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DIE DOOD
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Abstract

Qoheleth’s statements on and view of death

Qoheleth’s statements on death are often quoted by scholars who write on
the view of death in the Israelite religion. This creates the impression that
Qoheleth’s view of death is congruent with the view of death found in the
rest of the Old Testament. It is argued in this article that Qoheleth’s view of
death is at variance with both the earlier and later view of death found in the
Old Testament.

Dat die dood *n prominente rol in die boek Prediker speel, is al in die verlede deur
verskeie geleerdes uitgewys. Blieffert (1938:59) sé byvoorbeeld hiervan : ’Diesen
"skeptischen Eschatologiker des Alten Testaments” hat mehr als irgendeinen das
Skandalon des Todes gequalt.’

Die boek open met 'n gedig (Pred 1:2-11), waarin die dood slegs terloops aangeraak
word (v 4), en eindig met n gedig (Pred 11:7-12:8), waarin die dood as die eindpunt
van die lewe geskets word (vse 5-7). Volgens Lauha (1978:16) is die dood een van
die sentrale temas van die boek, en Loretz (1964:171) reken die werkwoord mut en
die selfstandige naamwoord mawet onder die lieflingswoorde van die Prediker. (mut
en mawet word gesamentlik dertien keer in die boek gebruik, naamlik in 2:16; 3:2;
19[2x]; 4:2[2x); 7:1, 17, 26; 8:8; 9:4; 5[2x].

Die vrac wat hierdie herhaalde verwysings na die dood na vore roep, is:
(i) Waarom is die Prediker so behep met die dood?

(ii) Stem sy siening van die dood ooreen met die siening wat ’n mens in die res van
die Ou Testament aantref?

(iii) Wat is die funksie van die doodsmotief in die boek?

Vrae (i) en (ii) hou na my mening met mekaar verband, en sal in 'n volgende artikel
aandag kry. In hierdie artikel wil ek slegs kyk na die siening wat 'n mens in die res
van die Ou Testament aantref, en dit vergelyk met die Prediker se siening van die
dood.
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In ’n sekere sin is dit misleidend om te praat van die Ou-Testamentiese siening van
die dood - so asof daar 'n homogene siening van die dood in die Ou Testament
voorkom. Israel se siening van die dood en die lewe na die dood het met verloop van
tyd veranderinge ondergaan. Sommige geleerdes verkies om in hierdie verband
liewer te praat van ’'n vroeére Israelitiese (of ouer Israelitiese) en ’'n latere
Israclitiese siening van die dood (vgl o a Key 1964:240). Die vierde eeu v C word dan
as die skeidslyn tussen die vrocére en die latere sienings geneem (vgl Martin-
Archard 1960:223, Sawyer 1973). Dat dit ’'n vereenvoudigde weergawe is van dic
verandermge wat met verloop van tyd ingetree het in die Israelitiese 51cn1ng van dic
dood, kan nie ontken word nie. Tog help dit om ’n greep te kry op die sienings van
die dood soos dit weerspieél word in die literatuur van die Ou Testament.

1. Die vroeére Israelitiese siening van die dood

Uit die ou-Testamentiese literatuur wat iets van die vroeére Israelitiese siening van
die dood weerspie€l, blyk dit dat die Isracliete nie eintlik geworstel het met die
sterflikheid van die mens nie. Daar is geen sprake van opstand teen die dood nic,
want die dood is nie gesien as iets wat die sin van die lewe bedreig nie (vgl Gn 27:2,
48:21, 50:24). Dat *n mens die een of ander tyd te sterwe moet kom, was vir hulle ’n
gegewe waarmee saamgeleef is. Sowel Josua as Dawid sé aan die einde van hulle
lewe dat hulle *die pad van alle mense moet gaan’ (Jos 23:14, | Kon 2:1-2). Die dood
is ook nie beskou as ’die loon van die sonde’ nie. Ook is die onderwéreld (3°°6/) nie
gesien as ’n vergeldingsoord nie. Alle mense is ddar gelyk in die sin dat hulle
kragteloos word (Jes 14:10), maar rang en stand duur voort. Konings sit daar op hul
trone (Jes 14'9) terwyl profete hul mantels dra (1 Sm 28:14). Soms is 'n vroeé dood
of die sterwe in 'n vreemde land wel gesien as straf vir een of ander oortredmg (vgl 1
Sm 25:38-39, 26:10; Ps 26:9; Am 7:17; Jr 17:11, 20:6, 22:11-12, 28:16). 2

Hoewel die sterflikheid van die mens met gelatenheid aanvaar is, het die afsterwe
van ’n geliefde die Israeliete (soos alle mense) aan die hart gegryp. Die smart wat

1. Dat sommige Israelitiese clans gedurende hul nomadiese bestaan die dood anders beleef en anders
daaroor nagedink het as né hul vestiging in die land Kanain en hul kontak met diec Kanaéniticse
godsdiens, is feite waarmee rekening gehou behoort te word. Wanneer in hierdie artikel gepraat word
van die vroeére Israelitiese siening van die dood, sluit dit die siening gedurende die nomadiese bestaan
van die clans uit. Die siening en belewing van die dood gedurende die nomadiese bestaan het wel 'n
invloed uitgeoefen op die latere sienings. So kan die idee dat Jahwe niks met die dood te make het nie,
en dat dit buite sy belangstellingsveld 1€, byvoorbeeld teruggevoer word na die feit dat nomades hul
afgestorwe lede begrawe en agtergelaat het wanneer hulle verder swerf. Hul god het met hul voortgetrek
en gevolglik is die band wat daar tussen die afgestorwe lede en hul god bestaan het, verbreek (Maag
1964:17-18).

2. Genesis 2:17 kan nie as 'n bewysteks dien dat die Israeliete wel die dood as die loon van die sonde
beskou het nie. In hierdie teks word die dood slegs voorgehou as straf vir 'n bepaalde oortreding. Dit
geld ook ten opsigte van Genesis 6:7, 7:4 en 22.
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die dood van ’n geliefde meebring, blyk duidelik uit Dawid se smartkreet na
Absalom se dood:

My seun Absalom, my seun,

my seun Absalom!

Ag, as ek self maar in jou plek gesterf het!
Absalom, my seun, my seun! (2 Sm 19:1) 3

Die dood het vir die Israclicte nie totale uitwissing beteken nie; dit het wel 'n

bepaalde finaliteit ingehou. Wanneer die mens te sterwe kom, sluit dit sy aardse

lewe af. Van terugkeer is daar nie sprake nie (2 Sm 12:23, 14:14). Volgens hul besef

het die mens wel voortgeleef in die doderyk. Die wyse van voortbestaan nd die dood
kan egter nie vergelyk word met die lewe aan die duskant van die graf nie. In die

doderyk is die mens afgesny van enige gemeenskap met God en sy medemens. Déar
word God nie meer geloof nie (Jes 38:18; Ps 6:6, 30:10, 88:11-13, 115:17) en het die

mens ook geen deel meer aan wat hier op aarde gebeur nie (Fohrer 1968:253,

Schmidt 1982:275).

Hoewel die Israeliete geglo het dat die gemeenskap met God in die dood verbreek
word, en die mens in die doderyk God se heilsame teenwoordigheid nie meer kan
ervaar nie (‘es gibt kein Heil im Tod’ [Gese 1977:41]), het dit nie beteken dat Hy nie
mag het oor die dood en die doderyk nie. Die dood en die doderyk 1€ binne sy
magsgebied en invloedsfeer (Am 9:2; Jes 7:11; Ps 139:8; Spr 15:11). Hy beskik
daaroor, want dit is Hy wat die lewe skenk en wat doodmaak (Dt 32:39; 1 Sm 2:6; 2
Kon 5:7). Die dood is dus nie gesien as 'n mag naas God nie, maar as iets waaroor
Hy ten volle beskik (Noort 1984:122). In die Israclitiese godsdiens was die dood dus
geontmitologiseer. Hierdie ontmitologisering was die direkte gevolg van die feit dat
Jahwe as die enigste God aanbid is.

Die Ou Testament gee voorts geen blyke dat daar geglo is aan die onsterflikheid van
die siel nie (Fohrer 1968:252, Stemberger 1972:277, De Vaux 1974:56, Schmidt
1982:277). Wat die mens met sy sterwe verlaat, is nie 'n onsterflike siel nie, maar die
lewensasem wat God geskenk het (Gn 2:7; Ps 104:29, Ps 146:4); wat voortlewe is die
totale mens, maar dan as ’n skimagtige wese sonder lewenskrag (Jes 14:9-10). Die
voortbestaan van hierdie skimagtige wese het saamgehang met die lot van die lyk. Is
die lyk verbrand of die beendere verstrooi, het dit die voortbestaan van die mens
belemmer (Fohrer 1968:252, Kaiser 1985:185). Dit is waarskynlik een van die redes
waarom Amos die verbranding van die beendere van dic Edomitiese koning
veroordeel (Am 2:1).

Die siening dat die mens n4 die dood voortleef, het waarskynlik aanleiding gegee tot
die beoefening van nekromansie (vgl 1 Sm 28; 2 Kon 23:24; Jes 8:19). Die
beoefenaars van nekromansie het dus nie die siening gedeel dat die mens net as 'n
skimagtige wese sonder enige lewenskrag voortleef nie. Volgens hulle het die dooies
oor buitengewone gawes beskik, en kan hulle *n mens van nut wees by die neem van

3. Dic teksverwysings is volgens die Biblia Hebraica Stuttgartensia gedoen, en mag hier en daar van die
Afrikaanse vertalings verskil.
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besluite rakende die toekoms. Die Jahwe-godsdiens het egter afwykend gestaan teen
nekromansie en dodeverering (vgl Lv 19:28, 31; 20:6, 27; Dt 18:10-11; 2 Kon 23:24).
Die verering of raadpleging van die dooies was niks minder nie as ’n oortreding van
die eerste gebod (Schmidt 1982:275).

’n Interessante aspek van die vroeére Israelitiese siening van die dood, is dat hulle
nie maar net geglo het dat ’n mens die dood en die doderyk n4 hierdie lewe betree
nie, maar dat hulle geglo het dat siekte, gevangenskap, bedreiging deur vyande, -
kortweg - ecnsaamheid en Godsverlatendheid niks minder was nie as ’n belewing
van die dood en die doderyk (vgl Ps 30:4,40:3, 86:13, 88:4-7, 116:3; Jes 38:10-11). Die
dood is gesien as ’n sfeer wat tot in hierdie lewe reik (Barth 1947:76, 113-114; Martin
Achard 1960:43; Fohrer 1968:250-251; Schmidt 1982:278). Jahwe is wel by magte om
die mens aan hierdie sfeer te ontruk, maar die sterfuur breek vir almal aan wanneer
die lewensasem uitgeblaas word, en Hy nie meer ingryp nie. Hierdie sterfuur het die
Israeliete nie gekwel indien die afgestorwene se lewe volle wasdom bereik het, hy 'n
gelukkige lewe gelei het, en baie kinders gehad het nie (vgl Gn 15:15, 25:8, 35:29; 1
Kon 2:1-2, 10). So ’n persoon het wel voortgeleef in die herinneringe van sy
familielede en vriende.

2. Die latere Israelitiese siening van die dood

Vanaf die vierde eeu v C het daar §cleidelik ’n nuwer siening in verband met die
dood onder die Jode inslag gevind. * Die dood is nie meer beskou as die eindpunt
van die gelowiges se gemeenskap met God nie. Die hoop op die opstanding uit die
dood, en die voortsetting van die gemeenskap met God het dus mettertyd die ouer
siening verdring wat voorhou dat daar van gemeenskap met God né die dood, of van
terugkeer uit die dood geen sprake is nie. Teen die tweede eeu v C was die geloof
aan die opstanding uit die dood ’n gevestigde leerstelling in die Jodedom (Sawyer
1973:227).

Hierdic nuwere sicning was die gevolg van sowel eksterne invioede as interne
ontwikkelinge. Wat die eksterne invloede betref, was dit hoofsaaklik die kontak met
die Iranese godsdiens tydens en na die ballingskap, en die vervolgings van Antiogus
IV wat bygedra het tot die ontstaan van die geloof aan die opstanding (Birkeland
1950/51:74, Martin-Achard 1960:186-205, 219-221). Die interne ontwikkelinge hang
weer saam met die geloof in Jahwe se mag en die vergeldingsdogma. Die oortuiging
dat Jahwe mag het oor die dood en die doderyk, het die hoop laat ontstaan dat Hy
ook in staat is om die gemeenskap tussen Hom en die gelowiges na die dood voort te
sit. Voorts het die geloof aan God se regverdige vergelding daartoe bygedra dat die
hoop gekoester is dat Hy uiteindelik aan die regverdiges reg sal laat geskied. Die
goddeloses sal nie skotvry daarvan afkom nie. God sal wel sorg dra dat die

4, Dit is gebruiklik om van Jode te praat né die terugkeer uit die ballingskap en nie van die Isracliete nie.
Die opskrif van hierdie afdeling kon goedskiks ook gelui het: die vroe€ Joodse siening van die dood.
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regverdiges en getroues beloon word, terwyl die goddeloses en ontroues gestraf
word.

Daar is twee gedeeltes in die Ou Testament waar die gedagte van die opstanding uit
die dood aangetref word. Die eerste gedeelte vind *n mens in die Jesaja-apokalips
(Jes 26:19) en die tweede in die boek Daniél (Dn 12:2). Albei hierdie geskrifte het
ontstaan in dic onderhawige periode. Die Jesaja-apokalips (Jes 24-27) is waarskynlik
gedurende die vierde een v C geskryf, en Daniél gedurende die tweede ecu v C
(Vriezen & Van der Woude 1973:225, 294). Daar is wel gedeeltes in die over
literatuur van die Ou Testament waar ’n mens van opwekkings uit die dood en van
‘wegrapings’ lees, byvoorbeeld Genesis 5:24 (die *wegraping’ van Henog), 1 Konings
17:17-24 (die opwekking van die seun van dic weduwee van Sarfat), 2 Konings 2:11
(die opwekking van die seun van dic Sunamitiese vrou). Hierdie gedeeltes gee egter
nie blyke van 'n geloof aan ’n algemene opstanding van die dooies nie, maar wel
daarvan dat daar geglo is dat Jahwe mag het oor lewe en dood (Fohrer 1968:253,
Stemberger 1972:290, Schmidt 1982:279-280). Dit geld ook ten opsigte van Psalms 49
en 73. In dié Psalms is daar nic sprake van ’n algemene opstanding van die dooies
nie. Die digters vestig hulle hoop daarop, dat aangesien hul lewens verskil het van
dié van die goddeloses, God hulle nie ’n soortgelyke dood as die goddeloses sal laat
tockom nie (Fohrer 1968:258, Stemberger 1972:286-288).

3. Die Prediker se siening van die dood

Neem ’n mens in ag dat die boek Prediker gedurende die derde eeu v C geskryf is
(vgl Friezen & Van der Woude 1973:290, Loader 1979:127, Jagersma 1981:51), is dit
te verwagte dat die Prediker kennis moes gedra het van die geloof aan die
opstanding. Wat egter opval uit sy geskrif, is sy stilswye hieroor. Nérens in die boek
vind ’n mens ’n verwysing na-die opstanding nie, en daarom word sy siening van die
dood gewoonlik op een lyn gestel met die ouer Israclitiese siening van die dood en
die doderyk. Geleerdes haal gewoonlik die Prediker se uitsprake oor die dood aan
wanneer hulle oor bepaalde aspekte van die Israclitiese siening van die dood skryf
(vgl o a Wolff 1974:173-175; Kellermann 1976:264,272; Schmidt 1982:277). Die
indruk wat hierdeur gewek word, is dat die Prediker se siening van die dood as
konserwatief getipeer kan word (vgl ook Gordis 1968:29; Criisemann 1979:92-94),
maar dit is dit allermins! Sy siening van die dood staan haaks op sowel die latere as
die vroeére Israclitiese siening van die dood. 'n Uittreksel uit sy toesprake in hierdie
verband behoort dit uit te wys.

In die literatuur wat iets van die ouer siening van die dood weerspieél, speel die
kwessie van herinnering van die afgestorwene 'n groot rol. Dit geld veral ten opsigte
van die ouer wysheid. Volgens die tradisionele wysheid sal die regverdige/wyse in
dic herinnering van ander bly voortleef, terwyl die goddelose/dwaas aan die
vergetelheid prysgegee sal word (vgl Spr 10:7; Ps 112:6). Die Prediker ontken
summier enige hoop op herinnering: "'Want daar bestaan net so min herinnering aan
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die wyse as aan die dwaas vir ewig’ (Pred 2:16a; vgl ook 1:11). 5 Om die waarheid te
sé€, nivelleer die dood die verskille tussen wyses en dwase: ’In die toekoms word
almal vergeet en sterf die wyse tog maar soos die dwaas!” (Pred 2:16b). Die dood
ontmasker voorts nie alleen die onderskeid tussen wyses en dwase as 'n gewaande
onderskeid nie, maar ook dié tussen mens en dier: "Want die lot 6 van die mens en
die lot van die dier is presies dieselfde. Soos die een sterf, so sterf die ander. Hulle
het een en dieselfde asem! Die mens het geen voordeel bo die dier nie’ (Pred 3:19).
Hessler (1953:249) vat die troosteloosheid van hierdie uitspraak goed saam met sy
opmerking: ’Durch das dunkle Tor des Todes hindurch wandert dann der Mensch in
ein noch eisigeres Schweigen und nimmt auf diese letzte Reise nicht einmal den
Trost mit, dass er vor dem Tier etwas voraushabe’. 'n Mens kan nie ontken dat die
Prediker homself hier geweldig kras uitdruk nie, en dit is te verstane dat hierdie
uitspraak in Joodse kringe as aanstootlik beleef is (Hertzberg 1963:111).

Die Prediker het by hierdie troostelose siening beland vanweé sy miskenning van
regverdige vergelding. Daar is volgens hom geen sprake van regverdige vergelding in
hierdie lewe nie: ’Dit alles het ek gesien in my nietige dae: daar is 'n regverdige wat
omkom ondanks sy regverdigheid, en daar is 'n goddelose wat lank leef ondanks sy
boosheid’ (Pred 7:15). Die geloof aan die opstanding het juis ontstaan vanweé die
impasse waarin die geloof aan regverdige vergelding gelowiges laat beland het. Die
hoop 1s gekoester dat as God dan in hierdie bedeling nie aan die regverdiges laat reg
geskied nie, Hy dit sekerlik in dic volgende een sal doen. Die Prediker neem egter
nie sy toevlug tot hierdie hoop nie, maar handhaaf enduit dat daar geen regverdige
vergelding bestaan nie, en dat die goddelose en die regverdige uiteindelik dieselfde
lot ten prooi val: hulle sterf soos diere, en word aan die vergetelheid prysgegee.

Dit wil voorts lyk of die Prediker selfs die ouer siening van ’n skimagtige
voortbestaan in die doderyk prysgegee het met sy beklemtoning van die finaliteit van
die dood (vgl Kroeber 1963:151, Lauha 1978:170). Volgens hom beteken dood: 'Dis
uit en gedaan’. Die dooies weet en beleef niks meer nie (Pred 9:4-6, 10). Uit Genesis
37:35, Jesaja 14:9-10, Job 3:17-19 en 26:5-6 kan die afleiding bemaak word dat daar
vroeér wel geglo is aan 'n mate van voortbestaan in die onderwéreld. Die Prediker
hou egter voor dat die dood totale vernietiging inhou. ’n Mens sou met reg dus die
stelling kon maak dat die finaliteit van die dood nérens elders in die Qu Testament
so nadruklik beklemtoon word as in die boek Prediker nie (vgl Whitley 1979:167,
Schoors 1985:303).

In die boek tref n mens ook nie meer die onderskeid aan wat so dikwels in die
wysheidsliteratuur voorkom, naamlik dat dwase en goddeloses 'n vroeé dood sterf
nie (vgl Spr 10:27; 12:28; 13:3, 9; 15:24; 22:22-23; 24:19-20). Volgens die Prediker is
daar geen onderskeid tussen die dood wat alle mense méét sterf en die dood wat 'n
mens weens dwase optrede kan sterf nie. Daar is slegs één dood: dié¢ wat vir almal

5. Die vertalings van die teksgedeeltes is my eie.

6. Gese (1974:172) en vele ander geleerdes wys daarop dat die woord miqre (lot’) in die boek Prediker
gebruik word om na die dood te verwys. Die lot wat almal tref, ongeag rang, stand of moraliteit, is die
dood. Vergelyk ook Prediker 2:14-15 3n 9:2-3.
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onverwags en plotseling kom, en sinvolle bestaan bedreig: "Niemand het beheer oor
die wind en niemand het beheer oor die sterfdag nie’ (Pred 8:8).” Daar is 'n tyd om
geboorte te gee, en 'n tyd om te sterf (Pred 3:2). Die mens staan uitgelewer aan die
lot, en het geen beheer daaroor nie. As sy tyd aangebreek het, sterf hy (Pred 9:11-
12).

Nog ’n gedeelte waaruit die Prediker se ander uitkyk op die dood blyk, is 4:1-3. In
hierdie gedeelte slaan hy die dood en nie-bestaan hoér aan as die lewe: *Toe het ek
die gestorwenes wat reeds gesterf het, gelukkiger geprys as die lewendes wat tans
nog lewe, maar beter daaraan toe as hulle almal, is diegene wat nog nie die eerste
lewenslig aanskou het en die onreg nie ervaar het wat onder die son plaasvind ni¢’
(Pred 4:2-3). Hy staan dus nie sonder voorbehoud positief teenoor die lewe nie, want
in ’n lewe waar verdrukking voorkom en niemand vertroosting bied nie en God se
vergelding boonop ontbreek, is dic dood en nie-bestaan te verkies. Dat hierdie
uitspraak ook as kras beleef word, blyk daaruit dat heelwat geleerdes beklemtoon
dat hierdie slegs ’n voorlopige gevolgtrekking is wat deur die uitspraak in 9:4 (Wie
toe die lewendes behoort, het hoop - 'n hond wat lewe, is beter as 'n hond wat dood
is") in perspektief gestel word (vgl Ogden 1975:184, Whybray 1982:93-94). Dit is
egter 'n miskenning van die erns van die Prediker se besinning oor die
onderdrukking in hierdie lewe. Prediker 9:4 is voorts, binne die konteks waarin dit
voorkom, ’n ironiese uitlating, want watter soort lewe is 'n "hondelewe’, en watter
soort hoop is *n hoop op die dood’ (Pred 9:5)?

’n Laaste gedeelte wat vir hierdie onderwerp van belang is, is Prediker 7:1-4. Met sy
stelling dat *n goeie naam beter is as goeie olie, en die sterfdag as die geboortedag (v
1), slaan die Prediker weer eens die dood hoér aan as die lewe. Hierdie uitspraak
druis dan net soos die vorige een (4:2-3) in teen die hoé waardering van die lewe wat
dwarsdeur die Ou Testament aangetref word.

Die uitsprake van die Prediker oor die dood bewys dus dat hy 'n ander siening oor
die dood gehuldig het. Zapletal (1911:76) se opmerking: "Kohelet hilt fest an dem
althebriischen Scheolglauben, aber er nimmt die zu seiner Zeit auftauchenden
neuen Vorstellung iiber die Unsterblichkeit nicht an’, is slegs gedeeltelik waar. Die
Prediker het nie die nuwere siening oor die dood onderskryf nie, maar onteenseglik
ook nie die ouer siening nie. Sommige van sy uitsprake klink wel eg tradisioneel,
byvoorbeeld: ’En die stof na die aarde terugkeer soos dit was, en die asem na God
wat dit gegee het’ (Pred 12:7), maar deur die bank gee sy uitsprake blyke van ’n
ander uitkyk op die dood, en is sy uitsprake ook krasser as waaraan 'n mens
gewoond is by die lees en bestudering van die Ou Testament.
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