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Paasfees

Liturgiese voorstel

Fokusteks:

Jesaja 25:6-9

Ander tekste:
Handelinge 10:34-43; 




Psalm 118:1-2, 14-24; 




1 Korintiërs 15:1-11 of 




Handelinge 10:34-43;







Johannes 20:1-18 of Markus 16:1-8
Inleiding
Sien die volledige basisliturgie vir Paastyd.

Ons vier Paasfees jaarliks op die eerste Sondag na die eerste volmaan wat volg op die herfs dag-en-nag ewening (21 Maart). Paasfees kan dus enige tyd gevier word vanaf 22 Maart tot en met 25 April. Die viering van Paasfees begin tradisioneel reeds teen sononder van Stil Saterdag. Die vroeë kerk het Paasfees met ’n Paaswaak gevier wat die hele nag geduur het. Vandag word hierdie tradisie, in sommige gemeentes, voortgesit met ’n middernagdiens. ’n Meer moderne neiging is om Paasfees te vier met sonsopkoms die volgende dag. ’n Gewilde manier is ook om Paasfees met ’n gemeente-ontbyt vroeg die Sondagoggend te vier. Vir baie wat tydens Lydenstyd gevas het, is dit die geleentheid waar hulle dit breek.

Oorsig oor die tekste vir die Sondag
Psalm 118 is ’n loflied aan die God van Israel wat uit die dood red (v 18-19). Dit lei die gemeente om saam met Israel te bely: “Aan sy liefde is daar geen einde nie!”

In 1 Korintiërs 15:1-11 herinner Paulus die Korintiërs dat die opstanding van Jesus die hart van die evangelie is en roep hulle daartoe op om daaraan vas te hou – anders glo hulle verniet! 

In Johannes 20:1-18 breek die feesmaal aan as Jesus die dood oorwin en as opgestane Heer aan sy dissipels (kerk) verskyn. In die Nuwe-Testamentiese gemeente is die viering van nagmaal die herdenking daarvan. Die nagmaal is ook ’n verlange na die bruilofmaaltyd van die Lam.

Jesaja 25:6-9 vertel van die feesmaal wat God vir al die volke (alle mense) berei en waar Hy die dood vir ewig sal vernietig.

Diensorde

god versamel ons voor hom

Die volgende word vooraf op ’n skerm vertoon terwyl die gemeente die kerkgebou inkom.

Paassondag

Langs die graf het figure wit geklee

eerste woorde aan dié boodskap gegee:

“Hy het opgestaan. Hy het waarlik opgestaan.”

Die vroue, oorbluf deur die leë graf,

het met dié tyding na Petrus gedraf:

“Hy het opgestaan. Hy het waarlik opgestaan.”

Deur die hele streek het mense geluister

na hierdie gerug, bakhand gefluister:

“Hy het opgestaan. Hy het waarlik opgestaan.”

Met sy vingers op die verwonde sy

het ook Thomas, die twyfelaar, bely:

“Hy hét opgestaan. Hy het waarlik opgestaan.”

Pinkster het Petrus vir massas gesê

dat hierin redding vir die wêreld lê:

“Hy het opgestaan. Hy het waarlik opgestaan.”

In Tarsus, in Rome, selfs in ’n sel

het Paulus aan almal dié nuus vertel:

“Hy het opgestaan. Hy het waarlik opgestaan.”

Twintig eeue lank dra die kerk dié boodskap oor,

en vandag laat ons die wêreld weer hoor:

“Hy het opgestaan. Hy het waarlik opgestaan.”

(Neels Jackson in “Woordwyser, 2006”, bl 99)

Aanvangslied

Lied 417:1, 2; NSG 114 wat elke Sondag van Paastyd as aanvangslied gebruik word.

Paaskers

Die Paaskers word, terwyl die aanvangslied gesing word, op ’n sentrale plek in die liturgiese ruimte geplaas en aangesteek. 

of

Prosessie



Laat die gemeente by die hoofingang voor die kerkgebou vergader. Die voorganger ontmoet hulle daar net voor die aanvang van die diens. Hy/sy groet hulle met die woorde: “Die Here het opgestaan!” Die feesgangers antwoord: “Hy het waarlik opgestaan!” Terwyl hulle ’n opstandingslied sing, gaan almal die kerkgebou binne. Die prosessie word gelei deur iemand wat die Paas-/Christuskers dra en dit op ’n prominente plek neersit. Soos die feesgangers inkom, sit hulle hulle bossies blomme neer as simbool van die nuwe lewe en die vreugde wat Jesus se opstanding bring.

Aanvangswoord (Paasroep)

Voorganger:
Die Here het opgestaan!

Gemeente:
Die Here het waarlik opgestaan!

Seëngroet

Die gemeente groet mekaar met ’n handdruk en die woorde: “Die Here het waarlik opgestaan vir jou.”

Sang

Lied 405:1-4; NSG 117

DIENS VAN DIE WATER

Doopbediening

Dit is in die kerklike tradisie gebruiklik om die doop op Paassondag te bedien. Tertulianus het al berig dat die doop tydens Paaswaak (“Easter Vigil”), vanaf middernag op Stil Saterdag tot sonsopkoms op Paassondag, bedien is. Die gebruik dat katkisante op Paassondag belydenis doen het ook later ontwikkel. Die katkisante is vir die duur van Lydenstyd voorberei op belydenis van geloof.

Indien daar nie doopbediening is nie, moet ten minste die volgende “doopherinnering” gedoen word:

Voorganger:
Glo julle in God die Vader, die Almagtige, die Skepper van die hemel en die aarde?

Gemeente:
Ja, ons glo!

Voorganger:
Weet dan dat die Vader ’n ewige genadeverbond met ons sluit 


en dat Hy ons tot sy kinders en erfgename aanneem.

Voorganger:
Glo julle in Jesus Christus, die eniggebore Seun van God, ons Here?

Gemeente:
Ja, ons glo!

Voorganger:
Weet dan dat Hy vir ons, wat onsself nie kan verlos of verander of verbeter nie, gesterf het en dat Hy ons in die gemeenskap van sy dood en opstanding ingelyf het.


Glo julle in die Heilige Gees?

Gemeente:
Ja, ons glo.

Voorganger:
Weet dat die Heilige Gees in ons woon en ons leer, lei, bewaar, verander en nuut maak na die beeld van Jesus ons Here.

Sang

Lied 219:1, 2, 3; NSG 240

DIENS VAN DIE WOORD

Skriflesing

Psalm 118

1 Korintiërs 15:1-11

Johannes 25:6-9

Prediking

Gebed

“Here, ek juig vandag oor u onsterflikheid!

Mag ek nooit weer dink en optree asof U dood is nie.

Laat my U ál meer leer ken as die lewende Here,

wat die mag het om te belowe:

‘Omdat Ek lewe, sal julle ook lewe.’

Here, die wonder gebeur dat 

die probleme en bedreigings van die wêreld verdwerg

by die wete dat U die wêreld oorwin het.

Ja, Here, dat U selfs Oorwinnaar is oor die dóód.”

(Peter Marshall in “Groot Gebedeboek”, 2003, bl 280)

Sang

Lied 415 of 416; NSG 114

DIENS VAN DIE TAFEL

Gebruik “Kindervriendelike formulier vir die bediening van nagmaal” in “Vir die erediens – ’n handleiding”, Bybel-Media, 2007, bl 89).

Sang

Lied 421:1, 2, 3; NSG 118

Gebed

In drome vol van angs

bedien my Heer my

’n klein sakrament

uit sy hand

breek die maan

wit wolke oop

tot sagte nagmaalbrood.

En môre by ontbyt

sit ek aan die tafel.

Sny ek uit die bakkersbrood

die nag se droom weer oop.

O Vlees van die Woord

voed my in hierdie môre

met u hemelgraan

dat iets van nagmaal

in my dag bestaan.

(Wilhelm Jordaan, “Gebedeboek met Liturgiese
voorstelle”, 2001, bl 63)

Gemeenskap

Uitdeel, instelling en gebruik van wyn en brood.

Gebruik die instellingswoorde van bostaande eenvoudige formulier.

Dankoffers

UITSENDING

Verbintenis

Voorganger:
U het uself aan ons gegee, Here

Gemeente:
Nou gee U ons aan ander.

Voorganger:
U het ons saam met Christus 

opgewek, en ons nuut gemaak.

Gemeente:
As opgestane mense, gaan ons U met vreugde dien.

Voorganger:
U heerlikheid het ons harte gevul.

Gemeente:
Help ons om U in alles te verheerlik.


Amen. 

(Vry vertaal uit “The New Handbook of the Christian Year”. Hoyt, Saliers, Stookey, White, 1992, bl 200)

Sang

Lied 414:1, 2; NSG 122

Seën

Mag die Here jou seën met ongemak oor maklike

antwoorde, halwe waarhede en oppervlakkige

verhoudings 

sodat jy uit die diepte van jou hart kan leef.

Mag die Here jou seën met woede oor onreg,

onderdrukking en die uitbuiting van mense 

sodat jy kan werk vir geregtigheid, vryheid en vrede.

Mag die Here jou seën met trane om te stort vir mense

wat pyn, verwerping, honger en oorlog ervaar 

sodat jy ’n hand kan uitreik en hulle pyn in blydskap

verander. 

En mag God jou seën met genoeg dwaasheid om te glo

dat jy ’n verskil in die wêreld kan maak 

sodat jy dinge sal kan doen wat ander mense dink nie

gedoen kan word nie (’n ou Fransiskaanse seën).

of

Jesus stuur ons met sy seën: “Vrede vir julle!”

Nadat Hy dit gesê het, wys Hy sy hande en sy sy vir hulle. Die dissipels was baie bly toe hulle die Here sien.

“Vrede vir julle!” sê Hy weer vir hulle. “Soos die Vader My gestuur het, stuur Ek julle ook.”

﻿Nadat Hy dit gesê het, blaas Hy oor hulle en sê: “Ontvang die Heilige Gees! ﻿As julle vir mense hulle sondes vergewe, word dit hulle deur God vergewe; as julle dit nie vergewe nie, word dit nie deur God vergewe nie” (Joh 20:19-23).

preekstudie – JESAJA 25:6-9

Teks 

Die preekteks is een van die sentrale momente in Jesaja 24-27, die sogenaamde Jesaja-apokalips. Jesaja 24-27 is in sy huidige vorm deel van die boek Jesaja; dit volg op hoofstuk 13-23: ’n reeks oordeelsuitsprake oor verskeie nasies, ingesluit Jerusalem (Jes 22). Vanaf Jesaja 24 is al die nasies gesamentlik in die oog. Indien die Hebreeuse woord erets wat meermale in Jesaja 24-27 voorkom, verstaan word as “aarde” (die meeste vertalings), is die hele ekologie, die totale wêreld (van destyds) in spel. ’n Globale katastrofe word in digterlike taal beskryf. Die parallel van die sondvloedverhaal in Genesis 6-9 word deur verskeie woorde in Jesaja 24-27 gesuggereer (“Adam/mensdom”, “aarde”, “die ewige (verbond)”). Die taal waarin die “nuwe Noag”-verhaal gegiet is, is poëtiese beskrywings van die oordeel, afgewissel met dankliedere vir die verlossing – soos ook in ander dele van Jesaja. Die setels/sentrums van onderskeidelik die oordeel en verlossing is ’n anonieme stad (24:10-12; 25:2-3; 26:1-6; 27:10-11) en Sion/Jerusalem (24:23; 25:6,7; 27:13). Dus is dit nie net Genesis 6-9 wat as agtergrond dien nie, maar ook Genesis 10-11: Die mensdom as geheel (Gen 10), soos verteenwoordig by Babel (Gen 11), word getref deur God se oordeel. Vanuit hierdie oordeel is daar net ’n oorblyfsel, enkeles, wat oorleef (Jes 24:6,13) en die kern vorm van ’n nuwe mensdom – wat herinner aan sowel die Noag as Abraham verhaal (Gen 6-9, 12ev). 

Ons teksgedeelte staan in die sentrum van God se verlossingswerk, téénoor die agtergrond van die anonieme, Godvyandige, stad as setel en simbool van God se finale wêreldgerig. “Op hierdie berg” (25:6) verwys na Sion, wat reeds in 24:23 genoem word as die setel van die Here se koningstroon. Jesaja 24:23 is die einde en konklusie van die Here se wêreldgerig: Na alle katastrofes wat die aarde tref, word dit duidelik dat die Here op Sionsberg regeer. 

Sommige kommentatore wys daarop dat ons preekteks in werklikheid ’n direkte opvolging is van die roepingsvisioen van Jesaja 6:1-13: Ons bevind ons weer eens in God se “troonkamer”, hierdie keer nie in die tempel nie, maar wel op Sionsberg; God se troontitel Jahwe Sebaot (Here van die leërskare/die Here die Almagtige) word in Jesaja 24-27 net in 24:23 en hier gebruik. In Jesaja 6 kondig die Here sy herhaalde oordele oor Jerusalem en Juda aan; dit word vanaf Jesaja 7 beskryf, in hoofstuk 22 aangekondig as deel van die oordeel oor die nasies en in Jesaja 24-27, waar Juda/Jerusalem midde in die wêreldoordeel is, veronderstel. Jesaja 25:6-9 kondig die einde van alle oordeel en sondvloek aan. Jesaja 25:6-9 is terselfdertyd ’n “vervulling” van die profesie in 2:1-5 dat alle volke sal toestroom na Sion/Jerusalem, om dáár God se volle vrede (shalom = voorspoed, lewe in oorvloed) te geniet. 

Jesaja 25:6-9 word nouer omraam deur Jesaja 24:21-23, in 25:1-5 opgevolg met ’n danklied van een persoon – die skrywer/profeet of liturgiese voorganger/verteen-woordiger van die Here se volk. Ons preekteks sluit tematies direk aan by Jesaja 24:21-23: vers 21 begin met “op daardie dag . . .” – die tegniese term vir die groot dag van God se eindoordeel – en verlossing – wat in 25:9 herhaal word. “Op hierdie berg” (25:6, 10) is “Sionsberg” van 24:23. 

Baie kommentatore sien ’n “skerp breuk” (Wildberger) in die middel van vers 10. Die oordeel oor Moab in vers 10b en verder sou nie inpas binne die raamwerk van die apokalips nie, maar word as (later) toevoeging gereken. Kommentatore se menings oor die funksie van Moab loop uiteen: van die moontlikheid dat Moab ’n kode-woord kon wees vir ’n goddelose mag indien hierdie as apokaliptiese literatuur gelees word (Wildberger) (dus in tye van krisis en lewensgevaar), tot die siening dat hierdie ’n kleinlike reaksie op ’n grootse visioen van God se soewereiniteit was (Watts: “With childish glee it is demanding, in barnyards terms, the humiliation of Judah’s former vassal”). Wat van belang vir ons preekteks is, is dat daar, in ons huidige teks, egter geen breuk in vers 10 aangedui word nie. Die verwysing na Moab in vers 10-12 vorm deel van die raam waarbinne 25:6-9/10a verstaan moet word; dis ’n teenwig teen die siening dat die heil vir alle nasies universalisme preek (asof alle mense sonder uitsondering gered sal word). 

Enkele besonderhede van die teks wat moontlik opheldering benodig:

1. Drie verwante Godsname word gebruik: Die versekering dat wat gesê word, waar is, word bevestig deur die profetiese formule “Die Here” het gespreek (einde v 8). Hierdie naam, Jahwe, is die naam van die God wat Hom as die enigste ware God in die geskiedenis van Israel bewys. Hy dra hier die troontitel Jahwe Sebaot, die Heerser oor alle magte, en dus die Een wat die hoogste respek waardig is. In noue verwantskap hiermee word God in vers 8 genoem Adonai Jahwe, wat vertaal kan word met “Die Alleenheerser, die Here”. Mens sou ook ’n sekere voortgang hier kon onderskei: die God wat Hom as Jahwe openbaar (vgl veral Eks 3:14 – die God wat mense bevry uit verslawende magte en só bevestig dat hulle aan Hom behoort, en dat Hy betroubaar is), betoon Hom in die eindtyd as Jahwe Sebaot, die Koning wat alle magte oorwin, en daarom Adonai Jahwe is – die Alleenheerser oor alles en almal.

2. Die gaste by God se feesmaal: vers 6 sê uitdruklik die gaste is “al die volke”. Dieselfde woorde word in 2:3-4 gebruik, (baie = al die?) volke trek op na Jerusalem om “dissipels” van die God van Jakob te word, waar die Here Koning (Regter) oor almal sal wees. Volgens 24:13 gaan God se oordeel oor al die volke, sodat net ’n klein groep oorleef. Die gaste by die maaltyd verteenwoordig dus die hele wêreldbevolking, maar is terselfdertyd die oorblyfsel van die totale wêreldbevolking wat onder God se oordeel deurgeloop het (Jes 13-23). Hierdie oorblyfsel is bewys van God se totale oordeel sowel as sy genade (soos uitgedruk in die Noagitiese verbond). Die gaste is nie by die maaltyd omdat hulle onsterflikheid het, en daarom God se oordeel kon ontsnap, en om hierdie rede eregaste is nie. Hulle is gaste – inderdaad eregaste –  alleenlik vanweë die guns van die Gasheer, omdat hulle soos Noag “genade in God se oë gevind het” (Gen 6:8). 
Volgens vers 8c neem die Here die smaad/skande van “sy volk” weg. Juda/Israel word nie eksplisiet genoem nie en daar moet gekies word of Israel wel veronderstel word (bv Wildberger), en of “sy volk” breër gesien moet word as net Israel. Die voorafgaande uitsprake in vers 7 en 8 gee aanleiding tot die interpretasie dat al die volke by die fees nou God se (nuwe) volk is. 

3. Die feesmaal en wat daar gebeur, het interessante parallelle in die sogenaamde Rafaim tekste van Ugarit en die skeppingsepos Enuma Elish. In laasgenoemde (III:134 ev) word die gode na Marduk se troon-bestygingsfees, met oorvloed kos en (sterk) drank, genooi. Marduk laat ’n kledingstuk verdwyn en weer verskyn as bewys van sy mag, waarop die gode saam juig en Marduk vereer as koning. Daar is geen twyfel nie dat Jesaja 25 hierdie konsepte opneem en vir sy doel wysig: Nie die gode nie, selfs nie Israel nie, maar alle volke word genooi na ’n fees ter ere van die Here se oorwinning oor die vyand, die bevestiging van sy heerskappy, en die begin van ’n nuwe verbonds-verhouding tussen die Here en alle volke. Waar hulle vroeër sy vyande was oor wie die vloek van die dood gerus het, word hulle nou sy nuwe volk van wie Hy die vloek vir altyd wegneem en  hulle as hulle verlosser eer (25:9). Volgens vers 7 en 8 vernietig (lett “sluk”) die Here die sluier/omhulsel wat al die volke omhul en inderdaad die dood self. Die lees van Jesaja 24 laat ’n mens diep onder die indruk van die vernietiging en wegsterwe van alle lewe op aarde; dié wat fisiek nog leef, beleef niks anders as dood nie. Die volke is daarom permanent in rou gedompel soos gesimboliseer deur die sluier en omhulsel van rou. Hierdie klere word nou deur die Here “ingesluk”, soos ook die dood self (v 8). Dis aardse taal om God se triomf, oor magte waarin die wêreld klaarblyklik verval het as instrumente van God se oordeel, te teken (vgl Jes 24). Die Hebreeuse woord mot is nie net letterlik die toestand van fisieke dood nie, maar alreeds van erge siekte. Mot is enigiets wat moeilikheid in mense se lewe veroorsaak, iets wegneem van jou voorspoed en in die weg staan van gemeenskap met medemense of God. Die vloek van die dood en al sy trawante kry egter nie die oorhand nie, maar word God se maaltyd! Hy laat dit geheel en al, vir tyd en ewigheid, verdwyn. Die feesmaal is die viering én gebeurtenis (Eng “enactment”) van die “opeet” van die dood. Die teks praat nog nie van God se opwekking uit die dood nie, maar die implikasie is duidelik: Die dood word doodgemaak en ware lewe is (weer) moontlik. Die oorvloedige maal, net van die beste kos en wyn, is ’n viering van hierdie lewe. “Vetspyse” was godekos wat nie tydens offermaaltye deur mense geëet mag word nie. Hierdie maaltyd word egter met opset nie ’n offer genoem nie, maar ’n Mishteh, ’n banketfees wat tydens vrolike geleenthede van die lewe gevier is (vgl Gen 21:8; 29:22; 40:20; Jes 5:12; Job 1:4,5 ens). Hier op Sionsberg – waar hemel en aarde ontmoet – word mense vrolike Godskinders, vrygemaak van die volle omvang van die dood en aardse skade en skande. Die “smaad” wat verwyder word, is die toestand van verwyt en skande wat gepaard gegaan het met die katastrofes van die verlede. God neem dit weg “van die hele aarde af”. In ’n oomblik van teerheid en innigheid vee die Here die laaste spoortjie van droefheid en ellende, trane op die gesigte, weg. Niks bly oor om te herinner aan die gevolge van die sonde nie. Die beskrywing van die feesmaal word onderstreep met die profetiese uitspraak in vers 8d: “Want/waarlik, die Here het gepraat.” God se woord is ’n skeppingswoord wat nuwe dinge tot stand bring; dis ’n beloftewoord wat gewaarborg is. Wat hier gesê is, is deur God self gesê, en sal daarom werklikheid word.  

4. Die reaksie van die gaste (v 9). “Op daardie dag” is die toekomstige feesdag. Die spreker is letterlik “hy”, wat verstaan moet word as “God se volk” (kollektief): soos met een stem sal God se volk, uit alle volke, openlik bely dat die Gasheer-Koning (nog al die tyd) hulle God was en dit nou by hernuwing is. Deur al die tye van wanhoop was Hy, en niemand anders nie, die Een op wie hulle gehoop het, die Een wat hulle gered het, die Here (die getroue Bevryder uit die magte van die dood). Die lewe van hierdie nuwe volk van God roep mekaar op om God se redding met blydskap te vier. Dit is die taal van die psalms ook wat uitdrukking gee aan die nuwe geheue van God se volk: Al wat hulle nou kan onthou, is hulle verwagting en hoop op hierdie God. Daardie hoop het die wanhoop oorskadu, óórleef. Mense van wie die dood weggeneem is en die fees van die lewe saam met God vier, praat ’n ander taal, met die inhoud van ’n nuwe, geheel en al ander, kollektiewe geheue. Die woorde van die psalmdigter word nou hulle eie woorde. Al sou die ervaring van ellende en dood in die tussentyd voortduur (Jes 26 en 27), is die beloftewoord en visie van die feesmaal ’n vaste hoop op God se toekomstige koninkryk. En daarvan getuig God se nuwe volk soos uit een mond.

Konteks

Heelwat kontekstuele aspekte is alreeds aangeraak. Hier net kortliks die volgende:

1. Ou Nabye-Oosterse tekste

In hierdie tekste word “sluk/opsluk/verslind/opvreet /opeet” baie keer gebruik vir die aksie van die draak Leviatan, of Tiamat die groot mitologiese monster. 
1 Petrus 5:8 gebruik dit vir die Satan wat “soek wie hy kan verslind”. Volgens 25:8 word die vretende monsters, teenstanders van God, self deur God verslind. Hierdie uitspraak het ’n parallel in Kanaänitiese mitologie waar gesê word dat die god Baal vir Mot (Dood) verslind (dieselfde werkwoord as in Hebreeus). Die beelde van die dood, ensovoorts, behoort volgens Watts tot die vloek konsep van 24:6. Die Here bring die verskriklike vloek tot ’n einde. Die kontaminerende effek daarvan word totaal verwyder. 

2. Die Nuwe Testament

a. Aan die einde van sy teologiese argumente oor die opstanding uit die dood in 1 Korintiërs 15, skryf Paulus dat met die opstandingsdag “die woord wat geskrywe staan, vervul word”. Dan haal hy heel eers ’n weergawe van Jesaja 25:8 aan: “Die dood is verslind in die oorwinning.” Paulus het dus verstaan dat die Jesajateks heenwys na die opstanding uit die dood, wat in beginsel met die opstanding van Jesus vervul is. 1 Korintiërs 15 is in hierdie lig ’n preek oor Jesaja 25:8, en veranker die Christelike geloof in die Ou-Testamentiese teks. 
b. Jesaja 25:8 word in Openbaring 21:4  geparafraseer as deel van die beskrywing in 21:1-7 van die nuwe hemel en nuwe aarde: “En God sal al die trane van hulle oë afvee, en daar sal geen dood meer wees nie; ook droefheid en geween en moeite sal daar nie meer wees nie, want die eerste dinge het verbygegaan.” Opmerking: 1 Korintiërs 15 toon sterk apokaliptiese trekke, terwyl Openbaring as sodanig ’n apokalips is. Dus literatuur in ’n tyd van krisis – vir die gemeente in Korinte in die kleine en die gemeentes in Klein-Asië in breër verband.

3. Verband met ander RCL tekste

Behalwe Jesaja 25:6-9 word heelwat ander tekste, waaruit ’n keuse gemaak moet word, vir Paassondag in Jaar B aanbeveel: 

Psalm 118:1-2, 14-24. Hierdie psalm van danksegging is baie in Joodse aanbidding gebruik. Die aanduiding in vers 27b is dat die psalm of ’n gedeelte daarvan as feesliturgie gebruik is (in die tempel in Jerusalem). Veral van toepassing op Paassondag is vers 17 en 27b. Vers 22-24 het besondere betekenis vir die eerste Christene gehad en word ses keer in die Nuwe Testament aan-gehaal. “Die dag wat die Here gemaak het” (v 24), verbind “op daardie dag” (Jes 25:9) met Paassondag. 

1 Korintiërs 15:1-11 is die oudste beskrywing van die opstanding en toepassing daarvan op die kerk. Soos reeds genoem, is dit eintlik ’n uitgebreide Christelike kommentaar op onder meer Jesaja 25:8. Hierdie gedeelte sal dus moet inspeel op ’n Paaspreek uit Jesaja 25.

Handelinge 10:34-43. Petrus se preek in Kornelius se huis is ’n kort opsomming van die evangelie. Vanaf vers 40 word die Paasgebeure beskryf. Van die al dinge wat die dissipels tussen Jesus se opstanding en hemelvaart beleef het, noem Petrus “ons wat ná sy opstanding uit die dood saam met Hom geëet en gedrink het”. Dit sluit direk by die feesmaal van Jesaja 25 aan. In beginsel het die fees reeds begin toe God vir Jesus op die derde dag uit die dood opgewek het (Hand 10:40).

Johannes 20:1-18 en Markus 16:1-8, is onderskeidelik hierdie twee evangeliste se beskrywings van die Paas-gebeure.
4. Die dood binne die huidige konteks

Die rykdom en wonder van die feesmaal is net te verstane in kontras met die dood/oordeel/skande en ellende wat die hele bekende wêreld beheers en wat as ’n vloek ervaar word. Binne die Afrika-konteks is die spiraaleffek van MIV/Vigs, armoede, isolasie wat hele gemeenskappe stadig stukkend en dood maak, vererger deur magbeluste en korrupte regeerders (van binne en buite) wat oor dekades heen verwoesting saai. Verder speel globale verwarming en al die sigbare en onvoorsiene ellendes wat dit mag meebring ook ’n rol. In die kleiner kringe ervaar mense die dood in duisend verskillende gestaltes. 

Preekvoorstel 

1. Kersfees is die tyd dat ons kos gee, selfs vir straatmense maaltye gee. Dis ’n ervaring “buite hierdie wêreld” om deel te wees van so ’n fees. Veral as dit ’n heel eerste keer vir die gaste is; as hulle nog nie gewoond geraak het aan die idee dat hulle “Krismis” op hierdie manier behoort te kry nie; as hulle regtig stukkend en honger is, en weet hulle verdien niks nie behalwe die ellende. Skrywer is op ’n keer genooi na so ’n geleentheid vir straatmense. Die atmosfeer is heilig: mense kan nie glo hulle is genooi nie; nog minder dat sulke kwaliteit kos spesiaal vir hulle voorberei is. Daar is dankbaarheid, vrolikheid, na ’n ruk uitbundigheid! Dis ongelooflik lekker! Fees!

2. Daar is rede om Kerspartytjies van hierdie aard te vier: Jesus is gebore, uit ’n mens. Maar eintlik is daar dubbel rede om geweldig fees te vier tydens Pase: Jesus is weer gebore! Uit die dood. Jesaja 25 is die uitnodiging na hierdie Paasfees. Die atmosfeer is heilig, “buite hierdie wêreld”, maar tog aards, plat op die grond.

a. Kyk bietjie rond wie almal hier is: Vigslyers in verskillende fases van doodgaan; hulle geliefdes en families, die mense wat saam ly, wat stigmatiseer en die virus oorgedra het. Konings en presidente van alle lande in alle tye: goeies en korruptes. Mense van alle rasse en klasse van oor die hele wêreld. Vriende en vyande, onderdrukkers en onderdruktes, ryk en arm. Hulle het net een ding in gemeen: Op een of ander manier is en het hulle deel aan die katastrofes en ellendes wat al die eeue die wêreld getref het. Daar is net een lied wat hulle almal kan sing: ’n treurlied. Maar ongelooflik – vir almal is daar die wonderlikste feesmaal berei, kos uit die boonste rakke, wyn uit die diepste kelders. ’n Fees van oorvloed en oorvloedige vrolikheid! Te lekker vir woorde!

b. Die Gasheer is niemand anders nie as God; en Hy doen iets wat Bybelvertolkers en –vertalers meestal te skugter was om reguit te sê: Hy vat die gaste se rouklere, alle tekens en simbole van swaarkry en dood in sy duisende gestaltes en sluk dit in. Dan vat Hy die dood self en met een groot hap sluk Hy dit . . . weg! Verteer! Vir altyd! En die laaste spore van die dood, die trane op die feesgangers se gesigte, vee Hy met sy eie hand af. 

c. Dan verander die mense se taal (v 9). Skielik word daar nie meer gepraat oor die ellendes van die wêreld nie (noem voorbeelde). Mense wat die woord “God” nie eens kon noem nie, bely nou: óns God! Mense wat net wanhoop geken het, sê nou: Ons het op Hom gehoop! Ontredderde mense roep uit: Dis Hy wat ons red en sal red!  Die ander taal praat van ’n ander geheue: Die gaste kry ’n nuwe geskiedenis, ’n nuwe kollektiewe geheue: maar ons was mos van altyd af die Here se mense, almal van ons soos een man! Meer nog: ’n nuwe kollektiewe toekomsverwagting en vertroue: God sal ons red! Verseker! Want Hy het mos so gesê (v 8d).

3. Aan die einde van 1 Korintiërs 15 (oor Jesus se opstanding en die teologiese implikasies daarvan vir ons) sê Paulus (v 54): Dan sal die woord vervul word wat sê: “Die dood is ingesluk in die oorwinning.” Hierdie is een van die weergawes van Jesaja 25:8 – dit wat God tydens die feesmaal vir al die volke doen. Die Ou Testament het nog nie ’n algemene opstandingsgeloof verkondig nie, maar wel die geloof dat die Here Koning is oor almal en alles, en daarom ook oor die magte van die dood. Daarom sluk Hy die dood, ruim Hy die dood uit die weg, maak Hy die dood dood. 

4. Nou is ons tussen die alreeds van “Hy het op die derde dag opgestaan uit die dood” en die nog nie van “. . . die opstanding van die vlees, en ’n ewige lewe”. Albei hierdie ongelooflike sake is geloofsake. Ons moet die ongelooflike glo: dat dit regtig so gebeur het, al betwyfel al meer teoloë dit dat dit werklik eendag sal gebeur, al dui alle ervaringe op die teendeel. In hierdie tussentyd is daar net een manier om te oorleef, totdat Jesaja 25 regtig in vervulling sal gaan: Kom ons moedig mekaar aan om van die straat af die banketsaal in te gaan, want daar word Paasfees gevier. Ongelooflik, iets “buite hierdie wêreld”, maar tog so aards as ’n oop graf. 
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