, op. cit., p. 342) sé die priester: Zaua dytov toi xvpiov
xal owtijpos fuv "Inoot Xpworod.
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13.16

Die diaken gee die beker en sé Afua Xptorot motrjpiov {wijs. Die getuienisse
daarvoor dat die diaken die kelk aanbied strek reeds vanaf die derde eeu.282
By Justinus (1 Apol. 65) bied die diakens nog albei, brood en wyn, aan.

Die woord by die beker het in die Markusliturgie geword: Afua tiuiov tod xvpiov
xal Yeod xal owtijpos fudv "Inoot Xewrob.

Kommunie-lied

“Terwyl die res kommuniseer word Psalm 33 gesing.” Hier is klaarblyklik 'n
verwarring in die hele orde ten opsigte van hierdie “res”. Sien die Inleiding 1.2.

Volgens A. Hamman?#3 is verskillende liedere soos versamel deur N. Borgia284
uit die derde en vierde eeu tydens die kommunie gesing, voordat 'n Psalm daar-
tydens gesing is. Dan kan hierdie reéling uit 'n latere tyd stam en kan dit aan
die redaktor toegeskryf word.

Toe 'n Psalm in die plek daarvan gekom het, was die gebruik dat die voor-
singer 'n vers gesing en die gemeente met 'n keervers geantwoord het.285
Chrysostomus (expos. 1 in Ps 144) sé dat die “ingewydes” telkens geantwoord
het (dmopdAdovowv) met “Die 0é van almal is op u gerig en U gee hulle kos
op die regte tyd” (AV Ps 145.15 = Ps 144.15). In die geval van die Klemen-
tynse liturgie is Ps 33 op hierdie wyse voorgedra. Vergelyk CA 2.57; MPG 1,
col. 7128: zods 0t Aafid pallétw Buvovs xai 6 Adads 1¢ dxpoatiyia dmoyaller.

Ps 33 (Ps 34) het in die vroeé kerk die kommunie-psalm by uitstek geword,
of in sy geheel of slegs v. 9: “Kom en ondervind self dat die Heer goed is.”
Hierdie Psalm word nog steeds in die Bizantynse liturgie gebid aan die slot
van die viering.

1 maogtopopia: t6 maorodopiov was die benaming vir die priesters se woon-
plek, die skatkamer, of in meervoud die sakristie, wat in die Weste as secreta-
rium van die kerkruimte afgesonder was. In die kerk van die Ooste was
voorbereidings- en bewaringsruimtes deel van die altaarruimte.286 Vergelyk CA
2.57; MPG1, col. 724C: 6 olxos ... xatd avaroAdds tetpauuévos & éxatépwv
T@v uepdv Eywv ta nastopopia. Die benaming gaan terug op die inrigting
van die tempel in Jerusalem. Vergelyk hier 1 Par 23.28; 26.16. Hiskia byvoor-
beeld het opdrag gegee dat daar masrodopia aan die tempel aangebou moes
word.

Al die gawes of offerandes van die gelowiges is waarskynlik reeds voor die diens
daar geplaas en die eucharistiese gawes is daarvandaan na die altaar geneem.

282 Jungmann, op. cit. 2, p. 479.

283 A. Hamman, Priéres des premiers Chrétiens, Paris 1952, p. 460 cf. p. 219vig.

284 N. Borgia, Frammenti eucaristici antichissimi, Grottaferrata 1952.

285 Jungmann, op. cit. 2, p. 486.

286 Descoeudres, op. cit., pp. 40 en 70; E. Hertzsch, RGG 5, p. 1330; K. Holl, Die Entste-
hung der Bilderwand in der griechischen Kirche, in Gesammelte Aufsatze 2, Der Osten,
Tubingen 1928, pp. 225-237.
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14.1

14.2

14.3

15.2

Die oorgeblewe brood en wyn word na die “sakristie” geneem deur die dia-
kens, dog hier word nie gesé wat daarmee gedoen word nie. Soms is die oor-
geblewe reste verbrand, begrawe of verdeel onder die klerus of armes.

Diakensoproep tot danksegging

Cyrillus van Jerusalem (Cat. Myst. 5.22) verwys na die oproep tot dank na die
kommunie. Theodorus van Mopsuestia (Ricker, op. cit., p. 33) vermaan om
na die kommunie in die kerkgebou te bly om met almal saam lofprysinge en
danksegginge te doen.

T0? TYiov adpatog xal tod tiov aiparog: tiuiov aiuatog (die kosbare bloed)
sinspeel op 1 Pet 1.19 en riov awuarog is na analogie daarvan gevorm. Ver-
gelyk 1 Clem. 7.4 en CA 2.57; MPG 1, col. 737.

Oor edyaporéw vergelyk die opmerking by 12.5. t@v dyiwv adrotd pvarneiwv:
Vergelyk die nota by 6.7.

u7 els xpépua: Onwaardige gebruik van die eucharistie kan 'n oordeel oor die
persoon bring (1 Kor 11.29).

els dpeleia xtA: “tot nut van siel en liggaam”.
els pvdaxny evoefelag: Vergelyk 12.49.

els Lwnv 10T uéAdoviog ald@vog: Die uitdrukking kom onder andere voor in
die simbool van Epiphanius (Lietzmann, op. cit., p. 20).

éyetpcdueda: Almal word nou opgeroep om op te staan en hulleself toe te ver-
trou aan God en Christus en deel te hé aan die volgende gebed van die biskop.
Dit is 'n danksegging wat direk weer oorgaan in 'n voorbidding vir alle gemeen-
telike aangeleenthede.

Slotgebed

Aéomota 6 Yeds 6 mavroxpdrwe: Oor hierdie Godspredikate sien die notas
by 9.8.

e

6 matijo tov Xpworod xtd: Vergelyk 6.11 en 13.10.
émijxoog, “‘verhorend”: Vergelyk die nota by 11.4.

uet’ edddrnrog: Die woord wat 'n regte rigting of in oordragtelike sin “opregt-
heid” uitdruk (etydvrijs) kom meermale voor in die Septuaginta (Jos 24.14:
Aazgedoate adrd év evddryry Ps 9.9; 10.7; 16.2. ens.). In die Klementynse
liturgie kom dit slegs hier voor.

xai 1@V qwadvrwv dmotduevos tag évtevEews: Vergelyk ten opsigte van die
geheel CA 7.33; MPG 1, col. 1024: 6 t@v duéuntwv natip, 6 t1@v uet’
evdvTnTos Emumalovuévwy e Emijxoos, 6 xal ownwuévas EmoTAUEVOS
évrevke. Die twee gedeeltes is identies en gaan moontlik terug op 'n gemeen-
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15.3

skaplike bron. Dit mag aansluit by 4 Mac 10.18: ciwndvrwy dxotet 6 Vedg.
pvotiouwy: Vergelyk 14.2.

el TAnpodogiav Tdv xadd éyvwauévwv: 1) mAngodogia kan volheid van deug
beteken (CA 8.10), dog ook bevestiging of versekering; laasgenoemde beteke-
nis is hier ter sake: “tot bevestiging van die dinge wat ons goed ken”. Dit ver-
seker weer die gelowiges van die heilsfeite wat by hulle reeds bekend is.

els pvAaxny tijs edoefeias: Vergelyk 14.2. Vir ndnuuedriua vergelyk die kom-
mentaar by 6.7.

nmpoowxeidpueda (ngogowxedw): “ons het u eiendom geword”, “ons behoort
aan U”. Sien’die nota by 9.5.

8t 16 Svopa 100 Xptatod oov émuxéxAntac ép’ fudg: Die uitdrukking “die naam
uitroep oor” stam uit die profaan-juridiese sfeer en dui 'n eiendomsverhouding
aan. In die Septuaginta kom dit voor in verband met die naam van God wat
oor iets of iemand uitgeroep is en gevolglik sy eiendom geword het: 2 Regn
6.2; ler 7.30; 2 Par 6.33; 7.14; Am 9.12. Vergelyk in die Nuwe Testament
Hand 15.17; Jak 2.7.

6 ywoioag Nuds tis T@v doefdv xowwwviag: Vergelyk Prov 28.24 xowvwvog
avépos daefois.

10V xadwowwpévewv oo xatoadw beteken “wy”, “toewy”. Veral perfektum
passief partisipium: “die wat toegewy is aan”. Vergelyk Clem. Alex., Strom.

1.1; MPG 8, col. 693A: xadwoiwuévovs 1é Xpiord.

othipibov fuds év tij dAndeia: Vergelyk 9.5.

f] 100 dylov mveduarog émporrioer: 1) émpoirio is 'n visitasie, 'n besoek,
en gevolglik die “besoeking” deur die Heilige Gees, byvoorbeeld by die doop.
Die bede is dus: versterk ons in u waarheid deur ons met die Heilige Gees
te besoek. Vergelyk Cyr. Hier., Cat. 21.1; Chrys., Hom. 30.2 in 1 Cor.:
émportriow, v dnd tod fantioparos xal mgd @V pvotnpiwv Eyywouévny
Huv.

xpatdvw is om te versterk of te bevestig: dit bevestig dit wat ons te wete ge-
kom het.

npooavandifpwoov: mpooavaninedw is om vol te maak, te vervul of te voltooi.

15.4-5 herhaal die bedes van 12.40-50 in meer kompakte vorm soos in 13.4-7.

154

216

T00g fegeis xtA: Vergelyk 12.40-41; 13.4.
t0ovs facideis xtA: Vergelyk 12.40 en 13.5.
t00¢ dépag xtd: Vergelyk 12.48 en 13.7.

T0v xéauov év mavalxel mpovoiq: mavaixi, “almagtig”’, kom slegs hier in
die Klementynse liturgie voor. Eus., praep. Ev. 6.6; MPG 21, col. 424C ge-



15.5

15.6

15.7

bruik die woord as attribuut van God. Oor mgovoéa sien die nota by 12.8; ver-
gelyk 12.30.

1a &8vn 1a nodepxa mpdiivov: modeuixds is “wat tot oorlog behoort” en dus
“oorlogsugtig”’, “oorlogvoerend”. Vir npaivw vergelyk 10.16; 12.46.

10 merAavnuéva (dit wil sé &9vn): Vergelyk 12.46.

76v Aadv oov dyiagov: Vergelyk 12.44.
to0s év mapdevig: Vergelyk 12.44.
t00¢ év yduw: Vergelyk 12.44.

ta vifrua ddpvvov: Vergelyk 12.44 ddpdvw, wat slegs hier in die Klementynse
liturgie voorkom, beteken om ryp te maak of om tot volwassenheid te bring.
Vergelyk Exod 2.10 (Moses); Ruth 1.13.

tovs veotedeis fefaiwory: veoteAts, “nuut ingewy”, “pasgedoop”’, kom ook slegs
hier voor in die Klementynse liturgie. Vergelyk Greg. Naz., ep. 217; MPG 37,
col. 353C (pas bekeerdes).

T0dg v xarnyrioe: Vergelyk 12.47.

tijs pvroews akiots: “vertoon” of maak hulle waardig aan die doop (inwyding).
Oor uvijoes vergelyk die nota by 6.7.

ndvrag Huds émovvdyaye xtA: Vergelyk 12.49.

Die diaken roep die gemeente op om met geboé hoof die slotseén te ontvang.
Oor xA{vw sien nota by 6.8.

Slotseén

Die hele aanhef (15.7) is 'n doksologie waarin attribute van God opgehoop word.
o mavroxpdrwp: Vergelyk nota by 6.11.

6 aAndwvdg: Vergelyk 6.11.

aavyxptrog: Kom slegs hier voor in die Klementynse liturgie en dit beteken
“onvergelyklik”. In die patristiek kom dit dikwels voor in verband met God
wat onvergelykbaar is met byvoorbeeld die skepping of die engele (Theoph.,
Ad Autol. 1.3; Tat., orat. 15; MPG 6.837B; CA 5.1).

6 mavrayod &v xai toic ndot napwv: God is oral (zavrayod) en is teenwoor-
dig (mapwv) by almal. Die bewussyn van die alomteenwoordigheid van God?®’
het algemeen bestaan by die gelowige Israeliet (Gen 24.12; Rigt 16.28 ens.),
nieteenstaande die feit dat die kultusplekke gesien is as woonplekke van God.

Teenoor die gedagte van God se beperkte teenwoordigheid by die kultusplek-
ke het die profete dit ingeskerp dat God oor ruimte en tyd verhewe is en dat

287 Eichrodt, op. cit. 2, p. 96.
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(15.7)

Hy oral teenwoordig is. Tekste soos Amos 9.2—4; Jes 6.3; 43.2; 66.1; Sag 4.10
dra almal hierdie geloof. Veral die digter van Ps 139 beskryf die voortdurende
nabyheid van God as die wonder wat die mens elke oomblik stel voor die onaf-
wendbare alomteenwoordigheid van God.

Ook vir Jesus was God 'n God van naby.288 God is die teenwoordige wat as
Vader elkeen verhoor. Hoewel Paulus28? in 1 Kor 8.6 en Rom 11.36 'n formu-
le gebruik wat na stoisynse Panteisme klink, is sy Godsbegrip eintlik baie min
aan Griekse gedagtes georiénteer. Hy bring hiermee sy geskiedsteologie tot
uitdrukking: Die volkeregeskiedenis is heilsgeskiedenis wat in God sy oorsprong
het, deur Hom bepaal word en in Hom sy doel het.

Die gedagtes van Ps 139 (Ps 138) het sy nawerking gehad in 1 Clem. 28.3;
Lightfoot, op. cit., p. 20: God is nie te ontvlug nie. Met sy beskrywing van God
as Ta ndvra dumegiéyovrog, het hy egter die Bybelse gedagtes verbind met die
stoisynse idee van God wat alles in die wéreld deurdring en omvat.

Vergelyk nog vir die alomteenwoordigheid van God Orig., de Orat. 8.2; GCS
(Orig.), p. 317; Athan., de decret. 11: “God is in almal na sy goedheid en krag,
dog is ook buite almal volgens sy eie natuur.”

6 Témoug u) megrypadduevos: megryoddw beteken om te omring of te beperk.
God is dus nie lokaal beperk nie. Reeds Philo het God vereenselwig met abso-
lute ruimte en het God sy eie grens genoem. In navolging hiervan het ook
Theophilus God sy eie ruimte genoem.

Clemens van Alexandrié sé dat God bo plek en tyd verhewe is (Strom. 2.2)
en in dieselfde woorde as die liturgie: o9 negiypdderar 1émw Jeds (Strom. 7.6;
MPG 9, col. 440B). Vergelyk Bas., Hom. 3.7; MPG 31, col. 216A.

6 yedvois un nadaovuevos: Aristides (Apol. 13.1; Goodspeed, op. cit., p. 16)
verbaas hom daaroor dat die Egiptenare, Chaldeérs en Grieke standbeelde van
gode en afgodsbeelde maak wat oud word (inveterascant), deur die tydsduur
verweer en wat hulle dan nog gode noem. In teenstelling hiermee word God,
en so word Hy hier aangespreek, “nie met die verloop van tye ouer nie”.

6 al@ot uy neparovuevog: megardéw is om te “beéindig”, te “beperk’: “God
word nie deur die eeue beéindig nie”.

6 Adyois ui) mapayduevos: mapdyw is om te laat verdwaal en te verlei: “wat
deur woorde nie verlei word nie.”

6 Tgomijs dvenibextog: dvemidextog beteken “wat nie ontvang of toelaat nie”,
“wat nie ervaar nie”. zpon7 is 'n draai, ommekeer of verandering: God ervaar
geen verandering of ommekeer nie. Vergelyk Cyr. Alex., Comm. in Joh 1.4.

6 pvoel dvaidoiwrog: dvalloiwrog is “onveranderlik”. Vergelyk Arist., Apol.
4.1; Goodspeed, op. cit., p. 6: &otv ddIapros Té xai dvalioiwros xai ddpatos.

288 R. Bultmann, Theologie des Neuen Testament, p. 24.
289 ibid., p. 229.
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(15.7)

(15.7)

(15.7)

15.8

Ook Athenagoras, Suppl. 22.5; ibid., p. 339, sé: 16 8¢ Feiov xai dddvarov
xal dxivyrov xai dvalioiwrov. God, volgens die Klementynse liturgie, is dus
van nature onveranderlik.

6 @@ olxdv dnpdarrov xtA: “wat 'n ontoeganklike lig bewoon”. Dit sluit na-
tuurlik aan by 1 Tim 6.16: ¢ olx@v dmpdotrov, 6v eldev ovdeis T@v avipdmwy
000e {detv dvvartau.

od¢ dmpdatrov sluit ook nog by Exod 33.17-23 aan. ¢ tf] ¢vaer ddparog het
sy agtergrond in die tweede gedeelte van 1 Tim 6.16.

uet’ edvolag éxlnrovoars oe Aoyixaic dioearv: 1) edvoia is “gevoel”, “liefde”,
'n “goeie gesindheid”, “toegeneentheid”, tussen man en vrou (1 Kor 7.3) en
tussen slawe en hulle base (Ef 6.7). Dit is “slawe-deug”. Die gebruik van die
woord het in die patristiek oorgegaan na die beskrywing van die verhouding
tussen die mense en God: Die sinsnede beteken dus dat God kenbaar is vir
die wat Hom soek in oorgawe.

¢vous is “natuur”. Dit het egter in die patristiek 'n baie wye reeks betekenisse
en gebruike. Dit kan ook ’'n “soort”, 'n “spesie”, aandui. Vergelyk Bas., Fun.
1.14; MPG 29, col. 544A: odx av¥pdmovs uévov, dida xai mdoav Aoy
¢vowv. God is dus kenbaar vir alle redelike spesies of wesens wat Hom soek
met oorgawe.

6 xaralaufavéuevos xti: xaralapfdve is om te “gryp”, ook “verstandelik
gryp”’, “begryp”. 1§ xardAny is “begrip”: God word begryp deur die wat Hom
in oorgawe soek.

6 Yeos "logand staan in kulties-doksologiese kontekste in Ps 40.14: eddoynrog
xVptog 6 Yeog "lopand dnd tod aldvos xai els 1ov aldva; 71.18; 105.48. In
die Nuwe Testament is die Psalmformule oorgeneem in Luk 1.68. In Matt 15.31
word verwys na “verheerliking van die God van Israel”. Om die aanroepvorm
van God hier in ’'n liturgiese konteks aan te tref is dus ook nie vreemd nie.

107 dAndwvds dpdvrog: “Israel, wat waarlik sien”, naamlik die volk wat glo
in Christus. Oor 4aos sien nota by 5.12.

Hierdie gedeelte van die gebed is nie meer lofprysend, belydend nie, maar epi-

kleties. Dit is weer voorbidding.

eVuevrs yevéuevos éndxovadv pov: Oor eduevis vergelyk die notas by 6.5 en

eVAdynaov tovs aot xexdixdrag tovs Eavtdv avyévag: Oor eddoyéw sien nota
by 6.6. Oor xexAwxdras xti vergelyk die kommentaar by 9.7.

86¢ avrois ta aftiuara t@v xapdidv adrav: Vergelyk by 6.5.

undéva avt@dv dadfAntov moujoys xtA: Vergelyk 12.44.
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(15.8)

15.9

15.10

15.11

220

dyiaoov: Vergelyk 11.6. ¢ppovpéw, te “bewaak” (cf. Ps 120.8) kom slegs hier
voor in die Klementynse liturgie, en so ook oxendlw, “kyk na”, “oplet”.

avtidafot: Sien nota by 6.5.
gvoar tob dAdotgiov xtd: Vergelyk die notas by 6.6.
1as eloddovs adrov xtd (Ps 120.8): Vergelyk by 6.6.

Slotdoksologie

Die trinitariese slotdoksologie bevat die terme wat ook in die ander doksolo-
gieé bespreek is. Vergelyk 6.13; 7.8; 11.6; 12.50 ens.

Die diaken spreek ten slotte die wegsendingsroep uit: ’AnoAdeade év elpijvy.
Vergelyk Chrys., Adv. Jud. 3.6; MPG 48, col. 870; Lit. Marc., Antoniadis, op.
cit., p. 344: nogedeaiie év elprivy.

Dit beteken die einde van die “sakramentele diens” (z7js pvotixis Aazpeias)
waarvan die orde voorgeskryf word vir biskoppe, presbiters en diakens “‘deur
die apostels”.



Afkortings

A. Seign. Assemblées du Seigneur

CA Constitutiones Apostolicae

CC Corpus Christianorum

GCP Die griechischen christlichen Schriftsteller der ersten Jahrhunderte

CSEL Corpus scriptorum ecclesiasticorum Latinorum

DACL F. Cabrol — H. Leclercq, Dictionnaire d’Archéologie Chrétienne et de Liturgie
DENZ Denzinger-Schonmetzer, Enchiridion Symbolorum, Freiburg 1965

DThC Dictionnaire de Théologie Catholique

EThL Ephemerides Theologiae Lovanienses

HTS Hervormde Teologiese Studies

IKZ Internationale Kirchliche Zeitschrift

JBL Joumal of Biblical Literature and Exegesis

JLW Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft

JTS Joumal of Theological Studies .

KT Kleine Texte fiir theologische und philologische Vorlesungen und Ubungen, hrsg. H.
Lietzmann

Lit. Bas. Liturgie van Basilius

Lit. Chrys. Liturgie van Chrysostomus

Lit. Jac. Liturgie van Jakobus

Lit. Marc. Liturgie van Markus

LQF Liturgiegeshichliche Quellen und Forschungen, Miinchen 190940

LThK Lexikon fiir Theologie und Kirche, hrsg. M. Buchberger, 1930-1938

MPG J. P. Migne, Patrologiae cursus completus, series Graeca

Mansi J. D. Mansi, Sacrorum conciliorum nova et amplissima collectio, Bd. 1-31, 1759-1798
RAC Reallexikon fiir Antike und Christentum, hrsg. Th. Klauser

RB Revue Biblique

RGG Die Religion in Geschichte und Gegenwart, hrsg. K Galling, Tiibingen 1958
RSR Recherches des sciences religieuses

ThSt Theological Studies

ThWb Theologisches Worterbuch zum Neuen Testament, Begr. G. Kittel, hrsg. G. Friedrich,
1933vig.

ThQ Theologische Quartalschrift

ThRv Theologische Revue

TRE Theologische Realenzyklopddie, Berlin 1977

TU Texte und Untersuchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur

Vig. Chr. Vigiliae Christianae

221



Algemene Bibliografie

P. VAN DER AALST, Christos Basileus bij Joh. Chrysostomus, Nijmegen-Utrecht, 1965.

A. ADAM, Dogmengeschichte 1, Giitersloh 1965.

B. ALTANER, Patrologie, Freiburg 1951.

F. ALTHEIM, Proskynesis, Paideia 5, 1950, pp. 307-309.

S. ANTONIADIS, Place de la liturgie dans la tradition des lettres Grecques, Leiden 1939.

J.-P. AUDET, La Didaché. Instructions des Apétres, Paris 1958.

id., Esquisse historique du genre littéraire de la “bénédiction” juive et de I’“eucharistie” chré-
tienne, RB 65, 1958.

id., Genre littéraire et formes culturelles de I'eucharistie. Nova et vetera , Ephemerides Litur gi-
ae 80, 1966, pp. 353-385.

J. BARBEL, Christos Angelos, Theophaneia 3, Bonn 1941.

id., Zur “Engel Trinititslehre” im Urchristentum, 7hRv, 1958, pp. 49-58.

G. BARDY, La conversion dans les premiers siecles chrétiens, Année théologique 2, 1941, pp.
89-106 en 206-232.

A. BAUMSTARK, Comparative Liturgy, English translation by F. L. Cross, London 1958.

id., Trishagion and Qedusha, JLW 3, 1923, pp.18-32.

J. BEHM, Art. &véuvnag, ThWD 1, p. 351.

id., Art. voéw, ThWD 4, pp. 947-1016.

id., Art. mapdxinros, ThWD 5, pp.798-812.

H. BERKHOF, Die Theologie des Eusebius von Caesarea, Amsterdam 1939.

G. BERTRAM, Art. évepyéw, ThWD 2, pp. 649-651.

id., Art. Toudebw, ThWD 5, pp. 596-624.

id., Art. $¢og, ThWD 8, pp. 600-619.

P. BESKOW, Rex Gloriae, Upsala 1962.

H. W. BEYER, Art. 3iaxovéw, TRWD 2, pp. 81-93.

id., Art. edloyéw, ThRWD 2, pp. 751-763.

id., Art. xatnyéw, ThWD 3, pp. 638-640.

N. BORGIA, Frammenti eucaristici antichissimi, Grottaferrata 1952.

G. BORNKAMM, Studien zu Antike und Christentum, Gesammelte Aufsdtze 2, Miinchen 1959.

id., Art. pvotfpiov, TRWD 4, pp. 809-834.

id., Art. mpeaPis, ThWb 6, pp. 651-683.

B. BOTTE, La tradition apostolique, Sources Chrétiennes 11, Paris 1968.

id., Art. RAC 3, p. 266vlg.

A. C. BOUMAN, Variants in the introduction to the eucharistic prayer, Vig. Chr. 4, 1950, p. 105wv.

W. BOUSSET, Eine jiidische Gebetssamlung im sieberten Buch der Apostolische Konstitutionen,
Nachrichten von der koniglichen Gesellschaft der Wissenschaften zu Géttingen. Philologisch
historische Klasse aus dem Jahre 1915, Berlin 1916.

id., Kurios Christos, Gottingen 1920.

L. BOYER, Eucharistie, Tournai 1965.

H. BRANDENBURG, Roms friihchristliche Basiliken des 4. Jahrhunderts, Miinchen 1979.

H. BRAUN, Art. n\dopa, ThWD 6, pp. 254-263.

id., Art. mhavaw, ThWb 6, pp. 230-254.

F. E. BRIGHTMAN, Liturgies, Eastem and Westem 1, Eastem Liturgies, Oxford 1896.

F. BUCHSEL, Art. éAdoow xtA, ThAWD 1, pp. 252-260.

id., Art. yevéw xtA, TRWD 1, pp. 663-674.

id., Art. xpivw xtA, ThRWD 3, pp. 920-955.

222



id., Art. povoyevig, ThWb 4, pp. 745-750.

R. BULTMANN, Theologie des Neuen Testaments, Tiibingen 1961.

id., Art. dyvoéw xtA, ThWD 1, pp. 116-122.

id., Art. ywdoxw xtA, ThWD 1, pp. 688-719.

id., Art. &l xtA, ThWD 2, pp. 525-531.

id., Art. L&w AT, ThWD 2, pp. 857-877.

id., Art. ddvatog xtA, ThWD 3, pp. 7-25.

F. CABROL, Art. Epiclese, DACL 5, 1, pp. 142-184.

id., Art. Diptyche, DACL 4, pp. 1045-1094.

R. CAPELLE, An early Euchologion in the Der Balizeh Papyrus, Louvain 1940.

0. CASEL, Das Mysteriengedachtnis der Messliturgie im Lichte der Tradition, JLW 6, 1926,
pp. 113-204.

id., Art und Sinn der altesten christlichen Osterfeier, JLW 14, 1934, p. 1-78.

id., Glaube, Gnosis und Mysterium, JLW 15, 1935, pp. 155-=305.

H. CAZELLES, L’anaphore et 'ancien Testament. Eucharisties d’'Orient et d’Occident, Paris 1970.

id., Eucharistie, bénédiction et sacrafice dans I'’Ancien Testament, Maison Dieu 123, 1975, pp.
7-25.

L. CERFAUX, Art. Agnosia, RAC 1, pp. 186-188.

Y. CONGAR, Souci du salut des paiens et conscience missionnaire, in Kyriakon. Festschrift
Johannes Quasten 1, Miinster, Westfalen 1970, p. 1.

R. H. CHARLES, Revelation 1. International Critical Commentary, Edinburgh 1950.

O. CULLMANN, The Christology of the New Testament, London’ 1959.

J. DANIELOU, Les anges et leur mission d’aprés les péres de I'Eglise, Chevetogne 1951.

A. DEISSMANN, Paulus, Tiibingen 1925.

G. DELLING, Art. &ptiog xtA, ThWD 1, p. 474vig.

id., Art. dou#, ThWD 5, pp. 492-495.

id., Art. nipminw, ThWD 6, pp. 127-131.

id, Art. minpng xtA, ThWb pp. 283-309.

id., Art. télog xtA, ThWD 8, pp. 50-88.

id., Art. Spvog xtA, ThWb 8, pp. 492-506.

G. DESCOEUDRES, Die Pastophorien im Syrobyzantinische Osten, Wiesbaden 1983.

J. DIEHL, Sphragis, eine semasiologische Nachlese, Giessen 1938.

G. DIX, The treatise on the Apostolic Tradition of St. Hippolytus of Rome, London 1968.

F. J. DOLGER, Antike und Christentum 1, 1930, p. 195v.

id., Sol Salutis. Gebet und Gesang im christlichen Altertum, Miinster 1925.

id., Sphragis. Eine altchristliche Taufbezeichnung, Paderborn 1911.

H. HALEVY DONIN, To pray as a Jew, New York 1980.

P. DREWS, Untersuchungen iiber die sogenannten Clementinische Liturgie im VII Buch der
apostolischen Konstitutionen, Tiibingen 1906.

J. S. DREY, Neue Untersuchungen iiber die Constitutionen und Canones der Apostel, Tibingen
1832.

N. EGENDER, La philanthropie de Dieu chez les Peres, Assemblees du Seigneur 57, 1975,
pp. 62-75.

W. EICHRODT, Theologie des Alten Testaments, Berlin 1950.

I. ELBOGEN, Der jiidische Gottesdienst in seiner geschichtliche Entwicklung, Hildesheim 1967.

A. H. EMONDS - B. POSCHMANN, Art. Busse, RAC 2, pp. 802-805.

H. ENGBERDING, Die Gruss des Priesters zu Beginn der edyaptatio im Gstlichen Liturgien,
JLW 9, 1929, p. 138-143.

223



D. VAN DEN EYNDE, Baptéme et confirmation d’apres les Constitions Apostoliques 7.44.3,
RSR 27, 1937, pp. 196-212.

W. FAIRWEATHER, Jesus and the Greeks, Edinburgh 1924.

G. FITZER, Art. ogpdy, ThWD 7, pp. 939-954.

D. FLUSSER, Sanctus und Gloria, in O. Betz, Abraham unser Vater, 1963.

W. FOERSTER, Art. dnuiovpyds, TAWD 2, p. 61.

id., Art. dwBaiiw, ThWD 2, pp. 69-80.

id., Art. elpfivny xtA, ThWD 2, pp. 389418.

id., Art. xtilw xtA, TAWD 3, pp. 999-1034.

id., Art. xbpio¢ xtA, ThRWD 3, pp. 1038-1098.

id., Art. oéBopan xtA, ThWD 7, pp. 168-195.

id., Art. satavac, ThWD 7, pp. 151-168.

id., Art. o@fw xtA, TAWD 7, pp. 981-1024.

G. FOHRER, Art. sogio xtA, ThWb 7, pp. 465-496.

B. FRAIGNEAU-JULIEN, Eléments de la structure fondamentale de I'eucharistie, RSR 34, 1960,
pp. 35-61.

H. J. GABATHULER, Jesus Christus, Haupt der Kirche, Haupt der Welt, Ziirich 1965.

C. GIRAUDO, La struttura letteraria della preghiera eucaristica. Saggio sulla genesi letteraria
di una forma, Roma 1981.

H. GREEVEN, Art. 8éopouw xtA, ThWD 2, pp. 39-42.

id., Art. ebyouar xtA, ThWD 2, pp. 774-808.

id., Art. mpooxuvéw, ThWD 6, pp. 759-767.

A. GRILLMEIER, Jesus Christus im Glauben der Kirche 1, Freiburg, Basel, Wien 1979.

W. GRUNDMANN, Art. &véyxintog, ThWD 1, p. 358v.

id., Art. &yadog xtA, ThRWD 1, pp. 10-18.

J. GUILLET, Le langage spontané de la bénédiction, RSR 57, 1969, pp. 163-205.

R. GYLLENBERG, Art. Eingeborener Sohn, RGG 2, p. 376vig.

A. HAHN, Bibliothek der Symbole und Glaubensregeln der alten Kirche, 1897.

J. D. B. HAMILTON, The church and the language of Mystery. The first four centuries, ETAL
53, 1977, pp. 479-494.

S. C. HALL, Repentance in 1 Clement, TU 93, 1966.

A. HAMMAN, Du symbole de la foi a I'’Anaphore eucharistique, in Kuriakon. Festschrift Johan-
nes Quasten 2, Miinster, Westfalen 1970, pp. 834-843.

id., La signification de s¢payis dans le Pasteur d’Hermas, TU 79, 1961.

id., Priéres des premiers chrétiens, Paris 1952.

H. HANSE, Art. #w xtA, ThWD 2, pp. 816-832.

G. HARDER, Art. stnpifw xtA, ThWD 7, pp. 653-657.

A. VON HARNACK, Lehrbuch der Dogmengeschichte 1 en 2, Tubingen 1909.

id., Die Terminologie der Wiedergeburt und verwandter Erlebnisse in der dltesten Kirche, TU
43.3.2, 1918.

C. HARRIS, Liturgical silence, in Lowther Clarke, Liturgy and worship, London 1933, pp.
774-782.

E. HATCH — H. A. REDPATH, A concordance to the Septuagint, Oxford 1897, Nachdruck
Graz 1954.

F. HAUCK, Art. xowég xtA, ThRWD 3, pp. 789-810.

F. HEILER, Erscheinungsformen und Wesen der Religion 1, Stuttgart 1961.

id., Das Gebet. Eine religionsgeschichtliche und religionspsychologische Untersuchung, Miin-
chen 1923.

J. HEINEMANN - J. J. PETUCHOWSK]I, Literature of the Synagogue, New York 1975.

224



J. HENNIG, Abel’s place in the liturgy, 7S 7, 1946, pp. 126-146.

E. HERTSCH, Art. Sakristei, RGG 5, p. 1330.

A. HOCKEL, Christus der Erstgeborene. Zur Geschichte der Exegese von Kol 1.5, Diisseldorf
1965.

K.-M. HOFFMANN, Philema hagion, Giitersloh 1948.

K. HOLL, Gesammelte Aufsatze zur Kirchengeschichte 2. Der Osten, Tibingen 1928.

A. HOUSSIAU, La christologie de Saint Irénée, Louvain 1955.

A. Z. IDELSOHN, Jewish Liturgy and its development, New York 1932.

W. JANNASCH, Art. Presbyter, RGG 3, p. 1189vig.

W. JANSEN, Geschiedenis der Wijsbegeerte 1, Zutphen 1919.

K. JANNSEN, Art. Katechumenat, RGG 3, p. 1189vig.

J. JEREMIAS, Art. &Bussog, ThRWD 1, p. 9.

id., Art. mowfv xtA, ThWb 6, pp. 484-501.

KLAUS PETER JORNS, Das hymnische Evangelium, Giitersloh 1971

J. A. JUNGMANN, Liturgie der christliche Friihzeit, bis auf Gregor den Grossen, Freiburg 1967.

id., Missarum Solemnia 1 en 2, Wien, Freiburg, Basel 1962.

id., Die Stellung Christi im liturgischen Gebet. Liturgie-geschichtliche Forschungen, hrsg. Dol-
ger, Mohlberg, Riicker, 7 en 8, Miinster, Westfalen 1925.

id., Die lateinische Bussriten, Innsbruck 1932.

E. KASEMANN, Das wandermnde Gottesvolk, Gottingen 1961.

id., Eine urchristliche Taufliturgie Kol 1.15-20, in Festschrift R. Bultmann, Stuttgart 1944, pp.
133-148.

H. KARPP, Die Busse: Quellen zur Entstehung des altkirchliche Busswesens, EVZ Verlag 1969.

W. KASCH, Art. gdopar, ThWD 6, pp. 999-1004.

F. KATTENBUSCH, Das apostolische Symbol 2, Darmstadt 1962.

D. KAUFMANN-BUHLER, Art. edoeBeia, RAC 6, p. 986v.

E. KAUTSCH, Apokryphen und Pseudepigraphien des AT 2, Tibingen 1900.

M. KELLER, ‘Volk Gottes” als Kirchenbegriff, Zirich 1970.

J. N. D. KELLY, Early Christian creeds, London 1976.

F. H. KETTLER, Art. Taufe, RGG 6, pp. 637-646.

id., Art. Virgines sacratae, RGG 6, p. 1407.

G. KITTEL, Art. 3éka xtA, ThWD 2, pp. 245-258.

TH. KLAUSER - J. A. JUNGMANN, Art. Energoumenoi, RAC 5, p. 51--53.

R. KNOPF, Die zwei Clemensbriefe, in H. Lietzmann, Handbuch zum Neuen Testament, Er-
ganzungsbd., Die apostolische Vdter 1, Tibingen 1920.

H. KOCH, Die Biisserentlassungen in der alten abendlandische Kirche, ThQ 1900, pp. 481-534.

id., Die Biisserplatz im Abendland, TAQ 1903, p. 254-270.

H. KOSTER, HANS-JOACHIM KRAUS, Psalmen 1, Biblische Kommentar des ATs, Neukir-
chen 1961.

G. KRETSCHMAR, Art. Abendmahl 3.1, TRE 1, pp. 59-89.

id., Art. Christliche Liturgien, geschichtlich, RGG 4, pp. 404-407.

id., Das christliche Leben und die Mission in der frithen Kirche, in H.-W. Gensichen, Kirchen-
geschichte als Missionsgeschichte 1, Miinchen 1974, pp. 94--128.

K. G. KUHN, Art. "ABeX-Kdiv, ThWb 1, p. 6vig.

J. KUNZE, Marcus Eremita ein neuer Zeuge fiir das altkirchliche Taufbekenntniss, Leipzig 1895.

J. LAAGER, Art. Epiklesis, RAC 5, pp. 577-599.

C. J. LABUSCHAGNE, The incomparability of Yahweh in the Old Testament, Leiden 1966.

G. H. W. LAMPE, A patristic Greek Lexicon, Oxford 1961.

J. LEBRETON, Histoire du dogme de la Trinité 2, Paris 1928.

225



P. LEDOGAR, Acknowledgement. Praise-verbs in the early Greek anaphora, Rome 1968.

H. LECRECQ, Art. Préface, DACL 14.2, pp. 1704-1716.

id., Art. Constitutions Apostoliques, DACL 3.2, pp. 2732-2795.

F. LE DUC, Péché et conversion chez saint Jean Chrysostome, Proche Orient Chrétien 26, 1976,
pp. 34-58; 27, 1977, pp. 15-42.

H. G. LIDDLE — R. SCOTT, Greek English Lexicon, Oxford 1929.

H. LIETZMANN, A Geschichte der Alten Kirche 1, Berlin 1953.

id., Messe und Herrenmahl, Bonn 1926.

id., Symbole der Alten Kirche, KT 17118, Berlin 1935.

id., Die klementinische Liturgie, KT 61, Bonn 1910.

id., Die Anfinge des Glaubensbekenntnis, in Festschrift Hamack, Tiibingen 1921, p. 238vig.

L. LIGIER, Péché d’Adam et péché du monde Bible — Kippur Eucharistie 2, Nouveau Testa-
ment, Lyon, Fourviere 1961.

H. LINSSEN, ©Ocd¢ wtip. Entwicklung und Verbreitung einer liturgischen Formelgruppe, JLW
8, pp. 1-75.

E. LOHMEYER, Das Evangelium des Matthdus. Meyer's Kommentar, Sonderband, Géttingen
1967.

E. LOHSE, Art. npéoswrov xtA, ThWb 6, pp. 769—781.

F. LOOFS, Paulus von Samosata, Leipzig 1924.

M. G. MARA, Note sulla cristologia Cypriana. L'interpretazione di Prov 9.1-6, Augustinianum
20, 1980, pp. 243-256.

C. MAURER, Art. t{dnu xtA, ThAWbD 8, pp. 152-170.

P. MEINHOLD, Art. Busswesen, RGG 1, p. 1554.

M. METZGER, Les deux priéres eucharistiques des Constitutions Apostoliques, RSR 45, 1971,
pp. 52-77.

W. MICHAELIS, Zur Engelchristologie im Urchristentum, Basel 1942.

id., Art. xpédvog xth, ThWb 3, pp. 905-914.

id., Art. méoyw xtA, ThRWD 5, pp. 903-939.

O. MICHEL, Art. uéoxos, ThWb 4, pp. 767-769.

id., Art. épokoyéw xtA, ThWb 5, pp. 199-220.

id., Hebrderbrief. Meyers Kommentar 13, Géttingen 1960.

J. MICHL, Art. RAC 5, p. 116.

H. MOLL, Die Lehre von der Eucharistie als Opfer, Koln, Bonn 1975.

M. J. MORETON, The significance of the Sanctus in the anaphoral prayer, Studia Patristica
10, 1970, pp. 396—-401.

L. MOWRY, Revelation 4—5 and early Christian usage, JBL 71, 1952, pp. 75-84.

F. NAU, Art. Constitutions Apostoliques, DTAC 3, p. 1520-1537.

id. F. Caprotti, La version syriaque de I'Octateuque de Clement, Paris 1967.

G. NENCI, Il rapporto pd&dnow-yvaoi, Parole del Passato 6, 1951, pp. 123-128.

J. M. NIELEN, Gebet und Gottesdienst im Neuen Testament, Freiburg 1963.

A. D. NOCK, Hellenistic mysteries and Christian sacraments, Mnemosyne, Series 4, Vol. 5, 1952,
pp. 177-213.

F. NORMAN, Christos Didaskalos, Minster, Westfalen, 1967.

J. O’'CALLAGHAN, Proskynein en la correspondencia cristiana, Estudios Biblicos 33, 1974,
pp. 187-189.

A. OEPKE, Art. &ratéw xtA, TAWD 1, p. 383v.

id., Art. dta, TAWD 2, pp. 64—69.

id., Art. 86w xtA, ThWD 2, pp. 318-321.

226



id., Art. peaitiic, ThWD 4, pp. 602—629.

R. OTTO, Chrysostomus tiber das Unbegreifliche in Gott, in Aufsdtze das Numindse betreffend,
Stuttgart 1923, pp. 1-10.

J. C. OTTO, Corpus Apologetarum Christianorum, 1.2, Justin, Wiesbaden (Nachdruck) 1969.

W. PANNENBERG, Art. Gott 5, RGG, pp. 1717-1732.

J. PESHEK, Der Gottesdienst in der Apokalypse, Theol. Prakt. Quartalschrift 73, 1920, pp.
496-514.

E. PETERSON, Die Bedeutung von ’ANAAEIKVYMI in den griechischen Liturgien, Festga-
be Deissmann, Tubingen 1927, pp. 320—-326.

F. PIPER, Der Hymnus des Clemens von Alexandrien, Evangelische Kalender, Berlin 1868,
pp. 15-39.

T. E. POLLARD, Johannine Christology and the early church, Cambridge 1970.

P. PRIGENT, Apocalypse et Liturgie, Paris 1964.

F. PROBST, Liturgie der drei ersten christlichen Jahrhunderten, Tiibingen 1870.

id., Liturgie des vierten Jahrhunderts und deren Reform, Miinster 1893.

id., Die dltesten romischen Sakramentarien und Ordines, Miinster 1892.

0. PROCKSCH, Art. &y, ThWD 1, pp. 101-116.

K. H. RENGSTORF, Art. onpetog xtA, ThWD 7, pp. 199-268.

id., Art. tépag, TRWD 7, pp. 199-227.

id., Art. Smnpétng, ThWD 8, pp. 530-544.

W. RORDOREF e.a., L’eucharistie des premiers Chrétiens. Le point théologique 17, Paris 1976.

R. ROQSSINI, Il primogenito in S. Cirillo allessandrino, Studia Patavina 12, 1965, pp. 32—64.

A. RUCKER, Ritus Baptismi et Missae quem descripsit Theod. Ep. Mopsuestenus in Sermoni-
bus Catecheticis, Minster 1933.

HELGA RUSCHE, Die Gestalt des Melchisedek, Miinchener Theol. Zeitschrift, 2.6, 1955, p. 244.

L. SABOURIN, Les noms et les titres de Jesus, Bruges, Paris 1961.

S.SALAVILLE, ANAAEIKNYNAI-AIIO®AINEIN. Notes de lexicographie a propos de textes
eucharistiques, in Memorial Louis Petit, Paris, Bucarest 1948, pp. 413—422.

H. SASSE, Art. &idwog, ThWb 1, p. 167vig.

id., Art. ai®ov xtA, ThWD 1, pp. 197-209.

A. SCHIMMEL, Art. Kuss, RGG 4, p. 189vig.

M. SCHMAUS e.a., Handbuch der Dogmengeschichte, Bd. 2, fasc. 26, Die Engel, Freiburg 1968.

F. SCHMIDT-CLAUSING, Art. Litanei, RGG 4, p. 387v.

K. L. SCHMIDT, Art. xa)éw xtX, ThWD 3, pp. 488-539.

id. M. A. SCHMIDT, Art. ndpowxog, ThWD 5, pp. 840—-852.

O. SCHMITZ, Art. mapaxaréw xtA, ThWb 5, pp. 771-798.

J. SCHNEIDER, Art. tuf xtA, ThWb 8, pp. 170-182.

K. SCHNEIDER, Art. Abyssus, RAC 1, pp. 60—62.

Th. SCHNITZLER, Art. Lektor, LThK 6, p. 936.

J. SCHO, Paideia bei Justin dem Martyrer, Diss. Trier 1969.

M. W. SCHOENBERG, Ytodesta. The word and the institution, Scripture 15, 1963, pp. 115—-123.

G. SCHRENK, Art. {epéc xtX, ThWD 3, pp. 221-284.

id., Art. BifXog xtA, ThWD 1, pp. 613-620.

id., Art. ¢xAéyopor, ThWD 4, p. 147vig.

E. SCHWARTZ, Eusebius. Kirchengeschichte, Leipzig 1932.

E. SCHWEIZER, nvedpa xtX,, ThWb 6, pp. 387—-453.

R. SEEBERG, Lehrbuch der Dogmengeschichte 1 en 2, Erlangen 1923.

H. F. STANDER, Art. Klemens van Alexandrié: Himne op Christus ons Leidsman, HTS Sup-
plementum I, 1989, pp. 112-118.

227



G. STAHLIN, Art. épy#,, ThWD 5, pp. 419-448.

E. STAUFFER, Art. &yaréw xtA, ThWD 1, pp. 20-55.

id., Art. émupdw, ThWD 4, pp. 620-623.

P. STOCKMEIER, Der Begriff noadelo bei Klemens von Rom, TU 92, 1962.

J. A. STOOP, Filantropie in die vroeé Christendom, Theologia Evangelica 2.1, 1969, pp. 33-39.

id., Augustinus en die sursum cor(-da), Theologia Evangelica 19.2, 1986, pp. 41-53.

id., The trishagion as an expression of the heaven-earthly character of the liturgy of John Chry-
sostom, EKKAHZIAXTIKOX ®APOZX, 72, 1990, pp. 56-69.

id., Die deificatio hominis in die Sermones en Epistolae van Augustinus, Leiden 1952.

H. STRATHMANN, Art. Aadg, ThWb 4, pp. 29-39.

id., Art. péptug xt\, ThWD 4, pp. 477-520.

TH. J. TALLY, De la berakah a I'eucharistie. Une question a re-examiner, Maison Dieu 125,
1976, pp. 11-32. .

A. TARBY, La priere eucharistique de I'Eglise de Jerusalem, Paris 1972.

W. W. TARN, Hellenistic civilization, London 1936.

C. THOMA, Biblisches Erbe im Gottesdienst der Synagoge, in H. H. Henrix, Jiidische Liturgie.
Geschichte, Struktur, Wesen, Basel 1978, p. 58.

Ch. C. TORREY, The lives of the prophets, J. B. L. Monograph Series 1, 1946.

J. W. TYRER, The meaning of énixAnsi, JTS 25, 1923-24, pp. 139-150.

E. UNDERHILL, Worship, London 1937.

W. C. VAN UNNIK, Art. Apostolische Konstitutionen, RGG 1, p. 517.

id, 1 Clement 34 and the Sanctus, Vig. Chr. 5, 1951, pp. 204-248.

G. WAGNER, Zur Herkunft der AK ... in Mélanges .. B. Botte, Louvain 1972, pp. 525-537.

id., Der Ursprung der Chrysostomusliturgie, LQF 59, Miinster, Westfalen, 1973.

P. VIKTOR WARNACH, Odo Casel OSB. Das christliche Opfermysterium, Graz 1968.

WARREN, The liturgy and ritual of the Ante-Nicene Church, London 1912.

L. WENGER-OEPKE, Art. RAC 1, pp. 99-112.

M. WERNER, Die Entstehung des christlichen Dogmas, Bem, Tiibingen 1954.

M. WILES, The making of Christian doctrine, Cambridge 1975.

U. WILCKENS, Art. so¢ia xtA, ThWb 7, pp. 465475.

H. WINDISCH, Art. &onéfopar xtA, ThWb 1, pp. 494-500.

E. WOLF, Art. Christliches Naturrecht, RGG 4, pp. 1359-1365.

J. WYTZES, Paideia and Pronoia in the works of Clemens Alexandrinus, Vig. Chr. 9, 1955,
pp. 146-158.

J. YSEBAERT, Greek bapismal terminology. Its origin and early development, Nimwegen 1962.

M. ZITNIK, Jeog ¢rhdvdpwmog bei Joh. Chrysostomus, Orientalia Christiana Periodica 41, 1975,
pp. 76-118.

228



Lys van Afrikaanse woorde

aalmoese, 13, 119, 133
aanbidding, 7, 11, 27, 33, 39, 58, 62,
66, 77, 112
aanbied (-ge-), 13, 35, 37, 214
aandag (gee), 17, 35, 140, 143
aandagtig (-e), 3, 11, 15, 87, 127, 143
aanhoudend, 13, 27, 130, 209
aankondig (-ge-), 3, 33, 45, 72, 156
aanknopingspunte (bybelse), 48, 52, 55
aanneem (-ge-), 11, 25, 33, 168
aanneming, 9, 57, 74, 116vlg.
aanraak 7, 112
aanroep (God), 3, 11, 37, 52, 59, 62,
83, 87, 127, 201
aansien, 29, 75, 201
aanslae, 9, 121
aanstel (-ge-), 25
aanvaar, 3,9, 11, 33, 89
aanvangspunt, 19, 55, 149
aanvoerder, 25, 38, 58, 175
aanwys (-ge-), 25, 174
aarde, 7, 19, 21, 25, 27, 31, 35, 56, 112
aartsbose, 7, 25, 108
aartsengele, 27, 176vlg., 177
aartsvaders, 51, 204
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39, 48, 49, 106, 209, 213
alomteenwoordigheid 217vig.
anafora, 19, 48vlg., 50vig., 61, 72, 180
anamnese, 29, 48, 50, 69, 72, 74vig.,

78, 116, 167, 193, 197
antwoord 3, 17, 35, 80, 81, 84, 86, 209,
212, 214
apologetiek, 97, 164
apostels, 31, 39, 41, 43, 59, 85, 143,
190, 220
apostoliese
geloofsbelydenis, 60
gesag, 41, 42
kerk, 13, 62, 71, 128
oorlewering, 42
Vaders, 87, 90, 96, 102, 119, 121,
128, 168, 175, 181, 183, 187,
190, 205vig.
ark, 25,171
armes, 13, 89, 133, 198, 215
askete, 35, 46

bad (van die wedergeboorte), 3, 52, 74,
93, 116

ballingskap, 15, 31, 134

barmhartig (-e), 9, 65, 120, 131

barmhartigheid, 11, 72, 92, 126

bedaar, 15, 134

bedes, 39

bediening, 13, 132

beeld, 23, 163

begeer (-tes), 3, 11, 52, 89

begenadig, 57

begin (-punt), 15, 19, 25, 136

begrawe, 29, 62, 96, 193

begroeting, 70, 76, 84, 140vig.

begryp, 15, 39, 136, 219

behaag, 29, 202

behoed, 15, 37

behoeftes, 21, 25, 170

behoort, 5, 7, 27, 33, 37, 76vlg., 216

bekeer, 9, 15, 25, 31, 37, 122, 166

bekering, 9, 11, 54, 72, 119, 120,
125vig.

bekragtig, 106

belofte (belowe), 23, 25, 58, 116vig.,
167, 173

beloner, 25, 57, 170

beloning, 23, 25

beloon, 13, 58, 133
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belydenis, 55, 56, 61, 62, 66, 68, 77vig.,
79, 99, 101, 141, 148, 199
bema, 84vig., 142
bemin, 15
bemoeienis, 27, 65, 184
benadeling, 17, 140
bepaal (bepalings), 9, 23, 41, 164
beperk (-end), 39, 74, 218,
berou, 9, 11, 33, 120, 126
besetenes (energumene), 5, 7, 33, 72,
77, 107
gebede vir, 53, 77vig.
Litanie vir, 5, 107
seénbede vir, 7,9, 109
uitstuur van, 7
besing, 7, 111vlg.
beskermer, 17, 35, 64, 139, 180, 212
beskerming, 39
beskikker, 17, 139
beskut, 39
besoek, 37, 216
bestaan, 11, 27, 184
bestraf (-fer), 5, 7, 25, 107, 170
bestraffinge, 27, 53, 184
betroubare, 17, 139
bevestig (-ing), 13, 37, 91, 133, 216
bevlekking, 3, 35, 52, 54, 73, 74
bevry (-ding), 3, 9, 15, 17, 25, 27, 29,
51, 72, 73, 75, 93, 121, 186
bevrydingswerk, 72
bewaak, 13, 33, 39, 45, 220
bewaar (-ing), 11, 13, 15, 31, 33, 37, 39,
55, 73, 206, 209
bewaarder, 17, 139
bewe 7, 15, 112
bewing, 19, 143
bid, 3,5, 7,9, 11, 13, 15, 19, 31, 33,
35, 39, 80, 86, 95, 97
binneste, 5, 53, 105
bisdom, 13, 130
biskop (-pe), 3,5, 7, 9, 11, 13, 17, 19,
31, 33, 35, 39, 41, 46, 55, 83, 84,
86, 131, 209, 211
seénbede van die, 5, 7, 9, 11, 77, 78,
81
biskopsroep 35, 212
biskopswyding, 41, 42, 83
bloed, 17, 29, 31, 35, 37, 44, 55, 70,
71, 75, 201vig., 215
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blydskap, 9, 122
boek (van die lewe), 9, 54, 121
boetedoening, 9, 33, 43, 85, 119vig.
boetelinge, 9, 11, 43, 54, 78, 85, 119vig.,
122, 123, 126
litanie vir, 9, 54, 120, 123
seénbede vir, 11, 54, 78, 89, 123
uitstuur van, 11, 126
boodskap 15, 55, 136
boom (van kennis van goed en
kwaad), 57
boosheid, 25, 29, 191
bose, 7, 11, 13, 15, 33, 53, 55
brand, 7, 25, 27, 112, 184
breek (ge-), 29, 75, 194
briewe, 3, 83
bring (ge-), 13, 19, 23, 25
broedermoordenaar, 25, 168
broeders, 3, 9, 13, 33
brood, 29, 49, 70, 75, 144, 194,
200vlg., 202, 213
buig, 5, 7, 9, 11, 39, 99vig, 109, 123,
125
buitestaanders, 15, 134, 208
bystand, 17, 31, 139

Christelike, 5, 15, 43, 47, 51, 55, 61,
62, 98, 178
(vroeg-C.), 63, 64, 77, 96, 102, 124,
132, 149, 154, 170, 175
Christendom, 42, 44, 113, 125, 135,
169, 172, 188
Joodse, 66, 68.
Christologie, 45, 60, 63, 68
Christus
bloed van, 29, 35, 37, 44, 55, 70,
75, 78, 201vlg., 215
deur, 5,9, 11, 15, 21, 23, 73, 76,
81, 103, 106, 107, 116, 118,
126
diakonaat in, 33
Dienaar, 37, 65, 67
dood van, 7, 29, 49, 59, 65, 69, 69,
72vlg., 74, 75, 97, 106, 113
eersgeborene, 19, 27, 56vig., 62, 66,
68, 153, 171.
Engel van u groot raad, 19, 56, 156
enigste (eniggebore) Seun, 17, 19, 27,
62, 65, 67, 68, 101, 102, 153



geliefde Seun, 27, 186

genade van, 3, 37

Gesalfde, 3,5, 9, 11, 15, 29, 31,
33, 35, 37, 39, 65, 89, 95, 99,
104

Godheid van, 11, 17, 27, 53, 60, 65,
66vlg., 81, 154

Heiland, 9, 11, 17, 29, 66, 68, 71,
118, 192

Heer, 19, 27, 35, 37, 56, 67, 157

heilig, 27, 58, 69, 181

hemelvaart, 69, 73

Herder, 27, 185

Hoépriester, 19, 27, 56, 68, 81, 156,
185

ons Hoop, 5, 31,53, 65, 105

in C, 13, 39

Jesus C, 3, 5,19, 27, 35, 37, 56,
62, 65, 66

Koning, 19, 56, 67, 157

lewendmaker, 29, 69, 193

liefde van, 19, 88

liggaam van, 35, 37, 44, 70, 75, 86,
141, 201vlg., 213

Logos, 19, 27, 56, 60, 62, 66, 69,
152, 184, 189

lyding van, 29, 49, 58, 69, 75, 192,
197, 203

maagdelike geboorte van, 27, 62, 68,
187

menswording van, 27, 58, 62, 68, 72,
184, 197

middelaarskap, 33, 44, 56, 73, 82,
105, 158, 180, 210vig.

offerlam, 27, 185

onsterflik, 29, 69

opstanding, 29, 49, 59, 69, 72, 74vig.

97, 167, 193, 197
pre-eksistensie van, 56, 68, 69, 151,
152, 153vig.,
Regter, 29, 69, 192
sterwe van, 5, 29, 58, 75, 113, 193
verering van, 60, 67
verwekking van, 19, 68, 151vig.
werk van C, 49, 72, 188, 193, 197
Wetgewer, 27, 116, 185
Wysheid, 19, 56, 68, 153
Christushimne (-lied), 59, 67, 153vig.,
157, 187

dag (dae), 3, 21, 23, 29, 160
dank, 19, 29, 33, 37, 75, 76, 146, 199
-gebed, 60, 79
-offer, 199vlg., 202
-segging, 37, 49, 61, 74, 198vig.,
200, 202, 215
deelgenootskap, 113vlg.
deelgenote, 5, 7, 9, 33, 37, 105, 114
deel (hé aan), 27, 31, 33, 35, 37, 54,
71, 204, 212
demiurg, 63, 169, 185
demone, 7,9, 94, 121
deug, 11
deur (middel van), 5, 105vig.
deurwagter, 45, 46, 132
diaken (-s), 3,5, 7,9, 11, 17, 19, 3],
33, 35, 37, 39, 45, 80, 85, 86,
112, 127, 132, 142, 144, 214, 220
onder-d., 17, 31, 35, 45vig., 132, 142
diakensroep, 7, 9, 11, 17, 35, 39, 85,
135, 212, 215, 217
diakonaat, 33, 46
dienaar, 5, 25, 37, 39, 67, 104, 174
diens, 13, 25, 37, 39, 76, 87, 132
van die gebede, 3, 76, 85
van die gelowiges, 11, 83, 127
van die kategumene, 3, 83
orde, 126vlg., 220
priesterlike, 29, 75, 200
sakramentele, 39, 76, 220
diensbaar, 27, 182
dienswerk, 13, 33, 46, 132
diepte (onderaardse), 21, 162
diskrimineer, 17, 65, 138
dissipels, 5, 19, 29, 81, 103, 193
doksologie (-€), 35, 49, 58, 59, 61, 64,
66, 70, 76vig., 81, 106, 118, 176,
209, 219vlg.
“doodsboom”, 57
dood (dooies), 7, 11, 29, 54, 62, 73, 74,
75
doodvonnis, 23, 167
doop, 52, 54, 60, 73, 74vilg. 93, 96,
101, 113vlg. 115vig., 117, 203
-himne, 59
doopkandidate, 7, 9, 54, 67, 74, 78,
112vlg.,, 115
gebed vir, 9, 54, 78, 115
kategese vir, 61, 74
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Litanie vir, 7, 54, 81, 112
seénbede vir, 9, 115
uitstuur van, 9, 118
drank, 21, 27, 29, 161
dreigement, 7, 110
dreigende, 27, 186
Drie-eenheid, 59, 61, 70
dringend (-er), 7,9, 11, 81, 87, 95, 127
drinkbeker, 19, 29, 35, 144, 196, 214
duisternis, 21, 56, 57, 160, 161
duiwel, 7,9, 29, 31, 53, 54, 72vig., 94,
108, 121, 204
dwaling (dwaal), 15, 17, 25, 37
dwalendes, 15, 134

eed, 23, 166
eensgesindheid, 31
eer, 9,11, 29, 35, 37, 110, 202
eerbied (-ige), 5, 7, 9, 13, 17, 33, 35,
39, 77, 106, 137, 213
eerstelinge, 13, 133, 198
ekskommunikasie, 119, 208
ektenie, 80, 86, 87, 127
eksorsiste, 132
elemente, 23, 44, 56, 161, 163
emanasieleer, 154
energumene, 33, 72, 77vlg., 81, 89, 109,
208
engele, 7, 21, 27, 111, 155, 158, 177,
184
engelelied, 67, 79, 177vlg., 213
enigste (eniggebore), 5, 7, 17, 19, 27,
37, 70, 99, 101
epiklese, 29, 44, 48, 50, 70, 75, 193,
201
epikleties, 52, 75, 219
episkopaat, 31, 33
erfgenaam, 25, 57
erkenning, 15, 55, 136
ernstig (-ge), 3, 5, 9, 81, 87, 95, 127
eskatologies, 93, 183
eucharistie (-se), 48, 61, 71, 73, 74,
76vig., 81, 83, 85, 143, 193,
196vlg., 199, 215
diens, 126
elemente, 56, 71, 202
gebed, 19, 42, 45, 48, 55, 59, 60vig.,
69, 77, 78
liturgie, 41, 60, 61
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offer, 143, 198, 202
viering, 48, 61, 76, 77, 206
eunug, 13
evangelie (-s), 3, 74, 83, 87, 136, 193,
195
van sy Gesalfde, 3, 5, 89, 104
ewige (-e), 9, 11, 13, 17, 19, 27, 31, 72,
74, 128, 149, 205
ewigheid, 5, 7,9, 11, 17, 27, 33, 35,
37, 39, 64, 77, 179

fondament, 21, 129

formeerder, 25, 27, 68, 124, 169, 184
formulier, 42, 45

fundeer (ge-), 13, 71, 129

gawe (-s), 9, 13, 19, 29, 33, 35, 81, 116,
133, 143, 144, 202, 212
gebed (-e), 2, 13, 15, 19, 31, 33, 35, 43,
49, 51vig., 55, 58, 61, 86, 88, 144,
159, 198, 142, 157
gebedsaanwysinge, 80
diens van, 3, 76
vir die besetenes, 7, 53, 77, 81, 89,
109
van die biskop, 37, 76vig., 79, 81,
109, 123, 135, 215
vir die boetelinge, 11, 54, 78, 81
vir die doopkandidate, 9, 54, 78, 81,
112, 115
gebedsformules, 41, 50, 51, 81, 145,
201
vir die gelowiges, 15, 46, 55, 78, 81
gemeenskaplike, 80, 86, 207
hoépriesterlike, 55
Joodse, 51, 84, 101, 146, 159
vir die kategumene, 5, 52, 53, 77, 81
gebedsoffer, 75, 200, 207
gebedsroep, 53, 80, 86, 101, 106, 109
gebedstradisie, 51, 64, 123, 136, 138
gebedsvorm, 51, 87, 201
gebod, 3, 23, 57, 90
geboorte, 39, 54, 68
maagdelike, 27, 68, 72, 151, 187
gebore (-nes), 27, 187
gedagte, 9, 19, 44, 86, 145
gedagtenis, 29, 74, 75, 197
van gestorwenes, 46
gedagtig, 29, 75, 193, 198



gedemp, 19, 144
gees, 5,7, 11, 49, 53, 61, 75, 107
liggaam en g, 3,9, 15, 35, 54
enmetug., 3,17, 19, 33, 84
Gees
Heilige, 3,5, 7,9, 11, 17, 19, 29,
31, 33, 35, 37, 39, 43, 49, 70,
116, 181, 196, 201, 203vig.,
205, 216
getuienis van die G., 70, 75, 203vlg.
leiding van die G., 9, 122
sakrament van die G., 9, 117
vervul met, 31, 70, 73, 74, 75, 205
werk van, 61, 70
geestelike (-s), 9, 11, 17, 54, 116, 117
geliefde, 27, 186
geloof, 33, 35, 37, 211
-(s)belydenis, 60, 79, 150
-(s)getuies, 57
-(s)onderrig, 3,52, 76, 86, 90
gelowiges, 3,7, 9, 11, 17, 41, 53, 55,
73, 114, 118, 141, 196, 200, 216
mis van, 11, 83, 127, 143
Litanie vir, 11, 55, 81, 127
gemeenskap van, 55,76, 97, 147
gelykenis, 23, 163
gemeente (-s), 3, 11, 13, 17, 55, 58, 59,
70, 80, 81, 127, 130, 139, 177,
209
gemeenskap (-like), 3,5, 7, 19, 37, 55,
71, 76, 78, 97, 114, 147
genade, 3,9, 15, 19, 35, 37, 72, 75,
145
genadig (-e), 5, 13, 15, 27, 65, 98, 131,
185
genesing, 58
gereed (1), 35, 212
geregtigheid, 37
gerig, 105
geringheid, 31, 79, 207
gerubs, 21, 27, 158, 176
gerusstel, 23, 166
Gesalfde, 3,5, 9, 11, 15, 17, 25, 29, 31,
33, 35, 37, 39, 65vig., 89, 95, 99,
104
gesagsposisies, 31, 207
gesamentlik, 19, 145
gesindheidsverandering, 11, 126
geskende, 15, 138

getal, 19, 150
getuie (-nis), 29, 70, 75, 202vlg., 203
gevangenis (gevangene), 15, 110, 134
getrou, 23, 167
gevoel, 11, 126
glo, 39
God
Almagtige, 5, 11, 15, 19, 23, 29, 37,
39, 62, 63, 64, 77, 78, 79, 100,
145, 216
wat alleen heers, 15, 136
Allerhoogste, 15, 27, 181
alomteenwoordige, 39, 65, 79, 81,
217
al-goeie, 13, 65, 133
barmhartige, 9, 65, 131
beloner, 25, 57, 170
beskermer, 17, 35, 64, 180, 212
beskikker, 17, 139
bestraffer, 25, 170
bewaarder, 17, 139
bystand, 17, 31, 139
Christus ons G., 11, 17
G. deur Christus (sy Gesalfde), 5, 9,
59, 72, 76, 81, 95, 103
G. diskrimineer nie, 17, 65, 138
Drie-enige, 59
een in wese, 19, 99, 150
eer aan G., 35, 64
eerste van natuur, 19, 150
enigste (enigheid), 5, 7, 19, 37, 62,
64, 99
ewige, 11, 21, 64, 78, 92, 123, 128,
136
formeerder, 25, 27, 62, 63, 68, 108,
124, 169, 178, 184
gehoor (onverwekte), 19, 149
genadige, 13, 65, 72, 131
gesig (ewige), 19, 149
gewer, 25, 33, 64
goedheid van, 11, 19, 54, 79, 125,
148, 165
goeie, 3, 33, 65, 87
groot (-heid), 35, 64, 79, 211
van die heelal, 5, 11, 63, 77, 78,
103, 123
Heer, 33, 35, 37, 64
Heerser, 11, 27, 31, 37, 64, 78,
123vig.
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heilig en allerheilig, 27, 65, 181

Helper (Hulp), 17, 31, 35, 55, 64,
139, 208, 212

Hoof, 11, 124

hoogste, 27, 65, 181

van Israel, 39, 219

kenbaarheid van, 65, 100vig., 219

Koning, 29, 33, 64

sonder koning, 19, 64, 149

kragtig (in werke), 35, 64

lewende, 15

liefde van, 3, 58, 65, 88, 137

mensliewende, 3, 5, 9, 65, 88, 122

niks nodig, 19, 29, 64, 75, 149

onbegrens, 39, 64, 65, 218

onbegryplik, 64, 137

ondersteuner, 17, 31, 35, 64, 139,
208

onfeilbaar, 17, 65, 78, 140

onkenbaarheid, 65

onpartydig, 17, 65, 78, 140

onsigbaar, 39, 65

onoorwonne, 39

ontoeganklike, 5, 39, 65, 77, 100,
219

onveranderlik, 39, 64, 65, 218

onvergelyklik, 17, 39, 65, 78, 79,
139, 217

onverwekte, 5,19, 37, 39, 62, 64,
76, 77, 99, 148, 149

Skepper, 11, 27, 62, 63, 68, 123,
124, 180, 184

sonder begin, 15, 19, 136, 148

sonder heerser, 19, 149

Steun, 31, 35, 208

Vader, 3,5, 7, 21, 27, 29, 33, 35,
37, 63, 67, 69, 77, 101vig.

Verhoorder, 15, 55, 64, 79, 138

van die voorspraak, 5, 102

verhewe, 19, 39

versterkte muur, 17, 64, 139

vervuller van behoeftes, 25, 64, 170

vesting, 17, 64, 139

voorsiener, 19, 64, 149

vrede van G., 17, 33, 76

vrese van G., 15,52, 55, 78

waaragtige, 39

ware, 5, 62, 64, 77, 99

ware synde, 19, 64, 77,99, 147
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wetgewer, 25, 27, 64
wil van G., 53, 191, 192
Wysheid (instinktiewe), 19, 149vig.
goddeloosheid, 3, 23, 25, 52, 93vig,,
163, 172
goddeloses, 25, 37, 71
godvrugtig (-heid), 5, 11, 13, 33, 103
godsbegrip, 62, 65, 148
godsdiens, 60, 66, 83, 92, 96, 133
godskennis, 3, 23, 74, 90, 92, 164, 188
Godskindskap, 9, 54, 117
Godspredikate, 45, 62vig., 64, 98, 118,
147vlg, 149, 215
Godsverering, 77, 111
godsvrug, 3, 7, 23, 27, 31, 33, 37, 71,
92, 108, 163, 204, 209
goedgesind, 5, 15, 88, 98
goedgunstig, 3, 9, 29, 88, 201
goedheid, 11, 19, 23, 54, 125, 165
goewerneur, 29, 192
groet, 3,17, 34, 35, 84, 14vilg, 145,
209, 212
groetgebaar, 84, 209

haat (haters), 15, 31, 55, 134
hand (-e), 3,5, 7,17, 19, 29, 84, 87,
100, 119vig,, 194, 213
Handelinge, 3, 83
handewassing, 17, 126, 142, 194
hart (-e), 3, 5,9, 39, 53, 74, 145vig.
hartgrondig, 5, 105
heelal, 5, 11, 13, 23, 103, 123
Heer, 7, 13, 15, 19, 31, 33, 35, 39, 63,
66, 157
Almagtige, 15, 58, 63
Allerhoogste, 15
ons het dit by die H., 19, 81, 145vig.
heilig is die H., 27, 176
Jesus Christus, 3, 19, 29, 35, 66, 157
ontferm U, 3,5, 11, 13, 86, 100,
123
van die heelal, 5, 11, 13, 63, 74, 77,
103, 157
van die leérskare, 27, 100
heerlikheid, 5, 7,9, 11, 15, 17, 27, 29,
33, 35, 37, 39, 55, 58, 64, 69,
76vlg., 81, 136, 137, 198
heers, 15, 21, 23, 136, 163
heerser, 11, 19, 27, 31, 37, 64, 123, 149



heerskappy (-e), 25, 27, 157, 176
heidense, 44, 55
heil, 37, 39, 58, 71
Heiland, 9, 11, 17, 29, 35, 67, 68, 71,
118, 192
heilbringende, 3, 52, 91
heilig, 9, 15, 17, 29, 35, 37, 39, 116,
140, 196, 202
heilige (-s), 5, 15, 27, 31, 35, 44, 53,
69, 71, 97
heilig (drie-maal), 27, 70, 72, 81, 176vig.
heilige
Dienaar, 25, 35, 65, 67
Gees (sien onder Gees)
gemeente, 11, 13, 130
hande, 29, 194
vir die heiliges, 35, 212vig.
inwyding, 5, 74, 96, 113vlg., 217
kerk, 5,7, 11, 13, 31, 71, 105, 126,
128
kudde, 3,9, 71, 93, 105
kus, 17, 141
lewe, 13, 27, 58, 188
martelare, 33
misteries, 43, 65, 123
profete, 9
sakramente, 5,9, 37, 71, 97, 105, 123
Seun, 27, 66, 181
volk, 31, 71
heiligheid, 194
heilsgeheim, 9, 75, 96vig., 105, 117
heilsgoed, 71, 204
heilsgeskiedenis, 52, 57, 58, 72, 167,
170, 175, 180, 218
heilsvreugde, 9, 122
heilswerk, 51, 75
heilswil, 54, 72
heilsvoleinding, 105
help, 3, 89
helper, 17, 31, 55, 138, 139, 202, 208
hemel (-se), 7, 11, 13, 21, 23, 25, 29,
37, 56, 58
hemels-aardse (liturgie), 66, 79, 81vig,,
111, 177
hemelvaart, 62, 69, 73, 193
hemelwesens, 21, 58, 158
Herder, 27, 68, 185
Here, 3, 11, 13, 15, 19, 25, 31, 33, 37,
59, 66, 157

herinner, 27, 194, 197

herlewe, 27, 191

herskepping, 73, 158, 180

herstel, 9, 122

hervorming (liturgiese), 43

heterodoks (-es), 19, 143

hoépriester (-like), 15, 19, 25, 27, 29, 56,
57, 81, 131, 135, 156, 173, 175, 185

homilie, 84, 85vig.

hoof (-de), 5, 7,9, 11, 23, 25, 27, 58,
99, 100, 109, 123, 124, 165

Hoogste, 27, 181

hostie, 46, 83

hosanna, 35

huigelaar (-ry), 19, 143

huwelik, 13, 133

improvisasie, 43

ingange, 3, 39, 52, 95
ingebore, 11, 23, 125, 164
inherent, 23

inkarnasie, 154, 184
inlyf, 54, 74

inplant, 3, 91

insettinge, 52

insig, 3, 90
instellingswoorde, 29, 48vlg., 75, 193,
196, 199, 200

instinktiewe, 19, 149

instem (-ge-), 27, 80, 184

interpolasies, 41, 46, 62, 147, 202, 203

intersessiegebede, 47, 49, 50, 89, 206

inwoners, 11, 25, 27, 72, 126

inwy (-ding), 5,7, 9, 37, 74, 96, 113,
217

Jesus, 3,5, 19, 29, 31, 35, 37, 39, 45,
53, 56, 58, 65, 66, 87, 157, 182,
187, 188, 190, 192, 194, 196, 199,
203, 211
Christus (sien by Christus)
lyde en sterwe, 29, 69, 70, 75
jongmense, 15, 55, 135, 213

kanones, 41

kategumenaat, 52, 103

kategumene, 3, 5, 19, 33, 37, 41, 52,
65, 72, 73, 74, 76, 86, 91, 97,
100, 107, 113, 127, 188, 208
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diens van, 3, 43, 83
gebed vir, 5, 52, 77, 100
Litanie vir, 3, 52, 74, 87, 107
uitstuur van, 107
keiser, 31, 207
ken, 5, 27, 104, 136, 190
kenbaarheid (van God), 65, 101, 209,
219
kennis, 11, 15, 19, 55, 136
kerk, 15, 31, 33, 46, 47, 55, 59, 61, 62,
70, 73, 74, 75, 78, 81, 82, 83, 86,
105, 121, 126, 139, 141, 206, 211
algemene (katolieke), 13, 71, 128vig.
apostoliese, 13, 71vlg.,, 128
heilige, 5, 7, 11, 13, 31, 71, 74, 128
ketters (-se), 41, 45, 62, 128, 143
kinders (-tjies), 5, 7,9, 17, 25, 31, 35,
87, 110, 111, 117, 142
kleed (van onsterflikheid), 3, 52, 74, 93
kleed (van die biskop), 19, 144
klerus, 31, 46, 132, 198, 200, 215
kniel (knieé buig), 11, 39, 80, 99, 127
koepel, 21, 56, 159
kommunie, 35, 37, 75, 79, 119, 209,
212vlg.
-lied, 214
kommunikante, 46, 49
kommuniseer, 37, 46, 214
konfessore, 31, 46, 207
konfiskeer (ge-), 31, 208
Koning (Jesus, God), 19, 29, 33, 39,
66vlg., 157
koning (-s), 19, 33, 37
koninkryk, 7, 39, 54, 67, 71, 72, 74, 75,
97
van die hemele, 15, 37, 65, 73
van u Gesalfde, 33
kosbare, 17, 31, 37, 55, 215
krag (-te), 7,19, 21, 27, 29, 37, 159
kruis, 29, 69, 192
-dood, 62, 72vig., 73, 192
-teken, 19, 144, 195
kuisheid (kuises), 31, 37, 58, 173
kudde, 3, 9, 15, 35, 52, 71, 79, 93, 105
kus, 17, 141vig.
kwaadgesindheid, 7, 110
kwaal, 13, 17, 27, 69, 189
kwartels, 25, 58, 175
kyrie eleison, 3, 86vlg., 123
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leer, 3, 59, 60, 61, 62, 86, 90, 188
leermeester (-s), 5, 19, 103, 188vlg.
leérskare, 27, 58, 72, 100
leerrede, 3, 85
leesgodsdiens, 3, 83vlg.
leke (mans), 17, 31
lewe (ge-), 5, 11, 13, 23, 27, 29, 31, 33,
35, 37, 58, 205
drinkbeker van, 35
ware lewe, 3, 74, 93
boek van die, 9, 54, 121
ewige, 9, 13, 17, 31, 75, 128, 205
van Jesus, 27, 69
van die toekomstige wéreldtyd, 37,
62, 71
lewende (-s), 19, 23, 27, 46, 62
lewegewende, 21, 57, 69, 161
lewendmaker, 29, 193
lewenseindes, 5, 98
liefde, 3, 15, 19, 55, 58, 73, 88, 92,
137, 141, 219
lig, 21, 25, 39, 56, 160
liggaam, 3,9, 11, 15, 23, 29, 31, 35,
37, 52, 75, 202, 213, 215
litanie, 3, 5, 7,9, 11, 33, 46, 52, 54,
55, 59, 66, 74, 76, 80, 82, 86, 87,
107, 112, 119, 120, 127, 209
liturgie, 41, 42, 43, 45, 47vig., 48vig,,
51, 54, 55, 56, 57, 59vig., 60vig.,
62, 66, 72, 75, 78vig., 80, 83, 86,
106, 110, 153, 160, 176vig.
loof, 7,19, 29, 33, 58
lof, 21, 31, 35, 39, 48, 161, 180,
198
-offer, 61, 81, 199vig.
-liedere, 56, 66, 78, 180, 214
-prysing, 39, 47, 49, 55, 56, 59, 61,
62, 66, 68, 72, 74, 75, 77vig.,
95, 106, 111, 120, 147, 177,
180vlg., 193, 199vig., 215
Logos, 19, 27, 50, 56, 60, 65, 69, 152,
154, 164, 182, 184, 185, 189, 195,
210
losbandig (-heid), 11, 126
loskoop (-ge-), 17, 55
losskeur (-ge-), 7, 110
lug, 21, 25, 37, 57, 160
ly (-ding), 29, 49, 58, 69, 75, 192, 197,
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maagde (-likheid), 13, 27, 31, 35, 37,
44, 58, 68, 85, 133, 187
maagdelike (geboorte), 27, 68, 72, 151,

187
maak (ge-), 3, 7, 11, 21, 23, 25, 53,
124, 173, 217

maaksel, 9, 53, 108

mag (-te), 5, 7, 21, 23, 27, 72, 109, 159

magtige, 17

majesteit, 21, 39, 64, 77, 161

manna, 25, 53

mans, 17, 37, 127

Maranatha, 80

martelaarsakte, 46

martelare, 31, 33, 46

menigte, 7, 23, 25, 58, 167, 173

mengsel (water en wyn), 75, 144, 196

mens (-), 11, 23, 25, 27, 29, 35, 57,
58, 72, 77, 79, 162, 163, 170

mensliewende, 3, 5, 9, 65, 88, 122

menswording, 68, 72, 184, 187, 197

mensemoordenaar, 7, 53, 78, 110

Messias, 155, 187

messiaans (-e), 56, 66, 156, 182

middelaar (-skap), 33, 44, 56, 73, 81,
82, 105, 151, 158, 180, 210vig.

mis, 3, 11, 83, 126, 143

miskanon, 142

mistagogie, 86, 213

misterie (-s), 43, 61, 65, 71, 74, 80, 96,
97, 195

misteriegodsdiens, 44, 96, 112

model-gebed, 56, 79, 104, 111

muur (mure), 17, 25, 139, 175

mynwerk (veroordeling tot), 15, 43, 134

naam (name), 15, 19, 27, 31, 35, 37, 39,
79, 136, 207, 216

Naam, 15, 27, 55, 59, 76, 136

vervolging ter wille van die, 15, 39,
43

nagmaal(-sgebed), 51, 114

natuur (van), 19, 29, 39, 125, 150, 193,
208, 219

natuurwet, 25, 27, 125

neem, 29, 46, 75

neerbuig, 11, 55

niet (uit die), 19, 23, 150, 163

nimmereindigende, 33, 209

nou (en n), 5,9, 11, 15, 51, 103vig,,
116, 126, 136

nut (nuttig), 3, 37, 89, 95, 215

offer (ge-), 19, 29, 31, 33, 35, 75, 133,
143vlg., 198, 200vig., 202, 207,
209

offergawe, 25, 81, 144, 198

offerande (-s), 13, 17, 25, 27, 29, 49,
75, 89, 119, 142, 144, 185, 198,
202, 209

offerandegebed, 49, 51, 75, 185, 209

offergeur, 33, 210

offerlam (skaap), 27, 185

onafgebroke, 33, 209

onbegryplik, 64, 137

onbehoorlike, 9, 54

onberispelik (-e), 13, 15, 33, 138

onbesproke, 15, 38, 138

onbevlek (-te), 29, 33, 37, 194

onbewuste, 9, 121

onderdiakens, 17, 31, 35, 45, 46, 142

onderhou, 23, 25, 57, 170

onderrig, 3, 5, 27, 37, 41, 52, 61, 70,
85, 86, 90, 103, 104, 188vig.

onderskei (-dingsvermoé), 23, 44, 90,
163vig.

ondersteuner, 17, 139, 208

onderwerp (w.w.), 23, 165

onfeilbare, 17, 65, 140

ongeloof, 57

ongelowige (-s), 3, 19, 85, 127, 143

ongeregtigheid, 15, 54, 55

ongeskonde, 13, 31, 71, 73

ongestoorde, 33

onkunde, 15, 27, 55, 58, 69, 136,
190vig.

onmondige, 37

onpartydige, 17, 65, 140

onreg (-verdig), 23, 164

onrein (-heid), 5, 25, 53, 107, 168

Onse Vader, 52, 55, 73, 76, 79, 86,
101, 106, 135, 205, 209

onsigbaar, 39, 65

onsterflik (-e), 23, 29, 69, 163, 193

onsterflikheid, 3, 23, 52, 57, 69, 74, 93,
193

ontferm, 3, 5, 11, 13, 86vlg., 123

onthouding, 13

ontoeganklike, 5, 39, 100, 219
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ontsag, 3, 15, 35, 37, 55, 77, 79, 91,
137vlg., 213

ontslaap, 33, 211

ontstaan, 21, 29, 62

ontvang (-er), 5, 7,9 11, 21, 23, 35,
37, 39

ontvanklik, 3, 91

onveranderlik, 39, 218

onvergelyklik, 39, 65, 139, 217

onversteurd, 15, 31, 129

onvervreembare, 11, 128

onverwekte, 5, 19, 37, 99, 148, 149

onvolkome (-ne), 15, 138

onwaardig (-heid), 35, 79, 212, 215

oorblyfsels, 37, 214vlg.

oordeel, 29, 37, 57, 58, 62, 69, 70, 72,
198, 215

oordeelsvermoé, 23, 163

ooreenstemmende, 27, 183

ooreenstemming, 27, 29, 192

oorgawe, 39, 219

oorgee (-ge-), 7, 62, 110

oorlewer (-ge-), 29

oorlewering, 193

oorlogsugtige, 37, 217

oorplaas (-ge), 25, 57, 72, 169

oorsprong (-e), 19, 41, 51

oortreding (-e), 5, 9, 17, 33, 37, 78, 95,
121

oorvloedig (-e), 21, 33, 37, 209

oorwinnaar, 25

oorwinnende, 53

oorwinningslied, 176, 178

opdrag, 29, 75, 193, 199

opdroog, 7, 25, 110

openbaar (-ing), 3, 15, 25, 27, 31, 37,
44, 57, 58, 69, 70, 72, 74, 75,
172, 190, 203

ophef (-ge-), 23, 167

opkyk (-ge-), 29, 194

opneem (-ge-), 29, 58, 62, 69, 193

opregtheid, 37, 39, 215, 219

oprig, 7, 109

opsetlike, 9, 121

opstaan (-ge), 7, 15, 29, 35, 37, 54, 97,
113, 123, 135, 193, 215

opstandig (-es), 7, 108

opstanding, 7, 23, 29, 49, 59, 62, 69,
72, 74, 75, 167, 193
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ore (van die hart), 3, 74, 91
ortodokse, 48, 65, 188
owerhede, 21, 33, 43, 159

Paasfeesvierings, 195
paradys (-gebeure), 23, 57, 72, 163vig.
parakleet, 5, 103
parallelle, 47, 59
parogie (-), 13, 130
paroesie, 29, 49, 69, 198
pasgedoopte (-s), 13, 33, 35, 37, 217
pastoforie, 37, 127
patriarge, 31
plae, 25, 27, 184
pneumatologie, 70
politeistiese dwaling, 25, 58, 63, 174
predikate, 56, 64, 148vig., 186
prediking, 75, 83
pre-eksistensie, 56, 68, 69, 148, 152,
153vlg.
prefasie, 19, 144, 145
presbiter (-s), 13, 19, 35, 39, 46, 131
presbiteraat, 13, 31, 33
presbiterium, 127
priester (-s), 17, 19, 29, 31, 37, 69, 85,
194

priesterlike, 25, 29, 195, 200
priesterskap, 31, 58, 75, 174
profesieé, 27, 186
Profete, 3, 27, 31, 115, 184

heilige, 9
prys (-ge), 7, 27, 35, 112

raad, 19, 35, 68, 155, 156

raadsplan, 19, 151vig.

red, 7, 9, 11, 15, 25, 39, 53, 54, 72, 73,
79, 109

redaktor, 42, 45, 46, 47, 214

redding, 55, 57, 58, 66, 72, 75

redelike, 11, 23, 39, 54, 125, 163, 219

reg, 13, 19, 23, 146, 164, 171

regop (staan), 19, 143

Regter, 29, 192

regterhand, 29, 49, 58, 62, 69

regverdige (-s), 25, 31, 164, 168, 170

regverdigheid, 13, 23

rein, 3,9, 35, 52, 115, 143, 194

reinig (-ing), 3, 7, 9, 33, 52, 54, 56, 74,
142, 161, 194



reinheid (-wette), 17, 55, 142vig., 194
reinigingsmiddel, 21, 161

reisigers, 13, 31

reken (tot), 7, 52, 93, 114

rig (op), 3, 7, 15, 53, 109

rimpel, 15, 55

roep, 23, 72, 166

rots, 13, 25, 55, 58, 71

ruimte (-like), 7, 39, 217

rumoer, 17, 35, 213

saad, 23, 27, 90, 164

saambring, 33, 209

sakrament (-e), 5, 7,9, 29, 37, 65, 71,
73, 74, 75, 76, 86, 97, 105, 114,
117, 123, 196

sakramentele, 39, 65, 76, 220

sakristie, 214

samekomste, 117

samesyn, 9, 118

sangers, 13, 31, 35, 37, 46, 133

satan (-voorstelling), 7, 9, 54, 109vig.

see, 7,21, 23, 57, 161

seén, 3,5,7,9, 11, 33, 39, 95, 123,
200

seénbede (van die biskop), 5, 7, 9, 11,
39, 100, 123

selebrante, 42, 207

selfbewegend, 25, 174

serafs, 21, 27, 176

Seun, 5, 7, 17, 19, 21, 27, 33, 35, 66,
101, 186, 187

sidder, 7, 110

siekes, 31, 134, 191

siekte, 13, 17, 27, 133, 189

siel (-e), 17, 23, 35, 37, 52, 125, 215

sieraad, 11, 23, 125

simbool, 61, 63, 66, 67, 68, 70, 71, 73,
75, 79, 101, 102, 118, 124,
150vlg., 153, 155, 169, 186, 187,
193, 198, 204, 215

sinagoge, 56, 80, 83, 137, 177

sinapte, 80, 86, 127

sinoptiese Evangelies, 67

sintuie, 23, 164

skatkamers, 21, 56, 160

skei (ge-), 21, 161

skep (ge-), 21, 23, 187

Skepper, 11, 27, 63, 76, 123, 180, 187

skepping, 19, 23, 25, 27, 31, 50, 51, 55,
56, 58, 72, 100, 154, 157, 159,
162vig., 174, 180, 182vig., 194,
207

skeppingsmag, 100

skeppingsmiddelaar (-skap), 56, 73, 150,
158, 180

skeppingswerk, 56, 169

skeppingswoord, 56, 109

skepsele, 7, 19, 23, 54, 72, 108, 147,
167

skriflesinge, 83, 84, 126, 132

skuldbelydenis, 9, 78, 79, 119, 120

skuldbewys, 9, 54, 121

slaan (ag op), 5, 9, 11, 15, 23, 35, 104,
136

slagoffer, 185

slang (-e), 7, 23, 25, 57, 78, 109, 165

slawerny, 15, 31

slotdoksologie, 39, 49, 50, 51, 61, 67,
76, 78, 220

-gebed, 37, 79, 215
-lofprysing, 39, 79
-seén, 39, 217
-wegsending, 76

smaad, 29, 192

smeek, 11, 31, 37, 201, 208
-bedes, 9, 78, 88, 122

smekelinge, 5, 108

smekinge, 3, 80, 87, 89, 95

soek, 39, 219

sondaar, 9, 11, 54, 122, 126

sonde (-s), 9, 11, 29, 31, 37, 52, 62, 71,
73, 75, 136, 190

sondelose, 5, 98

sonder

begin, 15, 19, 136
tussenganger, 19, 151

sondeval, 57, 72, 137

sondig (-heid), 11, 25, 54, 77, 78, 79

sondvloed, 57, 171, 184

soteriologie, 71

spirituele, 19, 157vig.

staande, 3, 85

standvastige, 13, 15, 21, 129, 138

sterrekoor, 21, 56, 160

sterwe (ge-), 5, 29, 58, 75, 193

stoorkamer, 37, 214

straf, 23, 25, 57, 72, 167
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struikelblokke, 15, 135

stryd, 33, 211

subordinasianisme, 45, 67, 182vig.
synde (ware), 19, 147

tafelgebed, 200

teenstellings, 68, 184

teenwoordigheid, 15, 29, 69, 79, 81,
136, 137, 197, 217

teéstander, 39

teken (-s), 17, 27, 58, 143, 198

tempelliturgie, 47, 111

terugkeer, 29, 69, 75, 197

toehoorders, 3, 19, 85

toekomstige (toekomende), 25, 29, 37,
61, 71, 72, 73, 171, 197

toetree, 11, 19, 127

toevertrou, 5, 15, 37, 76, 99, 215

toewy (-ge-), 9, 35, 37, 122, 216

toleransie, 43

toorn, 15, 27, 72, 186

transsubstansiasieleer, 44, 204

trinitaries (-e), 50, 61, 70, 182, 213

triniteitsleer, 45, 59, 70, 182

triomflied, 176, 178

Trishagion, 27, 47, 48, 52, 58, 63, 72,
78, 81, 146, 176vig., 178vig.

troon, 21, 27, 81, 111, 127, 158, 176

trone, 21, 27, 158

troos, 21, 161

tug (-tiging), 9, 54, 122, 188

tussenganger, 19, 151

tyd (tye), 5, 19, 27, 31, 39, 151, 187,
217

uitbrei (-ge-), 25, 173

uitgange, 3, 39, 52, 95

uitgeworpene, 39, 208

uitgiet (-ge-), 23

uithoeke, 13, 31, 55, 71, 129

uitkies (-ge-), 17, 35, 71, 139

uitle, 13, 55, 130

uitlei, 21, 56, 58

uitsendingsroep, 7, 9, 11, 85, 107, 118,
126

uitspansel, 21, 160

uitstrek, 3, 84, 87, 100

uitroei (-ge-), 25, 174

uitroep, 7, 37, 76, 216
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uitruk, 17, 25, 55, 71, 172

uitverkies (-ing), 55, 79, 139

uitvoer (-ge-), 5, 23, 27, 29, 105, 191,
193

uitwis, 9, 27, 121

Vader — sien onder God

valstrik, 9, 121

vang (ge-). 29, 191

vasbind (-ge-), 7, 21, 53, 110

vasnael (-ge-), 29, 192

vatkans, 3, 94

veilig, 13, 131

verbond, 29, 75, 166, 195

verbreek, 29, 75

verdrukkende, 5, 108

verdrywe, 23,27, 58, 165, 190

vereer, 7, 25,66, 111, 167vlg., 174

verduur, 25, 29, 192

verenig (-ing), 3,5, 7,9, 37, 92, 105,
196

verering, 33, 60, 64, 67, 68, 167

verganklike, 23, 163

vergeld (-ing), 29, 70, 198

vergewe, 9, 33, 121

vergewing, 5, 29, 31, 37, 62, 71, 73, 75,
95

vergiet, 29, 75

verheerlik (-ing), 23, 31, 56, 57, 79,
167vig.

verhef, 9, 11, 19, 35, 145, 181

verhewe, 19, 39, 150, 181, 217vig.

verhoog, 17, 127, 142

verhoor, 3, 29, 37, 39, 88, 192, 215

verhoorder, 15, 55, 138

verkeer, 3, 5,9, 13, 29, 31, 33, 37, 52,
91, 97, 134, 207

verkondiging (-ing), 29, 31, 56, 75, 186

verlei (-ding), 23, 29, 31, 39, 57, 58, 72,
165, 193, 204, 205, 218

verlig (-ting), 3,52, 54, 57, 70, 74, 90,
112vig.

verlore (-ne), 23, 27, 165, 184

verlos (-sing), 5, 7, 13, 15, 29, 31, 54,
55, 58, 72vlg., 73, 75, 193, 195,
197

verlossingswerk, 58, 73, 136, 193, 195,
197

verlostes, 74, 114



vermaning, 84, 184, 197

vermeng, 29, 195, 196

vernuwe, 5, 53

verouder, 39, 219

veroordeel, 29, 35, 192

verootmoedig (-ing), 11, 125

verordeninge, 3, 90

verontagsaam, 25, 27

verpletter, 9, 120°

verraad, 29, 191

verraai, 29, 194

versag (-ting), 15, 57, 134

verseél, 9, 114vig.

versoen (-ing), 11, 27, 31, 54, 58, 68,
72vlg., 75, 78, 105, 186

versoendag, 50, 167

versterk (-ing), 3,9, 13, 31, 35, 37, 52,
54, 70, 91, 133, 139, 204, 216

vertrou, 5,99

vervolg (-ing), 15, 31, 43

vervolmaak, 15, 33

vervul (-ling), 21, 31, 37, 70, 74, 76,
205, 216

vervuller, 25, 170

verwagting, 13, 17, 23,55

verwek (-king), 19, 31, 45, 68, 148, 151

verwerplik, 31, 208

vestig (ge-), 21, 56, 159

vesting, 17, 139

vlees (geword), 27, 33, 68, 187

vlek, 15, 55

vloed, 25, 27, 110, 170, 171, 184

voedsel, 23, 25, 27, 33, 175

voet (-stappe), 7,9, 54, 112, 120, 122

volbring, 27, 69

voleinding, 13, 31, 55, 71, 129, 183

volhard, 11

volheid, 11, 128

volk, 3,5, 17, 27, 29, 31, 33, 35, 37,
39, 46, 70vlg., 71, 84, 139, 191,
212, 219

volkomenheid, 55

volmaak, 15, 138vig.

volwassenheid, 15, 37, 55, 135, 217

voorbedes, 46, 49, 81

voorberei (-ding), 9, 29, 74, 116, 211

voorbidding, 31, 33, 45, 46, 47, 81, 88,
206, 215, 219

voorganger, 43, 80

voorleser (-s), 13, 31, 35, 46, 83, 132

voorlesing, 3, 83

voormis, 43, 83

voormemens, 3, 52, 95

voorsien (-ing), 23, 25, 51, 71

voorsiener, 19, 149

voorsienigheid, 21, 27, 37, 64, 158,
183vig.

voorsinger, 214

voorskrifte, 11, 27, 125, 184

voorspraak, 5, 102

voortdurend (), 13, 33, 130

voortreflike, 27, 182

voorvaders, 25, 172

vorm (ge-), 21

vrede, 5,11, 17, 31, 33, 35, 37, 39,
73vig., 98, 107, 127, 207

vredeskus, 17, 45, 73, 83, 141vig., 209

vredevolle, 5, 98

vrees, 17, 19, 55, 91, 137, 143

vrese, 15, 52, 55, 78

vroom (-heid), 13, 69, 133

vrou (), 17, 23, 35, 37, 72, 127, 165,
213

vryspraak, 5

vrywaar, 17

vrywillig, 7, 110

vuur, 21, 25, 57, 161

vuurkolom, 25, 58, 175

vyand (-skap), 3,5, 7, 15, 17, 33, 39,
55, 94, 108, 134, 141

waaier, 19, 144

waaragtig, 39

waardig (e), 3,5, 7,9, 13, 17, 19, 21,
29, 31, 33, 35, 37, 54, 55, 57, 71,
77,93, 116, 146, 158, 201, 205,
217

waardigheid, 9, 11, 25, 175

Waarheid, 13, 70, 203

waarheid, 7, 11, 13, 17, 31, 37, 59, 72,
140, 216

waarlik, 19, 27, 39, 147, 219

waarskuwingsroep, 19, 143

waameem, 3, 33, 87

wal, 21, 162

wandel, 3, 7, 17, 52, 95

wanordelik, 17

ware, 3,5,9,19, 74, 93, 99, 147
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wasdom, 35, 211
water (-s), 21, 25, 29, 56, 58, 75, 110,
144, 161vig., 195, 196
waterdieptes, 7, 110
wedergeboorte, 3,9, 23, 52, 57, 72, 73,
74, 93, 116, 117, 166, 171
wederkoms, 62, 69
weduwees, 13, 31, 35, 46, 132, 133
weerligstraal, 7, 53
wegsendingsroep, 5, 39, 107, 220
welbehaaglik (-e), 31, 33, 207, 210
welbehae, 27, 35, 202
weldadig (-heid), 39, 88, 92
weldoener, 71
welstand, 11, 73, 127
wéreld, 11, 21, 23, 25, 27, 37, 125, 127
-bewoner, 23, 162
-skepper (-ing), 105, 180, 185
-tyd, 13, 37, 55, 71, 129
werke, 7,9, 13, 15, 25, 29, 35, 65, 198
wese, 11, 13, 19, 27, 33, 39, 46, 54, 64,
125, 133, 150
wesens, 21, 23, 39, 160, 219
wet, 3,11, 23, 25, 27, 51, 59, 68, 83,
170, 174, 185, 188
geskrewe, 11, 25, 27, 54, 58, 78, 125

ingebore, 11, 23, 78, 125, 164
natuurlike, 25, 27, 54, 58, 125
Wet
voorlesing van, 3, 83
wetgewer, 25, 27, 68, 170, 185
wetlike, 27, 184
wetgewing, 58, 180
wettelose, 29, 54, 191
wettiglik, 11, 125, 189
wil, 5, 21, 27, 29, 45, 53, 68, 69, 110,
151, 191, 192
wilsbeslissing, 152
wolkkolom, 25, 58
woon, 3, 15, 31, 52
Woord, 13, 17, 31, 62
woorde, 3, 9, 39, 84, 85, 213
wonderdade, 50, 58
wonders, 27, 48, 58, 189vig.
wrok, 19, 143
wy (ge-), 17, 130
wyding, 41, 42
wyn, 29, 49, 70, 75, 81, 144, 195, 196,
201vlg.
wysheid, 7, 23, 31, 53, 56, 109, 149,
153, 207

Lys van persoons-, eie-, saak- en plekname

Adron, 25, 58, 72, 174
Abel, 25, 57, 168, 204
Abraham, 25, 27, 57, 166, 172, 173,
187
Adam, 57, 167vig., 205
Alexandrié, 43, 131, 156
Alexander van, 154, 188
Andreas, 3, 41, 85
Annianus, 13, 130

Antiochié
kerk van, 42, 83, 84, 130, 131, 142,
145
liturgie van, 42, 43, 47, 83, 151,
153, 157, 188
sinode van, 70, 103, 124, 154, 157,
169, 198

Ariane (-isme), 45, 60, 62, 65, 68, 99,
101, 136, 148, 151, 154, 187
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Arius, 60, 136, 148, 152

Artemon, 60

Athanasius, 47, 101, 148, 152, 154, 186
Audet, J.-P., 51, 199

Augustinus, 86, 117

Basiliusliturgie, 43, 48, 121, 179, 203
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puotixég  15.11, 76, 220

Moiohg 6 12.25, 174

vavsimopog  12.13

vexpde 6 12.34, 12.38, 197

veoteAfig 6 15.5, 217

veopomiatog 10.13, 13.8, 133, 211

vebw 1110

vepédn 7 7.7, 12.26, 112

vépoc to  12.15

vimog 7.6, 10.18, 12.44, 15.5, 111,
135, 208, 217

vothg 6 12.23, 173

Nwewtée 9.9, 126

vontég 12,7, 12.49, 157vig., 209

vopifw 12.25, 173

vouxdg  12.30, 184



vopodetéw 8.5, 116

vopodétng 6 12.30, 116, 185

vopés 6 5.11, 6.5, 9.8, 12.18, 12.22,
12.25, 12.30, 91, 125, 164, 170, 173,
174, 184, 185

vociw 12.33, 191

véoog 9 10.14, 11.6, 12.32, 134, 140,
188

vouvdeoio 7 84

voig 6 12.5, 145vig.

vov 6.12, 7.2, 85, 9.9, 11.3, 11.6,
12.50, 15.9, 51, 103vig., 108, 116,
126, 136

voE ¥ 6.5, 12.9, 12.26, 12.36, 91, 160,
175, 194

wotélw 11.10

Nae 6 12.22, 170

Enpaivew 7.6, 7.7, 12.26, 110, 112

Eddov 16 12.26, 175

6domopéw  10.15, 12.45, 134, 208

686 9.2, 9.8

6%6vn 7, 12.3, 144

olxog 6 15.8

olxéw 15.7, 219

oixetog 12.20

oixodev 12.18

otxtipuée  10.7, 65, 131

olvoc 12.37, 196

dxter 1222, 171

8lo¢ 6.11, 9.8, 10.3, 10.5, 12.8, 63,
103, 123, 128, 130, 158

dAiyos 12.20, 166

duBpotéxog 12.15

oAl 7, 84

opolwarg 1 12.16 .

oworoynthg 6 12.43, 207

opévora ) 12.42, 207

dvopa 6 10.15, 10.16, 11.2, 12.32,
12.43, 12.46, 13.10, 13.13, 15.2, 15.8,
136, 190, 207, 208, 216

dvoudlew 12.6

dvtwg 6.6, 12.6, 52, 64, 93, 147

8pactg 12.7, 149

opdew 15.7, 219

dpyn 10.16, 12.31, 186

dp¥bg 12.2, 143

épfotopéw 10.6, 12.40, 130

8oxog  12.20, 44, 166

8po¢ 7.6, 7.7, 12.13, 12.14, 110

8pog 6 12.20, 166

dpruyourtpa ¥} 12.26, 175

dpppavég 6 10.10, 133

ocdxg  12.37

gowog  12.21, 12.22, 168

éa¢ 10.11, 12.32, 133, 188

doun 7, 13.3, 210

6oog  12.30, 12.35

oddevia  12.41, 207

oddénw 12.30

odpavée 6 7.5, 9.5, 10.6, 12.6, 12.9,
12.16, 12.26, 12.27, 12.34, 12.38,
15.5, 69, 87, 110, 159, 174vig., 197

ob¢ 10 6.5, 91

dpedy 7, 10.5

dpeidw  12.35

édc 6 7.5, 12.20

nmayig 7, 9.2

médnua o 12.39, 65, 202

médog o 12.33, 12.38, 193

moudeia /) 188

moudedw 6.5, 12.32, 15.5, 90, 188

moudiov 16 6.9, 7.5, 11.10, 12.2, 13.14,
99, 110, 142

matg 6 12.23, 13.10, 15.2, 15.9, 65, 66,
67vlg., 101, 211

moedoadw 15.7, 218

MaAatativég 6 12.30, 184

makyyevesia 6.6, 12.20, 93vig.

méAy  13.2

madwvwdia 7| 9.2, 120

rmavéyadog 10.12, 65, 133

mavéytog  12.29, 181

mavaixfg  15.4, 216

mévta @ 9.8, 1.26, 1.27, 1.28, 12.20,
12.25, 12.30, 12.33, 53, 123, 149vig,,
158

mavtayod 15.7, 217

mavtedg  12.20, 165

mévtote 12.6

mavtoxpdtwp 6 6.11, 9.8, 11.2, 12.4,
12.18, 12.26, 12.35, 12.39, 15.1, 15.7,
63, 100, 123, 135, 136, 145, 175,
206, 215, 217

napafaive 12.22, 170

nmopayivopor  12.33

nopdyw 12.7, 15.7, 150, 218

napadeicog 6 12.18, 12.19, 12.20, 164,
165
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napadidwut 7.5, 12.19, 12.20, 192, 194

mopaiveotg 7 12.30, 184

mopaxaréw 6.5, 8.2, 9.2, 10.2, 12.41,
12.42, 12.46, 12.47, 12.49, 13.8, 14.2,
85, 86, 87, 207

mapdxdna /| 5.12, 6.5, 81, 84, 87

mapdxintog 6 6.11, 102

mopapudia . 12.11, 161

mapdvopog  12.33, 191

mopdmrwpa o 9.3, 11.6, 12.47, 96, 121

napaoxevdlw 8.5, 116

mopatipéw 9.9

mapatipnog 7 12.17, 164

napatidnue 6.8, 10.22, 13.9, 14.3, 76,
99, 135

nopagdeipw 12.25, 12.30, 173

mapert  10.12, 15.7, 217

mopépyopar  12.6, 12.22, 149

napéxw 10.3, 10.7, 10.8, 10.9, 15.2,
128

mopdevia 7 12.44, 15.5, 208, 217

nap¥évog 9 10.10, 12.31, 12.43, 13.14,
133, 208

noplomue 12.3

nmopotxia i 10.5, 10.7, 129vig.

mapoixopor 12.22, 171

mapovsio 7, 12.88, 69, 197

noppnatdlopar 9.4

magtopdpov 6 13.17, 214

maoyxw 12.33, 192

matéw 7.5

matfp 6 5.11, 6.11, 7.8, 12.8, 12.23,
12.24, 12.30, 12.31, 12.34, 12.36,
12.50, 13.10, 13.13, 15.2, 64, 65, 66,
101, 173, 194, 215

natpic 7 12.6, 147

natptdpyns 6 12.43, 207

matpixbég 9.9

modw 141

medlov 16 12.13

mélayog T 12.13, 162

mévng 10.12

mevtdddhog  12.17, 44, 164

mevtamog 7 12.22, 171

nemaive  12.20, 12.40, 166

népag t6  10.4, 12.40, 129, 206

mepatéw  15.7, 218

meplypdodw 15.7, 218

meplopdew  12.24, 12.30, 183
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mepmatéw 7.7, 11.10, 112
nmepimoéw  12.40, 206
mepooedw  13.17
mepodiyyw 1214
meprtidnue  12.13, 162
mepippdoow  12.13, 162
metewvdg  12.16
métopor  11.6, 12.27
métpa 7 10.4, 12.26, 129, 175
IMétpog 6 6.1, 85
myfh f 12.14
myww 12,9, 160
mxpég  10.15, 12.45, 12.26, 12.45, 175,
208
IMdatoc 6 12.33, 192
nivew 12.37, 13.15
motebw  15.7
niong /1 12.47, 13.6, 13.8, 15.5, 211
motés 6.4, 8.2, 10.2, 11.11
mavdw 10.17,12.25, 12.46, 15.4, 134,
217
mAdvn 7 12.25, 12.39, 174, 204
mAdopa 10 7.2, 9.4, 53, 54, 108, 122
mAetov  12.25
miéw 10.15, 12.45, 134, 208
minyn 7 12.30, 184
mAfidog 16 12.15, 12.21, 12.22, 12.23,
167, 173
mAindive  12.12, 161
mAnupéinua 16 6.7, 6.8, 15.2, 52, 95,
216
mA\fpne  6.12, 7.27, 53, 105
mAnpogopix /4 10.3, 15.2, 128, 216
mAnpéw 6.1, 6.5, 12.12, 12.15, 12.32,
12.35, 12.39, 12.41, 162, 191, 205,
207
mAfpowpa o6 13.4, 211
mAnpwtig 6 12.22, 170
mAfoow 12.10
mhovtilw 12.12
mAwthg 12.12
mwtip 6 12.13
mvebpa 0 5.11, 6.6, 6.12, 7.2, 7.8, 9.3,
9.5, 11.8, 12.4, 12.13, 13.1, 13.10,
76, 84, 107, 141, 209
aytov  5.11, 6.13, 7.8, 8.5, 9.10, 1.16,
1.24,12.39, 12.41, 12.50, 12.10, 15.3,
15.5, 15.9, 106, 202, 205, 207, 216
nvevpatixds 8.5, 7.4, 116, 117



moéw 6.12, 6.13, 7.2, 7.7, 10.12, 124,
12.8, 12.10, 12.11, 12.16, 12.17,
12.18, 12.23, 12.32, 12.37, 12.44,
15.8, 53, 105, 109, 158, 161, 163,
219

moTrg 6 63, 124, 173, 196

mouxidog  12.15

mowdv 6 12.30, 185

mowvh B 9.3, 71, 105

motpuwiov 0 6.6, 11.3, 13.10, 71, 92

moiewixds  15.4, 217

mohg 7 12.44

noltebw 12.32, 188

moAdol 12.36, 12.37

mokbdeog 12.25, 174

moAutedric 12.18, 164

moAdtAag  12.23, 173

movnpég 7.2, 7.8, 9.2, 9.8, 10.8, 10.19,
11.3, 12.47, 135

mévoc 6 12.20

mopeia 7 12.13

mopedw  10.11, 133

mopilew 12.20

méaig 6 12.10, 44, 161

motauds 6 7.7, 12.14, 12.26

moté 12.13, 12.25

motfpov 16 12.37, 12.38, 12.39, 13.15,
196, 199, 214

motég 7 12.32

movg 6 7.7, 9.2, 12.12, 12.27, 112

mpayna o 10.8, 11.6

nmpabig /9.2, 9.5, 11.3

Ilpakerg 5.11

mpadvw 10.16, 12.13, 12.46, 15.4, 134,
217

mpeafitepog 6 10.8, 12.3, 12.43, 13.14,
15.11, 44, 131

npeafutéprov 16 10.8, 12.41, 13.4, 207

mpbRatov 0  12.30, 185

mpoyowxds 12.23, 172

mpoepéw 6.9, 8.5, 12.31, 115, 186

npodosia 7 12.33, 191

mpoépyopor 614, 7.1, 7.9, 8.6, 10.2,
12.2, 107, 118

mpbxepar 6.6, 12.39, 13.10, 95, 201,
202, 212

npbxAnag H 84

npovoia 7 12.8, 12.30, 15.4, 64, 158,
183, 216

mposdyw 12.3

mposavanineéw 15.3, 216

mpoadéyopa 6.5,9.2,9.5, 9.9, 12.21,
12.47, 13.3, 89, 120, 126

mpoaépyopar 10.2, 12.2, 127

mposeuy | 11.4

mpogedyopar 6.4

mpogéyw 11.7, 13.11, 140, 212

mpoafixw 12.8, 158

npoonAéw 12.33, 192

mpboxatpog  10.12

mpooxowdi % 142, 209

npooxopifw 13.3, 209

mpooxwvéw 7.6, 12.27, 111vig., 176

mpoaxbvnog # 9.10, 12.50, 15.9, 77, 209

mpoaxvvntdg 67

mposhaléw 5.12, 84

mpochapféve  12.2, 12.21, 168

mposotxetbw 9.5, 15.2, 122, 216

mpoonintw 12.10

npbapnorg B 5.12, 84

mpoatéypa 0 6.5, 90vig.

npostdocw 12.15

npogtatig 6 10.5, 64, 139

mpoatidnu  10.1

npoadépw 10.12, 12.2, 12.38, 12.41,
12.43, 12.44, 12.48, 143, 198vig.,
202, 207

nposgopd % 13.15

mposdwvéiw 6.9, 8.1, 13.12

mpéownov 10 7.5, 11.3, 81, 110, 137

npétepog 9.5, 9.10

npodnreia 7 12.31, 186

mpodnng 6 5.11, 85, 12.43, 115

mpopmuxédg  12.30, 184

mpoyetpifopon 12.23

mpdtavig 6 9.8, 44, 64, 123

mptog  12.7, 150

mpwrétoxoe 12.7, 12.31, 45, 58, 153vig.,
186

ntepby 10 12.3, 144

nvég 12,15

modn 4 12.13, 162

nip 6 12.11, 12.13, 12.22, 12.26, 161,
171, 175, 184

piiypa 16 7.5, 110

phyvupe 7.5, 12.33, 110

punidov 10 12.3, 144

poug  11.4, 138
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poopar 6.6, 7.2, 7.8, 10.8, 10.14, 10.19,
11.6, 12.22, 12.23, 12.24, 12.33,
12.39, 15.8, 52, 71, 72vig,, 93, 108,
135, 140, 171, 172, 193, 204, 220

Zafacdd 12.27

saledw 9.5, 122

copxéw 12.31, 187

odpf M 6.6, 9.3, 12.31, 12.48, 13.10,
209

Tatavag 6 9.2, 120

oéfag to 6.13, 7.8, 8.5, 11.6, 12.50,
15.5, 15.9, 64, 77, 106

Tefedaiog 6 12.1

ceAfvn 7 12.9

oeuvde  12.44, 208

ceuvétng i 13.5

Tepapip e 12.8, 12.27, 158

A9 6 12.21, 168

anuefov to  12.32, 189vig.

awndw 15.2, 215

axévdadov 16 10.19, 135

oxedaatée  12.17, 163

oxemdlw 15.8, 220

axebog 0 7.5, 109

aoxaopés 6 12.26

oxoméw 11.10

axopmiog 6 7.5

axétoc t6  11.6, 129, 12.11, 160, 161

Todounvég 12.22, 171

sopia 7 7.2, 12.7, 12.16, 53, 102, 149,
153, 163

codilew 12.41, 207

oméppa 16 12.12, 12.18, 12.31, 90, 164,
186

onthog 6 11.4, 138

omhdyyvov 0 9.9, 126

omouwddlw 77

otadués 6 12.15, 162

otavpds 6 12.4, 12.33, 144, 192

otéAw 11.3, 137

otepéwpe o 12.9, 160

gtedavéw 12.12

otépw 12.12

ompilfw 9.5, 10.13, 15.2, 122, 133, 216

otoxeiov 160 12.17, 163

atpatnyés 6 12.26, 58, 175

otpatio 4 12.8, 12.27, 159

otpatémedov 16 12.42, 207

stpovttlov t6 7.5, 110

258

otpwwie 12.13

othhog 6 12.26, 175

ovyxatakéyw 8.2, 114

ouyxwpéw 9.3, 12.47, 121

ouyxoenatg B 12.23, 121, 192

ouluyia 4 10.10, 44, 133

oupPoulia 7 12.20, 165

obuPolov 6 11.12

ouudépw 15.8

ouudépov 16 6.5, 6.6, 89

cupndovws  12.4, 145

cuvavictnue 8.2, 113

cuvepyéw 12.10

ouvépyopar 77

ouvetilw 6.5, 51, 90

cuvictnue  12.13, 162

ouvtdaow 12.25, 174

ouvtédera % 104, 12.40, 129, 174

ouwvtpéw  10.3

guvtovaxg  10.2, 127

owvtpifw 9.2, 120

ovptypés 6 12.15

gvetactg | 12.15

oustoAf 7 12.9, 160

odayh i 12.30, 184

sofw 7.3, 8.2, 83, 85, 9.6, 9.9, 10.19,
10.21, 53, 72, 89, 109, 114, 117, 123,
126, 135

oopa 0 9.8, 11.4, 12.17, 12.36, 12.39,
13.10, 13.15, 14.2, 125, 163, 164,
196, 203, 211, 215

cwpebw  12.13, 162

osi¢ 10.7, 10.8, 10.14, 131

swtip 6 8.5, 9.10, 11.6, 12.33, 13.10,
68, 71, 118, 192

swtnpia 142, 71, 73

swtipog 6.5, 9.5, 91, 122

cwopostvn f  12.24

toplag 6 11.5, 139

tabig 12.15, 13.14

téoow 12.9, 160

taxds 0 9.2, 9.5

thw¢ 6 12.3, 144

telxog 0 11.5, 12.26, 139, 175

texvoyovia 7 10.10, 12.44

tehetbw  10.18, 12.32, 12.47, 191

tedesgopia 7 13.7, 211

téhog 10 6.8, 10.19, 12.22, 98, 171

tépag w0 12.32, 44, 189vig.



tegcapdxovia  12.34

téooapeg  12.17, 163

ixw 7.6, 110

wdque  12.22, 172

updw 12.25

wun W 7.5, 7.8, 8.5, 9.10, 12.25, 12.39,
12,50, 13.10, 15.5, 64, 77, 110,
174vig., 202, 209

tiwog 10.7, 11.5, 12.40, 14.2, 139, 206,
215

npwpéw 12.26, 175

tomxég 7.5, 110

témo¢ 6 6.6, 15.7, 94, 218

tpépw 7.5, 7.7, 53, 110

tpédw 1232, 190

tpég 70

tptodytov Bvov o 178

tprtég 12.34

tpématoy 6 12.4, 144

tpbuog 6 12.2

tpory  12.15, 15.7

tpodh ¥ 12.20, 12.26, 12.32, 13.48,
175, 190, 209, 218

tpuen B 12.19, 165

wyydve 6.7, 9.5, 12.39, 13.10, 204vig.,
212

Bdwp 10 12.10, 12.13, 12.26, 12.37,
161, 162, 175, 196

viodeaia 4 8.5, 9.5, 116, 123

viég 6 6.11, 7.8, 9.9, 11.6, 12.7, 12.8,
12.23, 12.30, 12.31, 12.50, 13.13, 66,
68, 79, 102, 126, 150, 173, 181, 186

dudv 6 123, 144

Spvéw 7.6, 111

bmaxodbw 13.13

bmépyw 15.7

bmepasmatig 6 13.10, 212

dmepopde  12.20, 12.24, 12.30, 165vig.,
173

bmepoxh B 12.42, 13.5, 207

bmepudber  12.29, 181

bmnpesia 4 10.9, 13.4, 132

dmmpetéw  12.30, 182

Umvog 6 12.32

bmofpdytog  12.26

Omodefxvoput 9.2

bmodidxovoc 6 11.11, 11.12, 12.43,
13.14

smotdfxn 9.8, 12

ombxepar  15.7

bmoxpivopat  5.11

oméxpiatg B 12.2, 143

bmopévew  12.34

Smopovh /4 11.5, 140

omépvnpa 16 84

bplommue 9.9, 12.33, 121, 192

Omrés 6.2, 11.2, 85, 135

Sdotog  11.2, 12.29, 13.13, 65, 76, 79,
135vlg., 181, 213

tw 1226, 175

daivw 12.8, 13.13

davepbr  11.2, 12.32, 136, 190

¢dopd ¥ 15.7

ddavidpwrnia 7 88

Pphdvidpwmog 6.5, 7.2, 9.5, 65, 88, 107, 122

didnua 1o 11.9, 41vig.

dowxtippwv 6.5, 9.2, 65, 120, 141

¢oPéw 11.3, 137

dofepds  12.22, 171, 184

¢6Boc 6 6.5, 10.18, 11.3, 11.6, 12.2,
91, 137, 140

dpayuds 6 11.5, 139

dpittw 7.5, 53, 110

dpovpéw  15.8, 220

duyadedw 12.32, 190

dvhaxh % 10.15, 14.2, 15.2, 15.7, 134,
215, 216

durdE 6 11.5, 64, 139

¢urdoow 10.19, 11.4, 12.19, 12.22,
15.8, 170, 211

ovdh 7 12.31, 186

duaxdg  12.25, 12.30, 173, 174, 184

dvog 7 12.7, 12.33, 12.49, 15.7, 150,
157vig., 193, 209, 218, 219

dutedr  12.18, 164

¢utév to  12.12, 12.15, 12.18, 162

¢dw 12.20, 166

dwvi B 12.10

da¢ to  12.9, 15.7, 160, 218

dwtillw 6.5, 8.2, 8.6, 12.11, 54, 74, 90,
112vig., 118

dwtioués 6 12.26, 74

Xavavaiog 6 12.26, 175, 184

xop 7 9.5, 122

xopilw 10.7, 10.12, 12.8, 12.17, 131,
158, 164

xépc #  5.11, 8.3, 10.19, 12.4, 13.9,
14.3, 145
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xopiopa o 41

xewdlw 12.47, 107

xetwoppds 12,14

xewov 6 12.13

xelp 7.8, 11.5, 11.12, 12.4, 12.26,
12.33, 12.36, 76, 87, 139, 191, 194

xepbdypagov 16 9.3, 121

xewpotovia 7 41

xewpotovéw  5.11, 6.10, 84, 100

XepouBip ta  12.8, 12.27, 158vig.

xéw 12.21, 12.23

xhee 4 10.10, 12.43, 12.44, 13.14, 133

xhe  12.27, 177

xopnyds 6 12.6, 12.22, 64, 149, 170

xopbs 6 12.9, 160

xentw 12.32, 190

xprotiavég 6.8, 10.20, 98

Xpwotég 6 5.11, 6.5, 6.6, 6.8, 6.11,
6.12, 6.13, 7.2, 8.2, 84, 8.5, 9.6, 9.8,
9.10, 10.2, 10.9, 10.22, 11.2, 11.5,
11.6, 12.4, 12.14, 12.18, 12.23, 12.30,

12.39, 12.40, 12.44, 12.49, 13.3, 13.4,
13.9, 13.10, 13.13, 13.15, 14.2, 14.3,
15.2, 15.5, 15.6, 15.7, 15.9, 53, 65,
66, 67, 68, 81, 89, 104, 105, 107,
113, 116, 118, 139, 172, 202, 205,
207, 209, 215, 216

xpbvog 6 6.8, 12.20, 12.31, 12.42, 15.7,
166, 187, 218

xwpéw 12.13, 15.3

xwpifw 12.12,15.3, 161, 216

dale 14.1

daduég 6 13.16

dokthc 6 10.10, 12.43, 13.14, 132vig.

devdwvbuog  12.33, 191

Ptdvplfew  11.10

duxh 4 6.12, 9.8, 10.20, 11.4, 11.12,
12.17, 12.22, 12.23, 13.10, 14.2, 53,
105, 125, 135, 163, 171, 173, 211

woawd 1313, 7.9, 91, 213

woadtwg 12.6, 12.37

woekeia /  14.2, 215

Lys van Hebreeuse woorde en tekste

Adonai, 63

Amidah, 178

Avoth, 172

Azkir geburoth Elohah, 159, 162, 164

barak, 194
berakah(-oth), 51vig., 56, 95, 103, 146, 175
birkath
avoth, 146
hamazzon, 51
Jozer, 103, 176, 180
Maariv, 103, 106
schalom, 98
brk, 51
baruk, 95, 199

chajjot, 176
chatimah (-oth), 106, 175

Ebed Jahweh, 67, 210

Eljon, 181
‘emet wajjazib, 146

260

Ge'ulla, 180
Gevuroth, 163

halal, 111
Hallel, 111
hamabul, 170
Hechaloth, 177
histahaweh, 111

Jahweh, 63, 111
Jjeshuah, 118

kalil, 142
Kippur, 50, 167

moshiah, 118
Musaf, 177

nasa panim, 138

ophanim, 176
ototh w’mofetim, 189



Qedussah, 111, 178, 179, 180
de Sidra, 178
at hajjom, 51

sarsor, 210
Shechina, 137
Schema, 63, 103, 147, 160, 178, 180
Schemone Esreh, 90, 98, 146, 172, 179
Sebaoth, 63, 100
Seder ’Abodah, 50, 167

Atta konanta ’olam me-rosh, 159,

160, 162, 167

Atta konanta ’olam be-rab
chased, 164

tefilla, 51, 146, 200
tehom, 162

todah, 51vlg., 87, 199, 200
torah, 180

w’atta, 51, 103, 175

zakar, 197
zikor, 197

Lys van Latynse woorde

auricula, 91

canones ecclesiastici apostolorum, 41
Hippolyti, 47, 59

carmen salutare symboli, 59

chrisma, 115

Concilium Quinisextum, 41, 62

confessio, 77

confessor, 46, 207

Constitutiones, 47vig.

competentes, 113vig.

conversi ad Dominum, 86

Didascalia, 47

fides catholica, 59
figura, 50, 75

gratias agere, 201

lavabo, 126, 142
lex credendi lex supplicandi, 59
locus peccandi, 94

memento, 46
missa catechumenorum, 81, 83, 126vlg.,
180

fidelium, 45, 81, 83, 126vig.
mysterium tremendum et fascinans, 137

ordo paenitentium, 119
ostiarii, 45

paroecia, 130

pax, 126

praefari, 145

praefatio praemissa, 145
procurator, 192

pro imperatoribus, 207

sacramentum, 97
Sanctus, 146, 179
pre-Sanctus, 163
post-Sanctus, 163, 180, 181, 193
scrutinia, 113
secreta, 144
secretarium, 214
sermo invocationis, 201
sursum corda, 126, 142, 144vlg.
sursum mentes vestrae, 145
synagoga dei, 117
deorum, 117

testimonia, 51
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Lys van gesiteerde Bybeltekste

Skuinsdruk verwys na die Septuaginta.

Gen1l, 161
1.1, 162

Gen 1.3, 56

Gen 1.4, 161
1.6, 160, 161
1.7, 161
1.9sqq., 161

Gen 1.9vlg., 57
1.11vlg, 57
1.16, 56

Gen 1.16, 160
1.26, 57, 163
2.8, 163
2.15, 165
2.17, 57, 165

Gen 3, 109

Gen 3.1sqq., 165
3.4sqq., 57
3.19, 165
3.23, 165
3.24, 158

Gen 4.3vlg., 57, 168

Gen 5, 169

Gen 5.22.24, 207
5.1-9, 57, 168

Gen 6.6, 57
6.9, 207
6.14, 171
7.6vlg., 57, 170

Gen 7.6vlg.,, 57
12.1vlg., 57, 172
12.7, 58, 173
13.15vlg.,, 57, 172
14.18, 57, 173
14.18.19.20.22, 181
16.10, 173
17.1-8, 57, 172

Gen 17.1, 207

Gen 17.8, 173
17.4, 173
17.18, 173
18.2vlg., 57, 172
19.25, 57, 171
19.29, 171

Gen 21.33, 64, 123
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22.11, 156
22.16, 166
Gen 24.12, 217
Gen 31.11, 156
34.21, 98
Gen 35.22, 58, 173
37.4, 98
39vlg, 58, 173
Gen 39.4, 207
42.11.19, 98
45.27, 191
Gen 46.26, 173

Exod 1.13, 108
2.10, 217
3.14, 147
410, 174
6.7, 108
79, 189
Eks 7.14-12.13, 175
Exod 11.1, 184
11.9sqq., 189
12.13, 184
Eks 13.21vlg., 58, 175
14.21vlg,, 58, 175
Exod 14.31, 174
Eks 15.18, 179
15.22-25, 58, 175
Exod 16.4, 175
16.13, 58, 175
16.31, 175
Eks 17.6, 58, 175
20.3-17, 58-174
Exod 203, 174
20.6, 90
20.11, 174
23.16, 129
Eks 28.1, 58, 174
Exod 28.1.3.4, 200
Exod 28.1.3.4, 200
29.1.44, 200
30.30, 200
32.12, 98
32.32, 121
33.5, 184
3.17-23, 218
39.18, 202



Lev 19.13.17, 211
12, 144
2.12, 211
4.2, 121
4.22, 121
5.18, 136, 190
7.6, 121
216, 144
21.17, 55, 138
21.22, 212
23.14, 144
24.7, 202
26.11, 52, 95
26.37, 165

Num 39vlg., 174
Num 6.22-26, 95
11.11, 174
149, 108
14.19.20, 98
15.25, 121
Num 20.8vlg., 175
24.17, 186
27.18, 175

Deut 2.5, 142,
4.34, 189
Deut 5.7-21, 174

Deut 5.10, 90
533, 131
6.2, 131

Deut 6.4, 63, 180

Deut 6.21, 189
7.6, 128
7.19, 189
8.15, 109

Deut 10.12, 55, 137

Deut 10.17, 138
119, 131
12.6, 121
20.19, 136
21.8, 98
23.7, 89
26.8, 189
26.19, 128
30.15, 164
32.12, 99
34.9, 205
34.11, 189

Ios 1.5, 165
Jos 3.15, 175
6.20, 175
Ios 22.24, 133
Jos 24.11, 175
Ios 24.14, 175

Rigt 16.28, 217
Ruth 1.13, 217

1 Regn 1.11, 201
247, 66

2 Regn 5.10, 100
6.2, 216
7.45, 186
7.11sqq., 186
10.3, 167
12.14.16, 186
14.13.14, 165
14.20, 149
15.14, 165
22.32, 123
22.3, 212
22.45, 207
23.6, 165

3 Regn 8.1.5, 191
8.46, 54, 126
12.24, 134
17.17, 134

4 Regn 1.2, 134
19.15, 99

1 Par 16.34, 87
16.36, 106
23.28, 214
26.16, 214
27.31, 139
29.10, 101
29.13, 104

2 Par 5.13, 87
6.33, 216
6.40, 138
7.14, 216
19.7, 138
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28.13, 136, 190
29.35, 191
31.16, 193

1 Esdr 2.2, 174
8.72, 190
9.46, 143

2 Esdr 3.11, 87
10.19, 52, 95
18.4, 142
19, 56

19.4 (Neh 9.4), 58
53, 111, 167, 193

19.6 (Neh 9.6),
19.6-36, 104
19.10 (Neh 9.10),

Idt 8.25, 199
9.11, 138

1 Mac 252, 172
10.24, 84
10.26, 167
13.7, 191

2 Mac 1.3, 53, 105
1.11, 200
1.16, 134
1.24, 123
1.24sqq., 149
4.40, 190
6.22, 88
6.29, 88
7.28, 55, 150
8.4, 98
10, 54
10.25, 89
12.31, 88
12.42, 89
13.26, 88
15.11, 84

3 Mac 2.2, 123
2.21, 189
2.30, 96
3.18, 88
3.26, 127
59, 87
6.12, 104
6.28, 127
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173

4 Mac 1.5, 190

Ps

2.24, 190
5.12, 88

74, 181
10.18, 216
11.5, 123
147, 181
16.20sqq., 172
18.16, 191

12, 52,91
2.2, 66

2.7, 56, 151
3.8, 53,109
4.2, 88,201
53, 64

54, 165

6.3, 86

6.5, 93

6.10, 89

72, 93

7.18, 120, 181
82, 161

8.3, 53,111
8.4, 129

8.7, 165

9.2, 120

9.3, 181

9.9, 215
9.22, 165
10.7, 215
11.8, 139
12.4, 201
13.4, 201
16.2, 215
16.5, 54,122
16.8, 139
16.13, 93
17.4, 201
17.17, 168
17.50, 120
18.2, 56, 161
18.10, 52,91
18.13, 121
20.6, 161
212, 121
23, 64

235, 118
24, 54



24.16, 201
26.1, 118
26.7, 88

269, 118
26.10, 168
27.2, 88

28.4, 161
29.6, 122
30.6, 76,99
32.15, 108

33 (Ps 34), 37,79, 214
35.13, 165
36.4, 52, 89
39.2, 88

399, 191
40.5.11, 86
40.13, 52,89,91
40.14, 219
413, 137
415, 122
44.8, 105, 122
4416, 122
45.1, 147
46.3, 147
47.3, 64
50.11, 121
50.12, 53, 104
50.14, 54, 122
50.21, 142
53.8, 121
54.16, 130
56.6, 76

58.8, 190
61.6, 55, 140
63.2, 55, 140

67.18 (Ps 68.18), 176, 177

67.35, 161
68.29, 121
70.2, 109
71.8, 55, 129
71.18, 219
73.15, 175
73.20, 201
77, 167
77.12, 173
77.38, 133
81.1sqq., 117
81.6, 117
85.10, 99, 147

Ps
Ps

85.15, 120, 131
8812, 129
88.27, 101
88.39, 66
88.53, 106
89.16, 53, 104
89.17, 52,95
90.5.6, 55, 140
90.13, 109
939, 108
96.5, 53, 110
96.9, 181
101.26, 129
102, 147
102.8, 131

102.14 (Ps 103.14), 53, 54, 122

102.21, 191

103.2, 56, 159
103.10.11, 56, 160, 161
103.14, 108

103.20, 56, 160

10324 (Ps 104.24), 53, 109, 149,

180
103.25, 57, 161

103.32 (Ps 104.32), 53, 112

104, 167
104.23-38, 173
104.39, 175
104.40, 58, 175
1059, 53, 110
105.47, 109
105.48, 219
106.34, 172
1076, 76
109.3, 151

109.4 (Ps 110.4), 56, 120, 131, 156

1124, 147
1126, 104
1138, 175
114-118, 111
116.2, 53, 110
117.1, 87
117.6, 208
117.21, 120
117.26, 63
117.27, 213
118.25sqq., 179
118.26.27, 52
118.28, 91



118.54, 130
118.63, 105
118.91, 193
118.114, 55, 138
118.116, 89
118.130, 90
119.5, 130

120.8, 52, 95, 220
129.3.4, 54, 63, 126

131.11, 166, 186

135 (Ps 136), 58, 167

135.4, 56

135.8sgq., 58, 173

135.16, 58, 175
135.25, 209
137.6, 104

138 (Ps 139), 218

13813, 89
138.16, 121
1409, 55,135
142.10, 191
1448, 131

144.15 (Ps 145.15),

144.15.16, 190

144.20, 139
Ps 145.16, 58

146.10, 179

Od 12.3, 57, 162
12.4, 53, 110
12.5, 161
12.7, 147

Prov 1.23-33, 153
2.5, 90
3.19, 149
7.11, 126

Spr 8.21-36, 56

Prov 8.21-36, 153
11.6, 199
13.11, 92
14.35, 132
20.9, 54, 122

24.62 (30.27), 148

28.14, 133
28.24, 216

Eccl 3.16, 92
5.5, 190
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10.5, 121

lob 1.3, 132
23, 173
3.26, 207
5.8, 123
5.24, 207
9.8, 53,112
9.33, 210
15.21, 207
26.6, 159
26.7, 56
276, 54
2824, 162
31.33, 121
3412, 54
3513, 54
35.15, 121
36.12, 104
388, 57, 162
40.29, 53, 110
42.7.8, 57,173

Sap 1.1, 165
1.6, 88
1.14, 91
34, 168
4.8, 55
4.10, 169
6.7, 123
7.19, 162
8.3, 123
11.5.8, 168
11.16, 124, 168
13.2, 124
14.22, 190

Sir Prol. 5, 134
1.26, 149
45, 94
8.5, 54, 122
13.22, 94
19.17, 94
23.1.4, 101
248, 123
2927, 137
36.5, 189
3812, 94
44.16sqq., 167



4416, 169
4417, 171
45.6sg9q., 174
48.2, 205
493, 92
49.14, 169

Ps Sal 7.7. 212
17.36, 66
18.6.8, 66

Os 4.1, 90
4.17, 105
5.1, 140

Am 5.22, 91
6.8, 166

Am 7.2, 98
8.7, 166
9.24, 218
9.12, 216

Mich 5.1, 186

Ioel 1.14, 87
2.3, 165
2.11, 110

Ion 1.16, 137
Jon3, 54
Ion 3.8, 87, 104

Nah 1.3, 112
1.4, 53,112

Sag 4.10, 218
Zach 8.21, 137

Mal 1.11, 157, 202

Is 1.16-20, 115
1.16, 54, 115, 166
4.3, 121
5.13, 104
6.1sqq., 111, 158
6.3, 76, 176sqq.
Jes 6.1vlg., 176
6.3, 63, 76, 176, 177, 179, 180

6.3vlg, 218
6.6, 210

Is 9.5, 56, 155
9.6, 191
11.1, 186
11.3, 205

Jes 18.7, 136

Is 22.15, 139
26.4, 123
26.13, 104
30.18, 167
31.2, 149
325, 132
37.16, 99
40.13 149
40.28, 123

Jes 40.22, 159

Is 40.22, 56, 159
40.28, 123
41.4, 150
419, 89
4214, 67

Jes 43.2, 218

Is 44.27, 53,110
455, 139

Jes 45.7, 180

Is 49.1, 140

Jes 49.1-7, 67
50.4-11, 67

Is 50.4.5, 91
51.10, 110
52.13-53.12, 67
57.15, 135
58.7, 165
59.20, 52,94

Jes 66.1, 218

ler 2.5, 95

5.18, 129

7.30, 216

239, 137

24.7, 104

28.16 (Jer 51.16), 56, 160
38.31, 167

38.34, 98

39.18.19, 211

Eseg 1, 111
3.12vig, 111



1.4-3.13, 176, 180 Matt 1.1, 186

Ez 312, 176, 178, 179 37, 186
3.20, 121 4.21, 143
Eseg 10.9.15, 176 423, 55, 58, 134, 140, 189
14.14-20, 170 5.14.16, 112
Ez 189, 91 516, 167
20.19, 91 5.44, 55, 134
20.40, 89 6.9-13, 106
33.11, 54, 126, 166 6.13, 55, 76, 135, 205
42.15, 193 7.25, 55, 129
43.11, 91 82, 111
85, 87
Dan 2.18.19.27.28, 96 8.28-34, 108
46, 96 9.18, 111
412, 149 10.2-4, 8
Dan 7.9vlg, 111 10.22, 55, 208
79.45, 120 10.37vlg, 205
Dan 7.0, 174, 177, 179 11.25, 63
9.7, 52,95 12.29, 53, 109
Dan 12.1, 54,121 12.40, 54, 126
12.42, 129
1 Hen 39.12, 179 13.11, 96
A8, 66 13.24vlg, 94
491, 179 13.39.40.49, 129
525, 66 14.19, 194
61.6.7, 111 15.31, 219
61.9-10, 176vig. 16.22, 98
61.10vlg, 112 19.16.29, 206
717, 179 19.17, 87
219, 179, 213
24.3, 129
2 Hen 211, 176 243839, 170
Jub 5-10, 171 32'26133' 1?34
115, 204 26.27. 195, 200
11.6.17, 172 2630 111
17.6, 204 2653, 87
17.15.18, 172 27.2.11.14.15, 192
. 27.19, 142

28.20, 55, 103, 129
Test. Levi 3.6, 186, 210

8.15, 187 Mark 1.11, 186
Jud 19.4, 204 1.24, 181
23.1, 204 4.11, 134
Sim 2.7, 204 56, 111
5.8, 53
Apoc. Mos. 2, 204 5.18, 87

268



8.6, 200

8.31, 192

9.7, 186

9.25vlg., 108
3.230.1186 206
14.23, 200
14.26, 111
15.19, 111
16.19, 58

Luk 1.13, 88
1.15, 205
1.25, 53
1.30vlg, 186
1.35, 181
1.41, 205
1.54, 89
1.67, 205
1.68, 219
2.11, 118
2.14, 76, 213
2.26, 66
2.29, 123
3.7, 186
3.38, 168
4.34, 181
6.14-16, 85
6.36, 131
8.10, 96
9.20, 66
9.22, 192
10.1, 174
10.18, 53, 109, 110
10.19, 53, 94, 109
11.24, 106
11.21.22, 109
11.31, 129
11.36, 112
12.35, 112
13.11, 165
13.23, 114
15, 126
15.7, 54, 122
17.27, 170
18.19, 87
20.20, 192
22.17.19, 200
23.41, 54
23.46, 99

Joh 1.1, 67

13, 105

1.9, 54, 112
113, 151
1.14.18, 68, 102
1.14, 186

1.17, 105

140, 85

3.16, 68, 102
3.17, 105

3.18, 102

434, 191

4.48, 190

5.30, 191

6.38, 191

6.69, 181
7.16vlg., 191
8.7, 98

8.44, 53, 110
10.29, 55, 139
11.41, 194
12.28, 136
15.26, 203
17.1, 194

17.4, 190vig.
17.6, 55, 58, 136, 190
17.17, 55, 116, 140
17.26, 55, 136
19.13, 142
20.28, 67

Hand. 1.2, 69

1.17, 52

1.24, 63, 174
24, 205

2.30, 166

2.33, 58

3.13, 67

3.14, 181

3.17, 55,93, 137
4.8, 205
4.24vlg, 104, 123
4.26, 66

4.27, 67,181
4.29, 53,104
4.30, 67,181
4.31, 205

7, 51, 167
7.2vlg, 172
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79vig, 58,173
714, 173
7.17, 58
7.20vlg, 174
7.36, 190
745, 165
752, 191
9.28, 56
10.31, 88
10.36, 105
10.42, 192
11.17, 56
125, 87
13.17, 130
13.33, 56, 151
14.22, 167
14.23, 76
15.17, 216
16.14, 91
17.30, 190
18.12.16.17, 142

20.28, 55, 139, 206

20.32, 53, 76, 97
20.35, 89
25.6.10.17, 142
27.35, 200
27.39, 165

Rom 1.1, 58

13, 186

14, 56

1.8, 94, 106
1.18, 94

1.20, 128

1.25, 106, 179
1.26, 192

2.6, 69, 198
2.7, 206

2.11, 138
2.14vlg, 54, 125
2.16, 105
2.26, 90

411, 115
4.17, 55, 150
5.6, 106

5.8, 106

5.9, 105

5.21, 206
6.3vlg., 54, 113
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6.5, 113

68, 113

8.15, 54, 101, 116
8.17, 167
8.23, 54,116
8.30, 167
8.38, 159

9.4, 116

9.5, 67, 106
9.20, 108
9.21, 192
9.29, 186
107, 110
10.18, 55, 129
11.13, 132
11.26, 52, 94
11.35, 191
11.36, 218
1219, 94
146, 200
14.10, 142
16.16, 141
16.20, 54,120
16.26, 64, 123
16.27, 99, 106

1 Kor 1.18, 114

1.27-29, 55, 139
21, 96

45, 54,112
512, 134

7.3, 218, 219

8.6, 55,56, 101, 105, 149, 150, 212

10.20, 114
10.30, 200
11.14, 192
11.23-26, 194
11.23, 194
11.24, 200
11.25, 196
11.26, 196
11.27, 205
11.29, 215
14.16, 106
15.24, 159
15.25, 56
15.43, 192
15.53.54, 52, 93
16.20, 141



2 Kor 1.20, 106
1.22, 115
2.6, 122
2.15, 114
4.1, 132
4.6, 55, 136
4.12, 107
5.10, 142
5.15, 106
5.19, 58, 186
6.3, 132
6.16, 52, 95
6.18, 63, 100
7.1, 52, 54, 94, 121, 212
9.10, 149
10.5, 90
13.12, 141
13.13, 66, 70, 84, 101, 145

Gal 1.5, 106
2.6, 138
3.13, 139
3.19vlg, 210
3.24, 188
4.5, 116
4.6, 101
4.8, 104
6.6, 52, 104
6.18, 84

Ef 1.4, 55, 139
1.5, 116
113, 115
1.18, 53, 97, 112
1.21, 159
2.2, 107
3.10, 159
3.15, 55, 147
3.20.21, 106
413, 55,135
4.17vlg, 190
4.18, 55,137
4.27, 94
5.2, 211
55, 54
5.18, 205
5.27, 55, 128, 138
6.4, 188
6.7, 219

6.9, 138
6.12, 159

Fil 2.9, 181

2.11, 212
4.3, 121
4.7, 98

Kol 1.12-20, 154

112, 53, 97

1.15, 58, 154
1.15-20, 56, 153vig.
1.16, 105, 159, 177
1.22, 138

1.27, 53, 105

2.2, 128

10.15, 159, 177
2.14, 54,121

3.15, 98

3.25, 138

45, 134

1 Tes 1.10, 186

46, 170

2 Tes 2.1, 117

23, 205

1 Tim 1.1, 53, 105, 207

1.17, 99, 148, 157
2.2, 92,207,211
2.4, 72,126

2.5, 210

2.0, 92

5.9, 133

6.2, 89

6.15, 157

6.19, 52

6.16, 100, 193, 218
6.20, 191

2.2, 207

2 Tim 16, 191

110, 112
2.11.12, 59, 113
2.15, 55, 130
2.16, 94

2.26, 54, 121
3.12, 92
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3.17, 138 13.15, 106

45, 132
48, 192 1 Pet 1.14, 190
421, 84 117, 130
1.19, 55, 139, 206, 215
Tit 1.16, 104 2.9, 208
211, 91 320, 171
212, 92,94 3.22, 159, 177
213, 67 411, 77, 149
34, 88 4.19, 76, 124
3.5, 52, 74, 88, 93 5.1, 203
58, 94
Filem v 25, 84 5.14, 141
Heb 3.5, 174 2 Pet 1.11, 118
3.14, 105 21, 123
5.4, 175 220, 118
5.7, 89 2.5, 170, 171
5.14, 163 26, 57,171
6.4, 112 2.9, 168, 208
6.11, 128 3.2.18, 118
6.16vlg, 166
7, 57,173 1Joh 2.1, 103
7.11, 175 220, 181
7.25, 165 3.15, 53,110
86, 210 49, 68, 102
8.9, 167 5.6, 203
8.12, 98 518, 151
9.1, 90
9.4, 175 Jak 2.1, 138
9.5, 158 2.7, 216
10.25, 117 29, 138
10.34, 134 2.19, 110
11, 51 4.12, 116, 192
11.4-31, 167 59, 192
11.4, 57, 168 511, 131, 173
11.5, 57, 169
11.6, 57, 170 Jud 4, 123
11.8, 57, 172 6, 128
117, 171 15, 94
119, 58, 173 18, 94
11.10, 169
11.22, 173 Op 1.8, 63, 100
11.23, 58 3.7, 181
11.23-28, 174 3.8, 54
12.23, 192 4enb, 47,178
12.28, 213 4.1-8, 176
133, 134 4.8, 63,100, 178
13.6, 208 49-11, 112
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411, 77

51, 114

5.1vlg,, 186

5.5, 186

512, 77

5.9-14, 106, 112
5.14, 178

6.9, 210

6.10, 123
7.11vlg., 112, 178
7.12, 106

8.3.5, 210

9.1, 110

9.2, 162

9.11, 162

9.13, 210

11.15, 66
11.16vlg, 112, 178
11.17, 63

12.9, 109
12.10, 66

13, 121, 205
13.8, 54, 121
1418, 210
15.3, 63

154, 99

16.7, 63, 210
17, 205
17.14, 157
18.1, 112
19.1, 178
19.14, 112
20.1, 162
20.2, 109vig.
20.15, 54, 121
21.23, 112
2219, 54,121

Lys van gesiteerde ander tekste

Aeschines
68.35, 95
Pr. 169, 124
312, 170
Aeschylos
Ag. 1457, 135
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