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V 0 0 R W 0 0 R D 

By die voltooiing van hierdie studie is die eerste en oorwel= 

digende gewaarwording die van diepe dankbaarheid. En voor alles 

innige dankbaarheid teenoor die Here God vir gesondheid, krag, in= 

sig en volharding. Dit was Hy, die God van vrede, wat deur Sy 

Gees telkens weer gelnspireer het tot voortsetting wanneer dit baie 

dae geskyn het of daar nooit iets van tereg sou kom nie. Dit was 

ook geen eenvoudige taak om hierdie studie sinvol te kombineer met 

'n bedrywige gemeentelike program nie! 

Met dankbaarheid word ook teruggedink aan die studietyd aan 

die Potchefstroomse Universiteit vir Christelike Hoer Onderwys. 

Die filosowe H.G. Stoker, J.A.L. Taljaard en P.G.W. du Plessis het 

die kritiese insig verskerp . Die teoloe W.J. Snyman, S. du Toit, 

P.J.S. de Klerk (later S.J. van der Walt) , J.P. Jooste, H. du 

Plessis en S.P. van der Walt het alma! 'n betekenisvolle bydrae 

gelewer tot my teologiese vorming. 'n Woord van besondere dank rig 

ek aan u, prof. S.P. van der Walt, wat as promotor opgetree het. 

Ofskoon u oor sekere aspekte van die studie sterk standpunte daarop 

nagehou het, het u aan my 'n verkwikkende ruimte vir selfstandige 

denke gelaat en was ons samewerking altyd van die hartliks te. U 

volgehoue aanmoediging tot finalisering, u kritiese vrae en u lojale 

begeleiding van die studie het 'n blywende indruk gelaat. Die 

gulhartige wyse waarop Mevrou my altyd ontvang het , is 'n aangename 

herinnering. 

Ek kon ook profiteer van oorsese gesprekke met etici en polemo= 

loe . Gesprekke is gevoer met A.J. Rasker, J. de Graaf, Kr. Strijd, 

G. Th. Rothuizen, H.M. Kuitert, W.H. Velema en B. V. A. Roling. Be= 

sondere vermelding verdien die feit dat prof . A. Troost van die 
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Vrije Universiteit Amsterdam bereid was om vir 'n jaar as studie= 

leier te fungeer en verskillende werkstukke krities deur te lees. 

'n Aangename voorreg was ook die maandlange verblyf in Wes-Berlyn 

en die stimulerende gesprekke met prof. Helmut Gollwitzer. 

Die binnelandse en buitelandse UniversiteitsbibZioteke ver= 

dien lof vir die wyse waarop hulle hul van hul dikwels moeilike 

taak gekwyt het. Aan al die baie tiksters wat so onbaatsugtig 

met die voorfinale tikwerk behulpsaam was, en aan mev. Selma 

Wolfaardt wat die finale tikwerk so netjies gedoen het: my hoog= 

ste dank en waardering. 

'n Jaarlange studie aan die Vrije Universiteit is o.m. 

finansieel moontlik gemaak a.g.v. twee beurstoekennings, nl. 

die PUCHO-studiebeurs aan die VU en die Nasionale Beurs. 'n 

Woord van hartlike ~ank aan die betrokke instansies is hier gepas . 

Die Kerkraad van die GerefoT'171eerde Kerk Johannesburg- SentraaZ 

moet eervol vermeld word vir die onbaatsugtige wyse waarop hulle 

in 1969 'n jaar voltydse studieverlof toegestaan het, asook vir die 

twee maande deeltydse verlof in 1973 om aan skryfwerk te wy. Die 

agtjarige middestadsbediening, wat onvergeetlik was, het hopelik 

'n bevrugtende invloed uitgeoefen. 

My fCQlliZie verdien groot dank en waardering. Met pieteit 

dink ek ook aan my heengegane, godvresende grootouers aan vaders= 

kant, wat ek geed geken het . Oupa Andries was 'n Kaapse rebel 

(1899-1902) -- oupa Kruger weer 'n Vrystaatse banneling --, en die 

feit dat hy hem verset het teen 'n poZi tieke imperialisme terwyl 

sy kleinseun dit opneem teen 'n tegnoZogiese imperialisme, moet 

as 'n kontinuiteit in die familie aangemerk word. My vader en 

moeder het steeds met groot liefde en verwagting die studie bege= 

lei. Hulle bydrae, indirek maar groot, moet met eer vermeld word. 
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Ook aan my skoonouers kom 'n dankwoord toe. Dit was tewens a.g.v. 

die offervaardige wyse waarop al vier ons ouers in 1969 na ons 

twee kinders, wat in Suid-Afrika agtergebly het, omgesien het dat 

dit moontlik was om dag en nag by die boeke deur te bring. Dat 

die studie tot 'n einde kon kom, sal ook 'n groot bron van vreugde 

vir Marietjie en Jannie wees. En dan ten slotte 'n woord van 

matelose dank aan my vrou. Ria, jy was dit wat my telkens weer 

geinspireer, bygestaan, gehelp en bemoedig het, en sender wie se 

eensame dae en nagte die werk nooit voltooi sou gewees het nie. 

Baie dankie ook vir proefleeswerk en taalkundige advies. As blyk 

van opregte dank en waardering word hierdie werk aan jou opgedra • 

. Hierdie studie het slegs een motief: die eer van God, die 

opbou van Sy kerk, die heil van die mens. Slegs een doel was 

altyd voor oe: die voortgang van die Koninkryk van God. 

dit hydra tot die vrede op aarde! 

Johannesburg 

20 Julie 1973 

En mag 
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I. OR IENT ER ING 

I.I EEN VAN DIE VIER 

11 Ein japanischer Student , der sechs 
Jahr e in Eur opa s t udier t e und dann 
vom Christen t l.ll1l wieder zum Buddhismus 
iiber trat , s chrieb vor kurzem an seine 
Mut t er : 11Man kann wohl s agen, cl ass 
alle nichtchristl ichen Volker aller 
Zeiten zusammen ni cht so vie l Blut 
vergossen haben wie die Chr i sten in 
den zwei tausend Jahr en ihrer Existenz. 
Mir fi e l das Wort Jesu e i n: ,An ihren 
Friichten sollt ihr sie erkennen.' 
Ich habe s ie erkannt und habe mich von 
ihnen gelosst 1111

• (I) . 

Tot die vier groot wereldvraagstukke van die laaste helfte van 

die twintigste eeu moe t gereken word die besoedelingvraagstuk (Z) , 

die armoedevraagstuk (3), die oorbevolkingsvraags tuk (4) en die 

oorlogsvraagstuk. En van hierdie vier neem die oorlogsvraagstuk 

'n unieke posisie in. Die besoedelingsvraagstuk, die armoedevraag-< 

stuk, die oorbevolkingsvraagstuk, <lit is almal groot gevare vir die 

toekoms van die mens - weliswaar nahye toekoms - maar die oorlogs= 

vraagstuk is die vraag, die dodelike vraag i.v.m. die hede van die 

menslike bestaan en voortbestaan. Dit is 'n vraag wat, ofskoon 

die literatuur oor die onderwerp oewerloos is (S), dringend roep 

om 'n antwoord vanuit die Christelike etiek. 11 Aan het vraagstuk 

van de oorlog als politieke aangelegenheid op zigzelf met haar 

historische en etische implicaties is men maar weinig - zeker in de 

gereformeerde kring als geheel te weinig - toegekomen" (G). Inder= 

daad is daar heel weinig oor hierdie onderwerp vanuit reformatoriese 

visie besien. Die pasifisme probeer op hierdie dringende vraag 'n 

antwoord gee en dit sal nodig wees om hulle antwoord te analiseer 

en dit onder die kritiek van die Woord te plaas. Maar <lit is 

eweneens noodsaaklik om 'n paar opmerkinge te maak oor die fenomeen 



"oorlog", waaromheen die problematiek grotendeels sentreer. 

1. 2 AKTUALITEIT EN AKUUTHEID 

Talle skrywers het telkens die aandag gevestig op die vraagstuk 

van oorlog en vrede. Cardoux sien dit as "the. problem" vir die 

Christendom (]), terwyl Raven beweer dat die Christelike houding 

ten opsigte van oorlog van "the most critical importance" i s (S) . 

Macgregor verwys na die oorlogsvraagstuk as "this greates t of all 

modern ethical problems " (9) . Reeds in 1959 het die V .V .0. 'n 

voorstel aanvaar waarin verklaar word dat algemene en algehele 

ontwapening die belangriks t e probleem is waarvoor die mensheid ge~ 

stel word ( l O). 

Gedurende die laaste dekade is hierd i e stemme herhaal en het 

dit ui tgegroe i tot 'n magti ge koor. Bianchi sien die probleem van 

oorlog en vrede as nog altyd die "groot ste uitdaging" van die 

Chris tendom (II) , Vir Diepenhorst is dit "een der moeilij kste en 

in zijn gevolgen stellig een der er ns tigste problemen" { l
2). Die 

voor koming van 'n atoomoorlog, ja oor log in die algemeen, i s vir 

Muller "die Kard i nalfrage menschlicher Verantwortung" (l 3) Ook 

Van Peursen. tipeer die internasionale konflik as "het centrale vraag= 

stuk van onze tijd" <14 >, In Met Paoem in terri s ondeI'll!eg word die 

vrede erken "als het centrale vraagstuk van deze tijd" (t 5), terwyl 

di t tegelyk gesien word "als hoogste menselijke opdracht" (l 6). 

Ook Rothuizen tipeer dit as die ·~centrale vraagstuk van onze tijd"(\7), 

en Verkuyl betoog dat die vraagstuk van oorlog en vrede '"hoge 

prioriteit heeft en dat de behandeling ervan geen uitstel gedoogt"(IS). 

Uit die mees resente literatuur verwys ons na Schmidt: "Der Frieden 

ist zu dem Thema unserer Zeit geworden" (l 9); en na Roling wat dit 

noem "bet grootste probleem, waarmede de mensheid op het ogenblijk 

word t geconfronteerd" <20>; en ten slotte Lochman: "Der Fragenkomplex 

"Kr i eg, Konflikt und Frieden" ist in den letzten Jahrzehnten zu einem 
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der wichtigsten Spannungsfelder okumenischer Zozialethik geworden" 
(21) 

Al hierdie ste1D111e laat sien dat ons hier met 'n aktueel- etiese 

vraagstuk van wereldformaat te doen het, al toon hulle nie aan hoe 

nie. Maar hierop gaan ons weldra nader in. Want ons probleem 

is naamlik nie maar bloot "aktueel"nie, hy is ook grootliks akuut. 

Die probleem van oorlog en vrede is tans akuut as gevolg van 

die uitvinding en vervolmaking van die moderne wapens en die ninuner 

eindigende bewapeningswedloop. · Die voorrade atoomwapens word deur 

deskundiges geskat op 'n hoeveelheid "genoeg om alle menselijk 

leven 20X te vernietigen" <22). Nog presieser: "Er ligt in de 

arsenalen van de atoonunachten al voldoende explosieve kracht om het 

equivalent te leveren van meer dan honderd ton TNT per op aarde 

levende mens. Als ons TNT dicht bij een mens ontploft, betekent 

dat gewoonlijk zijn dood" <23 ) Weer anders gese: Daar is genoeg 

kernwapens op aarde "om alle leven •••• op tien planeten van de 

grootte van de aarde te vernietigen" <24), Of: "Een duizendste 

van de tans aanwezige voorraad atoombo1D111en is voldoende om alle 

leven op aarde te vernietigen" <25) Diskrepansies in hierdie 

beweringe doen niks af aan die erns van die saak nie. Die prent 

word selfs nog donkerder wanneer ons verneem dat dit al tegnies 

moontlik is om een vuil waterstofbom te maak "met het doel door 

middel van radioactiviteit alle leven op een halfrond te vernietigen" 
(26) Skrikwekkender nog: "Zelfs de bom die al het leven op aarde 

kan wegvegen is technisch mogelijk"! <27). En dan is daar nog nie 

eens verwys na die biologiese , chemiese en geofisiese (BCG-) wapens 

waarvan in die boek Tenzij er vrede komt .... 'n doembeeld geskilder 

word nie (2S). Die somberste voorspellinge van wat die gevolge 

van so 'n totale oorlog kan wees, word gemaak, ~~arvan die van 

Eins t ein die mees sprekende is: as die derde wereldoorlog met 

atoombonnne gevoer word, sal die daaropvolgende een weer met knopkieries 
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(29) gevoer word ! "De somberste voorspellingen zullen in ver= 

vulling gaan en zelfs de meest bescheiden dromen voor een betere 

toekomst zullen warden vernietigd als de huidige militaire ont'" 

wikkeling en instelling zich blijven doorzetten. Wij zullen dan 

een dubbel verlies lijden, omdat we niets tot stand brengen van 

wat mogelijk ware geweest terwijl wij tewens verliezen wat we al 

bezaten. Tenzij er vrede komt" <3o). 

Hi ermee saam gaan die werklikheid dat die bewapeningswedZoop 

onverpoos voortgesit word, dat daar al hoe meer gevaarliker wapens 

kom en dat al hoe meer lande hierdie gevaarlike wapens besit (3 l). 

Volgens Roling vind daar elke vyf jaar 'n rewolusionere ontwikkeling 

met die wapens plaas: atoombom, waterstofbom, vuurpyle, verkenning= 

satelliete, polarisduikbote (32 ). 

Dit kan geredelik toegegee word dat niemand so 'n totale alles: 

vernietigende oorlog wil nie - soos bv. geblyk het met die Kubaanse 

Krisis in 1962 -, maar dit was die bekende Nederlandse polemoloog, 

Roling, wat onophoudelik die aandag gevestig het op die sogenaamde 

onbedo~Zde oor Zog. "De gewilde, doelbewuste oorlog vormt niet het 

enige gevaar, maar ook de niet gewilde, onbedoelde oorlog" <33). 

Die haglike van die huidige wereldsituasie is ook daarin gelee 

dat die groot magte tot 'n groot mate weerZoos teenoor die totale 

wapens is. "Er bestaat tot nu toe ook geen betrouwbare verdedig"'' 

ing tegen een kernaanval. Onder die omstandigheden betekent een 

nucleaire oorlog voor de deelnemende partijen de zekerheid van 

d . 'd . . . " <34> . d 1 ff dh 'd ' we erziJ se vern1et1g1ng . Die oe tre en e1 van n 

defensiewe ABM-sisteem ("anti-ballistic missile") word tans nog 

ver oortref deur die of fensiewe ICBM-sisteem (interkontinentale 

ballistiese projektiel). 

'n Volgende akute probleem by die moderne oorlogvoering, veral 
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met kernwapens, is dat sodanige oorlog 'n oomblikbeslissing verg, 

want die teenaanval moet begin op dieselfde oomblik as wanneer die 

aanval geloods word. "V'oor een anti-raketsysteem bedraagt de reele 

tijd ongeveer drie miljoenste seconden. Dit soort tijd bestond 

vroeger niet" (3S)_ Gepaardgaande hiermee gaan die gekomputeriseerde 

oorlogvoering, waarby rekenoutomate 'n bepalende en selfs deurslag= 

gewende rol kan speel by 'n oorlogsverklaring. Die rekenoutomaat 

kan tewens veel sneller en akkurater as die mens die gegewens ver= 

werk, en die situasie is nie uitgeslote nie dat 'n sodanige blikbrein 

op 'n gegewe moment kan adviseer om oor te gaan tot die voer van 'n 

preventiewe oorlog. "Dan zal de computer doorslaggevend worden en 

zal de mens moet beslissen of hij zal geloven wat het apparaat 

zegt" <3G). Die situasie het dusdanig ontwikkel dat dit geen 

oordrewe stelling is nie wanneer beweer word dat "op een kritisch 

ogenblik ligt het lot van de hele mensheid in de handen van twee 

mensen en hangt het ervan af of die hun zenuwen bedwingen en helder• 

heid van geest zullen behouden" <37). 

En selfs al sou die moontlikheid bestaan om prakties alle 

kern- en ander totale wapens prakties te vernietig, kan die kennis 

om hierdie wapens te maak nooit weer vernietig word nie <3S) Dit 

was hierdie waarheid wat Von Weizsacker laat spreek het daarvan dat 

die mensheid sal moet leer om "met die bom te lewe". 

Die vraag is: het die moderne wapens die oorlog verander, ja 

wesenlik verander, sodat 'n moderne oorlog juis as gevolg van die 

middele wat daarin gebruik word, self nie meer as middel tot 'n doel 

kan dien nie, waarvolgens die bekende sienswyse van Carl von 

Clausewitz, nl. dat 'n oorlog niks anders is nie as 'n voortsetting 

van politiek met antler middele <39), ook onhoudbaar geword het? 

Watter veranderinge sal 'n e •entuele kernoorlog in vergelyking met 

'n to t a l e oorlog t eweegbring? Gollwitzer <40) - en ander skrywers 

saam met hom <4 i) - het baie duidel ik gewys op die omvat t endheid, 
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totaliteit en onbegrensdheid van so 'n atoomoorlog: 

(i) In 'n totale oorlog verval die onderskeid tussen 

soldaat en burger. Die wapens tref so ver en wyd 

d . d ·1· . . (42) at nieman meer vei ig is nie . 

(ii) Die onderskeid tussen oorwinnaars en oorwonnenes val 

weg. Die moderne oorlog val nie meer onder die begrip 

stryd nie, omdat dit met sekerheid lei tot die self= 

vernietiging van beide strydende partye <43), Die 

situasie is paradoksaal: "als een van beide 'wint' is 

het met allebei gedaan" <44). 

(iii) In onderskeid van alle ander wapens tref die atoomwapens 

nie net die huidige maar ook die komende geslag. Na 

weke of maande kan radioaktiewe deeltjies uit die tropo• 

sfeer en na jare uit die stratosfeer nog neersif <45 ) 

(iv) Die onderskeid tussen vegtende en neutrale lande 

verdwyn ook, aangesien kernwapens geen landsgrense 

b . d' . (46 ) eer ie ig nie • 

(v) Uiteindelik vervaag die onderskeid tussen vaderland 

en kosmos, aangesien 'n volk wat sy vaderland met alles= 

vernietigende wapens wil verdedig, nie net selfmoord 

pleeg nie maar ook 'n wereldbrand veroorsaak <47 ) 

Hierdie volkome nuwe situasie het 'n strydvraag ontlok nl. of 

die wese van 'n oorlog dieselfde gebly het en of dit totaal verander 

het. Diepenhorst is van oordeel dat die kernwapens 'n oorlog wel 

kwantitatief maar nie kwalitatief gewysig het nie - en hy verwys 
. d . . . . .. k (48) na slagtinge wat ree s in die Assiriese oorloe voorge om het • 

Thielicke en ander, daarenteen, is die mening toegedaan dat hier 
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wel van 'n wesensverandering s.prake is . Ry noem "dass die Steigerung 

des Wirkungsgrades moderner Waf fen zu einem Umschlag von der Quantitat 

in eine Qualitat gefuhrt und damit ein anderes Wesen des Krieges 

gezeitigt habe" C
49). "Een nieuwe situatie is onts taan, waarin 

het karakter van de oorlog fundamenteel gewijzigd is. Vroeger 

gehanteerd als instrument van politiek handelen, is de oorlog thans 

een inbreuk op de menselijke samenleving in haar geheel " (50) 

Gollwitzer is miskien die naaste aan die waarheid met sy stelling 

dat dit skyn "<lass mit den neuen Kriegsmitteln nur uniibersehbar die 

wahre Natur des Kr ieges an den Tag gekommen ist, die friiher latent , 

gezahmt und beschrankt doch ilIIIIler schon Wirklighkeit gewesen ist"(5 I) . 

Dit kan dus nie ontken word nie dat die mensheid leef in die periode 

van die "dirt y war". Die dilel!IIIla is weliswaar vol spanning, angs 

en dinamiek - "zonder atoomwapens is er de zekere nederlaag, met 

atoomwapens is er de zekere vernietiging" C52 ) -, maar juis dit maak 

'n studie oor hierdie materie so boeiend en dringend. 

Steek daar dalk enige waarheid in die volgende opmerking van 

Einstein: "The splitting of the atom has changed everything save 

our modes of thinking, and thus we drift toward unparalleled 

catas t rophe"? C53), 

Ten mins te soveel is duidelik dat ons beland het in die 

"periode van de vuile, vulgaire oorlog" C54), "the era of the dirty 

war". En die keuse ~aarvoor die mens van die twintigste eeu 

gestel word, is in 't groot mate - skynbaar - die tussen "coexistence 

or coextinction" . 

I . 3 VIER SOORTE 

Dit is nie ons pretensie om 'n gedetailleerde weergawe te 

hied van alle moontlike soorte van oorloe wat bestaan (het) nie. 

Vir ans doel, nl . om ans tema t een 'n duidelike agtergrond te plaas, 
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hied ons 'n kort skets van 4 soorte oorloe wat voorgekom het, of 

voorkom, of kan voorkom. 

1.3. I Die beperkte oorlog 

Onder die beperkte of konvensionele of lokale oorlog moet dan 

verstaan word elke oorlog wat met beperkte wapens, dus uitgesonderd 

die sg. NBCG-wapens, op 'n beperkte gebied geveg word. Dit moet 

egter onthou word dat die oorgang van die modernste konvensionele 

wapens (vgl. die fosfor- en napalmbomme) na die NBCG-wapens uiters 

vloeiend is <55 ) 

1.3.2 Die totale oorlog 

Hierdie oorlog word "totaal" genoem omdat die wapens daar in 

gebruik en die omvang wat dit aanneem, onbeperk is of die moontlik~ 

heid besit om onbeperkte afmetings aan te neem. Iets hiervan het 

in die laaste twee wereldoorloe - in die streng sin van die woord 

was dit nie wereZdoorloe nie - na vore getree. In hierdie verband 

speel die lugmag 'n groot rol <56 ) en sedert onlangs die satelliete<57 ). 

Ons het reeds duidelik gewys op die soorte en hoeveelheid vernie• 

tigingswapens wat die mensheid al gereed het vir so 'n finale oorlog 

- en dit is geen spekulasie of 'n oordrewe gevoel van pessimisme om 

in hierdie verband van 'n "fine.le oorlog" tr~ spreek nie, dit is 

volkome realisties ••••• en Bybels ook. 

Die vraag is e!,ter of daar nog, van die mens like kant geoor • 

deel, in hierdie verband van 'n "oorlog" gespreek sou kon word. 'n 

Oorlog veronderstel tog stryd vanuit bepaalde motiewe, met bepaalde 

middele en veral ter bereiking van 'n bepaalde doel. Die eienaardige 

situasie doen hom egter in 'n totale oorlog voor dat die middele die 

doel vernietig. Dit moet dus sterk betwyfel word of die term 

"oorlog" nog hier van toepassing kan wees, en dit is 'n vraag of 

daar in hierdie verband nie eerder van "selfvernietiging" of 
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"allesvernietiging" gespreek behoor t te word nie (SS) 

Om ' n konkrete voorbeeld te noem . Indien 'n superwatersto~ 

bom (IO megaton) ontplof, sal die volgende gebeur (S9): 

(i) ' n Zugd:rukgolf onts t aan, met 'n totale vernietiging 

tot 6 kilometer, baie ernstige skade tot 13 kilometer 

en ligte skade vanaf 26 kilometer. (Die lugdrukgolf 

eis SS% van die totale aantal slagoffers); 

(ii) 'n hittestraling ontstaan, wat brandwonde veroorsaak 

(iii) 

1. 3 . 3 

tot SS kilometer ver. 

slagoffers); 

(Die hittestraling eis 307. 

radioaktiewe deelt jies ontstaan, met 'n trefkrag vanaf 

700 tot I 000 kilometer - en eis IS 7. slagoffers. 

Dit is begryplik dat wanneer bv. een sodanige bom op 

'n stad soos Johannesburg neergewerp word, die hele 

Suid-Afrika tot 'n stadium van woestheid en leegheid 

teruggevoer sal word. 

Guerrillaoorlog 

As gevolg van, enersyds , die besef van die absurditeit van die 

moderne wapens en, andersyds, as gevolg van 'n nas ionale ontwaking, 

he t guerrill aoorloe oral in die wereld, maar veral in Suid-Amerika 

en Afr ika, soos paddastoele opgespring. Waar dit die vorm aanneem 

van terrori sme , word soms die mees skrikwekkende dade gepleeg in 

naam van vryheid. Die guerrillaoorlog is egter die wapen van die 

magtelose, en dit sal as sodanig 'n werklikheid bly waarmee rekening 

gehou moet word. Tereg se 'n skrywer dat "indien het nucleaire 

evenwicht tussen de grote mogendheden blijf t bestaan, zal de guerrill~ 

oorlog de voornaamste militaire fac tor van onze tijd blijven" (60) 
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Noemenswaardig is ook die opmerking dat die belangrikste in hierdie 

verband dit is om die toestande wat aanleiding gee tot 'n guerrilla= 

oorlog te verbeter (6!). 

Mede rondom hierdie problematiek het al 'n "Teologie van die 

Rewolusie" ontwikkel (62) en ook 'n sg. "Swart Teologie" (63) 

I .3.4 Die Koue Oorlog 

Hierdie oorlog word "koud" genoem omdat dit veral 'n ideo ~ 

logiese stryd is wat dikwels dien as voorfase tot 'n bloedoorlog. 

Dit is 'n psigologiese en ideologiese stryd in vredestyd, 'n 

senu-oorlog gerugsteun deur toegeruste vuurpyle, polarisduikbote 

en gelaaide satelliete. Die koue oorlog is "een vorm van massaal 

wantrouwen" (64) Dit verdeel die wereld in blokke (6S). Dit 

wakker haat, misverstand en agterdog aan. Dit bring mee dat die 

vyand of opponent al tientalle kere in gedagtes gedood is nog 

voordat die werklike bomme neergewerp word. 

Die koue oorlog vorm 'n onlosmaaklike skakel met die "warm" 

oorloe. "Man kann ruhig sagen, dass mit dem Abwurf dieser Bombe 

der kalte Krieg angefangen hat, ehe der heisse zu Ende ging; dass 

die Toten von Hiroshima nicht nur die letzten Opfer des zweiten 

Weltkrieges, sondern auch die ersten Opfer des kalten Krieges 

zwischen Russland und Amerika gewesen sind" (66). 

Hierdie verskeie soorte oorloe moet steeds in gedagte gehou 

word wanneer die eintlike materie ter sprake kom. 

1.4 ENKELE OORSAKE 

Weer eens as ' n stukkie agtergrondskildering, bied ons 'n kort 

skets van enkele belangrike oorsake wat dikwels aanleiding (ge-)gee 

(het) tot die onts t aan van oorloe. Ook hierdie paragraaf is 

10 



bedoel om verhelderend in te werk op die stof wat later ter sprake 

kom. Ons mo e t egter baie duidelik besef dat 'n oorlog heel selde 

uit een oorsaak ontstaan, maar meesal "uit een mengeling van 

motiewen" (67) 

1.4.1 Tegnokratiese oorsake 

Een van die groot probleme van die moderne tyd is die ontsag= 

like mag wat die mens besit as gevolg van 'n ongekende tegnologiese 

ontwikkeling. Hierdie kolossale mag is saamgebal in die geweldige 

wapenapparatuur wat die mens besit. En nou is die gevaar lewens= 

groot dat hierdie wapens "een eigen politiek gaat voeren", <68) 

soos bv. met Japan gebeur het voor die Tweede Wereldoorlog. Dit 

bring mee dat "de dreiging die er van bewapening uitgaat (is) zelf 

oorzaak van onrust en spanning en (kan) zelfs van oorlog worden" (Gg). 

"De wapens zijn een geheel eigen gevaar geworden, op de basis van 

de bestaande angst-politiek" (70). Die bewering dat die bestaan 

self "\fan hierdie. wapens "de groo~ste yerleiding" vorm om di t te 

gaan gebruik, is dus belangrik (7 t). Geen wonder ook dat Brouwer 

van oortuiging is dat die grootste struikelblok vir vreedsame 

koeksistensie tussen Oos en Wes nie die kommunistiese ideologie is 
. d. . . . "dd 1 <72 ) nie maar ie massavernietigingsmi e e • 

Hierby moet gevoeg word dat daar militere en industriele 

interessegroepe vir bewapening bestaan vir wie die werk in verband 

met vrede 'n bedreiging inhou <73 ) Die wapenindustrie kan selfs 

so kapitalisties georienteerd wees dat dit in oorlogstyd wapens aan 

die vyandelike magte verkoop! <74 ) 

Ons moet konkludeer dat "het wapenprobleem is het belangrijkste 

vredesprobleem van de rijke landen, zeals het armoedeprobleem het 

belangrijkste vredesprobleem van de ontwikkelingslanden is" <75 ) 

Die vraag is egter of die mens die opgehoopte militere mag 
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besit , dan wel of hy daardeur besit word. Die vraag is of hy die 

steeds uitdyende tegnologiese ontwikkeling kan beheer en kontroleer, 

en of dit 'n mag is wat hom uit die hande loop. Die grondvraag, 

ook wanneer ons oor die bom en oor oorlog praat, is: "hoe staan wij 
(76) tegenover de techniek?" "In deze tijd echter is de macht van 

de mens zo groot geworden, dat hij in staat is om de wereld naar de 

chaos terug te brengen. Waar is de macht over de macht, hoe kan 

de mens in het atoomtijdperk als mens blijven leven?" (77). Die 

kernvraag is dus of die mensheid daartoe in staat gaan wees om die 

tegnologie t egnologie te laat bly en of die tegnologie gaan uitbreek 

tot tegnola>asie. 

J .4.2 Ekonomiese oorsake 

In hierdie verband kom veral die armoedevraagstuk ter sprake. 

"Het wereldarmoedeprobleem is ook een oorlogsprobleem" <78) Die 

groeiende teenstelling tussen die arm en ryk lande "is allicht de 

belangrijkste bron van spanning in de wereld" <79), en dit val te 

betwyfel of vreedsame koeksistensie gerealiseer kan word solank 

hierdie spanningsbron bly bestaan. Minder as 30% van die wereld• 

bevolking leef in die noorde en beskik oor meer as 80% van die 

wereldinkomste. Die 2 miljard inwoners van die res van die wereld 

moet lewe van 20% (SO) , 

Wat die probleem nog meer vergroot, is die feit dat die afstand 

tussen ryk en arm lande jaarliks groter word (8l). Dit alles gee 

aanleiding tot voortdurende onrus, te meer as profete al voorspel 

dat 'n hongerkatastrofe voor die deur staan, "een hongercatastrofe 

die veel meer slachtoffers zal eisen dan de beide wereldoorlogen 

samen" <52). 

Terwyl die wereld waggel as gevolg van hongersnood en daar 

jaarliks ongeveer 'n 35 miljoen mense 'n hongerdood sterf <53) 

12 



word daar nogtans miljoene rande spandeer aan bewapening. Vol gens 

berekening word daar jaarliks 120 miljard dollar vi r militere 

doeleindes uitgegee <34), in die V.S.A. alleen 60 - 70 miljard 

dollar <35 ). Byna 10% van die produktiewe kragte in die wereld 

word nou vir militere doeleindes bestee <36). Die minimum 

uitgawes vir die installasie ter vervaardiging van kernwapens 

word gestel op ruim 300 milj oen dollar <37). Volgens Ralph Lapp 

kos een atoombom van 100 000 ton ongeveer 750 000 dollar, een 

wa terstofbom van een miljoen ton (I megaton) ongeveer I miljoen 

dollar, een waterstofbom van 10 megaton ongeveer 1, 1 miljoen 

dollar, en een waterstofbom van 100 megaton ongeveer 1, 2 miljoen 

dollar (SS). 

Dit is volkome begryplik dat terwyl hierdie enorme bedrae 

geld deur hoofsaaklik die ryk westerse lande aan bewapening - of 

is dit vernietiging? - bestee word, hulle met afkeer bejeen sal 

word deur daardie lande waar die armoedevraagstuk onpeilbare af• 

metings aanneem. Dit is verstaanbaar dat die arm nasies met 

misnoee sal toekyk hoedat die Christelike Weste kolossale f inansiele 

uitgawes aangaan vir bewapening terwyl halfhartige bedrae bestem 

word vir voedsei aan die armes - hoeveel ekonomiese probleme ook 

al aan lg. verbonde mag wees. Ekonomiese hulpverlening deur die 

ontwikkelde lande aan die ontwikkelende lande sal egter vry moet 

wees van alle uitbuiting, selfverryking en politieke opportunisme 

indien dit nie die bestaande spanningssituasie verder wil vertroebel 

nie. 

1.4.3 Demografiese oorsake 

In hierdie verband dink ons veral aan die wereldoorbevolkings-

probleem. Diepenhorst wys daarop dat daar 300 jaar gelede 540 

miljoen mense op aarde vas; 200 jaar gelede 730 miljoen; 100 jaar 
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gelede 1 170 miljoen . Tans is dit 3 miljard - en selfs meer. 

Teen die jaar 2 000 sal daar 6 miljard -- of meer -- mense wees (S9) 

"Als de aanwas i n de volgende eeuw zo doorgaat, dan zou men voor 

het einde van de volgende eeuw makkelijk twintig miljard kunnen 

verwachten, en het is mathematisch duidelijk dat op onze beperkte 

ronde aarde niet meer dan een bepaald aantal mensen kan leven" <9o). 
Aten is van mening dat in ons tyd die getal mense op aarde ongeveer 

elke 30 jaar verdubbel,"en wanneer wij deze lijn even zouden door= 

trekken in de toekomst, dan zien we dat over 200 jaren de hele 

wereld bewoond zou moeten worden zoals nu in het stad Amsterdam het 

geval is, terwijl na nogeens 200 jaar de aardbewoners nog juist 

voldoende plaats zouden hebben om allemaal tegelijk te gaan liggen" 
(91) 'n Wiskundige professor het selfs bereken dat 'n ramp die 

wereld teen die jaar 2250 n.C. sal tref "wanneer de wereldbevolking 

de 25 000 miljoen bereikt zal hebben (op het ogenblik 3 000 miljoen). 

De wereldbevolking zal dan dalen tot 2 000 miljoen en dit proces 

zal zich om de 300 jaar herhalen" <92 ) 

Dit is voor-die-hand-liggend dat hierdie vraagstuk heel maklik 

'n aanleiding tot oorlog kan wees. "Massale frustratie door 

oorbevolking leidt tot massale agressiviteit" <93 ) Daarom is die 

konklusie van Roling ad rem: "De bevolkingsexplosie is zeer veront= 

rustend, een probleem van de allergrootste betekenis voor het 

oorlogsprobleem" <94 ) Hy verwys ook na die teorie van die Franse 

geleerde, Gaston Bouthoul, en noem dat dit nie kan ontken word nie 

"dat wereldoverbevolking zal moeten worden voorkomen als men de 

vrede in de wereld wil handhaven" <95 ) 

1.4.4 Etnologiese oorsake 

Wat hier ter sprake kom, is oordrewe nasionalisme, wat 

gewoonlik omslaan in 'n imperialistiese motief. "De vrijheid van 

de naties, deze hoge waarde, is, in de oude betekenis van souv~= 
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reini t eit, de facto een bedreiging - een we l dra wellicht dodelijke 

bedreiging voor het bestaan van deze naties " (%). "De prijs van 

nationale souver einiteit is zo nu en dan de oorlog" merk Roling 

op (97) . Oorloe vind tussen state plaas, en daarom: "geen oorlog 

zonder staatssouver einiteit" C9S) 

Hierdie werklikheid bring mee dat daar enersyds sterk gewaak 

moet word teen 'n ongetemperde etnosentrisme , terwyl andersyds 

gewer k moet word in die rigting van ' n i nter nasionale orde - wat 

nie identies is aan ' n superstaat nie. Die groot vraag is bier 

die wyse waarop nasionalisme en mondialisme sinvol verbind kan word, 

sander dat neg die een neg die ander sy regmatige plek en funksie 

verloor <99 > 

I n verband met d ie nasionale ontwaking by die jong lande, ' n 

ontwaking wat dikwels onstuimig ontwikkel , moet daar, volgens Roling, 

veral gewaak word vir die gevaar om hulle sommer van Kommunisme te 

beskuldig . Dit is dikwels 'tie t ragische vergissing van de Westerse 

wereld" ( JOO) . 'n Ander gevaar is natuur l i k die van neo- kolonialisme , 

d.w . s . dat die jong lande polities on t voog maar ekonomies opnuut 
( 10 1) 

verkneg word 

1.4.5 Psigologiese oorsake 

Dit i s du i delik dat die groo t wereldmoondhede in spanning en 

vr ees vir mekaar lewe. Rus land het byvoorbee l d na die Tweede 

Wereldoorlog geweldig bewapen omdat hulle die V. S.A., wat toe reeds 

kernwapens besit het, gevr ees he t. En hulle vr ees was groot aang!!" 

sien d i e V.S.A. getoon het "er niet voor terug t e schrikken dit wapen 

ook zonder dringende noodzaak t e gebruiken" (I02). Hierdie fe it nl . 

d . b 1 b 'k . d d ' . . b . . (I03) da t i e atoom om eenmaa ge PU~ is , at i t onnoaig ge ru1k is , 

dat dit redeloos gebrui k i s (I04)' dit he t die hele wereldsituasi e 

volkome verander. Geen wonder nie dat van hier di e geb eurtenis gese 
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. d" d . " . f . d. f k" d . " . (IOS) is dat it ie ernstigste out in ie pro ane ges ie enis is . 

Tereg se ROling dat "wederzijdse angst is de belangrijkste factor 

in de Oost-West relatie" (I06). 

Angs en vrees karakteriseer die verhouding tussen Oos en Wes, 

terwyl die tussen Suid en Noord met terme soos haat en nyd beskryf 

moet word . Almal vrees ' n oorlog, en - "oorlogsverwachtingen 

vormen een belangrijke oorlogsoorzaak"! 

(is) de hoofdoorzaak van oorlog" (I08). 

(107) "Vrees voor oorlog 

Magspolit iek en angspolitiek gaan hand aan hand. "Machtspoli= 

tiek is voor een goed stuk angstpolitiek" (I09) Volgens Fortmann 

is die magshonger egter nooit primer nie, maar wel die angs. "De 

angst kleurt de waarneming en de gekleurde waarneming bevestigt de 

angst !" (llO). Bollnow meen ook dat tereg beweer is dat die 

b 1 . d d k d . • (Ill) h" l' es issen e gron tre van ons tyd ie angs is • T ie icke 

sien die vrede vandag ook as "ein Friede der Angst" (ll 2) 

Geld hier dalk die Skrifwoord: "Die volmaakte liefde dryf 

die vrees buite"? (I Joh. 4: 18). 

1. 4 .6 Juridiese oorsake 

"Geregtigheid" is 'n sleutelbegrip in die wereld van vandag. 

In die Ooste en Weste word aandoenlik gepraat van vrede, vryheid 

en geregtigheid, maar word daar altyd dieselfde konnotasie aan 

hierdie woorde geheg? Dit is aangrypend om te ontdek "dat het 

westen daarmee totaal iets anders bedoelt dan het oosten en omge= 

keerd. En juist daarin zit mischien het hart van het conflict"(l t 3) 

'n Oorlog kan daarom maklik ontstaan "uit de botsing van rechts= 

opvattingen, die beide met overtuiging worden verdedigd. Het 
(I 14) recht kan oorzaak zijn van de oorlog" 

As tipiese voorbeeld hiervan kan die kommunistiese rewolusie 
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in Rusland dien. Die regmatige eise van die laagste klasse is 

ge!gnoreer, terwyl 'n feodaal-kapitalistiese voorregtesisteem 

homself gesanksioneer het (llS). En terwyl die kommuniste dit 

opgeneem het vir sosiale geregtigheid, was die Russiese kerkleiers 

besig om te twis oor die kleure van die ampsgewaad -

1.4. 7 Religieuse oorsake 

Dit klink byna na 'n anakronisme, maar tog moet bely word dat 
( 116) religie ook 'n oorsaak van oorlog kan wees - en was • In 

hierdie verband kan slegs verwys word na die stryd tussen Jode en 

Christene, tussen Rooms-katolieke en Protestante. Vermelding 

verdien ook die feit dat Augustinus - selfs met 'n Skrifberoep!, 

Lukas 14:23 - nie gehuiwer het nie om die owerheidshulp in te roep 

om die Donatiste "in te dwing" in die Koninkryk van die hemele (ll7). 

Religieuse fanatisme, gepaardgaande met 'n bepaalde soort Skrif= 

gebruik, selfs Skrifmisbruik, kan dus 'n bydraende faktor wees tot 

die ontstaan van 'n oorlog - dink aan die Kruistogte! 

1.4.8 Hamartologiese oorsaak 

Die diepste oorsaak van alle oorloe is, volgens die Woord 

van God, die sonde. Die Bybel kyk dus dieper as die bloot menslike 

faktore, politieke en ekonomiese oorsake en militere magsverhou= 

dinge, die Bybel voer telkens 'n nuwe element in: die denomiese 

(Efes. 6: 12) (l IB) "W d k 1 .. d aarvan aan om oor oe en vegterye on er 

julle? Kom hulle nie hiervandaan, van julle welluste wat in julle 

lede stryd voer nie? Julle begeer en julle het nie, julle pleeg 

moord en is naywerig en julle kan niks verkry nie. Julle veg en 

maak oorlog, en julle het nie , omdat julle nie bid nie" (Jak. 4: 

1-2). Die Skrif spreek van afval van God en j ui s daarom ook afval 

van, ja aanval op die naaste (l 19 ). Thielicke is korrek as hy se 

"dass di e Enstehungsursache des kalten und d<. he issen Krieges in 
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den innersten Bezirken des gefallenen Menschen zu suchen ist" (l
20) 

ArtikeJ.•1 'van die ~reamble van UNESCO bevat dus wel waarheid: 

"omdat oorloe in die gees van die mens ontstaan, moet ook in die 

gees van die mens die werke ter verdediging van die vrede opgerig 

d" ( 121) wor • 

Alle oppervlakkige vredesoptimisme word dus deur die harde 

werklikheid van die bestaan en voortbestaan van die sonde noodwendig 

gerelativeer. As daar dan bv. beweer word dat die mens die kern2 

wapens slegs moet besit - as afskrikmiddel - sonder die bedoeling 

om dit ooit te gebruik, moet die kritiese vraag gestel word of dit 

houdbaar is dat daar in die dogmatiek soveel aksent gele kan word 

op die sonde en sondeval terwyl in die etiek 'n "irreele en 

optimistische verwachting van de mens" daarop nagehou word (122) 

"Het lijkt mij dat sinds de gaskamers en de atoombo11m1en er geen 

enke le reden is om grenzen te aanvaarden van menselijke kwaad= 

aardigheid. De nieuwe wapens zullen ontwikkeld worden, en zullen 

gebruikt worden, vroeg of laat" <123). Dit is hierdie werklikheid 

wat by Von Weizsacker die volgende uitspraak ontlok het: "Vielleicht 

gibt es keine Moglichkeit fur uns Menschen, so wie wir wirkliah 

sind, mit der Bombe zu leben" <124). 

Daarby moet onthou word dat die sonde oral is - en nie slegs 

by die een kant nie (l 2S). 

Daar is selfs skrywers wat meen dat die mens in hierdie 

vraagstuk laer daal as die di ere, aangesien daar by diere selde of 
. ( 126) 

nooit 'n oorlog voorkom tussen soortgenote nie . 

In verband met die sondevraagstuk het daar in die jongste 

tyd 'n hele diskussie ontstaan rondom die sg. "strukturele" 

sondes <127). Reeds by Durkheim en Freud het hierdie problematiek 

ter sprake gekom. Durkheim se standpunt is: ver ander die 
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maatskappy en die mense verander, terwyl Freud die omgekeerde 

opinie gehuldig het: verander die mens en die maatskappy verander. 

Vir e.g. is die oorlog onvermydelike produk van 'n ongunstige 

drifontwikkeling van die individuele mens <128>. Die dilemma 

"personele of strukturele sondes" is egter vals. Die mens, as 

sondaar, besondig ook die institute waarin hy hom bevind <129>. 

Hiermee is nog slegs maar gespreek oor sonde as oorsaak van 

'n oorlog en nie van sonde as wese van 'n oorlog nie. K. Barth 

vra: "Muss im Krieg nicht auf breitester Front ungefahr alles 

getan werden, was Gott verboten hat? Mussen die Kriegfiihrenden 

nicht, um wirksam toten zu konnen und in Zusammenhang damit, auch 

stehlen, rauben und mordbrennen, liigen, betriigen und verleumden und 

leider weithin auch huren? - um von der fast unvermeidlichen 

Zuriickstellung aller feineren und gewichtigeren Formen des Gehorsams 

gar nicht zu reden" (l 30>. 

Sonder twyfel kan gestel word dat 'n oorlog sonder sonde - as 

oorsaak en wese daarvan - onverklaarbaar en onbegryplik is. 

J C. 
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VOETNOTAS BY 

(I) A.J. Rasker, Wir wahlen das gefahrliehenLeben, Munchen 
196 1, p. 45. Vgl. ook F.M. Stratmann, War and Chris= 
tianity Today, London 1956, 118 (Boeddhiste i.v.m. 
Christene) en J. Verkuyl in Verantwoorde Revolutie . OVer 
middelen en doeleinden in de strij d om transformatie van 
samenlevingen, Kampen 1968, 19 (Troelstra i.v.m. Chris= 
tene). 

(2) "Dit het egter t yd geword dat die ganse mensdom tot die 
besef moet kom da t die omgewingsbesoedel i ngvraagstuk 
een van die grootste probleme van die 20e eeu is, en dat 
dit t er wi lle van di e voortbestaan van alle lewe op aarde , 
die hoogs te prior itei t en aandag moet genie t " , J.J.P. van 
Wyk, Die vraagstuk van besoedeling in Almanak Geref. Kerk 
SA . 1973, 185. Vgl. ook sy brosjure: Die Probleem van 

Omgewingsbesoedeling (I BC-s tudiestuk no. 73), Potchef= 
&:room s.j. Die besoedelingsvraagstuk he t veral drie 

aspek t e : milieu-,water- en l ugbesoedeling . 

(3) Vgl . H.M. de Lange , Rijke en Arme Landen, Baarn 1967 ; 
H. Gol l witzer, Die reichen Christen und der arme Lazarus . 
Die Konsequenten von Uppsala, Munchen 1969 ; L.J. Zimmer= 
man, Arme en Rijke Landen, Den Haag 1960; Josue de Cas tro, 
Geography of Hunger, London 1953 . 

(4) Vgl . A. de Froe , Het vraagstuk van de Wer eldbevolking, 
Baarn 1966 ; N. J . van Rensburg , Bevolkingsontploffing in 
Suider-Afrika, Pretoria 1972 . 

(5 ) Vgl. B. V. A. Rol ing, OVer Oorlog en Vrede . Problemen van 
het Atoomtijdperk, Ams t er dam/Delf t 1967 : "Het terre i n 
is onvoor s t elbaar uitgestrekt" (228) ; H. Thielicke , 
Theologisahe Ethik II 2. Ethik des Politi schen, Tiibingen 
1966(2): "uniibersehbar geworden Literatur" (586; vgl. 
5 14); C. J . Cadoux meen: "No one needs to be told that 
the l iterature on our sub ject , specially that produced 
within the last twenty five years, is enormous . The 
outbreak of the present war has brough t the stream almost 
to floodlevel", Christ ian Pacifism Re- examined, Oxford 
1940, 13 . G. J.N. M. Ruygers meen selfs dat "temidden van 
de stormacht ige ontwikkeling van de techniek blijft in 
deze materie bijna geen studie langer dan een paar jaar 
toonaangevend", in Kerk-Oorlog- Vrede, ':oe rmond Maase ik 
1965, 27. ' n Opvallende ver skynsel ~ ierdie verband 
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is die gebrek aan (Christelike) boeke oor militarisme, 
terwyl die pasifistiese literatuur oorstelpend uitgebreid 
is. 

(6) J.A.H.J.S. Bruins Slot in Christendom en Oorlog . Gerefor• 
meerde Sterrmen over het Oorlogsvraagstuk, Kampen 1966, 157. 

(7) C.J. Cadoux, Christian Paaifism Re-examined J940 a.w., 8. 
Vgl. E. Brunner, Das Gebot und die Ordnungen . Entu>urf 
einer protestantisch-theologischen Ethik, Zurich 1939 (4), 
455 - 456: "Hier stossen wir auf eine der meist umstritz 
tenen etischen Fragen"; ook E. Troeltsch, Die SoziaUehren 
der christlichen Kirchen und Gruppen (Gesammelte Schriften 
I), J.C.B. Mohr (Paul Siebeck) Tubingen J9J9: "fur die 
christliche Ethik so schwierigen Kriegsproblem" (728). 

(8) C.E. Raven, The Theological Basis of Christian Paaifism, 
London 1952, 6 - 7. 

(9) G.H.C. Macgregor, The New Testament Basis of Pacifism, 
Leicester, 1958(5), 7. 

(JO) B.V.A. ROling in Aspecten van de Koude Oorlog, Assen 1964, 
103-104. 

(JI) H. Bianchi in Christelijke Encyclopedie VI, J.H. Kok N.V. 
Kampen 1961, 533. 

(J2) I.A. Diepenhorst, In de SchadUlJJ der Vernietiging. Het 
probleem van die moderne oorlog, Wageningen 1962, 7. 

(13) A.D. Muller, Damonische Wirklichkeit und Trinitat. Der 
Atomkrieg als theologisches Problem, Gutersloh J963, 67. 

(14) C.A. van Peursen in De Oorlog in het Licht der Wetensch~ 
pen, Assen 1963, 37. 

(15) Met Pacem in terris onderweg, Roermond Maaseik 1965, 47. 

(J6) Idem, 89. 

(17) G.Th. Rothuizen, Schema 13, Kampen, z.j(2), 58. Vgl. 

22 

Voorwoord by Christendom en Oorlog a.w.: Die oorlogs= 
vraagstuk betref een van de meest dringende problemen van 
onze tijd" (5); en die Voorwoord by Kerk - Oorlog - Vrede 
a.w.: "De ontwikkeling van de moderne wapentechniek heeft 
het vraagstuk van oorlog en vrede gemaakt tot het centrale 
vraagstuk van deze tijd" (8). 



(18) J. Verkuyl in Meegenomen voor de Vrede . Nadere verant= 
woording van het gereformeerd vredesberaad, Kampen 1969, 
10. 

(19) Hans Schmidt, Frieden, Berlin 1969, 13. W. Trillhaas 
is van oordeel dat die Christelike etiek net die vrede 
as tema kan he en nie die oorlog nie, Ethik, Berlin 1965 
(2), 435. Volgens G. Th. Rothuizen hied Trillhaas een 
van die beste kort verhandelinge oor "oorlog en vrede" 
(OTT, Aug. 1965, 185), maar m.i. is die van N.H. S~e, 
Christlicke Ethik . Ein Lehrbuch, Miinchen 1957(2) beter. 

(20) B.V.A. Roling, Wetenschappelijk onderzoek in dienst van 
de Vrede (2) in Voorlopig , jg. 2 no. 5, Mei 1970, 165. 

(21) Jan Milic Lochman, K:t>ieg und Abschreckung in okumenischer 
Perspektive in ZEE, Jg. 16 Heft 2, Marz 1972, 75. Vgl. 
ook W. Huber in De angst voor de vrede, Baarn 1971, 102: 
"De wereldvrede is .... het kernprobleem van onze genera­
tie geworden •.. ". 

(22) Ethische Aspecten van het Ke:r>nWapen, Kampen 1968, 5 . 

(23) D. Inglis i n Tenzij er vrede komt .... Prognose over de 
gevolgen van de wetenschappelijke oorlogvoering, Leiden, 
1968, 68 (vgl. 61-62). 

(24) Generale Synode Ndl . Herv. Kerk, Het vraagstuk van de 
kernwapenen, 's-Gravenhage 1963(4), 18. 

(25) Hoofbestuur van "Kerk en Vrede" in Hoe dienen wij de 
vrede? 's-Gravenhage 1956(3) , 12 (vgl. 15). 

(26) D. Inglis in Tenzij er vrede komt a.w. 64. 

(27) N. Calder in Tenzij er vrede komt a.w . 225 (vgl. 65). 
Vgl. ook A. Myrdal in Vrede (Voordrachten voor 13e 
Kirchentag E. K. D.) Baarn 1968, 13, en J, Verkuyl in 
Meegenomen voor de Vrede a.w. 29 (met verwysing na U Thant). 

(28) Passim, vgl. 138 , 140, 147 (chemiese wapens) ; 152 , 156 , 
217 (biologiese wapens); 15, 183 , 184, 185 , 190, 193, 
194, 197 - 198 (geofisiese wapens). B.V.A. Roling verwys 
ook in sy OVer Oorlog en Vrede a.w. 13 na Samuel 
Glassone (Ed . ) , The Effects of Nuclear Weapons, Washington 
1962 en Tom Stonier , Nuclear Disaster, Penguin Books 1963. 

(29) By A. J . ~asker, Politiek Ethos , ijkerk z . j ., 57 (vgl . 56). 
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Vgl. ook B.V.A. Roling in De Oorlog in het licht der 
wetenschappen a.w. 138. 

(30) N. Calder in Tenaij er vrede komt ... a.w. 233. 

(31) Vgl. D. Inglis in Tenzij er vrede komt ... a.w. 60. 
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Nieuwe Literatuur over oorlog en vrede,jg. 8 no. 1, 
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Transaktie,o.m. jg. 1 no. 10, Des. 1972, 1 - 4 (oor 
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On the Prevention of War, London 1967 (veral 117-134), en 
Quincy Wright, A Study of War, Chicago - London 1964. Ook 
G.J. Heering,De Zondeval van het Christendom. Een studie 
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170. 

(32) In De Oorlog in het licht der wetenschappen, a.w. 139 
Vgl. E. Lefever (Ed.), Arms and Arms Control, London, 1962. 

(33) B.V.A. ROling, Over Oorlog en Vrede, a.w. 149 (216); 
eweneens in Inleiding tot de Wetenschap van oorlog en 
vrede, Assen 1968, 191. 

(34) Andre Beaufre in Tenzij er vrede komt ••• a.w. 18 (vgl. 
ook 70 - 71, 88 - 91, 170). Vgl. ook Met Pacem in terris 
onderweg a.w. 41 - 42. 

(35) H. Wheeler in Tenaij er vrede komt ... a.w. 102 (vgl. 175). 

(36) Idem 120 (vgl. 101-120). Vgl. Diepenhorst, In de schacl:ui.J 
der vernietiging, a.w. 43, en G. Th. Rothuizen, 
Wat is Ethiek?, Kampen 1973, 23. 

(37) A.J. Rasker, Politiek Ethos, a.w. 64. So ongeveer 
J.A.H.J.S. Bruins Slot in Christendom en Oorlog a.w. 162. 
Vgl. Van Weizsacker in Vrede, a.w. 89, i.v.m. die miskien 
60 000 mense wat die lot van 3,6 miljard mense bepaal. 

(38) Vgl. C.F. von Weizsacker, Voorwaarden voor de Vrede, 
Rotterdam 1960, 60; idem, Mit der Bombe leben, Hamburg 
1958; C.J. Dippel, In Godes Naam. Wat kan de kerk voor 
de vrede doen?, 1962, 7; Patijn en Roling in Oorlog en 
Vrede , Utrecht/Nijmegen 1960, 70, 123; A.D . Muller 
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(m.v .n. Von Weizsacker); G.C. van Niftrik, Het dilemma 
met betrekking tot de Kei>nwapenen in ChristeZijk Hi storisch 
Tijdschri ft, jg . 8 no . 1, Okt. 1962, 20; Met Paaem in terris 
onde!'Weg, a.w. 35; Ruygers in Kerk, Oor Zog , Vrede a.w. 16. 
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(heruitgawe). Trillhaas wys daarop dat Clausewitz tog 
probeer het om 'n oorlog na vier kante te begrens, maar 
dat hierdie begrensing tans sinloos geword het, Ethik 
a.w. 432v. 
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meer as een miljoen mense op bloeddorstige wyse omgebring 
het, Tenzij er vrede komt •.• a.w. 14 . Vgl. ook G.Bouthoul 
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2. N U AN S E S 

Vir 'n goeie begrip van hierdie problematiek, sal dit vrug= 

baar wees om in bree trekke 'n raamwerk op te stel van die verskil= 

lende antwoorde wat daar in die loop van die tyd gegee is en gegee 

word. Dit is bv . volkome onhoudbaar, onwetenskaplik en uiters 

generaliserend om ongenuanseerd van "die pasifisme" te spreek, want 

die vraag kan onmiddellik gestel word: presies watter pasifisme 

word bedoel? Dieselfde geld natuurlik ook van "die mil i tarisme". 

By lg. meet in die onderstaande skema veral ook rekening gehou word 

met die feit dat sekere militariste v66r die periode van "die bom" 

geleef het, dit dus nooit geken het nie en daarom ook nie tot 'n 

opinievorming daaromtrent ken gekom het nie. 

Wat hier volg, is 'n algemene skematisering van standpunte ten 

opsigte van oorlog en vrede ( I). Maar nogtans ' n dusdanige indeling 

wat m.i. meer reg laat geskied aan die ingenome standpunte as die 

al te simplistiese wyse waarop dikwels gespreek word (2). 

Ten aansien van die pasifisme meen ens (ten minste) te ender= 

skei tus sen radikale en parsiele pasifisme, en by die militarisme 

eweneens tussen parsiel e en radikale militarisme. 

Dat daar al heelwat geeksperimenteer is om op die gebied van 

die pasifisme allerlei onderskeidinge aan te bring, is waar . 

Brunner onderskei bv. tussen (i) "radikale, tauferische Pazifismus", 

(ii) "doktrinare Pazifismus" (Heering) en (iii) "politische 

Pazif ismus " (3) . Thiel icke volg hem in 'n groat mate na met sy 

indeling van ( i) "schwarmerische Pazifismus" (Lasserre en Macgregor), 

(ii) "rationale Pazifismus" (Heering) en "pragmat i sche Pazifismus" 

(Tolstoy en Gandhi) C4). Andere onderskei weer tussen "utopisch 

en r eal is tisch pacifisme" (S); " i ndiv idueel- e t hisch en politiek 



pacifisme" (6); "chJ:istenpacifisten", "klassieke pacifisten" en 

"atoom-pacif.isten" <7) 

Wat ons ongeveer onder "radikale pasifisme" verstaan, word 

deur andere genoem: '.'doctrinaire" pasifisme (B); "emotioneel 

pacifisme" (9); "autonome Pazifismus" ( 1 O); " illusionere" ( 11 ) 

"utopistiese" (l 2), "perfeksionistiese" (l 3), "rel igieus­

absolutistiese" (l 4), "moralistiese" (IS), "idealistiese" pasifisa 

me (l 6); "pragmatic or redemptive pacifism" (l 7) . Hierdie bonte 

verskeidenheid name laat baie duidelik sien dat daar 'n wye spek= 

trum van nuanses bestaan en dat dit wetenskaplik nie te verantwoord 

is om hier te simplifiseer of te generaliseer nie. Meeste van 

bg. benaminge bevat egter reeds 'n beoordeling, selfs 'n element 

van veroordeling, en daarom verkies ons die meer objektiewe onder= 

skeiding van "radikale en parsiele pasifisme". Bowendien sou die 

aanvaarding van bg. benaminge neerkom op 'n prejudisering van en 

antisipasie op ons onderwerp . 

2.1 RADIKALE PASIFISME 

Hierdie vorm van pasif isme moet goed onderskei word van die 

parsiele pasifisme. Hier gaan dit om "non-resistance" (geweld= 

loosheid) in onderskeiding van "non-violent resistance" (geweld= 

lose verset) (IS) Ons kan dit ook noem passivisme in onder= 

skeiding van pasifisme (l 9) 

Hierdie beskouing gaan uit van die gedagte dat elke oorlog 

sonde en teen die wil van God is, en daarom nooit kan dien as 

politieke en/of strafregtelike middel ter bereiking van 'n bepaalde 

doel of ter oplossing van 'n bepaalde probleem nie. Enige 

betrokkenheid by 'n oorlog word om gewetensredes van die hand 

gewys en vandaar ook dat militere diensweiering hier 'n beginsel 

is. Hierdie siening is radikaal pasif isties , omdat hier van ver~ 
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set teen die aanvaller hoegenaamd nie sprake is nie; wat oor hulle 

kom, word in volkome passiwiteit aanvaar. 

Voorbeelde van hierdie standpunt word veral aangetref by die 

sg. "historiese vredeskerke", nl. die Kwakers, Doperse en Breeder= 

gemeente <20), terwyl die Jehovagetuies in die jongste tyd veral 

in Suid-Afrika op die voorgrond tree. Tog meet ens by behandeling 

van die historiese vredeskerke ook nie veralgemeen nie. Bain ton 

hied die volgende kernagtige samevatting van hulle visie(-s): 

"The Anabaptists (now the Mennonites and the Hutterites), the 

Quakers and the Brethern are popularly called the "historic peace 

churches", not because other churches are not concerned for peace 

but because these groups have refused to take part in war. 

have differed somewhat among themselves in their emphasis. 

They 

The 

Anabaptists have been the most aloof from society and averse to 

partic i pation in Government. The Quakers have been the least 

segregated and have been wi lling even to assume political office 

up to the point of war. 

position" ( 2!). 

The Brethern have taken a median 

Bender bied in sy De Doper se Visie 'n kort uiteensetting van 

hulle standpunt waarin hy greet klem le op die navolging van 
. (22) . . . d" b d dh "d Christus . Die uiteensetting van ie eson ere goe ei van 

die Doperse <23) doen egter vreemd aan. Andersyds meet erken word 

dat die optrede van die Reformatore, veral Bullinger, teenoor die 

Doperse ook nie altyd verantwoord genoem kan word nie . Volgens 

Bullinger was die doodmaak van Doperse 'n noodsaaklike werk: <24) 

En die Ryksdag van Spiers (1529) spreek selfs die doodvonnis uit 

oor die Doperse! <25) 

In Suid-Afrika was daar veral die afgelope twee jaar, en 

ges timulee r deur ' n pros es van i nterne remilitarisasie vanwee 

opdr i ngende ver setsbeweginge , veel roer ing r ondom die s tandpunt van 
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Jehovagetuies. Diensweieraars is gevangenisstraf toegedien en 

skoolkinders wat geweier het om aan die jeugweerbaarheidskursus -

of aspekte daarvan - deel te neem, is ontslaan. Dit alles spruit 

natuurlik voort uit die absolutisties-pasifistiese standpunt van 

die Jehovas, selfs al is hulle sku vir die benaming "pasifisme11
(
2G). 

Hier het ans te doen met die mees ekstreme vorm van 'n twee-ryke-

leer wat maar enigsins denkbaar is. Omdat hulle trou wil bly aan 

die Almagtige God en Sy Koninkryk, "neem hulle nie deel aan plaas= 

like, nasionale of internasionale eleksies of politiek nie" <27 ). 

Van die Christologie (as kuriologie ) bly nie veel oar nie, want: 

"Nag 'n rede waarom hulle hul aan die wereld onttrek het, is dat 

die Duiwel die onsigbare regeerder daarvan is"-en dan verwys hulle 

na Matt. 4: 8-9, Joh. 14: 30 en II Kor. 4: 4 <23). Hulle maak oak 

aanspraak op vrystelling van militere diensplig: die O.T. priesters 

was dan vrygestel, en eweneens word evangeliedienaars <
29 ) En 

hulle is almal evangeliedienaars~ Die oorlogswapens van 'n krygs= 

man van Christus Jesus is nie vleeslik nie, en daarom is hy verbied 

om aan 'n vleeslike oorlogvoering van hierdie wereld deel te neem 
(30) Hulle salueer oak nie vlae nie, o.m. omdat dit teen die 

eerste en tweede gebod is C3I). Hulle is nie gekant of werk nie 

"teen die begeerte van enige persoon om in die gewapende magte van 

enige nasie te dien nie". Voortgaande met hierdie dubbele moraal, 

werk hulle ook nie "poginge van enige nasie om 'n leer op die been 

te bring deur die mannesterkte daarvan op te kommandeer, tee 

nie" <32). Dit is nie hulle doel "om die wereld te bekeer" 

wanneer hulle weier om vlae te salueer of om wapens te dra nie; 

"hulle handhaaf maar net hulle neutraliteit .•• " <33). Die dualisme 

voer hulle selfs deur in eie kring, aangesien "elkeen van Jehova 

se getuies vir homself meet besluit watter standpunt hy ten opsigte 

van sulke gesigspunte sal inneem" <34). Aan 'n gewelddadige 

vernietiging van ' n regering mag hulle nooit deelneem nie ()S). 

Wat dan van Rom. 137 Die "hoer magte" waarvan Paulus praat, sien 
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nie op die aardse r egeerders nie - die is tog almal in die greep 

van Satan -, maar dui op "die vernaamste heersende magte van die 

Almagtige God se gemeente , of die onsigbare bestuursliggaam van 

di e Koninkryk van God" C3 6) . 

Die groot eksponent van die radikale pasifisme of passivisme 

is egter Leo Tolstoy. In sy twee briewe wat verskyn het in The 

Pacifist Conscience het ons sy hele pasifistiese visie in 'n neute= 

dop. Daarin betoog hy dat " in real ity war is an inevitable result 

of the existence of armies; and armies are only needed by govern• 

ments in order to dominate their own working-c lass" (37). Hy 

sien dan ook die regering as die "greates t enemy" van die Christen= 

dom <3B). Die evangelie van Christus vertel slegs "what man must 

do to save himself. For this purpose it is only necessary to act 

to others as we wish them to act to us-- In that is all the law 

and the prophets, as Christ said". En om so te handel , is geen 

kerk en ook geen regering nodig nie, "on the contrary , we need 

perfect freedom from all that" <39 ) 

Die kritiek teen die beskouinge van die radikale pasifisme 

trek hierin saam dat hier nie genoegsaam erns gemaak word met die 

konkrete politieke situasie nie , en dat met so 'n radikale visie 

die lewe maklik aan die chaos uitgelewer word <
40). Die parsiele 

pasifis, G.J. Heering, le die vinger op die wond ashy opmerk dat 

die fout van bv . die Doperse gelee is "in hun miskenning van het 
(4 1) 

rechts- en staatsprobl eem" . By Tolstoy bly daar nie alleen 

geen regering oor nie, maar selfs geen kerk nie <42) 

2. 2 PARSIELE PASIFISME 

Die ooreenstemming in standpunte tussen die radikal e pasifisme 

en parsiele pasifi sme i s daarin gelee dat beid e 'n oorlog, en wat 

d2armee saamhang, Sc' ' J militere diensplig in d : e t radisionele sin 
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van die woord, verwerp. En des te meer omdat 'n oorlog tans 

allesvernietigende afmetinge kan aanneem. Anders as die radikale 

pasifisme wil die parsiele pasifisme nie ontsnap aan die konkrete 

politieke situasie nie en aanvaar hulle bv. 'n nasionale, en selfs 

internasionale, polisiemag. In oorlogstyd meet daar dus ' n 

verdediging wees, dit is "niet alleen zedelijk geoorloofd doch 

zelfs geboden ... het kwaad doelbewust en methodisch te bestrijden" 

<43> Alleen maar , die wyse waai>op en die metode waarvolgens 

hierdie verdediging geskied, meet nie-gewelddadig en nie-bloedver-

gietend wees. "Wij warden gedwongen om iedere vorm van weerbaar• 

heid af te wijzen, waarvan het typische kenmerk is de bewuste, 

opzettelijke, georganiseerde vernietiging van de bedreigende of 

aanvallende naaste" (44 >. Hier is dus ooreenstemming met die 

militarisme daarin dat daar verdediging moet wees en dat die vyand 

dus nie in 'n passivistiese gesindheid tegemoet getree moet word 

nie. Maar 'n alternatiewe metode van verdediging word voorgestaan, 

nl. die van geweldlose verset. As ideaal word dan gestel dat 'n 

hele bevolking hem in hierdie metode meet oefen <45> 

Gregg het hierdie standpunt kernagtig soos volg saamgevat: 

'The conduct of the non-violent resister is not one of mere passive 

waiting on endurance. Toward his opponent he is not aggressive 

physically, but his mind and motions are active, wrestling constantly 

with the problem of persuading the latter that he is mistaken, 

seeking proposals as to a better way out, examining his own cause 

and organisation to see what may be its mistakes or shortsightedness, 

thinking constantly of all possible ways of winning the truth for 

both sides" <46) . 

Dat hierdie metode werklik van politieke betekenis kan wees 

en dus 'n bepaalde doel kan bereik, blyk o.a. uit die volgende drie 

voorbeelde. Eerstens is daar die voorbeeld van die Kwakers wat in 
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Amerika ongestoord gaan woon en werk het te midde van die oorlog" 

sugtige Rooi Indiane <47 ) (hierdie voorbeeld geld - veral - ook 

2.1); voorts is daar die besonder suksesvolle optrede van Gandhi 

waardeur hy deur middel van die parsiele pasifisme 'n oorwinning 

behaal het oor die Britse imperialisme en militarisme, en aldus 

die volle vryheid van Indie verkry het <4B); uit eindelik is daar 

die voorbeeld van M.L . King wat as gevolg hiervan in die V.S.A. 

veel vermag het. 

Sender pretensie van vol ledigheid, gaan ens enkele van die 

prominente figure in hierdie verband noem. 

Uit die Engelse literatuur verwys ens graag na die volgende 

toonaangewende pasifiste: 

C.J. Cad.aux het in sy twee groot werke oor die pasifisme, 

The Early Christian Attitude to War , A Contribution t o the 

History of Christian Ethias <49 ) en Christian Paai f ism Re-
. d (SO) . h. d. l' H exannne sy gesigspunte oor ier ie tema toege ig . y wys 

daarop dat "Christian pacifism does not consist simp l y in "not 

fighting" : it consists in "not fighting because you are committed 

to the reconciling work of a Christian"" (S I) . Hy wys alle 

'f ' 0 k 0 f (S 2) lf I II 1 ° pasi istiese e stremisme a . Hy aanvaar se s n re ative 
0 "f' 0 

II 1 (S 3) d' 0 b • d 'd l'k d d' JUSti ication van oor og , en it is aie ui e i at ie 

Tweede Wereldoorlog sy invloed gehad het op Cadoux se tweede boek 

uit die jaar 1940, sodanig dat hy baie naby kom aan die standpunt 

van die parsiele militarisme (S 4 ) 

G. H. C. Maagregor het in sy deeglike eksegetiese werk, The New 

Te stament Basi s of Paaif i sm,'n indringende studi e gelewer (SS). 

Hy distansieer ham sander twyfel van die "pure To lstoyi sm (i .e. the 

complete renunciation of every kind of force), a creed, which we 
. b ' l "f. . f . 1 bl "(SE be l ieve to e an over-simp i icat ion o our own particu ar pro em 
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As geweld dan 'n plek moet he binne die raamwerk van die Christelike 

etiek, "it must only be in a form which is limited by such sympathe= 

tic discrimination that it may be expected to prepare the way for 

the final appeal of redemptive love" (57) - en dit kan nie 'n 

oorlog wees nie. Macgregor aanvaar dus gesag, 'n owerheid en 

1 . . (58) h ' 1 po isiemag , maar y verwerp n oor og. 

'n Derde belangrike figuur in hierdie verband is Ronald H. 

Bainton. Ons verwys na sy studie Christian Attitudes toward War 

and Peace. A HistoPical Survey and CPitical Re-evaluation <59 ) 

Hy staan op die standpunt van die parsiele pasifisme (60) "The 

pacifist must dissociate himself from war. He need not therefore 

dissociate himself from the political life" (6l). Hy aanvaar selfs 

'n beperkte doodslag (62 ), en - wonder bo wonder - hy verwag meer 

van die "peaceminded nonpacifists" as van die pasifiste! <
63 ). 

Ons sou op nog antler belangrike figure ken gewys het socs o.a. 
. (64) (65) (66) (67), L. Richards , C.E. Raven , C.G. Rutenber , R.B. Gregg 

maar vir ens doel is bg. voldoende (6B). Miskien moet hier ook 

verwys word na die bekende woorde van King, ook 'n voorstander van 

die "realistiese pasifisme", 'n posisie wat hy nie as "sinless" 

beskou nie, "but as the lesser evil in circumstances": "The choice 

today is no longer between violence and non-violence. It is ei ther 

nonviolence or nonexistence" <69 ) 

Uit die Duitse teoZoe noem ons eerstens die naam van 

Emil BPUnneP. Brunner - en Schlatter (70) - was van die eerstes 

wat tot die ontdekking gekom het dat die moderne wapens onbruikbaar 

geword het. Reeds voor die uitbreek van die Tweede Wereldoorlog 

skryf Brunner in sy Das Gebot und die Oronungen "dass alles, was 

man fruner mit einigem Recht zugunsten des Krieges sagen konnte, 

heute seine Gultigkeit vollig verloren hat. Die Entwicklung der 

Kriegstechnik, der Kriegsintensitat und der Kriegsextension hat zu 
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dem Punkt gefuhrt, wo Krieg mit Volkerselbstmord identisch wird. 

Der Krieg hat sich selbst uberlebt" (7 t). Hy wys daarop dat 'n 

huidige oorlog fundamentele onderskeidinge oorskry en spreek van 

"fundamentalen Veranderung" <7Z) "Es ist heute Aufgabe einer 

cbristlichen Etbik, dem Krieg zu schanden, weil er zum Wabnsinn 
• II (73) • • • 'f' geworden 1st . Brunner kies daarom vir die pas1 1sme, 

"wir fordern einen politisohen Pazifismus, einenPazifismus aus 

Staatsraison" <74). "Pazifismus ist beute die einzige politiscbe 

Vernunft" <75). 

'n Tweede voorbeeld uit die Duitse literatuur wat ons wil 

noem, is die van Be'lmut GoZZwitzer . In sy Die Christen und die 

Atomwaffen toon by aan boedat die huidige oorlogsmiddele die 

oorlog as middel ontoelaatbaar maak <76 ). As die atoomwapens dan 

onbruikbaar is, ag by eensydige ontwapening, boewel riskant , tog 

verantwoord <77 ). In sy groter werk , lbrderungen der F'r>eiheit , 

kom sy parsiel e pasifisme ook duidelik na vore <73 ), boewel hy 

hierin ook die standpunt van die parsiele militarisme verdedig <79 ). 

In sy Die reiohen Christen und der arme Lazarus is hy egter weer 

uitgesproke en oordeel by: "Das Normale und Nach tsliegende fur den 

Christen ist der absolute Pazifismus " <3o) 

By hierdie name sou ook nog andere bygevoeg kon word (3 !), maar 

dit is nie ons i ntensie om alle Christenpasifiste die r evue te laa t 

passeer nie. Miskien vind iemand <lit tog eienaardig dat die naam 

van die groot Dui tse etikus, Dietrioh Bonhoeffer, hier onvermeld 

gebly het. Dit is nie moedswillig gedoen nie, maar wel om die 

eenvoudige rede dat Bonhoeffer nie maklik " i ngedeel " kan word nie. 

In sy onafgeronde en po stbuum verskene Ethik bet hy geen uitgewerkte 

"oorlogsetiek" nagelaat nie , maar daar is all erl ei aanduid inge dat 

hy 'n oor log "aanvaar" bet , in terme van die parsiele militari sme (3Z) 
. 'f' . 1 'd (B3) . d' . d Te L~1dd e. van sterk pasi 1st1ese ge ui e , waarin ie invloe 

van sy groc t pas ifisti se vriend , Jean Lasser r ~ , duidelik me rkbaar 

43 



is, was .Bonhoef'fer egter bereid om die bom te plaas wat die einde 

van Hitler ·moes beteken <84). Had die oorlog dalk sy pasifisme 

"ingrypend verander"? (8S). Rothuizen se konklusie is dan ook 

enigsins dialekties: "Bonhoeffer, inderdaad, is pacifist geweest, 

overtuigd pacifist." (S6); en: "dit val t inderdaad te betwij felen" 

of Bonhoeffer wel ooit heeltemal pasifis was <87 ). 

Wat die Franse literatuur betref, hoef daar nie veel twyfel 

oor te bestaan nie dat die boek van Jean Lasserre, La Gue1'1'e et 

L'Evangile (88), by verre die mees bekende is . Dit is ongetwyfeld 

veel meer as 1n "Essay und Meditationsbuch", SOOS Thielicke dit 

noem (89) . In·teendeel, Lasserre het 'n magdom van Bybelse gegewens 

versamel en geeksegetiseer om sy standpunt te fundeer. Dat die 

staat 'n roeping het en dat hy sy burgers moet beskerm, word deur 

Lasserre beaam .< 90). Alleen maar, die staat mag in hierdie proses 

nie mense doodmaak nie <9 J) Hoedat die staat moet optree teen 'n 

illegale invaller, kan by Gandhi geleer word <9Z). "Wenn man von 

einer Gewaltlosigkeit des Evangeliums sprechen kann; so schliest 

das keinesfalls die Feigheit und die Kapitulation vor dem Bosen 

ein; sie erfordert vielmehr grosse ethische Kraft und ganze 

Selbstbeherrschung" <93> "Es ist gewiss unsere Pflicht ,den zu 

verteidigen, <lessen Leben ungerechterweise bedroht wird; tun wir 

das nicht, dann werden wir an seinem Tode mitschuldig; --- Das 

UJirkZiche P!'obZem besteht i:laX'in, wie man seinen Nachsten verteidigt, 

ohne einen anderen Nachsten zu t8ten. Die Notwehr ist in den Augen 

Gottes nur dann berechtigt, wenn sie nicht totet. 

fiir die Volker wie fiir den einzelnen" <94 ) 

Das gi lt ebenso 

Ons sluit hierdie gedeelte af met verwysinge na die NederZandse 

ZiteratuUP . In hierdie verband moet dan eerste genoem word - en 

die boek sal blykbaar vir 'n geruime tyd nog sy prominensie behou 

- die werk van G.J. Heering, De ZondevaZ van het Christendom. Een 
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studie over Christendom, Staat en Oorl og <95 ). Die belangrikheid 

van hierdie studie blyk ook daaruit dat wanneer Karl Barth die 

pasifisme in sy Kirchli che Dogmatik bespreek, hy hom hoofsaaklik 

orienteer op Heering se Zondeval. Heering wil geen anargistiese 

pasifis wees nie, want hy kies doelbewus vir 'n regsorde en 'n 
(96) 

staatsgesag , hoewel hy die oorlogstaat verwerp Hy verwerp 

die moderne wapens radikaal <97 ) en spreek hom skerp uit teen die 

sg . atoompasifisme (9S). Met groot bewoenheid kan hy sy standpunt 

voordra: ''Men begrijpt ons verkeerd, als men in ons alleen maar 

pacifisten, anti-militaristen ziet. Dan heeft men de diepste r eden 

van ons verzet niet begrepen. Ons 'anti' is slechts de keerzijde 

van ons 'pro', pro Christo, pro Rege. De diepste reden van ons 

verzet is het brandend verlangen om terwille van Christus' naam het 

Christendom los te slaan van de oorlogsidee . Deze aanklevende 

idee bezoedelt het Evangel i e dat de kerk predikt, verlamt haar 

winnende werk bij de jongeren, verlamt haar zending onder de he i de= 

nen, en berooft de kerk van het vermogen om als reele vredesmacht 

in de wereld op te treden. De wereld kan de kerk, die tot nog toe 

i n elke oorlog niet een tegen - maar een meewerkende en inspirerende 

f actor was, niet zien als een vredesfiguur" <99 ). Volgens Heering 

het die oorlog i n sy wese dies e lfde gebly, nl. as rebellie teen God, 

oortreding van Gods gebooie, negering van Christus en skending van 
. ( 100) 

Sy evangelie . 'n Fana tikus wil hy _ook nie wees nie, want 

t c: r t.yl vir sommige pasifis tiese persone en st rominge di e Christendom 

en pasifisme identie s is , en 'n nie-pas ifis eint lik 'n nie-Chri sten 

is , wil Heering graag nog die militari s t e r es pekteer, "maar t egel ij k 
. . . . . d d . d 1 . . II (I 01) Z!.J D Wl.J over t u i g : op i t punt wa en Zl.J . • . . . . 

Vermelding verdien ook die 52 1-t>agen ove1· OOl'fog en vrede van 

S . · ·a <102 ) o ks · ·d ·1 f i · · ·t· K'- r;T 'l-J • o t riJ wi geen a ta istiese pasi is wees 

n i 0 mae.r we1 'n ak t iewe pasifis. Hy aanvaar n po l is iemag (l O)) 

r 1 ag · ~ r egs orC.e - ma qr dan 'n internasiona~ e - nood saaklik ( I04) 



Hy meen dat geed besef meet word dat wapenloos nie identies is aan 
weerloos nie (l05) 

Nog 'n naam wat bier genoem kan word, is die van A.J. Rasker, 

en ens verwys veral na sy Wir wahZen das gefahrZiahen Leben (I06) 

en sy PoZitiek Ethos (J07 ) In sy eg. werk kies by vir die 

gevaarlike lewe, vir die mins gevaarlike (en s.i. mees Christelike) 

van twee moontlikhede tussen 'n allesvernietigende kernoorlog en 

'n moontlike kolllllunistiese heerskappy (I08). Onder die Kotm11u= 

nisme kan die Christen neg leef (I09), ja, leef hulle inderdaad 
(110) k · 1 d.k 1 .f. . (Ill) Ras er w1 geen ra i a e pasi is wees nie , maar 

wel 'n parsiele pasifis wat kies vir geweldlose verset (ll 2). In 

sy tweede werk verwerp hy 'n totale oorlog (JJ 3 ), eweneens die 

"utopiese pasifisme" en kies hy vir 'n "realistiese pasifisme" 

(JJ 4) Daar moet moedig, en desnoods eensydig, ontwapen word (JJ 5) 

Hy pleit daarvoor dat die kerk dit moet waag sender die magE• 
.dd 1 (116) mi e e . 

Daar is nog beelwat name om by te voeg 
( 117) 

, maar ens wi 1 

met bostaande volstaan en net die aandag vestig op 'n vergete -

en by 'n onbekende uitgewer verskene - geskrif van die bekende 

Gereformeerde predikant, S .G. de Graaf, nl. sy De HeiZige Sahrift, 

Ht K · 1.~· "k Gd d 0 ~zo (118) Hierdie werkie is e on~niu-.,J o s en e o,· g . 
verbasingwekkend. Dit is geskryf voor die Tweede Wereldoorlog, 

en daarin kom die skrywer tot die konklusie dat die tyd kan kom, 

en "nu gekomen is, dat elke oorlog als zonde moet worden veroor= 

deeld" (ll 9). "Van geen enkelen oorlog kan meer gezegd worden, 

dat hij wettig is" 
(I 21) 

verworpen" • 

( 120) 'n Oorlog meet "als barbarisme wordt 

De Graaf se konklusie is dus eensluidend met 

die van Schlatter en Brunner. Hy gee nie 'n pertinente antwoord 

op die vraag oor presies watter metode ter verdediging dan aangewend 

meet word nie, maar boeiend is sy opmerking dat dit in Rom. 13 

ne t gaan oor die verhouding tus sen ower he id en onderdaan (1 22 ) 
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Voorts kies hy - saam met W. Geesink ( 123) - vir 'n internasionale 

orde ( 124) 

Ook by J. Verkuyl en H.M. Kuitert speel die pasifisme ' n belangrike 
rol (124a) 

Hiermee het ons 'n kort oorsig gebied van die standpunte van 

die belangr iks te voorstanders van die parsiele pasifisme. Dit is 

veral hi~rdie vorm van pasifisme, soos tans gerugsteun deur 'n 

teologie van die rewolusie, transformasie of herstrukturering , 

wat besonder opbloei en die verbeelding van talle aangryp, en 

daarom ook besondere voorwerp van ons aandag sal wees. Die merk• 

waardige situasie doen hom tans voor dat die "oorlogsmilitariste" 

nagenoeg almal "rewolusiepasifiste" is, terwyl die "oorlogspasifiste" 

(vgl. H. Gollwitzer, J . Verkuyl en H.M. Kuitert) oorwegend "rewolu= 

siemilitariste" is! ( 125) Opmerklik is ook die standpunt van 

N.H. S¢e, wat in sy ChPistZiche Ethik een van die beste oorsigte 

oor die oorlogvraagstuk bied ( 126), en wa t geen pasifis is nie, 

weliswaa~ die dweperse pasifisme afwys maar noem dat aan die 

politieke pasif iste (en atoompasifis t e) "ein gewisses Gewicht" nie 

ontse kan word nie <
127 ) 

2.3 PARSIELE MILITARISME 

In onderskeiding van die pasifisme kies die militarisme vir 
. (128) 'n oorlog asook vir die middele wat daarin aangewend word . 

Oorlog word dus beskou as 'n metode ter oplossing van 'n bepaalde 

politieke of juridiese vraagstuk. Binne die militarisme is daar 

egter ten minste twee dive rgerende standpunte , nl. tussen die 

parsiele militarisme, wat die gebruik van alle allesvernietigende 

NBCG-wapens verwerp en dus kies vir 'n konvensionele oorlog met 

konvensionele wapens, en die radikale militar isme waar die gebruik 

van kernwapens aanvaar word. Die grens tussen beide nuanses kan 
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soms uiters vloeibaar wees in soverre as wat die grens tussen 

konvensionele en kernll7apena vloeibaar is - die grootste konvensionele 

wapens is alreeds groter as die kleinste atoomwapens! (IZ9) 

Die groot rede waarom die parsiele militarisme afsien van die 

gebruik van kernwapens (en alle totale wapens), is omdat <lit middele 

is wat sy eie doel vernietig, omdat die bekende 5 grense oorskry 

word (l 30) en omdat 'n sodanige oorlog doelloos, sinloos en absurd 

word. Dit loop uit op nasionale selfmoord, kontinentale selfmoord 

en mondiale selfmoord. 

Die parsiele militariste word soms ook atoompasifiste genoem, 

omdat hulle ten opsigte van atoomwapens 'n pasifistiese visie daarop 

nahou. Su1were pasifisme is dit egter nie, omdat dit onmoontlik 

is om 'n pasifistiese visie in 'n militaristiese struktuur in te 

bou, al sou daar ook van bepaalde pasifistiese momente binne die 
·1· . k k (131) mi 1tar1sme spra e on wees . 

Binne die parsiele militarisme is daar egter ook weer kleiner 

nuanseringe. So bv. is daar diegene wat, naas die konvensionele 

wapens ook die besit van NBCG-wapens aanvaar en wel as 'n afskrik = 

middel en faktor vir magsewewig, terwyl die gebruik van totale 

wapens afgewys word. Ons sou hierdie standpunt kon noem: atoom= 

pasifisme - met - deterrentteorie - en ons neem "atoom" dan as 

simbool van alle totale wapens. Andersyds is daar die parsiele 

militariste wat selfs maar die beBit van totale wapens afwys en dus 

genoem sou kon word : atoompasifisme - sander - deterrentteorie . 

Miskien moet ons hier ook onderskei - en dit geld ook die radikale 

militarisme - tussen sit uatiewe militariame, wat 'n oor log streng 

voorwaardelik aanvaar (bellum justum), en die fataliatiese milita= 

riame , wat onvoorwaardelikheid eis op grond van die "my-country­

right-or-wrong" -idee. 

By 'n weergawe van die standpunt van die militarisme is daar 
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egter 'n opvallende gebrek aan gedee studies oor hierdie tema. 

Daar is wel allerlei orienterende werke <
132), maar dit ontbreek 

nog steeds aan groot - veral teologiese - studies wat enigsins 

vergelyk kan word me t die van die pasifisme. Die vraag kan 

tewens gestel word of so 'n studie inderdaad wel moontlik is. 

Eerstens dan: die atoompasifisme-sonder - deterrentteorie . 

As pregnante voorbeeld kan ons hier verwys na Kar l Barth . Barth 

wil geen totale pasifis wees nie (l 33), maar tog doen hy radikaal 

afstand van die moderne vernietigingswapens. "Schluss mit der 

Vorbereitung eines Krieges mit Waffen, die ihn fur alle Beteiligten 

von vornherein sinnloss machen! Schluss auch mit der gegensei= 

tigen Bedrohung mit der Anwendung solcher Waffen! Sof ortiger 

Schluss mit den offenbar schon im Fri eden fiir uns alle lebensge= 

fahrlichen Experimenten!" <134 ). 

In hierdie verband sou ons ook kon verwys na 'n hele reeks van 

Duitse outeurs wat 'n totale oorlog verwerp , maar wat tog nie 

nader ingaan op die sg . deterrent - problematiek en of die besit 

van totale wapens wel eties veroorloof sou kon wees nie. So bv. 
( 135) word 'n to tale oorlog deur A Uhaus as sinloos verwerp , terwyl 

hy tog kan beweer dat "trotz allem" daar niks verander het aan die 

morele plig van die staat om sy - en antler - volk(e) met die nodige 
. (136) middele te beskerm nie . Sch latter het hom vroeg reeds 

(19 29) uitgespreek teen die moderne oorlog ( l 3?), maar hy aanvaa r 
. (138) 

tog 'n "klassieke oorlog" Maller verset hom heftig teen 
(139) . alle kernwapens , en hy wys daarop dat 'n verwerping van 'n 

kernoorlog impli si e t 'n ve rwerping van elke oorl og beteken ( l 40). 

. . d ' d . C1 4 l) d' d ' Hy aanvaar ni etemi n ie eterrentteorie - om it eg t er ra i= 
(142) kaal te verwerp! . 

Merkwaardig is in hierd ie ve rband ook die beskoui nge van Rooms­

Ka tolieke outeurs. Tillmann aanvaa r 'n oorlog end er bepaalde 
( 143) . 

voo rwaardes - sel fs 'n aanvalsoorl og - , maar hy ignoreer 
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die huidige problematiek volkome! Hi':iring sou miskien ook 'n 

atoompasifis genoem kon word (i 44), hoewel sy betoog dikwels 

· ·· · f · (l 45 ) J han XXIII . irreeel en spekulatie is • Pous o nes was in sy 

Pacem in terris egter veel meer konkreet. Hy wys daarop dat 

oor l oe nie meer pas in 'n atoomtyd nie ( 146
) ,dat atoomwapens 

b . d d <147 ) d d. . . ver ie moet wor en at ie teorie van magsewewig verwerpa 
lik is (l 4S) 

W a t d i e Nederlandse teologiese literatuur betref, is daar 'n 

aantal standpunte wat duidelik as parsiele militarisme aangedui 

kan word, maar waarby duidelike nuanseringe binne hierdie raamwerk 

b k G • k k' . ·1· . <149 ) b . d .d i·k ont ree • ees"?.n ies vir mi itarisme , maar aie u1 e i 

in sy parsiele nuanse, want hy ag dit ongeoorloof dat onskuldiges 

en weerloses en "non-valeurs" gedood word, "en zoo ook het gebruik 

van vergiftigde wapenen. De strijd mag slechts gevoerd tusschen 

combattanten terwijl niet combattanten het leven uiteraard moet 

worden gespaard. 11 (l 5o). Of hy volkome ontkom bet aan die probleem 

van 'n dubbele moraal in hierdie verband is 'n ope vraag. Hy 

skryf bv. dat "de krijg is opzigzelf het tegendeel van het koninkrijk 

Gods, maar tog is hij zedelijk geoorloofd en geboden"; 'n regve-rdige 

oorlog is geoorloof, "op zigzelf blijft hij een kwaad als een ziekte"; 

'n oorlog kan selfs so goed wees - as kwaad - dat dit "een zede• 

lijke zegen zijn voor een volk, ja zijn zedelijke wedergeboorte 

tengevolge kan hebben. 11 (1 5!) Die probleem van 'n dubbele moraal 

en 'n dialektiese etiek is hier geen irrealiteit nie, en dit blyk 

bv. baie duidelik daaruit wanneer W.J. Aaiders enersyds van die 

moderne oorlog spreek as "de massale vernietiging van stoffelijke 

en geestelijke waarden en daarmede den ondergang van d~ cultuur 

der moderne menschheid. Bovenal is hij eene openbare tarting van 

God, als den Schepper van het leven en de Bron van alle recht en 

barmhartigheid. Als zoodani g is hij evenzeer iets onredelijks als 

onzede lijks en in beide goddeloos. Het is zelfs, of hij daemonisch 
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is 11 (J S2), ja, dit is 11eene kolossale zonde en eene verzoeking 

d II (]SJ) 1 h d d I zon er weerga. • Terwy y an ersy s tog weer van n oorlog 

kan spreek as 11niet lou t er kwaad" ( IS4), ja, as "een noodzakelijk 

kwaad en dus een goed kan zij n 11 (ISS) Dit is verbasend dat 

G. Brillenburg Wurth in sy Het Christelijke Leven nagenoeg geen 

d b ' 1 . k . ( 156 ) 1 h . d aan ag es tee aan n oor ogsetie nie , hoewe y in an er 

geskrifte hom duidelik uitges preek het teen 'n atoomoorlog (IS7). 

G. Th . Rot huizen wil geen pasifis wees nie (ISS), maar vind dit 

nietemin 'n uiters katolieke uitspraak wanneer Pous Paulus VI in 

New York daarvoor pleit dat daar nooit! weer 'n oorlog mag wees 

nie (IS9). Hy besef "dat oorlog met de moderns te wapenen niet 

meer val t te voeren11 (1 60), en vind di t "een zeer verontrus tend 

geluid" wanneer Schelhaas vanuit die O.T. en N.T. 'n atoomoorlog 

probeer regverd ig (l 6 l). Alhoewel hy kernwapens onbruikbaar ag 

vir die voer van 'n oorlog, noem hy dat hulle dalk onmisbaar mag 

wees vir die voor koming van 'n oorlog 
( 162) 

Soms huiwer hy 

egter op die grens tussen pasifisme en militarisme 
( 163) 

Dit is 

enigsins verbasingwekkend dat die 11etiese" P. D. Chantepie de la 

S ' 1 II 1 .. k" . ( 1 64) I • d kk . aussaye n oor og as manne iJ tipeer - n uit ru ing 

van Luther~ -, en dat hy selfs die 11 zegeningen11 daarvan besing (l 6S), 

al besef hy dat dit geen onvermengde seeninge kan wees n ie 

Pasifisme wys hy egter as sentimenta lisme af (l 67). 

( 166) 

M e t verwysing na die Engelse en Franse literatuJa>, kan ons 

die name noem van R. Niebuhr en J . Comblin. Hoewel Niebuhr 

afskeid geneem he t van die pasifisme ( l 6S) , het hy daarmee nog 

geensins vir 'n totale oorlog gekies nie. "We regard an interna~ 

tional armed conflict as so suicidal that we are certain that we 
(l 69) will not partici pate in it" Comblin wys die pri nsipiel e 

'f' f (l 70) . ' f ' <171 ) h 1 d pasi isme a en neig na atoompasi isme , oewe aar 

ook tendense is van 'n fatalistie se militarisme <172
). 

I n Suid-Afr ika het die skrywer die etiese r egmatigheid van d ie 
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(17 3) aanhouding van total e wap ens a s afskrikmiddel bevraagteken 

Tweedens: die atoorrrpasifisme - met - deterTentteori e. Die 

basiese redenering hier is dat die atoomwapens - of totale wapens 

dan - onbruikbaar maar tog onmisbaar i s ..• as afskrikmiddel en as 

ewewigsfaktor. 'n Groot voorstander van hierdie standpunt is 

Helmut Thie l i ake . Dit is opvallend dat Thiel i cke in sy Theologi sahe 

Ethik II 2 slegs die pasifisme as probleem behandel en nie 66k die 

militarisme nie (l 74 ) Wie hieruit sou konkludeer dat die milita• 

risme vir ham 'n outomatiese, vanselfsprekende en normale saak is, 

het hom misverstaan, want hyself gee blyke daarvan dat oak die 

militaristiese standpunt vol spannende,akute probleme is. 

Thielicke worstel met die vraag of die moderne wapens nag bruikbaar 

sou kon wees in 'n oorlog, en hy konkludeer dat as gevolg van die 

katastrofale aard daarvan 'n kernoorlog verwerplik is (l 7S). Hy 

meen egter dat 'n oorlog "gehort bis zum E.schaton zu den Wesensmerk= 

malen dieser Aons" en daarom moet ans j a se vir 'n konvensionel e 

oorlog in die sin van 'n burgeroorlog (l 76). Hy kie s oak positief 

v i r 'n vrede-deur-dreiging (l 77 ) en dus vir 'n pax atomica. Hy 
. k d ' . (178) . 1 is ge ant teen eensy ige atoomontwapening , maar nie teen vee = 
sydige ontwapening nie (l 79 ), al besef hy dat dit e i ntlik nie sal 

b . ' (180) ge eur nie. . 

I n Nederland het dit groat opskudding verwek toe die Sinode 

van die He:rvormde Kerk in 1962 "een radicaal neen tegen de kern= 

wapenen" ui tgespreek het ( 181 ). Kernwapens mag selfs in die 

uiterste gevalle nie gebruik word nie en dit sou van Christene 
. ( 182) onverantwoord wees om aan sodanige oorlog deel te neem . 

Hierdie besluit was egter ten minste na twee kante eensydig, omdat 

di e Sinode eerstens nagelaat het om 'n ui tspraak te doen oor die 

(on- )geoorloofdheid van die besit van kernwapens, en tweedens 

geen woord verme l d het van die ander totale wapens as die kernwapens 

nie , bv. die biologiese, chemiese en geof isiese wapens (J 8J) Dit 
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gee aanleid i ng tot 'n nadere verantwoording in J964 en dan stel 

die Sinode horn duidelik op die standpunt van die atoompasifisme­

plus-deterrentteorie: die nee! van 1962 geld net die gebr>Uik van 
·~ d' .,_ _a· k . (184) . en nie ie aanrwu ~ng van ernwapens nie . Daarby is 

chemiese en bakteriologiese wapens ook onaanvaarbaar (l 8S). 

V o o rstanders van die atoompasif isme-plus-deterrentteorie in 

Suid-Afrika is o .m . te vind by J.A. Heyns en B. Duvenage. Heyns 

verwerp 'n totale oorlog volledig. "'n Oorlog wat alles, of 

byna alles vernietig en die aarde as bestaansruimte ook vir toe= 

komende geslagte onmoont lik maak, is 'n oorlog wat religieus-eties 

ten ene male nie veroorloof is nie ( 186 ) Tog sluit dit nie die 

bestaansreg van die moderne wapens uit nie. "Hulle het bestaans2 

reg - maar dan nie as wapens waarmee ' n oorlog geveg mag word nie, 

maar wapens op grond waarvan 'n oorlog nie geveg mag word nie!" 

<187 ) B. Duvenage meen dat 'n owerheid nie hierdie wapens mag 

b •k II h h lf f d b ' d 1 , • • II <188 ) ge rui as y omse o sy gron ge ie sa vernietig nie , 

maar die situasie in Suid-Afrika is sodanig "dat hy as klein staat 

so 'n afskrikmiddel nodig het" . "Ons meen dat die besi t van 

kernwapens ook vir Suid-Afrika in die huidige situasie nodig kan 

wees " (l 39 ) 

Die vraag kan reeds hier gestel en voorlopig beantwoord word 

waarom daar gekies word vir 'n atoompasifisme-sonder-deterrentteorie 

en waarom die gedagte van af skrikking en magsewewig in hierdie 

atoomeeu self 'n verskriklike en riskante saak is - of sal blyk 
.. . ( 190) te wees, Veral Roling , maar ook ander skrywers, het telkens 

gewys op die haas ondraaglike van die s tandpunt wanneer totale 

wapens onbruikbaar maar tog onmisbaar geag word. 

paar van d ie mees opvallende probleme: 

Ons noem 'n 

(i) Wa t is die waarde van wape ns wat 'n owerheid besit 
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~ender om dit te wil gebruik, en sal die vyand dit 

buitendien nie vroeer of later uitvind nie? "De 

grate bommen beantwoorden aan hun doel, vrede en 

vrijheid te beschermen, pas als ze nooit vallen. 

Ze beantwoorden ook niet aan hun doel als ieder= 

een weet dat ze nooit zullen vallen. Jui st 

daarom bestaat het gevaar dat zij op zekere dag 

echt zullen vallen" (l 9l). 'n Dreigement wat 

alleen waargemaak kan word ten koste van die eie 

ondergang, "is helemaal geen dreigement. Wanneer 

iedereen weet dat die bommen niet zullen vallen, 

dan kunnen ze er zo goed niet zijn" (l 92). 

(ii) 'n Volgende aspek is dat die dilemma onbruikbaar -

onmisbaar soms simplisties hanteer word. Die 

uitgangspunt is dat die totale wapens onbruikbaar 

is in oorlogstyd, maar daarmee is nie verdiskonteer 

nie dat hierdie wapens wel gebPUik u>ord - psigoZo= 

(iii) 

. (193) gies g~bruik word -, en wel in vredestyd • 

Die konklusie by die deterrentteorie moet wees dat 

"de dreiging moet worden af gewend door die te 

verhogen" en "dat de aanwezigheid van kernwapenen 

de cultuur bedoelt te behouden, maar haar tegelijk= 

bedreigt ••• " (t 94). Daarby verhoog dit voort• 

durend die oorlogsfrekwensie (l 9S), verhewig die 

wapenhandel en dinamiseer dit proliferasie of 
( 196) 

verdere verspreiding van kernwapens • 

(iv) Op hierdie wyse word die primaat toegeken aan die 

negatiewe vrede, vrede deur totale wapens, en word 

die positiewe vrede, die vrede deur reg, geminima• 
liseer (l g7) 



(v) Die onbedoelde of kataklismiese oor log, wat in die 

twintigste eeu 'n ka tastrofale oorlog kan wees, bly 

onophoudelik van dag tot dag 'n dreigende gevaar 
(198) 

(vi) Wiesner, 'n wetenskaplike adviseur van pres. Ken= 

nedy, se bevinding was dat namate die militere 

mag toeneem, na dieselfde mate verklein die 

(vii) 

(viii) 

· 1 ·1· h ·d <199) · h ·d d nas1ona e ve1 ig e1 . Die mens e1 on er= 

vind dus tans 'n presies omgekeerde situasie as 

voorheen toe'n groat militere mag ook groat 

veiligheid beteken het. 

Die wereldgeskiedenis weerspreek hierdie metode 

volkome. Nog nooit het die teorie van magsewewig 

geslaag om die vrede blywend te garandeer nie. 

Dit kan hoogstens tydelik van waarde wees, egter 

d d . . h . (200) son er ie m1nste cop op permanens1e . 

Hierdi e metode gaan uit van 'n optimistiese -

om nie t e se : humanistiese - mensbeskouing, aan= 

gesien gehoop word dat di e (sondige! ) mens ( i.e. 

Russiese mens) tog nou eenmaal so rasioneel-eties 

sal optree dat hy hierdie wapens nooit sal gebruik 
. (201) 

n1e . 

(ix) Ofskoon dit nie noodwendig die bedoeling hoef te 

wees nie, gee hierdie teorie tog dikwels aanleiding 

tot moord met die woord en met die gedagte nog 

lank voordat die bloedige oorlog uitgebreek het 
(202) 

·(x) Ten slotte bied dit ruimskoots aanleiding tot 

afgodediens, omdat die totale wapens heel maklik 
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kan funksioneer as "enigste redmiddel" en as 

"redder" C203), "waarsonder" die lewe van 'n staat 

of van die Weste dan in duie sal stort. 

Samevattend meen Roling dat daar geen veiligheid is "achter 

waterstofbotmnen en raketten" (204) 

Ons het eerder genoem dat binne die raamwerk van die parsiele 

(en selfs radikale) militarisme ook nog onderskei meet word tussen 

situatiewe en fatalistiese milita:risme. Die situatiewe militaris 

maak ruimskoots gebruik van 'n situasie-etiek (20S) en wil dus heel 

konkreet en heel spesifiek die regverdigheid van elke oorlog beoor­

dee l in die lig van die Woord van God. Hy doen dus radikaal 

afstand van die oorlog-is-oorlog-konsepsie en die bevel-is-bevel­

idee, en aanvaar 'n bepaalde oorlog streng voorwaardelik - bellum 

j ustum - en dan ook nog as ultima ratio. 'n Tipiese voorbeeld 

hiervan vind ons in die uitspraak van die Nederlands Hervormde Kerk, 

nl. "dat ender bepaalde omstandigheden, het afzie.n van deelnemen 

aan het oefenen van geweld, voor ieder Christen de enig oorblijvende 

mogelijkheid is" (206) 'n Ander sprekende voorbeel d uit die 

twi ntigste eeuse geskiedeni s i s die verset van Dietriah Bonhoeff er 

teen die imperia l istiese Duitse oorlog van die jare 1939 - 1945, 

omdat hy van oortuiging was dat hierdie oorlog uit magswellus en 
• b (207) • d I • d k waans in ge ore was . En aangesien aar n groeien e onsensus 

by di e kerke s igbaar word teen 'n oor l og met desastreuse wapens, 

kan verwag word dat hierdie nuanse van situatiewe militarisme in 

die toekoms 'n al hoe groter rol sal speel. Ongetwyfeld sal dit 

aanleiding gee tot skerp konfliksituas i es tussen owerheid en 

onderdaan, socs tewens altyd die geval was waar d i e s ituasie-et iek 

'n rol gespeel het in oorlogstyd. 

Ui teindelik meet die aandag geves tig word op die fatali s tiese 

56 



militarisme . Die basiese konsepsi e hier is dat d i e oorlogsituasie 

so 'n deel is van h ierdie sondige wereldsituasie dat dit as 'n 

onvermyde likheid aanvaar moet word. Onvoorwaarde like en blinde 

gehoorsaamheid aan die owerhe id is 'n s ine qua non. Hoewel hierdie 

visie nie al t yd ewe absolutisties voorgedra word nie, meen ons d i t 

t og hoofsaak l i k te v i nd by ver al Dui t s e teoloe , en dit sou 'n uiters 

boeiende en besonder interessante studie wees om na te gaan in 

hoeverre daar 'n teologiese f iat gegee gewees he t vir die twee ramP= 

spoedige oorloe wat h ierd ie eeu in Duitsland en Europa gewoed het 
(208) 

Inagnemende dat s ommige skrywers nie die moderne oorlog9"' 

problematiek geken het nie - en dus bloot militariste genoem kan 

word -, meen ons iets van hierdie f atalisme by die volgende te 

ontdek. Schleier'l7laoher meen dat d i t i n 'n oorlog nie om doodslag 

gaan nie maar om d ie bes e t name van "Land und Leute" <2o9) - doocl­

slag v ind heel "ter loops" plaas omdat daar verset i s! ( 2 lO) . En 

dan : d ie onderdaan mag nie die besliss ing van die owerhe id weeg 

nie, hy moe t onvoorwaardelik gehoor s aam ( 2ll). Volgens Harnack 

i s dit duidelik "das s das Evange l ium al l e Gewalt ausschliesst und 

nichts Krieger isches an s ich hat oder auch nur du l den wi l l", en t og 

is "der Krieg eine der Grundformen alles l ebens" ( 212) . ' n Al ge­

mene verwerping van die oorlog kan daar om nie gevra word nie "1veil 

Gott selbst nach der Anschauung der al tes ten Chris ten K:riege bewirkt 

und leitet" <213) Vir Seeberg, leermeester van Bonhoeffer, i s 
(2 14) oorloe ' n noodwendigheid en dit dien ' n goei e doel , nl. vrede . 

Hy ver oordeel nie 'n massamoord as massamoord - en dus a s 'n onetiese 

daad - nie , en sou dus in moderne t e rme byna ' n "a t ooIIllllilitar is" 

of r ad ikale militar is genoem kon word <2 i 5). Oor die mili t aris t iese 

s t andpunt van D. W. Herr'l7lann, l eermeeste r van Kar l Barth, hoef daar 

nie die minste t wyfel te bestaan nie . Die begrip "selfverloen i ng" 

ge ld hoegenaamd nie vir die sosiale etiek nie : "Es ist sinnlos , 
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von einem Staat zu verlangen, dass er sich im Dienst anderer Staaten 

selbst verleugne. Seine Aufgabe ist, ein bestiunntes Volk mit seiner 

Kultur innerhalb der Menschheit zu bewahren" <2IG). "Es ist nicht 

wahr, dass der Krieg das Absolut Unchr istliche sei •.. Es ist aber 

Heuchelei, wenn man den Staat will und den Krieg un·ter keinen 

Umstanden zu wollen vorgibt" ( 2! 7). 'n Oorlog is "weder christ-= 

lich noch unchristlich, weder sittlich noch unsittlicb" <2·J.B). 

"Den Krieg uberhaupt zu negieren, kann aber nicht die Aufgabe des 

Christen sein" (2l 9). 'n Oorlog is sedelik geregverdig wanneer 

dit polities juis is~ "als ein Akt der Selbstbehauptung eines 

Volkes in seiner Kulturaufgabe" <22o). Karl Heim is van 111ening 

dat niemand kan lewe "ohne Leben zu toten. Die Grundordnung des 

brutalen Existenzkampfes wird erst aufgehoben am Ende der Tage 

Die Gewaltordnung is nach Gottes Willen da" (2'2!). Dit 

is waar dat gewelddadigbeid ons diepste wese weerspreek <222'), en 

dat dit ons plig is om alles te doen ten einde oorloe te verboed 

<223), tog "hat Jesus das Schwert bejaht" <224). 

Hierdie "oorlogsfatalisme", wat by soumiges heel skerp en by 

ander ietwat afgeswak voorkom, is nie maar ie.ts van bJ.oot teo-r.e·tiese 

betekenis nie. Vir sever teologie en kerk aan mekaar ve·rbo.nde is, 

en dit is, onlosmaaklik, kan verwag w:o.rd dat hierdie teologies-etiese 

visies ook hulle neerslag in die kerklike lewe sal vind. En vir 

sover dieselfde mens kerklidmaat en staatsburger i~, sal die teolo• 

gie ook die politiek - ten goede of ten kvade - bceinvloed. E:t:iek 

is van buitengewone betekenis vir die politiek en politikologie. 

2.4 RADIKALE MILITARISME 

In onderskeiding van die parsiele militarisme kies die radikale 

mili tarisme vir 'n to tale oorlog met to tale wapens, meesal in terme 
' d d. . 1 ( 225) f . d. slegs van n ver e igingsoor og - a gesien van ie vraag 
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of die onderskeiding tus sen aanvals- en verdedigingsoorlog in 'n 

gekomputeriseerde eeu nog relevant i s . 

lg. verband is bv. 

Opvallende probleme i n 

(i) dat elke goeie verdedigingsoorlog omswaai i n 'n 

aanvalsoorlog, omdat die vyand nooit net t o t by 

die landsgrens teruggedring word nie maar meesal 

verower word ( 226); 

(ii) elke volk is gewoonlik oortuig dat hy verdediger 

(iii) 

en geen aanvaller is nie, en wie sal regspreek i n 

so 'n situasie? ( 227 ); 

in 'n atoomeeu meet die teenaanval begin op d i eself• 

de oomblik as die aanval, en moet gereken word met 

tyd in terme van 'n dri e-milj oens te van 'n sekonde 

Dit alles maak duidelik dat daar vandag 

nouliks meer sprake kan wee s van 'n bellwn offens 

sivwn, veral soos Thomas Aquinas dit ontwikkel 

het . 

Ofskoon Paul Tillich ook in verband met die radikale mili ta* 

risme ter sprake kom, is die opvallende dat van die mees te radikale 

militariste veral in Nederland gevind word, en dan nog wel binne 

die raamwerk van di e Gereformeerde Teologie en Filosofie. ('n 

Paar losstaande grepe sal hierdie stelling weldra adstrueer). 

Sonder om Tillich geweld aan te doen, meen ons tog dat ook hy huiwe= 

rend vir ' n radika le mi litarisme kies . "It must be stated that 

the Kingdom of God in history doe s not imp l y the denial of power 

in the 
(228) 

(2 29) 

encounter of centred political groups , for example, na tions" 

Die kerke moet 'n weg vind tussen pasifisme en militarisme 

Hy is uitgesproke dat "churches as r epre sentat ives of 

the Kingdom of God can and must condemn a war which has only the 
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appearance of a war but is in reality universal suicide. One 

never can start an atomic war with the claim that it is a just war, 

because it cannot serve the unity which belongs to the Kingdom of 

God" <230) Indien Tillich met hierdie kragtige uitspraak volstaan 

het, sou hy ongetwyfeld voorstander van 'n parsiele militarisme 

gewees het, maar hy vervolg: "But one must be ready to answer in 

kind, even with atomic weapons, if the other side uses them first" 
(231) 

Vervolgens 'n aantal verwysinge na Nederlandse skrywers. Vir 

G.C. van Niftrik is die KolIDllunisme lewensgevaarlik en kan die 

roeping van die staat in hierdie verband nouliks genoegsaam beklenf' 

toon word <232 ) . I.A. Diepenhorst huiwer om hier die jawoord te 
(233) spreek , want hy stel 'n aantal kritiese vrae ten aansien van 

atoombewapening en ' n kernoorlog, en konkludeer dat die "ja" van 

tans vroeer of later in ' n "nee" sal kan verander <234 ) , H. van 

Riessen verset hom teen 'n verabsolutering van die vrede (met 

kleinletter "v") ten koste van die Vr ede {met 'n hoofletter "V") 
(235) Hy betoog "dat het kernwapen allereerst een wapen voor de 

vrede is. Het is een wapen voor een realistische coexistentie, 

die de idealistische coexistantie, waarbij men blindemannetje speelt 

met het duidelijk uitgedrukte bedoelen van bet colIDllunisme, afwijst" 
(236) Besit van kernwapens beteken egter vir hom nie outomaties 

die gebruik daarvan nie. Tog stel hy met nadruk dat "het hebben 

van de atoomwapenen het gebruik ook niet uitsluit" <237 ). (Ter• 

loops moet daarop gewys word dat waar die militarisme nog altyd in 

die verlede die pasifisme van utopisme en irrealisme verwyt het, 

vandag presies die omgekeerde gebeur!: 'n genocide is ilIDllers 

utopies?). A. Troost kan nie ongenuanseerd "gegroepeer" word nie, 

daarvoor is sy standpunt nou eenmaal te oorwoe. Hy skryf dat "AZ.a 

de militaire situatie gekenmerkt is door deze dubbelzinnigheid: 

onze kernbewapening is onmisbaar en onbruikbaar, dan dansen we 
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inderdaad langs de rand van de afgrond - - - Onze laatste verants 

woording is dan, dat we deze zeer r iskante bewapening moeten 

aanhouden om het nog grotere risiko van de oorlog te verminderen. 

We hebben dan gekozen, niet tussen goed en kwaad maar tu s sen twe e 

kwaden (bewapening of oorlog)" <
23B). Hy vervolg verder dat "de 

hele afsahrikwekkend.e en daardoor nu nog zegenrijke Werking van 

de atoombewapening verdwijnt met een slag als men NIET van plan 

is op he t kritieke moment de dreiging om te zetten in daden. Dat 

zou de vijand immers spoedig weten en uitbuiten" <239). Die laaste 

verantwoording van die innerlike bereidheid om desnoods kernwapens 

te gebruik, bestaan s.i. dan in "de opdr>aaht van God aan de overhe= 

den met hun volken, in gerechtigheid te leven" <24o) 'n Seer 

uitgesproke voorstaander van 'n atoomoorlog, en wel op grond van 

wat die O. T. en N.T. leer, is te vind by J. Sahelhaas. Hy skryf: 

"Dit pacifisme is een van de grootste gevaren van onze tijd. Dat 

dit pacifisme onschriftuurlijk is, blijkt reeds heel duidelijk uit 

de opdracht tot 't voeren van oorlog in het Oude Testament. De 

Heere· heeft Israel :imners- geroepen tot de verovering van het land 

Kanaan, waa;rb.ij de newoners ·van dit land zelfs moeten worden 

gedood" ( 241 ) Hy vind dit "onweersprekelijk" dat, omdat die 

uitroeiing van die Kanaaniete geen sonde was nie, "ook het gebruik 

van ABC-wapens in dienst van religie en vrijhei d geen zonde kan en 

mag worden genoemd" <242 ) 

In Suid-Afrika is hierdie nuanse van militarisme voorgestaan 

deur J.T.C. Snyman . Oor log moet gesien word "altyd (as) die werk 

van die duiwel ", hoewel dit soms kan behoort tot "God se wil", 
(243) selfs 'n kernoorlog • 'n Kernoorlog moet verwerp word - "omdat 

hy juis vernietig wat hy wil verdedig" <244 ) maar nie kernwapens 

nie, en wel ter wille van magsewewig (245) , al mag ook dit later 
(246) verwerplik word Die kernwapen kan in hierdie lig "dan ook 

in diens staan van di e Koninkr yk van God", omdat die evangelie• 
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~ (247) verkondiging in vredestyd sy vrye loop kan he • Hy se tans 

nog "nee" vir 'n kernoorlog, maar "daar kan omstandighede kom waarin 

ons ook "ja" meet se teenoor 'n kernoorlog en dan meet ons gereed 

wees" <243) 'n Kernoorlog dien dan as "uiterste redmiddel" <249) 

Daar is verskil van mening oor presies wat die Weste meet 

verdedig. Dit varieer van 'n demokratiese staatsvorm <25o) tot 

geestelike waardes, socs geestelike vryheid <25 t), en sedelike en 

godsdienstige waardes <252). Hier en daar kom daar selfs heel 

krasse uitlatinge voor, socs bv. dat die gebruik van ABC-wapens "in 

dienst van religie" geen sonde genoem kan en mag word nie <253) 

Of: "Die beskerming en handhawing van die Christendom is die 

diepste motief vir militere diensplig - dan is dit voorwaar 'n 

roeping van die Here!" <254) 

Alle gebreke wat eie is aan 'n skematisering, is ook eie aan 

hierdie skema. Situasies verander, die oorlogstegniek verander, 

opinies verander, en daarom wil hierdie skema nie die minste 

aanspraak maak op volledigheid of selfs eksakte noukeurigheid nie. 

Dit wil slegs as wegwyser dien vir 'n orientasie op die oorlogs= 

vraagstuk, wat nie alleen immens wyd is nie maar ook intens diep. 

Voordat ons nader ingaan op die kern van die problematiek, 

nl. die motiewe van die pasifisme, kan 'n verfrissende bad in die 

historie moontlik nuwe gesigspunte open en in elk geval meehelp 

tot beter verstaan van ons onderwerp. 
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( I) Vgl . J.H . van Wyk, Nuo:nses in Paei fisme en Militari sme 
in Bulletin vo:n die Suid-Afr>ikao:nse Vereniging vir die 
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(2) Bv. deur Bas Goedhart , Die Adel van jou Naam . Suid­
Afrika - wentelpunt vo:n were ldstrategie , J ohannesburg 1972, 
54 - 63. 
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einer protesto:ntisah- theoZogisahen Ethik , Zuri ch 1949 
(4) ' 662 - 663. 

(4 ) H. Thie licke, TheoZogisahe Ethik II 2, Tubingen 1966( 2) , 
619 - 622, 622 - 629, 629 - 640 onderskeidelik. 

(S) A.J. Rasker, PoZitiek Ethos , Ni jkerk z.j., 59. 

(6) B. de Gaay For tman in Christendom en OorZog , Kampen 
1966' 206 . 

(7) 

(8) 

P.J. Roscam Abb ink in 
wetenschappen, Assen 
Kr . Strijd, 52 Vragen 
1965 , 141. 

De oorZog in het Ziaht der 
1963 , 16. 
over oorZog en vrede, Amsterdam 

(9) C.F . van Weizsacker in Voorwaarden voor de Vrede, 
Rotterdam 1966, 93 (op p . 22 praat hy van "rationele 
pacifisme"). 

(IO) A.D. Muller, Damonisahe WirkZiahkeit und Trinitat , 
Gutersloh 1963 , 211. 

( I I) Re inhold Niebuhr, Chris tianity o:nd Power Politics , 
New York 1946, 25 . 

(12) Idem , 4, 125 . 

( 13) Idem , 4. 

( 14 ) Idem , 16. 

(IS) Idem , 30 . 
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(16) Idem, 32. 

(17) R.H. Bainton, Ch:r>istian Attitudes toward War and Reace. 
A His torical SuMJey and Critical Re-evaluationJ New York 

1960, 82 - 83 (met verwysing na Origines). J.D. Tooke, 
The Just War in Aquinas and Grotius J London 1965. 

(18) By Peter Mayor (Ed.), The Paci fist Conscience. An 
Anthology of Pacifist WritingJ London 1966, 252. Niebuhr 

lewer egter kritiek op hierdie onderskeiding, Christianity 
arid Pt:n.Jer Po ii tics a. w. JO. · 

(19) Vgl. G.H.C. MacGregor, The New Testament Basis of 
Pacifi smJ Leicester 1958 (5), ll; C.G. Rutenber, The 
Dagger and the Cross . An Examination of Christian 
PacifismJ New York 1958, 18 - 36; Leyton Richards, 
Christian Pacifism after two World WarsJ London 1948, 
32, 36; F. van Raalten , Pazifismus und Ethik in ZEEJ 
Jg. 12, 1968, 34 ("Pazifismus ist nicht Passivitat, 
sondern hochste innerliche Aktivitat); G. Th. Rothuizen, 
Pacifisme in het geweer II in Gereformeerd WeekbladJ 
jg. 20 no. 38, 19 Maart 1965, 269: "Pacifisten zijn geen 
passivisten" (vgl. idem, "Een christen-pacifist is net 
zo min een lafaard of een egoist als een christen -
soldaat"). 

(20) 'n Kort samevatting van hul standpunt is te vind in 
Peace is the wiU of God. A testimony to the Wor ld Council o; 
Churches (1953), Amsterdam 1954 (2). Dit moet egter 
opgemerk word dat daar by die Doperse ook nie-pasifiste 
is. 

(21) R.H. Bainton, Christian Attitudes ~award War and ~ace 
a.w. 152. Vgl. ook R. Niebuhr se opmer:king dat daar 
ook binne die F .O.R. nuanses is: die een groep ·verwerp 

geweld radikaal, "another group in the Fellovship (47 
percent to be exact) believes in the use of some form of 
coercion short of violence", in The Pacifist Conscience 
a.w. 25J. 

(22) H.S. Bender, De Doperse Visie, Ams·terdam 1948, 14 - 17. 

(23) Idem , 5 - 14. Vgl. ook die doperse ds. T.O. Rylkema, 
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Wat de Bijbel zegt. Dienende weerloze liefde ... of niet?J 
1959 (3). Sy uitsprake is soms fanaties skerp (vgl. 9, 
18, 19, 25) en dit lyk byna of hy die pasifisme aandui as 
'n nuwe heilsweg. V.gl. Macgregor a.w. 75: "Let it be 
sadly confessed that spiritual pride is apt to be the 
besetting temptation, if not the besetting sin, of 
Pac if is.ts". 



(24) H.S. Bender, De Doper>se Visie a .w. 6. (Vgl. J. Calvyn, 
I nstitut ie of OndeT'Wijzing in de Christelijke Godsdienst 
III , Meinema- Delft z .j . 3e dr., IV, XX, 2/5 oor die taak 
van die staat t.o.v. die kerk. Volgens Jean Lasserre, 
Der Kx>ieg und das Evangeliwn, Munchen 1956, 200 , 302 
voetnoot 36 was Calvyn van mening da t die vorste die 
onderdane moes dwing om Christel ik te lewe . Vgl . A.D. R. 
Pelman, Onze Nederilandsche Geloofsbelijdenis . Verklaard 
ui t het verileden, geconfrionteerid met het heden IV, 
Franeker z. j., 299 , in verband hiermee: "Het is zonder 
meer duidelijk, da t het oude artikel boven deze klare 
gegevens van de Schrift ui tgaat"). 

(25) Bender a.w. 7 . Interessant is dit dat H.M. Kuitert wil 
meedoen"aan een gevecht voor eerherstel van de dopers 
ook omdat ze in een aantal vragen van juist politieke 
aard gelijk hadden .... ", In Gespriek met Van Ruler, 
Nij kerk 1969, 35 (vgl . 28, 34) . 

(26) Watchtower Bible and T-·act Society: Laat God waariagtig 
wees, J948 , 228 . 

(27) Idem, 228. 

(28) Idem, 228, 45. 

(29) Idem , 228 - 229 . 

(30) 

(31) 

(32) 

(33) 

(34) 

(35) 

Idem, 

Idem, 

Idem, 

Idem, 

Idem, 

Idem , 

230. 

232 v . 

238 . 

238 . 

238. 

240. 

(36) Idem, 241. In Die Waariheid wat l ei tot die Et.Jige lewe , 
1969, is hulle standpunt opmerkl ik r ojaler ( 157-162), en 
word selfs beweer dat Rom. 13 sien op aardse regerings 
(158). In di e Nieuwe- Werieldveritaling van de Hei lige 
Schri f t , 1969, word vertaal met " superieure autoriteiten". 

(37) By Pe ter Mayor (Ed.), The Paci fi s t Conscience a .w. 161. 
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(38) 

(39) 

(40) 

(41) 

(42) . 

(43) 

(44) 

(45) 

66 

Vgl. ook sy groo t roman, Leo Tolstoi, Oorlog en Vrede 
I-II, Blaricum z.j. 

The Pacifist Conscience a.w. J62 . 

Idem, l 65. 

Vgl. S.U. Zuidema, Enkele motieven van het anti-militair 
pacifisme in Waarheid en Werklikheid, BraaJllfontein 
197J, 299. "De kombinatie van po'litieke gnostiek en van 
een "Diesseitigkeits" - geloof is de k.ern van alle 
theologisch anti"'11lilitaire pacifistische kerkelijke 
boodschappen van vandaag"; B. V .A. Roling, OVer Oorlog en 
Vrede, Amsterdam/Delft 1967 (4), 221. Kritiek mag 
egter nie simplisties wees nie, Vgl. R.H. Bainton_, 
Christian Attitudes towards War and Peace a.w. 155. 
As daar dus beweer word: "Die pasifiame kan dus nie op 
Skrif tuurl ike gronde ge-regverdig word tiie" (F . J.M. 
Potgieter, GerefoPTneerde Etiek, Stellenbosch (1963),16)~ 
dan moet die vraag gestel word: Watter s66rt pasiiisme 
bedoel die skrywer? Vgl. G. Th. Rothuizen, Wat is 
Ethiek? Kampen 1973: "Dit is en blijft de zwakte van 
bepaalde vormen van pacifisme: dat ze bewust a-politiek 
willen zijn en daarmee wordt dit pacifisme niet alleen 
krachteloos, maar ook zedeloos . Van bepaalde vor.men" 
(30; vgl. 132). 

G.J. Heering, De Zondevai van het Christendom, Utrecht 
1953(4), 22 voetnoot 6. 

Vgl. H. Thielicke, Theologische Ethik II 2 a.w. 629-633 
se kritiek op Tolstoy. 

Geweldlose Weerbaarheid,Amsterdam 1965, 31 (vgl. 
'30, 33). 

Niewue Weerbaarheid, Arnhem 1952, II. 

Vgl. hier die groot boek van Richard B, Gr.egg, The Power 
of Non-¥iolence, New York 1944 (veral 185-211; ook 93, 
129, 142); Verder Nieuwe Literatuur over oorfog en 
vrede, jg. 7 no. 1, Nov. 1970; G. J. Heering, De Z.ondevai 
van het Christendom a.w. 236 - 238; J. Verkuyl in Verant= 
woorde Revolutie, Kampen 1968, 55 - 60. Daar is tans ook 
nie sprake van geweldlose verset nie maar ook van aanvai , 
vgl. E. Jahn, Sociale verdediging of sociale aanval? 
Trans-aktie, jg. 2 no. 1, Jan. 1973, 4-10 . 



(46) R. B. Gregg ,The Power of Non- Violence a . w. 93 . 

(47) Vgl. T. O. Hylkema , Wat de BijbeZ zegt a . w. 25 ("Niemand 
hunner is gedood" ) . 

(48) H. Thielicke meen dat die pragmatiese pas ifisme van Gandhi 
vandag nie toepasbaar is nie vanwee o.a. die unieke Indiese 
situas ie van destyds en omdat geen klein minderheid <lit 
kan deurvoer nie, Theologische Ethik II 2 a .w. 637 v . 

(4 9) London 1919. In sy The Early church and the World. A 
History of the Christian Attitude to Pagan Society and the 
State down to the time of Constantinus , Edinburgh 1925, 
het hy die gegewens van sy boek van 1919 opgeneem en her= 
sien , vgl. p. Xiv van lg. 

(50) Oxford l940. 

(51) Christian Pacifism Re- examined a .w. 164. 

(52 ) Idem, 142. 

(53) Idem, 135, 131 , 2l6 . 

(54) Idem , 2l6 : hy handhaaf dat W. O. II "is relative ly juS= 
tified" en daarom is <lit beter "that it should be 
vic toriously carried through .... . " ; (vgl. I OI) . 

(55) Leicester 1958(5) . Terwyl C.E . Rawn, The Theological 
Basis of Christian Pacifi sm, London 1952 , verwys na 
Macgregor se "full and unanswered study", meen Thie licke 
dat "Macgregor scheint f reilich die Problematik der Zwei 
Reiche nicht einmal zu kennen", Theologische Ethik II 2 , 
a .w. 619 . Macgregor se Skrifbeskouing is m. i. soms 
dualisties , vgl. 38, 65 , 89. 

(56) A.w. 51 (vgl. 11) . Thielicke fouteer daarom m.i. wanneer 
hy Macgregor (en Lasserre) groepeer by "schwarmerische 
Pazifismus" . 

(57) Macgregor a .w. 77 . 

(58) Idem, J I, 29 , 39, 5 1, 77, 85 , 94 . 

(59) New York 1960 . Bainton bied ' n besonder goeie oorsig 
oor di e problematiek van oorlog en vr ede . Hierdie studie 
kan min of meer vergelyk word met G.J . Heering se De 
Zondeval van het Christendom a .w. 
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(60) A.w. 82, 240, 252. 

(61) Idem, 252. 

(62) Idem, 240. 

( 63) Idem, 253. 

(64) Ch:r>i stia:n Pacifism after two World Wars, London 1948. 
Veral gerig teen R. Niebuhr (2, 35, 50 - 58). Theologies 
dun.Vgl. ook sy The Ch:r>istian 's alternative to war. An 
examination of Ch:r>istian Pacifism, London 1935(5). Ons 
verwys hoofsaaklik na sy jongste werk (van 1948). 

(65) The Theological Basis of Ch:r>istian Pacifism,London 1952. 
'n Weinig gedokumenteerde maar met groot vaart en me~sle• 
pendheid geskrewe boek. Skerp kritiek op Augustinus, 
Barth en Calvyn - maar het Raven hulle ooit (deeglik) 
gelees? Vgl. ook sy War and the Ch:r>istian, London 1938. 
Ons verwys hoofsaaklik na sy jongste werk (van 1952). 

(66) The Dagger and the Cross. 
Pacifism, New York 1958. 

An Examination of Ch:r>istian 

(67) The Power of Non- Vio lence,New York 1944. Die boek is 
m.i. meer psigologies as teologies van aard. Bevat veel 
van en oor Gandhi - die skrywer was trouens 4 jaar in 
Indie. Handel uitgebreid oor geweldlose verset (185-211). 
Gandhi se bekende leuse was - soos ook die van die K~akers 
-· "Daar is geen weg na vrede nie; vrede is die weg". 

(68) Die standpunt van Paul Lehmann, Ethics in a Ch:r>istia:n 
Context, New York/Evanston 1963, 140-143 is moeilik weer 
te gee. 

(69) In The Pacifist Conscience a.w. 408. Disputabel is die 
volgende bewering van King: "Christ furnished the spin.t 
and motivation while Gandhi furnished the method", idem 
406. 

(70) Reeds in 1929 het Adolf Schlatter tot die gevolgtrekking 
gekom dat die moderne oorlog nie meer as politieke middel 
kan funksioneer nie en dat die Duitse volk en staat hom 
"ohne ausreichenden Waffenschutz" moes staande hou, Die 
ch:r>istliche Ethik, Stuttgart 1961(4), 167. Hy keur 
egter 'n "klassieke oorlog" goed, a.w. 166. 

(71) Subtitel: Enf:l,)u:r>f einer protestantisch-theologischen 
Ethik, Zurich 1939(4) (le druk 1932), 457 - 458. 
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(72) Idem, 457. 

(73) Idem, 664. 

(74) Idem, 663. 
pasifisme. 

Met afwysing van die antler vorme van 

(75) Idem, 664 . Brunner (456) - en ook Thielicke , Theologische 
Et hik II 2 a.w. 572v., 586v. - onderskei tussen 'n tydlose 
en aktue le oorlog(s probleem) . Tereg se H.M.M. Fortmann 
m. i . dat 'n abstrakte oorlog 'n fiksie is : in Oorlog en 
Vrede, Utrecht/Nijmegen 1960 , 151. 

(76) Mi.inchen 1957, veral 18 - 27 . 

(77) Idem, 40 . In En br engen waa:r> gij niet wi lt . Verslag van 
een gevangenschap, Franeker z.j. , 3e dr ., 10, verwys 
Gollwitzer daarna hoedat die etiek-handboeke rondkrabbel 
(veral t.o.v. die verbinding van noodweer en Bergrede). 

(78) Subtitel: Aufsat ze und Reden zur Politischen Ethi k , 
Miinchen 1964, XVI , 293, 299 , 301, 308, 314, 315, 318, 319, 
344. 

(79) Idem, XVI , XVII , XXII , 66 , 130, 137, 155 , 166, 167, 286 
292 , 320 . 

(80) Subtitel: Die Konsequenzen von Uppsala, Munchen 1969 , 
79 (so76). 

(81) Vgl . o.a. Paul Jacobs, Walter Dignath , Heinrich Vogel, 
Martin Niemoller . 

(82) Ethi k, Mi.inchen 1966(7), vgl.99 , 169- 170, 278. Die 
volgende (algemene) stelling is tipies Luthers: "In 
zweifelsfallen ist der Gehorsam gefordert ; denn der Christ 
tragt nicht die obrigkeitliche Verantwortung", 364 . 

(83) Vgl. D. Bonhoeffer, Navolging,Amsterdam 1968(3), 92 , 
122 - 123, 136; en veral sy Gesamnelte SchriftenI, Mi.inchen 
1958, 216 - 217: ""Friede auf Erden", das ist kein Problem, 
sondern ein mit der Erscheinung Christi selbst gegebenes 
Gebot . Zum Gebot gibt es ein doppeltes Verhalten : den 
unbedingten, blinden Gehorsam der Tat oder die scheinheilige 
Frage der Schlange: sollte Gott gesagt haben? Diese Frage 
ist der Todfeind des Gehorsams, ist darum der Todfeind 
jeden echten Friedens. Soll te Gott nicht die menschliche 
Natur besser gekannt haben und wissen, dass Kriege in dieser 
Welt konunen mi.issen wie Naturgese tze? Sollte Gott nicht 
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gemeint haben, wir sollten wohl von Frieden reden, aber 
so wortlich sei das nicht in die Tat umzusetzen? Sollte 
Gott nicht doch gesagt haben, wir sollten wohl fur den 
Frieden arbeiten, aber zur Sicherung sollten wir doch 
Tanks und Giftgase bereitstellen? Und dann das scheinbar 
Ernsteste: Sollte Gott gesagt haben, Du sollst dein Volk 
nicht schutzen? Sollte Gott gesagt haben, Du sollst Deinen 
Nachsten dem Feind preisgeben? Nein, das alles hat Gott 
nicht gesagt, sondern gesagt hat er, dass Friede sein 
soll unter den Menschen, dass wir ihm vor allen ·weiteren 
Fragen gehorchen sollen, das hat er gemeint. Wer Gottes 
Gebot in Frage zieht, bevor er gehorcht, der hat ihn 
schon verleugnet." 

(84) Rothuizen, Aristocratisch Christendom a.w. 106, 114 (vgl. 
118). Reeds Origin.es het 'n sg. tirannemoord goedgekeur, 
Contra Celsum I, l; asook Thomas Aquinas, vgl. R.H. Bainton, 
Christian Attitudes a.w. 108. 

(85) Rothuizen laaste a.w. 117. 

(86) Idem, 113. 

(87) Idem, 120. 

(88) Jean Lasserre, Der Krieg und das Evangelium , Miinchen 
1956 (vert.). Vgl. ook F.M. Stratmann, War and Christianity 
Today, London 1956 en Pierre Lorson,Wehrpflicht und 
christliches Gewissen, Frankfurt a.M. 1952. (F. Stratmann 
se The Church and War . A Catholic Study , New York/London 
1971 het ek te laat ontdek vir verwerking) . 

(89) Theologische Ethik II 2 a.w. 619. 

(90) Lasserre, Der Krieg und das Evangelium a.w. 245 , 251, 255 . 

(91) Idem, 179, 245. 

(9 2) Idem, 256 . 

(93) Idem, 73. 

(94) Idem, 228. 

(95) Utrecht 1953(4). Vgl. ook sy kleiner werk, Militia 
Christi , Arnhem 1936 . 

(96) 
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Zondeval a.w. 22, 83, 117, 192, 193, 
kies vir geweldlose verset , 236 v. 
der Ethiek , Amsterdam 1947(2) is dus 

205, 206, 235 . Hy 
W.J. Aalders, Handboek 
korrek as 



(97) 

(98) 

(99) 

(I 00) 

(I 01 ) 

(I 02) 

( 103) 

(104) 

( I OS) 

( I 06 ) 

( I 07) 

(I 08) 

(I 09) 

( 11 O) 

( J 11 ) 

( I 1 2) 

(I 13) 

(I 14) 

hy opmerk : "Heering is n ie t eschatologi s ch in den zin 
der Anabaptisten" (350) . 

ZondevaZ a .w. 227. 

I dem , 228 . 

Idem, 247 . 

Idem, 228. 

I dem, 243. Dies elfde gedagte is ook te vinde by K. 
Str i jd en J. de Graaf, WedePWoord op Wede1'Woord, Lochem 
1965 , 41 ; H. Br emer, De basis van ons weer Zoos Chri s ten= 
dom (19 65), 8; Kr. Str i jd, 52 Vr agen over oor Zog en vrede , 
Amsterdam 1965, 39. 

Strijd a.w. 

Idem, 82. 

Idem , 87 (vgl. 157 ). 

Idem , 85 , 151. Vgl. ook Heinz Zahrnt in De vrede van God 
en de Vrede van de wer eZd, Baarn 1967, 84, waarin hy di e 
dwepers afwys, maar ook opmer k : "we onder scheiden nog 
t us sen milit aire dienst met wapens en militer e diens t 
zonde r wapens" . 

Munch en 1961 . 

Ni j ker k (1963?) . 

Wir wahZen a.w . 65 . 

Idem , 25 . 

I dem, 34 , 35 . 

Idem, 60 . 

Idem, 64. 

PoZitiek Ethos , a.w. 57. 

I dem , 59 - 60 . 
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(I 15) 

(I I 6) 

(I I 7) 

(I I 8) 

(J l 9) 

(I 20) 

(I 21) 

(I 22) 

(I 23) 

(124) 

(I 24a) 
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Idem, 60. Maar waarom dan die "voorzichtig" en "beperkte 
stappen"?, idem, 60. 

Idem, 65, 70, 73. 

Vgl. o.a. H.J. Diekerhof, Een vuiZe verrq,der. K:t>ijgsmaaht 
en kerk onderweg bekeken, Baarn 1967(6); C.J. Dippel, 
In Godes naam. Wat kan de kerk voor de vrede doen? 1962; 
s.c. Derks.en, Hoe Zeven we de vrede ?, Groningen 1970(3); 
F. van Raalten, Pazifisrrrus und Ethik in ZEE, Jg . 12, 1968, 
22 - 36; J . de Graaf, o.a. MoreZe d;.,Jaasheid kan geen poZi­
tieke wijsheid zijn in OorZog en Vrede, Utrecht/Nijmegen, 
1960, 55 - -60; B. de I)igt, Vrede aZs daad, ArnheJ11, 1931, 
l 933. Vir 'n kort bespreking van Bart de Ligt se vredesa 
werk, Jllet bronneverwysings, vgl. G. JochheiJll, Vredesbeweging 
en Vredeswetensahap in Transaatie,jg.2 no.5, Mei 1973, 1-5 . 

Sluis 1932(2). (Vgl. Christendom en OorZog a.w. 142 - 144). 

S.G. de Graaf a.w. JJ. 
(2x). 

Idem, 12. 

Idem, J 6. 

Idem, lJ, 21. 

Insgelyks op J2,13,l6(3x), 24 

Gereformeerde Ethiek II , Kampen 1932, 414, 420. 

S.G. de Graaf a.w. 13 - 15, 16, 22 - 23. 

Vgl. J. Verkuyl o . a. in Meegenomen voor de Vrede . Nadere 
verantwoording van het gereformeerd vre@sberaad, Kampen 
1969, H.M. Kuitert Een Nieuw soort marteZaren in Sermo, 
jg. JO no. 6, Maart 1963; De ReaZiteit van het GeZoof. 
OVer de antimetafyaiaahe tend.ens in de huidige theoZ0o 
gisahe ontwikkeUng, Kampen 1966, 222 ("missehen kQmt 
er npg een tijd dat we elkqar met zekerheid erbij kunnen 
zeggen: ook het christenzijn en oorlogvoeren sluiten 
elkaar 4it"); SoaiaZe Ethiek en geZoof in Jezus Christua , 
Kampen 1967, 15 (elke owerheid wat kernwapens dra, dra 
dit "tevergeefs"); Verstaat gij wat gij Zeeat? OVer de 
uitZeg van de bijbeZ, Kampen 1968(3) ("Hier is b.v. onmoge-' 
lijk vol te houden dat God ens heden do.or middel van 
de bijbel gebiedt van kernwapenen gebruik te maken, ziJ 
het dan ook in geval van nood. Met de beste wil van de 
wereld kan men zich voo~ dit gebruik niet op de bijbel 



(125) 

(126) 

(127) 

(128) 

(129) 

( 130) 

( 131) 

( 1 32) 

beroepen", 81 , .vg 1. 23, 84) ; Anders Gezegd. Een verzame= 
Zi ng theoZ09isahe opsteZZen voor de we l;,JiZZende Ze zer,Kampen 
197D, 194 (kritiek op Jaspers se atoommilitarisme); vgl. 

Om en Om. Een bunheZ theoZogie en ge Zoofsbeainning , 
Kampen 197 2, 116 - 132, 137 - 157. 

J. Bopp wys ook op hierdie dialektiek in: De Angst voor 
de vrede , Baarn 1971, 56 - 57, 58 - 60, 88 - 89. Vgl. 
H.J. Heering, Ethiek der VoorZopigheid, Nijkerk 1969, 116 
("Zedelijk rechtvaardigen laat de sociaal-politieke 
revolutie zich evenmin als de oorlog"), maar tog ag hy 
die rewolusie in 'n aantal Suid-Amerikaanse state "ethish 
verantwoord" (113) . Vgl. ook D. Bonhoeffer, Ethik 
a.w. 373: "Es gibt nach der Heiligen Schrift kein Recht 
auf Revolution ..••• "; Emil Brunner, Das Gebot und die 
Ordnungen a.w. 460: "Es gibt nicht ein allgemein auszu= 
sprechendes ethisches Recht der Revolution" , maar: "Wo 
die alte Ordnung ihren Ordnungsdienst nicht mehr tut, ist 
neue Ordnung notwendig", J. de Gr'aaf in ZEE, Mai 1971 
a . a. 140. "Nicht die Gewalt an s;ich, sondern die 
gerechfertigte Gewalt entfremdet voll Lg den Menschen vom 
Mitmenschen" ! 

Subtitel: Ein Lehrbunh . Munchen 1957(2). Sy weergawe 
van die historie is egter hie r en daar twyfelagtig (354, 
355). 

Idem, 358. 

Vgl. G. Th. Rothuizen, De a. r . en de oorZog in Gerefor• 
meerd WeekbZad, jg. 25 no. 47, 29 Mei I 970, 326: "Ik zou 
onder militarisme vandaag willen verstaan: het oplossen 
van politieke geschillen bij voorkeur en in de eerste 
plaats met geweld van wapenen". 

Vgl. J.3.l met voetnoot. 

Vgl. die interessante opmerking van Zuidema in Waarheid 
en WerkZikheid a.w. 285: "Een "christen-mi litarist" en een 
"christelijk-militarisme" is, evenals elk militarist en 
elk militarisme uit den boze". 

Vgl. voetnote 40 v. by hfst. I. 

Vgl. N.J.A. van Exel, He t Oor Zogsprob Zeem. Dogmatisahe 
s tudie over Christendom en OorZog, Amsterdam 1947 (Die 
Ou Testamentiese oorloe maak duidelik dat God nie teen 
'n oorlog is nie (37), terwyl die Nuwe Testamentiese 
"anti-militaristiese" gegewens bedoel is vir die Godsryk 
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(136) 
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en nie vir die aarde nie (52-59). Hy wys egter daarop 
dat ontoelaatbare strydmetodes 'n oorlog onregverdig 
maak (164), terwyl in ons tyd (voor 1944) met die moont= 
likheid rekening gehou moet word dat die strydwyse sodanig 
kan verander dat dit nie meer met Gods gebooie in ooreen= 
stemming te bring is nie (190)). Vgl. ook Carl von 
Clausewitz, Vom K:f'iege, Leck/Schleswig 1963; S.R. 
Steinmetz, Sozio Zogie des l<Pieges, Leipzig 1929. 

Vgl. sy Die Ki r ohZiohe Dogmatik III 4, Zurich ~951, 515-
538, asook A. Dekker en G. Puchinger, De oude Barth,Kampen 
1969, l33: "Je kunt geen totaal pacifisme uit de Bijbel 
halen". Insgelyks Karl Kupisch, KarZ Bar'th, Uit.g. 
Ten Have N.V., Baarn 1972, 116 - 117. Tog skryf Barth 
ook: "Man kann im Sinn des Neuen Testaments nicht 
prinzipiell, nur praktisoh Pazifist sein. Es sehe aber 
Jeder zu, ob er es, in die Nachfolge gerufen, venneiden 
kann und unterlassen darf, praktisch Pazifis t zu werden!", 
Die KirohZiche Dogmatik IV, 2, 1955, 622. Barth matig 
dus die standpunte van F. Schleiem-acher en sy leerlileester, 
D.W. Herrmann. Vgl. ook G. J. Heering, Kar'Z Bci:l'th over 
het OorZogsprobZeem, Amsterdam (1952). 

In Es geht wns Leben.' a.w., 57. Barth se argum'e'ntas•ie 
is opvallend onchristologies, maar veeleer ras.ioneel en 
emosioneel. Die opmetking van Kr. Strijd, 52 Vragen over 
oorZog en vrede a.w. 22: "Nergens echter geeft Barth 
antwoord op de vraag of aUe middelen ter verdediging 
geoorloo.fd zijn voor vol.gelingen van Jezus de Me·as ias", 
tref Barth dus nie (meer nie). 

Paul Althaus, Gr'Und:riss der Ethik,Gutersloh, 1953(2), 
152: ''Der moderne materialisierte, totalisierte und 
damonisierte Krieg ••• hat durch die geschichtliche 
Entwicklung seinen polit-ischen Sinn verloren." 

Idem, l 52. Opvallend is d.at Alfr-e·d de Querva.in, Die 
HeiZigung. Et hi k I, Zurich 1946(2) haas geen aandag bestee 
aan 'n totale oorlog nie (vgl. 420 - 428, veral 427 - 428)­
terwyl hy o.a. na Althaus se etiek (1931) verwys. Hy se: 
"Wer den Kriegsdienst als Ubertretung des Gebotes Gottes 
und den Krieg als Mord bezeichnet, der kann sich d.afur 
nicht auf die heilige Schrift berufen" (425) - maat self 
gee by, helaas, bitter weinig aandag aan die relevante 
Skrifgegewens (425 - 426). 

Adolf Schlatter, Die chr_jEtZiche Ethik , Stuttgart 1961(4), 
!67. 
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( 141) 

( 142) 

(143) 

(J 44) 

(145) 

(I 46) 

( 14 7) 

( 148) 

( 149) 

(1 50) 

(I 51) 

Idem, 166. Ook Paul Jacobs verwerp'n ABC-oorlog as 
massamoord en mensheidsmoord, GrundZinien ahristZiaher 
Ethi k, Witten 1959, 195. 

A. D. Muller, Di:imonisahe ~lirkiiahkeit und Trinitat, 
Giitersloh 1963, 67, 149, 151, 163, 176 , 182 , 183. 

Idem, 67, 164 , 165. 

Idem, 67. 

Idem, 205. Baie opvallend is dat C.F. von Weizsacker 
dit opneem vir 'n "adequate conventionele bewapening" 
(150), met afwysing van die rasionele (22) en die emosio• 
nele pasifisme (93) , VooPWaarden voor de vrede a .w. 

Fritz Tillmann, Handbuah der katoZisahen Si ttenZehre IV, 
2. Die VePWirkZiahung der Naahf oZge Christi . Die P~Ziah= 
ten gegen siah seZbst und gegen den Naahsten, Diis sel= 
dorf 1950, 475, 458 . 
B. Hari ng, Das Gesetz Christi . MoraZtheoZogie , Frei burg 
im Breisgau, 1956, 972, 976-Vgl. ook sy kleinere werk, 
Auf dem Weg zu einer ChristZiahen MoraltheoZogie, Rems cheid 
1969. 

Das Gesetz Christi a.w. 974. 

Paaem in Terris , Hilver sum 1964, 33, 34. 

Idem, 39. 

Idem, 40. Insgelyks by Pax Christi in Met Paaem in terris 
ondePWeg, Roermond Maas ei k 1965, waar atoomwapens (39), 
die teorie van mags ewewig (40) en ' n (a toom- ) oor log as 
middel (44) verwerp word. 

W. Gee sink , Gereformeerde Ethiek I, Kampen 1931, 403. 

Idem, II , 41 9 , Vgl . ook sy Van 's Heeren Ordinantien II , 
II, Amster dam 1908, 196: "Zoowel een aanval lende oor log 
a l s een verdedigende oorlog kan rech tmatig zijn", en 
i nsge lyk s i n sy Geref. Ethiek II a .w. 417. L.H. Mar shall, 
The ChaZZenae of New Testament Ethias , New York 1960(5), 
118 verwerp 'n aggressiewe oorlog. 

Vgl. Geref. Etiek II . a.w. 418. Vg l . ook Wennie du 
Ples sis , Die Goue Draad. Op die Trekpad van 'n nasie, 
J ohannesburg 1970, 81, 82 - 83 . 
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( 155) 

(156) 
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W.J. Aalders, Handboek der Ethiek, Amsterdam 1947(2), 
349 (vgl. 351). 

Idem, 353. 

Idem, 351. 

Idem, 355. Vgl. ook Johan Claassen, Die Jongman in 
Unifo1'111, I.B.C. Studiestuk no. 35, Potchefstroom s.jy3: 
"dat alhoewel oorlog deur die Christen altyd as 'n fisiese 
kwaad gesien moet word, hied die Skrif nie gen'oegsame 
rede om oorlog onvoorwaardelik af t'e keur nie", en G. Th. 
Rothuizen, De hand aan de ploeg. Klein aonvnentaar op de 
Bergrede, Aalten z.j., 103: "De ethiek gaat niet op in 
de heiliging en de wet niet in bet evangelie. De ti en 
geboden func tioneren in de preek weer ande·rs dan 01> bet 
politiebureau en bij de generale staf", Op hierdie 
probleem het ek nader ingegaan in Oorlog as etiese 
vraagstuk in Die Goue kandelaar, Potchefstroom 1971., 41-
44. 

Vgl. veral Het Christelijk Leven Ill. In de Maatsahappij, 
Kampen 195J (-en tog, 165). Ook R. Schippers, De Cereform 
meerde Zede, Kampen 1955(2) en F.H. von Meyenfeldt 
De Christelijke LevenBU)andel, Wageningen z. j. (vgl. 137). 
gaan aan ons vraagstuk verby. 

Vgl. sy Rondom het Probleem van de Atoomoorlog in Anti­
Revolutionaire Staatkunde , jg. 29, no. 9, Sept. 1959, 242-
250. Ons verwys nagenoeg deurgaans na hierdie artikel. 
Ander artikels van Wurth oor hierdie tema is: Heiligt het 
doel alle midde len? in Ceref. Weekblad, jg. 9 no. 14, 
2 Okt 1953, 108; Een aud of nieuw vraagstuk? - CW. jg. 
9 no. 15, 9 Okt. 1953, 117; Kerk en atoomoorlog in CW., 
jg. ll no. 5, 29 Juli 1955, 34; De ker k en de kernwapenen 
in cw.jg. 14 no. 4, 25 Juli 1958,. 29 - 30; Een derde weg 
in cw.jg. 14 no. 5, l Aug. 1958, 37; Het herder li jk 
sah:rijven over de kernwapenen in GW., jg. 18 no. 23., 7 
(& 14) Dec. 1962, 182 - 183; Het probleem van de verantwoorde• 
lijkheid ten opziahte van de moderne oor log in Anti-
Revo lutionaire Staatkunde, Jan. 1952,. I - 21. 

Een zeer verontT'U8tend geluid in Gereformeerd Weekblad, 
jg. 25 no. 17, 24 Okt. 1969, 95. Vgl. G.Th. Rothuizen, 
Paaifi sme in het geweer III in Gereformeerd Weekblad, 
jg. 20 no. 39, 26 Maart 1965, 276 - 277, en sy Popma over 
oorlog en vrede in Cereformee.rd Weekblad, jg, 20 no·. 4D, 
2 April 1965, 284 - 28.6. 
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( 160) 
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( 163) 

(164) 

(165) 

(I 66) 

(I 6 7) 

(168) 

Se:iema 13 , Kampen/Hilversum z . j. (2e dr.), 62 (vgl. 58-69). 

In De Thora in De Thorc II ,Franeker z .j. 49 (vgl. 49-54). 
Vgl. ook G. Th. Rothu izen, Pacifisme in het geweer I, 
in Gerefa1•meerd i-leekb lad , jg . 20 no. 37, 12 Maart 1965, 
260 : "Haar t o t het uitl okken van een massamoord zonder 
weerga in de geschied e ni s zij n wij nimmer vrijgemaakt 
door de Vrijheid van Chri s tus". Eweneens H.N. Ri dderbos , 
Het Woord, Het Rijk en onze verlegenheid, Kampen 1968 , 
265: "Want we lk chri s t en , ja welk verantwoordelijk mens 
zou ni e t inzien, dat dit middel erger is dan de kwaal en 
daarom ook nooit middel kan of mag zijn , dat God aan de 
overheid gegeven heeft t ot bescherming van het leven?" 
Later spreek Ridde rbos van ' n totalitere oorlog met 
kern- en antler wapens as "niet alleen rampzalig en 
ab surd, maar ook zedelijk vols trekt ve rwerpelijk". Hy 
voeg by dat dit'~n zekere zin ook reeds (geldt) van de 
totalitaire oor l og met co nventionele wapens", Het vraag = 

s tu?: Kerk en oor log op de s ynode in Geref. Weekblad ,jg. 
25 no. lJ, J2 Sept. 1969, 42. 

A. a. in Geref. Weekblad, vgl . my voetnoot 158. 

In Christendom en Oorlog, Kampen 1966, 220 - 22 1 (vgl. 213-
232) . 

Vgl. De Hand aan de Ploeg . Klein CorrD11entaar op de Berg= 
rede , Aa lten z .j. 104 (vgl. 92-95 , 101- 104 , 107); Aristo= 
cratisch Chr is tendom. Over Dietrich Bonhoe ffer, Kampen 
1969, 129 ("Welke weg wij ook inslaan .. . . ") (vgl. J 06-
129). Sien ook sy Obedieren inder geher echticheyt; waarom 
christenen nog wapenen dragen pelft 1953. 

P.D. Chantepie de la Saussaye, Het Christeli jk Leven 
II, Haarlem 191 2 , 19 2. 

Idem, 192 - 193 . 

Idem, 193 - 194. 

Idem, 191. 

R. Niebuhr in The Pacifist Conscience a.w. 252. (Nie= 
buhr het die F . 0.R . in 1933 verlaat, blykbaar sonder 
wysiging van sy s tandpunt nl. 'n parsiele militarisme). 
Hy het ni etemin nog groot waardering vir die radikale 
pasifisme, Christianity and Power Politics a.w. 5, 31, 
en dit klink na 'n kapitulasie voor d ie pas ifisme as hy 

se dat "the day may come when we will be grateful fo r 
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those who try to restrain all demons rather than choose 
between them", The Paaifist Consaien'Ce a.w. 255. In sy 
Basic Christian Ethics, London 1950 (veral 171 - 184) 
distansieer ook Paul Ramsey hom van die Christenpasifisme. 
Sy argumente is egter nie altyd genoegsaam ter sake nie 
(vgl. l 82). Vgl. ook Paul Ramsey, Wai> and the Chris= 
tian Consaience. HOIJ shaU modern Wai> be conducted jus tly?, 
London 1961. 

The Paaifist Consaience a.w. 252. 

Joseph Comblin, Theologie des Friedens . Biblische Grund= 
Zagen, Graz/Wien/Koln 1963, 77, I 17; 420: "Denn die 
Bibel verbietet den Krieg nicht"; (vgl. 423). 

Idem, 78 - 79. 

Idem, 193, 217, 218: "Das Schwert bleibt notwendig''. 

Vgl. J.H. van Wyk, Calvinisme en kerrlh)apens in Woord en 
Daad, jg. 12 no. 98, Nov. 1970, 7-8; Die Oorlogsvraagstuk 
- 'n Orientasie, I.B.C. -studiestuk no. 49 Potchefscroom 
(l97l), JO; Gesprek oor wapens wat vernietig in Woord 
en Daad, jg. 13 no. 102, Maart 1971, 7 - 9; Oorlog as 
etiese vraagstuk in Die Goue kandeZaar a.a., 43; Etiek in 
'n Eeu van TegnoZogie en Tegnokrasie , Potchefstroom 1971, 
14 7; Kerk en Oorlog in A Zmanak 19.? 3, Geref. Kerk S. A. , 
192. B.B. Keet aanvaar 'n regverdige oorlog, SedeZike 
Vraagstukke, Kaapstad 1945, 100, maar hy is van oordeel 
dat ons a.g.v. die moderne verwoes·tende middele veel meer 
vir die vrede moet doen, 103. Vir 'n kort k:ernagtige 
samevatting van die tradisioneel-Calvinisties'e st'andpunt, 
vgl. B.J. de Klerk, Die Christen en OorZog in Die Kerk= 
bZad, jg. 45 no. 950, 17 Julie 1942,. 12.;..13. 

Vg·l. W.J. de Klerk in Roeping en Werklikheid, P.otchefstroom 
1~72, 334: "Sowel die pasifisme as di-e miliuat:i.sm~ is 
eensydige benaderinge •••• 11

• Die vernaamst·e kritiek: 
teen H. Thielicke se oorlogsetiek in sy TheoZogische 
Ethik ll2 a.w. is m.i.: 

(i) Soos die pasifisme, moes ook die miZi~ctrisme 
as- probZeem pertinent ter sp·rake- g-ebring· 
gewees het. 

(ii) Thielicke gaah nie (altyd)'konk-ree·t in op die 
argum:ente van· die pasifiste ni.e en sy b·eoortle•· 
ling - en veroordeling soms - is hier en daar 



(175) 

(176) 

( 177) 

(178) 

(179) 

volkome abs trak, teoreti es en swewend omdat 
dit gelewer word Zos van die konkrece (atoom-) 
oorlogsituasie om . Is die onderskeiding 
tussen 'n "formele oorlog" (57 2v.) en 'n 
"ak tuele oorlog" (586v. 643) houdbaar? (Hier= 
die - weinig sinvolle - onderske iding is ook 
by E. Brunner, Das Gebot und die Ordnungen 
a.w . 456 te vind, 'n sp ekulasie wat hy later 
self terugneem,663). 

(iii) 'n Algehele gebrek aan Christologie met 'n 
verab solutering van die Naogologie (vgl. 589, 
628). Ook Heinz Zahrnt attendeer hierop, 
Waahtend op God. De Duitse protes tantse 
theoZogie in de twintigs te eeuw,Utrecht 1967, 
209 - 210: "Onthullend is de overheersende 
plaats die in zijn politieke ethiek wordt 
ingenomen door de zogenaamde 'noachitiese 
ordening ' ••... Waarom heeft Thielicke deze 
((= Gods openbaring in Jezus Christus)) niet 
veel sterker tot overheer sende model voor 
zijn politieke ethiek gemaakt? Noach of 
Christus - daar gaat het hier om . In Thie= 
licke s ethiek lijkt het oerbeeld Noach menig= 
maal beslissender te zijn dan het oerb ee ld 
Christus ". 

(iv) Tendense van ' n fat alistiese hamartologie 
(528, voetnoot l). 

(v) Tendense van 'n verabsoluteerde staatsbeskouing 
- met as konsekwensie: 'n gekompromiteerde 
kerkbeskouing. 

TheoZogische Ethik II 2, 528, 57 2-573, 579-580, 588-589, 
599. Vgl. ook sy Der Christ und die Verhii.tung des 
K:t>ieges im Atomzeitaiter in ZEE .- Jg. J, 1957,1/2 ("class es 
keine nuklearen Kriege geben darf"); Die Atomfrage ais 
F'rage an die christ Ziahe Ethik , Tubingen 1958. 

TheoZogisahe Ethik II 2 a.w. 528 (so572-573) . 

Idem, 573. 

Idem, 600.:.604. 

Idem, 604. 
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( 182) 

(183) 

(184) 

(185) 

( 186) 

( 187) 

( 188) 

( 189) 

( 190) 

(191) 

( 192) 

Idem, 595. 

Generale Synode Nedl. Hervormde Kerk, Het vraags t uk 
van de kernwa:penen. Nadere beschOWJJingen over oorlog 
en vrede, 's-Gravenhage, 1963(4), 24. 

Idem, 44. 

Vgl. o.a. Kr. Strijd en J. de Graaf, Wederwoord op Weder= 
woord. Voortzetting van het gesprek over het vraags tuk 
van de Ke1'n!Ja:penen, Lochem 1965; H.N. Ridderbos,Het Woord, 
het Rijk en onze verlegenheid a.w. 263 - 267·. 

Woord en Weder'Woord. Voor t ze t ting van het gesprek over 
het vraagstuk van de ke1'n!Ja:penen, 's-Gravenhage 1964(2), 
23. 

Idem, 37. 

J.A. Heyns, Die Nuwe Mens Onderweg. Oor die Tien Gebooie, 
Kaapstad/Johannesburg 1970, 185. Vgl. sy Lewende Chris= 
ten.dam. 'n Teologie van gehoorsacrmheid, Kaapstad/ 
Johannesburg 1972, 11. 

Heyns, Die Nuwe Mens On.derweg a. w. l 86. 

Anoniem in Woord en Daad, jg. 12 no. 99, Des. 1970, 13 
(S. A. kan ke:mwa:pens ook nodig he). 

Idem, 13. Alle studente aan di.e Fotchefstroomse Univer• 
siteit vir C.H.O. kry te doen met die volgende stelling: 
"Gesien teen hierdie . agt:ergrond ((nl. teen die v&reistes 
van 'n g_eregverdigde o.orlog, J.H. v.W.)) is die moderne­
wyse. van aorlog_voering e ties te veroo:rdee l", W •. J. de 
Klerk in Roeping en Werklikheid a.w. 333. 

\lgl. vera1 R.. v •. A. RQ-ling .• Polemolog.isohe Aspeoten van de 
Afs ohrikkingsgedacht e (z.u. & z.j.) en Nie1JL)e Lite~~tuur 
over Oor>log en Vrede (;\fsehrikkingsnunner), j &.· 7 no. IO, 
Okt. I ~70. 

C.F. von Weizsackel', Voorwaarden voor de Vrede a.w. 45. 

Ic,iem, 46. So. H. V~gel in Es geht wns Leben!, Hamburg 
1965, S-4; en J. de G.raaf, Die Gewalt : Kritik i hrer 
Re-chtfertigung in ZEE ,Jg. 15 Heft 13, Mai 19n, 136: 
"Die Drohung ist nicht glaubwiirdig, wenn man nicht bereit 
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( 194) 

(1"95) 

( 196) 

( 1·97) 

( 19.8) 

(H9') 

(200) 

(201) 

( 202) 

(203) 

(204) 

(2 05) 

ist , sie e inzuse tzen." 'n Sentrale probleem is natuur= 
lik dat ·die kenni s om die bomme te maak nooit meer 
verniet:i,g kan w.ord nie, vgl. voetnoot 38 by hfst. I . 

Vgl. C. Brouwer, Vrede en Vrijheid a.w. 34. 

Ethisahe Aspecten van het kerru,;apen, Kampen 1968, 17 - 18. 

B. V..,A. RO ling, InZeiding tot de wet ens chap van oor Zog 
en vrede, Assen 1'96.8, 17. 

B.V. A. ROling, Over OorZog en Vrede , Amsterdam/Delft 
1967(4.)' 62. 

:Edem, 190 (p.aa.sim). Vgl. ook J. Bopp en W. Huber in 
De angst voor de vrede a.w. 71, 73-74, 94, 107, 108 oor 
die n~gatiewe en positiewe vrede. 

Rol.-i~&, InZeiding tot de wetenschap van oorZog en vrede 
a. w. t.:91., en OVer Oarlqg en Urede .a w. 27, 5:8, 149, 216-
217.;. Ethische aspecten van het ke1'7!Wapen a ~w. 21 • 

By N.'A. 'S'Cl\uman in Meegenomen voor de Vrede a.w. 86. 
Vt;.l • ..ook Xenzi j .er vrede komt ..... , Leiden l-.%8, 209 
( i. v...ni. l's.aar Nikol a a.s 11 v..an Ru.s,1.and.). 

'kg.I. RiiLi:ng, Over Oorlog en Vrede a.w. 17, en Dippel, I n 
Gades NaQTTI :a. w ,_ .9. Vg1. B. Vlekke in Vrede en Rechtvaardi 
heid .a •. w. 5-1: "De 1110.derne opvatting van machtsevenwicht 
leidt op zijn ho.ogst tot u i tst.e:l .van executie". (Hy me e n 
ook dat die nie d ie angsewewig is nie maar die angs v i r 
eie wa,pens s.e·l f i.<a t di.e s taats leie-rs a fhou van ' n 
were ldkonfl ik , idem , 50). 

~gl. H. Vogel in Es geht ums Leben.' a.w. 84; G. Th. 
Rothuizen, Een zeer verontPUstend geluid in Gere f. Week= 
bZa,d a .a. 179 . 

Vgl. Di ppel .,In Codes Naam a . w. 8. 

H. Vogel in Es geht urns Leben.' a.w. 84. 

Over Oorlog en Vrede a.w. 32 . 

Vgl. my Etiek in 'n eeu van TegnoZogie en Tegnokrasie , 
Pot chefs troom 1971, 34 - 35. 
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Het vraagstuk van de ke!'mJapenen a.w. 52 . 

Vgl. G. Th. Rothuizen, Aristocratisch Christendom a.w. 
I 01 - 161. 

G. Th. Rothuizen, Wat is ethiek? a.w. 62 wys daarop dat 
Karl Barth (Eine Schii!eizer Stirrrne, 1938-1945, Zurich 1945, 
113) die twee-ryke-leer ges ien het as een van die oorsake 
van die jongs te Duitse katastrofe. J.A. Wolfaardt, 
Kerklike Konfrontasie- oorde . 'n Deskriptiewe, analitiese 
studie met die Evangeliese Akaderrries as model, Groningen 
1971, verwys ook hierna (47v . ) . Vgl. ook die boeiende 
weergawe van Murray Janson, Die Kerk en die Ideologie . 
Toe 'n Volk so byna deur 'n Teologie veY'nietig i s, 
Potchefstroom (1967). Vir 'n kort feite-orientasie oor 
Hitler, vgl. J.S. Bartstra, Adolf Hit ler, Zeist /Antwerpen 
1964. 

Friedrich Schleiermacher, Die christliche Sitte, nach den 
Grundsi:itzen der evangelische Kirche im ZusC11TVT1enhange 
dargestellt, Berlin 1884 (2), 281, 283. 

Idem, 281. 

Idem, 283 - 284. Gollwitzer se van Schleiermacher se 
oorlogsetiek dat dit "zum Unerquicklichsten gehoren, was 
man in der theologischen Literatur zur Kriegs frage lesen 
kann", Die Christen und die Atorro,;affen a.w. 14 voetnoot 
13. Vgl. hier ook D. Marti n Luthers Werke . K:l'itische 
GesC11TVT1tausgabe, 19. Band, 1897, 625 - 662, veral 629; 
verder 11. Band, 1900, 245 - 281. 

Adolf von Harnack, Militia Christi . Die christliche 
Religion und der Soldatenstand in den ersten drei 
Jahrhunderten, Darmstadt 1963 (oorspr. 1905), 2. 

Idem, 11. 

Reinhold Seeberg, System der Ethik im Grundriss , Leipzig 
191 1 , 136 - I 3 7. 

Idem, 136. 

D.W. Herrmann,Ethik, Tubingen 1913(5), 216 . (Die 6e 
druk, wat in 1921 na die Eerste Wereldoorlog verskyn het, 
was ongelukkig nie bekombaar nie). 



(217) 

(2 18) 

(219) 

(220) 

(22 1) 

(222) 

(223) 

(224) 

( 22S) 

( ~ 26) 

Idem, 221. 

Idem, 221 . 

Idem, 223. 

Idem, 22 1 - 222 . Vir kritiek op Herrmann, vgl. o.a. 
W. Huber in De angst voor de vrede a.w. 91, 118. 

Karl Heim , Die christZ.iche Ethik , Tubingen 195S, 259 . 

Idem, 2S3. 

Idem, 265. 

Idem, 260. Alleen, vir die Godsryk mag nie geveg word 
nie. Vgl. ook Friedrich Gogarten,Pol.itische Ethik . 
Versuch einer Grundlegung, Jena 1932, 19S: "Ein Staat, 
der seine Freihei t verloren hat , kann seine eigentliche 
Aufgabe nicht mehr erfullen (vgl . ook 210 . ). Werner 
Elert, Das christZ.iche Ethos . GrundZ.inien der Zutheri= 
schen Ethik. Tubingen 1949 (liefdesgebod is nie interstaatli 
nie maar slegs interpersoonlik toepasbaar , IS 9~ 160); 
Emanuel Hirsch, Deuts chZ.ands SchicksaZ : " Der Krieg 
ist .... als notwendiges Stuck der gottli chen SchOpfungs= 
ordnung, al s notwendige Erscheinung des geschichtlichen 
Lebens der Menschhei t begrif fen" (I 0 I); en: "Der Krieg 
ist die gros se staa t enbi ldende Potent z der Geschichte " 
(104) . Lg . aanhalinge by H. Thiel icke , Theologi sche 
Ethik II 2 a.w. S22. 

Die Handves van die V.V.O. (art. 2 sub 4) verbied elke 
oorlog, behalwe di e oorlog in verdediging teen 'n gewapende 
aanval, B.V.A. Roli ng , In Zeiding tot de wetenschap van 
oor Z.og en vrede, Assen 1968, SS , en Over OorZ.og en Vrede , 
Amsterdam/ Delft 1967(4), 202 v . Op 24 Nov. 1961 het die 
V.V.O. besluit dat die gebruik van 'n atoomwapen ' n sken= 
ding is van die Handves en van die volke reg, en indruis 
teen die wette van mensli kheid en 'n misdryf is teen die 
menslikhe id en die beskawing, Ethische Aspecten van het 
kerruJapen, Kampen 1968 , I I - 12 (Suid- Afrika sou hierteen 
gestem he t~. Op 19 Des. 19 68 het die V. V.O . ook eenparig 
'n voorstel aanvaar da t di t verbode is om aanvalle teen 
di e burgerlike bevolk i ng te onderneem (Resolus ie 2444 , 
XXIII ) , ZEE , Jg . IS , Heft 3 , Ma i 19 71, 136 . 

H.J. Diekerhof, Een i 1uiZ.e errader a.w. 41: "Elk geslaagd 
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(227) 

(228) 

(229) 

(230) 

(231) 

(232) 

(233) 

(234) 

(235) 

(236) 

(237) 
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defensief wordt offensief". Vgl. ook J. D. Tooke, 
The Just War in Aquinas and Grotius, a.w. 186. 

Vgl. I.A. Diepenhorst, In de Sahaduw der Ve:rnietiging, 
Wageningen 1962, 106. 

Systematia Theology III, London 1968, 412 - 413. Vgl. 56: 
"Life lives on life". 

Idem, 413. 

Idem,414. 

Idem, 414. 

Bet Dil,emna. met betrekking tot de ke1:'1'1hlapenen in Chris= 
te"lijk Bistoriscrh Tijdsahrift, jg. 8 no. J, Okt. 1962, 
1 - 23. Die kernwapens mag nie g·ebruik wotd nie, maar 
wanneer nodig, mo~t d·it (14, 16) Egter geen ongetelll"' 
perde militarisme nie, 18, 20. 

In de Sahaduw der Vernietiging a.w. 115-116 ("op dit 
ogenblik ten opzichte van de atoomoorlog uitgesproken 
"ja" •••• ", 116). Ook W.G. de Vries, Bet eeuwige 
evangeiie en de vierde mens. Gedachten over bijbeZ, kerk 
en moraai, Groningen 1970, 157 kie·s vir atoombewapening -
t.w.v. elke vertroude ordening en die verkondiging van 
die evangelie in vryheid. Hoewel nie maklik nie, wil 
hy selfs vandag nog spreek van 'n regverdige oorlog 
(155), want Rom. 13 bestaan nog! (153v.). Christene 
mag egter geen heilige oorlog meer voer nie; dit doen 
Christus alleen (152-153). Christene moet soveel 
moontlik 'n oorlog weer (149). 

A.w. 115, I 16. Vgl. C. Brouwer, Vrede en Vr>ijheid, Den 
Haag 1963, 68("zolan&"). 

Christen-Overheid-Krijgsmaaht-Moderne Bewapening in 
F'undamentele Worstel,ing (Den Haag 1963), 30 - 31. 
Idem, 39. 

Idem, 39. Vgl. ook S.U. Zuidema, Enkele motieven van 
het ctnti-miiitair pacifisme in Waar>heid en Werkiikheid, 
Braamfontein 197-1, 283-301 en S.U. Zuidema, In de ban 
van het ke1'111.i)apen of het ke:rru,>apen in de ban? in Anti­
Revo Zutionaiz-e Staatkunde, jg. 31 no. 7 I 8, J1'1 li I Aug. 
1961 , 188 - 211. 



(238) 

(239) 

(240) 

(241) 

(242) 

(243) 

(244) 

(245) 

(246) 

( 247 ) 

(248) 

(249) 

(250) 

Is Kernbewapening verantwoord? in Mededelingen van de 
Vereniging voor Ca lvinistische Wijsbegeerte , Juli 1964, 
2-3. 

Idem, 3. 

Idem, 3. Vgl . ook sy De hoogste inze t in Sermo, jg . 10 
nr. 4, Jan. 1963; Dver het doel en de middelen in 
Sermo, jg. 10 nr. 5, Febr. 1963; Laatste verantwoording 
van het " laatste risiao" in Sermo , jg. 10 nr. 7, April 
1963; Anti- communisme in Ser>mo , jg. 10 nr. 8, Me i 
1963; "Vrede op Aarde " - ook door atoomborrmen? in 
Geref. Kerkbode Rotterdam, Kerstnummer 1962. 

De Nualeare oorlog zonde? in Waarheid en Eenheid, jg. 
22 no. I, 14 Okt. 1969, I. 

Idem, I. Voorts: "Het ergste wat een mens op aarde 
kan overkomen is de beroving van de vrijheid God te 
dienen naar Zijn Woord . Daartegen moet elke macht, 
die beschikbaar is, worden ingezet, zolang en zover 
dit mogelijk is". 

J. T.C. Snyman , Ger>ef or>meerde Etiek en Kernwapens (Th. 
M-skripsie ), Pot chefs troom 1967, 4 1 en 40, 42, 50. 

Idem, 49. 

Idem, 28. 

Idem, 30. 

Idem, 32 . Die vraag is of Snyman nie te gemaklik di e 
saak van die Weste identifi seer met die saak van God en 
die van die Ooste met die van die duiwel nie . 

Nou "ja" vir kernwapens , maar nog "nee" vir ker noorlog 
in Woord en Daad, jg. 10 no. 74, Okt . 1968, 4. 

Idem, 4. Vgl . ook A. D. Pont i . v .m. 'n atoomoorlog, 
Kerke al meer verbind aan Oor log en Revolusie in Die 
Afrikaner>, 19 Nov . 19 71 , 24 ; en G.D. Scholtz, Repub liek 
het nou ook 'n 'gr oat stok ' in Die Transvaler , 23 Julie 
1970. 

I.A. Di epenhors t, In de Sahaduw der Ver>nietiging a . w. 108. 
Di e militarist e verwyt die (anargistiese) pasifiste 
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(251) 

(252) 

(253) 

(254) 
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dikwels dat hulle leef by die grasie van dieselfde bestel 
wat hulle permanent ondermyn, S. U. Zuidema ht Waarheid 
en Werklikheid a.w. 289. Vgl. ook J.A.T. Robinson, 
Versahuiving in de moraal? Amsterdam 1964, 120: Die 
pasifis leef by die grasie van die mag waa~teen hy sy 
getuienis rig. 

S.J. Popma, Het Oorlogsvraagstuk, Kampen 1965, 38. 

G.C. van Niftrik, Het Dilemma met betrekking tot de 
kei>nWapenen a.a. 15. 

J. Schelhaas, in Waarheid en Eenheid a. a. I. 

L.S. van der Vyver, Vasbyt .... Min dae? in Die Kerkblad 
jg. 74, no. 2125, 10 Nov. 1971, 9. Die Sinode van die 
Geref. Kerk in Suid-Afrika het hom egter volkome gedis= 
tansieer daarvan dat die evangelie met enige middele van 
geweld of verdedig of bevorder mag word, vgl. o.a. 
Handelinge 1967, Potchefstroom, 90-100. 



3. H I S T 0 R I E 

Wat hier volg, is 'n summiere skets van die siening van die 

Kerk en Teologie op die vraagstuk van oorlog en vrede . Ons beweeg 

dus ter wille van perspektief ietwat breer as om net die geskie= 

deni s van die Christenpasifisme as sodanig weer te gee. Ons meen 

om ruweg drie fases in die histori e te onderskei, nl. 'n pasifis= 

tiese fase (E 1-3), 'n militaristiese fase (E 4-20) en 'n neo= 

pasifistiese fase (E20). Dit sal egter baie gou duidelik wees 

dat daar heel selde van ' n puur pasifistiese of militaristiese 

fase sprake kan wees en dat die standpunte heel dikwels mekaar 

deurkruis en gemengd voorkom. Dit sou selfs meer korrek wees om 

te spreek van 'n fase met 'n pasi fis tiese hooftnotief en militaris= 

tiese newemotief, en vice versa , omdat nog die pasifisme nog die 

militarisme eintlik ooit ontbreek het (I). Dit dan wat die 

standpunte van die Katolieke Kerke betref . Ons sluit die hoofstuk 

af met twee kort paragrawe oor die sg . Historiese Vredeskerke en 

die Vredesbeweginge. 

3. 1 . KATOLIEKE KERKE 

3. 1.1 Pasifistiese fas e (El-3) 

G.J. Hee ring het sy groot boek oor die Christenpasifisme 

betitel met De ZondevaL van het Christendom , waarmee hy tot 

uitdrukking wil bring dat di e standpunt van die Vroee Kerk (i.e. 

Christendom) radikaal pasif i s ti e s was , terwyl daar in 3 14 ' n wending 

na die mil itari sme ingetree he t wat hy dan as " s :mdeval" tipeer . 

Di t is daarom die moei te we rd on. nogmaals - want daar het reeds 

ve le uitnemende boeke en artikel ~ oor hierdie onderwerp verskyn -

hj _rdie standpunt aan ' n wetenskapli ke toets te onderwerp en na 
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te gaan in hoeverre daar inderdaad sprake kan wees van 'n kerklike 

wending, ja, sondeval, ten opsigte van die visie op oorlog en vrede. 

In hierdie beoordeling moet deurgetas word na die offisieel kerk= 

like standpunt <2> vir sover dit moontlik is -- en moet nie 

slegs uitsprake van kerkvaders klakkeloos weergegee word as standa 

punt van die kerk nie. Dit is uiters simplisties, ongenuanseerd 

en generaliserend om die uitsprake van groot teoZoe aan te haal as 

bewys van die kerkZike standpunt. Vanuit hierdie uitgangspunt, 

met inagneming van die genuanseerde kerkregtelike situasie in die 

Vroee Kerk, is daar veel voor te se om die Kanones (Kerkordes) 

swaarder te laat weeg as die teologiese visies, omdat ons daarin 

die stem van die kerk (al is dit ook die regionale kerk) verneem 
(3) 

Daarby kan verwag word dat ten minste in die aanvangstadium 

die visies van die groot biskoppe -- as kerklike ampsdraers -- in 

die kerk meer gesaghebbend sou wees as die van die groot teoloe 

van daardie tyd. Maar dan word hierdie opmerking nie bedoel as 

sou 'n uitspraak meer gesaghebbend wees namate dit minder teologies 

en meer amptelik-kerklik is nie (so geisoleerd is kerk en teologie 

nie), want gesaghebbend is slegs daa:t'die uitspraak wat 'n suiwere 

vertolking is van die Woord van God, meer toegespits: Jesus 

aanvaar as die Messias en Here van die Koninkryk van God. Daarom 

moet ook nog opgemerk word dat, reformatories besien, 'n kerklike 

besluit of standpunt nooit as onfeilbaar aanvaar kan word nie en 

dus nooit absolute maatstaf kan wees nie. Tereg se Hornus dat 

"mit allem Nachdruck sei auf die Tatsache hingewiesen, dass fur 

uns die Tradition nicht absolut massgebend ist", en dat "Tertullian, 

Origines oder Lactantz nicht das "Wort des Evangeliums" (sind) •.•. " 
(4) 

Dit beteken dat die standpunt van die kerk voortdurend ge= 

toets moet word aan die Woord van God, nie minder nie die standpunt 

van die Vroee Kerk. Dit sou van 'n optimistiese kerkbeskouing 

getuig om die kerk van vandag van afval te beskuldig bloot omdat 

die Vroee Kerk 'n ander visie op oorlog en vrede gehad het, 
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sonder dat daca>die visi? van die Vroee Kerk nie self aan Skriftuur= 

Zike kritiek ondel"lJeI'p word nie . 

Wie hom besig hou met 'n studie van die standpunt van di e 

Vroee Ke rk oor oorlog en vrede moet Von Campenhausen oruniddellik 

toegee : "Noch imrner wird die Frage, wie das Fruhe Christen tum 

zum Kriege gestanden habe , erstaunlich verschieden beantwortet . 

Das liegt nich t an den Quellen , di e !angst gesammelt und oft 

besprochen si nd, sondern das liegt an der rnodernen Fragestellung, 

di e das Problem in einer undialektis chen Allgerneinheit so s tellt, 

wie es fur die alte Kirche -- und fur die Kirche uberhaupt -­

niemals gegeben ist" (S). Bainton wys ook da ar op dat daar ten 

opsigte van die siening op die f eitZike si tuasie in die Vroee Kerk 

eenstennnigheid heers, maar dat die divergensies na vore tree as 

hierdie feite ge~nterpreteer moet word (6). Dit maak noga l 'n 

groot verskil of die vertolker 'n pasifis of rnilitaris is , ook of 

hy roorns- katoliek (Leclercq, Bigelmair, Ryan , Schopf), clan prebi= 

teriaan (Moffat), lutheraan (Harnack), metodis (Cadoux), gerefor= 

meerd (Hornus, De Jongh, Van den Berg) , ~ongregasionalis (Bainton) 

l.S • 

3.1.1.1 Van na Christus tot Marcus Aurelius (30- 173/4) 

Meeste kenners stem met Harnack saam : "Welche St e llung das 

Christentum bis etwa zum J. 170 zum Soldatenstand faktisch e inge= 

nommen hat, ist so gut wie ausschli ess lich aus Riickschlussen zu 

bestimmen. Erst von der Zeit des Marc Aurel an besitzen wir 

direkt en Quel len .... ; die Christli chen Urkunden der alteren Zeit 
.. . " ( 7) . " schweigen fast vo lls tandig . Bainton meen ook dat from the 

end of the New Testament period to t he decade 170-80 there is no 

evidence whatever of Chris tians in the army. The subject of 

~, ; 1 L tary service obviously was not at that time controverted" (8) 
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Cadoux, 'n besonder knap kenner van hierdie periode, konkludeer 

ook dat "though on the one hand no unanimous prohibition had been 

laid down by the Church, yet on the other, up to the reign of 

Marcus Aurelius at least, no Christian would become a soldier 

after his baptism". Hy meen dat tot en met Marcus Aurelius moes 

daar weinig Christen-soldate gewees het, "and those few mus t 

have been men converted when already in the army ..•• ~fte r the 

at best doubtful cases of Cornelius and the Philippian gaole r in 

Acts, we have no reliable evidence of any Chri stian soldiers until 

we come to the reign of Marcus Aurelius" (9) 

Die groot vraag is egter waarom die oorlogsvraagstuk vir die 

vroee Christendom blykbaar geen groot probleem opgelewer het nie. 

Dit is duidelik dat enersyds op die Nieu- Testamentiese a:ntwoord 

hierop gelet meet word, terwyl andersyds die politieke situasie 

binne die Romeinse Ryk verdiskonteer meet word. 

NULJe Testament 

Bainton is van mening dat die oorlogsvraagstuk alreeds op die 

eerste kerklike sinode in Hand. JS ter sprake gekom het. "The 

early Church had an aversion to bloodshed, however. To some 

extent thi s was due to the Western t ext of the Apostolic Decrees, 

r ecorded in Acts J5"((: 29)) (JO). Hornus verwys na die paar 

tekste waar die soldatevraagstuk direk ter sprake kom: Luk. 3:14, 

Matt. 8: 5-13, Hand. JO: J-7, Hand. 16: 27-34. (IJ), hoewel hy 

m.i. te vlug oor hierdie tekste heenstap, veral as ons in gedagte 

hou dat in hierdie periode (tot en met Marcus Aurelius) feitlik 

slegs die N. T. enige gegewens hieromtrent bied. Weliswaar word 

in al bg. teks te geen veroordeling van die soldatestand uitgespreek 

nie; in elk geval word die soldate nie beveel om hulle roeping te 

laat vaar nie . Natuurlik kan hieruit ewemin, netsoos in die geval 
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van slawerny, gekonkludeer wo rd dat die N.T. die soldatestand 

outomaties sanksioneer, en daarmee ook 'n oor log (dit sou 'n 

logiese denkfout wees : argumentum e silentio), maar dit is belang= 

rik om hierdie Nieu-Testamentiese gegewens skerp in die oog te hou 

vir 'n juiste visie op die standpunt van die Vroee Kerk. Dit is 

nl. nie onmoontlik nie dat daar van meer as een omhlenteling sprake 

sou kon wees: van ' n nie-pasifistiese visie in die Nuwe Testament 

(in elk geval nie radikaa:J:.pasifisties nie) na 'n radikale pasifisme 

in die tweede eeu, met 'n "militaristiese" omwenteling vanaf 3 14 
(12) 

Natuurlik is die hele Nieu- Testamentiese boodskap nie afge= 

daan met die aanhaling van 'n paar tekste nie. Daar sou trouens 

eweneens 'n aantal "pasifistiese" tekste (veral Matt. 26 :52, 

Joh. 18: 36, I Ko r. JO: 3-6, Efes. 6: 10-20) aangehaal kon word 

om die "militaristiese" uit te balanseer . Omdat met 'n dusdanige 

Skrifhantering byna alles bewys kan word, moet dit as onvrugbaar 

tersyde gestel word . 

gegewens in. 

In hfst . 4 gaan ons dieper op die Skrifc 

Poli t i ek- his toriese agtergrond 

Ten opsigte van die politieke situasie waarin die Christene 

hulle bevind het, moet die volgende opgeme rk word: Rekrute het 

oor die algemeen uit vrywil l igers bestaan en 'n beswaarde Christen 

wa s dus n ie gedwonge om soldaat t e wo rd nie (l 3) . Jode was 

uitgesluit van militere diens , en dus ook vele Christene, omdat 

die k e r k aanvanklik hoof saaklik uit Christen-Jade bestaan het (l
4). 

"Auch hab en wir zu beach t en , clas s sich das Christentum in Gebieten 

ausbrei te te , die wenig Mi 1 i t 'ar aufwiesen und wo demzufolge nur 

ein geringer Bedarf an Rekruten vorhanden war" (l
5). Daarby was 

J aa r 'n mag tige hoeveel he id religi euse en morele redes waarom dit 
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vir 'n Christen inderdaad orunoontlik was om soldaat te woi:d (en te 

bly). In die woorde van Ryan: "The reasons which operated against 

acceptance of military service by a Christian were really formi= 

dab le. Emporer worship was especially strong in the army. 

Officers had to sacrifice to the gods and soldiers were required 

to assist at the seremony. The signa of the legions were venerated 

as divinities, propria Zegionum nwnina. Moreover, the reputation 

of the Roman soldiery for violence, extortion, and intemperance 

made the prospect of serving very unpalatable for the Christian 

conscience. Since soldiers were not allowed to live in marriage 

or to marry, they had to choose between continence and fornication. 

Above all, there was the fact that from Nero (54-68) to Constantine 

(306-37) the practise of Christianity was a misdemeanor punishable 

by death" (1 6) Cadoux vestig die aandag op "the shedding of 

blood on the battlefield, the passing of death-sentences of officers 

and the execution of them by common soldiers , the judicial infliction 

of scourging, torture, and crucifixion, the unconditional military 

oath, the all-pervading Kaiserkult , the sacrifices in which all 

were expected in some way to participate, the average behaviour of 

the soldiers in peace-time, and other idolat r ous and offensive 
II (!7) d d d' 1 customs... . Hornus wys egter aarop at ie dee name aan 

die keiserkultus nie verplig was nie en dat die keiser dit ook 

soepel gehandhaaf bet, voorts dat die Jode van die seremonies ont= 

hef was -- wat egter nie wegneem nie dat dit soms wel in die leer 

tot 'n skerp konflik gekom het tussen Christen en staatsreligie (J 3) 

Dit kan egter nie ontken word nie dat "despite the lack of 

explicit evidence, no one denies that there were Christian soldiers 

in the army during the period" (Jg), maar dan tog wel as kleine 

minderheid. "De bewering, dat de Christenen reeds tegen het einde 

der tweede eeuw de legerkampen vervulden, is ten enerunale onbetrouwc 
(20) . . tt . t t . baar" Die groot vraag is alleoen maar wa er -z-n .erpre as-z-e 
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aan hierdie feit, nl. die aanwesigheid van Christene in die leer, 

geheg moet word. Het die kerk dit stilswyend goedgekeur of was 

dit ongehoors aamheid aan die kant van die Christensoldate? 

Rooms- Kat olieke skrywers kies feitlik unaniem vir eersgenoemde; 

pasifiste voel meer genee tot laasgenoemde visie. 

Vr oee Kerkvaders 

In hierdie heel vroee periode is daar tog enige belangrike 

uitsprake van die kerkvaders. Clemens Romanus kom met 'n ekume= 

niese motief: Waarom verskeur en bedroef ons die lede van Christus, 

en waarom rebelleer ons teen ons eie Liggaam met so 'n waansin dat 

ons vergeet om lede van mekaar te wees?, vra hy <21 ). Justinus 

se in sy Apologi e (l53 n.C.): Ons het voorheen mekaar doodgemaak, 

maar nou maak ons nie eens ons vyande dood nie ; en dat ons nie ons 

owerhede sal belieg en bedrieg nie, s terf ons eerder, met belydenis 

van Christus <22). Ook by Tatianus vind ons dieselfde gedagtes. 

Volgens Hornus het hy nie geaarsel om geweld en militere mag met 

hoerery gelyk te stel nie, terwyl hy dit vir 'n Christen verwerplik 

geag het <23) , 

Hoewel bg. verwysinge ver van volledig is , is dit tog belangrik 

om te kons tateer dat daa r by die groot teoloe uit hierdie eerste 

periode 'n sterk pasifistiese tendens merkbaar is. 

3 .J.J.2 Vanaf Aurelius t ot Arles (1?3- 314) 

Christene in die leer 

Vanaf die laaste kwar t van die tweede eeu verander die 

politieke situasie . Meer Romeine word Christene . Die Romeinse 

Ryk ondervind ook druk vanuit die Noorde (Germane) en Ooste (Perse) 
( 24) "Rome was strictly on the defensive and the very exi stence 
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of t he Empire was at stake. This fact could not but influence 

the outlook of the Christians" <25). 

Eers vanaf die tyd van Marcus Aurelius kom daar meer lig 

op die soldatestand ( 26 ) Celsus lewer sy felle aanval op die 

Christene se pasifistiese houding (random 177-180 <27 )), en ans 

verneem van 'n gebeurtenis met die sg. "Thundering Legion" (173 

of 174, (Z8)). Hierdie 12e legioen -- Legio Fulminata -- bet 

gedeeltelik bestaan uit Christene, en hulle het, toe die leer van 

dors wou beswyk in hul stryd teen die Quadi, om reen gebid. Die 

gebed is verhoor en uitkoms bet gevolg (Z9)• Hornus wil uit 

hierdie een gebeurtenis in een leer nie te veel aflei nie ,, veral 

nie dat die hele 12e legioen uit Christene sou bestaan het nie. 

"Der legendare Charakter gerade dieser letzten Einzelheit liegt 

heute klar zu Tage" <3o). Tog kan dit nie ontken word nie dat 

hieruit ten minste dit gekonkludeer kan word dat daar iewers 

Christene, hoe klein in getal oak, hulle in die Romeinse leer 

bevind het. 

Daar is egter oak ander bewyse dat Christene in die leer gedien 

bet. "Ein erster Beweis fur das Vorhandensein van christlichen 

Soldaten wird uns durch die lnschriften, var allem die Grabinschrifz 

ten vermittelt" ( 3l), Hornus konkludeer hieruit dat dit nie te veel 

gese is nie "dass die lnschriften im ganzen durch ihr nahezu 

volliges Stillschweigen bezeugen, in welch tiefem Gegensatz die 

fruhe Christenheit zum Dienst mit der Waffe stand" <32 >. Voorts 

is daar, en ans noem slegs van die belangrikste gegewens,die 

uitaprake van die groat kerkvaders in hierdie periode (veral 

Tertullianus en Origines, waaroor straks meer), martelaarsaktes 

(veral beroemd is die van Maximilianus) en Diokletianus se vervolging 

van Christensoldate . 
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Voordat ons nader ~ngaan op die gesk~if te van die groot kerk= 

vaders in hierdie periode, vestig ons die aandag op di e fei tlike 

aanwesigheid van Christene in die leer. Frappant is die verwyt 

van die Rome inse prokonsul aan die 21-jarige militere diensweie• 

raar, Maximilianus: "In die lyfgarde van ons heersers Diokletianus 

en Maximianus, Constantius en Maximus is Christelike soldate en 

((hulle)) dien" <33). Die manmoedige diensweiering van die jong 

Afrikaan, wat as gevolg van sy diensweieting tereggestel is (295 

n.C.), en langs Cyprianu s begrawe is, het vele in groot verleentheid 

geplaas. Cadoux wys daarop dat Bigelmair, "in his otherwise full 

account of Christians in the army, does not, so far as I can see, 

mention Maximilianus at all: he is, of course, an awkward saint 

for a Roman Catholic to deal with" <34 ) . In hierdie verband vestig 

Hornus ook die aandag daarop dat twee belangrike sinne in die 

Maximilianus-prokonsul-gesprek in sommige handskrifte uitgelaat 

word, en hy sien dit as 'n spanning in die houding van 'n Kerk wat 

Maximilianus as martelaar eervol herdenk, "und der offiziellen 

Haltung, die spater diese selbe Kirche einnehmen sollte" <35). Die 

Rooms-Katoliek Schopf meen weer dat die antwoord van Maximilianus 

so vaag was dat hieruit "lasst sich einfach nichts Sicheres iiber 

den genauen Grund der Kriegsdienstverweigerung Maximiliaans heraus= 

holen" <36 ) 

En hiermee is inderdaad 'n belangrike punt aangesny, want daar 

is voortdurend 'n verskil van mening oor die eintlike rede(s) waar• 

om sommige Christene geweier het om militere diens te verrig. Was 

di e eintlike rede die afgodi ese wanpraktyke in die leer, sodat toe 

dit later weggeval het, toe die staat "Christelik" geword het , die 

weg gebaan was vir 'n gewetensvrye diensplig, of was die kernbe• 

swaar teen bloedvergieting gerig, of was dit beide (met klem op die 

eers te rede : so by die meeste Rooms-Katolieke skrywers en militac 

riste; met klem op di e laaste: so die meeste pasifiste)? Terwyl 
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Cadoux noem da t "idolatry" nie die enigste motief vir diensweiea 

ring was nie maar ook (en veral) "the humanitarian objeation to 

bloodshed" <37), oordeel Ryan dat "if the main body of Christians 

was hesitant about sanctioning military service it was principally 

because military life was full of pagan practices", en daarom kon 

die Christene vanaf die laaste kwart van die derde eeu maklik 

Soldate Word (3S) T R t d t "th t og gee yan oe a ere were, oo, some 

pacifists in the Christian community" met verwysing veral na 

Tertullianus <39) Wie egter onbevange en verantwoord die 

voorhande feite hanteer, moet erken dat beide hierdie hoofmotiewe 

-- religieuse en etiese -- ten volle gehonoreer moet word vir 'n 

juiste verklaring van die diensweiering by die eerste Christene. 

Benewens die martelaarsaktes van individue, waarvan ons een 

van die sprekendstes aangehaal bet, word daar in die historie ook 

verwys na massamoorde op Christene. "Dionysius of Alexandria 

tells us that there were soldiers among the martyrs in the Decian 

persecution (250 A.D.)" <4o). Dit is begryplik dat Christene 

hulle sou verset teen die vergoddeliking van die keiser, wat steeds 

'n groter omvang sou aanneem en op vervolging sou uitloop. Die 

beslissende stap in hierdie fase word bereik in 291 N.C . "als 

sich die Kaiser rundweg je als "diis genitus" (von gottlicher 

Geburt) proklamierten, also als GOttern und Sohne von Gottern in 

substansieller Weise, wobei Diokletian der Sohn des Jupiter und 

Maximilian der des Herkules sein sollte. 

Geltung haben bis Konstantin ••••• " (4 l) 

So sollte es von nun an 

As Diokletianus tussen 

298 en 302 met die groot vervolging begin en die leer wil suiwer, 

"erhielten die christlichen Soldaten den Befehl, entweder ihrem 

Glauben abzuschworen oder den Dienst aufzugeben" <42) . Cadoux 

wys ook daarop dat in hierdie vervolging "soldiers were its first 

victims" <43). Hornus konkludeer dan dat die "die Ablehnung des 

Kaiserkults keineswegs die entscheidende Ursache fur die Verfolge= 
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rungen war . Er diente einfach als Test , um die Christen aufzu= 

spuren; diese wurden dann wegen der verweigerung verfolgt, den 

Staat und den ihn verkorepernden Herrscher als hochste und 

unbedingte Wesen anzuerkennen" <44 >, Die vraag na die hoeveelheid 

van Christen-soldate is moeilik te beantwoord. Cadoux is van 

oordeel dat daar "baie" soldate in die legioene van Diokletianus 

en Galerius, r ondom 300 n.C., te vind was; maar "when we consider 

that these two Emporers endeavoured to cleanse their whole army 

of Christians, we cannot imagine t hat the percentage could have 

been very high" <45 >, 

Wanneer eg ter eenmaal bewys is dat daar wel Christene in die 

leer te vind was , is daarmee nog nie outomaties bewys dat die kerk 

'n militari stiese standpunt sou ingeneem het nie - net so min as 

wat die blote aanhaling van pasifistiese uitsprake van kerkvaders 

bewys dat die kerklike standpunt pasifisties was . Hierdie aspek 

-- Christene in die leer -- kom egter later weer ter sprake by die 

behandeling van die Kerkordes en die Sinodebesluit van Arles. 

Random TertuZZia:nus en Or igines 

Hiermee stap ons af van die politieke situasie om ons te wend 

na die standpunte van die groot kerkleiers in hierdie periode, 

terwyl nogmaals gesignaleer word dat dit uiters simplisties is om 

die oordeel van die kerkvaders met die van di e kerk te identifiseer, 

alhoewel ge ensins die noue relasie tussen kerk en teologie , ook 

in hierdie begintyd , ontken word nie -- veral daar waar 'n teoloog 

terse lfdertyd ampsdraer (bi skop) was . 

Reeds by Clemens AZex andrinus (oorlede ! 216) tref ons die 

huiwering aan vir ' n oo rlog, of beter gestel: vir 'n Christen in 

'n oorlog -- 'n gedagte wat so kenmerkend was van die meeste 

ke rkvaders in hierdie periode . In sy Pr otreptic:us skryf hy dat 
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Christus deur Sy bloed en woord 'n bloedlose leer versamel het om 

aan hulle die Koninkryk van die Hemel te gee <46 ) Hy roep die 

Christene op om daardie Leeraanvoerder te gehoorsaam wie se wag= 

woord "geregtigheid" is <47) Later skryf hy in sy Stromat eis 

dat die vyande, selfs wanneer hulle die stadsmure bedreig en 

aanstaltes maak om die stad in te neem, "nie meer as vyande aan= 

gesien kan word nie" <48). Tog is hiermee nie afdoende bewys dat 

Clemens 'n radikale pasifis sou gewees het nie. Hornus konkludeer 

selfs dat "Clemens den Militardienst wohl als eine Tatsache in 

dieser Welt hinnimmt, ihn jedoch nicht als Entscheidung eines 

Christen billigt" <49), terwyl Van den Berg dit nader presiseer 

met: "Men krijgt de indruk, dat Clemens de gedachte aanhangt van 

het "militare, non bellare", in krijgsdienst zijn zonder actief 

aan de krijg deel te nemen" <50). Hierteenoor oordeel Schopf dat 

dit volgens Clemens "einen gerechten und darum auch einen moralisch 

einwandfreien Krieg geben (kann)" (5 l). 

Die tweede Afrikaanse teoloog, uit Karthago, wat ons - beson= 

dere - aandag vra ,is TertuZZianus (± 160 - 220). Saam met 

Origines vorm beide die belangrikste teoloe oor hierdie onderwerp 

in hierdie periode. Sy belangrikste geskrif te in hierdie verband 

is sy ApoZogetiaus (197 n.C.), IdoZoZatria (198 - 203 n.C.) en 

De Cor ona Mi Zi t es (211 n.C.) <52>. Van lg. twee se Cadoux dat 

"these are the earliest pieces of positive evidence we have on 

this point ((nl. van Christene in die leer, J .H.v.W.)), the more 

normal case in earlier times having unquestionably been that of 

the man who was converted when already a soldier" <53), terwyl hy 

tewens die aandag daarop vestig dat IdoZoZatria geskryf is toe 

Tertullianus nog 'n lojale Katoliek (lees: Roomse) was,en De 
. (54) Corona terwyl hy Montanis was . Belangrik is die feit dat 

die chronologie van sy geskrifte aantoon dat "his disapproval of 

military service for Christians dated from the beginning of his 
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• d 1 d 1 II <55 ) literary career, an was not a ate eve opement . Hornus 

verset horn heftig teen 'n devaluering van Tertullianus op grond 

van sy latere Montanisme: ''Hier gilt es, einen wahren Teufelskreis 

zu durchbrechen, in dem es heisst, seine in diesem Punkt entschie= 

denst en Schriften gehorten der letz t en -- haretischen Periode 

an und konnten daher nicht mehr als reprasentat iv fur die Auffas= 

s ung der Kirche genollDilen werden Im ubrigen ist unseres 

Erachtens die Hal tung Tertullians vom Anfang bis zum Ende seines 

Auftretens weit einheitlicher, als oftmals behauptet wird" <56 ) 

I n s y Apol oget iaus maak hy daarvan melding da t in die Chris= 

telike religie dit beter is om doodgemaak te word as om te dood 
. d. Ch . d . ' 1 ( 5 7 ) H -- en tog is 1e ristene geree v1r en1ge oor og . y 

skets hoedat Christene hulle nie onttrek aan die staatslewe nie 

maar voluit aan alles deelneem -- uitgenome die afgodery en 

sonde --, en hy gaan so ver deur te se: Ons reis met julle op see, 

ons veg met julle ("et mil i t amus " ), en bebou die grond met julle 
(58) Vir sy tyd was hy 'n mondial e denker (met asketiese 

trekke): Hy erken 'n allesomvattende gemenebes -- die wereld (59) 

Ter tullianus hou horn ook besig met die vraag "of 'n gelowige horn 

mag wend tot die militere <liens, en of 'n militere toegelaat mag 

word tot geloof". Sy antwoord, 66k t . o.v . hulle by wie daar geen 

noodsaak bestaan om deel te neem aan offerandes of aan straf nie, 

is : Daar is geen ooreenkoms tussen die goddelike en die menslike 

sakrament nie (w. o. die militere eed); 'n mens kan nie twee here, 

God en Ceasar dien nie; en hoe kan 'n Christen oorlog maak , hoe 

kan hy selfs in vrede s t yd (militere ) diens verrig, sonder 'n swaard, 

wat die Here weggeneem het? Want a lhoewel soldate na Johannes 

gekom het en 'n lewensreel van horn ontvang het -- se Ter tul lianus 

en alhoewel 'n hoofman oor honderd gelowig geword het , nogtans: 

"omnem postea militem Dominus, in Petro exarmando, discinxit. .. " 
(60) Hi erdie sinnetjie uit sy IdoZoZat ria i . v .m. die ontwapening 

99 



van Petrus en dus van elke soldaat (Matt. 26: 52), is een van die 

mees beroemde. 

As hy in sy De Corona 'n antwoord moet gee op die vraag of 'n 

Christen die Romeinse "corona" mag dra al dan nie, begin hy met 

die stelling dat v66raf uitgemaak moet word "of 'n oorlog iiberhaupt 

toelaatbaar is vir Christene; watter sin is daarin om die 

aksidentele te bespreek indien die fondament veroordeel meet word ?" 

"cum a praecedentibus culpa sit". Met hierdie standpunt eindig 

hy ook hierdie paragraaf: Hy verwerp die militere lewe, en aldus 

is die vraag na die dra van die militere corona geen bespreking 

werd nie (6!) In sy skerp afwysing van 'n oorlog, en dus van die 

Romeinse corona, le Tertullianus sterk klem op wat soldate alles 

moet doen, veral in vredestyd. Is dit wettig, vra hy, om 'n 

swaarddiens te verrig, terwyl die Here se dat wie die swaard gebruik 

deur die swaard sal sterf? Mag 'n Christen op die dag van die Here 

wagstaan, as hy dit nie eens vir Christus Self doen nie? En sal 

hy wagstaan voor tempels wat hy verwerp? En dan verwys Tertullia= 

nus na "bide antler oortredinge i, v .m. kampdienste". Wanneer 'n 

soldaat Christen word, is die situasie egter moeiliker. Wanneer 

iemand gelowig geword het en dit is bevestig, dan moet hy dit (die 

soldaat-wees) of laat vaar, soos baie ook gedoen het ("suscepta 

fide atque signata, aut deserendum statim sit, ut multio actum"), 

of allerlei uitvlugte moet gesoek word ten einde nie t~en God te 

oortree nie (62) 

H o e word hierdie standpunt van Tertullianus teologies beoor= 

deel? Tereg se Heerin& van horn dat "geen christens·chrijver van de 

oude tijd heeft zich zo scherp tegen het militarisme gekeerd als 

deze temperamentvol le apologeet, zelf officierszoon" ( 63) al 

is hierdie tipering van Heering ietwat ongenuanseerd. Ook Van 

den Berg is van meni.ng dat ons Tertullianus "zonder meer tot de 
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christelijke pacifiste (kunnen) rekenen" ( 64). Tog is die polemo= 

logiese siening van hierdie groot teoloog nie so eenvoudig as wat 

dit met die eerste oogopslag lyk nie. Dit het trouens geblyk dat 

sy visie nie aan 'n sekere dualisme ontkom het nie (vgl. sy Apolo= 

getic:us ). Hy laat voorts oak die moontlikhe i d oop vir 'n bekeerde 

soldaat om soldaat te bly indien hy nie sal sondig nie (De Cor ona). 

Meer nag, hy laat die moontlikheid oop vir 'n heiden om wel te 

veg, iets wat hy vir 'n Christen radikaal afwys. Juis daarom is 

hy m.i. geen r adikale pasif i s nie, want 'n radikale pasifis verwerp 

elke oorlog, ook daardie waarin heidene betrokke is. 'n Radikale 

pasifis ken geen dubbele moraal nie waarby 'n bepaalde saak vir 'n 

Christen wel sonde sou wees ("Jy mag nie doodslaan nie"), maar vir 

'n heiden nie. Geen wonder nie dat daar ook skerp kritiek gelewer 

is op Tertullianus. De Jong spreek van die "zoo tweeslachtige 

van zijn aard": "de moralist verloochent de polemicus" (6S). Veral 

Schopf wys deeglik op die dualisme by Tertull ianus, en konkludeer 

-- m. i. te kras -- dat "Tertullian gebrauchte di e Tatsachen so, 

wie es ihm gerade gelegen war" ( 66). Karpp oordeel dat "er kennt 

keine Amtsethik neben der Privatethik. Der Christ hat als Soldat 

dieselbe Verpf lichtung gegen Christ wie als Zivilist" <67 ) --

hierdie standpunt is natuurlik ook nie vry te spreek nie van 'n 

sy dit andersoortige -- dubbele moraal. Hy verwys oak na 'n sekere 

"Rigorismus" by Tertulli anus (6B), van "eine gewisse Spannung" (69 ) 

en noem dat ons nie hier met 'n "allgemein geiibten kirchlichen 

Haltung" te doen het nie, "das sagt er ((Tertullianus)) selbst 

sehr deutl i ch" (70). Hornus meen die swakheid daarin t e ontdek 

"dass er es ni cht verstanden hat, zwi schen den v erschiedenen Elemen= 

ten seine s Denkens eine vollkonnnen zusannnenhangende Synthese heraus= 

zuarbeiten. Was uns als Wider s pruch erscheint, ist es nicht 

d 0 0 f" 0 h II ( 
7 j) k d d d notwen igerweise ur i n . Harnac atten eer aarop at 

Tertullianus in sy geskrifte aan Chr i stene , vee l meer pasifisties 

was as in die aan 'n heidense l eser skr i ng, en voe g by: "Man kann 
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den heissblutigen Mann von dem Vorwurf einer doppelten Buchfuhrung 

nicht entlasten" <72) Harnack gaan selfs so ver -- te v1:ir --

om te beweer dat "Tertullians Angriff auf den Dienst der Christen 

im Heere etwas Neues, bisher Unerhortes (war)" <73). 

Di t kan m.i. nie ontken word nie dat Tertullianus se pasifisme 

gebou was op 'n dubbele moraal: Wat vir 'n Christen sonde is 

(doodslag), hoef dit nog nie noodwendig vir 'n heiden te wees nie. 

Hier kan nie sprake wees van totale pasifisme nie, omdat bepaalde 

militaristiese momente hierby ingebou is. Hierdie standpunt bet 

die Christendom ook nie genoegsaam voorber. i op 'n volslae nuwe 

politieke situasie nie, met 'n Christelike keiser en 'n "corpus 

Christianum" -- maar hierdie problematiek tree veral skerp na vore 

by Origines. 

Or i gines (! 185 - 254) is die derde teoloog wat hier ter 

sprake moet kom, deur Harnack genoem "der grosste Theologe des 

Zeitalters" <74). Tussen 177 - 180 n.C.het die heidense platoniese 

filosoof, Celsus, 'n felle aanval gedoen op die Christendom ten 

opsigte van hulle houding teenoor oorlog en vrede. "Ongetwijfeld 

heeft Celsus de hoofdlijn in de houding van de christenen goed 

gezien: christenen meldden zich niet voor het leger" <75), Op 

aandrang van biskop Ambrosius het die Alexandrynse Origines, toe 

reeds op hoe ouderdom en wonende in Cesarea (Palestina), Celsus van 

'n antwoord bedien (7G) Terwyl Celsus sy aanval teen die einde 

van die tweede eeu geloods het (177 - 180 n.C.) <77), is die Chris• 

telike antwoord daarop pas gereed teen die middel van die derde eeu, 

'n geloofsmoedige en monumentale werk: "Cont ra Ce"lsum" (248 n. C.). 
(78) 

W a t was Celsus se verwyt? Hierdie heiden verwyt die Christene 

dat hulle on-Romeins en onpatrioties optree en aan die keiser geen 

soldatediens wil verrig nie. Hy vermaan hulle om aan die Reg-ering 
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van die vaderland deel te neem, omdat dit vir die onderhouding van 

die wette en godsdiens nodig is. "Indien almal so handel soos 
(79) 

die Chris tene, sou die Barbare die mag oorneem" 

E n w a t antwoord Origines? Aan hulle wat navraag doen i.v.m. 

ons oorsprong, se hy , wil ons meedeel dat ons kom volgens die 

bevele van Jesus om die geestelike swaarde wa t teen ons veg en ons 

beledig, om te buig in ploegskare, en om die spiese wat voorheen 

teen ons geveg het, t e verander in snoeiskere; ons sal nie langer 

die swaard opneem teen 'n nas ie nie, ook nie l eer om oorlog te 

maak nie, want deur J esus het ons kinders van vrede geword (80) 

Hoe mo e t die O.T. oorloe dan beoordeel word ? Dit was onmoontlik 

vir Christene, se Origines, om die Mosaiese we t te volg deur vyande 

of illegales dood te maak. Die Voorsienigheid, wat eers die wet 

en daarna die evangelie van Jesus Christus gegee het , "wou ni e dat 
. d" J d . d . " ( 8 l ) E die gewoon tes van ie o e voortgesit sou wor nie . n, 

meer konkreet , "as, soos Celsus suggereer, a lle Romeine oortuig was 

en gebid het, sou hulle hul vyand se meerdere gewees het, of hulle 

sou dalk totaal geen oorloe gevoer het nie omdat hulle deur godde= 

like krag beskerm sou word waarvan berig is dat hierdeur vyf totale 

stede behoue is t.w.v. vyftig r egverdige manne" (82 ) Celsus het 

die Christene verwyt dat hull e uit die politiek spring en hulle 

gewaarsku om die keiser te help , vir horn te veg, soldate te wees 

vir horn, en generaals met horn . Hi erop antwoord Origines dat die 

Chri s tene by passende geleenthede aan di e keisers goddelike hulp 

verleen. Hy verwys dan na die Chri stelike voorbidding vir owerhede 

( 1 Tim. 2 : 1-2) , en vervolg dat hoe meer godvrugtig 'n mens is, des 

te meer betekenisvo l is sy hulp aan die ke isers -- veel meer as die 

soldate wat soveel as moontlik vyandige troepe ombring. Hy verwys 

daarna dat heidense priesters deur die Romeinse wet verskoon word 

van leerdiens met die oog op hul taak (nl. om te offer). Wanneer 

dit aanvaarbaar is, dan behoort Christene ook te kan stry as pr ies= 
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ters en aanbidders van God. Hy voeg dan by dat Christene deur 

hul gebede tot God hulp hied aan diegene "wat veg vir 'n regvera 

dige saak" en vir die keiser wat regverdig regeer. Ja, Christene 

wat deur middel van hul gebede alle duiwels vernietig wat oorloe 

oproep, ede verbreek en die vrede versteur, is van meer waarde vir 

die keisers as die vegtende soldate. En alhoewel hulle nie mede-

soldate van die kaiser word nie, selfs al sou hul daartoe . geforseer 

word ( Ka l OU crucrTpaTEUQµEea µEV QUTW KQV ETIE1yn, ••• ),tog veg hulle 

vir hom en vorm 'n besondere leer van vroomheid deur middel van 

die voorbidding tot God (83) • 

Hi er die geloofsmoedige antwoord sou egter kritiek oproep. 

Eerstens blyk duidelik dat Origines se pasif isme nie vry te spreek 

is van sekere militaristiese tendense nie, wat daarin uitkom dat 

slegs Christene nie mag veg nie maar heidene wel "vir 'n regverdige 

saak" (84 ). Hierdie vorm van dubbele moraal het reeds by Tertullia• 

nus deurgeskemer. Tweedens ontstaan die vraag -- as innnanente 

kritiek -- waarom Christensoldate dan nie mag veg nie as dit vir 

heidense soldate tog moontlik is "om korrek op te tree". Al !ewer 

Origines self steekhoudende immanente kritiek op die Romeinse visie 

(waar heiden-priesters van militere diens verskoon is), is hierdie 

fundering van 'n Christenpasifisme tog suiwer rasionalisties --

toegegee dat dit in V,33 Christologies is. Dit was daarom 'n ope 

vraag of <lit moontlik sou ken wees om met hierdie dubbele-moraal­

antwoord van Origines in die politieke see te kon vaar. 

In e 1 k geval is by Origines duidelik "<lass es nicht bless der 

Gotzendienst und die Gefahr des Unrechtuns ist, die d·ie Ch-risten 

von der Armee fernhalten, sondern es ist der Krieg, das blutige, 

irdische, Soldatenhandwerk als solches, das nicht zu ihrer Berufung 

passt" (8S). Hierdie duidelikheid laat des te meer die iiualis·tiese 

antwoord van Origines aan die lig tree. Veral Cadoux en Scho~f 

toon duidelik aan dat hierdie groot teoloog nie aan die gevaar van 
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dualisme ontkom bet nie 
(86) terwyl Schopf selfs so ver gaan deur 

te beweer dat "wie Origines wirklich den Krieg beurteilte, lasst 

sich wegen mancher widerspruchsvoller Ausserungen nur schwer er= 

mitteln" <37). Von Campenhausen is nog feller: "Ein leiser 

"pazifistischer" Unterton klingt auf, der als solcher nicht aus 

der Bibel, sondern aus dern spatplatonischen Spiritualismus stammt" 
(88) 

Van der Berg oordeel -- tereg -- milder, maar meen tog dat 

die swak punt in die grootse betoog daarin gelee is "dat in de 

strijd tegen de chaotisering van bet leven het pacifistisch stand• 

punt niet houdbaar was voor wie politieke verantwoordelijkheid te 

dragen had" <39 ) Cadoux is selfs van opinie dat "it was only 

because the Church at large failed to maintain the full Christian 

ethic for which he (( Origines)) pleaded, that the scene of Chris= 

tian barbarians invading the Empire was made poss ib le" (90) 

Hoedanig Origines ook al geinterpreteer word, een saak staan 

soos 'n paal bo water en dit is dat ook hy horn nie kon ontworstel 

het aan 'n dubbele moraal en 'n twee-ryke-leer nie wat die kerk 

spoedig voor moeilike keuses sou plaas. Hy was geen radikale 

pasifis nie, hoogstens 'n parsiele pasifis in soverre slegs die 

deelname van Christene aan 'n oorlog verbied is , maar daarmee was 

die vrypas gegee vir oorloe tussen heidense nasies, daarmee was 

geen wesentlike oplossing vir die oorlogsprobleem in mondiale 

perspektief gebied nie tensy almal hulle tot die Christendom 

bekeer (wat ook rondom 313 gebeur het, sender, helaas 'n oplossing 

vir die oorlogsproblematiek!) 

Die vierde kerkleier wat horn met die probleem van oorlog en 

vrede besig gehou bet, was Cyprianus (oorlede 258), die groot biskop 

uit Afrika (Karthago). Van hierdie gigantiese figuur, wat in 246 

tot bekering gekom bet, in 248 tot biskop van Karthago verkies . ' is., 

en in 258 die marteldood gesterf bet, se Harnack dat sy "Traktate 
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und Briefe mehr gelesen '\Yurden als die heiligen Schriften" (9 l). 

Sy mees beroemde uitspraak in hierdie verband is wel: "Madet orbis 

mutuo sanguine; et homicidium, cum admittant singuli, crimen est, 

virtus vocatur cum publice geritur" <92). Hiermee het Cyprianus 

die oorlogsproblematiek geplaas binne die kader van individuele en 

sosiale etiek, en alle eeue deur sou hierdie relasie van uiters 

gewigtige -- om nie te se deurslaggewende nie -- betekenis wees 

vir 'n juiste oplossing van die oorlogsvraagstuk. Cadoux wys in 

sy gedetailleerde studie daarop dat Cyprianus 'n oorlog veroordeel 

het, "but nowhere -- in the writings of his that have come down to 

us -- had occasion to say in so many words whether a Christian 

might not serve in the legions" <93). Tog het Cyprianus nie ont= 

kom aan die heersende dubbele moraal nie, want hy skryf dat ons 

voortdurend daarom smeek "dat die vyand teruggedryf mag word" <94 ). 

Ook Hornus konkludeer dat ons Cyprianus vandag 'n krygsdiensweieraar 

sou kon noem, en tog "beklagt ((er)) das Absinken der Truppenstarke 

in den romischen Garnisonen als Zeichen des Unheils und der Degene= 

ration, die in seiner Zeit anzutreffen seien" <95). Ryan se 

konklusie is -- weereens in militaristiese rigting -- dat Cyprianus 

en vele ander kerkvaders "would have been reluctant to authorize 

military service in the Roman formations at that time, but that does 

not prove that they were pacifists" <96). Hoe uiteenlopend ook 

al geoordeel mag word, o.i. staan dit wel vas dat ook Cyprianus die 

tradisie van 'n moraal-vir-die-Christendom en 'n ander-vir-die-

heidendom onverkort voortgesit het. Waarskynlik was hy ook hierin 

leerling van sy .groot leermeester Tertullianus. Terloops noem ons 

die vanselfsprekende feit dat Cyprianus se standpunt, juis omdat hy 

biskop was, groot invloed in die kerk uitgeoefen het. 

By Laatantius (! 250 v) vind ons dieselfd·e argument as by 

Cyprianus: Wanneer i.emand 'n enkele mens doodmaak, word hy ~s oors 

treder be_skou, maar wie lu>nderdduisende dood-. word in die t.empel i!n 
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in die hemel toegelaa t! (97). Schopf attendeer op die volgende 

uitspraak; As God doodslag verbied, dan is nie net die rowersmoord 

verbied nie dit verbied ook die wereldlike wet --, maar dan is 

elke ander doodslag verbode, ook daardie wat volgens wereldlike 

reg heeltemal geoorloof is, byvoorbeeld (so kommentarieer Schopf) 

die dood van die vyand in oorlog (9S) . Soros is Lactantius baie 

uitgesproke , soos wanneer hy skryf dat dit onwettig is vir 'n 

regverdige man om as soldaat te di en of om enigiemand van halsmis= 

daad aan te kla, want dit maak die verskil of iemand met 'n swaard 

of met 'n woord doodmaak nie -- doodmaak self is verbode. So mag 

daar ten opsigte van hierdie gebod van God "geen uitsondering hoe= 

genaarnd" gemaak word nie, want dit is altyd verkeerd om 'n mens -­

'n heilige skepsel van God -- dood te maak <99 ). Tog vertoon ook 

die standpunt van Lactantius 'n sekere dualisme, waarop Schopf 

attendeer, en wat hy ook aantoon: ''Wihrend man, nach den Divinae 

Institutiones Lactantius als entschiedenen Pazifisten bezeichnen 

muss, gewinnt man aus den nach 313 entstandenen Schriften De ira 
. d d E . . d E . d k" (I OO) S k L Dei un er pitome einen an ern in rue . o an actan= 

tius byvoorbeeld ook se -- dieselfd e ge luid het ons ook by Origines 

gehoor - dat as geweld van die vors te weggeneem word, dan sal nie 

slegs niemand meer aan hulle gehoor s aam wees ni e , maar die vorste 
( 1 0 I) 

self sal van hulle verhewe plek onttroon word . Hy sien dan 

ook die oorwinnings van Konstantyn en Licinius oor Maxentius en 

Daja as te danke aan God, omdat ... hulle Christelike vorste was 
( I 02) Hoedanig ons ook met die konklusie van Schopf mag verskil 

-- "Man sieht, der Schriftsteller hat in spi t eren Jahren sein 

Urtei l uber die Erlaubtheit des Krieges geandert" (J03) --, ook 

Lactantius kon nie volledig ontkorn aan die tradisionele dubbele 

moraal nie. 

By Eusebius (~ 265 - 339) word 'n antle r oorgang merkbaar . 

!ereg se Bainton dat "Eusebius in A. D. 313 foreshadowed the ultimate 
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solution when he posited two grades of Christian conduct, the first 

for the laity, who must participate in pure marriages, just wars •. ; 

and the second for the clergy, requiring celibacy •.•• " (J04) 

Eusebius vermeld in sy "Kerkgeskiedenis" (VIII, 4) dat die duiwel 

eerstens met sy versoeking in die leer begin het, en volgens Ryan 

hou dit in "not only .. that there were numbers of Christians in 

the army, but also shows that they were far from being considered 

lax in their religion" (I OS). Ver al Schop£ vestig skerp die aan= 

dag op die "militaristiese" uitsprake van hierdie groat ryks-teo= 

loog (I06). Kenners is dit daaroor eens dat by Eusebius die radi= 

kaliteit van die vroeere kerkvaders ontbreek en dat die weg gebaan 

is vir Christene om gewetensvry militere diens te verrig, uitge= 

slote .... "geestelikes". Die Christenpasifisme het dus nie totaal 

van die toneel verdwyn nie maar is opsienbarend versmal tot die dun 

stroompie van "geestelikes". 

Kerkordes 

Van besondere betekenis vir die verstaan van die standpunt van 

die Vroee Kerk, is die getuienis van enkele Kerkordes en Ka:nones 

ui t hierdie periode. Veral Cadoux en Hornus bestee tereg veel 

aandag aan die Kerkordes. "Das bedeutsamste Dokument auf diesem 

Gebiet ist die "Traditio Apostolica" des Hippolyt samt den Texten, 

die sich daraus ableiten. Diese "Traditio" ist eine romische 

Kirchenordnung aus dem Ende des 2. oder dem Beginn des 3. Jahrhun= 

derts. Sie ist in allen spateren Sammelwerken verwandt worden, so 

dass man sie als Quelle und Grundstock fur die gesamte kanonische 

Gesetzgebung der ersten Jahrhunderte ansehen muss" (I 07) 
Cadoux 

spreek van "the original Church-Order of the early part of the 

third century, which was later expanded into the present 'Canons 

of Hippolytus' , and which probably consisted of regulations drawn 

up by Hippolytus himself ••• .-.. (lOS) 
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In die Canones Hippolyti word o. a. die vo.lgende bepaal: 

Geen Christen mag 'n soldaat word nie tensy hy daartoe gedwing word. 

'n Bevelvoerder, wat 'n swaard dra, meet vry wees van bloedskuld. 

Voorts: as hy bleed vergiet het, mag hy nie deelneem aan die 

(Christelike) sakramente nie totdat hy gereinig is deur tugtiging, 

trane en s ugte (109). In die Egiptiese Kerkorde (Ethiopiese 

uitgawe) lui dit: 'n katkisant of gelowige wat soldaat wil word, 

meet afgewys word, want dit is ver van God (1-lO). In die -- waar= 

skynlik na 314 verskene -- Tes tamentwn Domini nostri lees ens die 

volgende: 'n Soldaat, of iemand in 'n gesagsposisie , meet geleer 

word om nie te onderdruk , dood te maak of te roof nie. Maar 

wanneer hulle in die Here gedoop wi l word, meet hul le die mi litere 

diens of gesagsposisie laat vaar, en indien nie, meet hulle geweier 

word. Verder: 'n katkisant of gelowige wat 'n soldaat wil word, 

mee t sy voorneme laat vaar, of indien nie, meet hy weggewys word. 

Wan t hy het God verag (Ill). Volgens hierdie Kerkordes mog 'n 

soldaat nie gedoop word nie tensy hy die militer e diens verl aat het , 

en indien 'n katkisant 'n so ldaat wou word, moes hy dit of laat vaar 
~ .. k .k d< 112) k kl .. of ge eks ommuni eer wor . Hornus se on usie is meer ge= 

nuanseerd: "Die grundlegende Disziplinarordnung der Alten Kirche , 

welche von den ersten Jahren des 3 . Jahrhunderts an und bis wei t 

in das 5 . Jahrhundert hinein in Rom wie in Syrien und Agypten 

prakti ziert worden ist, hatte demnach zwei Seiten: Es ist dem Gli ed 

der Kirche wie auch dem Taufbewerber strikt verboten, in das Heer 

einzutreiten. Dagegen kann einer, der sich erst bekehrt hat, als 

er schon Soldat war, unter zwei Voraussetzungen dort verbleiben: 

einmal, class er an keinen kriegeri schen Handlungen teilnimmt , und 

zweitens , dass er einfacher Soldat bleibt und keinen verantwortlichen 

Posten annimmt" (J lJ) . 

Hornus vestig ook die aandag op die Cons titutiones Apostolorwn waarin 

' n ander noo t begin deurklink as daa r bepaal word (VIII, 12 , 42) dat 
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'n Christen vir die vorste en vir almal wat hulle in 'n amp bevind, 

moet bid, oak vir die ganse leer, sodat die Christen vrede en rus 

mag ervaar en die Here kan prys (ll 4). Voorts vind ans hierin oak 

die -- dualistiese -- bepaling dat 'n biskop nie soldaat mag word 
nie (I l S) 

Die vraag is egter watter gesag aan hierdie Bepalinge toege= 

skryf moet word en hoe verstrekkend hierdie gesag gegeld het. Oak 

hierin divergeer die meninge van die kerkhistorici. Bigelmair 

oordeel dat "derartigen Kirchenordnungen kam keine allgemein ver= 

pflichtende Kraft zu; aber sie pragen klar und deutlich die 

Stimmungen aus, die weite Kreise beherrschten" (ll 6), en Karpp 

stem gedeeltelik saam deur te verklaar dat die Kerkordes "keine 

amtliche Verfiigungen sind", terwyl hy voorts daarop wys dat die 

wapendiens nie uitgesonderd nie maar saam met die ander sondes be• 

handel word (ll 7). Harnack konkludeer kart en klaar (origens ook 

met verwysing na Clemens Alexandrinus, Tertullianus, Origines en 

Lactantius): "Aber diese Anweisungen der Moralisten sind im 3. 

Jahrhundert keineswegs befolgt warden" (llB) Andersyds meen 

Cadoux dat on~i€etekenis van Kerkordes nie mag minimaliseer nie. 

Hy skryf a.a.: "When we realize that the stringent prohibition of 

military life for Christians, which is found in the oldest Church­

Orders, represents in all probability the view of a churchman of so 

1 d d . fl H' 1 " (119) ((d ear y ate an so great in uence as ippo ytus.... .w.s. 

random die jaar 200)), en hieruit blyk dat hy hierdie Bepalinge in 

hulle volle draagwydte wil honoreer. Hy gee egter toe dat die in= 

vloed van die Kerk9rdes, "though probably extensive", tog nie 

"exactly" bepaal kan word nie, en vermeld tewens dat "we have no 

extant record of any attempt being made to compel soldier-converts 

to leave the army on baptism" (JZO). Hornus meen selfs dat "hinter 

den hier vorliegenden Texten gibt sich also eine urspriingliche 

Auffassung zu erkennen, die noch weit radikaler war und die unter 
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allen Umstanden die Moglichkei t ausschloss, gleichzeitig Christ 

und Soldat zu sein" (J 2J ) 

Wat was dan die feitlike situasie voor die koms van keiser 

Konst antyn7 "The evidence, then, for Christians in the armed forces 

before the time of Constantine adds up to this: until the decade 

A.D. 170 - 80 we are devoid of evidence ((behalwe vir die N.T. 

J.H .v.W.)); from then on the r eferences to Christian soldiers 

increase. The numbers cannot be computed. The greatest objec= 

tion to military service appears to have been in the Hellenistic 

East. The Christians in northern Africa were divided ....• The 

eas tern frontier reveals the most extens ive Christian participation 
• f 11 (122) • • d ' I in war are.... • Dit is geen eenvou ige saak om tot n 

juiste beoordeling van die kerklik-teologiese standpunt oor oorlog 

en vrede gedurende die eerste drie eeue te kom nie. By alle 

variasies en nuanses lyk dit my egter verantwoord as beweer word 

dat die hoofmotief in sowel die kerk as teologie pasifisties was 

(Christene mag nie doodslaan nie), met 'n militaristiese newemotief 

(heidene mag -- moet -- veg), en sodoende gefundeer in 'n dubbele 

moraal <123) 

3. I. 2 Militaristiese fase (E4- 20) 

3. 1.2.1 Arlesiaanse wending? 

Die kerk he t voor 'n t ot aa l nuwe si tuasie te staan gekom toe 

'n dusdanige transformasie hom voltrek he t waarin die klein minder= 

heidsgroep Chr is tene uitgegroei t ot 'n meerderheidsgroep, ja t ot 

" staatskerk" . Toe keiser Konstantyn tot die Chr i stendom oorgegaan 

het (312), toe die Edik van Milaan godsdi ensvryhe id vasgele he t (313) , 

en toe die Chris tendom tot staatsgodsdiens ve rhef is (324), was die 

versoeking van 'n kerklik- militaristiese standpunt wawyd oop (124). 

En natuurlik het die situasie vir die Christen-soldaat ook radikaal 

]j J 



verander 0 25) Ietwat oordrewe, maar nie sonder waarheid nie 

se Tooke dat "the accession and conversion of Constantine are right= 

ly regarded as the events which, in a dramatic way, dictated a 

solution to the problem by more or less eliminating pacifist witness '' 
(126) 

Een jaar na die Edik van Milaan verskyn die soldateprobleem 

op die Sinodetafel van Ar les, in Gallie (314), 'n Sinode deur 

Konstantyn byeengeroep <127). Die besluit lui: "De his qui 

arma projiaiunt in paae, plaauit abs t ineri eos a aorrununione" <128
) 

Oor die interpretasie van hierdie enkele sinnetjie bestaan 

groot meningsverskil. 'n Eerste moontlikheid is om die "wapens 

wegwerp" te vertaal met "wapens teen 'n ander werp of uitslaan" 

(moord, dus, in vredestyd); die uitspraak is dan (veral) gerig teen 

die gladiatore en klop logies met di e res van die Konsiliebesluit. 

De Jong, wat hierdie standpunt van Munchen deel, toon verder ook 

aan dat die houding van die Christene na Arles vir vele dekades 

dieselfde gebly het as v55r Arles <129). Hornus verwerp hierdie 

verklaring omdat, volgens hom, bg. uitdrukking "in der gesamten 

lateinischen Literatur klassischer wie auch religioser Art nirgends 

die Bedeutung hat, die Waffen auf jemanden zu werfen, um ihn zu 

to ten " ( 130) Die eintlike probleem is egter gelee in die 

vraag waarom die woorde "in pace" ingevoeg is: Sou die bedoeling 

wees dat indien 'n Christensoldaat nie die wapens mag wegwerp in 

vredestyd nie, hy dit (daarom) veel minder in oorlogstyd mag doen, 

of, omgekeerd, omdat hier uitdruklik verbied word om die wapens in 

vredes tyd weg te werp, sou die moontlikheid daarmee oopgelaat wees 

om dit wel in oorlogs tyd te doen? (en so geen doodslag te pleeg 

nie). Bainton, en ook Van den B~rg (131), kies vir lg. visie. 

E.g. wys daarop dat hoewel al die groot teoloe uit die Ooste en 

Weste deelname van Chris tene aan 'n oorlog verwerp het, " some appear 
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to have sanctioned military service if warfare were not involved .•. " 
(132) Hy toon aan dat 'n Romeinse soldaat in vredestyd gevari= 

eerde pligte vervul het; daar was o .a. brandweermanne (vigiZes) 

en administrateur s (beneficiaPii) . Hy verwys ook na die "Kanones 

van Hippolytus" wat bepaal dat "a soldier of the covil authority 

must be taught not to kill men and refuse to do so if he is com= 

mantled" (I 33 ). Gevolglik kan die teenstelling van "in pace" 

alleen "in bello" wees. "The meaning then is that the Christian 

is not to lay down his arms in time of peace, when he may be called 

upon only for police duty, but he is still at liberty to withdraw 

in case of war " 0 34). Bainton se konklusie is dan dat "ecclec 

siastical authors before Constantine condemned Christian warfare, 

though not necessarily military service in time of peace" (l 3S). 

Hornus teken hierdie visie nog skerper met sy bewering dat "Arles 

bedeutet •.. ein weiteres Zugestandnis. Bis dahin hatte man es 

gerade noch gedulded, dass ein Christ Soldat sei (miZitat) . Nun 

verurteilt man diejenigen, welche sich nicht an die Spielregel 

halten" (l 3G), maar hy voeg by dat "die nahere Besti=ung in pace 

ist also keinesfalls uberflussig, sondern wesentlich ; denn in 

Kriegszeiten ist es einem Christen jederzeit erlaubt , ja sogar 

d . .. . " (137) . anempfohlen, ie Waffen zuruckzuweisen . Die beswaar teen 

die goeie verklaring van Bainton -- en gedeeltelik teen Hornus --

is egter daarin gelee dat die vraag homself na vore dring waarom 

brandweermanne en administratiewe beamptes (of soldate dan) nou juis 
(138) 

in vredestyd boonop! -- hulle wapens sou moes wegwerp . 

Ander kenners kom tot presies die teenoorgestelde interpre= 

tasie en meen dat Arles di e weg gebaan he t vir 'n "Christelike" 

oorlog. Sommige konstateer dit met leedwese (pasifiste), antler 

me t dankbaa rhe id dat die k erk hiermee tog die stilswye deurbreek 

he t deur oor 'n aktuele saak 'n ui tspraak te doen. "From that 

time on", se Ryan , en hy bedoel die Sinode van Ar les, "there can be 
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no doubt as to the attitude of the Church", en hy bedoel dit kenne= 

lik in "militaristiese" sin 0 39) Vir Schop£ beteken Arles selfs 

"keinen Bruch mit der Vergangenheit; sondern nur einen iibereifrigen 

Anschluss an den neuen, chris tlichen Kaiser" o 4o). Harnack 

oordeel dat die kerk "hat zu Arles die bisher 8fters geilbte Pra:cis 

ahristliaher Soldaten, um ihres Christenstandes willen fahnenfluah= 

tig zu werden, niaht nur missbilligt, sondern unter die furahtbca-e 

Strafe der Exkorrmunikation gestellt. Damit is seitens der Kirche 

die volle Eintracbt von Staat und Kaiser einerseits, von Christentum 

und Kirche andrerseits auf dem Gebiete des Heereswesens gewonnen 

und proklamiert --- Jedenfalls hat die Kirche durch diesen Beschluss 

ihre bisherige theoretische Stellung zum Heer und zum Krieg grundc 

lich revidiert" 0 4l). Cadoux meen dat "the Synod of Arelate 

enacted a Canon, which, if it did not, as many suppose, threaten 

with excommunication Christian soldiers who insisted on quitting 

the army, at least left military service perfectly free and open to 

Christians" 0 42). 

Hoeveel divergerende meninge ook ten opsigte van Arles mag 

bestaan, een ding is duidelik en wel dat die verdere verZoop van 

die kerkgeskiedenis daarop dui dat die kerk 'n weg sou opgaan wat 

al hoe meer "militaristiese" tendense sou vertoon. Dit is miskien 

nie oordrewe om Arles as die begin van hierdie wending te sien nie. 

Terloops moet daar, nogmaals, op gewys word dat die besluit van 

Arles nie bindend en gesaghebbend is vir die latere kerk omdat 'n 

KonsiZie dit geneem het nie, maar dit is alleen bindend vir sover 

dat en in die mate wat dit 'n suiwere vertolking is van die Woord 

van God. "Menslike geskrifte" mag nie met die Woord van God 

gelykgestel word nie (l 43) Daarom moet die besluit van Arles 

ook telkens aan 'n· Skriftuurlike toets onderwerp word. 

Omdat die Konsilie van Arles so 'n groot - om nie te se: 
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deurslaggewende rol in die Christenpasifisme speel, is dit 

miskien wenslik om kortliks dieper in te gaan op die vraag of ons 

inderdaad hier van 'n ("militaristiese") wending kan spreek. 

Drieerlei visies tree onmiddellik na vore. 

Eerstens die kontinuiteitsvisie. Vir Schop£, so het ons 

reeds gesien, beteken Arles "keinen Bruch mit der Vergangenheit" 

<144), en Ryan meen dat die ("militaristiese") standpunt van die 

kerk van toe af twyfelloos vasstaan (J 45). Laasgenoemde skrywer 

attendeer tewens daarop dat "there is -- a fact of considerable 

moment when we consider the importance of councils in the govern= 

ment of the Church at the time -- no record of any conciliar decree 

against military service for the entire pre-Constantinian era; not 

even at Elvira, where intransigence was so pronounced, was there 

any legislation on this point", en Ryan sien dit dan as "a watchful­

waiting policy on the part of the episcopate" <146). Dit is egter 

duidelik dat Ryan hiermee die Kerkorde-artikels nie (genoegsaam) 

verdiskonteer het nie, en dat hierdie argumentum e silentio nie 

deurslaggewend kan wees nie -- die kerk het hem tewens in hierdie 

periode ook nie uitdruklik vir militere diens uitgespreek nie. 

Van den Berg vermeld dat dit uit die geskrifte van Eusebius blyk 

dat die mense nie besef het "welk een breuk zich had voorgedaan 

met de traditie van de kerk uit de voor-constantijnse periode: men 

leefde, zo schijnt het, in het besef dat niet de theologie, doch 

slechts de uitwendige situat ie veranderd was" (l 4l). 

Tweedens is daar die diskontinuiteitsvisie, waarvolgens Arles 

gesien en ervaar word as radikale breuk met die voor- Konstantynse , 

pasifistiese f ase . "Niet door een door braak van de krach t van het 

evangelie, maar door het geweld van de wapenen van een overwinnende 

keizer kwam de nieuwe orde der di ngen, de "vrede in de kerk" tot 

s t and" 0 4B) Selfs Barth spreek van "eine wunderliche Wendung, 
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die sich zwischen .der von der Kirche der ersten Jahrhunderte eins 

genommenen Haltung und der der konstantinischen und nachkonstan= 

tinischen Kirche, die dann algemein die aller folgenden Jahrhunderte 

geworden ist vollzogen hat" 0 49). Ook Harnack sien dit as 'n 

"Wendung" (l 50), en Heering, uiteraard, tipeer die wending "als 

een geweldige val" (l 5l). Ook vele ander kenners sien die gebeure 

rondom die Arlesiaanse Sinode as 'n verskuiwing en wending in die 

kerkgeskiedenis, in die geval dan wat die visie op oorlog en vrede 

betref (152) 

' n Derde groep -- en ons bedoeling is geensins om hierdie 

sistematisering te verabsoluteer nie -- sien 'n noue relasie tussen 

die diskontinuiteit en die kontinuiteit. So wys Cadoux daarop dat 

historici voortdurend gewys ltet op die "immense compromise to which 

the Church was now committed ((i.e. vanaf Arles, J .H.v.W.)). But 

while the greatness and importance of this historic decision are not 

to be doubted, we must be careful not to imagine that the capitulatio 

was more complete or decisive than was actually the case". Hy 

verwys, tereg, na 'n aantal Kerkordes (sommige waarvan na-Konstan= 

tyns!), en noem dat "the existence of these Church-Orders is con= 

elusive proof that, in large sections of the Christian community, 

the decision taken by the official Christendom, as seen for instance 

in the ' Canons' of the Synod of Alerate, was not accepted", en 

gevolglik is die oplossing op vele plekke ontvang "only gradually 

and with an uneasy conscience" <153>. Ons het reeds daarop gewys 

dat die hoofmotief gedurende die eerste drie eeue pasifisties was, 

maar dan slegs met betrekking tot die klein Chr i sten-minderheid --
(l 54) die heidene ken wel veg . Met die wending ontstaan daar egter 

"zwei toten B.egriffen" -- origens alreeds bestaande - - waarvolgens 

'n diskriminasie voltrek word binne die Christendom, nou die 

meerderheidsgroep, en wel in dermate dat die "geestelike" verbied 

word om te veg terwyl die "leek" (en die heiden) wel mag veg (l SS) 
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"Augustin" (om vooruit te gryp) "erklart ungeriihrt, dass in einer 

regelrechten Arbeitsteilung die einen mit ihrem Gebet gegen die 

Damonen streiten, wahrend die anderen mit den Waffen gegen die 

Barbaren kampfen" (l 56) Hierdie dualisme sou steeds sneller en 

wyer om hom heengryp sodat selfs "het algemeene concilie van 

Chalcedon (45 1) in can. 7 verboden dat iemand, die eens in de 

c leresij was opgenomen of monnik was geworden, indienst moch treden" 
( I 57) Die pasifistiese tendens het dus ni e totaal verdwyn nie 

maar is radikaal versmal, sodat De Graaf se tipering volkome steeka 

houdend is as hy beweer dat "het christen-pasifisme, eenmaal 

hoofdlijn van denken en leven der oude Kerk, na de vierde eeuw t ot 

een smal hulplijn geworden (is) " (l 5S). Ook aan Heering moet ons 

toegee dat ''.het oorspronkilijke Christendom is nimme r gehee l zoek 

geraakt. Altijd rees het weer op" 0 59 ) -- maar dan m.i. altyd 

verstaan binne die kader van 'n dubbele moraal. Danielou hied 

die skerpste tipering van hierdie wending : " Der einzige Unterschied 

bes t eht darin, dass das , was u~prungli ch das Handeln de r gesamt en 

Kirche als kleiner Minderheit im heidnischen Gemeinwesen war , nun 

zum Handeln einer besonderen Gruppe als kleiner Minderheit im 

ChristlichenGemeinwesen wurde" (l 60). Hornus waarsku dan ook vir 

"die grosse Gefahr der Heuchelei .. .... , wenn man sich abseits halt 

und mit Genugtuung di e Durchfiihrung dessen verfo lgt, wozu man sich 

selber nicht entschliessen konnte , oder die der Verantwortungslosig= 

keit, dass man gleichgultig dem gegenubersteht, was auf der Welt 

geschehen oder nicht geschehen mag" (l 6 I) . 

Die pasifisme van die eerste eeue was dus geen onvermengde, 

suiwere, totale pasifisme nie ; omdat gebou op 'n dubbele mor aal, 

was dit eerder 'n mengeling van pasifisme en militarisme -- al was 

die pasifisme binne die Chris tendom radikalisties . Na Konstantyn 

word hierdie pasifistiesmilital"iatie.:e standpunt voortgesit binne 

die raamwerk van 'n verskuifde dubbele moraal, dus sodanig ontwikkel 
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dat 'n deel-Christendom ("leke") by die heidendom g;egroepeer word 

met 'n vrye spel tot die veer van 'n oorl.og, terwyl die radikale 

pasifisme (binne die Ch:r>istendom) deur die "geestelikes" voortgesit 

word -- dus 'n milit aristies-pasifi s tiese standpunt. Wie egter 

die teologies-kerklike visie van die eerste eeue vir die situasie 

vandag wil aktualiseer en konkretiseer, sal noodsaaklik die 

politieke omwenteling tydens Konstantyn meet verdiskonteer, indien 

hy nie in 'n simplistiese ongenuanseerdheid en irrealisme verseild 

wil raak nie (162). Hiermee mag die vredesopdrag van die Christen 

egter nooit gedevalueer word nie. "Het minste wat wij doen kunnen 

is, te trachten het hartstochtelijke verlangen naar vrede, zeals 

dat heentrilde door de oude kerk, om te zetten in een creatieve 

activiteit binnen de kaders van onse perzoonlijke en collectieve 

verantwoordelijkheid" (l63) 

3.1.2 . 2 Van Augus tinus tot Aquinas (ES- 13) 

Die twee werklik dominerende figure, ook ten opsigte van die 

oorlogsvraagstuk, vanaf die vierde tot die sestiende eeu, vanaf 

Konstantyn tot Calvyn, is sender meer Augustinus (354-430) en 

Aquinas (12 25-1 274) (l 64). Tog is daar in die vierde eeu - en 

later - 'n paar name wat ten minste 'n terloopse verwysing werd 

is. 

Die eerste wat in hierdie verband wel genoem kan word, is 

Athanas i us (293-373) Hy skryf dat moord nie geoorloof is nie 

maar om in oorloe teenstanders te dood, is "'n wettig en lofwaardig 

Dus is dieselfde in sommige opsigte en op sekere tye nie 

geoorloof nie, en is dit in ander opsigte en op sy tyd wel vry en 

toegelaat" 0 65) Basilius die Grote (330-379) oordeel meer 

gematigd. 'n Leer het vir horn tot die ydelhede van die lewe be= 
(J 66) 

hoort, hoewel hy dit nie direk veroo.rdeel het nie Hy 
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aanvaar blykbaar die onderskeiding van die vaders dat doodslag in 

oorlog anders is as moord, maar oordeel tog dat dit geed sou wees 

dat hulle wie se hande besoedel is "vir drie jaar van die kommunie 

sal afbly" (J 67 ). 

'n Figuur van groter allure is Ambrosius (340-397). Bain ton 

is van oortuiging dat Ambrosius die eerste was wat 'n etiek van 

oorlog geformuleer het, wat dan verder deur Augustinus ontwikkel 

is <168). In sy De Ofiaiis Ministrorum skryf hy dat dit 'n saak 

van geregtigheid is om die regte ge leentheid in 'n oorlog uit te 

seek en volgens die regte maat te vergeld <169>. Hornus meen 

da t Ambrosius - want hy skryf tydens die invalle van die Gote -

die O.T. geskiedenis "in direkten Sinne auf seine eigene Epoche 

anwenden zu konnen" (l 70 ) . Bainton meen daarby ook invloed van 

die Stoisyne te ontdek. "His tract On the Duties of the Clergy 

was a free r eworking of Cicero's De Of iaiis , taking over the concept 
• II (I 7 I ) B . b "Ch . . of the JUSt war.. .. . En ainton voeg y : r istian 

paci fism was r elated by Ambrose to the private and clerical spher e" 
( 172) Tog is daar die bekende verhaal dat Ambrosius vir kei ser 

Theodos ius toegang tot die ker kgebou in Milaan geweier, horn van die 

Nagmaal afgehou en hem tot boetedoening opgeroep het, omdat die 

kei ser ' n bl oedbad ender die Thessal oni sense aanger i g het ( l
73) 

Die grootste teoloog gedurende die eerste millennium - en dalk 

neg van alle t ye - is Augustinus (354-430). Hierdie gree t Afri= 

kaanse ker kvader skryf sy beroemde werk De Civitate Dei vanaf 41 0-

426 . Hy he t dit beleef hoedat die Pax Romana begin verkrurmnel, 

want in 4JO he t di e Gote ender leiding van Alarik Rome ingeneem en 

geplunder. Die greet vraag was .egter: sou die politieke situasie 

van sy tyd 'n invloed ui toefen op die teol.ogiese beskouinge van 

Augustinus, of sou die omgekeerde gebeur? Sender twyfel was hy die 

eer ste wat die kerk van 'n taamlik breedvoerige s tandpunt oor oorlog 
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en vrede voorsien het (J 74). Hy was die groot inougurator van die 

sg. bellum justwn. Wat hem hiertoe beweeg het, was o.a. sy gevoel 

van verantwoordelikheid - wat die eerste Christene nie geken het 

nie - vir die lot van hierdie wereld, en die verlange om die Romeins 

Ryk, wat die kerk en die regsorde beskerm het, te steun in sy stryd 

H 
(175) teen die oprukkende barbaarse Gote, Vandale en unne • 

Daarby het die verwyt van die heidense burgers, nl. dat die Chris= 

tene weens hulle geweldloosheid geen goeie staatsburgers was nie, 

ook 'n groot rel gespeel Cl 76 ) Die twee-ryke-leer van die 

Manicheisme (Fautus) het hy skerp gekritiseer; oorloe was volgens 

Augustinus deel van GOds wereldbestuur (l 77>, 

In sy Contra Faustwn XXI!, 74 (400 n.C.) skryf hy dat indien 

Johannes die Doper iets teen 'n oorlog sou gehad het, hy die vra• 

ende soldate sou beveel het om hulle wapens weg te werp en die 

krygsdiens te verlaat. Maar Johannes het geweet dat 'n krygs• 

dienaar geen moordenaar is nie maar dienaars van die wet, geen 

wrekers van onreg teen hulleself nie maar verdedigers van die alge= 

mene welsyn - vandaar Johannes se bekende antwoord. Die Manicheers 

daarenteen, was gewoond daaraan om Johannes openlik te laster, maar 

laat hulle maar na die Here Jesus Christus Self luister, Hy wat 

gebied dat aan die keiser gegee moet word wat hem toekom en aan God 

wat Hom toekom <178). In sy beroemde Brief aan Bonifacius (418 n. 

C.) skryf hy dat die doel altyd vrede meet wees, die oorlog kan 

alleen as noodwendigheid gesien word. "Non enim pax quaerit;ur> ut 

bellwn excitet;ur>, sed bellum gerit;ur> ut pax aquiratur ". In 'n 

oorlog word die vyand net "uit nood" gedood, "nie uit vrye wil nie" 
(179) 

f . d' D c· . . (JSO) Sy hoo werk is .egter ie e ~v~tate De~ . In I 2~ betoog 

hy dat doodmaak nie outomaties identies is aan moord nie. Een 

voorbeeld is wanneer oorl.og gevoer word "in gehoorsaamheid aan die 

heilige gebod of in ooreensteTIDlling met Sy gebooie" - wie dit doen, 

120 



(J 8J) 
oortree geensins die sesde gebod nie In IV 4 vra hy: Wat 

is koninkryke anders as rowerbendes wanneer geregtigheid verdwyn 

het? (182) Interessant is i n hierdie verband die antwoord van die 

seerower aan Alexander die Grote: Wanneer hy - di e seerower -

beslag le op dinge deur middel van 'n nietige skippie , word hy 'n 

rower genoem, maar wanneer Alexander dit doen met 'n groat vloot, 

dan word hy be stempel as keiser (!) <183). In V 24 handel hy oor 

Christelike regeerders, en noem hulle gelukkig wat regverdig 

r egeer ("s i iuste imperant " ) , as hulle hul mag diensbaar maak aan 

God se majes teit deur dit te gebruik vir die groots moontlike ver= 

breiding van Sy diens, as hulle God vrees, liefhe en dien ( 184) 

Wanneer hy in V 25 'n loflied aanhef op keiser Konstantyn (regeertyd: 

306-337), dan noem Augustinus dat die keiser die ganse Romeins e 

wereld verdedig het; hy was 'n oorwinnaar in oorloe en baie sukses= 

1 b d . . . ( 185) H k . V vo y ie omverwerping van tiranne . y verwys oo - in 

26 - na die oorwinning van Theodosius oor die t i ran Eugenius. 

Theodosius het die tiran se leer verslaan, "meer deur gebed as deur 

die swaard" <186 ) . In hierdie verband wys Augustinus ook baie 

duidel ik daarop dat 'n oorlog 'n einde het; na 'n oorlog mag geen 

voortgaande slagting plaasvind nie ( 187). In XIX 7 bring hy die 

be l lwn justwn pertinent ter sprake , maar dan nie soseer binne die 

kader van outonomisme nie, as binne die raamwerk van 'n diepinsny= 

dende probleem: Regverdi ge oorl oe ( "iusta be lla ") is voorkomend -

maar om oor te ween. As hull e nie regverdig was nie, dan sou hulle 

natuurlik nie gevoe r mog word ni e . Dit is egte r die verkee rde 

dade ( "iniqui tas ") van di e opponent wat die oorsaak is van regver= 

dige oorloe ( "ius t a be lla" ) . Elkeen moet met weemoed hieraan 

dink 
(188) 

Oorloe mag nooi t 'n doel op sigself wees nie. Hulle 

wat oor l og maak , lui di t in XI X 12. beg eer ni ks ander s nie as oor= 

winning, nl. om vrede t e besit. Dit is met die begeerte vir vrede 

da t oorloe gevoe r wor d. "Unde i:- : ~em conetat beZli es se opt abilem 

fin~n: . " ~ant e l keen s oek vr ede deur oorl og te maak, maar niemand 
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soek oorlog deur vrede te maak nie (lB9) (Hierdie gedagte het hy 

tewens ook in sy brief aan Bonifacius uitgespreek). 

Volgens Augustinus is 'n oorlog dus moontlik, ook vir Christene, 
(l 90) 

en wel as regverdige oorlog , waaraan hy dan drie voortJaardes 
koppel (l 9l), nl. 

(i) Legitima auctoritas: slegs 'n wettige owerheid 

mag oorlog maak; 

(ii) Justa causa: daar moet 'n juiste oorsaak wees; 

(iii) Reeta intentio: die motief moet reg wees. 

Die opvallende is hier dat daar 'n totale gebrek is aan 'n gevoZgs= 

etiek -- Augustinus verwys glad nie na die eventuele gevoZge nie en 

of daar 'n eweredigheid behoort te bestaan tussen offer en gevolg 

nie --, terwyl alle klem gele word op 'n gesindheidsetiek: van die 

drie voorwaardes weeg die "recta intentio" vir hom die swaarste 
(I 92) Die somberste beskouing by Augustinus is tog wel dit dat 

hy met 'n beroep op Luk. 14: 3 owerheidshulp gevra het om die 

Donatiste te "bekeer" (l 93), 

Kritiek op hierdie siening het natuurlik nie uitgebly nie • 
• 

Karpp meen dat Augustinus sy siening van 'n bellum justum ontleen 

het aan die antieke Filosofie (J 94 ), terwyl Bainton meen dat sy 

"code of war,,,, was the code of Plato and Cicero, with Christian 

additions" (l 9S). Heering meen dat die uitlegging van die Nuwe 

Testament deur Augustinus nog steeds 'n struikelblok is om die 

oorlogsprobleem objektief te benader (I 9G) By hom het ons met 

'n "andere, ja een geheel tegenovergestelde opvatting" te doen 

as by die vroee Christendom (J 97 ). . Sy invloed was onteenseglik 

groot. Sy gedagtes "continues to this day in all essentials to 

be the ethic of the Roman Catholic Church and of the major Protes= 
tant bodies" (l 9S) . 
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Die volgende figuur wat na Augustinus enigsins 'n bydrae ge= 

lewer het tot 'n oorlogsetiek, was die groat Middeleeuse teoloog 

Thomas van Aquinc (J 225-J274). Tussen hierdie twee groat geeste 

strek egter 'n 800 jaar waarin daar nie vee l bygedra is tot 'n 

oorlogsetiek nie, maar waarin wel veel gebeur het . Ons noem 'n 

paar hoofmomente. Na Arl e s i s die pasifistiese hoofmotief hoe 

l anger hoe meer ingeruil vir 'n militaristiese. In 408 het 

Honorius, di e keiser van die Weste, ook in naam van die Oos-Romeinse 

keiser Theodosuis II, almal wat die katolieke party vyandig was , 

verbied om "in die lyfgarde (intr a palatium) te <lien" (i 99 ). In 

416 bepaal Theodosi us II in sy Codex dat heidene nie tot die 

krygsdiens toegelaat mag word nie! (200), en in 519/20 stel 

Justi nianus I 'n dekreet vas waarin die militeres verplig was om 

instemming te betuig met die belydenis van Chalcedon! "Im Weige= 

rungsfalle sollten die Rationen gekurzt und die militarischen 

Privilegien gestrichen werden" <201 ). 'n Droewige bladsy in die 

kerkgeskiedenis is die krui stogte (1096-1270). Op die Konsilie 

van Clermont (1095) het Urbanus II ender meer gese: Op weg na die 

Heilige Graf om daardie land van die godde lose nasie te bevry en 

te onderwerp! ( 202), Bainton verwys na die onmenslike slagting wat 

in Jerusalem plaasgevind het -- by die tempel was die bleed knie= 

hoogte! <2o3) . Daar was egter ook kritiek op die kruistogte - en 

hierin is iets van 'n pasifistiese tendens merkbaar - en wel van 

die Fransiskane. Frans i skus van Assi si ( 1182-122b) was 'n groat 
. . (204) l B · d' d prediker van versoening . Vo gens ain~on was ie raers van 

die pasifistiese boodskap in hie rdie periode egter die laat -

Middeleeus e sektes , en hy verwys a . a . na die Waldense (1177) (20S), 

al ontken hy nie dat ook die Middeleeuse ker k gewerk het vir 

vrede <20G) 

Ons wend ans egter tans direk na die polemologiese konsep sies 

van Aquinas . In hierdie verband kan met groat vrytnoedigheid verwys 
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word na die deeglike studie van Joan D. Tooke, The Just Wen' in 

Aquinas and Grotuis, 1965 <2o7), waarin sy besondere aandag ver0 

leen aan die SW11111a Theologiaa. Soos Augustinus , aanvaar ook 

Aquinas 'n regverdige oorlog. Hy voeg egter 'n vierde voorwaarde 

by, nl. 'n debi t us modus (juiste metode) (20S). Anders as Augus= 

tinus plaas hy egter die wettige gesag primer; geen privaat persoon 

het die reg om soldate te versamel en oorlog te verklaar nie <2o9). 

Op tipies Roomse wyse handhaaf hy dat dit volkome onwettig is vir 

die klerus om te veg, omdat 'n oorlog gerig is op bloedvergieting 

(2 lO); hulle kan egter wel 'n positiewe, geestelike bydrae lewer 

- dink net aan die priesters by Jerigo! ( 2ll). Tooke meen dat 

dit nie betwyfel kan word nie dat die O.T. beeld van Jahveh as 'n 

God van Oorloe,Aquinas se aanvaarding van 'n Christen-oorlog 

beinvloed het (212). Wanneer aanvaar word dat God eenmaal, in die 

verlede, oorloe bewillig het, moet verwag kan word dat Hy dit 

vroeer of later weer kan sanksioneer (213). In sy Swruna Theologiaa 

het hy die N.T. tekste sodanig hanteer dat dit ingepas het in sy 

"preconceived opinions which were most likely the result of his 

own natural ethical thinking and the leading ethical and political 

theories of his time" (214). 

Tooke lewer besonder skerp kritiek op Thomas. "Aquina's most 

serious omissions were that he did not deal with the question of 

arbitration,., and that he did not relate the question of warfare 

to that of the international community, to the world, or even to 

Christendom" ( 2IS). 'n Volgende kritiekpunt is dat hy nie onder .. 

· h ' 1 d d' · 1 · <216) n· skei et tussen n aanva s- en ver e 1g1ngsoor og nie . it 

moet selfs gereken word tot een van die grootste besware teen hom 
. (217) 

"that he was ruli.ng mainly for _aggressive warfare" "Neither 

did he say that the means must be proportionate to the end" (2JS) 

"He omitted to state that war could only be just if it were a last 

resort, and that arbitration should be sought at all costs " (Zl 9) 
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Samevattend oordeel Tooke dat Thomas se siening van oorlog "slight 

and unoriginal" is. "Derived more or less wholesale from 

Augustine and Gratian, it is abstract and theoretical, and inspired 

by no personal emotion or thought. It is r elated neither to 

contemporary conditions nor to the rest of his thought. It is 

dealt with in a treatise on charity, but is considered as a problem 

Of • • II (220) JUSt1ce . 

In verband met die vraag na 'n bellum justum lewer Tooke ook in= 

dringende kritiek. "Aquinas did not consider the possibility of 

a war being just on both sides. From that point of view his anc 

swerwas a collective and not an individual one, and he overlooked 

the individual justice which might rest on both sides. But his 

acceptance of the right of selfdefence could mean that once the 

just had started to fight their injust foes, then the latter could, 

as individuals without the intention to kill, or as public reprec 

sentatives with intention to kill, just ly defend themselves. If 

this is true it means that the just war theory disintegrates at the 

moment of attack ...• " ( 221 ). Dit gaan dus hier oor die samespel 

en verhouding tussen individuele en sosiale etiek, resp. geregtigc 

he id. En dan gebeur dit maklik dat die militari ste die pasifiste 

verwyt dat hulle 'n individuele etiek toepas op 'n sosiale probleem 

( 222 ); omgekeerd word die wedervraag gestel of daar binne die 

konteks van 'n oorlog ooit nog sprake kan wees van individuele 

etiek . Het die sosiale (oorlogs-) etiek nie nagenoeg alle indivi= 

d 1 . k - . ? (223) d . ue e et1e geusurpeer n1e . Tooke meen at die bellum-

justum-teorie "operates only up to the first moment of attack. 

Once the unjust side are in the position of defending themselves 

even they too are equally justified on grounds of the right of 

individual self-defence" (224 ). 

Ons konklusie is clan dat ook Thomas met sy bellum-justum-teorie 

geen adekwate, finale en afgeronde antwoord gebied het op die oorc 
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logsvraag nie; in elk geval nie 'n antwoord wat die oorlogspro= 

bleem van die twintigste eeu kan oplos nie. Want sedert hy hom 

in sy siening van die jus in beZZo - waarby outomaties ja! gese 

is vir die j us ad beZZwn - veral besig gehou het 111et "hinderlae", 

as modus, het in die twintigste eeu NBCG - wapens op die toneel 

verskyn. Thomas laat sien hoedat hy binne die raamwerk van sy 

tyd en binne die kader van die destydse teologie en in navolging 

van die tradisie, 'n antwoord probeer vind het. 

3.1.2.3 Rondom Luther en CaZvyn (E16) 

Dit is sender twyfel die moeite werd om nader aandag te gee 

aan die twee groot reformatore van die E16, nl. Luther en Calvyn. 

Rondom hulle is daar egter 'n aantal kleinere figure waarop 
(225) geattendeer moet word • 

Die eerste naam wat hier genoem behoort te word, is die van 

die Italiaanse staatkundige: Maahicw eZZi (1469-1527). Hier het 

ons 'n tipiese voorbeeld van staatsabsolutisme. Hy betoog dat 'n 

staat alleen ter wille van homself bestaan en as volkome outonoom 

aan geen norme gebonde is nie. Elke geoorloofde en ongeoorloofde 
(226) middel waarmee 'n staat hom kan bevoordeel, mag aangewend word . 

In sy Principe XVII skryf hy ender meer dat wanneer dit 'n saak van 

staatsveiligheid is, daar nie gevra mag word na reg en verkeerd, 

genadig of wreed, prysenswaardig of beskaamd nie, maar sender ontsag 

moet die beoogde doel nagestreef word wat lewens sal spaar en die 

vryheid van die vaderland sal bewaar (227 ). Bainton noem dit 'n 

voorbeeld van klassieke kettery, "that of the Sophists, with their 

glorification of brute power" (228). 

Volgens Tooke was die Spaanse dominikaan, Francis de Vitoria 

(1480-1546), die eerste teoloog wat na Aquinias 'n invloedryke 
. (229) 

bydrae aan die polemologie gemaak het 'n Verdedigingsoorlog 
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het hy sender meer aanvaar, en ten opsigte van 'n beZZwn offensivwn 

he t gegeld: die wettige owerheid moes oorlog verklaar; dit moes 

op die juiste manier gevoer word; en daar moes 'n juiste oorsaak 

wees. Baie belangrik egter was die byvoeging dat "such a war 

should be the only and ultimate means of repressing the injustice, 

and there should be a proportion between the evils let loose by the 

war and the good one hopes to attain by it" <230) . Veral hierdie 

laaste opmerking in verband met proporsionaliteit, nl. dat daar 'n 

redelike verhouding meet bestaan tussen offer en gevolg, was van 

groot belang en moet beskou word as 'n sinvolle relativering van 

die slagkreet fiat iWJtitia pereat mundus . 'n Oorlog mag dus nie 

gevoer word nie wanneer meer kwaad as geed gebor e word en wanneer 

die geheeZ groot skade ly, al sou 'n deeZ ook daarby baat <23 i). 

Eweneens belangrik was sy siening dat indien 'n onderdaan oor tuig 

was van die onregverdigheid van 'n oorlog , hy nie daaraan mag 

deelneem nie, ook al sou die owerheid horn daar toe oproep - al was 

dit ook geheel en al nie nodig vir 'n owerheid om aan sy onderdane 

die redes vir 'n oorlog bekend te maak nie ( 232 ) Ons vind dus 

hier 'n duidelike voorbeeld van situatiewe rnilitarisme. 

W. Dignath meen dat Desiderius Erasmus (1469-1536) met sy 

Querela Pacis (Vredesklag), verskyn i n 1517, en waarin hy die 

onnatuurlikheid en omnenslikheid van 'n oorlog aangetoon het, alle 
¥ (233) . latere vredestrewes toonaangewend beinvloed het . Weliswaar 

he t hy 'n oorlog nie radikaal afgewys nie - mits alle moontlike 

onderhandel i nge vooraf onderneem was - <234 ) , maar tog het hy die 

oorloe van Europa almal veroordeel as onhoudbaar in die lig van die 

voorwaardes vir ' n r egverdige oorlog <235). I n sy Querela Pacis 

kom sy pasifistiese mot iewe egter duidelik na vore - humanistiese, 

utiliteits- en Christologiese moti ewe . Sy klag gaan veral daar teen 

da t Chris tene teen Christene veg . In die gebed van Christus noem 

ens God Onse Vader , se hy , rnaar hoe kan hulle 'n gemeenskaplike 
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Vader aanroep as hulle hul broers se harte deurboor? Die Ryn kan 

wel die Franse en Duitsers van mekaar skei, maar dit kan nie Christen 

van Christen skei nie. Die Pirenee le tussen die Franse en die 

Spanjaarde, maar kan nie die onlosmaaklike gemeenskapsband van die 

kerk verbreek nie <236). Hoe kan Christene die Turke as goddeloos 

vervloek , terwyl hulleself mekaar die lewe ontneem?! "Die duiwel 

ken geen aangenamer offerande as wanneer die een Christen die antler 

doodmaak nie" <237). In sy brief aan koning Sigismund van Pole 

(1527) noem hy die stryd tussen Christene"nie maar net 'n burger= 

oorlog nie, dog 'n volslae broedermoord. Plato ag dit 'n burger= 

oorlog wanneer Grieke teen Grieke veg. Maar 'n Christen is nouer 

aan 'n Christen verbonde as 'n burger aan 'n burger, (en) 'n broer 

aan 'n broer" <23S). Frappant is dat die ideaal van 'n volkebond 

hom reeds v6or die gees gesweef het< 239). C. van der Woude meen 

dat Erasmus meermale in 'n te swak gefundeerde kultuuroptimisme 

geleef het. "Hij verkeerde in de waan, dat de goede wil van de 

vorsten voldoende was om de wereldvrede te verzekeren". Hy 

"verwachtte te veel van de goede wil van de mens en dacht te licht 

van de duistere krachten die mens en wereld steeds weer overmees= 

teren" <240) . 

Uitgebreider aandag moet ons gee aan Maarten Luther (1483-

1546), groot Duitse hervormer. Veral in sy Ob Kr>iegsZeute auch in 

seZigem Stande sein kannen van 1526 <24 l) en in Von Welltlicher 

Oberkeitt, wie Weit man ihr gehorsam schuZdig sei van 1523 <242 ) 

het hy sy oorlogsetiek ontwikkel. Van der Woude en Thielicke is 

korrek in hulle siening_ dat Luther die oorlogsvraagstuk behandel 

het in die kader van die twee-ryke-leer <243 ). Die twee ryke 

moet goed geskei word: "Ein das frum macht, Das ander das eusserlich 

frid schaffe und bosen werken weret ••••. _ Denn er ((Christus)) ist 

ein konig uber Christen und regirt an gesetz allein durch seinen 

heiligen geist" <244 ) In sy Tischreden skryf hy dat hy sonder 
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gewetensbeswaar hom persoonlik teen 'n rower sal verdedig, maar 

wanneer iemand hom sou aanval omdat hy 'n prediker is en teI wille 

van die evangelie, san sal hy met gevoude hande sy oe hemelwaarts 

rig en berus in die wil van Christus <245) 

In Ob Kriegsleute noem hy dat die swaard deur God ingestel is om 

die boosdoeners te straf, die vromes te beskerm en om vrede te 

handhaaf (Rom. 13: lv., l Petr. 2: 13v. ). Oorlog- en doodmaak is 

dus deur God "eingesetzt". "Was ist krieg anders denn unrecht 

und boses straffen? Warumb kriegt man, denn das man fride und 
( 246) gehorsam haben wil?" In hierdie verband funksioneer dan die 

b ld d . d kt (" 1 . h . . ,,l 247), 0 ee van ~e o er g eic wie ein guter artzt l . n orlog 

is 'n operasionele ingreep, presies soos deur 'n medikus - en 

Luther huiwer nie om 'n beeld vanuit die individuele etiek net so 
0 k I 0 l • ( 248) , van toepassing te maa op n sos~a e vraagstuk nie • Die 

hand wa t in oorlogstyd doodmaak, is ni e die hand van 'n mens nie; 

"nicht der mensch sondern Got henget, redert, entheubt , wi.irget und 

krieget. Es sind alles s eine werck und seine gerichte" <249) 

Johannes die Doper is die ligtende voorbeeld daarvan dat krygsdie= 

naars bestaansruimte besit, al is dit binne perke (Luk . 3) <25o). 

Selfs die O.T. is hieroor duidelik: wie 'n oorlog en krygsdiens as 

onreg beskou, sal Abraham, Moses , Josua, Dawid e.a. , almal dienaars 

van God, moet veroordeel <25
I). "Denn was ist recht kriegen anders 

denn die ubelthetter straffen und fride halten?". En weereens 

vervloei die grens tussen individuele en sosiale etiek as Luther 

hier opmerk dat omdat 'n enkele boosdoener gestraf kan word, so kan 

'n hele aantal in 'n oorlog gestraf word <252). Luther het daarop 

nadruk ge l e dat die onderdane die owerhe id meet gehoorsaam - "nicht 

al s Chr i sten sondern als gelieder und unterthenige gehorsam leute" 
( 253) -, en teen hierdie ag t ergrond moet sy veroordeling van die 

(254) boere-ops tand i n 1525 ver kl aar word , 'n optrede waarteen 

nogal kritiek bestaan <255) Die vraag ontstaan natuurlik wat 'n 
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onderdaan moet doen wanneer die owerheid 'n onregverdige oorlog 

voer. Hierop antwoord Luther - en hy betoon hom hierin 'n 

situatiewe militaris - dat in so 'n geval "solltu Gott mehr furch= 

ten und gehorchen denn menschen, Acto. 4., und solt nicht kriegen 
.. " ( 256) noch dienen; den du kanst da kein gut gewissen fur Gott haben • 

Wanneer dit egter nie uitgemaak kan word of die owerheid onregverdig 

optree nie, moet die onderdaan die owerheid gehoorsaam <
257 ) 

Luther verwerp 

van Augustinus 

(258) 'n aanvalsoorlog , maar hy aanvaar, in navolging 

<259 ), 'n regverdige oorlog. Sy argumentasie is 

direk die teenoorgestelde van Tolstoy. Luther se: 'n staat kan 

alleen staande bly met behulp van 'n oorlog; daarom moet daar 'n 

oorlog (kan) wees. Tolstoy beweer: 'n Oorlog mag nie wees nie; 

dit word deur 'n staat gevoer, daarom mag daar geen staat wees nie 
(260) 

Kritiek en waardering is uitgespreek ten aansien van Luther 

se polemologie. Belangrik is - om met die waardering te begin -

dat Luther 'n oorlog slegs in bepaalde omstandighede aanvaarbaar 

ag. "Een oorlog uit machtsbegeerte, landhonger, overbevolking, 

expansiesucht of andere economische motieven wees hij af." Slegs 

'n regverdige verdedigingsoorlog, en nadat alle pogings van oorlegc 

pleging misluk het, is aanvaarbaar. Ewenseens is van groot bete= 

kenis dat God meer gehoorsaam moet word as die owerheid. En ten 

slotte dat die wyse van oorlogvoering "ohne Sunde" moet wees ( 261 ) 

Kritiek is uitgespreek teen die Lutherse twee-ryke-leer - en 

hierdie kritiek word vandag hoe langer hoe meer sterker vanuit die 

Lutheranisme self. M'uller meen dat die twee-ryke-leer aanleiding 

kan gee tot kompartementalisme en isolasionisme. "Das Evangelium 

d . h f 00 ll" ' R • h" (262 ) d d re et nic t zu a _ig von e~nem eic • Hy meen aarom at 

Bonhoeffer volkome reg was toe hy alle "Denken in zwei Raumen" 
(263) verwerp bet Ook Lasserre oordeel dat, hoewel Luther tereg 

die dubbele moraal van Rome, nl. van 'n klerus-leke-etiek, afgewys 
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her, hy tog weer sla,goffer geword het van 'n And.er dub.bele moraal, 
,· Ch ' . b . . k ( 2Q4) V' H . . d. . . nl. van n n .sten- urger-et1e • 1r eer1ng is 1e s1en1.ng 

van Luther "slechts een schij nbare oplossing" 
(265)° 

Van groot betekeni s vir die teologie, en eweneens vir die 

etiek, was die insigte van die Fransman, Johannes Calvyn (l509-

l564). Die besonder interessante situasie doen hom voor dat terwyl 

Calvyn in sy Ins t itusie 'n "beroering" afwys (266 ), hy tog wel 'n 

oor log aanvaar (26 7). Volledigheidshalwe moet egter hierby ver= 

meld word dat Calvyn ook wel aan die mindere owerhede die reg tot 

d 'k . .. d . . (268) verset teen 1 tator1ale hoer owerhe e geb 1ll1k het • 

Normaalweg was egter 'n vrome gesindheid "tot die uiterste toe" 

verskuldig aan die owerhede <269 ), ja, selfs aan die "allerslegste 

tiran" <27 o), behalwe vir die een groot uitsondering - en Calvyn 

verwys ender meer na Daniel - dat aan God meer gehoor saamheid 

verskuldig is as aan die mens <27 l) Gehoors aamheid aan die 

owerheid mag die mens dus nooit afvoer van die gehoorsaamheid aan 

God nie. 

In sy Institus ie IV, XX, 11 aanvaar Calvyn sender meer 'n oorlog. 

Hy doen dit binne die konteks van die s trafreg, en hy ag dit geen 

verskil wanneer die owerheid een persoon, dan wel 'n land straf 

nie. "Hoc ergo e t naturalis aequitas e t officii ratio dictat, 

armatos esse principes non tantum ad privata maleficia iu'diciariis 

poenis coercenda , sed ad ditiones quoque fidei suae commissas 

belle defendendas, siquando hostiliter impetantur. Et eiusmodi 

bella Spir itus sanctus mul t i5 Scripturae testimoniis legitima esse 

declarat." Calvyn leer dus hier 'n bel lum defensivum. 

Maar wat dan in verb.and met die bewering dat daar in die N.T. ngeen 

enkele getuienis of voorb ee ld" gevind kan word nie <lat 'n oorl.og 

vir Chr istene ' n geoorloofde saak is? Hierop antwoord Calvyn in 

I V, XX , 1 2 . Eers tens, se hy , bestaan die rede waarom vroeer 
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oorloe gemaak is, tans nog en die owerheid moet sy onderdane be= 

skerm; tweedens moet daar nie in die apostoliese geskrifte gesoek 

word na hierdie dinge nie, want dit was nie hulle bedoeling om die 

burgerlike regering in te rig nie, maar om die geestelike Ryk van 

Christus te leer - en ons merk hier ook iets van 'n twee-ryke-leer 
(272) . 

' derdens het Christus deur Sy koms hieraan "niks verander" 

nie. En dan sluit Calvyn hier aan by Augustinus se verwysing na 

Johannes die Doper se bekende woorde in Luk . 3:14. Owerhede mag 

egter nie barbaars optree en geen ligvaardige oorsaak aanvaar nie. 

Daarby "moet ongetwyfeld eers alles beproef word voordat met wapens 

beslis word". Oorlog is dus 'n laaste uitweg. 

In 'n preek verklaar Calvyn dat 'n vors wat sender rede 'n oorlog 

begin, die naam van 'n struikrower ten volle werd is. En wie 'n 

oorlog begin vir 'n onregverdige saak, kan hom eerder honderd maal 

laat onthoof C273) 

Ook ten opsigte van die jus in bello was Calvyn uitgesproke. In 

'n oorlog self mag ons nie vergeet dat ons Christene is nie en meet 

selftug en menslikheid ons bewaar. Hy wat hom teen die vyand 

aangord, moet dit met leedwese doen en bedink dat so 'n gruwel slegs 
(274) moontlik is deur die boosheid van die mense . Geen oorlog kan 

regverdig word wat sal lei tot 'n wye en totale katastrofe nie (275). 

Hoe sou Calvyn 'n kernoorlog beoordeel het? Kolfhaus meen: "Die 

heutige Form des Krieges, die E. Brunner scharf und richtig "Vol= 

kerselbstmord" nennen .•.•• wiirde Calvins leidenschaftlichen Protest 

wachgerufen haben" (276) Wallace skryf: "Judging by Calvin's 

language about war in his sermons it is possible that he might have 

been a pacifist in face of the possibility of modern nuclear war" 
(277) Insgelyks oordeel Oosthuizen as hy se dat "dit sekerlik 

nie onvanpas (is) om die afleiding te maak dat Calvyn 'n kernoorlog 

sou verwerp (het nie)" 
( 278) . 
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Ter e g oordeel Heering dat in die Calvin isme die dual i sti ese 

karakter van die Lutherse moraal en die spanning tussen persoonlike 

1 b k <279) h 1 d' 1 . k d ' en ampsmoraa ont r ee , oewe ie oor ogsetie van ie twee 

groot reformat ore baie naby aan mekaar kom . Dit moet selfs be= 

vraagteken word of hulle 'n wesenlike bydrae in hierdie verband 

gelewer he t, behalwe in soverre hull e baie s t erk aangedring het op 
. 1 .. ' 1 . . ( 2 80) ' . . proporsiona isme , n u tima r a tio , en op n situatiewe 

mil itarisme . Die Chri s t ologie funks ioneer by Calvyn selfs opval= 

lend swak - hier . 

Twyfelagt i ger kom die standpunt van Calvyn se opvolger, 

Theodorus Beza (1519-1 605) voor. Op grond van die 0.T. het hy 
(281) 'n ge loofsoorlog aanvaar , en dit kon verwag word dat daar 

op hierdie standpunt skerp reaksie sou kom. Of hierdi e standpunt 

egter as die tipies Calvinistiese bes tempel sou kon word, val te 

b e twyfe l ( 282) 

Dit is duidelik dat die kerke van die Reformasie - uitgesonderd 

die Anabaptiste - die teorie van 'n regverdige oorlog aanvaar het 
(283) 

Uiteraard het die siening van die Reformatore sy beslag gekry 

in die sestiende eeuse (en ook late re) belydenisskri f te . Die 

Confessio Augustana ( I 530) s pr eek i n a rt. 16 van " i ure bellare". 

Art. 36 van die 39 Articles ( 1563) l aat toe dat ' n Christen mag 

oorlog maak, en die Conf essio !!el etiaa posterior (1566) sien i n 

art. 30 'n oorl og as l aaste ui wPg ( 2S4). Besonder opvallend is 

ua t i n die Confessio B. 'i-gi a ( I )6 I) 'n oorlog nie di r ek ter sprake 

kom nie , behalwe dat i n a r t . ~6 ' n rewo lusie verwerp word. I n 

die pragtigc ~'estminsterse Kr·-·.· '!·e (1674) word in art. 23 bepaal 

dat Chr is t ene , nou onder die N. T., wett i g mag oorlog maak op grond 

van juiste· en noodsaakl ike red s 
(285) 
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3. J • 2. 4 Van Na-reforrrnasie t ot N_agasaki 

Gedurende die J7e, JSe en J9e eeue is daar teo~ogies en filo• 

sofies voortgeborduur op die grondslae wat reeds_ gele was, Ons 

wil nie enige figuur in hierdie periode breedvoerig bespreek nie, 

maar slegs die lyn deurtrek na die 20e eeu - en selfs hier en daar 

'n nie-kerklike en nie-teoloog aan die woord laat kom. Dit sal 

vir elkeen dui delik wees dat die bellum-justum-teorie in die eerste 

dekades van die 20e eeu sy hoogtepunt bereik het in - wat genoem 

word - die Eerste en Tweede Wereldoorlog van 1914-1918 en 1939-1945 

onderskeidelik, toe die hele wereld tot op sy fondamente geskud is 

by di e aanhoor en aanskoue van die vernietigingskrag van die moder• 

ne wapens. Was die teelaarde vir sodanige oorloe dalk voorberei 

gewees deur teologiese en filosofiese konsepsies? En is die bellum­

jus t um-teorie nog relevant vir 'n moderne oorlog waarin die middel 

die doel vernietig? 

Die briljante Nederlandse regsgeleerde, Hugo de Groot, of 

Grotius soos hy algemeen genoem is (1583-1645), het met sy groot 

werk De Jure BeZZi et Paais (Die r eg van oorZog en vr ede ) 'n 

grondslag probeer le vir die moderne volkereg. Deur middel van 

die volkereg kon 'n oorlog voorkom, gekontroleer en beteuel word 

<286) Sy groot doel was om 'n oorlog te begrens ( 287 ), Hy het 

dit as prysenswaardig beskou, en voor God aangenaam, wanneer 'n 

Christen nie deelneem aan 'n oorlog nie, maar dit nie as noodsaaklik 

of dwingend geag nie (288). Dit was vir hom duidelik dat die koni n• 

kryk van Christus nie deur militere wapens verdedig mag word nie 

<289) Selfs in regverdige oorloe behoort 'n Christen wat nie wil 

deelneem nie, vers~oon te word <290>. Selfs al het ons die reg 

om te veg in 'n regverd,iae oorlog, is dit veel meer godvrugt_ig om 

van ons i::egte afstand te doen, want dit is veral ten · ops_igte van 

Christene passend om hulle lewens vir ander te offer ten einde die 

lewe en saligheid van ander te bevorder. Sodoende volg ons die 
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voorbee ld na van Chris.tus wat vi r ans. ges terf he t toe ans nag 
. (291) vyandig was • Anders as Vitoria was hy van mening dat die 

burgers, aangesien hulle die oorlog veer, geed ingelig behoort te 

wees omtrent die oorsake en omstandighede van elke oorlog <292). 

Geregtigheid kan ook nie so maklik deur een par ty opgeeis word nie; 

dit was heel dikwels aan beide kante te vind <
293). Tooke konklu= 

deer dat Grotius se "consideration of the relevance of Christianity 

to war was indeed far more detailed and thorough than was Aquina's 
II (294) 

Imma:nuel Kant (1724-1804) ,die groot Duitse filosoof van die 

idealisme, hied met sy Zum ewigen Frieden 'n nuwe stimulans aan 

die vredesboodskap . Miskien meet hierdie boek gesien word as die 

eerste ware irenologiese geskrif. Heim meen dan oak dat "erst mit 

Kant begann der wissenchaftliche Pazifismus" <
295), en Heering 

betoog dat ons by Kant "in hogere, reinere sfeer ademen" <296). 

Nie dat Kant geen oorlog gewil het nie; hy ken daaraan 'n voor= 

lopige plek toe binne die volksontwikkeling; maar - en volkome 

anders as by Hobbes - die streng, morele regsbasis meet die fonda~ 

ment vir die samelewing vorm. Die moreel-praktiese Rede spreek 

dus in ons sy onherroeplike veto uit: Daar behoort geen oorlog 

te wees nie .... Onder die ewige vrede verstaan Kant dan 'n toes 

stand van interstaatlike verhoudinge waarin oorloe nie meer voorkom 

nie, omdat a lle konflikte met die wette van die rede deur die reg 

beslis word <297). 

By Fichte (J762-18J 4), veral in sy Reden an die Deutsche Nation, 

steek die staatsabsolutisme gevaarl ik sy kop uit <298) Te midde 

van die bai e volke is dit die Duitse nasie wat die skeppingswet 

van God die suiwerste bewaar en ontwikkel het . "Am deutschen 

Wesen soll die Welt genesen!" Die belang en die waardigheid van 

cie 10lk i s die hoogste wet. Dit spreek vanself dat hierdie 

konsepsies ook sy neerslag sou vind in verband met sy siening van 
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die oorl.ogsvraags.tuk. Binne hierdie kader val ook die grote 

Schleiermacmer (J768 - J834) met sy Die christliche Sitte, 

waarop ons reeds in hfst. 2 geattendeer het. Omdat die volk 'n 

skeppingswil van God is, wat as sodanig gehandhaaf meet word, kan 

alleen iemand wat trou bly aan sy volk, ook burger van die Ryk van 

God wees. Ook die naam van Hegel (1770 - 1831), die kolossale 

Duitse filosoof, wat tans 'n herlewing ondergaan,mag hier nie onver= 

meld bly nie <299). Die staat is vir hem die hoogste doel, en 

die mens se hoogste plig is 'n dappere en 9nselfsugtige toewyding 

aan die staat. Die staat besit geen hoere plig as om homself te 

handhaaf nie. Die staatsmag is onbeperk en die staat besit die 

bevoegdheid om in te gryp in die persoonlike en gemeenskaplike 

lewe. Van 'n botsing tussen individuele en sosiale etiek is daar 

dus geen sprake nie. 

Die mees absurbe konsekwensies vind ons egter by die irrasiona= 

lisme van Nietzsche (1844 - 1900). Hy is die profeet van die 

God-is-dood-filosofie, die man van die "Herrenmoral", "Ubermensch" 

en van die "Wille zur Macht". Die Christelike moraal verwerp hy 

as 'n slawemoraal, alleen die wil tot mag maak die mens gelukkig. 

Alle menslike grootheid openbaar hom alleen in 'n oorlog en slegs 

die soldaat is die ware mens. Sy leerstellinge le dus in lyn met 

die van Heraklitus wat 'n oorlog "die vader van alle&" genoem het. 

In skerp kontras met hierdie magsprofeet staan die pasifistiese 

leerstellinge van 'n Tolstoy (1828 - 1910) met sy Bergrede-Christens 

dom en sy boodskap van selfverloening. 

Die 20e eeu het .egter begin met twee verpletterende oorloe. 

Nuwe besinning rondom die oorlogsvraagstuk het ontstaan. Schlatter 

(in 1929) en Brunner (in J932) was van die eerste teoloe wat die 

moderne oorlog as volkselfmoord bestempel en verwerp het. Barth 

en Thielicke het - elk op sy eie wyse - groot vraagtekens geplaas 

agter die gebruik van totale wapens. Die Gerefotm.eerde dogmatici 
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en etici het allnal min of meer op die standpunt van die bellwn 

justwn gestaan. Die aanvaarbaarheid van 'n oorl.og was vir A. 

Kuyper geen probleem nie, al was dit ook voorwaardelik (300). 

Dieselfde geld vir H. Bavinck, a l blyk dit baie duidelik uit sy 

opstel , Het Probleem van de Oorlog van 1914, dat hy besonder diep 

belndruk was deur di e problematiek, sodanig dat hy skryf dat 'n 

oorlog as 'n etiese en fisiese kw a ad bes try !Jlag en moet word, en 

hy spreek die hoop uit dat die kerke tog hierin een mag wees (301) 

W. Gee sink en W.J. Aalders se standpunte staan wesenlik binne die 

gereformeerde tradisie, wat t en opsigte van die oorlogsprobleem net 

so goed kan wees: Augustiniaanse en Aquiniaanse tradisie. 

Die moderne, gesofistikeerde wapens het egter in die Gerefor= 

meerde kring nuwe geluide laat opklink. Omdat dit nuwe geluide 

was, was dit nie daarom ongereformeerd nie . As dit waar sou wees, 

sou dit impliseer dat "Gereformeerd" identies is aan "tradisie", 

en dit sou juis een van die hartare van die Gereformeerdes, nl. die 

"semper reformanda", die telkens opnuut weer terugkeer na die Woord 

van God en die evangelie van Jesus Christus ,afsny . So kon S. G. 

de Graaf i n 1931 'n oorlog as tans onhoudbaar verwerp . En latere 

etici soos G. Brillenburg Wurth , H. M. Kuitert en G. Th . Rothuizen 

het, elk met sy eie nuanse, die moderne wapens as onbruikbaar ge= 

kwalifiseer. Dieselfde kan gese word van die missioloog, J . Verkuyl. 

Die twee wereldoorloe, met sy uitbarstings van Fasci sme en 

Nos ionaal-sos iali sme, me t sy 25 plus 100 miljoen dooies (302 ), die 

tegnies-vervolmaakte wapenapparatuur, en veral di e neerwerping van 

di e twee atoombomme op 6 en 9 Augus tus 1945 op Hiroshima en Nagasaki, 

het eg ter nie net enkele teoloe nie maar ook kerke in beweging 

gebring, sodat ons vandag in die kerke oor die wereld 'n besinning 

oor oorlog en vrede vind wat in geen periode van die kerkgeskiedenis 

plaasgevind het nie en wat hoe langer hoe meer 'n sneeubal-effek 
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ontwikkel. En wel in pas.ifistiese rigti.ng. Ma~r dan nie in die 

sin van 'n goedkoop pasifisme nie, maar 'n duUI' pasifisD!e, in terme 

van Matt. 5:9. Dit wil s.e dat die kerke hulle al meer besig hou 

met die boodskap en konkretisering van vrede as om redes te seek 

ter reverdiging van 'n oorZog. Die irenoZogie wen dus aan bete= 

kenis teenoor die poZemoZogie, die Etiek van Vrede teenoor die 

Etiek van OorZog. Dit is as gevolg van hierdie tendens, .hierdie 

wending, dat ens die volgende opskrif bokant die derde fase skryf: 

Neo-pasifisme. Hieraan wil ens tans meer aandag bestee. 

3 .1.3 Neo-pasifistiese fase (E20) 

"Het jaar 1945 betekende een insnijding in de bezinning op 

de oorlog" (303). De gevreesde atoombom, waaraan meer as 100,00 

mense etlike jare gewerk en wat 2! miljard dollar gekos het (304), 

en wat in Hiroshima alleen ongeveer 100,00 gedood, 100,00 gewond, 

90,000 bestraal,en neg duisende later laat sterf het (305), het 

die ganse mensdom agterna m3t verbystering en verdwaasdheid vervul. 

Nie die kommunistiese Ooste nie maar die Christelike Weste het die 

bom gewerp, en nie net mense is getref nie, maar in Nagasaki is 

die hart van die Christendom in Japan vernietig. Voeg hierby neg 

die ontwikkeling van die veel energieker waterstofbom in 1950/51 

en die verdere ontplooiing van die biologiese, chemiese en geofisiea 

se wapens. Die atoombom het nie net Japan geskud nie, maar ook 

die kerk oor die wereld (306) Dit het 'n groot bydrae gelewer, 

ironies genoeg, tot die vredesbesinning en tot die opbloei van die 

georganiseerde pasifisme binne- en buitekerklik <3o7). Dippel 

meen selfs dat ons tans, "na het van de Heer niet te hebben geaccep= 

teerd, gedwongen (wordan) door de omstandigheden van de geschiedenis , 

d.i. door de Heer van de geschiedenis", om gebring te word waar die 
(308) kerk nie wil wees nie. 

Ons neem dus 1945 as die groot insnydingspunt, maar dit sal 
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soms nodig wees om, by di e w:ee.rgawe van 'n kerklike st:andpunt , 

vroeer terug t e gaan . Ons b ied hie rmee graag 'n kursoriese beeld 

van die kerklike besinning h i e r die eeu oor hierdi e onderwerp . 

J . J.3 . l Die Rooms-Katolieke Kerk 

Reeds pous Benediktus XV ( 1914-19 21) , veral me t sy Pacem Dei 

van 
. (309) 1920, was 'n pleitbesorger van vrede . Sy opvolger, 

Pius XI (1922- 1939), het teen die voortgaande bewapening gewaarsku 

en teen die gevaar van 'n oordrewe nasionalisme; verder dat ' n 
(3 10) oorlog moord en s elfmoord is In Februarie 1939 wou hy 'n 

dringende vr edesboodskap aan die wegglyende wereld rig, maar enkele 

dae daarvoor is hy oorlede. (Johannes XXIII het groat dele daar= 

van bekend gemaak in 1959) (3 l l) . Met Pius XII (1939-19 58) kr y 
(3 12) die vredesprediking meer momentum Reeds in 1943, meer as 

twee jaar voor die val van die eerste atoombom, waar sku hy t een die 

1 d . . . (313) I b d groat mag as gevo g van ie atoomspl1ts1ng . n sy Kers oo = 

skap van 1944 spr eek hy ham uit teen 'n oorlog as deugdelikke 
(3 14) middel vir die oplossing van geskille tussen state , asook 

(31 5) teen elke aanvalsoorlog . In 1953 lui dit da t wanneer die 

rampe wat deur 'n oorlog veroorsaak word nie opweeg t een die gelede 

onr eg ni e , ' n mens verplig kan wees om eerder onreg te ondergaan 

(3 l 6) Hy beklemtoon ook weer , soos i n 195 1 (3 l 7) , di e belang van 
I • • 1 • • I • • 1 (3 18) n internas1ona e organ1s as1e en n internasiona e reg . Een 

va n ~y kragtigste boodskapp e l ewer hy voor die Se Vergadering van 

di e ~~reldvereniging van Med ic i in 1954 . Hy noem dat "daa r geen 

enkele twyfel oor kan bestaan nie dat veral vanwee die verskrikkinge 

en matelose lyding wat deur die moderne ((ABC-)) oorlog teweegge= 

bring wor d , di e on tketening van s o 'n oorlog sande r ' n r egverdige 

moti e f (d.w.s. sende r dat hy opgedring wo rd deur ' n duidel i ke en 

baie swaar, op ande r e wyse onvermydelike onreg), 'n misdaad is wat 

die s trengste nasionale en internasionale sanksi es verdien" (JJ 9) 
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Die pous gaan egter nog verder en verklaar dat "wanneer die gebruik 

van sodanige middel ((ABC- wapens)) tog 'n dusdanige groot verbrei= 

ding van die kwaad met hom meebring dat dit totaal aan ~ie kontrole 

van die mens ontsnap, dan moet di~ gebruik daarvan as immoreel 

verwerp word" <32o). Een van sy mees pasifistiese uitsprake 

dateer egter van Kersfees 1955, waarin hy aanvoer dat 'n ABC-oor log 

alleen as onvermyde likhe id en na alle moontlileonderhandelinge, as 

geoorloof beskou kan word. Hy herhaal dan sy 1954-woorde, nl. 

dat wanneer dit blyk dat die ABC-wapens onkontroleerbaar is en uit= 

gebreide ellende veroorsaak, dan moet die gebruik daarvan as i mmo= 

reel verwerp word. Hier is t og nie meer sprake van verdediging 
. . . . (32 1) d' k . nie, maar van vern1et1g1ng . R. Cos te vat ie bete enis van 

Pius XII soos volg saam: Met die unanieme teologiese tradisie was 

hy van oordee l dat gewapende verset slegs 'n "ethiek van nood" kon 

wees vir noodsituasies. Daarby het hy onophoudelik verklaar dat 

alles gedoen moet word om die (wereld-) situasie te verander "om 

daardoor de oorlog practisch onmogelijk te maken. Realisme gi ng 

bij hem gepaard met een stoutmoedige toekomstvisie" <322 ) 

Geen pous het egter meer vir die vrede gedoen en beteken as 

Johannes XXIII (1958 - 1963) nie, en ons verwys dan veral na sy 

epogmakende ensikliek Paaem in terris van 1963. R. Coste meen 

dat die pous reeds in die Kersboodskap van 1961 sy gedagtes oor 

vrede in kern ontwikkel het <3z3), Die mees wesenlike van sy leer 

vind ons egter in bovermelde ensikliek. Dit is trouens die eerste 

pouslike dokument wat uitsluitlik oor vrede hande1. Die pous 

wys daarop dat oorloe nie meer pas in die atoomtyd nie. "Eventuele 

konflikte moet egter opgelos word nie deur wapengeweld, bedrog of 

lis nie, maar, soos dit mense betaam, deur wedersydse begrip, ryp 

en eerlike oorl_egpl.egi.nge, en deur 'n billike kompromi~" <324). 

Die mees gesiteerde sin lui: "Quare aetate haa nostra, quae vi 

atomiaa gZoriatur, aZienum est a ratione, beZZum i am aptum esse ad 
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violata iura sarcienda" <325
), Hy pleit daarvoor dat atoomwapens 

verbied meet word <326
)'. Die deterreotteorie ag hy disputabel: 

"Die ware en bestendige vrede ender die volke meet nie steun op die 

ewewig in die bewapening nie, maar alleen op wedersydse vertroue" 
(327) 

Die pous staan dus op die standpunt van atoompasifisme -

sande r - deterrentteorie, en mens sou selfs kon se dat sy boodskap 

alle trekke van werklike pasifisme bevat (J2B) Volgens Muller 

kan hierdie ensikliek self s 'n nuwe epog inlui ten opsigte van die 

Rooms-Katolieke be sinning oor die vredesboodskap <329). 

Pous Paulus VI (1963-) se vredesbesinning kan (nog) nie verge= 

lyk word met die van sy voorganger (-s) nie. Miskien meet in 

hierdie verband tog verwys word na sy PopuloT'Wfl Progressio , waarin 

betoog word dat die kerk opbouend moet deelneem aan die maatskaplik-

1 .. k d b 'd <330) d d . M " . po itie e vre esar ei . Ree s eer er, in sy ense 1~a~o 

en in sy paasboodskap van 1965, het die pous hom uitgespreek teen 

guerrilla-oorlogvoering C33 J), hoewel hy in Popu loY'Um Progr essio 

die reg van opstand teen 'n onregverdige owerheid gebillik het <_332 ) . 

Naas 'n bellwn justwn· is daar dus ruimte vir 'n r evolutio justa. 

Pous Paulus VI besit egter dit tot sy krediet dat hy die eerste 

pous was wat 'n veroordeling uitgespreek het oor die vernietiging 

van ganse stede, socs bv. met Hiroshima gebeur het <333). En 

miskien meet ook verwys word na sy 1965- besoek aan die V.V. O. waar 

hy sy bekende nooit-meer-oorlog ! - toespraak gelewer het, sodat 

Rothuizen selfs kan se: "Nimmer was een roomse z5 katholiek" <334) 

Die besinning oor oorlog en vrede was ook op die agenda van 

die Tl.Jeede Vatikaanse Konsilie (1963-1965)(335>. In die pastorale 

konstitus ie Gaudium et spes kom dit breedvoerig ter sprake. Die 

Konsilie wys daarop- dat vrede nie louter afwesigheid van oorlog is 

nie, maar die vrug van die orde wat deur die goddelike Skepper in 

die maatskappy geplant is. Dit is nooit 'n definitiewe verworwen" 

heid nie, maar 'n permanente opdrag <336) Die Konsilie kan nie 
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nalaat om hulle te prys wat by die .verdediging van regte "hulle 

toevlug, soek tot die .metode van geweldlo~sh~id" nie . <337). 

Militere diensweieraars, met gewetensbesware, maar wat ~og 'n ander 

vorm van diens aan die samelewing wil verrig, behoort tegemoet 

gekom te word. Natuurlik het 'n regering die reg om homself wettig 

te verdedig, maar slegs dan wanneer "alle moontlikhede van vreed• 

same onderhandelinge" misluk het. Die oorlogspotensiaal wettig 

egter nie elke militere of politieke gebruik daarvan nie (33s). 

Die moderne wapens bring mee dat die grense van 'n wettige verdedig= 

ing ver oorskry word; dit tendeer trouens na uwedersydse vernietig= 

ing". "Elke oorlogshandeling wat sonder onderskeid gerig is op 

die verwoesting van hele stede of groot gebiede met hulle inwoners, 

is 'n misdaad teenoor God en die mens self, en dit moet met krag 

en sonder aarseling veroordeel word" <339 ) Ten opsigte van die 

bewapeningswedloop word gese dat dit "'n baie ernstige plaag vir 

die mensheid is asook 'n onverdraaglike onreg teenoor die armes". 

Daar moet kragdadig in die rigting gewerk word van die uitbanning 

van elke soort oorlog deur die nasies, en hiervoor sal 'n "wereld= 

outoriteit" wel nodig wees. Ontwapening is nodig, egter nie een= 

d . · ''1 d" (34o) T b 0 k 0 h" d" d 1 sy ig nie maar vee sy ig • er erei ing van ier ie oe = 

eindes, sal onder meer nasionale egoisme en rassehaat laat vaar moet 

word, en daar sal 'n nuwe mentaliteit, 'n vredesmentaliteit, gebore 

moet word <34 I) -- indien ons wil ontsnap aan "die huiweringwekkende 

vrede van die dood" <342). 

Hierdie uitgesproke gedagtes, met 'n sterk pasifistiese inslag, 

het ook sy neerslag gevind in De Nieuwe Kateahismus van 1966 <343) 

Oorlog is 'n "monster", en die beginsel van selfverdediging is 

absoluut nie die laaste woord hieroor nie <344). Die totale atoomz 

oorlog is "'n kwaad van 'n ongekende orde" in vergelyking met antler 

oorloe 
(345) 
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en Babel is dat die diepste wortel van die huidige rampe gesoek 

moet word in ons sonde, en dat die .egte. genesi.ng bestaan in die 

verlossing uit die sonde, uit die haat en uit die wantroue. Wie 

met Christus daaraan werk, werk mee aan die afwending van 'n konflik 

wat die "selfmoord van die mensheid" sou kon wees (346). 

Die standpunt van Rome kom dus neer op 'n parsiele militarisme, 

op 'n a toompasifisme, met 'n sterk motivering in die rigting van 'n 

atoompasifi sme - sonder-deterrentteorie (347) 

3. 1.3. 2 Die Were ldraa.d van Kerke · 

Oorlog en vrede was een van die vele temas wat ook die aandag 

van die Werelaraa.d van Kerke (WRK) geboei het. Vanaf Amsterdam 

( 1948), Evanston (Chicago) (1954), New Delhi (1961) tot Uppsala 

(1968) was die onderwerp onder bespreking (348). By 'n weergawe 

van die besluite van die WRK moe t egter altyd onthou word dat dit 

bes luite is van die Raa.d maar ad:viese vir die "lidker ke", omdat die 

"lidkerke" die reg tot ratifikasie besit . Kerkregtelik besien, 

besit hierdie besluite dus ' n ander gesag as byvoorbeeld die van die 

Rooms e Kerk. 

Dit is waar dat r eeds op konferensies voorafgaande aan die WRK 

aandag gegee is aan die probl eem, bv. te Stockholm (1925), Jerusalem 

(1928) en Oxfo rd (1936) (349), maar die saak het eers intens ter 

spr ake gekom met die eerste sitting van die WRK te Amsterdam i n 1948. 

Oorlog is in stryd met di e wil van God, en dit is as metode om 

probleme op te los, onverenigbaar met die leer en voorbeeld van ons 

Here J esus Christus . Die rol wat oorlog i n die internasionale lewe 

speel , is 'n sonde teen God en mensonwaardig. Oorlogvoering het 

ingrypend verander. Die l eer van 'n regverdige oorlog is nie meer 

so vanselfsprekend nie. Oor die vraag of 'n oorlog 'n daad van 

geregt igheid kan wees, kon geen eensternmigheid bere ik word nie en 
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volstaan die WRK met die wee.rgaw.e van drie uiteenlopende standpunte: 

eerstens is daar d~egene wat van mening is dat 'n totale oorlog 

nooit 'n daad van geregtigheid kan wees nie (pars iele militarisme); 

tweedens is daar die mening dat, aangesien daar nog geen onparty= 

dige, bo-nasionale instansies is nie, 'n oorlog wel as ultima ratio 

mag funksioneer (radikale militarisme); derdens is daar die stand= 

punt dat elke oorlog altyd verwerp meet word (pasifisme -- radikaal 

of parsieel?) C350) 

In Evanston (1954) word op hierdie gedagtes voortgeborduur. 

Indien 'n katastrofe voorkom wil word, meet uitvoering gegee word 

aan die volgende twee voorwaardes : eers tens meet alle wapens met 

totale vernietigingskrag verb i ed word, "including atomic and 

hydrogen bombs", met toestemming tot internasionale inspeksie, en 

daarby moet vo lg die drastiese vermindering van alle antler wapens; 

tweedens moet daar 'n waarborg wees dat geen land sal oorgaan t ot 

of meehelp aan 'n aanvalsoorlog of ondermynende aktiwiteite in 

antler lande nie. Solank as wat die wapenwedloop voortduur en die 

magsoorwigteorie uitgebou word, sal die vrede voortdurend in groat 

gevaar verkeer. Daarom moet owerhede hulle beywer ~ir vryheid en 
. h 'd (351) geregtig ei . 

As staande agendapunt, word ook in New DeZhi (1961) aandag aan 

oorlog en vrede verleen. Die kern van 'n studierapport oor 

"Internasionale Vrede en Veiligheid" word aanvaar en na die " lid= 

kerke" verwys vir aandag en aksie C35z) . "Since war is an offence 

against God, the task of the Christian is to do all in his power to 

d 1 . . " (353) N. k 1 .. . prevent, an even e iminate, war • ie net ernoor oe nie 

maar ook beperkte oorloe is gevaarlik. Die grootste probleem 
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vandag is die van ontwapening, en hierdie vraagstuk meet dringend 

bes tudeer word. Kerntoetse behoort verbied te word en die wereld 

behoort dankbaar kennis te neem van die voorbeeld van Indie wat 

binnekort atoomwapens k~n maak maar dit nie gaan maak nie <354) 

Die besluit van New De lhi, wat 'n appel wil wees aan alle regeringe 

en mense, bevat ender meer die volgende bepalinge: Oorlog is ons 

almal se vyand en 'n skending van die menslike nat~ur. Die toekoms 

is in die weegskaal. ·~et there be restraint and self-denial in 

the things which make for war, patience and persistence in seeking 

to resolve the things wh:ch divide, and boldness and courage in 

grasping the things which make for peace" <
355). Die deterrent= 

teorie is verwerplik en die koue oorlog meet gestaak word. Ewena 

eens moet die wapenwedloop laat vaar word en daar meet oorgegaan 

word tot volkome en algemene ontwapening. Strukture vir vrede is 

noodsaaklik. Vrede moet met geregtigheid gebou word en nasi es 

moet bereid wees om billike ris iko 's vir vrede te aanvaar. Daar 

kan 

the 

for 

nog ontsaglik veel gedoen word vir ontwikkelingshulp. "Let 

peoples find a positive prograrrane for peace, a moral equivalent 
11 (356) war . 

Uppsala (1968) sluit nou aan by Amsterdam, nl. dat oorlog as 

medium onverenigbaar is met die leer en lewe van Jesus Christus. 

Van alle vorme van oorlog vorm 'n kernoorlog die grootste belediging 

vir die menslike gewete. "The avoidance of atomic, biological or 

chemical war has become a condition of human survival" <357 ) Die 

kerke moet daarop aandring dat dit die eerste plig van regeringe is 

om sodanige oorlog te voorkom, om die wapenwedloop te beeindi&, om 

ooreen te kom om nooit eer s te ke rnwapens te gebruik nie, om kern• 

proewe en kernwapenproduksie te staak en om die deterrentteorie 

tPn gunste van ontwapening te laat vaar. Veral kernmoondhede moet 

begin met ontwapening in fases. Nie-kernoorloe is egter ook ges 

vaar i ik in soverre dit maklik kan uitgroei tot onkontroleerbare 
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geweld. Aan die voorstandera van "absolute pacifism" word egter 

die vr~a~ aeatel hoe di~ gebruik van geweld dan .beperk kan word 
(358) 

Frappant is dit dat die WRK, terwyl hy in terme van oorlog 

'n al hoe meer pasifistiese neiging openbaar, ten opsigte van 'n 

guer'l'i71aoorlog eerder in terme van militarisme spreek. In die 

Uppsala-rapport word genoem dat "the revolutionary change may take 

a violent form" in lande waar die heersende groepe, dikwels onder~ 

steun deur buitelandse belange, onderdrukkend of verskillig is 

teenoor die aspirasies van die mense, en ook weerstand bied teen 

alle veranderinge. Die kerk se taak is dan om by te dra tot die 

ontwikkeling van doeltreffende "non-violent strategies of revo l u• 

tion and social change". Daar meet kreatief meegewerk word aan 

die opbou van politieke strukture ten einde die sodanige sosiale 

veranderinge teweeg te bring <359>. In lyn hiermee le dan die 

besluit van die Sentrale Komitee van die Were ldraad om finansiele 

steun aan die versetsbeweginge van Afrika te verleen <360) 

Hierdie tendens, nl. pasifisties ten opsigte van 'n oorlog en 

militaristies ten opsigte van 'n rewolusie of guerrillaoorlog, is 

'n saak wat tewens ook op teologiese gebied momentum kry. 'n 

Revolutio justa, sy dit dan as altima ratio, word steeds meer en 

meer beaam <361 >. Die opvallende is egter dat hier byna soos 

klokslag in gebreke gebly word om aan te toon presies wie die rewoc 

lusie mag ontketen -- anders as by Calvyn, wat aan die laer owerhede 

die reg tot verset toegestaan het. 

3.J.3.3 Die Gerefor'!Tleerde Ekumeniese Sinode 

Dit kan nie van die Gereformeerde Ekumeniese Sinode (GES) 

gese word dat sy agendas beset was met die oorlogsvr~agstuk nie. 

Vanaf die eerste vergadering in Grand Rapids (1946) tot die jongste 
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in Sydney (J972),was die saak e intl ik net op een vergadering werklik 

bespreek en di t was die van E'otchcfs t "f' ,J<Jm (J 958). I n d ie Al"t;Q 

van Ams te "f'dam ( J 9 4 9) , Edinburgh (J 9 53) , GY'Cmd Rapids ( J 9 63) en 

,.,;• t- "f'Pr (1968) kom daar feitlik niks hieroor voor nie . (Die= 

selfde opmerking wat by die WRK gemaak is, geld ook hier: die 

beslui te; van die GES is slegs bedoel as adviese vir die "l idkerke" 
(362)) . 

Op die Sinode van Potchefstroom word die kornmissie rapport oor 

"moderne oorlogvoering" deur G. Brillenburg Wurth voorgedra . Die 

kornmiss ie het eers besin oor die vraag --en hierin skuil miskien 

die rede waarom die oorlogsvraags tuk so weinig deur die GES bespreek 

is -- "of die Kerk werklik iets te doen het met di e probl eem van 

oorlog as sodanig" (3 63 ). llLe bevinding is egter dat hierdi e 

vraag "sender twyfel beve s tigend beantwoord rnoet word " ( 364 ) Die 

GES besluit dan ook om ' n uitspraak t e doen oor di e oorlogvraagstuk 

en oo r die atoomoorlog as sodanig . Die bes luit bevat ender andere 

di:t dat "die Kerk in die huidige kernwapens ' n verontrustende 

openbaring sien van die noodlo ttige gevo lge waartoe ' n tegniek meet 

lei, wat nie meer ender die tug van die Woord van God buig nie" 
(365) Hierdie sin bevat m. i. alle elemente van ' n atoornpasifisme. 

Die Sinode keur rtie wapengeweld as ontoelaatbaar af nie, inteendeel , 

maar voeg by dat a lhoewel dit nie in Bybe l se sin as sonde bestempel 

kan word nie, "b e •10ort oorlog i n elk geval tot die Sonde-orde , en 

gaan daar gewoonlik veel sonde mee gepaard . Daarom mag geen poging 

gespaar word nie om dit t e ver hoed" (366 ) . Wanneer die staat tot 

wapengeweld, a s "uiterste midde l " gedwing word , mo e t die onderdane 

die owerheid gthoorsaam. Maar die ower hede meet besef dat hull e 

v eran tvPordelikhe id va"dag sove~· l g ro te r is o. <: . "vanwee die verder= 

wend P intensiteit van moderne bewapen i ng" . Die GES beweeg in di e 

rigting van mondialisme as ·: erdc> r besluit word dat dit die dringende 

taak va n owerhede vandag is om alles in werking te ste l om oorloe 
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deur die opbou van 'n "internasionale r:egsorde" te probeer afweer. 

Situatiewe militarisme kom ook in hierdie besluit voor. Die 

kerk moet immers die oorlogsbeslissing en - voering steeds aan die 

Woord van God toets, en 'n situasie kan ontstaan dat die kerk en 

volgelinge van Christus "op generlei wyse meer enige mede-verant= 

woordelikheid daarvan mag en kan aanvaar nie"; dan moet hulle 

"alle medewerking" ontse en die weg van 'n martelaarsgemeente gaan. 

Die kerk moet egter meer doen as om net openbare uitsprake oor 

oorlog te maak; hy moet sy lidmate pastoraal bearbei in verband 

met die oorlogsvraagstuk, die roeping tot vrede en die beoefening 

van reg en geregtigheid (367 ) 

3.1.3.4 Die Hervormde en GerefoT'ITleerde Kerke in Nederland 

Dit is sender meer 'n simplifikasie om, wat die regionale 

kerkgroepe betref, slegs te verwys na Nederland en Suid-Afrika. 

So sou bv. gewys kon word op vredestemme in Engela:nd en Duits= 

Zand. Reeds in 1946 het die Britse Ra.ail van Kerke met sorg 

kennis geneem van die moderne wapens (368). Ons sou kon verwys 

na die pasifistiese, of ten minste situatief-militaristiese, 

optrede van die "Bekennende Kirche" in Duitsland tydens die Tweede 

Wereldoorlog <369 ). Betekenisvol is ook die BaT'ITlenverklaring 

van 1934, asook dieSkuldbe lydenis van St:uttgart van 1945 C37 o). 
Die "Evangelische Kirche Deutschland" (EKD) bet ook telkens die 

. (371) oorlogsprobleem ter sprake gebring , en so is daar o.a. op 

die buitengewone Sinode van die EKD te Spandau in 1956 'n voorstel 

van Heinrich Vogel <372) aanvaar waardeur 'n kritiese distansie 

geskep is tussen evangelie en atoombom <373) -- volgens Gollwitzer 

die eerste keer dat die moderne ABC-wapens as immoreel gekenskets 
is (374) 

Ons le ons _egter self 'n beperki_ng op t .w. v. kerkhistoriese 

redes en met die oog op die omvang van hierdie studie, en wend ons 
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veral na Nederland en Suid-Afrika -- en selfs dan ook nie na alle 

kerkgroepe nie . 

Dit kan beweer word dat De Gereformeerde Kerken in Nederland 

(GKN) v55r De Neder landse liervormde Kerk (NHK) aandag gegee het 

aan die oorlogsvraagstuk as kernoorlogvraagstuk C375) -- hoewel so 

'n stelling ook bevraagteken kan word (376) --, en tog moet gese 

word dat sedert die Sinode van die GKN in 1955/56 besluit het om 

deputate te benoem in verband met die taak van die kerk ten aansien 

van die oorlogsvraagstuk C377), daar tot by die intrede van die 

sewentigerjare geen duidelike besluit oor die saak geneem is of 

kon word nie. 

Die Sinode van Middelburg van die GKN het in 1933 selfs besluit 

om van die saak af te stap, aangesien die belydenisskrifte uit die 

sestiende en sewentiende eeu hulle voldoende daaroor uitgespreek 

het, en die saak kan verder oorgelaat word aan die bevoegdheid 

d . Ch . 1° 1~ • • • (378) . s· d van ie riste 1...,pers,Jeugorgan1sas1es ens. . Die 1no e 

van 1939 distansieer horn van die antirni litaristiese verwerping 

van 'n oorlog in watter vorm ook al (379) Van radikale pasifisme 

kan daar nie sprake wees nie. Die Sinode van Assen 1957/58 het 

egter meer aandag aan die saak bestee <380). Die Sinode oorweeg 

dat die oorlogsvraagstuk, ongeag die moderne wapens "in wezen 

hetzelfde is gebleven" en dat ' n owerheid die roeping het om "des~ 

noods met wapengeweld" di e reg te verdedig. To t 'n konkrete 

besZuit insake die wapenwedloop, ontwapening, totale oorlog en 
(381) t o tale wapens vorder die Sinode egte r nie En i nderdaad 

het die GKN nog nie verder gevorder as om die saak voortdurend te 

bes tudeer, kennis t e neem van die verskillende standpunte oor die 

oorlogsvraagstuk en met verontrustin,g kennis te neem van die moont~ 

likhei d van 'n totale oorlog nie· (382).'n Besonder opvallende 

verskynsel binne die Gereformeerde kring moet geag word die ontstaan 

en ontwikkeling van Bet Ger eformeerd Vredesberaad C3S3) 
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Anders is dit gesteld met die NHK. Reeds in J952 word 'n 

Hez>der l i jk ~chrijven bet reffende het vraa.gstuk van Oor log en Vrede 

<3a4) die we-reld inges,tuur. Daarin word 'n internasionale reg 

aanvaar; 'n aanvalsoorlog afgewys; 'n oorlog voorwaardelik aanvaar 

en gewys op die gevare van 'n totale oorlog, egter sonder posisie= 

keuse ; bewapening word aanvaar maar sosiale geregtigheid belang= 

riker geag; diensweiering is moontlik en ongehoorsaamheid aan ' n 

owerheid kan soms plig word. Op hierdie herderlike skrywe was daar 

nogal kritiek, veral van die kant van die pasifistiese organ~sasie 

Kerk en Vrede <3B5). In 1956 volg daar ' n verklaring van die 

Sinode van die NHK, Hoe dienen wij de 

internasionale gemeenskap gekies word 
(387) 

Vrede?, waarin weereens vir 'n 
(386) . . , eweneens v1r magsewew1g 

, terwyl wapengeweld as uiterste redmiddel gebil lik word <333>. 
Die mees opspraakwekkende besluit sou egter in 1962 geneem word . 

Op grond van die vredestaak van die kerk en die aar d van die kern= 

wapens spreek die Sinode "een r-adicaal neen tegen de kerm;apenen 

uit" <339>. Die wereld moet dus nou ten opsigte van kerk en Chri s= 

tendom weet dat hulle van oordeel is dat "de kernwapenen ook i n het 

uiterste geval niet gebruikt mogen worden" en dat Christene di t in 

stryd met hulle gewete ag om aan 'n kernoorlog deel te neem <
39o) . 

Hierdie standpunt is duidel ik atoompasifisties, self s al kan di t die 

Sinode verkwalik word dat hy nie ook oor die besit van kernwapens 

gehandel bet nie, as ook nie oor antler to tale wapens as kernwapens 
(391) nie Volslae pasifisme is egter nog geensins aanwesig nie, 

wel 'n parsiel.e militarisme <392>, sy dit ook 'n situatiewe <
393) . 

Die Sinode beskou 'n bellum just\.Ull egter as problematies <394). 

Na hewige kerklike en sekulere diskussie~, sit die Sinode van die 

NHK in 1964 sy gesprek voort eor die kernwapens met 'n Woo'Nl. en 
. (395 ) Wederwoord. Die Sinode handhaaf sy vor1ge standpunt , maar 

noem dat die radikale nee! net geld vir die 
. h d. d. . . (396) di e aan ou ~ng van ie kernwapens n1e • 

(397 ) 
logiese wapens is ook onaanvaarbaar 
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m.e om unilaterale ontwapeni.ng of massale diensweieri_ng te bepleit 

nie <39s) Die Sinode kies dus doidelik vir ' n atoompasifisme -

met - deterrentteorie. Ook op· hier.die besluit sou s-lterp reaksiil 

volg (399) maar die- NHK het ten minste dit tot. sy krediet dat hy ' 
'n duidelike, k'onkrete en situatiewe besluit geneem het. 

3.J.3.5 Die Ger eformeerde Kerk in Suid-Afrika 

Sonder oordrywing kan met reg gese word dat die Gereformeerde 

Kerk in Suid-Afrika (GKSA) - en dit geld in 'n groot mate vir al 

drie die Afrikaanse Kerkgroepe - baie weinig aandag aan hierdie 

probleem gegee het, en dat toe die saak vir die eerste keer in 1961 

ter sprake gekom het, dit ook gebeur vanwee die adviese van die GES 

en nie vanwe'e intern.;. ·,.esinning nie. Die frappante is egter dat 

die twintigste eeuse geskiedenis van die GKSA open met die oorlogs= 

vraagstuk; nie as 'n besinning oor 'n probleem nie, maar as deel= 

name aan - wat genoem word - die Tweede Vryheidsoorlog van 1899-

1902 . Die Teologiese Skool van GKSA was nl. nie in een van die 

vrye Vrystaatse of Transvaalse Republieke nie, maar te Burger sdorp 

in die Engels-beheerde Kaapprovinsie. Teologiese professore en 

studente neem vrymoediglik deel aan die oorlog -- vir vryheid, volk 

en vaderland <4oo) . Die reg tot gewapende verset teen 'n imperia= 

listiese moondheid, wat die vryheid ontneem, 'n volk vernietig en 

'n vaderland kolonialiseer, was vir hulle geen probleem nie, selfs 

al sou dit, wat die Kolonialers betref, verset beteken teen die 

wettige (Engelse) owerheid. Die Sinode na hierdie oorlog het die 

optrede van die b~rgers, wat kerklidmate was, eintlik stilswyend 
(401) goedgekeur . Dit is nodig om die standpunt van die kerk te 

sien teen die agtergrond van die politieke situasie van daardie tyd: 

die Af r ikaners was naamlik die verdrukte element, aie politieke 

magt elos es . Hierdie stelling is bel~ngrik om twee redes. Eerstens 

kan di t di e Engelse Kerkgroepe in Sui d-Afrika , wat vandag so spraak= 
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saam is. oor veronti:egti.ng (4-02) • ni.e .ve:rnntskwld:ig w0rd nie dat 

hul-le tyclens daardie- tnegentiende) eeu van onre·g, geen- woord. oor 

d . . d·. A.A. "k k h. . • (Ii.OJ) ...... 1e verontregt1.ng van 1e J, 1J aner g:esttree et nre- • .1.wee= 

dens sal die vraag gestel moet word of die Afrikaanse Kerkgroepe 

nie dalk, noudat die Afrikaner die magsposi 'sie in Suid-Af.rika 

verower bet, 'n prinsipiele koerswysiging ondergaan bet ten opsigte 
(404) van hulle beskouing oor die reg tot verset nie 

Die Afrikaner bevind hom in 'n posisie van onderhorigbeid toe 

daar in 1914 'n rebellie uitbreek en dit aanleiding gee tot 'n groot 

deining op kerklike gebied. Die Regering, ender leiding van 

generaal Louis Botha, was van oortuiging dat Suid-Afrika vir 

Engeland moes bystaan in die Eerste Wereldoorlog, terwyl van die 

Boeregeneraals die teenoorgestelde mening toegedaan was . Suid­

Afrika bet toegetree en 'n binnelandse rebellie bet ontstaan <4o5) 

Op die Sinode van 1916 dien verskeie besprekingspunte waarin die 

Sinode gevra word of 'n rebellie en die Rebellie (van 1914) volgens 

God se Woord is <406) Die Sinode benoem 'n kommissie van advies 

wat breedvoerig rapporteer (art. 155), 'n verslag wat deur die 

Sinode met meerderheid van stemme aanvaar word (sommige bet minder= 

beidsnotulering aangevra). Wat bevat die rapport alles? Ons som 

op: Onderwerping aan die Godgestelde owerheid is plig, maar --

hierdie gesag bet sy grens. As die owerheid ons gebied om die Wet 

van God te skend,moet God meer geboorsaam wees as die mens. Ons 

Calvinistiese vaders bet egter nie net geleer dat die owerheidsgebod 

nie in stryd moet wees met Gods Wet nie, maar ook dat dit nie in 

stryd moet wees met die vryhede en grondregte van 'n volk nie. 

Wanneer die owerheidsgebod ingaah teen die Goddelike Wet of die 

volksvrybede, moet aan die owerheid -:- in nav~lging van Daniel en 

die Apostels ~ nie gehoorsaamheid bewys word nie. Haar .hoe moet 

die verset dan wees: lydelik of dadel ik? Wanneer .lg. plaasvind, 

meet dit geskied deur "die mindere magbebbers en erkende volks= 
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hoofde". En dan: "Dice leer omtrent dadelike verset ... is in die 

geskiedenis van ons. Gereformeerde voorouers met" die daad toegepas-". 

Die Nagmaalsformulier sien op- die "onwettige versteuring van die 

gevestigde orde". Die Sinode erken dus hiermee prinsipeel dat 

daar 'n wettige reg tot gewelddadige verset moontlik is. Maar 

wat dan van die 1914 - rebellie? Was dit wettig of onwettig? Die 

Sinode besluit om hieroor geen uitspraak te doen nie - die tyd is 

daarvoor nie ryp nie -, en maan die lidmate met verskillende stand= 

punte om mekaar oor en weer te verdra. Op die Sinode van 1918 

dien daar egter beswaarskrifte oor die 1916-besluit, wat veral tot 

inhoud het dat die beswaardes wel 'n lydelike verset Bybels-

verantwoord ag, maar geensins 'n dadelike verset nie <4o7) Die 

Sinode besluit om te volstaan met die 1916-standpunt (40S) 

Op die Sinode van 1961 dien daar 'n verslag van die besluite 

van die GES 1958 oor die oorlogsvraagstuk . Die Sinode van die 

GKSA het nagenoeg alle besluite van di e GES vir sy rekening geneem, 

behalwe vir die weglating van "die opbou van 'n internasionale 

regsorde", omdat die term "baie rekbaar" is <4o9) Hierdie besluite 

is eintlik die enigste wat die GKSA oor die oorlogsvraagstuk geneem 

he t. Ons het reeds daarop gewys (4 IO) dat hierdie besluite 'n 

situatiewe, parsiele militarisme inhou, met 'n sterk tendens na 

atoompasifisme. 

Vanaf 1961-1973 het daar geen verdere nasionaal sincdale 

besinning plaasgevind nie. Wel part ikulier sinodaal, want die 

Partikuliere Sinode van Kaapland en S.W.A. kry konkreet te doen 

met di e guerrillaoorlog, en "spreek horn uit teen die besluit van 

die wereldraad van Kerke om gelde aan die terroriste organisasies 

in Suidelike-Afrika te skenk. So 'n beslui t kan slegs aanleiding 
( 41 l ) 

gee tot oortreding van die sesde gebod .•.. " Die Afrikaner 

bek lee toe 'n politieke ~agsposisie. 
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Die A~gemene Sinode van die Nederduitse Gereformeerd~ Kerk 

van J970 (om terloops. hierna te ver:wys) neeqi 'n ~og verderstrekkende, 

selfs 'n sterk pasifisties.-georienteerde besluit in verband met die 

guerrillaoorloe in Afrika. Die Sinode ag die "vryheids.bewegings" 

'in stryd met die eis 'tan gehoorsaamheid aan die Heilige Skrif en 

die voorbeeld van Jesus Christus wat aan Sy volgelinge die duide= 

like opdrag gegee het om te ly onder vermeende, of werklike onreg, 

eerder as om dit aan ander aan te doen deur onder andere geweld= 

dadige optrede en verset". Die taak en roeping van die kerk 

bestaan nie daarin dat hy opstand en geweld aanmoedig nie, maar 

daarin dat by steeds teenoor "hierdie euwels" stelling sal inneem 
(412) Die vraag is of hierdie besluit nie 'n streep trek deur 

die hele Afrikanergeskiedenis nie <413>. Dit is hoogs twyfelagc 

tig of die Sinode so 'n besluit tydens bv. die twee Afrikaner-

vryheidsoorloe sou geneem bet. In elke geval is dit nie Calvyns 

nie. Indien die Sinode die reg tot opstand erken het, maar spesi'" 

fiek die "vryheidsbewegings" van Suider-Afrika as onwettige verset 

gebrandmerk het, sou dit 'n suiwere vertolking gewees het van. die 

standpunt van die reformatore. Soos die besluit tans lui, dra 

dit in sy algemeenheid, definitiewe elemente van (totale) pasifisme. 

Dit is egter eties disputabel om vanuit 'n politieke magsituasie 

ten opsigte van ander 'n pasifistiese besluit te neem, terwyl vanuit 

'n politieke onmagsituasie ten opsigte van jouself 'n militaristiese 

standpunt ingeneem word (4 J4)_ 

Dit is duidelik dat daar binne die konteks van die Afrikaanse 

en Suid-Afrikaanse kerke no~ geen. ve~beeldingryke besinning oor die 

oorlogsvraagstuk onderneem is. nie, veral nie ten opsigte van die 

nuwere gestaltes ~at 'n moderne, totale oorlog kan aanneem nie. 

In die lig daarvan dat Suid-Afrika tans op t.egnol.ogiese gebied die 

mees toonaangewende land in Afrika is, moet so 'n situasie betreur 

word. 
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3 . 2 HISTORIESE VREDESKERKE 

Dit sou onteenseglik 'n leemte wees in ens besinning oor 

oorlog en vrede indien daar nie verwys sou word na die drie sg. 

vredeskerke nie, nl. die Dopers (Anabaptis t e , Mennoniete of Hutte= 

ri ane), die Kwakers en die Broedergemeente. Tog is dit nie on s 

bedoeling om hier 'n volledige weergawe van elkeen se standpunt te 

gee nie, want daarvoor sou 'n volledige boek nodig wees - en daar= 

oor is ook inderdaad al boeke geskryf <4
i 5); daarby gee ens in 

hoofstuk 4 meer aandag aan die pasifistiese moti ewe wat ook hier so 

'n belangrike rol speel. Di t is egter noodsaaklik dat ens, selfs 

onder aparte hoof, hieraan 'n paragraaf wy, om daarby ook kortliks 

te noem wat die vredeskerke hieroor bely. Raven is selfs van 

mening dat daar eers in die sewentiende eeu, met o.a. die opkoms 

van George Fox en die Christenpasifisme, 'n werklike terugkeer na 

die ethos van die apostoliese tyd ontstaan het (4 IG). 

Die enigste ware pasifisme wat in die laat-Middeleeue te vind 

was, is aangetref by die Anabaptiste in die sestiende, die Kwakers 

in die sewentiende en die Broedergemeente in die agtiende eeu C4
i
7) . 

Natuurlik was daar reeds pasifi s t iese sektes in die Vroee Kerk, 
• • •• ( 3) (4 18) I soos bv . die Manicheers E , maar tot n herlewing van die 

pasifi sme het dit eers gekom ten t yde van die - - Reformas ie : 

Van die drie groepe is die Anabaptiste die mees absolutistiese, 

di e Kwaker s die mins te, terwyl die Broedergemeente 'n tussenposisie 

i nneem (4l 9). Hoewel daar dus onderlinge verskille is, kon hul le 

nogtans in 1953 'n ges amentlike pas ifi s tiese getuienis aan die WRK 
- (420) oorhandig, nl . Peace is the Will o God , wat terselfdertyd 

ook een van di e beste samevattings van hull e standpunt is. 

Die ontstaan van die Anabaptisme hang saam met die opkoms van 

~~omas Munster in Duitsland (1 523), maar as gevolg van hulle verbon= 
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denheid met die Boere-opstand (!), en die onderdrukking van laasge= 

noemde, is ook hulle in Duitsland uitgeskakel <42l). 'n Deel van 

die Anabaptiste het hulle egter onder Menno Simons in 'n radikale 

vredes-Christendom in Holland verenig. Soos die Waldense en 

Morawiese Broeders, het ook hulle die krygsdiens afgewys <422). 

Menno se belydenis was dat Christus hulle sterkte is, geduld hulle 

verdediging, die Woord van God hulle swaard, en die vaste ·geloof 

in Jesus Christus hulle oorwinning . Spiese en swaarde van yster 

laat hulle vir diegene wat - helaas! - mensebloed en varkbloed van 

dieselfde waarde ag (423). Die Hollandse Mennoniete het in die 

loop van die tyd van hulle pasifistiese idees kwytgeraak, en dit 

was eers in die E20 dat daar in Holland weer ender leiding van 

H.O. Hylkema 'n oplewing van die pasifisme plaasgevind het <424>. 
Harold S.Bender noem ook uitdruklik dat nie die hele Doperse bewe= 

ging pasifisties is nie en dat gedurende die El9 die Doopsgesindtes 

in Nederland, Duitsland, Frankryk en Switserland die weerloosheids= 

beginsel verlaat het, hoewel die in Rusland in Noord-Amerika daaraan 
(425) vasgehou het . So kan daar in Nederland bv. 'n Doopsgesinde 

Vredesgroep binne die Doopsgesinde Kerk bestaan, met as oortuiging 

dat die "meedoen aan oorlogstoerusting en de oorlog zelf niet 

Doopsgezind, en wat erger is, niet christelijk is, omdat het niet 

overeen te brengen is met Gods Woord, met Jezus Christus .. .• " <426) . 

Daar is pasifiste wat met groot w.aardering melding maak van die 

konsekwente, radikale en dikwels moedige standpunt van die Anabap= 

tiste. "Hier wordt volgens mij met het Christendom ernst gemaakt 

op een wijze die niet gemakkelijk overtroffen kan worden" meen Von 
. .. (427) 

Weizsacker . Selfs Karpp stel die vraag of die Mennoniete 

(en Kwakers) nie dalk verborge waarhede besit wat ook by die "Groot 
" 1 ' d' . <42B) D . . d'k 1 Kerke navo ging ver ien nie • aar is .egter nie-ra i a e 

pas ifiste wat krities staan teenoor die absolutistiese standpunt 

van die Dopers. Volgens G.J. Heering is hul fout gelee in die 
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• d' bl (4-29) I ontkenn1ng van ie regs- en staatspro eem . Hull e het n 
("430) staatsbetrekking as onaanvaarbaar beskou , sodat 'n Christen 

bv. nie magistraat mag wees nie, hoewel hulle tog ni e wou wegdoen 

met di e burgerlike owerheid en gehoors aamheid daaraan ten opsigte 

van sake wat goed en reg i s nie <
43

J) . Gollwitzer sien die 

grootste leemte van die vrede skerke daarin dat hulle nalaat om al le 

lewensterre ine onder die heerskappy van Christus te plaas <432 ). 

Bai nton wys daarop dat hulle die etiek van die O. T. eintlik verwerp, 

terwyl die Bergr ede verabsoluteer word . "Here, then is a New 

l 1 . II (433 ) B d 1 d II • II Testament ega ism . y Ca oux va woor e soos eksentr1ek , 

'' obsku rant" en "reaksioner" <434) . Ook Niebuhr verwyt die 

Protestantse sektariese perfeksionisme sy indiviJualistiese inslag, 

gepaardgaande met 'n ontduiking van die po litieke ve r antwoordelik= 

he id C435 ) . Van Ruler is bekommerd "dat de doper se geest op het 

ogenblijk bezig is vaardig te worden over de hele chri stenheid", 

d.w.s. wanneer weggeloop wo rd na die laaste oordeel en gepoog word 

om die Koninkryk van God in ' n r adikaal progres siewe gees bier en 

nou te realiseer C436) 

Die tweede vredeskerk is die l<J.,Jaker>s of "Th e Society of Friends" . 

Hul le stigter was George Fox , rond orn 1650 , en manne soos William 

Penn, John Beller s en Robert Barclay was ve rdere uithouers van die 
. (437) 

beweg1ng . Hul le was mi nder absoluti s t ies as die Dopers en 

n1e vo lkome nega tief ten opsigte van die politiek nie <433 ) _ Penn 

be t bv. gedink i n die rigting van 'n i nt e r nasiona l e parlement , asook 

van 

ho u 

'n internasional e polisi ernag om wee r s panniges in bedwang te 
(43 9) 

Hee r ing rneen da t die Kwake rs die meeste bet ekenis besi t vir die 
(440) 

prakt i es-Chri s te like pasifisme van die laaste t yd . Ber oemd 

i s hull e sl agspreuk: Daar is geen we g n ~ vr ede nie ; vrede is die 
(44J) 

\·'"g 
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Die derde gro~p .. nl. die Broederaemeente_. het in di.e ~.iende 

eeu ontst-aan. Infonnas.ie oor hulle vroee standpunt ooll v:r.&d·e. is 

karig <44
2-) Duidelik is _egter dat ook hu.lle 011 radikaal pasiffs• 

tiese standpunt staan. 

3.3 VREDESBEWEGINGE 

Dit word beweer dat daar vandag in die wereld 80 institute is 

wat hulle met ontwapening en vredeswerk besighou, en dat 40% van 

hierdie institute na 1959 en 60% daarvan tussen 1900 en 1959 

gestig is <
443 >, Gregg wys weer daarop dat geweldlose weerbaar= 

heid eerste in lndie en China voo-rg.ekom het, seker so ver terug as 

500 v.C., en miskien selfs 1000 v.C. Volgens hom het Christus 

dit herbeklemtoon, terwyl Gandhi dit op georganiseerde en groot 

skaal toegepas het <444 ). 

W. Dignath bied 'n kursoriese weergawe van die Vredesbeweginge 

<445), en daar is oor hierdie tema selfs boeke geskryf <446 ) 

Dignath onderskei drie fases, t.w. 

(i) vanaf die Renaissance tot die E 19; 

(ii) huidige Nie-katolieke Vredesbeweginge en 

(iii) huidige Katolieke Vredesbeweginge. 

By (i) verwys hy· o;a. na Erasmus (wat: alle latere vrede's-trewe-s 

"tnassgeblich beeinflusst" het <447)); die Historiese 

Vredeskerke, Vitoria, Grotius, Kant, Rousseau, Bertha 

von Suttner (met haar bekende boek. van 1892., Die Waffen 

nieder.') en Tolstoy. 

By (ii) gee hy aandag aan o.a. Gandhi (wat 'n nuwe impuls verleen 

het aan die vredesidee), Schweitzer, Blumhardt, Ragaz, 

Carnegie, Soderblom, Niemoller, en by noem ook beweginge 
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By (iii) verwys hy o .a . na die Pax Chr i sti-beweging, wat in 1944 

in Frankryk onts taan het, asook die R.K. Wereldvredesbond 

gestig in 195..3 . 

Dit i s duide lik dat die Vredesbeweginge , binne- s owel as 

buitekerklik , e er s in die E 19 op groot skaal ontspring en organi= 
(448) sa t oriese ges taltes aangeneem het Die kragtigste ontplooi= 

i ng sou egte r in die E20 plaasvind, ve r a l na die ontwikkeling van 

atoom- en antler totaal-ve rnietigende wapens. 

Ruweg kan onderskei word tussen mondia le en nasionale bewegings . 

Van die mondiale bewegings is die International Fellowship of 

Reconci liation (I .F. O.R.) , in Des . 1914 gestig deur 'n presbite r i aan, 

Richard Roberts, en 'n Kwaker, Henry Hodgkin <449 ), seker die 

bekendste . (In Augus tus het die Eerste Wereldoorlog uitgebreek) . 

Di e I.F.O.R. i s werksaam in ten mins te 25 state en s taan op pasifi s= 

tiese s tandpunt. Die groot motief i s dat die versoening met God 

ook moet deurwerk i n die intermenslike en internasional e ve r houdinge . 
. . b . . . k f . 1 b d . <45o) N " b h . Die eweg1ng is n1e on ess1onee ge on e n1e . ie u r s1en 

hierdie Fellowship as "a kind of Quaker conventi c l e inside the 

traditional church" <45 I ). 

In h ierdie verband kan ook verwys word na di e Praagse Christe= 

lik2 vr edeskonferensie , in 1958 ont s taan op ini s iatief van. die 

Ekumeniese Raad van Kerke in Tsjeggo-Slowakye. Die kommunisties-

gei nsp ireerde " Czechoslavak Pea ce Counc i l " he t ontwi kkel in die 

" Chr is tian Peace Conf e r ence", wat op sy beurt 
• II Ch . . p b l II (452) tot d i e Al l - r 1st1an eace Assern y . 

1 d . . . ( 4 53) d . B . g a n1e i nmeng n1e , s taan ie eweg1ng 

1 d . T . . V d d . (454) os van i SJegg1ese r e esraa n1e . 

wee r ui tgegroe i he t 

Hoewe l die kommuni ste 

tog nie heel temal 

Die waa rdevo lle van 

hierdie pogi ng i s onder meer daarin gelee dat teoloe uit Ooste en 
(455) . 

Wes te mekaar ~an ontmoet - op Oos t e rse bodem - , maar die 

ci.a..., c.i.<:se i s o .m. daa r i n ge l ee da t die beweging bestaan uit kerke , 
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kerkagtige groepe,vredesbe~eginge en individue. Ten O.P,.~ig,t;.e vaµ 

die besluite in Praag merk Rothuizen op dat dit· iets besit "van de 

helderheid van het evangelie, maar ook van de troebelheid van de 

gemeenplaats. Van de woorden des eeuwigen levens en van de 

eindeloze leus" <45 G.) (Suid-Afrika het hom in 1959 hieraan onttrek 
(457)). 

Neg 'n mondiale organisasie is die Pugwash-beweging. Die inisia,. 

tief het hier uitgegaan van kernfisici, omdat hulle die eerste op 

die hoogte was met die vernietigingskrag van die moderne wapens. 

Geleerdes van voor en agter die ystergordyn het verskillende 

konferensies bele om oor die dreigende toestand te besin, en ver'" 

skillende nasionale komitees is in die lewe geroep (458) 

Vermelding verdien ook die World Assoaiation of World Federalists , 

versprei oor 45 lande. Hulle standpunt is dat daar geen nasionale 

veiligheid kan wees sander wereldvrede nie; geen wereldvrede sender 

internasionale geregtigheid nie; geen internasionale geregtigheid 

sender 'n wereldregsorde nie, en geen wereldregsorde sender wereld= 

strukture nie <459)• 

Wat die nasionale vredesbeweginge betref, verwys ons slegs na 

Holland. Daar is o.a. beweginge socs Bet Geref6Jt'171eerd Vredesberaad 

(binne De Gere£. Kerken in Nederland), Kerk en Vrede (binne De Neder= 

landse Hervormde Kerk), Pax Christi (binne die R.K.K.; ook inter= 

nasionaal georganiseer); Doapsgezinde Vredesgroep (binne die Doops= 

gesindtes); die Sjaloomgroep. Vermelding verdien oak die Insti= 

tuut voor Vredesvraagstukken (Nijmegen) en die PoZemoZogisah Insti= 

tuut aan die Ryksuniversiteit te Greningen, ender leiding van B.V.A. 

Roling. 

In Suid-Afrika bestaan daar, sever ens weet, geen vredesbewe= 

ging nie. 
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Bogenoernde skets pretendeer nie om volledig te wees nie. 

Eerder wil dit 'n probleQill na vore bring - waarop ens hoop om in 

die slothoofstuk nader in te gaan -, nl. die vraag na die(kerkreg= 

telike) bestaansreg van vredesbeweginge naas - en dikwels in 

konkurensie met - die kerk, die eintlike Goddelike vredesbeweging. 

~lag daar naas die kerk nog antler versoeningsorganisasies ontstaan 

en bes t aan, selfs organisasies uft die kerk? (460). Is die 

vredesboodskap nie 'n inherente en wesentlike, 'n onnalaatbare 

en onoordraagbare deel van die boodskap van die kerk nie? Mag 

daar, in 'n t yd van kerklike nalatigheid en traagheid, organisasies 

ontspring wat dan doen wat di e kerk moes gedoen het? Gee dit aan 

hierdie (vredes-) organisasies 'n relatiewe en terloopse bestaans= 

reg? Is die feit van hulle bestaan dalk 'n aanklag teen die 

kerk dat hy sy vredesroeping versuim het? (461) 
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( 1) 

(2) 

(3) 

VOETNOTAS BY 3 

Ook R. Niebuhr ves tig die aandag daar op dat die par siele 
of radikale pasifisme "has always been held by a minority 

in the Christian Church", in The Pacifis t Conscience , 
London 1966 , 252. 

Bernard Schop£, Das Tot;ungsrecht Bei Den FrUhchris tlichen 
SchriftsteUern Bis Zur Zeit Konstantins", 
Regensburg, l 958, 239 meen selfs: "In Wirklichkei t 
bestand keine fertige "doctrine de la moralite de la 
guerre" ((socs H. Leclercq wil, J . H.v . W.)), die hatte den 
Anspruch er heben konnen, die Lehre der Kirche zu sein". 

Dit is }ammer dat J. van den Berg in sy origens konstruk= 
tiewe opstel, geen (genoegsame) aandag aan die Kerkordes 
bestee nie: De aide Ker k en het Oor l.ogsvraags tuk 
in Christendom en Oorlog, Kampen , 1966, 64 - 94. Vgl. 
Hornus: "No ch einmal sei betont, dass es ni ch t angeht, 
eine Methode zu verfolgen, die jeden Beleg, nach dem es 
Christen im Heer gegeben hat, als "Haltung der Kirche" 
verallgemeinert, dagegen jedes en tgegengesetz te Zeugnis 
auf pe rsonliche Eigenwilligkeit ode r sekt ari ererische 
Verirrung zuruckfuhrt", Jean-Miche l Hornus, PoZitische 
Entscheidung in d.er Alten Kirche, Munchen, 1963, 
147 - 148. 

(4) Hornus, a .w. 13. 

(5) Hans Freiherr von Campenhausen, Tradition und Leben . 
Kraf te der Kirchengeschichte. Aufsa tze und Vortraffe , 
Tubingen, 1960 , 203 . (vgl . 203-2 15) . Vgl. ook Heinz-
Horst Schr ey in Evangeli sches Soziallexikon,Stuttgart 
1958 , 366 - 378 , en P . B. Hincliff, Christian Attitudes to 
War . A Histori cal Survey in Pro Veritate , jg. 6 no. 
12 , 15 April 1968, 7 - 10 . 

(6 ) Roland H. Bainton, The early Church and War in 
The Harvard Theo logical Review, vo l . 39, 1946, 
(l.89-2J 2), J 90, 200 . (Voortaan Early Church) . 
Vgl. C.J . Cadoux, The Early Christian Attitude to War. 
A contribution to thL History of Christian Ethics, 
London l9J9, 262 : "The testimony of the early Church 
in r egard to t he par ti cipation in war will naturally 
vary very considerabl y in the s trength of appeal it 
makes to different types of Chr is tians today. " (Voor taan : 
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Christian Attitude). 

(7) Adolf von Ha.rnack, Mi"litia Christi . Die ahristiZichen 
Religi on und d.Er SoZdatenstand in d.En ersten drei Jah:l'= 
hund.Erten (~it Anhang) 1 DarmstadtL J963 (Oorspr. Tubingen, 
1905), 47. Van hierdie boek si Ladoux: "It is without 
doubt the most thorough and scholarly work on the subn 
jec t that has yet ((1919, J.H.v.W.)) been produced", 
a.w. 10 - ll. 

(8) Bainton a.a. 190 - 191 (vgl. 195) . Eweneens in sy 
groot boek, Christian Attitudes Toward War And Peaae . 
A Historiaal SU1'Vey and Critiaal Re-evaluation, New 
York , 1960, 67 -68 (Voortaan: Christian Attitudes) . 
In sy boek se hy oak dat gedeeltes van die Harvard-artikel 
hierin opgeneem is, 273 , noot I. Dieselfde menings oak 
by Joan D; Tooke, The Just War in Aquinas and Grotius , 
London, 1965, l, en I.A. Diepenhorst, Ind£ SchadULJ der 
Vernietiging ~ Het Probleem van d£ Moderne Oorlog, 
Wageningen, 1962, 22. 

(9) C.J. Cadoux, The Early Church And The World. A History 
of the Christian Attitude to Pagan Society and the State 
dOIJYn to the time of Constantinus , Edinburgh, 1925 , 276 
(vgl. 277-278). (Voortaan: The Early Church) . Dieselfde 
gedagte ook in sy Christian Attitude, a.w. 17, 245. Ten 
opsigte van die verhouding tussen die twee boeke se Cadoux: 
"The materials of that book (( van 1919)) are included 
within the present work ((van 1925)), but they are arranged 
on quite a different plan" . Cadoux bedank dan die (nuwe) 
uitgewers vir verlof "to republish the material in another 
form • .. " , The EarZy Church, a . w. XIV. Verwysend na Cadoux se 
1919- boek (gel.nkorporeer in die van 1925) se Bainton: "His 
work remains the indispensible point of departure for all 
subsequent investigation", Early Churah, a. a. J 88. 
Oak Hornus wou aanvanklik niks meer doen as om Cadoux se 
werke te vertaal nie, a.w. 17. 

(JO) Bainton, Christian Attitudes, a.w. 77. Vgl.: "On the 
basi s of this verse Tertullian formulated the three irre= 
missible sins as idolatry, adultery, and homicide", idem, 
78, met verwysfog na Tertullianus se De Pudicitia XII 

(1]) Hornus, a.w. 1J9. .Vgl. Harnack a.w . 46 - 53. 

(.1 2) So C.J . . cadoux, Christian Pacifism Re- examined, Oxford 1940 , 
67 - 68. (Voortaan Christian Paci fism). 
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(13) Hornus, a.w., 19, Harnack a.w. 49. Moeiliker was die 
geval met 'n bekeerde soldaat (en sy kinders, Hornus, a.w. 
19): Harnack meen dat die Pauliniese uitspraak: "Bly 
in die roeping waarin julle geroep isu ook vir die be= 
keerde soldate kon geld, a.w. 49, en verder meen hy word 
in Luk. 3: 14 "die Duldung des Kriegerstandes ausgesprochen" 
(voorwaardelik dan), a.w. 53. Daarby was die leer in 
verhouding tot die bevolking kZein (teen die derde eeu 
ongeveer 300,000 soldate teenoor ongeveer 70 miljoen 
burgers), K.H.E. de Jong, Dienst;weigering bij de oude 
Christenen, Leiden, 1905, 2- 3. Vgl. Cadoux , The Ea:rZy 
Church : "But we can safely say that to the vast balk of 
Christians , it ((i.e . militere diensplig, J.H.v.W.)) 
did not as yet present a problem at all. Jews and 
slaves were legally disqualified from serving in the 
imperial armies. The government could nearly always 
get as many soldiers as it needed by ordinary methods of 
enlisment ... ", 116 (so 274 - 275). 

(14) Hornus, a.w. 20 .; ook Edward A. Ryan, S.J., The Rejec= 
tion of Military Service by the Ea:r Zy Christians in 
TheoZogicaZ Studies , vol. 13, no. 1, March 1952, 7 (vgl.1-
32); en Heinrich Karpp, Die SteZZung der Alten 
Kirche zu Kriegsdienst und Krieg in Evangelische TheoZogie, 
Jg. 17, J9 57 , 498 . (Vgl. 496-515). 

(15) Hornus a.w. 21. Vgl. Ryan a.a. JO: "Frontier defense 
was the main function of the ((Roman)) troops". 

(16) Ryan , a.a. JO - I I. 

(17) Cadoux, The Ea:rZy Church , a.w. 275. 
46v., en Hornus a.w. 26 . 

(18) Hornus a.w. 26 - 28. 

Vgl. Harnack a .w. 

( 19) Ryan a .a. 9 (so 12). Eweneens Hornus a.w. 118. 

( 20) De Jong a .w. 12 - 13 . 

(2 1) Clemens: Aan die Kor inthiers , 47; by Francis M. Stratmann, 
Wa:r and Christianity Today, London, 1956 , 105. 

(22) Justinus: I ApoZ. XXXIX ( 1-3); by Bainton , Ea:rly Church 
a.a. 196; vgl. Harnack a.w. 21 en Cadoux, The Early 
Church, a.w. 273. 
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(23) Tatianus: Logos pros heZZenas, Il (154 n •. c. ?-) ; by Hornus 
a ~w. 92. Vg;l:. bier d:i:e ved later ontwikkelde s.tandpunte 
van die "Historiese Vredeskerke0 en Tolstoy. Ry:an verwys 
ook bier na Marc:ion, "arch-enemy of the Catholic Church 
in the second century, who was a pacifist, the first to 
appear in Christian circles", a.a. 12 -- hoewel hy nie 
nader ingaan op Marcion nie. 

(24) Ryan a.a. 12 - 13. 

(25) Ryan a .a . 14. 

(26) O.a. Harnack a.w. 47, 53. 

(27) Origen : Contra Celswn, vertaal deur Henry Chadwick, 
Cambridge, 1965(2), XXViii. (Deurgaans word hierdie 
bron gebruik by 'n weergawe van Origines). So Cadoux, 
Christian Attitude a.w. XViii. 

(28) Cadoux, Christian Attitude a.w. XViii. 

(29) Vgl. Harnack a.w. 56 - 57 en Cadoux, The Early Church 
a.w. 277; met verwysing na Tertullianus: Apologeticus 
v, 6. 

(30) Hornus a.w. 127. So Van den Berg a.a. 73. 

(31) Hornus a.w. 118. Harnack konkludeer - m.v.n. Textullia• 
nus se De Corona - dat daar vele Christene in die Afrikaan• 
se leer gedien bet en dat "einige (vielleicht viele) 
haben den Soldaten stand quittiert, nachdem sie Christen 
geworden sind, aber die Regel kann das nicht gewesen 
sein; die meisten sind in Heere geblieben", a.w. 66-67. 

(32) Hornus a.w. 119. 

(33) By De Jong a.w. 23 (So Cadoux, The Early Church a.w. 
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574). Hornus a.w. 130 noem dat teen die einde van die 
derde eeu en die begin van die vierde eeu die martelaarsa 
aktes van die soldate vermenigvuldig . Belangrik is 
veral die van Maximilianus, Tipasius, Marcellus, Julius 
e.a. (a.w. 132v.). "Zumindest in zwei Fallen, namlich 
denen des Maximilian und des Marcellus, ist diese Datierung 
so gut wie unanfechtbar" (idem, 139). Vgl. De Jong a.w. 
26: "Slechta dit staat vast, dat de Christenm in het 
leger na-a maar eene kleine minderheid vormden", en Cadoux, 
The Early Church a.w. 4-17 - 418: "There is evidence to 



show that, during the period 180-250 A.D., considerable 
numbers of Christians served in the imperial armies, and 
that in many Christian minds ••• no reproach was felt to 
attach t o their action". Vgl. ook Bainton Chr>istian 
Attitudes a.w. 53: "Prior to the advent of Christianity 
there is no r ecord of anyone suffering death for a refusal 
of military service." 

(34) Cadoux, The Early Chur>ch a.w. 586. Vgl. Cadoux, 
Christian Attitude a.w. 253: "Bigelmair' s account of 
t he early Chri sti an position embodies what may well have 
been the plea of some of the most unintellectual of the 
early Christian apologists of war. He regards the aboli= 
tion of war as one of the ideals forshadowed in the Sermon 
on the Mount, but as unattainable even in our own day and 
much more so in the time of the early Church" (vgl. ook 
Cadoux, The Early Chur>ch , a.w. 190 voetnoot 2).0p 165 
van sy boek, Die Beteiligung der> ChY'isten am offentlichen 
Leben in vorconstantinischer Zeit Munchen, 1902 , skryf 
Andreas Bigelmai r naamlik: "Aber wie solch ein ideal 
((Vrederyk van Jesus, J.H.v.W.)) unserer Gegenwart noch 
weit entruckt zu sein scheint, so war dessen Erfullung 
in den altesten Zei ten unrealisierbar." 

(35) Hornus a.w. 134. 

(36) Schopf a.w. 235 -- met besondere verwysing na Ruinart, 
wat b eweer dat Maximilianus geweier het as gevolg van di e 
sondi ge soldate-lewe (afgodediens, keiserkultus ens.), en 
Cadoux wat meen dat dit hier oor bloedvergieting sou kon 
gaan. 

(37) Cadoux, The Early Church, 581 (so 190). De Jong a.w. 
47 - 48 meen dat dit sowel die afkeer van die "wereld" 
a s bloedvergieting was (hy verwys ook na Grupp se 
Kulturgeschichte-, 65), en konkludeer dat "over't algemeen 
de oude Christenen van het leger afkeerig waren en, wel 
verre van de dienstweigering t e veroordelen, ze in tegen= 
deel verheerlijkten", 56. Hornus a.w. 16: "Es muss 
iiberdies darauf hingewiesen werden, dass sich die Christen 
der ersten Jahrhunderte st e ts neben der Ablehnung des 
Gotzendienstes mit mindestens glei chen Nachdruck auf die 
Ehrfurcht vor dem Leben berufen haben. " Vgl. Cadoux, The 
Early Church a.w. 190: "No Christian ... would become a 
soldier aft er conversion : he would be deterred from do i ng 
so , not only by fea r of contamina tion from idolatry , but 
also by a natural reluctance - and doubtles s in many cases 
by a conscientious objection - to using a rms". 
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(38) Ryan a.a. 15 (so 23); met verwysing na Eusebius: Kerk= 
geskiedenis VI, 8, 2. 

(39) Ryan a.a. 23. 

(40) Cadoux, The Early Church , a.w. 573 (vgl. 270 - 272). 
Hy noem ook "the silence of the Synod of Illiberis on the 
subject ... very significant", a.w. 574. 

(41) Hornus a.w. 29. 

(42) Hornus a.w. 30, met verwysing na L. Homo, Les Errrpereurs, 
80. 

(43) Cadoux, The Early Church , a.w. 576. Eusebius vertel 
(Kerkgeskiedenis , VIII, 4, 2&3) van die groot vervolging 
onder Diokletianus en dat daar ook in die leer vele 
Christene moes gewees het (by Hornus a.w. 130). Die 
"aktes van die Koptiese martelare" bevestig "dass die 
christlichen Soldaten die ersten Opfer der Verfolgung 
unter Diokletian und Maximian waren ... . " (Hornus a.w. 
137 - 138). 

(44) Hornus a.w. 30. 

(45) Cadoux, The Early Church a.w. 580. Vgl.: "Stories of 
whole legions being Christian are not historic", idem 
580 voetnoot 2. Voorts: "There must have been last 
numbers of Christians in the armies of Constantinus and 
Licinius in their campaigns against Maxentius and Maxi= 
minus Daia respectively" ((rondom 312)), idem 578. Daar 
was ook vele Christen-soldate by Konstantyn by die slag 
van "Mil vi an Bridge" ((312)), met die kruisteken op hulle 
skilde en vlae, idem, 579. 

(46) Clemens Alexandrinus: Protrepticus , XI, 116 (181-189 n.C.); 
by Bainton,EarZy Church , a.a. 196 . (Dateringe in hoofsaak 
volgens Cadoux se Christian Attitude a.w.). 

(47) Idem, X, 100; by Harnack a.w. 58. 

(48) Clemens Alexandrinus: Stromatei s II, 18. 88 (190 - 210 
n.C.); by Hornus a.w. 110. 
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(49) Hornus a.w. l 23 - 124. 

(SO) Van den Berg a.a. 79. 

(SI) Schopf a.w. 220. 

(S2) Vir datering, vgl. Cadoux, Christian Attitude, a.w . XiX . 

(S3) Cadoux, The Ear ly Church a.w. 422 . 

(54) Cadoux, idem, 42S. Vgl. Ryan: "The tendencies of the 
Montanists and the Novatianists were in the same direction 
((i.e. pasif isme, J.H.v.W.)), although there seems to be 
no explici t information on their teaching in this regard", 
a . a . 17. 

(S5) Cadoux, The Early Church, a .w. 428. 

(S6) Hornus a.w. 190 voetnoot 14, contra A. d'Ales: Theologie 
de Tertullien, 414 (vgl . oak Hornus a .w. 131 voetnoot 67). 
Origens wil Hornus bier te snel konkludeer vanuit die 
standpunt van Tertullianus tot die standpunt van die Kerk. 

(S7) Tertull i anus: Apologeticus, XXXVI (" ... si non apud is tam 
dis c iplinam magis occidi liceret, quam occidere?"). Vgl. 
A. Roberts & J. Donaldson (Ed.), The Writings of Quintus 
Sept . Flor. Tertullianus , Vol. I (Ante-Nicene Christian 
Library), T. & T. Clark, Edinburgh, 1869. 

(S8) Idem, XLII. Vgl. hierby Hornus a.w. I 00 : "Dabei besitzt 
er die unerhorte Kuhnheit zu erklaren, dass der Christ 
gerade deshalb genotigt sei, fur den Kaiser zu beten, 
weil dieser sein grosster Feind ist" (me t verwysing na 
Apologeticus, 31, 2) Harnack: "In ihm wurden den Kaisern 
"tapfere Heere" gewunscht und erbeten", a.w. 123 . 

(59) Apologeticus , XXXVIII . Karpp a.a . 503 noem hierdie 
sin(in sy eie vertaling) die "Hintergrund fur seine 
Ab lehnung des Heeresdiens t es". Hornus a.w . Ill wys daarop 
dat Tertullianus Christene as broeders sien, en nie net 
a s breeders onder mekaar nie maar breeders vir alle rnense 
(/J.pologeticus 39, 7 & 8). Hornus a. w. 11 2 meld voorts 
- - en ons gryp ietwat vooruit -- dat "einer der Grunde, 
weshalb der Christ den Kriegsdienst ablehnt , besteht darin, 
dass er dabei einen Bruder im Glauben unter den Barbaren, 
gegen die e r kampft, toten konnte (( De Corona, 12)). Dach 
ist dies nicht in dem Sinne zu verstehen, als hatte allein 
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das Leben der Chris ten einen besonderen Wert. Ganz. im 
Gegenteil, d.er Universalismus der Kirche, der fiir- den 
Christen eine Glaubenstatsache darstellt, noch ehe er 
sich empirisch wahrnehmen lasst, fuhrt zum Verstandnis 
eines umfassenden menschlichen Universalismus". Vir 
Tertullianus is die lewe van 'n mens baie kosbaar; selfs 
hy wat op die nederigste peil lewe, is meer werd as die 
dode, ApoZogetiCJUs, 28, 3 & 30, I. 

(60) Tertullianus, IdoZoZatria XIX Hornus a.w. 49: "Endlich 
wird in seinem Buch De I doZatria ((lees: IdoZoZatria, 
J.H.v. W.)) die Identitat zwischen dem Reich des Satans 
und den offentlichen Behoren scharf und unbedingt heraus= 
gestellt. Dazu macht sich Tertullian eine Verallgemeine= 
rung zunutze, die auf einen Sophismus hinauslauft ..•• ". 
Harnack oordeel dat Tertullianus die Jesuswoord in verband 
met die Petrusswaard verabsoluteer en ander ter sake 
Skri fgedeeltes .(Johannes die Doper en die hoofman van 
Kapernaiim) daarmee relativeer, omdat lg. vanuit e.g. 
gelnterpreteer word: "ein recht kiinstlicher Beweis .••. 
dem unbequemen Schriftbeweise musste, so gut es ging, 
ein anderer entgegengesetzt werden", waarby die hoofman 
van Cesarea "wohl absichtlich" vergeet is , a.w. 61. 
Tertullianus se hoofargument is, volgens Harnack, dat 
Christene reeds soldaat ts, soldate van Chrtstus; dit 
vind Harnack "etwas Sophistiches", a.w. 67. 

(61 ) De Corona, XI (Tertullianus wys daarop dat die "corona" 
geheilig is vir Apollo of Bacchus, idem, XII). Met 
verwysing na die weiering van die Christen-soldaat om die 
"corona" op sy hoof te plaas, en die afkeuring van sy 
optrede deur mede Christen-soldate, se Cadoux (The EarZy 
Chur ah, a.w. 420-421): "It does not prove that the whole 
of the local church -- still less that the Church gene= 
rally -- had no scruples at all about its members serving 
as soldiers". Hornus merk cp: "Besonders bemerkenswert 
ist aber hier, dass dieser Christ bis zu diesem plotz= 
lichen Skandal Soldat war, und das Tertullian uns wissen 
lasst, mehrere Soldaten batten nicht den Mut gehabt, 
seinem Beispiel zu folgen", a.w. 121. Bigelmair a.w. 180 
meen dat wanneer Tertullianus "in spiiterer Zeit zu.r 
Verweigerung des Kriegsdienstes auffordert, so mag er 
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wohl vielfach gar einsam in seiner Umgebung gestanden 
haben, etwa wie der Soldat, der den Kranz ablegt und die 
militarischen Abzeichen wegwirft, der einzige von seinen 
vielen Kameraden ist ••••. " --- m.i. oordrewe. Vgl. 
Hornus a.w. 28 voetnoot 57: "Man mag Tertullian noch so 
viel an falschen Folgerungen zur last legen, die Tatsache 



bleibt jedenfalls bestehen, dass- es Soldaten gab, d-ie 
Martyrer wurden, und dass man nicht fur einen Sophismus 
stirbt". 

(62) De Cor ona XI (Vgl. hoe oud die "Sondagprobleem" is). 
Cadoux, The Ear l y Church a.w. 429: " .•• it is important 
to notice that, great as is his horror of contamination 
by idolatry, his horror of contamination by bloodshed is 
equally great"; Von Campenhausen a.w. 207 weer: "Was 
Tertullian furchtet, ist vielmehr die Verleugnung Christi 
und eine kul tische Befl eckung ..• ". Harnack wys daarop 
dat die Mithras sedert die einde van die tweede eeu "die 
im Heere besonders verbreitete und beliebte Religion 
(war)", a.w. 38. 

(63) G.J. Heering, De Zondeval van het Christendom - Een Stu= 
die over Christendom, Staat en Oorlog,Utrecht, 1953(4),37. 

(64) Van der Berg a.a . 77. 

(65) De Jong a.w. 9-10. Vir die "dubbelslagtigheid" van 
Tertullianus, vgl . Cadoux, The Early Church a .w. 
enersyds 413 - 414, 419 - 421 en andersyds 423, 425 - 430. 

(66) Schopf a.w. 214 . Schopf wys ook ske rp op di e "dualisme" 
in die houding van Tertullianus: 'n "militaristiese" 
tendens in Apologeticum, Ad Scapulam en De Anima, met 

(67) 

(68) 

(69) 

(70) 

(71) 

(7 2) 

'n "pasifistiese" tendens in De IdoZo "lat r i a en De Cor ona, 
a.w. 209 - 214. 

Karpp a.a. 502. 

Idem, 505. 

Idem, 505. 

Idem, 503. 

Hornus a.w. 40. 

Harnack a.w. 60. 

(73) Harnack a.w. 67. Hiermee weerspreek Harnack sekere voor= 
heen deur hem gestelde fe ite : 

(I) Op p. 2 noem hy ui tdruklik da t "das Evangelium alle 
Gewalt ausschliesst und nichts Kriegerisches an sich 
hat oder auch nur dulden will " (al kies hy nie vir 
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'n pasifi£me nie).; 

(2) op p. 45 (en 88) noem hy uitdruklik dat die wending 
eers in die vierde eeu gekom het ~ en hoe kan 
daar in 314van 'n wending sprake wees as reeds 
Tert:uZlianus al met "etwas Neues, bi sher Une·rhor= 
tes" .begin het?; 

(3) op p. 57 praat Harnack self van "die prinzipielle 
Ablehnung des Soldatenstandes sei tens der Ki.rche" 
(vgl. 55). 

Tereg, Cadoux The ECIX' Zy Churcha.w. 439 voetnoot 4): 
"I cannot help thinking that Harnack (MC 67) goes beyond 
the evidence and the probabilities of the case ••.• ". 

(74) Harnack a.w. 26. W. Trillhaas is m.i. heeltemal foutief 
as hy t.o.v. Origenes beweer dat "Origenes und Augustin" 
die bellum justum in die westerse tradisie veranker het, 
Ethi k, Berlin 1965(2), 429. 

(75) Van den Berg a.a. 73. Vgl. ook De Jong a.w. 7: "Het 
getuigenis van Celsus is dan ook afdoende, om aan te 
toonen, hoe weinig de toenmalige Christenen aan den 
krijgsdienst deelnamen"; Harnack a.w. 55 (meer toege= 
spits): "Er setzt also voraus, dass die Christen das 
nicht tun ((d.w.s. om te veg, J.H.v.W.)), und stutzt 
diese Voraussetzung unzweifelhaft auf die Haltung der 
Christen, wie sie ihm bekannt war"; en Harnack kan selfs 
se (a.w. 57) dat "die prinzipielle Ablehnung des Soldaten• 
standes seitens der Kirche ((L.W.)) darf also, wie die 
Tatsache lehrt, nicht zu dem Schlusse verleiten, dass es 
keine Christen im Heere gegeben hat"; Cadoux (Chris tian 
Pacifism a.w. 231): "It is noteworthy that both Celsus 
and Origen write here as if the refusal to serve in the 
army was the universal attitude of the Christians, We 
know that this was not quite the case •••. " (en Cadoux 
verwys dan na 173 n.C. en Diokletianus); Hornus a.w. 
154: "Demnach hat gegen Ende des 2. Jahrhunders ein Heide, 
der das Christentum einer unerbitlichen Bestandsaufnahme 
unterzog, nur Christen wahrgenom:nen, die den Militardienst 
ablehnten. Und derjenige, der ihm spatter gewissermassen 
offiziell die Antwort erteilt, da er im Namen der Kirche 
und nicht als Privatperson redet ((L.W.)), denkt keineswegs 
daran den Tatbestand zu bestreiten ••.. " 

(76) Cadoux, Christi an Pacifi sm a.w. 230. 

(77) Vir datering, vgl. Cadoux, Christian Attitude a.w. XViii 
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(78)-

(79) 

(80) 

(81) 

(82) 

(83) 

(84) 

en H. Chadwi ck a . w. XXViii. 

Cadoux,Christian.Attitude a.w. XX. 

Contr a Ce lswn VIII 73 (vgl. VIII, 68,69,70,75) . Vgl.Cadoux, 
The Early Chur ah a.w. 438-439: "This fact shows that 
the tendency to refuse service in the legions was, even 
towards the middle of the third century , still very 
strong in the Christian Church". 

Contr a Celsum, V, 33 (cf. IV, 19). Origens verhoed dit 
hom nie om die "tirannemoord" te aanvaar nie (idem I,1). 
(Dus, 'n soort rewolusionere pasifisme). Cadoux se 
hiervan (The Early Churah a .w. 416): "To assassinate 
a tyrant was an act of the most laudible heroism, accor= 
ding to the ethical code of historic Hellas; and Origines 
temporarily adopts this comparatively backward moral 
sentiment as relatively valid ...• " . (Vgl. Bonhoeffer). 

Contr a Celsum VII, 26 (Vgl. Origines se siening van Israel 
as "Jode" in plaas van "O.T. Godsvolk"). Harnack a.w. 
26: "Zunachst allegorisiert er die in den Bi.ichern des 
Alten Testaments erzahlten heiligen Kriege .•.. aufs 
grundlichste ...•• Einen kriegerischen Gott gibt es 
also auch im Alten Testament nicht", en Harnack attendeer 
voorts daarop (a.w. 27) dat Origines self gese het (HOm. 
in Jesu Nave 15 t. 11, 130) dat die Apostel nooit die 
O.T. geskiedenisboeke vir die kerke ter lesing sou aan= 
beveel het nie "waren (sie) ... nicht geistlich zu deuten". 

Contra CeZsum VIII, 70. 

Idem, VIII, 73 . Karpp meen dat Origines nie die oorloe 
van die keiser wou beeindig nie , "sondern <lass er eine 
AusnahmesteZZung fur die Christen als priesterliche 
Minderheit beansprucht", a.a. 507. 

Contra Van den Berg (se ongenuanseerde opmerking): "Men 
krijgt wel sterk de indruk, dat Origines niet alleen de 
oorlog, maar heel de deelname aan het militaire bedrijf 
afwijs", in a.w. 80. Cadoux, The Early Churah a.w. 437 
voetnoot 2: "The all-important consideration with Origines 
was the fact -- as the regarded it -- that a Christian was 
not permitted by God to kill under any circumstances" 
(Dieselfde gedagte by De Jong a.w. 15). Vgl. Schopf a.w. 
223 : ·~rigines spricht von gerechten Kriegen ; die 
(nicht-christlichen) Kampfer tun also in solchen Schlachten 
kein Unrecht, wenn sie einen Gegner toten. Trotzdem 
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diirfen Christen an keinem Feldzug teilnehmen". 

(85) Von Campenhausem a.w. 210 - 211 (vgl. voetnoot 83). 
Vgl. H. Gollwitzer: "So ist verstandlich, dass die den 
K.sdienst der Christen am schroffsten verneinden Schrift= 
steller ((en hy verwys veral na Tertullianus en Origines, 
J.H.v.W.)) dies nicht mit einer grundsatzlichen Verwerfung 
des K.es, sondern mit einer Art Arbeitsteilung begrunden 
.... " (Krieg und Christentwn in Die Religion in Geschichte 
und GegenlJart IV, Tubingen . 1960, 67. 

(86) Schopf a.w. 221 - 227; Cadoux, The Early Church a.w.415-417 
(enersyds -- "militarisities"), en 424, 434 - 437 (ander= 
syds - "pasifisties"). Ook Tooke oordeel, met verwysing 
na Tertullianus en Origines, dat "this pacifism, however, 
was not absolute or unvaried", a.w. 2. S~e konkludeer 
m.i. te simplisties vanuit die feit dat Christene wel in 
die leer gedien het tot 'n "militaristiese" houding van 
die kerk (N.H. S,e, Chriat liche Ethik. Ein Lehrbuch 
Munchen 1957(2), 354. ' 

(87) Schopf a.w. 221. 

(88) Von Campenhausen a.w. 211. 

(89) Van den Berg in a.w. 92. 

(90) Cadoux, The Early Church a.w. 436. Cadoux wys vooraf 
daarop dat die barbare nie almal gekersten is in die sin 
waarin Origines dit verstaan het nie. 

(91) Harnack a.w. 41. P. Monteaux wys in sy Saint Cyprien, 
Paris 1914, 170 - 180 daarop hoeveel Cyprianus afhanklik 
was van Tertullianus, vir wie hy egter nooit siteer nie -­
om begryplike rede: Tertullianus se (latere) Montanisme!; 
by Hornus a.w. 121 voetnoot 14. 

(92) Cyprianus: Epis to la I, 6. Die hele wereld is deurweek 
met gemeenskaplike bloed; en moord, wat in 'n individuele 
geval 'n oortreding is, word, wanneer dit algemeen gepleeg 
word, 'n deug genoem (vgl. LVI, 4 en LVII, 2). Vgl. R.E. 
Wallis in The Writings of Cyprian, Bi shop of Carthago, 
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I, (Ante-Nicene Christian Library) , Edinburgh, 1868. 
(Datering: 250 - 258 n.C., vgl. Cadoux, Chris tian Att i = 
tude a.w. XX). Van hierdie aanhaling se Schopf a.w. 
215: "Hier klingen Ideen Senecas an" (en hy verwys na 
Ep. 95, 30 - 31, De ira II, 9). Ongeveer dieselfde 



gedagte word ook by Lactantius gev ind, Div. I nst . I , 18 , 
8-15, vgl. vervolg). 

(93) Cadoux, The Ear l y Chu.rah a .w. 581 . Harnack oordeel: 
"Als christlicher Rhetor verwirft Cyprian den Krieg 
naturlich vollstandig, s. dass beissende Wort Ad Donat. 
6. Das Gleiche tut Lactantius, s. Inst. I, 18, 8; V, 
17; VI, 20", a.w. 76 voetnoot l. Hornus meen selfs uit 
die feit dat die pasifistiese Maximilianus by Cyprianus 
begrawe is, af te lei dat "diese Tatsache ist eine weitere 
Bestatigung dafur, dass der Bischof von Karthago voll und 
ganz die pazifistische Einstellung Tertullians teilte . .. ", 
a.w. 154. 

(94) Ad Demetrianwn, 2; by Hornus a.w. 82 - 83. (Datering: 
252 n.C., vgl. Cadoux, Chr istian Attitude a .w. XXi) . 

(95) Hornus a.w. 40, met verwysing na Ad Demetrianwn 3 & 17. 

(96) Ryan a.a. 21. Omgekeerd beteken dit natuurlik ook nie 
dat hulle (later) mi l itariste wou wees nie. 

(97) Divinae I nstitut iones I, 18, 8-10; by Hornus a.w. 11 4 
(Datering: 305 n.C., cf. Cadoux a.w.). 

(98) Divinae Insti tutiones VI, 20 , IS - 17; by Schop£ a .w. 215-
216. 

(99) Idem, VI , XX, IS - 17; by Cadoux , The Early Church a.w. 
583. 

(I 00) 

(I 01) 

(I 02) 

(I 03) 

(I 04) 

( l OS) 

Schop£ a.w. 217. Cadoux dateer o.a. De I ra Dei ook in 
die jaar 305 n.C . (Chr istian Attitude, a .w. XXii). 

De Ira Dei ,23, 10; by Hornus a.w. 4S. 

Hornus a.w. 46. 

Schop£ a .w. 218. 

Bainton , Earl y Chu.rah a.a. 211 -2 12, met verwysing 
na Demonstration Evangeliaa I, Viii, 29b-30b . Ook 
L.H. Marshall, The Challenge of New Tes t ament Ethics , 
New York 1960(5), 172 verwys na wat Eusebius in sy 
Apodeixis skryf oor die "two ways of life" (nl. van 'n 
bo-natuurlike en natuurlike). 

Ryan a . a . 26 - 27 , en Ryan voeg by: "Eusebius, Bishop 
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(106) 

(107) 

(108) 

(109) 

(I IO) 

(111) 

(112) 

( 113) 

( 114) 

( 115) 

( 116) 

( 117) 

(118) 

( 119) 

( 120) 
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of Caesarea in Palestine, writing about 313, serenely 
asserts that Christians serve in just wars" a . a. 31, met 
verwysing na Dem. Evangeliaa I, 8. 

Schopf a.w. 229 - 231. 

Hornus a.w. 154 - 155. 

Cadoux, The Early Churah a . w. 438. 

By Cadoux,The Early Churah a .w. 433. Harnack meen 
dat die woorde "tensy hy gedwing word" 'n latere invoeging 
is, a.w. 73. (Datering: vanaf die eerste dekades van 
die derde eeu -- 220? --, vgl. Cadoux,The Early Churah 
a.w. 430). 

By Cadoux,ThQ Early Churah a.w. 433 (Datering : 300 -325? 
vgl. Cadoux, Christian Attitude a.w. XXii). 

By Cadoux, The Early Churah a.w. 433. Datering vanaf 
laaste deel van die vierde eeu (350 - 375 n.C.), en waar• 
skynlik gebruik in Sirie en Klein-Asie (Cadoux, idem 430 
- so op 590). Vgl. Hornus a.w. 38. 

Cadoux, The Early Churah a.w. 430. 

Hornus a.w. 156 - 157. Vgl. Karpp a . a. 506. 

Hornus a.w. 83. 

Const. Apost. II, 14, 12; by Hornus a.w. 155. Hornus dateer 
die Const. Apst. voor die Test. Dorrrini Nos-tri, Cadoux 
weer daarna nl . 375-400 n.C. (vgl. Cadoux,Chl"iatian Atti= 
tude a. w. XXii). 

Bigelmair a.w. 173. 

Karpp a.a. 506. 

Harnack a.w. 73. 

Cadoux The Early Churah a .w. 431. 

Cadoux, Christian Attitude a.w. 251. Vgl. Cadoux, 
The Early Chur ah a.w. 422: "Within the period 180 - 250 
A.D., only Tertullianus, the 'Canons of Hippolytus', and 
Origines actually handle the concrete question of Christians 
refusing to serve i n the Roman armies". 



(I 21) 

( 122) 

(123) 

(124) 

Hornus a . w. 157. 

Bainton, Christian Attitudes a.w. 71 - 72 . 

Vgl. Bainton,Christian Attitudes a.w. 66: "The age of 
persecution down to t he time of Constantine was the age 
of pacifism to the degree that during that period no 
Christian author to our knowledge approved of Christian 
participation in battle. The position of the Church 
was not absolute, however" (vgl. a.w. 73: "Thus all the 
outstanding writers of the East and the West repudiated 
participation in warfare for Christians"). Ryan (a . a. 
29), andersyds, handhaaf: "The assumption that the early 
Church rejected any shedding of blood lacks solid foundaz 
tion", en voorts (a.a. 30) meen hy dat "on the one hand, 
t he ecclesiastical authori ties wished t he Empire well in 
its struggle with the Germans and Persians; they even 
prayed regularly for its success . On the other hand, 
the compromises which the military life exacted from 
Christians made i t impossible for the bishops to sanction 
enlistment. The solution of the Church was a practical 
one: silence and hope for better days" . Hierdie stand• 
punt van die R.Ke Ryan 

(I) ontkom m.i. nie aan die gevaar van 'n dualisme 
(dubbele moraal) nie; 

(2) dit roep die gedagte van die "onfeilbare kerk" na 
vore (is die Skrif dan so onduidelik dat eers op 
'n biskoplike --- konsiliere --- uitspraak gewag 
moet word?); terwyl 

(3) di t steeds problematies is om in te sien waarom 
Rome horn wel terdee beroep op ander standpunte van 
hierdie groot ke r kvaders maar hulle (nuans e van) 
pasifisme absolutisties verwerp. 

Vgl. Heering, De Zondeval a.w. 41. Vgl. Hornus a.w. 192: 
"Noch dreissig Jahr en bes assen Lactanz (De mort. pers., 
54) und Eus eb (Vi ta Constantini , I, 28) soviel Glaubwiir= 
digkei t, dass so gut wi e jedermann davon uberzeugt war, 
Konstantin habe sich auf Grund e iner Vi s i on, i n der ihm 
das Symbol der Chr is t en als Unterpfand fur den Sieg 
er schien, zum Chris t entum bekehrt. Dies erklarte die 
jahe und durchgreifende Wandlung des Reiches wie auch das 
Ver s tummen j eglichen Vorbehalts der Ki r che gegeniiber 
dem Heer, da ja von nun an ein militar ischer Sieg so v iel 
wie e i n Sieg des wahr en Glaubens war ." Kons tantyn self 
was ook geen enge l nie , a . w. 194. 
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(125) Karpp a.a. 509: "Wenn sie ((die kerk, J.H.v.W.)) den 
Kriegsdiens t ihrer Glieder von all em wegen der Befleckung 
mit heidnischer Religion verweigerte, so fiel dieser 
Grund unter- cbristlichen Kaisern bald dahin" • 

(126) Tooke a.w. 7. Vgl. Bigelmair a.w. 201. Ook Alfred 
Dedo MUller,DlfmoniBche WirkZichkeit und Trinitat . 
Der Atomkrieg aZB theoZogiBchee Problem. Meditation 
und StrukturanaZyse, Gutersloh 1963, 81: "Sie ((i.e. 
die Konstantynse wending, J.H.v.W.)) ist sicherlich von 
einschneidender Bedeutung in der Wertung und Anwendung 
der Friedensbotschaft". 

(127) Hornus a.w. 159. 

(128) Canonee ApoetoZo!'W71 et ConciZioI'WTI (saeculorum IV,V, 
VI, VII), Berm. Theed. Bruns, Berolini 1839, 107. (Bulle 
wat die wapens in vredestyd wegwerp, moet van die ko11111unie 
afgehou word). Ons het reeds daarop geattendeer dat 
hierdie probleem nie behandel is deur die Sinode van 
Illiberis nie (Elvira in Spanje) (moontlik 300 n.C.). 
Ryan beweer dan ook dat prof. Bainton en Dom Leclercq 
"seem to have been unduly impressed by the denunciations 
of bloodshed and warfare to be found in certain Christian 
writers, while they pass over the fact that no conciliar 
decree against service had appeared", a.a. 31. 

(129) De .Jon& a.w. 30, 32 v. De Jong wys verder daarop dat 
die Konsilie van Arles slegs uit WeBtePBe biskoppe saam• 
gestel was (a.w. 28), al noem hy later -- terloops ~- dat 
Augustinus dit 'n voltallige konsilie van die hele Kerk 
noem (plenarium ecclesiae universae concilium) (a.w. 54). 

(130} Hornus a.w. 1-6.0. 

(I 31) 

(132) 

(133) 

(134) 

(135) 
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Van den Be~g in a.w. 87: "zij bezit een grote mate van 
waarachijnlijkbeid'~. 

B.ainton, EaPZy Church a.a. 196. 

Idem, 198. 

ldem, 20Q~ dieselfde in Bainton, Christian Attitudes, 
a.\ol. 81. 

Dieselfde as my voetnoot (134). 



(l 36) 

( 137) 

(138) 

( 139) 

(140) 

( 141) 

(142) 

Hornus a .w. J6J. 

Idem, J62. Hornus vervolg: " die Geschichte lehrt 
uns: wer s ich zunachst nur mit dem miZitare ·abfand, 
lasst sich dann bald auch ins beZZa.re hineinziehen" 
(a .w. 163), en : "In der Zeit um 314 hat sich eine Art 
Kompromiss durchgesetzt. Nicht genug damit, dass der 
Soldat wahrend des Friedens im Heer bleiben kann, nun 
soll er es geradezu, um keinen Skandal hervorzurufen. 
Das ist der Preis, den die Kirche fur die Protektion des 
Kaisers gezahlt hat. Aber dieser Preis ist aufs genauest 
abgemessen: der Canon vor Arles erteilt nicht die 
Erlaubnis, einen Mitmenschen zu toten. In ihrem ersten 
offiziellen Dokument, mit dem die Kirche die Kr iegsdienst= 
verweigerung zu verwerfen scheint, schweigt sie sich 
vollig uber die Haltung aus, die in Zeiten des Krieges 
e i nzunehmen ware, da sie fur diesen Fall nur eine Weisung 
hatte erteilen konnen, die den Staat ausserst unangenehm 
beruhrt hatte" (a.w. 164). Hy meen dat hierdie wending 
reeds by Lactantius begin maar veral by Eusebius sterk 
na vore tree (a.w. 164). 

Vgl. Karpp a.a. 508 voetnoot 49: "Bainton hat dem 
"Polizeidienst" wohl einen zu grossen Anteil an der 
christlichen militia eingeraumt. Ob Kan. 3 van Arles 
einen solchen Polizeidienst meint (Bainton 200) ist sehr 
fraglich" . So Schopf a.w. 238. Origens sluit Schopf 
aan by die syns insiens voor-die-hand-liggende verklaring 
van (die latere)HefeZe (Histoires des ConciZes) dat 
die "vredestyd" sien op "die tyd waarin die vrede vir die 
Kerk (met die Staat) aangebreek het"; ook Harnack kies 
-- aarselend -- vir lg . verklaring (a.w. 88). 

Ryan a . a . 28. 

Schopf a .w. 237. (Oak Karpp gee toe dat " in der Kirchen= 
zuht gegeniiber dem, der als Soldat totet, behauptet die 
Kirche einen Rest i hrer aZten SondersteZZung noch in der 
Zeit, in de r sie St.;a tski rche wurde", a.a. 510) . 

Harnack a.w. 88. En op 67 het Harnack Tertullianus 
gekr i tiseer vir sy afwykende standpunt ! 

Cadoux, The Early Church a . w. 588 . Eweneens Tooke 
a . w. 8 en H.J. Diekerhof, Een VuiZe Verrader -- Krijgs= 
macht en Kerk onde'l'Weg bekeken , Baarn l967{6) , 91. 
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(143) 

(144) 

(145) 

(I 46) 

( 147) 

( 148) 

(149) 

( 150) 

( 151) 

( 152) 

J 80 

Nederlandse Geloofsbelydenis art. VII (vgl. art. IX). 
B&paalde kritiek kan teen art. 31 van die Dordtse Kerk• 
orde ingebring word waarin bepaal word dat kerklike 
besluite bindend is "tensy bewys word dat dit in stryd 
is met Gods Woord of die artikels van die Ke't'korde" (my 
kursivering, J.H.v.W.). 

Schopf a.w. 237. 

Ryan a.a. 28. Ook Gollwitzer verwys -- m.i. oordrewe -­
na die wending as "eine Legende" (in RGG a.w. 66). Vgl. 
Helmut Gollwitzer, Die Christen und die AtOTIP.J)affen, 
Munchen, 1957, 12. Paul Ramsey, Basic Christian Ethics, 
London 1950, 172 wys die Konstantynse wending as "val" 
van die Christendom af, (R.H. Bainton was een van sy 
leermeesters). 

Ryan a.a. 28. 

Van den Berg in a.w. 90. Vgl. Karpp a.a. 510: "Sie 
((i.e. die k~rk, J.H.v.W.)) vollzog in ganzen eine echte 
geschichtliche Entscheidung in einer ungewohnten,uber• 
raschenden Situation". 

Van den Berg in a.w. 89. Vgl. idem, 81: " het is 
duidelijk, dat v66r 313 de geestelijke leiders van de kerk 
eenparig waren in hun afwijzing van de deelname aan de 
oorlog; de meesten bovendien oak in hun afwijzing van het 
deelnemen aan de militaire dienst als zodanig. Nogmaals: 
dit is niet de "officiele"stem van de kerk." Lg. opmerking 
is besonder belangrik -- maar besonder moeilik funksioneel 
te maak by 'n beoordeling van wat presies die standpunt 
van die Vroee Kerk was! 

Karl Barth,Die Kirchliche Dogmatik III (4), Zurich, 1951, 
521. 

Harnack a.w. 45 (vgl. 43 - 44). 

Heering, De Zondeval a.w. 43 (so 47). 

Vgl. o.a. J, de Graaf, Morele dLJaasheid kan geen politi eke 
wi jsheid zijn in Oorlog en Vrede Utrecht/Nijmegen 1960, 
56: "De verlegenheid van de hedendaagse christenen met het 
vraagstuk van de oorlog stamt voor een belangrijk deel uit 
het verloren gaan of bijna verloren gaan van dit oud-christe• 
lijke ethos"; Diepenhorst a.w. 82 - 83 (vgl.: "de oudste 
christenheid is ongeveer van het begin af verdeeld gewees", 



(153) 

(154) 

(155) 

(1 56 ) 

( I 57) 

idem 82); G.H . C. Macgregor, The Nf!W Testament Basi s of 
Paaifism, Leicester 1958(5), 89. 

Cadoux, The Early Church a. w. 589,590,591 (behalwe dat 
daar m.i. steekhoudende kritiek op Cadoux se kerkbegrip 
uitgeoefen kan word). Vgl. Cadoux, Chris t ian Attitude 
a.w. 255: "The view usually taken is that the Church as 
a whole sided from t he first with the soldiers, and that 
the authors who took a different line were individual 
extremists, mere voices crying in the wilderness, to whom 
nobody paid much attention. The reverse of this would 
be nearer the truth"; en : "Nor can we set it ((i.e. die 
pasifistiese standpunt van ongeveer 200 - 314, a.H.v.W . )) 
aside as represented only by accentric Christian 'Writers; 
the evidence is far too extensive for that. We may say, 
if we will, that it belongs to an epoch during which the 
Church was not responsible for law and order .••. ", Cadoux, 
Chri stian Pasifism, a .w. 68). Von Campenhausen a.w. 214: 

'Uberblickt man die durchlaufene Entwicklung, so wird man 
trotzdem nicht sagen durfen, die Kirche habe seit dem 
vermeintlichen "Abfall" unter Konstantin den ursprung= 
lichen christlichen Ausnahmegedanken einfach preisgegeben". 

Vgl. Cadoux: "No Chur ch wri ter before Athanasios ventured 
to say that it was not only permissible, but praiseworthy, 
to kill enemies in war, without the qualification -­
expressed or implied -- that he was speaking of pagans 
only", Chris tian At t i tude, a.w. 246. So Van den Berg 
in a.w. 90. Ook A. Vanderpol Yl'JS daarop dat ons by geen 
kerklike skr ywer voor Konstantyn 'n woord van toestemming 
vir 'n mili tere loopbaan vind nie, en ook geen plek waar 
aan 'n Christen gese is dat 'n oorlog geoorloof is nie, 
La Doct rine Schol as t i que du Droit Guerre, Paris 1925 , 
180 (by Hornus a.w. 14 voetnoot 4), hoewel Vanderpol van 
mening was dat die Vroee Kerk nie die insigte van die 
oortuigde pasifiste soos Tertullianus en Lactantius gedeel 
het nie, a.w. 186 (by Van den Berg in a .w. 69 - 70). 

Hornus a.w. 174v . 

Idem, 176 (met ver'W'fsing na Aug.: Ep . 189: 4 & 5). En 
Hor nus vra (idem, 176): "Liegt nicht hier unser Gegensatz 
zum katolischen Kirchenbegri ff zutiefst begrundet, das es 
unserer Erkenntnis nach neben dem einzigar tigen Priestertum 
Christi seither nur noch ein allgemeines Priestertum gibt7" 

De Jong a.w. 55 voetnoot I ) , met Ver'W'Jsing na Hefele : 
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(158) 

(159) 

(160) 

( 161) 

(162) 

( 163) 

(164) 

(165) 

(166) 

(167) 

j 82 

Conailiengesahichte II (2), 511. 

J. de Graaf in Oorlog en Vrede a.w. 59. 

Heering, De Zondeval a.w. 44. 

La Non-Violence, 26 (by Hornus a.w. 178). 

Hornus a.w. 188. Hy wys ook daarop (idem 71) dat die 
uitdrukking paganus , "der zunachst und bis zum Jahr 
300 den Zivilisten im Gegensatz zum Soldaten meinte,im 
Laufe der Zeit den Nichtchristen im Gegensatz zum 
Glaubigen ·bezeichnet" (!). 

Vgl. Ryan a.a. 3: "When, however, the attitude of the 
early Christians is studied with due regard for the 
circumstances of the time, it becomes clear that their 
reaction to the soldier problem was conditioned by 
factors which made imperative a different solution than 
dictated by present conditions"; Karl Heim meen -::-
m. i. simplisties -- dat "wenn in den ersten Jahrhunderten 
Soldatenmartyrien vorkamen, sind diese fur uns nicht mehr 
massgebend, weil es sich damals um Kriege einer uberna= 
tionale Macht handelte" (Die Christliahe Ethik ,Tubingen 
1955, 261) . Van den Berg oordeel dat ons die ontwikkeling 
na 314, met sy "corpus christianum", nie as "normaal" 
moet beskou nie. Volgens die N.T. norm is die houding 
van die groot kerkvaders voor 314 "normaler" as bv. die 
van die "ryksteoloog" Eusebius (in a.w. 92). 

Van den Berg in a.w. 93 - 94. 

Dit is 'n groot leemte in die origens konstruktiewe boek, 
Christendom en Oorlog a.w., dat Augustinus en Aquinas nie 
ter sprake gekom het nie, 'n vakuum van 1000 jaar! 

By K.H.E. de Jong, Dienstweige:ring bij de oude kerk 
a.w. 50. 

Vgl. J.M. Hornus, Politisahe Entsaheidung in der Alte 
Kirahe a. w. 125. 

R.H. Bainton, The Early Churah and War a.a. 209 (m.v.n. 
Ep. Cl, II, 188, 13); vgl. J.D. Tooke, The Just War in 
Aquinas and Grotius a.w. 9 ~ Volgens S.J. Popma, Het 
Oorlogsvraagstuk a.w. 18 was Basilius (en Chrysostomus) 
teen 'n oorlog gekant. 



(168) 

( J69) 

(J70) 

( J 7 J) 

( J 72) 

(J 73) 

(J74) 

(J75) 

( J76) 

( J 77) 

( J 78) 

( 179) 

( J 80) 

R.H . Bain·ton, Chri&ticin Att itudes- toward War and Peace 
a.w. S.91 Vgl. Hornus a.w. 171 i.v.m. Chrysostomus (347-
407 n.C.). 

De Oficiis Mini stror'WTl I, 129 in Ambrosi us von MaiZand, 
Munchen 1917, 72. 

Hornus a.w . 169. 

Bainton, Christi an Attit udes a.w. 90. 

Idem, 90. 

Vgl. w.c. van Unnik in Chris teUjke EncycLopedie I,Kampen, 
1956, 161; H. Berkhof, Geschiedeni s der Ker~ Nijker k 1955(6), 
80; Augustinus, De Civitate Dei V, 26 . 

Tooke a.w . JO. Vir kort samevattinge van die standpunt 
van Augustinus , vgl. o . a .: J.D. Tooke , The Just War in 
Aquinas and Grotius a .w. J0-12; G.J. Heering, De Zondevai 
van het Christendom a .w. 44-54; A.D. Muller , Di:imonische 
Wi rkLichkeit und Trinitat a .w. 69- 83; R.H. Bainton, 
Christian Attitudes toward fv'ar and Peace a .w. 9J - JOO . 
Hornus ve rwys ook nog na groter bronne, a .w. J68 voet= 
noot 65 (veral i.v .m. 'n aanvalsoorlog). 

Heering , De Zondevai a .w. 44. 

Idem, 45. 

Idem, 46. 

By de Jong a.w. 5J - 52. Vgl . ook Bainton Christian 
Attitudes a.w. 97; Heering, De Zondevai a.w. 26. 

Want 'n mens soek nie vrede sodat oorlog ontstaan nie , 
maar ' n mens maak oorlog opdat vrede bereik word. 
Vgl . Des Hei Ligen Kirchenvaters . Aure Liue Augustinu$ . 
Ausgewi::ihLte Briefe (II Band), Miinchen J9J7, J82. 
Vgl . Bainton, Chris t ian At t itudes a.w. 97 en Muller 
a.w . 81 . 

Sancti Aurel ii Augusti ni, De Civi tate Dei in Augustini 
Opera (vol. 40, J & 40 , 2), New York/London 1962(2). 
Vgl. Des Hei Zigen Kirchenvaters . Aure l ius Augustinus . 
Zwei und zwanzig BUcher uber die Gottesstaat, Miinchen, 
I Band (I- VI!!), 1911, III Band (XVII - XX!!), 1916 (vert. 
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(181) 

(182) 

(183) 

(184) 

(185) 

A. Schroder); The Works of Aurelius Augustine, Bishop 
of Hi ppo. Vol. I & II: The City of God> Edinburgh 1949 
(9) (vert. M. Dod·s). Mu'l ter wys daarop dat Augustinus 
as teenstelling vir civitas Dei nie civitas diaboli nie 
maar civitas terrena gebruik, a.w. 70. 

Vgl. The City of God> Vol. I a.w. 59; Die Gottesstaat, 
I Band a.w. 32. 

Vgl. The City of God, Vol. I a.w. 139 ; Die Gottesstaat, 
I Band a.w. 191. 

Vgl. The City of God, Vol. I a.w. 140; Die Gottesstaat , 
I Band a.w. 192. 

Vgl. The City of God, Vol. I a.w. 223; Die Gottesstaat, 
I Band a.w. 290: "Vielmehr nennen wir sie glucklich, 
wenn sie ein gerechtes Regiment fiihren ...• " 

Vgl. The City of God, Vol. · I a.w. 224; 
I Band a.w. 292. 

Die Gottesstaat, 

(186) Vgl. The City of God, Vol. I a.w. 225. 

(187) Vgl. idem, 226. 

(188) Vgl. The City of God, Vol.II a.w. 311; Die Gottesstaat, 
III Band a.w. 218. Vgl. H. Gollwitzer, Die Christen 
und die AtomZJaffen a.w. 48. Vgl. ook The City of God, 
Vol. II a.w. 324: "For even when we wage a just war, our 
adversaries must be sinning" (XIX, IS). 

(189) En dit is duidelik dat vrede die doel is van oorlog. 
Vgl. The City of God, Vol. II a.w. 315-316 (vgl. 320); 
Die Gottesstaat, III Band a.w. 224-225 (vgl. 229-
230). 

(190) Volgens Tooke a.w. 85 het Augustinus geglo dat selfs die 
slegste koning, as direkte gesagsdraer van God, onvoor= 
waardelik gehoorsaam moet word. Reeds Augustinus, en 
nie eers Isidorus van Sevilla nie (560-636 n .C.), het van 
'n bellum justum gepraat, contra Tooke a.w. 12 . 

(19 1) Vgl. Tooke a.w. JO - 12. Sy verwys daarna dat De Solages 
spreek van twee voorwaardes, en Regout van drie , a.w. II. 

(192) Vgl. Tooke a.w. 150 (m.v.n. Contra Faustwn XXII, 74) . 
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(193) 

(194) 

( 195) 

(196) 

(197) 

( 198) 

( 199) 

(200) 

(201) 

(202) 

(203) 

(204) 

(205) 

(206) 

(207) 

H. Berkhof a.w. 84; A.D. Muller a.w. 77; J.D. Tooke 
a.w.. J 2. 

H. Karpp, Die SteU ung der AZten Ki rche zu Kriegsdienst 
und Krieg a.a. 513. 

Bainton, Chri s tian Att itudes a.w. 95; Vgl. P. Ramsey, 
Basic Chri stian Ethics a.w. 175. 

Heering, De Zondeval a.w. 67. 

Idem, 47. 

Bainton a.w. 99. 

By De Jong a.w. 54 (m.v.n. Cod. Theod . XVI, 5, 42). 

Codex Theodosianus XVI, 10, 21: "Qui profane pagani 
ritus errore sen crimine polluantur, hoc est gentiles, 
nee ad mili ti am admi ttantur". Vgl. J. van den Berg in 
Christendom en Oorlog a.w. 88; H. Karpp, Die St ellung 
der Alten Kirche zu Kri egsdienst und Krieg a.a. 511; 
E.A. Ryan, The Reject i on of Mili tary Service by the Earl y 
Chri s tians a.a. 27. Ryan kommentarieer: "The Church 
•.. spoke its mind on the liceity of military service 
as soon as the handicaps against Christian soldiers had 
been removed, a.a. 27. 

A. Grillmeyer en H. Bach, Das Konzil von Chalcedon 
II, W'urzburg 1953, 148 voetnoot 26; vgl. Karpp a.a. 511. 

R.H. Bainton, Chr istian Attitudes a.w. Ill - 112. 

Idem, 11 2. Vgl. 115 i.v.m. die intensiteit van die 
godsdiensoorloe. Vir die Kruistogte, vgl. 101 - 121. 

R.H. Bainton, Christian Attitudes a . w. 119. 

Idem, 11 9 . 

Idem, 121. F.M. Stratmann, War and Christi ani ty Today 
a.w. 103 ves tig oak die aandag daarop dat tot en na 1000 
n.C. 'n aantal konsilies en geregshowe swaar strawwe 
opgele het op hulle wat hul hande gedurende 'n oorlog met 
bloed besoedel het. 

A.w., veral 21 - 180. Kort samevattinge by Muller a.w. 
83-96 en Heering, De Zondeval a.w. 54-55. Vgl. veral 
die SUJmla Theologica II, I I, 40, I. 
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(208) 

(209) 

(21 O) 

(211) 

(212) 

(213) 

(214) 

(215) 

(216) 

Vgl. Tooke a.w. 23. Vir sy definisie van 'n regv~rdi~e 
oorl.og, vgl. M'uller a.w. 86. 

Tooke a.w. 22. Die wettige gesagsinstansie was egter 
baie rekbaar: of die van 'n stad, of provinsie, .of 
koninkryk, idem 27. 

Idem, 24. 

Idem, 66. 

Idem, 171. 

Idem, 46. 

Idem, 120. Hy het ook nie alle relevante tekste 
behandel nie, idem, 74, 170. 

Idem, 27. 

Idem, 27; vgl. 149. 

(217) Idem, 179. 

(218) Idem, 27; so 176: "The impulse of self-defence in war 
can lead to disproportionate excess in that a man's legi• 
timate desire to save his life or that of his family 
may lead to annihilate other lives without discrimination". 

(219) Idem, 170. Volgens Haring het Thomas 'n oorlog as 
uZtima ratio regis gesien (vgl. Muller a.w. 86), maar 
volgens Tooke se analise klop hierdie bewering nie. 
Muller self sien Thomas se bydrae tot die vredesboodskap 
daarin - en dit is vir hom gewigtig - "dass sie den Krieg 
entdamonisiert, bandigt, begrenzt und normiert" a. w. 87; 
maar Tooke voeg hieraan toe: "The "justification" may 
be looked on as a limitation, and to some extent it is. 
But it also accepts war " a.w. 180. 

(220) Tooke a.w. 170 (so 28 - 29); vgl. Muller a.w. 85. Vgl. 
ook G.J.N.M. Ruygers in Kerk, OorZog, Vrede, Roermond 
Maaseik 1965, 18 en F.M. Stratmann, War and Christianity 
Today, London 1956,_ 37 (i.v.m. die plek waar Thomas die 
oorlogsvraag behandel). 

(221) Tooke a.w. 126 (vgl. 54 - 55). 

(222) Idem, 125 - 126 (m.v.n. Niebuhr en Dunn). 
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(223) Idem, J56, l77 (vgl. l78 - l79). 

(224) Idem, 299 voetnoot 8. 

(225) Thomas a Kempis (1380-1 471) se De imitatione Cbr>isti 
mag ook nie vergeet word nie. 

(226) C.P. Hogeweg in Chr-istelijke EnC!iJalopedie IV, Kampen 1959, 
531. 

(227) By R.H. Bainton, Christian Attitudes a.w. 125. 

(228) 

(229) 

(230) 

(231) 

(232) 

(233) 

(234) 

(235) 

(236) 

(237) 

(238) 

(239) 

Idem, I 24. Vgl. Heering, De ZondevaZ a.w. 92 - 94. 

Tooke a.w. 183. 

Tooke a.w. 183; vgl. 186. 

Ook Stratmann, WaP and Christianity Today a.w. IS, 86 
(m.v.n.De pot. Civ . 13) en Bainton, Christian Attitudes 
a.w. 106 verwys hierna. Volgens W.V. ·O'Brien in 
Vrede en Rechtvaardigheid, Roermond 1968, 30 was dit die 
laat-skolastici wat die grootste bydrae gelewer bet tot 
die jus-in-bello-teorie, nl. t.o.v. eweredigheid tussen 
middel en doel , en die onskendbaarheid van die onskuldiges . 

Tooke a.w. 185. 

Friedensbewegung in Die Religion in Gesahiahte und 
GegenwaPt II, Tiibingen 1958, 1135. 

C. van der Woude i n Chris tendom en Oor log a.w. 115. 

R.H. Bainton, Christian Attitudes a.w. 131 (vgl. 130 -
135) . 

Idem, 132 - 133 ; vgl. G. J . Heering, De ZondevaZ a.w. 
66 - 6 7 ·(Hee r ing verwys na M. Bas tiaenz (vert.) ,Chrijs m 

t elijke nootsake li jcke claghe des Vredes , Rotterdam 
1616, 100 - 103). 

Heering , De Zondeval a.w. 67. 

Van der Woude in Christendom en Oor log a.w. ll4. 

Idem, l l 3 . 
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(240) 

(241) 

(242) 

(243) 

(244) 

(245) 

(246) 

(247) 

(248) 

(249) 

(250) 

(251) 

(252) 

(253) 

(254) 

(255) 
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Idem, 116. Anders by Heering , De ZondevaZ a.w. 65: 
"Wanneer men in <le dagen ten o.pzichte van de oorlogs• 
idee de klanken van ·het oors~ronkelijke Christendom wil 
horen, dan moet men ze zoeken bij de Christen-humanisten". 

In D. Max>tin Lu~hers Werke. K:r>itisahe Gesanvntausgahe, 
Weimar, 19 Band, 1897, 625 - 662 (voortaan te siteer as 
K:r>iegsZeute) . 

Idem, 11. Band, 1900, 245 - 281 (voortaan: Oberkeitt) . 

C. van der Woude in Christendom en Oorlog a.w. 98 en 
H. Thielicke, Theologisahe Ethik II 2, Tiibingen 1966(2), 
565 (vgl. 565 - 569). Vgl. ook Herman Kunst, Martin Luther 
und der K:r>ieg. Eine historisahe Betragtung, Stuttgart 
1968; Julius Richter, Luthera Gedanken Uber "gereahten 
K:r>ieg" in EvangeZisahe TheoZogie, Jg. 20, 1960 , 125 - 142. 

Oberkeit a.w. 252. 

Vgl. Thielicke laaste a.w. 566. 

K:r>isgsleute a.w. 625. 

Idem, 625 - 626. 

Thielicke laaste a.w. 520 noem dit "simplifizierend". 

K:r>iegsleute a .w. 626. Vgl. ook 656: "Hie slecht 
sticht , wurget nicht ich, sondern Gott und mein Furst, 
wilcher diener itzt mein hand und leib ist". 

Idem, 627 . 

Idem, 627. 

Idem, 628. A.D. Muller, Damonisahe WirkZiahkeit a .. w. 
179 vestig ook die aandag hierop: "Der Krieg steht in 
Analogie zur Polizeiaktion". 

Kriegsleute a.w. 629. 

Vgl. Van der Woude in a.w. 101. 

Vgl. Muller. a.w. 107 ("tragisches Versagen seines Urteils• 
vermogens"). 



(256) 

(257) 

(258) 

(259) 

(260) 

(261) 

(262) 

(263) 

(264) 

(265) 

(266) 

(267) 

(268) 

(269) 

(270) 

(271) 

(272) 

KriegsZeute a.w. 656. 

Idem, 657. 

Van der Woude in a.w . 104. 

Muller a.w. 96. Vgl. H. Gollwitzer, Die Christen und 
die Atomwaffen, Munchen 1957(5), 13, 45. 

Vgl. Thielicke a.w. 519 - 520. 

Van der Woude in a.w. 106 - 107. 

Muller a.w. 97 . 

Muller a.w. 49. Vgl. Dietrich Bonhoeffer, Widerstand 
und Ergebung, Munchen 1970: "Man fragt sich warum aus 
Luther's Tat Folgen entstehen mussten, die genau das 
Gegenteil von dem waren, was er wollte ... ", 141. 

Jean Lasserre, Der Krieg und das EvangeZiwn, Miinchen 1956, 
168 - 169. Vgl. Karl Gerhard Steck, Justum beZZwn heute? 
in ET , Jg. 18, 1958, 528. 

Heering, De ZondevaZ a.w. 57. Heering het m.i. nie 
genoegsaam die kritiek vanuit die Lutheranisme asook 
vanuit die Calvinisme op die twee-ryke-leer verdiskonteer 
nie. 

Vgl. Institutio Christianae ReZigiones 1559 in Joannis 
CaZvini Opera Se Zeota, vol. V, Kaiser 1962, IV, XX, 23, 
27. Ons sluit aan by die vertaling van A. Sizoo, Johan• 
nes Calvijn, I nstitutie of Onderwijzing in de ChristeZijke 
Godsdienst III, Delft z.j., 3e druk. 

Idem, IV, XX, 11 - 12. 

Idem, IV, XX, 3 I. 

Idem, IV, XX , 29. 

Idem, IV, xx, 26. 

Idem, IV, xx, 32. 

Vgl. Van der Woude in a.w. l 08: "Ook c·alvijn kent het 
ond erscheid tus sen de twee rijken"; verder G. Th. 
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(273) 

(274) 

(275) 

(276) 

(277) 

(278) 

(279) 

(280) 

(281) 

(282) 

190 

Rothuizen~Tweeerlei ethiek bij Calvijn? Kampen 1964. 

Vgl~ Het Gepredikte Woord I. Preeken van Johannes 
Calvijn, Franeker z.j., 2e druk (vert. J. Douma en W.R. 
v.d. Vegt), 29/63. 

Vgl. Van der Woude in a.w. 110 (m.v.n. Calvini Opera 
27: 543). 

Vgl. R.S. Wallace,Calvin's Doctrine of the Christian 
Life, Michigan 1961(2), 173 (m.v.n. C.O. 27: 636); 

D.W. Kolfhaus, Vom christlichen Leb!Ifn nach Johannes 
Calvin, Neukirchen Kreis Moers 1949, 387. 

R.S. Wallace, Calvin's Doctrine of the Christian Life 
a.w. 174. 

G.C. Oosthuizen, Mag 'n Christen oorlog maak? in Die 
Huisgenoot, 12 April 1963, 7. 

Heering, De Zondeval a.w. 61. 

Tooke a.w. 183 vestig ook die aandag daarop dat meer en 
meer denkers tussen Aquinas en Grotius beweeg het in die 
rigting van 'n oorlog slegs as ultima ratio. 

Vgl. Haering, De Zondeval a.w. 65 en Erns.t Troeltsch, 
Die So1'iallehren Tubing en I 919, 726: "Beza hat dement• 
sprecpend neben dem Widerstandsrecht der Untertanen auch 
die Frage des Glaubenskrieges und der Intervention ausfuhra 
lich untersucht und die bejahende Antwort biblisch und 
his tori sch sowie dogma ti sch begrundet". Vgl. die opmerking 
van P.B. Hincliff a.a. in Pro Veritate , 15 April 1968, JO: 
"Calvinism became, in many parts of Europe, a militant, 
revolutionary and violent movement, rebelling against 
Catholic governments and fighting in many a religious war". 
Vgl. ook Oliver Cro111J)ell (1599 - 1658) met sy: Vertrou 
op God en hou die kruit droog! 

Vgl. Hearing, De ZondevaZ a.w. 65 en N.H. S,!e, ChristZiche 
Ethik, M'unchen 1957(2), 357 (m.v.n. Calvyn en veral Beza); 
R.H. Bainton, Christian Attitudes a.w. 144. Ook Zwingli 
(1484 - l53J) het in 'n -- pasifistiese -- geskrif 'n 
regverdige oorlog aanvaar, vgl. I.A. Diepenhorst, In de 
Sohadwu der Ver>nietiging a.w. 86. Aanvaar H. Berkhof dalk 
'n (soort van) godsdiensoorlog?, vgl. (reeds) Geschiedenis 



(283) 

(284) 

(285) 

(286) 

(287) 

(288) 

(289) 

(290) 

(291) 

(292) 

(293) 

(294) 

( 295) 

(296) 

(29 7) 

(298) 

der Kerk, Nijkerk J955(6), 208: 
uiterste middel garechtvaardigd 
geed van godsdi enstige waarheid 
mede de inzet moeten zijn" . 

"Wanneer een oorlog als 
mag heten, zal het hoge 
en vrijheid minstens 

Bainton a.w. 142 - 143 (vgl. 136 - 151 vir die godsdiens= 
oorZoe). 

Vgl. Diepenhorst a.w. 86 (datums gewysig). H. Gollwitzer 
meen dat wie hem tans op die Lutherse belydenisskrif te 
beroep i.v.m. 'n moderne oorlog, hierdie skrifte misbruik, 
Die Chris ten und die Atom,Jaffen a.w. 48. 

Vgl. G.H.C. Macgregor, The New Testament Basis of Pac:ifism 
a.w. 93. Macgregor meen dat hierdie uitspraak berus op 
"bad theology and worse Scriptural interpretation", en 
hy verwys veral na Calvyn. Hy haal egter geen enkele 
boek van Calvyn aan nie maar gee lg. se standpunt weer 
via Heering se De Zondeval . 

Vgl . Tooke a.w. 195 - 196. 

Idem, 219. 

Idem, 203 (m.v.n. De Jure Belli et Pac:ia I, II, 
IX, 4). 

Idem, 204. 

Idem, 206. 

Idem, 204 (vgl. 220) (m.v.n. II, XXIV) . 

Idem, 221 (m.v.n. II, XXVI, IV, 6-7). 

Idem 220 (m.v.n. II, XXVI, VI, 2). 

Idem, 228. Heering De ZondevaZ a.w. 67 oordeel te 
generaliserend oor Groti us . 

Kar l Heim, Die Christliahe Ethik a .w. 257 . 

Heering, De Zondeval a.w. 108. 

Vgl. W. Dignath in RGG II a .w. 1137. 

Vgl. Heer i ng, De ZondevaZ a.w. 99 - 107. 
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(299) Vgl. idem, 96 - 99. 

(300) Vgl. o.a . A. Kuyper, E Voto Dorcb>aaeno. Toeliahtingen op 
den Heidelbergsahen Cateahismus IV, Amsterdam 1895, 119 -
l 2 l . Tog skryf Kuyper in idem II, Amsterdam 189 3, 125 
dat keiser Konstantyn -- weliswaar 'n ernstige Christen 
"ongemeen veel kwaad over Christus'kerk heeft gebracht". 
Vgl. G. Th. Rothuizen in Gereformeerd Weekblad, jg. 25 
no. 42, 17 April 1970, 284: "Voor Kuyper is de handhavi~ 
van het nationale bezit met een zo doeltreffend mogeli jke 
strijdmacht geen punt". 

(301) H. Bavinck in Christendom en Oorlog a.w. 36 en 38 (resp.) . 
B.V.A. Roling, over Oorlog en Vrede, Amsterdam/Delft 
1967 (4) is volkome korrek as hy se: "Men kan niet spreken 
van een christelijke houding tegenover het vraagstuk van 
de oorlog en atoomwapenen", 229. 

(302) B.V.A. ROling, OVer Oorlog en Vrede a.w. 22. H. 
Gollwitzer, Forde-rungen der Freiheit, Munchen 1964, 369 
praat van 55 miljoen gesneuweldes in W.O. II, en J.A.H.J.S. 
Bruins Slot van 40 miljoen, in Christendom en Oorlog 
a.w. 164. 

(303) I.A.niepenhorst, In de Sahaduw der Vern-ietiging a.w. 
26. Vgl. F.M. Stratmann, War and Christianity Today a.w. 
104 ("such frightful consequences of legalised human 
slaughter") en W. Trillhaas, Ethik a.w. 437 ("Heute steht 
die Christenheit zl.Dll zweiten Male an einer entscheidenden 
Wende ••.•. "). 

(304) B. V .A. Roling·, Inleiding tot de wetensahap van oorlog 
en vrede, Assen 1968, 164, 170. 

(305) Vgl. Oorlog en Vrede a.w. 113. Vgl. Diepenhrost, In 
de SahadULJ a.w. 31 - 32. Vgl. breedvoerig Gar Alperovitz , 
AtCl'71ia DipZomaay: Hiroshima. and Potsdam The Use of the 
Atomic Bomb and the Ameriaan Confrontati'on with Soviet 
Power, London 1966. 

(306) Heering, De ZondevaZ a.w. 224 (vgl. 228) neem met hart• 
stogtelike dank hiervan kennis. 

(307) P . J. Roscam Abbing vestig in De oorZog in het Ziaht der 
wetensahicppen, Assen 1963, 11, die aandag op die groei 
van die pasifisme in Duitsland. · 

(308) C.J. Dippel, In Gades Naam, 1962, 11. 
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(309) 

(310) 

(311) 

(31 2) 

(313) 

(314) 

(315) 

(316) 

(317) 

(318) 

(319) 

(320) 

(32 1) 

(322 ) 

(3 23 ) 

(324) 

Vgl . F.M. Stra tmann, War and Christianity Today a.w. 
J7 en veral Kaspar Mayr, Der Andere Weg. Dokwnente und 
Materialen zur europaischchristlichen Friedenspolitik, 
Nurnberg, o.J., 138 - 142. 

Vgl . K. Mayr, Der Ander e Weg a.w . 142 - 145. 

G. J.N .M.Ruygers in Kerk , Oorlog, Vrede , Roermond Maaseik 
1965, 21. 

Vgl. K. Mayr a.w. 283 - 293. 

Vgl. Ruygers, in Ker k, Oorlog, Vrede a.w. 14. 

Vgl. J . A.M. Weterman in Oor log en Vrede a .w. 181. 

Vgl. R. Coste in Kerk, Oorlog, Vrede a.w. 50. Insgelyks 
spreek die pous horn skerp uit teen 'n aanvalsoorlog in 
sy Kersboodskap van 1948, idem , 50. Hy aanvaar egter 
'n regverdige oorlog uit selfverdediging as verantwoor= 
delik (Kersboodskap 1956), idem, 51. 

Vgl . R. Coste in a.w. 53. 

Idem, 53 - 54 . 

Akten van Z. H. Faus Pius XII , Amsterdam 1953, 624 - 644 . 

Idem, 1954, 281. 

Idem, 282. Vgl. Akten 1953 a. w. 589. F.M. Stratmann 
War and Christi anity Today a.w. 35 meen dat dit die Franse 
kardinale en aartsbiskoppe was wat die eerste die atoombom 
as immoreel verwerp het. 

Vgl. J.A.M. Weterman in Oorlog en Vrede a.w. 67 - 68. 

R. Coste in Kerk, Oor log, Vrede a.w . 54. Vgl. K. Mayr , 
Der Andere Weg a . w. 291. Verbasend is ook die pasifis= 
t iese t endens e by 'n man soos kard inaal Ottaviani, vgl. 
Kerk , D~rlo~, Vrede a.w. 13, Stratmann a.w . 19, 55 -
56 , 86 . 

Vgl . Kerk , Oor log, Vr ede a . w.55. 

Paus Johannes XXIII, Pacem in Terris , Hilversum 1964, 
par.93 (vgl. par. J26). 
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(325) 

(3 26) 

(327) 

(328) 

(329) 

(330) 

(331) 

(332) 

(333) 

(334) 

(335) 

(336) 

(337) 

(338) 

(339) 
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Idem, 44 (vgl. par. J27): Daarom is dit ondenkbaar dat 
in ons atoomtyd~erk oorlog nog 'n geskikte middel kan 
wees om geskonde regte te herstel. Ook kardinaal Alfrink 
oordeel dat ons seer krities meet staan teenoor die ge= 
bruik van kernwapens, en in elk geval meet afsien van 
die totale oorlog en bombardemente op stede, in Vrede en 
Rechtvaardigheid a.w. 15. 

Pacem in terris a.w. par. 11 2 . 

Idem, par. I 13 (vgl. par. I 14). W.J. Schuijt e.a. meen 
dat die pleidooi vir alsydige ontwapening een van die 
"hoofdmomenten" van die ensikliek is, Kerk, Oor log, Vrede 
a.w. 96. Die ensikliek maak selfs kontak moontlik met 
die kommunistiese lande, idem, 103. 

Vgl. Pax Christi, Met Pacem in t erris ondel"Weg,Roermond 
Maaseik 1965, vir atoompasifisme ("Het totale geweld is 
in zich zedelijk ontoelaatbaar", 43; so 45). 

Muller, Diimoni sche Wirklichkeit a.w. 95. 

Vgl. J.B. Metz in Vrede en Rechtvaardigheid a.w. 146. 

Vgl. W.V. O'Brien in Vrede en Rechtvaardi ghei d a.w. 40. 

Vgl. B.V.A. Roling in Vrede en Rechtvaardigheid a.w. 
136 (m.v.n. Populorwn Progressio, 1,3, 31). 

Vgl. O'Brien in a.w. 35. 

G. Th. Rothuizen, Schema 13, Kampen/Hilversum z.j., 62. 

Vir 'n bespreking hiervan, vgl. Rothuizen, Schema 13 a.w. 
58 - 69. 

Constituties en Decreten van het Tweede Vati caans 
Oeawnenisch Concili e, Amersfoort 1967, 471. 

Idem, 472. 

Idem, 473. O'Brien wys daarop dat 'n gewettigde selfve~m 
dediging nog steeds die offisiele leer van die R.K.K. is: 
in V1'ede en Rechtvaardigheid a. w. 28 (so 34, '~OJ. 

Constituties en Decreten a.w. 474, Vgl.: "het zou daarom 
logisch geweest zijn, dat •.•• een veroordeling was gee 



(340) 

(341) 

(342) 

(343) 

(344) 

(345) 

(346) 

(34 7) 

(348) 

(349) 

volgd van de strategische nucleaire bedreigin& onder elke 
vorm" (wat nl. nie ·gebeur het nie), O'Bri'en ·in a.w. 38. 

Constituties en Deoreten a.w. 475. 

Idem, 476. 

Idem, 477. H. Gol lwitzer sien die leemte in al di e 
kerklike verklaringe (van die Roomse Kerk asook van die 
Wereldraad van Kerke ) daarin gelee dat hulle nie een 
-- genoegsaam -- antwoord op die vraag wat 'n Christen 
te doen staan as 'n moderne oorlog tog, ondanks alle 
onderhandelinge, uitbreek nie, Forderungen der Freiheit 
a.w. 290 . 

De Ni e'UL)e Kateohisrrrus . Geloofsverkondigi ng voor voZ.Wasr 
s enen, Antwerpen (o.a.), 1966. 

Idem 497. Ook Pierre Lorson, Wehrpflicht und christ= 
l i ches Gewissen, Frankfurt a.M. 1952 bevraagteken 'n 
regverdige oorlog -- vandag! -- krities, 89 . 

De Nie'UL)e Kat echisrrrus a.w . 498. 

Idem, 499. 

H. Thielicke vat die Rooms-Katolieke visie in 1958 soos 
volg saam: "Das Kriterium fur die Erlaubtheit des 
Krieges liegt in der Frage, ob der Friede gewaltsam 
bedroht ist und ob er mit keinem anderen Mittel als <lurch 
eine gewaltsame Verteidigung wiede rherzustellen ist" , 
Theologi sche Ethik II 2, a.w. 563 . Hierdie weergawe 
verdiskontee r nie genoegs aam die situatiewe moment in die 
Rooms-Katolieke visie nie. 

Vir 'n ongedokumenteerde kursoriese oorsig , vgl. 
Diepenhors t, In de Schaduw der Vernieti gi ng a .w. 88 - 90. 
Jallllller dat Rot hui zen in sy Oorlog en Ecwnene in Chri s= 
tend.om en oor log a.w . 213 - 232 die Wereldraad nie behandel 
nie. 

Vgl. die besluit van die Oxford-konf erensie: "The univer= 
sal Church •.•. must pronounce a condemnation of war 
unqualified and unrestricted. War can only occur as a 
fruit and mani fe station of s in" , in Peace i s the will of 
God a.w. 5. 
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(350) 

(351) 

(352 ) 

(353) 

(354) 

(355) 

(356) 

(357) 

(358) 

(359) 

(360) 

(361) 
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The First Assemb ly of the World Gou.nai l of Churches held 
at Amsterdam 1948, London 1949, 89 - 90. Vg'l.. Kaspar 
Mayr, Der Andere Weg a.w. 275 - 277. 

Evanston Speaks. Reports from the Second Assembly of 
the World Counail of Churches . August 15 - 31, 1954, 
New York, n.d.1 49. Vgl. Mayr a.w. 277 - 280. 

The New Delhi Report . The Third Assembly of the World 
Council of Churches 1961 . London 1962, 262 (264-270). 

Idem, 264. 

Idem, 264 - 268. 

Idem, 280 (vgl. 280 - 281). 

Idem, 281. 

The Uppsala Report 1968. Offiaial Report of the Fourth 
Assembly of the World Counail of Churches UppsaZa July 
4-20, 1968, Geneva 1968, 62 (vgl. 62 - 63). 

Idem, 62 - 63, 

Idem, 48. 

Vgl. Central Cormtittee of the World Gou.nail of Churches . 
Minutes and Reports of the Twenty-Third Meeting, 
Canterbury , Great Britain 1969, Geneva 1969, 39, 270-279. 
In die Minutes and Reports, Addis Ababa Ethiopie 1971 
van die Sentrale Komitee word genoem dat organisasies wat 
steun ontvang uit die "Special Fund", die versekering 
gegee het "that they will not use the grants received for 
military purposes but for activities in harmony with 
purposes of the wee and its divisions" (Geneva 1971, 55). 
Vgl. ook idem 55: "It believes that the churches must 
always stand for the liberation of the oppressed and of 
victims of violent measures which deny basic human rights. 
It calls attention to the fact that violence is in many 
cases inheret in the maintenance of the status quo. Never= 
theless, the wee does not and cannot indentify itself 
completely with any political movement, nor does it pass 
judgement on those victims of racism who are driven to 
violence as the only way left to them to redress grievances 
and so open the way for a new and more just social order". 

Vgl. hier o. a. H.D. Wendland, Einfuhrung in die Soaialethik, 



Berlin/New York 1971(2), 49 - 50; H. E. Todt in Theologie 
der Revolutie , Baarn J968, 38-39; A.J. Rasker in 
Theologie und Revolution, Hamburg 1~69, 29 -36; Revolutie 
en Gerechtigheid, 's-Gravenhage 1969, 19,20,71; J.Verkuyl 
in Verantwoorde Revolutie . Over rniddele~ en doeleinden 
in de strijd om transformatie van scunenlevingen, Kampen 
1968, 64; H.M. Kuitert, Anders Gezegd. Een verzcuneling 
theologische opstellen voor de welwillende lezer, Kampen 
1970, 111 - 112; H.J. Heering, Ethiek der Voorlopigheid , 
Nij kerk 1969, 11 2-1 20; vgl. G.H . ter Schegget, Het 
Ber oep op de stad der toekomst. Ethiek van de revolutie , 
Haarlem 1971( 2) , !04-125; R. Shaull in Appell an die 
Kirchen der Welt. Dokumente der Weltkonferenz fiir Kirche 
und Gesellschaft, Berlin 1968(3), 91-99; J. Bopp in De 
angst voor de vrede, Baarn 1971, 81 v. 

(362) Vgl.Acts of the Reformed Ecumenical Synod , Australia 
1972 (Michigan 1973), 63: "The decisions of Synod are 
advisory in character". 

(363) Acta van die vierde Gereformeerde Ekumeniese Sinode te 
Potche fstroom 1958, s.j., 26. 

(364) Idem, 27. 

(365) Idem, 28 (vgl. 28 - 29) . 

(366) Idem, 28 - 29. 

(367) Idem, 29. 

(368) Vgl. G.J. Heering, De Zondeval van het Christendom a.w. 
224 - 225 (233) (m .v.n. The Era of Atomic Power, London 
1946). G.J. Heering a.w. 224 verwys ook na 'n besluit 
van 1946 van die "Federal Council of Churches of Christ 
in America". I.v.m. lg., vgl. R.H. Bai nton, Christian 
Attitudes toward War and Peace a.w. 233 - 23~. Vgl. 
hier ook R.L . Moell ering, Modern War and the American 
Churches , New York !956; Peter Brock, Paci fism in the 
United States . Prom the Colonial Era to the First 
World War , Princeton 1968 (breedvoerig oor Kwakers) . 

(369) Vgl . Josef Hromadka, Evangelie voor atheisten, Utrecht 
1967, 46. 

(370) Vgl. K. Mayr,Der Ander e Weg a.w. 273. 
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(371 ) _Vgl. Lutheriache 5til1J171en zur Frage der Ato11'iJJaffen 
(W. Andersen, F.W. Katzenbach, G.F. Vicedom).. Miinclren 1958. 

(372) H. Gollwitzer, Die Christen und die Atomwaffen a.w. 3. 

(373) EvangeZische Stimmen zur Atomfrage, 1958, 36 (by A.D. 
Muller, Damonische WirkZichkeit a.w. 151). Vir verdere 
gegewens, vgl.Es geht urns Leben !, Hamburg 1965, 

(374) 

(375) 

(376) 

(377) 

(378) 

(379) 

(380) 

(381) 

(382) 

198 

61 v.; ook Walter Dignath Kirahe, Krieg, Kriegsdienst. 
Die Wissensahaft zu dem aktueZZen Problem in der ga:n.zen Welt, 
Hamburg-Volksdorf 1955, 106-113. · 

H. Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 289 - 290. 

Vgl. G. Th. Rothuizen in Christendom en Oor Zog a.w. 215. 

Die HerderZijk Sahrijven van 1952 van die NHK is m.i. 
betekenisvoller as wat Rothuizen (in laaste a.w. 215) 
voorgee. 

Buitengewone generaZe synode van de Gereformeerde Kerken 
in Nederland, Acta 1955/56, artt. 244, 267. 

Generate synode van de Gereformeerde Kerken in Nederland 
Acta, Kampen 1933, p. 86. 

GeneraZe synode van de Gereformeerde Kerken in Nederland, 
Acta 1939, p. 332 (vgl. 313). 

Vgl. S.J. Popma, Het OorZogsvraagstuk . ToeZiahting op de 
uitspraken van de generate synode van de Gereformeerde 
Kerken van Assen 1957/58 en van de Gereformeerde Oeaume= 
nische Synode van Potahefstroom 1958. Kampen 1965. 

Idem, 64 - 66, Vgl. Rothuizen i.v.m. die studierapport 
wat ook meld dat die moderne bewapening geen ''wese.nlike" 
verandering tewee&gebring het nie: "te mooi om nog hele• 
mal waar te zijn" (in Christendom en oorZog a.w. 219). 
Vgl. ook J.A.H.J.S. Bruins Slot in 1966: "De Generale 
Synode van de gereformeerde kerken brengt het zelfs niet 
verder dan de angst om zich aan koud water te branden, zo 
nietszeggend zijn haar uitspraken", in Christendom en 
OorZog a.w • .158. 

Vgl. Enk411..e BsZa:ngrijke BesZuiten van de Generate Synode 
van de °'3reformeerde Kerken in Nederland, Dordrecht 1971/72, 
Kampen 1973, 45-47; weliswaar word i.v.m. die huidige 
bewapening van "heilloze wegen" (liS) en "demonische drei• 



(383) 

(384) 

(385) 

(386) 

(387) 

(388) 

(389) 

(390) 

ging" (46) gespreek, maar nog steeds ontbreek 'n duide= 
like besluit en word "het bestaan van verschillende 
visies" getolereer, en -- nuwe studiedeputate benoem! 
(47). Vgl. Toelichtings- en studiemateriaal inzake het 

Oor logavraagstuk (Moderamen GKN), Utrecht 1970, asook 
S~noodkreet . Vragen met voorrang , Baarn 1969, 51 - 53 
vir 'n kort samevatting van s i nodale besluite vanaf 
Zwolle 1946 t.ot Amsterdam 1967-68). 'n Pragtige biblio2 

grafiese oorsig van die denke van Gereformeerdes in 
Nederland oor die probleem van oorlog en vrede, 1953-1968, 
is te vind in die diktaat van Addy P. van Overbeeke, 
Gereformeerden over het oorlogsvraagstuk,Amsterdam 1969. 

Vgl. J. Verkuyl e.a ., Meegenomen voor de vrede . Nadere 
verantwoording van het gerefoI'111eerd vredesberaad, Kampen 
1969. 

O.a. te vind in Bet Vr aagstuk van de Kernwapenen, 's­
-Gravenhage 1963(4), 86 - 93. 

O.a. J.J. Buskes, Antwoord op het Herderlijk Schrijven 
van de Generale Synode der Ned. Herv. Kerk betreffende 
het vraags tuk van Oorlog en Vrede , Amsterdam 1953. Buskes 
meen o.a . dat die onderskeiding tussen 'n aanvals- en 
verdedigingsoorlog irrelevant is (8), dat die huidige 
middele ondienlik is (13) en dat die sonde gerelativeer 
word (13). H.J. Heering weer vind die Herder lij k 
Sahrijven "een uitzonderlijke en moedige poging, om die 
eigen dynamiek van het geloof in Christus in te schakelen 
in de politieke realiteit", Kernvragen der Kernbewape= 
ning, Lochem (1964), 21. 

Verklaring van de Generale Synode der Nederlandse 
Hervormde Kerk, Hoe dienen wij de vrede? , 's-Gravenhage 
1956(3), 9. 

Idem, 7 . 

Idem, 6 - 7. 

Het Vraags tuk van de Kernwapenen a.w. 24. 

Idem, 44 (so 20, 27, 28, 45, 51 - 52). C.J. Dippel 
In Godes Naam (1962) a.w. wys daarop dat die staat nou 
moet besef dat Christene wat die sinodale rapport beaam, 
nie meer "betroubaar" kan wees nie, 44. 
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(39J) 

(392) 

(393) 

(394) 

(395) 

(396) 

(397) 

(398) 

(399) 

(400) 

(401) 

(402) 

(403) 
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_vgl. A.J. Rasker, PolitiekEthos,Nijkerk z.j., 60 
(i.v.m. B- en C- wapens); Kr. Strijd vind dit weer 
'n volkome diskrepansie wanneer die Sinode kernwapens 
afwys, maar tog kies vir die NAVO-politiek!, 52 Vragen 
OVer Oorlog en Vrede, Amsterdam 1965, 128. C.L, Patijn 
vind dit egter "verbijsterend" dat die Sinode so 'n 
uitspraak doen sonder die medewerking van militeres en 
politici (by C. Brouwer, Vrede en Vrijheid, Den Haag 
1963, .28 -- m. v. n. Wending , Dec, 1962) . 

Het Vraagstuk van de Kernwapenen a.w. 24, 25, 2i-28,32-33, 
50, 54. 

Idem, 52. 

Idem, 29, 33. 

Generale Synode van de Nederlandse Hervormde Kerk, Woord 
en Wederwoord, 's-Gravenhage 1964.(2), 37. 

Idem, 23. 

Idem, 37 , 

Idem, 27. 

Vgl. o.a. Kr. Strijd en J. de Graaf, Wederwoord op 
wederwoord. Voortzetting van het gesprek over het vraag= 
stuk Van de Kernwapenen, Lochem 1965: die 1962 - besluit was 
'n vooruitgang, maar die van 1964 'n agteruitgang (8); 
die Si node moet nee se vir die gebruik en besit van 
kernwapens (13, 15, 22); ook H.J. Diekerhof, Een vuile 
verrader a.w. 128 ag die 1964-besluit 'n stap agteruit 
(vgl. 127 - 131). 

Vgl. G.C.P. van der Vyver, My erfenis is vir my mooi, 
Potctrefstroom. 1969, 83 - 94. 

Vgl. J.P. Jooste, Die Geskiedenis van aie Gereformeer de 
Kerk in Su.id-Afrika 1859 - 1959, Potchefstroom s.j., 
205 - 21'0'. 

Vgl. o.a. •n BoodS-kap aan die volk van Suid-Afrika, 
~itgegee deur die SuUJ.-Afrikaanse Ra-ad van Kerke, 
Braamfonte:i:n l-968. (Die drie Afrikaans·e Kerkgroepe i ·s nie 
lid van bogerroemde Raad nie). 

M.i.volkome tereg in Woord en Daad, jg. 14 no. 115, 



April J972,5: ''H.et hierdie ((Engelsta-lige)) kerke ook 
al standpunt ingeneem ten opsigte van die eeu van onreg 
van die Afrikanen?" Hierdie dualistiese optrede van die 
Engelse kerkgroepe in Suid-Af rika tendeer daarom na oppor= 
tunisme en anti-Afrikanerisme. 

(404) Vgl. o.a. D.C.S. van der Merwe·;Vryheidsvegters of 
terroriste? (I) in Woord en Daad, jg. 14 no. 124, Jan. 
1973 (e.v.), 13 - 14. 

(405) Vgl. F.A. van Jaarsveld, Van Van Riebeeck tot Verwoerd, 
1652 - 1966, Johannesburg 1971, 236 - 237. 

(406) J.P. Jooste a .w. 246 - 258 bied hiervan 'n volledige 
weergawe. Vgl. De HandeZingen van de achttiende AZgemene 
SynodaZe Vergadering van de Geref ormeerde Gemeenten in 
Zuid- Afrika 1916, Pretoria 1916, pp. 33-37, 48-49, 53-54 , 
59 , 93 . 

(407) Jooste wys daarop dat die beskrywingspunte afkomstig was 
uit kringe wat voorheen aan die Geref. Kerk ender die 
Kruis verbonde was, a.w. 253 . Dit is bekend dat ds. 
S.J. du Toit die Tweede Vryheidsoorlog afgekeur het , 
idem 254 . 

(407) Die Hande Zinge van die Negentiende AZgemene SinodaZe 
Vergadering van die Geref ormeerde Gemeentes in Suid­
Afrika 1918, Bloemfontein 1918, p. 80 v. 

(408) Vgl. idem pp. 104 - 105. 

(409) Acta Geref. Kerk in Suid- Afrika, Potchefstroom 1961, 
pp. 145 - 146 (Hierdie verwysing het in my Etiek in 'n 
eeu van TegnoZogie en Tegnokr asie a.w. 156 as voet= 
noot (69) per abuis weggeval). 

(410) Vgl. 3.1 .3.3. (Ons kan ook verwys na 'n besluit van 
die Sinode van 194 2, Acta GKSA 1942, p. 30, waarin ten 
sterks te geprot esteer word teen die voorgenome bewapening 
van Nieblankes. "Die bewapening is volksgevaarlik, in 
stryd met ons Christelike volks tradisie s en druis i n 
teen ons sendingbeleid". 

(411) Acta Part . Sinode K. P. en S . W. A. van die Geref. Kerk 
in Suid- Afrika, Bellville 1970 , art. 14 pt. J. 

(41 2) Acta AZgemene Sinode van die Nederduitse Geref. Kerk , 

20 1 



(413) 

(414) 

(415) 

(416) 

202 

Pretoria J970, pp . 824 - 825. Dit is ook die standpunt 
van Pro Veri tate (en van die C'hriste like I nstitu.ut?) , 
vgl. jg. 9 no. ·6, JS Okt. 1970, 6: '"n verwerping 
van geweld in beginsel". Vgl. ook Pro Veri tate jg· 
9 no . ll, Maart 1971 (i.v. m. alternatiewe diensplig). 

Vgl. o.a. F.A. van Jaa~sveld, Afrikaner Quo Vadis ?, 
Johannesburg 1971, 32: "Die Graaf-Reinet en Swellendamse 
opstande en die opstand van die Groot Trek skakel direk 
met die Calvinistiese leer van die opstand teen die tiran= 
nie van 'n vors wat die godsdienstige, morele en regtelike 
begi nsels verbreek bet". Eweneens op p. 50. 

Dit i s interessant om op te merk dat teoloe (en 'n kerk) 
met 'n militaristiese standpunt telkens weer vanuit 'n 
politieke magsituasie" met t i pies pasifistiese argumente 
na vore kom. Vgl. A.J.G. Dreyer in Die He!"llormer, jg. 
61 no. 8, Nov. 1970, II: "Die Wereldraad het vergeet dat 
die Heer van die kerk ook gese het dat die wat deur die 
swaard wil lewe, deur die swaard sal omkom! Die swaard 
pas nie in die hand van die kerk nie. Die swaard van 
die kerk is die Woord van God. (Efes. 6: 17) . " (Vgl. 
ook p. 3). 

Literat uur hieroor is o.a. 

(i) Harold S. Bender, De Doperse Vis ie , Amsterdam 1948; 
Guy F. Herschberger, War, Peace, and Nonres i s= 
t ance, Scot tsdale (Penna.) 1953( 2); Guy F. 
Herschberger (Ed,), The Recovery of t he 
Anabaptist Vision, Scottsdale (Penna.) 1957; 
John Horsch, The Pri nciple of Nonresis t ance 
as held by the Mennonite Chur ch, Scottsdale 
(Penna.) 1927; 

(ii) Margaret E. Hirst The Quaker s in Peace and War, 
London 1923; Geoffrey F. Nuttall, Christi an 
Pacifism in History , Oxford 1958; Rufus M. 
Jones, The Faith and the Practi s e of the 
Quakers l927; Rufus M. Jones (Ed.),The Church, 
The Gospel and War, New York 1948; 

(i ii) Rufus D. Bowman, The Church of the Brethern 
and the War, 1708 - 1941, Elgin .Ill · l944. 

Charles E. Raven, The Theological Basis of Chri s tian 
Pacifism, London 1952,33. 



(417) 

(418) 

(419) 

(420) 

(421) 

(422) 

(423) 

(424) 

(425) 

Rona ld H. Bainton, Christian Attit;udes toward War and 
Peace, New Yo.rk _J960, 136 . . Vgl. Adolf von Harnack, 
MiZitia Christi, Darmstadt 1963, 7. 
Vgl. H. Bavinck in Christendom en OorZog, Kampen 1966, 
J 5. 

Bainton a.w. 152. 

Peace is the Wi ZZ of God. A Testimory to the WorZd 
CounaiZ of Chu.Pches . A Statement prepared by the 
Historic Peace Churches and the Inter77.ationaZ FeZZowship 
of ReconaiZiation, Amsterdam 1954(2). 

Vgl. Kaspar Mayr, Der Andere Weg, Nurnberg o.J., 85. 

G.J. Heering, De ZondevaZ van het Christendom, Utrecht 
1953(4). 72. 

By Bainton a.w. 153. 

G.J. Heering a.w. 72. Vgl. T.O. Hylkema, Wat de BijbeZ 
zegt. Dienende weerZoze Ziefde? ... of niet?,Middelburg 
1959 (3); ook H. Bremer, De Basis van ons weerZoos 
Christendom (1952?). 

H.S. Bender, De Doperse Visie a.w. 21. 

(426) By Hylkema a.w. op eerste binneblad. 

(427) C.F. von Weizsacker in Vrede , Baa-rn 1968, 93 (hy verwys 
na aldrie die vredeskerke). 

(428) H. Karpp, Die SteZZung der AZten Kirche zu J<:r>iegadienst 
und Krieg in ET , XVII, 1957 , 496. 

(429) Heering, De ZondevaZ a.w. 22 voetnoot 6. 

(430) Vgl. Nieuwe Weerbaarheid, Arnhem 1952, 112 - 113. 

(431) Vgl. Bainton a. w. 155 (en 156). 

(432) H. Gollwitzer in RGG IV, 1960, 70. 

(433) Bainton a.w. J54. 

(434) C.J. Cadoux, Christian Pacifism Re- examined, Oxford 1940, 
J 90. 

203 



(435) 

(436) 

(437) 

R. Niebuhr, Chri stianity and Power Politics, New York 1946, 
4-5. Vgl. : "It is this kind of pa-cifism which is not 
a heresy. It is rather a valuable asset for the Christian 
faith", idem 5. 

In gesprek met Van Ruler, Nijkerk 1969, 28, 34. Vgl. 
H.M. Kuitert in idem, 35: "ik zou wel mee willen doen aan 
een gevecht voor eerherstel van de dopers". 

Vgl. P. Mayor (Ed.), The Pacifist Conscienae,London 
1966, 89. 

(438) Vgl. Bainton a .w. 157. 

(439) Idem, 180. 

(440) Heering, De ZondP1,aZ a.w. 72 {vgl. 72 - 75). 

(441) Vgl. Oorlog en Vrede , Utrecht/Nijmegen 1960, 60. 
Volgens Vrede en Reahtvaardigheid, Roermond 1968, 102 

· is dit ook Gandhi se leuse. 

(442) Vgl. Bainton a.w. 163. 

(443) 

(444) 

(445) 

(446) 

(447) 

(448) 

(449) 

204 

F. van Raalten, Pazifisrrrus und Ethik inZEE, Jg. 12, 
196-8, 23. 

R.B. Gregg,The power of non-violenae, New York 1944, 
195. 

W. Dignath, F'T'iedensbewegung inRGG II, 1958 (3) a.w. 
1135- 114).. By fase (iii) verwys hy ook na W. Schollgen,Ohne 
miah.' Ohne uns? Reaht und Grenzen des Pazifismus,Graz.--Wien 
1951. 
Vgl. A.H. Fried, Handbuah der Friedensbewegung, Berlin 
1913; H. Ch. G.J. van der Mandere, De vredesbeweging en 
hare gesahiedenis, Leiden z.j. 0o£stefpend veel stof 
is te vind in Es geht ums Leben!, Hamburg 1965 en 
Kasper Mayr, Der Andere Weg, Nurnberg o.J. 

W. Dignath in RGG II a .w. 1135. 

Bainton, Christian Attitudes toward War and Peaae a.w. 
l 9l. 

Idem, 207 - 208. W. Dignath noem hier in die plek van 
Roberts die naam van Siegmund-Schultze, vgl. RGG VI, 



(450) 

(451) 

(452) 

(453) 

(454) 

(455) 

(456) 

(457) 
(458) 

(4 59) 

(4n O) 

( 46 1) 

Tubingen J 96 2 , J3 79. 

W. Dignath in RGG VI a.w. J379. 'n Bondige samevatting 
van hulle standpunt is te vind i n Peace is the Wi ll 
of God, Amsterdam 1954(2) -- 'n geskrif wat hulle saam 
met die Historiese Vredeskerke uitgegee he t. 

In The Pacifist Conscience a. w . 250. 

Vgl. R. A. Cowley, 'J.'he Prague Peace Movement , Den Haag 
1966 (diktaatvorm) . (Eerder 'n sosiologies-historiese 
as teologiese studie). 

Idem, 69 . 

Idem, 85. 

Idem, 59 , 60 , 84 . 

In Christendom en Oorlog a.w . 228 (vgl. 226 - 229) . Vir 
verdere literatuur oor die Praagse Vredesbeweging, vgl. 
Rothuizen in Christendom en Oorlog a.w. en Cowley a .w.: 
Task and Witness ( 1958); Elige Vitam (1959); And on 
Earth Peace (1961) ; Christian Peace Conference ( 1964); 
The Second All- Chris tian Peace Assembly ( 1964); My 
Covenant is Life and Peace (Preparatory Booklet) 
(1964); My Covenant is Life and Peace (Documents and 
Informations) (1964) . 
Cowley a .w. 49. 
Vgl . B.V . A. Roling i n De oorlog in he t licht der weten= 
schappen a .w. 143 (hy verwys hier na J . Rotblat, History 
of the Pugwash Confer ences , London 1962). Vgl. ook P. 
Va lkenburg, Kanttekeningen bi j het Pugwashwerk in 
Wending, jg. 19 no. 5/6 , Juli/Aug . 1964, 318 - 323 . 

Pr>ogi'amma voar de Vrede . Van de Wereldfederalisten 
Bewegi ng Nederland, z.j ., 4 . 

Vgl. k.o thuizr= .. in Christendom en Oor log a .w. 22 7. 

Vgl. A.D. Muller , D&nonis he Wi rkli hkeit und Trinitat 
a . I . J 57. 

205 



206 



4. M 0 T I E WE 

Ons het tans gekom by wat ons sender meer die kern van hierdie 

studie kan noem. Want hier moet die vraag geanaliseer - en 

beoordeel - word waarom die pasifisme hulle besondere standpunt 

ten bloede toe handhaaf en waarop hulle hul visie baseer. Hier 

moet dus deurgestoot word na die diepste wese van die pasifisme, 

na hulle motiewe. Sommige van hierdie motiewe is maklik vindbaar 

en kom herhaaldelik voor in elke pasifistiese geskrif; ander weer 

kan alleen moeisaam opgediep word na sorgvuldige deurlees van die 

bronne. Ons is van mening dat daa r ten minste sewe sulke motiewe 

gevind kan word. Daar is militariste wat die wesenskenmerke van 

die pasifisme reduseer tot veel minder. Zuidema verwys bv. na 

(i) die verabsolutering van die wereldvrede; 

(ii) die verabsolutering van die liefdesgebod tot die naaste en 

(iii) die diskwalifikasie van die "hiernamaals" ten gunste van 

die "hiernumaals" - kort saamgevat : politieke gnostiek 
(I) 

So 'n weergawe is in die lig van die voorhande bronne en vanuit 

wetenskaplike oogpunt sonder meer simplifi serend . Daarby is die 

pasifisme ook te genuanseerd vir generaliserende krit iek. Daar 

is pasifiste wat moontlik ander en meer motiewe mag noem (2) 

Ons clink bv. aan Cadoux se 5: 

(i) di e algemene opinie van die Chris t endom; 

(ii ) di e uitinge van die Christelike hart; 

(iii) die voorbeeld en prediking van Jesus; 

(iv) die karakter van God en 

(v) die toets van die e rvaring (J) - met die laaste as "the 

hardest of them all" (4) Maar ook dit is m.i. nie uitputtend 

nie. Dit is sonder meer duidelik dat die pas ifiste hulle op 

die Bybel beroep, dat hulle herhaaldelik na die lewe en werk van 

Christus verwys ; eweneens na die wese en funksie van die kerk; 
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voorts na die Koninkryk van God as eskatofogiese werklikheid; 

terwyl hierbY: gevoeg kan word etieHasionele, juridies-etiese en 

uiteindelik politiko~ogies-etiese motiewe. 

Ons onderskei dus tussen die volgende 7 motiewe: 

(i) Bibliologiese motief 

(ii) Christologiese motief 

(iii) Ekklesiologiese motief 

(iv) Eskatologiese motief 

(v) Eties-rasionele motief 

(vi) Juridiese motief 

(vii) Politikologiese motief 

Hieraan wil ons vervolgens aandag gee. 

4.1 BIBLIOLOGIESE MOTIEF 

Dit kan die pasifisme nie verwyt word nie dat daar by hulle 

'n gebrek aan Skrifbewyse is en dat hulle die Skrif nie genoegsaam 

ter sprake bring nie. As sprekende voorbeeld hiervan kan ons 

slegs verwys na boeke soos die van G.H.C. Macgregor (S) en Jean 

Lasserre (G) waar oorstelpend veel Skrifgegewens na vore gebring 

word. Die vraag is natuurlik hoe hierdie Bybelmateriaal na vore 

gebring word en watter Skrifbeskouing die skrywer daarop nahou. 

Die stelling moet waardeer word dat ons probleem slegs benader 

kan word vanuit die Woord van God (?), en dit kan sekerlik ook 

toegestem word dat 'n verantwoorde omgaan met die Skrif nie neerkom 

op die aanhaal van losstaande tekste hier en daar nie (S), maar 

die saak word tog dubieus wanneer sommige meen dat die Bybel tot 

'n mate irrelevant is (g) En dan gaan dit veral oor die relevansie 
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van die O. T. asook die relasie tussen die O.T. en N. T. Heering 

meen bv. dat wie die vredesvr~agstuk op Christelike wyse wil 

benader, "zal ' de hele Bijbel ' moeten loslaten" en hem tot Chris= 

tus alleen meet wend (JO). Die reformator iese sola Scriptura word 

dus hier gereduseer tot 'n solo Christo. Hierdie standpunt van 

Heering veer byna tot 'n ewolusionistiese en dualistiese Godsbeeld 

wanneer hy bv. ten opsigte van enke le Samueltekste verw"j~ na ' n 

"ruwe opvatting van God" (I 
1). Natuurlik wil hy geen Marcionis 

wees nie en ook nie die O.T. verwerp nie ( l
2). Biblisisme wys 

hy egter duidelik af (l 3) al weerhou dit hom nie om taamlik 

biblisisties met die Bybel om te gaan nie: van syns insiens irrele= 

vante tekste distansieer hy hom, en op s.i. relevante tekste baseer 

hy sy pasifisme . 

Dieselfde tendense kom ook by Lasserre na vore. Al wil hy 

nie die O.T. verwerp nie (l
4), kan die 0.T. volgens hom tog ender 

geen omstandighede vir die e tiek normatief wees nie (lS) . Alleen 

die uitleg wat Jesus gee, is maatgewend (l 6), en die O. T. kan net 

in die lig van die N.T. normatief wees ( J 7). Alleen 'n Christolo= 

giese interpretasie van die O. T. is teologies verantwoord (lS), en 

Calvyn se grondfout was dat hy die O. T. en N.T . parallelisties 

h h (l 9) OkL ·1 M.' . (20) anteer et o asserre wi geen arcionis wees nie , 

maar hy meen dat die kzrk ten onregte net die Ma:raionistiese kettery 

verwerp het en nie ook die Konsta:ntynse kettery nie. "Marcion 

hat , um die Liebe des Evangeliums zu retten , das A T ausgeschaltet; 

die konstantinische Kirche hat, um das A T zu r etten, die Liebe 

des Evangeliums geopfert. Aber das sind nur zwei einander ent= 
" • 11 ( 2J ) sprechende Haresien . 

Op watter gedeelte in die O.T. en N.T . ber oep die pasifiste 

hulle - positief, in soverre hulle daarop hul standpunt baseer, en 

negatief , i n soverre hulle die betrokke gedeeltes as (tans) nie 
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meer ter sake bes.kou nie7 

4.1.l Ou Testament 

In die O.T. is daar verskillende gedeeltes waarop die 

pasifisme meen om hulle standpunt te fundeer. 

ons 'n vierledige indeling. 

4.1.1.1 f>T'otologie 

Gemakshalwe maak 

Daar is sender meer 'n skerp aksentuering van die eerste 

Bybelhoofstukke, veral Gen. I: 28, waar die mens die kultuurtaak 

van DIE HERE God ontvang, nie om die aarde onbewoonbaar te maak en 

die Goddelike harmonie daarin te versteur nie, maar juis om dit 

te vul en te onderwerp, om dit met behulp van tegniek en tegnolo= 

gie as 'n ruimte vir die vergestalting van die Godsryk te ontplooi 

(vgl. Ps. 8:7). DIE HERE het nie die aarde geskape om woes te 

wees nie, maar om bewoon te word (Jes. 40 :18). God het nie die 

wereld geskape opdat die mens dit in 'n hel moet verander nie <22 ). 

So 'n siening sou in flagrante teenspraak wees met die Goddelike 

bedoeling van mens en wereld. 

4.1.1.2 Polemologie 

Veel ingewikkelder is die saak ten opsigte van die sg. "heilige 

oorloe" en "wereldse oorloe" in die O.T. Dit is 'n hele komplekse 

situasie: daar is oorloe wat Israel teen antler nasies gevoer het 

in naam van DIE HERE (Rigters 4:14, Deut. 20 :4); oorloe wat DIE 

HERE deur ander nasies teen Israel laat voer bet (Amos 2: J4-J6, 

Jer. 26, 27, 34); eiemagtige oorloe van Israel teen antler nasies, 

en selfs oorloe binne Israel self - afgesien nog daarvan dat die 

O.T. ook melding maak van oorloe tussen die heidennasies <23 ) 
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Wanneer iemand 'n beroep sou doen op Gen. 9: 5v. ter regver= 

diging van 'n oorlog, antw.oord Lasserre dat DIE HERE daar opdrag 

gee dat die skuldiges gestraf moet word, terwyl in 'n oorlog= 

situasie heel dikwels juis onskuldiges omkom en skuldiges ontsnap 
(24) Rasker voeg by dat alle kritiek op die oordele van God 

in die O.T. - Hy wat Sodom selfs ter wille van tien regverdiges 

wou spaar - in die niet verdwyn as ons let op wat by Hiroshima 

en Nagasaki gebeur het, en wat met Moskou, Leningrad en Peking 

kan gebeur <
25), As 'n ryksteoloog soos Eusebius die oorwinning 

van 'n Christelike keiser outomaties as 'n oorwinning van Christus 

besien <26), en as hy geen moeite daarmee het om 'n gelykaan= 

teken te plaas tussen God se hulp aan Moses by die uittog en 

Konstantyn se oorname van Rome nie <27), dan ontlok so 'n standpunt 

tans skerp reaksie en teenspraak <29). 

Wat opvallend in die O.T. is, is dat daar ook sprake is van 

"eine andere, universalistische und pazifistische Stromung" <29 ) 

Hylkema vestig hier veral die aandag op die weerloosheid by Dawid 

(I Sam. 24: 17 - 23) en die koning van Israel (II Kon. 6: 20-22) 
(30) (Hy meen ook dat die godsdienstige lewe in die O.T. "op 

een heel wat lager (al tans ander) nieveau" staan as die van Chrisz 

tus en diesyne (31) Die feit dat Dawid weerstandloos voor Saul 

wegvlug, sien Lasserre as een van die eerste openbaringe van 

passiewe verset teen die owerheid <32) . Dieselfde tweeledige 

gedagte van militarisme en pasifisme binne die Christelike Kerk, 

meen die pasifiste dus ook terug te vind in die O. T. self. 

'n Volgende aspek wat die pasifi s te ten opsigte van die O.T. 

polemologie beklemtoon, is die uitsonderlike karakter daarvan. 

Strijd meen dat hierdie oorloe van so 'n "uitzonderlijke karakter" 

is dat dit onrnoontlik is om van ons oorloe as "heilige" oorloe 

te spreek . As 'n mens 'n oorl.og op grond van die O.T. wil verdedig, 
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dan sou dieselfde ook .gedoen kon word ten opsigte van heksemoord 

(Lev. 20: 27·) en poHgamie (II Sam. l2:8). Vanuit die sentrum 

van die Bybel, Jesus die Messias, is vir ons verbode wat die 
. •. (33) d lsraeliete vroeer gedoen het • Bepaalde ge agtekomplekse 

(w,o. hailige oorloe) het nie meegegaan vanuit die O.T. na die 

N.T. nie. "Er . is voortschrijding in de geschiedenis der Open• 

baring" <34 ) Die O.T. moet hier dus versigtig hanteer word; 

dit bly nog Gods Woord, maar daar moet onthou word dat vele O.T. 

voorskrifte deur die Evangelie "ausser Kraft" gestel is <35 ) 

Hoe moet hierdie standpunte beoordeel word? ls 'n oorlog, 

selfs 'n moderne kernoorlog, verdedigbaar met die gegewens van die 

Q.T.? By 'n beoordeling van die O.T, gegewens, kan ten minste 4 

standpunte onderskei word <36 ): 

(i) 'n verZeentheidsvisie, nl. dat die O.T. oorloe onverklaar= 

baar is en eintlik nooit moes plaasgevind het nie (so 

Marcion en sommige pasifiste); 

(ii) 'n spirituaZistiese visie wat die O.T. oorloe slegs as 'n 

allegorie verklaar (so Origines) <37 ); 

(iii) 'n simpZistiese visie wat logies uit die O.T. oorloe 

konkludeer tot 'n oorlog vandag (so Aalders <3s)), ja 

selfs tot 'n kernoorlog (so Schelhaas < 39 ))~iv)'n eksepsio= 

neZe visie, nl. dat die O.T. oorloe binne die konteks van 

die ou bedeling verstaan moet word. In hierdie rigting 

dink Kooleas hy daarop wys dat die oorloe van Israel teen 

die Kanaaniete "een uitzonderlijk geval" betref wat 
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"niet herhaald kan worden". Die Messiaanse Ryk moes 

voorberei word en daarby op 'n heel klein stukkie grondz 

gebied - die volke daar rondom kon heel rust_ig bly woon 

het <4o). Hy waarsku dat ons hieraan "geen vrijbrief 

voor ee.n moderne vernietigingsoorlog" kan ontleen nie (4l) 



Ook Bavinck, hoewel hy van oordeel is dat daar regverdige en 

geoorloofde oorloe kan .:ees, attendeer daarop dat die geskiedenis 

van Israel vir ens "niet zonder meer ten regel en voorbeeld kan 

zijn" <4z). Ook Popma is van mening dat ens ten opsigte van die 

huidige oorlogsvraagstuk "geen gegevens" aan die O.T. oorloe kan 

ontleen nie <
43) ,en Diepenhorst stem saam dat die heilige oorloe 

van die O.T. vir die hede "geen betekenis" meer besit nie <44 ) 

Talle ander skrywers wys op die eksepsionele van die O.T. oorloe 

en dat dit onversigtig is om van daaruit die moderne oorloe te 

regverdig - so Schmidt <
45 ) -, of dat dit as model kan dien vir 

'n oorlog as sodanig - so Thielicke <46 ). Van Oyen meen dat, 

ofskoon dit "oorloe van Jahveh" was, was dit tog geen "Religions= 

kriege" socs bv . vandag by die Islam gevind word nie <
47 ). Hy 

aanvaar dat daar in die O.T. self 'n versoepeling ten opsigte van 

die visie op oorlog plaasgevind bet (4B), totdat Jeremia hem 

"diametral gegen den Gedanken eines "heiligen" Krieges " uitge= 

spreek het (49 ) . Ook Von Rad wys op die besondere karakter van 

die O.T. polemologie <5o). 

S. du Tait oordeel selfs dat, hoewel die etiek van die O.T. 

i.n baie opsigte hoer is as die heidense, "dit nag nie die hoogte 

van die Nuwe Testament bereik het nie" (5I) 

Om saam te vat: die buitengewoon eksepsionele van die O.T. 

oorloe, op grand waarvan ' n navolging daarvan vir 'n Christen 

uiter s disputabe l is, blyk m.i. onomstootlik uit die volgende drie 

feite: 

(i) Israe l moes die he il i ge oorloe in di~ekte op~ag van DIE 

HERE veer - en dit kan van geen enkele hedendaagse oorlog 

meer gese word nie; 

(ii) daardie oorloe moes gevoer word ter wille van ' n bepaaZde 
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(en klein) ruimte, ontdaan van alle imperialisme en 

eksp ans.ionisme; 

(iii) daardie oorloe lllOes gevoer word met die spesifieke 

voorbereidende doel vir die koms van die Messias . Op 

geen enkele oorlog na die koms van die Messias kan van 

toepassing gemaak word wat God v66r Sy koms - en met 

die oog daarop - beveel het nie. Dit sou neerkom op 

'n onverantwoorde teologiese retrosipasie. 

4. 1.1.3 Dekalogie 

Veral die le en 6e gebooie word deur die pasifiste na vore 

gebring as gebooie wat herhaaldelik deur die militarisme oortree 

word. Daar is diegene vir wie die Tien Gebooie as sodanig nie 

veel waarde besit nie en slegs van historiese betekenis is, soos 

vir Tertullianus bv. (5Z), maar tog word die Tien Gebooie oor 

die algemeen nog gesien as kernpunt van elke etiek (S3) 

Volgens Rasker is afgodery - sonde teen die le gebod - nie net 

te vind in die geloofsleer nie, maar ook in die etiek, en in 

besonder in die politieke etiek. Daarom het hy ernstige morele 

besware teen diegene - soos o.a. Van Niftrik - wat "alle hoop" 

vestig op die ewewigsteorie <54) 

Die hewigste diskussie woed egter rondom die interpretasie 

- en konsekwensies! - van die 6e gebod: "Jy mag nie doodslaan 

nie". Het hierdie gebod net betrekking op die individuele etiek, 

of geld dit ook vir die sosiale? Gaan dit oor die doodslag van 

een mens teen 'n antler, of spreek dit ook 'n woord mee in die 

oorlogsprobleem? Di.egene van militaristiese oortuiging handhaaf 

konsekwent dat die 6e gebod absoluut niks te se het vir die oor= 

logsvraagstuk nie. "Es verbietet den privaten Mord, aber nicht 
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den Krieg" lui dit by Si6e (SS). Kuyper se: "er valt nooit uit 

het zesde Gebod iets tegen den oorlog af te leiden" (S6). 

6e gebod "geldt hier e~enmin" meen ~eesink (S7), en Aalders 

Die 

stem 

saam: "Het zesde gebod heef t hiermede niets van doen" (5S) . 

Selfs Koole staan op hierdie standpunt: "Het Zesde Gebod spreekt 

niet over het oorlogsvraagstuk"<59 )_ 

Teen hierdie opskorting van die 6e gebod vir die sosiale 

etiek is die verset van die pasifiste gerig. Lasserre hou hom · 

in hierdie verband veral besig met 'n konsekwensie-vraag. 

stal wat deur 'n staat gepleeg word, so betoog hy , bly diefstal; 

'n staatsleuen bly 'n leuen, en waarom sal 'n staatsmoord 

(= oorlog) nie ook 'n m66rd bly nie? (60) Waarom slegs hier 

'n ui tsondering? Het die staat dan die reg om self te doen wat 

hy sy burgers verbied? (61) Daarom, meen hy, 
geen 

is daar-skerp gr ens 

tussen die individuele en die kollektiewe, die kriminele en legi= 

tieme moord nie <62 >. Van Barth se onderskeiding tussen "gebotener 

Tatung" en "verbotenem Mord" wil hy niks weet nie, en hy verwerp 

dit as skolastiese kasuistiek (63). Hy meen dan ook dat die 

toekoms van kerk en wereld afhang van die erns waarmee hierdie 

gebod bejeen word (64). 

Paul Jacobs stem hiermee saam: die 6e gebod raak - en belet -

ook 'n oorlog (65>. 

Dit is geen gemaklike taak om hier 'n betekenisvolle woord 

te spreek nie. Die kritiese vraag mee t egter gestel word of nie 

sowel die militarisme (die 6e gebod he t niks vir die oorlogsprobleem 

te se nie) as die pasifisme (die 6e gebod het alles te se) mank 

gaan aan 'n eensy~igheid nie. In plaas van 'n onvrugbare of - of -

dilemmatiek, sal m.i. eerder met 'n en - en - skema gewerk meet 

word . Die 6e gebod raak dan sowel die individuele as die sosiale 

e tiek. Presies hoe dit gebeur, is dan die moeisame maar heuglike 
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taak van die etiek. Teu · ops.igte van die be·t.ekenis vir die sosiale 

etiek, sal bv. krities verwys kon word na die nie-disk.riminerende 

doodslag in 'n - veral totale - oorlog, en binne hierdie konteks 

s-kyn 'n kernoorlog eties vereordeeld te staan <66) 

4.1.1.4 ProfetoZogie 

Kernwoorde in die profetiese geskrifte is vrede ( "D. 17 w ) 
T 

en geregtigheid n "f:I ':!i ) . Vir die profete het dit veral 
(67) .,. : 

gegaan om die vrede , en die vredesboodskap keer herhaaldelik 

teru·g in hulle geskrifte. Veral die bekende Jesaja-profesie 

waat"Van ans lees in hfst. 2: 4, nl. dat van die swaarde pikke 

gesmee word en van die spiese snoeimesse; "nie meer sal nasie 

teen nasie die swaard ophef nie, en hulle sal nie meer leer om 

oorlog te voer nie", word aangehaal as die ligtende voorbeeld 

van O.T. vredesprediking. In die visioene van die profeet Jesaja, 

wat vir die aards.e werklikheid bedoel is, meen Rasker "de enige 

toekomst" vir die mensheid te ontdek (6B) 

Dit kan m.i. nie betwyfel word nie dat die vredesprediking 

tydens die vestigingsgeskiedenis van Israel en na die inbeset• 

neming van Kanaan, skerper na vore tree. Ongetwyfeld was ook die 

profete "warme. vaderlanders" (69), en "wanneer die volk in die 

oorlog gewikkel is en die vaderland verdedig moet word, danword' 

mannemoed geeis"(70). "Tog - so oordeel s. du Toit - is die 

profete geen militariste nie" <71 >, en Koole merk op dat daar teen 

die einde van die E 9 'n mel\'.kwaardige kentering in die "profe tiese 

milita:i:isme" intree, soseer d·at die latere profete eerder ~n 

"anti-militaristiese" tendens openbaar (J2) - waarmee hy dus saa11F 

stem met Van. Oyen. · "Op de grens van deze twee werelden staat 
(73) .. 

de profeet Elisa" 
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Die vrede, shalom, waarvan die profete vertel, is .egter veel 

meer omvattend as wat van~ag onder "vrede" verstaan word. Die 

besonder opvallende is dat shalom nerens in die O.T. dui op 'n 

geestelike houding van innerlike vrede nie C74). Dit word nie 

individualisties verinnerlik tot sielevrede nie <75) Die kern 

van shalom is welstand, "with a strong emphasis on the material 

side" <76) "Seine Grundbedeutung geht auf "Wohlsein", und das 

sogar eher in bezug auf das Materielle als auf das Geistige aus" 
(77) Die vredesboodskap wys egter eskatologies heen na die eindz 

tyd, na ~uwe hemele en 'n nuwe aarde (Jes. 65: 17), wat as 'n gawe 

van God <78) ontvang sal word. Die vrederyk van die profete word 

dus geskilder as 'n vernuwing van die skepping <79) . Die ewige 

Vrederyk, wat op hierdie en geen antler aarde gerealiseer sal word 

nie (80), is "die Sulllllla dessen, was das Ethos des AT iiberhaupt der 

Menschheit zu verkiinden hat" (3 l). 

Die shalom is egter onlosmaaklik verbind met die tsedaka: 

"En die werking van die geregtigheid sal vrede wees" (Jes. 32:17). 

Die wortelbetekenis is vastigheid en onverstoorbaarheid <32), en 

dit omvat die mens se ganse bestaan na liggaam en na gees <33). 

In onderskeiding van die Antieke denke le die O.T. sterk klem op 

die individuele noodlydende <34). Individuele en sosiale geregtig= 

heid is vir die O.T. egter onlosmaaklik verbonde <35). 

Geregtigheid - waaroor ons later nog vollediger handel by 

4.6 - is dus 'n wesenselemen t binne die kader van die O.T. vreaes• 

prediking. "Wet en orde" beteken baie maal slegs die beste-ndig• 

ing van - wat Roling noem - die negatiewe vrede, d . w.s. die 

afwesigheid van oorlog en rewolusie- (hoe dan ook), maar "reg en 

geregtigheid" konkretiseer die positiewe vrede, d.w.s. d-ie aanwea 

sigheid van 'n situasie van harmonie en welsyn. 

Tot 'n algemene evaluering van die pasifistiese argumente 
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kom ons aan die einde van hierdie deel. Ons wil tans die N.T. 

Skrifbewyse nagaan. 

4.1.2 Nuwe Testament 

Ons bestee veral aandag aan die prediking en werk van Johan= 

nes die Doper, van Jesus Christus Self, en dan ook die apostel 

Paulus en die apostel Johannes. Op die prediking van hierdie 

vier is die hele argumentasie van die pasifisme gebou. 

4. I .2. I Johannes die Doper 

'n Skrifwoord waarop die militariste hulle standpunt telkens 

fundeer - dit was ook een van die sterk argumente van Augustinus 

en Calvyn - en waarmee die pasifiste nogal moeite het, is die 

van Johannes die Doper in Luk. 3: 14: "En die soldate het hom 

ook gevra en gese: En ons, wat moet ons doen? En hy se vir 

hulle: Julle moet niemand geweld aandoen of iets afpers nie; 

en wees tevrede met julle soldy". Oenskynlik is die teks tog 

baie duidelik: as Johannes iets teen die krygsdiens gehad het, 

moes hy dit tog hier uitdruklik verbied het, en omdat hy niks 

daarteen gese het nie, het hy dit stilswyend gebillik <86) 

Hierop antwoord die pasifiste o.m. met die volgende: 

(i) Johannes die Doper is eintlik nog 'n O.T. figuur <87); 

(ii) hy ondermyn eintlik die hele krygsdiens 

soldate niemand geweld moet aandoen 

omdat hy se dat 
nie <33) . die 

(iii) dit 

(iv) die 

was 

' · r . 
1 

. ( 89) is n argumentum e si entio ; 

Romeinse soldatekorps in Palestina van daardie tyd 

eerder 'n polisiediens as krygsdiens <
9o); 

(v) die probleem van algemene diensplig het nie vir die Christene 

van daardie tyd bestaan nie, aangesien die Romeinse Ryk 
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(91) 
dit nie gehad het nie 

(vi) die Bybel spreek hom nie uit teen s lawerny nie, terwyl 

die ganse kerk dit vandag verwerp; mag en behoort dit 

· k b · k d · · ? ( 92 ) (vi· i· ) nie oo te ge eur ten opsigte van rygs iens nie. ; 

wie hierdie teks in militaristiese sin verstaan, sal 'n voorstander 

moet wees van imperialisme, aangesien die Romeinse soldate van 

wie Johannes hier sou spreek, niks anders kon wees nie as Romeinse 

besetstroepe van 'n Joodse land <93). (Die frappante situasie 

doen hom voor dat terwyl die vroee Christendom krygsdiens verwerp 

en slawerny aanvaar het, die latere Christendom presies in die 

teenoorgestelde rigting beweeg het nl. 'n verwerping van slawerny 

en aanvaarding van krygsdiens). 

By nadere beskouing blyk dat daar by ' n verklaring van hierdie 

teks ten minste drie standpunte is: (i) 'n militaristiese stand= 

punt wat volhou dat krygsdiens hier veroorloof word (Augustinus, 

Luther, Calvyn); (ii) 'n pasifistiese standpunt wat oordeel dat 

krygsdiens nie per se hiervolgens toelaatbaar is nie (Tertullianus, 

Heering, Macgregor, Lasserre); (iii) 'n kontekstuele verklaring 

wat die teks nie met 'n vooropgesette militaristiese of pasifistiese 

skema benader nie, maar die teks binne sy konteks lees en verklaar. 

'n Kernpunt is dan wat ons onder " soldate" (crTpa-re:u6µe:vo t) moe t 

verstaan. Dit is moeilik bepaalbaar, maar by alle onduidelikheid 

is ten minste dit duidelik dat dit onduidelik is wat die st~ateuomenoi 

presies was en gedoen het. Waarskynlik was hulle persone wat die 

tollenaars byges taan het met die insameling van die tolgeld <94 ) 

Hierby moet gevoeg word dat die situasie waaronder Johannes die 

"soldate" geadviseer het, hemel sbreed verskil van 'n twintigste eeuse 

kernwapensituasie (95) 

S.G. de Graaf konkl ud eer m.i. tereg dat 'n eroep op Luk. 3:14 

ten gunste van 'n oorlog en krygsdiens vandag, nie steekhoudend 
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is nie 
(96) 

4. l. 2. 2 Jesus Christus 

In 4.2 wil ons graag uitvoerig ingaan op al die pasifistiese 

motiewe wat op die Christologie gebou is. Tog is dit wenslik om 

reeds hier, binne die raamwerk van die Bibliologie, aandag te gee 

aan verskeie argumente waarin veral 'n beroep gedoen word op wat 

Jesus Christus gese het. Dit kan verwag word dat hier veral die 

Bergrede ter sprake sal kom; voorts uitsprake oor die swaard; 

oorlogsgelykenisse; Jesus se kontak met soldate; Sy verwysing 

na die keiser; die tempelreiniging; oor die gerugte van oorloe, 

en die bewering dat Sy Koninkryk nie van hierdie wereld is nie 
(97) 

Die groot aanknopingspunt is onteenseglik die Bergrede (Matt. 

5 - 7) <9B). Vir Tolstoy, byvoorbeeld,word die ganse Bybelse 

boodskap eintlik gereduseer tot die Bergrede. Dit moet erken 

word dat daar seker weinig antler Skrifgedeeltes is waaroor daar 

soveel uiteenlopende opinies bestaan. Talle skrywers het al 

gewys op die verskillende interpretasies van die Bergrede <99 ) 

So is daar bv. 

(i) 'n absoiutistiese verk'laring, wat aanneem dat alle opdragte 

in die Bergrede oral nagekom moet word sonder enige situasie­

etiek (vgl. Bernard van Clairvoux, Fransiscus van Assisi, 

Thomas a Kempis, Tolstoy); 

(ii) 'n reiativistiese verkZaring, waar die Bergrede of as 'n 

interims- en geen ewige etiek beskou word nie, sodat dit 

net vir die interim voor die einde geldig is (Weiss en 

Schweitzer), of as 'n Christus-etiek en geen Christen-etiek 

nie, d.w.s. dit geld alleen vir Christus wat dit kon vervul 

en nie vir Christene nie (Thurneysen); 
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(iii) 'n restriktiewe of dualistiese verklaring met die v~lgende 

nuanses: dit. geld alleen vir die "geestelikes" en nie vir 

die "leke" nie (vgl. die Rooms-Katolieke Kerk); dit geld 

alleen vir die privaat-ind ividuele lewe en nie vir die 

strukturele en politieke nie (vgl. Lutheranisme); dit 

geld alleen vir die inwendige gesindheid en nie vir die 

uitwendige dade nie (vgl. Kant); 

(iv) 'n heilshistoriese verklaring, wat die Bergrede nie sien 

as nuwe wet nie, maar die toepassing daarvan situasie­

bepaald ontwikkel (H . N. Ridderbos) (IOO) 

Heering wys o.a. die volgende vervalsinge van die Bergrede af (IOI): 

(i) dat dit net vir die innerlike lewe geld ( I0 2); 

dat dit 'n blote gesindheidsetiek aandui; 

dat dit 'n interims-etiek sou wees ( I 03). 
' 

(ii) 

(iii) 

(iv) dat dit 'n Koninkryks-etiek sou wees sonder raakpunte 

met die wereld; 

(v) dat dit individuele etiek en nie poli. tieke etiek is nie 
(104) 

Die kritiek van Brunner nl. dat as iemand hom op die Bergrede 

beroep, dan moet alle geweld, ook polisiegeweld, ja alle reg, verwerp 

word, mag wel die radikale pasifisme raak, maar dit tref nie die 
. .. 'f' . (105) . . . . . . . parsiele pasi isme nie . Die pas1fisme wil JU1S die relevansie 

van die Bergrede vir die politiek aantoon . 

Die eerste groot woord in die Bergrede is Jesus se saligprysing van 

di e vredemakers: "Salig is die vredemakers, want hulle sal kinders 

van God genoem word" (Matt. 5 : 9) , waarvan die Latynse vertaling 

lui: "Beati paci fici: quo niam filii Dei vocabuntur". Bain ton 

wys op die uitsonderlikheid van hierdie uitspraak as in gedagte 

gehou wo rd dat die enigste persone wat i n daardie dae in die Romeinse 

nyk "S euns van God" genoem is omdat hulle vredemakers was, die 
(I 06) Romeinse keisers was, di e vaande l dr aers van die Pa:£ Romana 
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Daarby moet in gedagte gehou word dit hier nie soseer gaan. om 

vredemakers nie as vredest1gters, vredebouers (lOl). En ender 

e:1p1ivn moet niks anders verstaan word nie as die O.T. shalom, as 

die harmoniese toe stand tussen alles (J OS) ·. 

'n Volgende belangrike verwysing in die Bergrede is natuurlik die 

na die vyand . 'n Slegte mens meet nie 11weerstaan11 word nie 

(av~1ai:f1va1) (Matt. 5: 39). Die bedoeling is hier nie - volgens 

Bainton - dat 'n mens nie jou lewe mag verdedig nie, maar dat 'n 

mens nie gekrenk sal voel deur belediging nie, want vir die Jode 

van daardie dae was 'n slag op die regterwang (uitgevoer met die 

rugkant van die regterhand) nie 'n saak van aanranding nie maar van 

groot belediging (t09 ) In Matt . 5:44 vind ons, wat Heering noem, 
II • d • •• 11 (110) de hoogste eis, ie uberhaupt gesteld kan worden , nl.: 

"Maar Ek se vir julle: Julle meet julle vyande (e:x0po\l r; ) liefhe 11 • 

Die groot vraag is egter wat die konnotasie is van echth:roi (in 

onderskeiding van po Lemoi). Heering hou vol dat in sowel die N.T. 

as LXX word echth:ros (x persoonsvyand) vir persoons- en volksvyand 

gebruik, terwyl polemios (= volksvyand) in die N.T. ontbreek (Ill) . 

(Otto Weber beweer dat die "vyand" hier nie iemand is van 'n ander 

volk nie, maar "die religieuse teenstander", en dat die slag op die 

regterwang in die sinagoge gebruiklik was om 'n dwaalleraar te tug 
( 112». 

Ons staan dus hier voor die probleem van die Skrifberoep in die 

etiek (II)) Kuitert stel die indringende vraag of dit teologies en 

eties houdbaar is as sollllllige van die Bergrede - gebooie bindend 

verklaar word sender uitsonderinge (egskeiding), terwyl ander bindend 
(114) 

is met uitsonderinge (eed, geweld) En Rothuizen stel die 

kritiese vraag of die ortodoksie nie "nogal vrijzinnig 11 met die Berg= 

rede omgaan nie (lJS). Ons stem saam met T. van der Walt dat 'n 

dualistiese verklaring van die Bergrede nie reg daaraan laat geskied 

nie; wat Christus gese het, meet ons "net gaan d6en" (ll 6) 
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Oor die etiese relevansie van 'n teks soos Matt . 7: 1 2 ("Alles 

wat julle dan wil he dat die mense aan julle moet doen, net so 

moet julle aan hulle ook doen; want dit is die wet en die pro= 

fete"), hoef seker nie verder gediskusseer te word nie, hoewel 

dit 'n vraag is in hoeverre - en presies hoe - dit die oorlogs• 

etiek raak. 

'n Tweede Skrifgedeelte wat hier ter sprake kom, is Mat t . 10: 

34 : "Moenie dink dat Ek gekom het om vrede op aarde te bring nie. 

Ek het nie gekom om vrede te bring nie, maar die swaard". Is 

hierdie Christuswoord nie baie duidelik militaristies getint nie? 

Heering meen dat hierdie swaard (µa xa ipa) nie as politieke maar 

eerder as simboliese swaard gesien moet word (ll]). Macgregor 

oordeel dat dit as Semitiese idioom in 'n ironiese ekspr essie 

verstaan moet word , terwyl hier ook geen verwysing na 'n oorlog 

voorkom nie ( ll S). Lasserre merk op dat Lukas die "swaard" 

verklaar met "verdeeldheid" (Luk . 12: 51), en dat van die antler 

16 gevalle waarin hierdie woord 1n die N.T. voorkom, 7 letterlik 

en 9 oordragtelik verstaan moet word (ll 9) 

Grosheide wil die swaard letterl ik - godsdiensoorloe : - sowel as 

geestelik verstaan. Hy wys daarop dat Jesus nie preek dat die 

dissipels hulle met die swaard moet verweer nie, maar dat Hy dit 

ook nie verbied nie (l 20) Ridderbos sien die swaard as beeld 

van verdeeldheid en (1 2 1) . h l' d' k f' pyn . Mic ae is verstaan 1t oo 1guur~ 

lik; "it can hardly refer to military conflict" ( 122). Veral in 

die lig van Luk. J2: 5 1 k an moeilik anders gekonkludeer word as 

dat hierdie teks nie in mil i taristiese sin misbruik mag word nie. 

Afgesien nog van die vraag of dit 'n letterlike of figuurl ike 

swaard mag wees, gaan dit hier baie duidelik oar 'n voorbeeld uit 

die personele en nie sosial e (oorlogs-) etiek nie. 

'n Derde relevante gegewenheid is Jesus se kontak en gesprekke 
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met soldate - die .sg. soldatetek8te. In bieniie verb-and 'kan 

veral genoem w.ord: Matt. 8: 5-jO (die hoofman van itapernaiim); 

Joh. 4: 46-53 (die koninklike beampte); Matt. 2i: 54 (die h_oofman 

oor honderd), terwyl ook gedink kan word aan Hand. 10 GCornelius, 

hoofman uit Cesarea) en Hand. 16 (die trondbewaarder te Filippi). 

Jesus bet gedurende Sy omwandeling op aarde nooit 'n soldaat 

vermaan om sy roeping te laat vaar nie; i.Jnpliseer dit dan nie dat 

Hy daarmee krygsdiens en oorlog gewettig het nie? Die antwoord 

van die pasifisme hierop is soos volg (dit stem in 'n groot mate 

ooreen met wa't by Johannes die Doper gese is): 

(i) Die Romeinse "soldate" was geen militeres in die hedendaagse 
. d' d . d l' . d' <123> sin van 1e woor nie, maar eer er po 1s1e 1enaars ; 

(ii) Jesus handel nie oor die soldate se roeping nie maar oor 
(124) hulle gel66f , trouens, Hy het ook die ontugtige 

vrou geprys vir haar geloof maar daarmee nie haar "roeping" 

gesanksioneer nie (Luk. 7: 37 - 50) (lZ5); 

(iii) dit is 'n argumentum e silentio en daarom logies aanveg• 

baar <126> - vgl. slawerny; 

(iv) indien Jesus die Romeinse soldate aanvaar bet, moet hier• 

uit logies gekonkludeer word dat Hy die Romeinse imperia• 

listiese besetting van l.srael ook goedgekeur het - wat 

onwaarakynlik is (127); 

(v) toentertyd was .daar nog geen verpligte militere diensplig 
( 128) nie, maar wel 'n vrywillige 

Dit is duidelik dat .daa~ nie te verstrekkende konkluaies .~tt Jesus 

se omgang met militeres. aetrek Jean .word nie - .. hetsy p.asifisties, 

hetsy militar~aties. As die ~rgument steekbouderid ia dat .ons 

bier nie met kI:Y&sdiens maar .met polisiediens . te .doen bet, val die 

hele· militaristieae beroep op bie-rdie tekste deur. .Andersyds .b1y 

dit 'n raaisel .dat Jesus hierdie soldate nie oor hulle beroep 
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vermaan het nie, s.oos Hy b_y geleentheid tog baie duidelik met 'n 

owerspelige vrou gedoen het (Joh. 8: JJ) .(1Z9) 

'n Vierde anti-pasifistiese argument word ontleen aan Jesus 

se sg. "oorlogsge'lykenisse ". Daar is Sy verwysinge na ' n wrekende 

koning (Matt. 28: 34 v; 22: 7, 13; 24: 49 v; 25: 30; Mark. 12: 9; 

Luk. 19 :27 ens.); daar is Sy gelykenis van die koning met sy 

10,000 man (Luk. 14: 31- 32); en daar is Sy referensie na die goed 

gewapende man (Luk. II: 21 - 22). Is uit hierdie gelykenisse nie 

sender meer duidelik dat Jesus se siening ten minste militaris• 

tiese tendense bevat het nie? Macgregor antwoord dat Jesus Sy 

gelykenisse geneem het uit die ryke geskakeerdheid van die lewe, 

en dat Hy dit waaraan Hy Sy gelykenisse ontleen het, nag geed -, 

nag afgekeur het (l 30). Jesus ontleen bv. Sy beeldspraak aan 

die inbraak van 'n dief (Matt. 24: 42 - 44), terwyl inbraak daar= 

mee geensins goedgekeur word nie (l 3 l). Die "pointe" van die 

gelykenisse is nie die regverdiging van 'n oorlog nie, en Jesus 

maak daarin ook heel dikwels gebruik van persone "deren Lebens= 
• d" , , II (J32) haltung moralisch recht ver achtig ist . 

Dit behoort tot die gesonde gereformeerde hermeneutiek dat in 'n 

gelykenis st eeds na die hoofgedagte gesoek word - volgens Grosheide 
(133) en dat, so oordeel Greij danus, ens meet waak teen die fout 

om by 'n gelykenis alle t rekke van die beeld te wil oorbring op die 

betekende Saak (l 34). W d' H J d 1 anneer ie ere esus us van oor ogsge= 

lykenisse gebruik maak, kan daaruit neg 'n pro- nag 'n contra­

standpunt afgelei word. 

'n Vyfde Skriftuurplek wat soms deur militariste in anti­

pasifistiese gees geinterpr8~ c ar wo rd, is Matt . 21 :1 2 : die 

terrrpelreiniging. Die ~ sender interessante situasie doen hem tans 

v r da t militarist~ l ~~rdie tek~ hanteer as 'n bewys tot die reg 

van verset in oorlog, nk· r nie in 'n rewolusie nie , terwyl omgekeerd 
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s~ige pas.ifis.te met hierdie . teks 'n oorlog ven.ierp, maar 'n 

(bloedlose) re~olusie bepleit! Hier .het ons t.og met 'n rewoluc 

sionere Jesus te doen! Dat •n oorlog met hierdie teks bepleit 

kan word, word egter deur die pasifisme met die vo.lgende argumente 

verwerp: 

(i) geen mens kan met 'n .toutjiessweep oorlog maak nie, en 

'n sweep is iets anders as 'n handgranaat (! 35>; 
(ii) net Johannes maak melding van 'n sweep (Joh. 2:15)" (l 36); 

(iii) Johannes se nie of Jesus die geldwisselaars inderdaad 

geslaan het nie <137>; 
(iv) die "uitdrywe" (ekhaUein) sien nie op 'n gewelddadige nie 

maar outoritatiewe optrede (l 38); 

(v) dit gaan hier om godsdiens, om tempeZreinigi ng - en Jesus 

het tog nooi t op hi~rdie terrein geweld voorgestaan nie 
(139) 

Ons hoef oor hierdie gedeelte nie lank uit te wy nie : die tempe'l= 

reinigi ng, en die wyse waarop dit plaasgevind het, kan werklik nie 

as materiaal dien om 'n (kern- ) oorZog te sanksioneer nie (l 40). 

'n Veel moeiliker probleem tree egter na vore - sesdens - by 

Jesus se verwysing na die "keiserryk" en die "Godsryk" in Matt . 22: 

21: "Betaal dan aan die keiser wat die keiser toekom, en aan God 

wat God toekom" (vgl. Mark. 12:17 en Luk. 22 : 25) . Het ons nie 

hier 'n oorduidelike bewys daarvan dat as die keiser sy onderdane 

oproep tot oorlog, hulle noodwendig moet gehoorsaam nie? Augustinus, 

Ambrosius en Athanasius het hulle o.m. op hierdie teks beroep t en 

gunste van 'n oorlog (l 4l). Die pasifistiese verweer hierop is 

dat die woord van Jesus baie duidelik die reg van die keiser 

begrens, terwyl in 'n oorlogsituasie 'n totalitere greep gedoen 

word op die mens, sodat die keiser nie net i~ts nie maar alles kry 
(J 42) 

Daarby is dit uiters gevaarlik om hier twee selfs t andige 

gebiede te skei 0 43) .. Lasserre wil dan ook niks weet van twee 

226 



terreine wat langs mekaar le nie, nee, "Jesu Wort setzt ein ganz 

anderes Bild voraus: zwei konzentrische Kreise, deren kleinerer 

(der des Kaisers) trotzdem ein integrierender Bestandteil des 
•• ( ) • • •• 11 (I 44) grosseren Gottes bleibt,- der keine Abtrennung vertragt . 

Hierdie belastingvraag aan Jesus is natuurlik as strikvraag bedoel . 

Die vraag word nl. gestel deur 'n deputasie van die Fariseers, 

wat anti-Romeins ingestel was (hoewel minder ekstremisties as die 

Zelote), en van die Herodiane, met 'n pro- Romeinse instelling (nog 

veel meer as die Sadduseers) ( l
45 ). Die verklaring van hierdie 

teks vind gewoonlik plaas binne die kader van 'n twee-ryke-leer. 

Maar dit kan op sy beurt weer op twee maniere geskied, wat ons kan 

verduidelik met die beelde van twee langs mekaar liggende sirkels 

en twee konsentriese sirkels. In die eerste geval is daar dan 

sprake van twee terreine, twee ryke, 'n keiserryk en 'n Godsryk, 

1 . . . ( 146) . d. d e k soewerein op sy eie terrein , en in ie twee e geval van 

een ryk, die Godsryk, wat alle ander ryke omspan en omvat, en 

hulle soewereiniteit begrens (! 47 ). Hierdie tweede verklaring, 

wat ook die universele Koningsheerskappy van Jesus Christus (Matt . 

28: 18) ten beste verdiskonteer, is besig om al hoe meer veld te 

wen . Wolfgang Schrage meen ook dat die kern van die Jesuswoord 

in die tweede dee?, daarvan gelee is: "Der Gehorsam gegeni.iber Gott 

ist al lem anderen vor- und ubergeordne t" (l 48). "Das Wort Jesu 

halt damit die Mitte zwischen den extremen Positionen der Rebellion 

und Revolution auf der einen Seite, der Mythisierung, Apotheose und 

Glorifizierung von Kaiser und Re ich auf der anderen Seite" (l 49 ), 

Toegepas op die oorl ogsvraagstuk, me et ons dus rekening hou met: 

(i) Jesus handel nie hier oor gehoorsaamheid aan ' n owe rheid 

t.o.v. 'n oorZogs probleclll nie, maar oor die beZastingsvraag,en 

(ii) die gehoors aamheid · .m owerheidsgesag staan hier nie naas 

nie maar word in gnslu. • - en begrens - deur die gehoorsaam= 

heid aan God (vgl. Hand . 5: 29). 
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'n Sterk t eksve rwys i.ng - nommer s ewe - waarop die militarisme 

hul l e standpunt bou, is Jesus se verwys~ng na oorloe e~ ge~ugte 

van oorloe tot die einde, Matt . 24 : 6 v . (vgl. Mark. l 3 : 7 v, 

Luk. 21: 9 v) . Hiervolgens behoort di t tog duidelik te wees 

dat die mens he id in hierdie sondebedeling net nie aan 'n oorlog= 

s ituasie kan ontsnap nie en dat dit die wereldgeskiedenis soos die 

dood sal begelei tot die jongste dag. 

hierteenoor is 

Die pasifistiese antwoord 

(i) dat Jesus wel voorspel het dat daar oorloe sal wees tot 

op die jongste dag, maar dat Hy nerens Sy volgelinge 

beveel het om daaraan dee l te neem nie (l 50). 
' 

(ii) dat Hy ook gepraat het van hongersnode , iets wat die 

mensheid nie fatalisties aanvaar nie maar waaraan inder= 

daad iets gedoen word (l 5I) 

Daar moet, veral m.v.n. Matt. 24: 6, uiters streng gewaak word 

teen 'n religieus-gefundeerde fatalisme (IS2). Hoe meer ons 

gefassineerd in die angswekkende duisternis van hierdie afgronde 

bly staar - oorlog as onontkoombare noodlot -, des te onweerstaan= 

baarder word ons daari n getrek (l 53). H. Bavinck wys ook daarop 

dat die woorde oor oorlog in Matt. 24: 6 ewemin as die woord oor 

armoede 'n bevel is wat die mens moet uitvoer; oorlog mag en moet 

d (154) ( 155) bestry wor • Pessiektes ken ons byna nie meer nie . 

Daarby het Christus ook geleer dat die katastrofes cmtvlug kan 

w~rd (Matt. 24: 20) <156). Dit is du i delik dat Matt. 24: 6 nie 

'n opening bied vir 'n polemologiese fatalisme nie: Jesus verwys 

na oorloe, soos na pessiekt es en hongersnode, as feit en nie as 

opdrag nie. Die kern van die saak i s hier dus ni e d~t Chri s tus 

i ets omtrent die eindgerigte geopenbaar het nie, maar wat Hy daar= 

omtrent geopenbaar het. 

Een van die "duisterste plaatsen" van die N.T. is, volgens 
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(..157) 
Heering Luk . 22: 36 - 38, waaraan ons tans, in die agste 

plek, nadere aandag bestee. Selfs Harnack se van hierdie gedeelte: 

"Wirklich dunkelt bleibt die Mahnung" (lSS)". Jesus se hier aan 

Sy dissipels dat wie nie ' n beurs en reissak het nie, sy kleed 

moet verkoop "en 'n swaard (µax cnpa) koop" (vs. 36). Beteken 

dit dan nie baie duidelik dat die dra van wapens geoorloof is nie? 

Inderdaad !ewer hierdie gedeelte nogal groot moeite aan die pasifis= 

me. "It mus t be frankly confessed that the passage is one of the 
( 159) mos t puzzling with which we have to deal. .• " 

Wat is dan die pasifistiese antwoord? 0 .m. die volgende: 

(i) dit is die enigste verwysing na die feit dat die dissipels 

swaarde gedra het (160) - waarmee die teks natuurlik nie 

sy krag verloor nie, maar tog is dit foutief om vas te 

hou aan 'n oogopslag-betekenis as alle antler tekste dit 
(I 61) duidelik weerspreek ; 

(ii) in Matt. 26 : 52 word die gebPUik van die swaard deur 

Jesus baie duidelik veroordeel <162 ); 

(i ii) die blote feit dat twee swaarde nie voldoende is om twaalf 

manne te verdedig nie, stel die letter like (en militaristie= 

se) verklaring disputabel (l 6 3) ; 

(iv) die latere optrede van die apostels bewys dat hulle nooit 
(164) meer van 'n swaard gebruik gemaak het nie Macgregor 

gee egt er toe da t Jesus hier toestemming verleen het aan 

die gebruik om 'n wapen vir sel fverdediging te dra <165 ) 

of 
Afgesien van die vraag..JJ axatpa hi er ook s Zagmes sou kon beteken, 

en van die onmoont likheid om 12 mense met 2 slagmesse te verdedig, 

en van die foutiewe voors t e lli ng da t die Koninkr yk van God met 

letterlike wapens verdedig (en bevorde r) kan word, is Gereformeerde 

e. a. Skrifverklaarders di t volkome eens da t die verwysing van Jesus 

t.o.v. die koop van 'n swaard hier nie in letterlike nie maar wel 
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in f i guu:r>Zi ke sin hedoel is (J
66). Sy slotwoorcte, "Dit is ge= 

noeg" (vs. 38), dui dan ook nie daarop dat die twee swaarde 

genoeg is nie, 111aar dat Hy nou genoeg van die ondel'Werp gehad 
(l 67) 

het; Sy dissipels begryp nie die intensie van Sy woorde nie 

"Genoeg. daarvan!" Toe die pous in 1302 n.C. o.g.v. hierdie woorde 

verklaar het dat hy die reg het om twee swaarde te hanteer, nl. 'n 

geestelike en 'n wereldlike, was hy volkome op 'n dwaalweg <
168). 

Jesus bring nie die oorZogsprobleem hier te sprake nie, inteendeel, 

Sy woorde moet figuurlik verstaan word met die oog op Sy op hande 

synde lyde. 

'n Negende teks waarop die pasifiste hulle baie beroep, is die 

beroemde woorde van Jesus aan Petrus: "Sit jou swaard in sy plek 

terug; want almal wat die swaard neE!Ill, sal deur die swaard ver• 

gaan" (Matt. 26 : 52). Vir Tetullianus was dit die teks. Die 

pasifiste brei hierdie woorde graag uit van die individuele na die 

strukturele etiek: dit geld nie net persone nie, maar ook state, 

veral wanneer state 'n atoomswaard wil hanteer <169). Daarby is 

dit waarskynlik die "swaard" ter verdediging wat Jesus hier afgewys 
het (170) 

Of Jesus hier 'n stukkie oorlogsetiek wil leer, is nie so maklik uit 

te maak nie. Hy handel bv. nie oor die roeping van die owerheid nie 

maar oor 'n enkeling, en dit binne die konteks van die Koninkryk 

van God (J 7l). Ridderbos voeg by dat Jesus hier stellig nie spreek 

van alle gebruilanaking van die swaard nie, en hy verwys na Rom. 13: 4 

(J 72 ), hoewel die wavTcs yap hier nogal sterk klem dra, en dit ook 

'n ope vraag is wat ons onder die "swaard" van Rom. 13 moet verstaan. 

Hier moet onder µ d.xcnpa heelwaarskynlik "sl.agmes"verstaan word, 'n 

gedagte wat al by Chrysos tomus voo.rgekom het, en dan bedoel as slag= 

mes vir die paasiam - waarmee nou 'n mens se oor afgekap word! <173) 

Dit is interessant dat Schilder i.v.m. hierdie teks . opmerk dat 

230 



Christus hom hiennee nie vir of teen 'n oorl.og ui.tgespreek he t 

nie, maar 'n fei t kons.tateer :... en daarmee bring by die . vers tog 

i. v . m. die oorlogsprobleem - nl. "dat geen enkele oorlog ook maar 

~~ k l' 'k 1 II 0 74 ) T k b een vraags tu wezen iJ op ost . e meer - an ons yvoeg -

noudat nie meer sl agmesse maar kernbomme banteer word. In die 

verlede kon daar ten minste nog sprake wees van 'n gedeeltelike 

op lossing, tans staar di e wereld 'n algehele vernietiging in die 

gesig. Dit is waar dat in 1945 die probleem van die Nasionaal-

sosialisme opgelos is, maar daarnaas is 'n grater een,nl. die 

Kommunisme, wakker gemaak. In 'n toekoms tige oorlog sal daar 

egter nie sprake wees van 'n oplossing van sommige en die ontknoping 

van nuwe probleme nie, want in 'n totale oorlog verdwyn oplossing 

en probleem in die niet. Menslikerwys gesproke tendeer elke toe= 

komstige - as totale - oorlog na nibilisme. 

'n Laaste - en tiende - teks waarna bier verwys meet word, 

is die bekende woorde van Jesus aan Pilatus in Joh . 18 : 36: 

"My koninkryk is nie van hierdie wereld nie (£K 100 K6oµ ou ); as 

My koninkryk van bierdie wereld was, sou my dienaars geveg bet, 

dat Ek nie aan die Jode oorgelewer word nie. Maar nou is My 

koninkryk nie van bier ni e" . Hierdie teks is meermale gebruik 

- socs ook Matt. 22 : 21 - as bousteen vir 'n twee-ryke-l eer waar= 

volgens alle geweld in die Godsryk uitgesluit is (dit is tewens 

'n onpol i tiese Ryk) , terwyl geweld wel moontlik sou wees in die 

burgerryk. Hierop antwoord die pasifiste dat Jesus met hierdie 

woorde wil duidelik maak dat Sy Koninkryk (of koningskap) nie 

vanuit hierdie wereld is nie - dit bet 'n antler oorsprong, wese , 

gestalte en uiting - maar dat Hy nooit ontken bet dat dit vir 

b . a· - 1a · · (J 75 ) · · · ~ ld · ier ie were is nie . Di t is m.a.w . nie were s nie 

maar tog voluit wereldli k . 

Hierdie magtige woord, "van wereldbistoriscbe betekenis" (ll 6) , is 
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helaas dikwels misverstaan so asof die Koninkryk van Christus 

geen raakpunte besit .met die wereld nie. Tog is Gereformeerde 

outeurs dit eens dat die Hemelryk inwerk op die hele menslike 

lewe (J 77 ), dat dit veel wyer is as die kerk, en ook die maatskap• 
(178) d d" I H O py, wetenskap en kuns raak , at it n reele, wesenlike saak 

is en van betekenis vir hierdie wereld <179) Jesus se Ryk is 

baie duidelik vir hierdie wereld en in hierdie wereld (l~O) 
In hierdie konteks verstaan, is die stelling dat die Ryk van 

Christus onpolities is, disputabel. Hierdie Ryk is ekumenies en 

universeel, dit omvat en infiltreer alle lewensterreine, ook die 

politieke. 

4.1.2.3 Die Apostel Paulus 

Wat die prediking van Paulus betref, kan tweerlei onderskei 

word: enersyds sy militaristiese beeldspraak en ' andersyds Romeine 

13: I - 7. Wat e.g. betref, en hier kan o.a. verwys word na 

gedeeltes soos Rom. 6: 13 v., 13:12; I Kor. 9: 7; II Kor. 6: 7; 

Efes. 6: 10 

2: 3 v .• is 

van aard is 

- I 7; I Thess. 5: 8; I 

die pasifiste eenstemmig 

en nie op 'n bloed-oorlog 

Tim. I: 18, 6: 12; 

dat hierdie beelde 

betrekking het nie 

II Tim. 

geestelik 
( 181) 

en niemand sal met hulle hieroor twis nie, hoewel I Kor. 9:7 

("Wie dien ooit as soldaat op eie koste?") (vgl. II Tim. 2:4) 

tog ietwat buite hierdie kategorie val (IB
2). Natuurlik ontvang 

Efes. 6: 12 - "want ons worstelstryd is nie teen vlees en bloed 

nie" - veel klem ( 183). 

Die grootste aanslag van pasifistiese kant word egter op 

Rom. 1 3 gemaak, omdat hulle dit beskou as di e "kr oongetuige" van 

die "'militarfreundliche' theo logie" (J 84), "the crowning proof­

text of a militarist. theol.ogy" (JBS). Dit kan m.i. nie betwyfel 

word nie dat Rom. 13: J-7 ' n besond er groot - so nie, deurslag= 

gewende - rol speel in die opset van 'n militaristiese standpunt. 
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Hier word tog duidelik gestel dat die "magte" (£~oucr fots) - of is 

dit dalk die "owerhede" (tip_xO\IT£s)°? - . die swaard (µti)(CHpCl) dra, 

en wat anders kan dit beteken as dat die owerheid 66k die swaard 

in oorlogstyd mag opneem? 

Die pasifistiese antwoord hierop is soos volg: 

(i) Wanneer Rom. 13: 1-7 verklaar word, mag dit nie op 'n 

isolasionistiese wyse geskied nie, maar moet die konteks 

waarbinne dit voorkom, verdiskonteer word. So word 

dit bv. omsoom deur twee uitsprake waarvan die eerste 

pasifisties lyk ("ooNin die kwaad deur die goeie", Rom. 

12 : 21) en die tweede humaniter ("hy wat 'n ander lief= 
( 186) het, het die wet vervul", Rom. 13: 8) 

(ii) Die bybelse opdrag is nie net dat die goeie teen die kwade 

verdedig moet word nie, maar dat die kwaad oorwin meet 

word, egter nie in die sin van militere vernietiging nie 
( 187) Die pasifiste beweer dat hulle nie ontken dat 

daar verdedig moet word nie, maar die kernvraag is die 

beste t.YyBe waarop dit moet geskied <188). Omdat 'n 

owerheid die gevaar loop van nederlaag, des te meer in 'n 

moderne oorlog (l 59), is 'n militaristiese optrede nie 

minder riskant as 'n pasifistiese nie (l 90). 

(iii) Daar meet duidelik onderskei word tussen die eksousiai 

(die wetgewende regering) van vs. l en die archontes 

(regters) van vs. 3; blykens die verband is dit die 

archont es wat die swaard dra(JgJ). 

(iv) Talle pasifiste wys daarop dat Paulus in Rom. 13 handel 

oor die verhouding van die onderdaan tot die owerheid, 

d.w.s. oor 'n intra-nasionale situasie, en nie oor die 
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verhouding van die een owerheid tot 'n antler owerheid 

nie, d.w.s. nie oor 'n internasionaZe situasie nie; 

dit. gaan hier nie oor die mi Zis i eZe nie maar wel oor die 

justi sie Ze en poZisieZe taak van die owerheid (l 92) 

(v) Daar meet in gedagte gehou word dat Paulus hier verwys na 

'n heidense owerheid; indien hy sou gehandel het oor 'n 

Christe Zike of 'n Christen-owerheid sou sy advie·s dalk 

d d . . h (193) an ers aar uitgesien et . 

(vi) As Paulus hier die reg van geweld billik, dan mag sy 

woorde oor geweld ('n swaard) nie uitgerek word tot wat 

ons vandag ken as 'n ataamswaard nie <194 ) 

(vii) Paulus se hele betoog imp liseer dat nie net die khJaad= 

doeners gestraf word nie maar ook die goeddoeners "geloof" 

word (vs . 3), terwyl 'n oorlogswaard nie-diskriminerend 

slegtes en goeies, skuldiges en onskuldiges tref <195 ) 

(viii) Gesien in die lig van die feit dat die arahontes , of 

regters, die swaard dra en dat die swaard khJaaddoeners 

(w.o. belastingontduikers, vs. 6) tref, is die swaard 

hier heelwaarskynlik figuurlik bedoel as simbool van gesag 
(196) 

Hierdie argumente is swaarwigtig en vra 'n noukeurige antwoord. 

Dit is inderdaad noodsaaklik om rekening te hou met die konteks 

waarbinne Rom. 13: l-7 verskyn (I 97 ). En oor die kernvraag of 

Rom. 13 handel oor 'n milisiele of polisiele saak, stem Troost -
. (J 98) 

weliswaar vragenderwys - toe dat dit oor .lg. gaan , en H. N. 

Ridderbos se: "Allen zijn er,. geloof ik, wel over eens, dat Rom. 

J3 geen enkel beroep toelaat op een gewapend verzet van het ene 

volk tegen het andere" 0 99 ). Dit is ook die standpunt van S.G. 

Graaf <200) Dit is 'n ope vraag in hoeverre daar geskei mag 
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word tussen eksousiai en a:rahontes, asook wat die werk van die 
( 20.l) 

archontes presies was , hoewel Schrage meen dat die swaard 

wat hier ter sprake kom, "ist nicht das Kriegsschwert, sondern 

das Richtschwert als Symbol richterli cher Macht und Strafgewalt" 
(202) En natuurlik, as dit ' n letterlike swaard is, en dit sou 

vandag 'n atoomswaar d kon beteken, dan maak dit 'n "tevergeefse" 

indruk <2o3) 

Ons konklusie is dan dat o.g.v . goeie Gereformeerde eksegese daar 

baie moeilik op Rom. 13 'n beroep gedoen kan word vir 'n oorlog, 

veral as dit 'n totale oorlog is . 

4 . I. 2 . 4 Die apostel Johannes 

In die N.T. is daar natuurlik niks te vind van "heilige oorloe" 

nie, behalwe vir die boek Openbaring. Hiermee is die pasifiste 

ietwat verlee en sommige maak dit af as invloed van die Joodse 

1 
.. (204) 

apokaliptiese oar oe - 'n teologies disputabele opmerking. 

Meer gewig dra die standpunt dat by hierdie eskatologiese vernie= 
. . ~ k . f ' k k 1 d . <2o5) D tiging geen mens a tie inges a e wor nie . aar staan 

geskrywe dat in die eindtyd een derde van die mense sal omkom, maar 

daar staan nie geskrywe dat die gemeente van Jesus Christus aktief 

daaraan moet deelneem nie <206 ). 

Dit is waar dat die eindoordeel God se prerogatief is en dat van 

daaruit geen konklusies getrek kan word vir die menslike deelname 

daaraan nie, tog bly dit volgens die Bybelse boodskap 'n werklikheid 

waarmee voortdurend rekening gehou moet word. 

Dit is ironi es dat die pasifiste soveel moeite ondervind met 'n 

apostel wie se prediki.ng so beheers word deur die boodskap van 

liefde ---
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4.J .3 Evaluering 

Die pasifisme steel nie maar net op ras ionalisme nie. Dit 

doen, so het ons in die voorafgaande gesien, 'n beroep op die 

Bybel. Nou weet ons dat 'n blote beroep op die Bybel nie vol= 

doende is vir die juiste verstaan daarvan nie - die duiwel self 

beroep hom ook op die Skrif (Matt. 4:6)(207) ---, en dat selfs 'n 

rasionele Skrifkennis geen outomatiese waarborg is dat die b66d= 

skap daarvan begryp is nie (vgl . Matt. 2: 4-6; Luk. 24: 25-27; 

Hand. 8: 30-35). 

die etiek <208). 

Dit gaan oor die vraag na die Skrifberoep in 

Dit gaan oor die Skrifbeskouing. Die oorlogs= 

vraag i s in sy wese 'n hermeneutiese vraag <209 ). 

Dit kan nie ontken word nie dat baie van die pasifis te - soms 

selfs uitgesproke (210) - op 'n Skrifkritiese standpunt staan met 

skerp kritiek van biblisisme en bibliolatrie op die reformatoriese , 

i.e. Calvynse, Skrifbeskouing. Van 'n letterlike verstaan van die 

Skrif wil hulle dikwels niks weet nie (2 l l ) en dit is fundamenta= 

listies om di e ganse Bybel as outoritatief te aanvaar ( 212 ) . Soms 

neem dit ekstreme vorme aan, soos bv. by Tolstoy, en lei dit tot 
' d'k 1 . l . . <213 ) n ra l a e ontmi to og1ser1ng • 

die 0. T. Dit Die eerste waarop 'n aanslag gemaak word, is 

mag geensins onkrities hanteer word nie <214). In die O.T. wemel 

dit nog van lofprysinge oor nasionalisme en militar isme <2
i 5) 

Dit skyn of Bainton nie te gelukkig voel dat boeke soos Deuterono= 
. (216) mium, Numeri, Josua en Rigters in die kanon opgeneem i s nie . 

Hy noem dat Christene dit problematies vind om die O.T. te hanteer; 

"none rejected it completely but all to a ~egree" <217). 

Hierdie kritiese houding. geld .egter onverminderd t.o.v. die 

N. T. Mattheus het bv. twyfelagtig.e dinge in sy evangeliebeskrywing 
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b ( 2J 8) d · . 1 G d . . d . . . ygevoeg , en ie wi van o is nie te vin in die Tien 

Gebooie en Pentate.ug nie (Jode) , of in die Bergrede nie (Tolstoy), 

of in die hele Bybel nie (Zwingli en Calvyn), maar so naastenby in 
•• 1 ( 219) I die goue ree . Die Sinoptici hied ons ook n ver beter 

weergawe van Jesus se woorde en bedoelinge as Johanne s <
220), wat 

nie altyd betroubaar is nie <221) 

Hierdie Skrifbeskouing laat die pasifiste, ook en veral wat 

hulle Godsbegrip betref, beweeg op die randj ie van Marcionisme, 

wat hulle gewoonlik verwerp, maar dit is 'n groot vraag of hulle 

nie tog inderdaad in hierdie kettery verval nie. Baie - bv. 

Heering (222 ) en Cadoux <223 )_ het hier die invloed ondergaan van 

Harnack, wat beweer het: "Marcion hat unzweifelhaft den christ= 

lichen Gottesbegriff wesentlich richtig erfasst" (Z24). Jesus 

meet dan "Ons Vader" wees, en dit is onverenigbaar met die O.T . 

lering aangaande die God van Israel <225). Christus het 'n 

radikale verandering teweeggebring t.o.v. die konsepsie oor God 
(226) Is die God van Israel dalk 'n antler God as die God van 

die Christene? (227 ) . 

Ook die kerkbsgrip bly in die slag. Daar word selde van 

Israel gepraat as die Godsvolk , maar steeds as die "Hebrews" <228), 

en dit skyn asof die kerk (as N. T. Godsvolk) verbandloos is met 

Israel (as O.T. Godsvolk ) (229 ). 

Die vraag is hoedat die pasifiste die verhouding tussen die 

O.T. en N.T. sien. Strijd sien dit so dat daar "voortschrijding" 
. d. 0 b . . C23o) D . I II • f d . i n ie pen aring is . aar is n progression o re emptive 

revelation which culminated in Christ" C
23J). Cadoux praat selfs 

I II • • f h D. . h II ( 232) van n progressive revelation o t e ivine c aracter • 

Wat is ons antwoord op hierdi e Skrifb eskoui ng (waaruit voort= 

vloei 'n bepaalde Teoslogie en ekk l esiologie)? Vanuit reformatoriese 
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standpunt het ons sender twyfel kritiek op die Sk?;ifbeskoui.ng 

van die (mees:te) pa~.ifiste. Dit is h~ogs problematies - en die 

beswaar geld eweneens vir die militarisme - om vanuit 'n bepaalde 

pasifistiese vooringenomenheid die Skrif te benader waardeur 

tekste eenvoudig omgebuig word om in te pas by die eie standpunt. 

So vind ons nie alleen 'n devaluering van die O.T. nie maar ook 

'n i solering daarvan van die N.T. Nie dat daar nie, omg.ekeerd, 

by di e militariste dikwels 'n oorspanne aanwending van die O.T. 

aangetref word nie, 'n verklaring van die O.T. slegs vanuit die 

O.T., so asof Jesus Christus nooit gekruisig is en opgestaan het 

nie. Die militaristiese Skri fverklaring is dikwels volkome 

onchristologies, met 'n ooraksentuering van die Noagologie,soos 

by Thielicke bv. <233), terwyl die van die pasifisme sterk Chris= 

tomonistiese tendense vertoon. Sender die O.T. is die N.T. 

onverstaanbaar, sender die N.T. is die O.T. onverklaarbaar . 

Dit is 'n waarheidsmoment wanneer die pasifisme sterk klem 

1 1 ' Ch . 1 . . . (234) . 1 aat va op n risto ogiese interpretasie . Die sentra e 

tema van die O.T. <23S) en N.T. (236) is sender twyfel die koms 

van die Koninkryk van God, soos gerealiseer met die koms van die 

Jesus Christus en die Gees van God. Alles wat in die Heilige 

Skrif geopenbaar is, moet in verband met Christus gesien en vers 

staan word <237), Die gesag van die Skrif hang saam met die 

bedoeling van die Skrif; die kruis en opstanding van Jesus is so 

belangrik dat dit 'n hele Bybel opgeroep het <238) . Die skopus• 

gedagte van die Skrif is te vind by talle Gereformeerde outeurs, 
. (239) . (240) soos o.a. H. Bavinck ·, J.D. du Toit en S.C.W. Duvenage 

<24
J), maar dit w.as veral G.C. Berkouwer wat hierop 'n nuwe aksent 

geplaas het. Dat die Skrif van Christus. getuig, beteken geen 

relativering van die Skrif nie, maar die erkenning van sy sin, 

gerigtheid en funksie <242). Die O·. T. is dus ~ender die N. T., 

sonder Jesus Christus, onverstaanbaar (Joh. 5: 46; 1.uk. '24: 27). 
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Dit moet Chris.tol.ogies - en nie Christomonisties of onchristologies 

nie - verstaan word. Dit geld ook vir die oorlogsprobleem. 

Die Christologie is betekenisvol v i r die polemol.ogie, of dit besit 

hoegenaamd geen waarde nie. (Karl Barth is bv. opvallend nie-

Christologies in sy bespreking van die oorlogsetiek). 

Die frappante is dat die pasifiste, wat dikwels so fulmineer 

teen die sg. fundamentaliste, self die een na die ander beroep op 

die Skrif doen. Inderdaad, want van die Skrifgeworde Woord is 

net so min las te kom as van die Vleesgeworde Woord, omdat die een 

die skopus van die ander is. 

Vir die suiwer bestaan van die Woord van God is nie alleen 

nodig dat rekening gehou meet word met verskillende literatuur= 

genres nie, maar veral oak met die feit dat daar voortgang was in 

God se openbaring, sodat ons nie slegs van heilsgeskiedenis nie 

maar van openbaringsgeskiedenis meet spreek C243 ). In hierdie 

verband geld die beroemde woorde van H. Bavinck: "De openbaring 

Gods tech is gegeven in den vorm van eene geschiedenis; zij 

heeft verschillende tijden doorloopen. Lang niet alles, wat in 

de Schrift staat opgeteekend, heeft normatief gezag voor ons geloof 

en leven. Veel van wat door God geboden en ingesteld is geweest, 

of door profeten en apostelen is voorgeschreven en verordend, gaat 

ons niet rechtstreeks meer aan en had op vroeger levende personen 

betrekking" ( 244 ). 

Wat die besondere teksverwysinge deur die pasifiste betref: 

daaraan het ons reeds aandag bestee, sodat dit tans nie nodig is 

om te herhaal wat reeds betoog is nie. 

4 . 2 CHRISTOLOGIESE MOTIEF 

'n Tweede motief wat 'n baie groat - so nie deurslaggewende -
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rol speel hy di e Christenpasifisme is die Christol.ogiese. Van 

Raalten, byvoorbeeld, sou eerder 'n Christol.ogi ese- as Christen= 

pasifis genoem kon word . Hy is doodsbang vir 'n natuurlike 

etiek - wat die lewe bevorder, is moreel goed, en wat dit skaad, 

is moreel sleg <
245) -, en daarom wys hy alle antler motiewe af, 

soos bv. historiese, ekonomiese, psigol ogiese, filosofiese, utili= 

taristiese en pedagogiese <246). "Eine evangelische Ethik kann 

den Pazifismus nur christologisch begrunden. Nur als Glaubensent= 

scheidung, das heisst als konkretes Zeugnis von Christi Kreuz und 

f f •• d 0 •• • • 11 (247) . Op er, hat er ur en Christen absolute Gultigkeit • Vir 

Christene is die volkome en finale antwoord t.o.v. 'n verbod op 

oorlog gelee "in an appeal to the authority of Christ" (248) . 
Die vraag na Gods Woord, is die vraag na Jesus Christus, is die 

vraag na Sy lewe, sterwe en op standing (249) In Jesus Christus 

word God sigbaar as die God van vrede , as 'n God wat met die mense 

in vrede verbonde is en vir die mense vrede wil skep. 

roep hy die mens op om mense van vrede te wees <25o). 
Daarmee 

Schuman kom tot die skerp uitspraak dat die Here glad nie 

meer terug te vind is in alle teoriee en etieke wat ABC-wapens 

aanvaar en goedpraat nie. "Dit zijn ware god - is - dood -

ethieken" . Want die huidige demoniese middele wil niks met Hom 

te doen he nie, en Hy ook nie met hulle nie <25 t). 

By die oorweging van hierdie messianologiese motief, bring 

ons 'n paar onderskeidinge aan teneinde die pasifistiese visie aan 

die hand daarvan weer te gee en te evalueer. 

4.2.J Profetol.ogie 

Aangesien ons by 4.J.2 . 2 breedvoerig aandag bestee het aan die 

profetiese werksaamheid van Jesus Christus soos deur die pasifiste 
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na vore gebring •. gaan ons tans nie weer intensief daarop in nie. 

Na 'n paar perapektiwiese en aanvullende uitsprake wil ons 

nogtans verwys. 

Verkuyl en Stratmann vestig die aandag daarop dat Jesus 

gelewe bet te midde van die strydlustige Zelote, wat alle heil 

van die swaard verwag het . In plaas daarvan dat Hy Sy dissipels 

die weg van Zelotisme aanbeveel bet, bet Hy hulle beveel om hul 

vyande lief te he, terwyl Hyself die kruisweg betr ee het <252). 

Hoewel Hy nooit die Romeinse soldate vanwee hul beroep tereggewys 

bet nie, bet Hyself nie daardie weg gekies nie <253) Geweld was 

vir Hom nie 'n middel om die Koninkryk van God te realiseer nie 
(254) 

Die kern van Jesus se prediking is - SOOS reeds gesien - te 

vind in die Bergrede (Matt. 5 - 7) (255) en die kern van die Berg= . 
rede is weer die Goue Reel (Matt . 7: 12) 

(256) Die opdragte van 

Jesus geld universeel, en mag deur geen onderskeidinge soos interim­

of ewige etiek, Christus-etiek of Christen-etiek, amps- of lidmaat= 

moraal, individuele of strukturele, gesindheid- of daad-etiek 

gerelativeer word nie. Dit is ook nie raadgewinge wat eers in die 

eenmaal voltooide Koninkryk nagekom meet (en kan) word nie. "Apart 

from the fact that much of the Sermon would be irrelevant in a 

perfect society --- Nowhere in the Gospels is it suggested that 

discipels are to postpone obedience until such obedience can be 

universalized" <257 ) In die volmaakte wereld sal daar tog geen 

vyande wees om lief te he nie (258) 

Niemand sal m.i. wil ontken dat die Bergrede 'n essensiele 

deel uitmaak van die prediking van die Here Jesus nie, maar die 

kritiese vraag moet tog aan die pasifi sme gerig word of hulle dit 

ni e dermate gaan isoleer bet van die r es van J esus se prediking dat 
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van lg. wei~ig of niks teregkom nie; of hulle dit nie gaan 

uitlig het uit die groot raamwerk van die Konink:rykpredik~ng, en 

sodoende e.g. gaan verabsoluteer en lg. gaan relativeer het 

nie. Die prediking van Christus 

as net die Bergrede C259 ) 

4.2.2 Soteriologie 

aldus Bavinck - bevat meer 

Jesus Christus is die groot Profeet, maar ook die groot Priester. 

Sy priesterlike werk kan o.m. saamgevat word in woorde soos offer= 

ande, vergifnis, verlossing, versoening, oorwinning. En dit is 

veral aan hierdie dogmatiese waarhede dat die Christenpasif isme 

trag om etiese relevansie te verleen, veral dan t.o.v. die sg. 

oorlogsetiek. 

In die sentrum van die Christelike boodskap staan die kruis 

van Christus (260) en dan ook nie as geisoleerde kruis nie, as 

alleen 'n kruisiging van Jesus nie, maar ook as 'n kruisiging van 

Sy nwolgers (261 ). "Christ by Cross presents to us his way of 

overcoming the sin of the world" ( 262) Die kwaad kan slegs op 

een manier oorwin word en dit is langs die weg van offerande <263). 

"In the Cross the method of non-resistance finds its complete and 

final illustration, and the redemptive way of sacrificial love its 

perfect example." ( 264). 

Hierdie priesterlike dood van Jesus impliseer vergewing, ver= 

lessing en versoening. God-in-Christus is 'n God van vergewing; 

Christene is daarom mense van vergewing,en wel in tweeledige sin, 

nl. as mense wat v~rgewing ontvang het en mense wat vergewing wil 

skenk (265). Sou die wereld ooit vir Christus as Verlosser begroet 

het indien Hy gesterf het as Joodse rebel teen die Romeinse owerheid 

in plaas van as remand wat aan die Romeinse kruis Sy vyande vergewe 
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het? (266). Die enigste weg wat tot 'n we r klik leefbare bestaan 

voer, is die weg van Jesus Christus, die weg van versoening en 
. (267) vergewing • Die versoening tussen God en mens aan die kruis 

op Golgota kan nie geglo en ve rkondig word sonder om die dreiging 

met 'n atoomoorlog te kenskets as 'n loening van die werklikheid 

van di e versoening nie <
268) Die kruisdood van Jesus moet ook 

nie net gesien word as van individueel-personele betekeni s nie, 

want dit besit ongetwyfeld nasionaal-kosmiese dimensies. God 

het in Christus die bevrydende wee ontsluit, ook vir die samelewing 

van volke (269 ) 

By sommige pasifiste is daar 'n verse t teen die objektiewe 

(Anselmiaanse) versoeningsleer en word pertinent gekies vir 'n 

subjektiewe (Abelardiaanse) <27o). Ander sien in Christus egter 

meer as net 'n Voorbeeld (271 ). 

' n Aspek wat ook baie sterk beklemtoon word, is Christus s e 

oo!'Winning oor die sonde - en daarmee maak ons 'n kort greep uit 

die hama:rtologie . Kritiek op die pasifisme as sou dit nie erns 

maak met die sonde nie, soos Niebuhr beweer <272) , raak hul le nie 

(volkome nie). Dit gaan nie by die pasifisme om 'n ontkenning 

van die sonde en die sondemag nie, maar juis 'n radikale erkenning 

daarvan en 'n erns maak daarmee l angs die weg van geweldlose ver= 

set , ten einde dit nie alleen (tydelik) te stuit nie maar perma= 

nent te oo1'Win . Die mens is sondaar , ongetwyfeld <273), maar 

aan die sonde moet iets gedoen word <274 ) Die sonde mag wel in 

skuldbelydenis ter sprake kom, maar nooit as ekskuus en verontskul= 

diging nie <
275 ) . Die Chr i sten mag leef vanuit die rojale oor= 

winning van Christus oor die sonde, hy mag weet dat hy in Christus, 

wat di e owerhede en magte uitgeklee en oor hulle ge tr i omfeer het 

(Kol. 2 : JS), "meer as oorwinnaar" is (Rom. 8: 37) . 
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Die antwoord wat die Christelike etiek m.i. hier moet gee, is 

dat daar sowel gewaak word teen 'n optimistiese hamarto~ogie 

(pasifisme) as teen 'n fatalistiese harmartologie (militarisme) 
(276) 

Daar word groot klem gele op Christus as Reiland, en hulle 

erken dat hulle "only by the grace of God and not through our 

pacifism" voor Hom kan standhou <277) Tog kom daar by andere, 

Hylkema bv., flitse voor waarin sterk tendense aanwesig is van 

die pasifisme as nuwe heilsweg. Christelike weerloosheid behoort 

vir hom tot "de kern van het christelijke leven" <278); dit is 

die "hoofdzaak" van die Christelike lewe <279); dit is "de kern 

van het christendom" <290); dit is o.m. ongeloof "dat de wereld 

de weg tot heil niet wil (niet durft) gaan en grijpt naar wapenen 

die verderven" (281 ) 

Die vraag wat die pasifisme hier na vore bring, is die van 

die etiese (en politieke) relevansie van die soteriologie. 

Rothuizen stel die vraag of die dwaasheid van die kruis dan niks 

te doen het met die oorlogsvraagstuk nie (282). En Bavinck 

oordeel dat religie en etiek nie vanmekaar los te maak is nie. 

"Christus heef t door Zijn of ferande niet alleen verzoening aange• 

bracht en vrede gesticht tussen God en de mens, maar ook tussen 

volken en mensen, Efes. 2: 14v ..•. " <293) Desnietemin konkludeer 

Bavinck nie van hieruit tot 'n pasifistiese visie nie, maar die 

groot vraag bly staan watter betekenis 'n geweldige uitspraak soos 

hierdie vir die oorlogsetiek besit. 

4.2.3 Kuriologie 

Jesus Christus is Profeet en Priester , maar ook Koning (Matt. 

28: 18). Hy is KuT>ios , Here. Kup tos Incrovs moet selfs gereken 
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word as behorende tot een van die vroegste belydenisui tsprake 

van die heiden-Christelike kerk(Rom. J 0: 9, I Kor. J 2: _3, 

II Kor. 4 : 5 , Filipp. 2 : JJ). Hierdie uitspraak staan in skerp 

kontras met kaiser kurios , 'n titel wat die Romeinse owerhede 

destyds gedra het . Op hierdie Christokratiese waarheid, nl. 

dat die Here Jesus heerskappy voer oor alle lewensterreine en dat 

daar geen enkele r yk is wat onttrek is aan Sy regeringsmag nie , 

le die pasif isme groot klem. 

Christus is nie slegs Hoof van die kerk nie, Hy is ook 

Kurios van die ganse wereld C2B4) . Hy is ook Here "over de heren 

van de krijgsmacht" ( 285 >. Dit beteken dat die staat volledig 

ondergeskik is aan Sy mag (286) Hy is die Triomf ator oor die 

magte van die wereld, ook oor die staatsmag. "A "Totalitarian 

Christ" is the only final answer to the totalitarian state .. " 
(287) Die vredesboodskap mag daarom nie gepr ivat is eer word nie, 

want dit sou beteken dat die ganse Openb aring van God in Christus 
. . d (288) gepr1vat1se er wor . 

Dit is begryplik dat so 'n visie noodwendig moes lei tot 

venynige kritiek teen die twee-ryke-leer . As Tri l lhaas van oor= 

deel is dat die liefdesgebod vir die enke ling en die hart geld -

" es i s t kein Gestaltungsprinzip fur die We lt, auch nicht fur die 

zwis chen-staatlichen Beziehungen" <239 ) -, dan gee hy daarmee 'n 

uitspraak in lynregte t eenspraak met wa t die pasifiste hier betoog . 

Religie en politiek kan nie kompartementalist ies geskei word nie, 

in elk geval nie sodanig dat politiek onttrek i s aan die hee r skappy 

van Christus nie (290) Daar mag geen "doubl e standard of ethics" 

wees nie ( 29J) Ons. gee hie r 'n ietwa t lang aanhaling van Gollwitzer 

deur omda t dit so illustratief i s: 

"Geschaftsleben wie Sexual itat, Recht swesen wie Industrie, 
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Kunst wie Wissenschaft, Politik wie Handwerk, - auf 

keinem Ge.biet konnte der Dienst nicht geschehen, aus 

keinem ist das Zeugnis van Christus als dem Herrn 

ausgeschlossen, keines ist davon unbetroffen, in keinem 

ist sein Gebot unaktuell, unpassend oder irreal, keines 

kann sich diesem Gebot gegenuber auf eigene Ordnungen 

berufen. Darum wird in der Beteiligung an jedem ·Gebiet 

und jedem Problem der Christ zuerst und zuletzt nicht 

nach irgendwelchen Ordnungen, sondern nach dem Gebot 

seines Herrn fragen. Etwas anderes als der Ruf seines 

Herrn konnte seine Beteiligung nicht legitimieren, um 

etwas anderes als darum, die Herrschaft und das Heil 

seines Herrn, das Heil seiner Herrschaft und die Herrschaft 

seines Heils zu bezeugen, durfte es ihm nirgends gehen 

konnen" <292 ) . 

"Jeder Lebensvollzug steht unter der Herrschaft Christi, 

uberall haben wir es mit unserem Herrn zu tun, nirgends 

sind wir aus seinem Dienst entlassen und unseren eigenen 

Zielen uberlassen" <293 ) 

Dit is verstaanbaar dat binne hierdie kader daar hoogstens 

nag gediskusseer kan word oar die hoe van die Christokrasie; die 

dat daarvan staan vas. En dan is dit duidelik dat Sy koningskap 

uitgeoefen word langs die weg van diens en nie van geweld nie (Luk. 

22: 25 - 27). 
(294) 

wys 

Die duiwelse metode van wereldregering het Hy afge= 

Die stryd teen 'n dualistiese twee-ryke-leer - 'n leer wat oak 
. . . d . (295) . l ' k 1 by Calvyn en by Calviniste te vin is - is natuur i vera 

begin deur Bonhoeffer <296), al het dit ham nie geluk om ham te ontwor= 

stel aan elke denke in twee ruimtes nie <297 ) Thielicke, 'n 
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tipiese voorstander van die twee-ryke-leer, betoog dat dit nie 

daarom gaan am die politiek buite die Christusheerskappy te plaas 

nie, maar oor die vo:r>m waarin hierdie heerskappy uitgeoefen word 

en of hier struktuuronderskeidinge is <29s) Dit meet egter as 

'n teologiese winspunt aangemerk word dat die pasifisme besondere 

nadruk op die kuriologie laat val - dit is in elk geval tipies 

Calvyns - ook al sou daar verskil van mening wees oor presies hoe 

dit hier ter sprake gebring behoort te word. Dit is betekenisvol 

wanneer 'n teologiese stryd aangese word teen 'n"geisoleerde 

Christus", 'n Christus wat alleen van waarde is vir die siel, die 

kultus en die Sondag, 'n Christus wat niks te se het vir en te 

doen het met die l~ggaam, die pantsermotor en die Maandag nie. As 

die Christusheerskappy universeel is, dan meet dit definitief van 

bepalende betekenis wees vir die oorlogsvraagstuk. 

4.2.4 Imitatio 

Dit mag vreemd aandoen om hier 'n paragraaf in te voeg oor 

die navolging van Christus, en dit kan selfs bevraagteken word of 

dit teologies tuishoort by die Christologie. Tog bied dit nie 

alleen 'n goeie inleiding tot 4.3 (die ekklesiologiese motief) nie, 

maar ons sou tog 'n lansie wou breek daarvoor om die imitatio juis hier 

ter sprake te bring. Ons het aandag gegee aan die profetologie 

(Christus tot ons), die soteriologie (Christus vir ons),die kurio= 

logie (Christus oor ons), en hierby hoort ook die imitatio (Christus 

in ons). D.w.s. dat hier naas die Christologie ook 'n stuk pneuma-

tologie ter sprake kom. 

In hierdie verband vat di e volgende woorde van Heering die 

pasifi s tiese visie in 'n neu t edop s aam: As die waar is: extra 

ecclesiam nulla salus (buite die kerk is geen heil nie), dan is dit 

alleen s o omdat 66k waar is: extra crucem nul la ecclesia (buite 
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d . k . k k . ) (299) ie ruis. geen er nie • Die Christen word dus ~pgeroep 

tot navo.lgi.ng van Christus, en ware navolgi.ng sender kruisdta, 

is onmoontlik. Primer en fund;imenteel is bv. in die Doperse 

visie die opvatting "van ·het wezen van het Christen zijn als het 

navolgen van Christus" (300). Die groot woord vir die Dopers is 

dan ook nie "geloof", socs vir die Hervormers nie, maar "navolging" 
(301) 

Maar is Christus werklik navolgbaar? Was Sy lewe en werk, 

Sy kruisiging en opstanding nie so uniek dat hier van navolging, 

in elk geval van volkome navolging, eintlik geen sprake kan wees 

nie? Dit is waar dat geen imitatio volledig kan wees nie <3o2), 

maar tog het Hyself Sy dissipels telkens opgeroep tot navolging 
(303) "If we take our faith seriously, we must •... try to act 

as Christ would act in our place, in our time" <304). Dit impli= 

seer om nee! te se vir die gebruik van kernwapens, al sou dit ook 

lyde meebring <3o5). Want navolging beteken lyde, selfverloening, 

kruisdra, weerloosheid. En dit is moontlik, nie vanwee menslike 
. ' .. Ch . d ( 306) d' k' prestasie nie, maar vanwee ristus se gena e en ie wer ing 

d . H 'l' G (307). . d' · ' ' van ie el. ige ees Hier ie imitasiegedagte trek Cadoux, 

met verwysing na Efes. 5: I en Matt. 5: 48, deur na God. "The 

outstanding characteristic of God's nature according to the teaching 

of Jesus is His long-suffering and mercy" (308) 

Krygsdiens en oorlog is in flagrante stryd met die navolging: 

Christus het geweier om Hom te (laat) verdedig en het daarom 

gesterf, terwyl die pri.mere taak van die soldaat nie is om vir sy 

vyande te sterf nie maar om hulle te Zaat sterf <3o9). 

Twee 

A. Kempis 

NachfoZge 
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se De imitatione Christi (3lO) en Dietrich Bonhoeffer se 
(31 l) Terwyl e.g. boek 'n volkome dualisties-pietistiese 



inslag het, het di e boek van Bonhqeffer 'n veel universeler en 

radikaler strekking. Hy rig ham skerp teen die "goedkoop genade" 

ten gunste van ·~ "kosbare gen:ade" (3
J 

2). Navo~ging bet~ken 
gebondenheid aan Christus (3 J 3 )~ aan die lydende Christus (3l 4). 

Di t is sonder smaad, kruisdra en verworpenheid nie ware navolging 

nie (3lS). Jesus se navo l ge r s onthou hulle van geweld en oproer, 

want daarmee is die saak van Christus nooit gedien nie (3 lG) 

En dan verwys hy na die "volkome weerloosheid" van die navolger 
(317) 

Is dit alles haalbaar in hierdie sondebedeling? Bonhoeffer 

se hiervan: Menslik gesien, bestaan daar ontelbare moontlikhede 

om die Bergrede te begryp en op te vat. Jesus ken slegs een enkele 

moontlikheid: eenvoudig heengaan en gehoorsaam <3ta). 

Die vraag is egter: geld die navolging nie net individue 

nie, of geld dit ook nasies? Hierop antwoord die pasifiste dat 

die imitatio 'n persoonlike en politieke, 'n individuele en nasio= 

nale saak is C3J9) Ook tot 'n volk kom di e opdrag van selfver= 

loening - waarvan die t eendeel vandag in baie gevalle nie meer 

selfhandhawing is nie maar selfvernietiging <32
o) "It may be 

that the world must wait for its redemption from warfare until one 

nation is ready to risk crucifixtion at the hands of its possible 

enemies. It might loose its own national life; but it would set 

free such a flood of spiritual life as would save the world" <321 ). 

Hierdie moontlikheid is tewens ook al deur Grotius genoem <322 ) 

'n Volgende vraag is : is hierdie standpunt haalbaar, bruik= 

baar, reeel? Is dit nie 'n vrome fantasie om die imitatio ook 

polities relevant te ag nie ? Die pasifiste antwoord hierop, eerstens, 

dat realisme nie afhanklik 

van 'n standpunt nie, maar 

heid aan Jesus Christus. 

gemaak kan word van die "bruikbaarheid" 

afhanklik i s van die geloofsgehoorsaam= 

1
. . . h . amh 'd. (323) ' Rea 1te1t is ge oors a ei . n 

Tweede antwoord is die verwysing na konkrete gevalle waar van 
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geweldlose verset op 'n geslaagde manier gebruik gemaak is. 

"Seit Gandhi •.. kann .man auch nicht mehr behaupten, dass die 

1 . k . .. f" p l' 'k . .. l' h . " <324) dh' Gewa tlosig ei~ ur o iti er u~g ic ist • Gan i 

het nl. met sy pasifisme, wat hy ~it die N.T .. geleer het <324a), 

'n klinkende oorwinning behaal oor die Britse militarisme. 

Sedert Gandhi is kritiek as sou pasifisme prakties-polities nie 

"werk" nie, dus aanvegbaar; wel kan beweer word dat, omdat dit 

in Indie vrugbaar was, dit nog geen garansie inhou dat dit oral 

resultate sal afwerp nie. 

4.2.5 Evaluering 

Dit sou kortsigtig wees om alles as teologies verantwoord te 

beskou wat in bostaande na vore gebring is. Ons doel is ook nie 

om in die eerste plek te wys op al die afwykinge nie, maar om veel 

eerder klem te laat val op bepaalde waarheidsmomente wat as welkome 

k d . . d' 1 • . k (325) boustene an ien vir ie teo ogiese-etie . 

Die poging om die eoteriologie vir die etiek vrugbaar te 

maak, moet waardeer word. Veral oor die implikasies van die ver• 

soening vir die politiek is daar nog nie genoegsaam besin nie <326> 
Dat Christus slegs as Voorbeeld gesien word (Cadoux), is in die 

lig van die reformatoriese teologie egter nie houdbaar nie. Maar 

die versoening "wil ook gekend en geproclameerd worden als bevrij= 

ding van alles wat het leven van de mens knecht en daarbij ook de 

bestaanshorizon van de gemeente zelf en de reikwijde van haar 

roeping in de wereld steeds meer uitbreiden" <327). Die feit dat 

daar ook groot klem gele word op die oo!'IJ)inning oor die sonde deur 

Jesus Christus is 'n welkome reaksie . op 'n dikwels te pessimistiese 

1 • (328) T.T d d hamarto _ogie . wanneer aar .egter ten ense na vore tree van 

pasifisme-as-heilsw~g, staan dit skerp onder kritiek. Die aksent 

d . C.h . . k ; · d' k ' b k . Ch ' t (l29 ) op ie risto rasie en ie osmiese ete enis van ris us 
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is waardevol. Al is daar vers.kil in die uitwerking daarvan, is 

dit nogtans 'n tipies Calvinistiese gedagte. Die vraag moet 

selfs gestel word of ons nie hier te doen het met een van die 

radikaalste deurbrekinge van die twee-ryke-leer nie. Kritiek 

teen die Lutherse twee-ryke-leer is ook nie net meer iets tipies 

aan die Calvinisme nie, dit kom tans vanuit die Lutheranisme self 

na vore (o.a. Bonhoeffer, Gollwitzer) <33o) 

Eweneens is 'n verskerpte aksent op die imitatio Christi en 

die Bergrede betekenisvol. Want inderdaad word daar - dikwels 

deur ortodokse Christene - heel vrysinnig met die Bergrede omgegaan. 

Daarby is daar vandag soms 'n opvallende diskr epans ie tus sen die 

radikale wyse waarop die Bergrede bv. in die prediking ter sprake 

kom en die relativistiese wyse waarop dit in die teologie geskied. 

"Navolging van Christus is de kern, het wezen van alle praktisch 

christendom" <33 t) - en dit bewaar ons van 'n verteoretisering van 

ens Christen-wees. Dit kan nooit geisoleer word in meditasie en 

gebed nie, "maar ze brengt ons midden in het gewone leven" <332 ) . 

"De navolging van Christus is niet een onbel angrijk, secundair stuk 

van het Christelijk leven, maar staat in he t hart van het evangelie 
(333). en die saligheid is daarmee verbonde: "Salig is jy, as jy 

dit doen". Dit is goed en nod ig om te wys op die gevaar van 

moralistiese imitasie, "maar daar is een antler gevaar , dat de indring' 

ende kracht van de navolging en van dit voorbeeld niet genoegzaam 

verstaat" <334 ). Dit is "pure dwaashe id" om ' n t eens t el l i ng te 

forseer tussen "Jesus as Voorbeeld" en "Jesus as Saligmaker", want 

be ide omskrywe op sy eie manier die totaliteit van die heil op 'n 

bepaalde wyse <335). Natuurlik mee t die "navolging van Jesus" nie 

opgeva t word in die sin va:n "nadoen van Jesus" nie , maar in die sin 
(336 ) van "meegaan met Jesus" Duvenage definieer dit as "die in 

die versoening gefundeerde en deur die Heilige Gee s gerealiseerde 

geloofsgemeenskap met en geloofsgehoorsaamheid aan Christus Jesus" 

037) 
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'n Wesentlike deel van die navo_lgi_ng is Zyde . "Dissipelskap" 

se Snyman, "betekeu letterlike navolg~ng van Christus. Soos Hy 

gely bet, moet · ons· ook ly, maar ons lyde is nie plaasverv&;ngende 

lyde SOOS Syne nie" <33sr: En Calvyn se dat wie 'n Christelike 

lewe sander lyde wil voer, moet vir hom 'n gans ander Christus ver• 

sin <339>. Vervolging van ChPistene is so vanselfsprekend as die 

vervolging van Christus (Joh. 15: 20). Die voorbeeld wat Christus 

nagelaat het vir ·diensknegte om na te volg, is die voorbeeld van 

Zyde (I Petr. 2:21). 'n Ander belangrike aspek is seZfverZoening. 

Die Sinode van die Gere£. Kerk in Suid-Afrika het hieroor besluit: 

"Selfverloening ter wille van Christus is die hoogste vorm van 

selfbehoud" <34o), en T. van der Walt beaam dit: "Selfverloening 

en nie selfhandhawing nie is die ware selfverwesenliking voor God" 
(341) 

Die vraag is of selfverloening net individue en die kerk raak, 

en of dit nie ook 'n voZk tref nie. Die Sinode van die Geref. Kerk 

in S.A. het besluit dat dit mense, "sowel individueel as gesamentlik", 

k
(342) 

raa • S. du Toit meen ook dat, as die eer van God dit eis, 

"sy volk selfs meet ondergaan" <343>. 

Hoe dat die imitatio Christi en die gehoorsaamheid aan die 

owerheid sinvol verbind meet word, is egter die worstelvraag <344), 

en hier gaan die wee van die pasifisme en militarisme radikaal uit= 

een. Soveel is egter duidelik, en daarin behoort almal dit eens 

te wees, dat die imitatio nooit deur die politiek verdring mag word 

nie. Of beter: ook in die politiek moet die imitatio realiseer= 

baar wees en gerealiseer word. 

As dit waar is wat H. B.avinck .beweer nl. dat in die Christo= 

logie "klopt heel het religieus-ethische leven der Christenheid" 
(345) . . . d d" h . 1 . . d" . k , dan volg h1eru1t log1es at 1~ C risto ?&1e v1r 1e et1e , 

die politieke etiek en die oorlogsetiek, onweerstaanbaar van betekenis 
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moet wees. Wanneer die Chri~to~ogie geisoleer word van die 

politiek, word dit 'n abs.trakte Christol.ogie met alle gevare van 

dualisme en twee-ryke-leer. 

"Voor de christelijke ethiek is de persoon van Christus en 

het werk dat Hij heeft volbracht van beslissende betekenis" se 
(346) 

Velema tereg "Because Christ has died and risen", voeg 

Wallace by , "a Christian can never now talk as if war were inevita= 

ble, or as if the part which a Christian might play in a modern 

nuclear war were ever theoretically justifiable" <347 ) 

4.3 EKKLESIOLOGIESE MOTIEF 

In die pasifistiese argumentasie speel die kerkbegrip 'n 

besonder belangrike rol, vera l t.o.v. wat di e kerk in sy wese is, 

nl. die liggaam van Christus en daarom 'n eenheid ; en van wat 

die roeping en taak van die kerk in die wereld is, 'n roeping wat 

met die wese behoort te korrespondeer ; en van wat in die kerk 

gebeur deur Doop en Nagmaal; en uiteindelik volg 'n kerkhistoriese 

argument. 

4.3 .1 Ekumenologie 

Op die wereldwye eenheid van die kerk, as liggaam van Christus, 

wa t alle grense trans endeer , word groot klem gele - veral deur 

Gollwitzer, Lasserre en Bonhoeffer. Die kerk is 'n innige, onlos= 

maaklike, onverbreekbare eenheid 

d (348) . d" eer . Die grense van ie 

f 
. . (349) van staat o nas1e n1e , 

wat alle nasionale grense transen= 

kerk val nie saam met die grense 

By Gollwitzer, soos tewens ook 

by ander , word selfs nie ne t verwys na die eenheid van die kerk 
(350) nie, maar ook na die solidariteit van alle mense "Es ist 

unmoglich,dass ein fr nnzosischer Christ ,nur weil sichseine Regierung 
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mit der deuts.chen ~egier~ng im Kri.eg befindet, sich in die Teilnah= 

me an der Nieder.metzel~ng der Deutschen fugt; denn auch bei den 

Deutschen gibt es Christen, die wie er. Glieder am Leibe Christi 

sind. S·chliesslich ist ja der Krieg zwischen christlichen 

Volkern nichts anderes als die Wiedereinfuhrung von Zank und 

fl . hl 0 h S 1 ' hlbd K" h ·,,,(35l) W eisc ic en pa tungen inner a er ire e. • anneer 

ek my teenoor 'n broeder in die geloof stel, verbreek ek die 

liggaam van Christus <352 ) Dit moet nooit weer gebeur, se 

Bonhoeffer, dat Christene teen Christene, broer teen broer veg 

nie, want almal het een Vader <353) In die ekumeniese kerk is 

die mense onafskeideliker aan mekaar verbonde as aan alle bande 

van historie, bloed, klas of taal. Hulle mag nie meer die wapens 

teen mekaar opneem nie, omdat hulle weet dat hulle daarmee die 

wapens teen Christus Self opneem <354), Strijd stel dit so: 

"Ten slotte mogen wij, waar het over solidariteit gaat, niet ver• 

geten, dat de soZida:riteit met het Liahaam van C"h:rist;us, met de 

oecumene, boven de zogenaamde solidariteit met ons volk, enz. gaat. 

Nooit wordt deze hoogste en wezenlijke solidariteit meer geschonden, 

nooit wordt het Lichaam van Christus meer uiteengescheurd dan in 

de oorlog, waarin de ene 'massa' christenen tracht de andere 'massa' 

christenen te verdelgen" <354a) 

Van die Historiese Vredeskerke en die IFOR kom dieselfde 

boodskap: "For Christians to allow themselves to be drawn into 

taking sides in war is a denial of the unity of the Body of Christ. 

The Christian Church is not provincial or national, it is universal. 

Therefore every war in which churches on each side condone or sup• 

port the national effort becomes a civil war within the Church. 

Is not this state of affairs where Christian kills Christian an 

even greater breach of ecumenical fellowship than the deplorable 

confessional differences that have rent our unit;?" <
355) Daar= 

om: "it could never be the duty of a follower of Christ to take 
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the lives of some of God's children in the hope of protecting the 

lives and liberties, of others" <356 ) 

Die kerk hoef nie te vrees dat hierdie motief a.g.v. die 

kerklike verskeurdheid nie sal funksionee r nie, en dit hang nie af 

van kerkvereni ging nie, want die regionale en lokale kerk kan die 

saak wel opneem <357 ). 

Reeds die daar-wees van die kerk in die wereld, afgesien nog 

van die boodskap van die kerk, beteken 'n vredesboodskap aan die 

wereld. In die kerk bring God Jode en heidene saam,en dit bete= 

ken dat die kosmiese vredeswerk verwerklik is in die stigting van 

die kerk <
35 B) Maar dit impliseer dat die wese en boodskap van 

die kerk nooit mag bots nie: As die kerk God se vredesinstituut 

op aarde is, dan mag die evangelie wat die kerk verkondig niks 

anders wees nie as die evangelie van vrede . 

Hierdie motie f van die onverbreekbare verbondenheid van Chris= 

tene socs gerealiseer in die een kerk, het, so het ons reeds eerder 

gesien, 'n groot rol gespeel by Erasmus . Tans word dit egter in 

verskerpte en mee r uitgewerkte vorm voorgedra. 

4.3.2 Eksemplarisme 

Ook vanuit die roeping van di e kerk word 'n appel gedoen. 

Die kerk mee t eksemp laries in die wereld staan, hy meet die ware 

eenheid in die wer eld uitleef en aan die wereld voorl ee f. Die 

were ld mee t die ware vrede by die kerk afkyk <359 ) 

Die kerk is 'n wereldwye organisasie , en as alle Christene en 

al le kerkgroepe s.ou weier om voortaan aan 'n oorl.og deel te neem, 

" then the who le world situation might well be radically changed" 
(360) . 

'n Were ldkerk wat op die pasifistiese standpunt staan , 
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"could bring into the w:orld affairs a transformation as yet 

unimagine~" (3 6.J )_. 

Hierdie vernuwi_ngs kan van nerens anders as van die kerk kom 

nie, want hy is die sout van die aarde en die lig van die wereld, 

hy meet die reddings- en versoeningstaak van God op aarde verrig 
(362) 

Hierdie gedagte ontvang selfs 'n missionere tint. Aan watter 

strydwyse, vra Strijd, sal die nie-Christene, kommuniste, Hindoes, 

Islamiete en ateiste Christus meer harken: die militaristiese of 

pasifistiese? (363). En hoe staan dit met die bekeringsmoontZik= 

heid in 'n kernoorlog? Word die mens nie onvoorbereid voor God 

gestel nie? 

ged66d word? 

En wie word in 'n klassieke oorlog bekeer terwyl hy 
(364) 

Heering sien dit as 'n bedroewende en bedenklike feit dat die 

Protestantse kerke neg nie tot 'n uitspraak gekom het i.v.m. die 

veer van 'n totale oorlog nie <365), hoewel die neo-pasifistiese 

opbloei hem sekerlik tot blydskap sou gestem het - en dit het ook 
(366) 

4.3.3 Sakramentologie 

Dit is deur die Doop dat die mense ingelyf word in die eenheid 

van die liggaam van Christus (367) En as daar neg gedoop kan 

word ondanks oorloe en selfs te midde van oorloe, dan blyk die 

Godsryk 'n Ryk te wees wat sterker is as oorloe <368). 

Belangrik ia in hierdie verband veral die .betekenis van die 

NagmaaZ. En by Gollwitzer speel dit ·~ groot rel. "Man kann uber 

das hl. Abendmahl heute nicht sprechen, ohne sich gegenuber dem 
(369) Atomkrieg zu entscheiden" beto_og hy Vanuit die Nagmaal, as 
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gemeenskapsmaal met Christus en met die broeders, moet daar 'n 

d "d l"k 1 t d' d 1 "t k···ord <37o) u1 e 1 e nee. eenoor 1e mo erne oor .og u1 gespree w 

"Alle Kriege , die Christen gegeneinander gefuhrt haben, alle 

Ausplunderungen von Christen durch Christen sind Versundigungen 

gegen die Gemeinschaft des Abendmahls " <
37

i ). 

Die Nagmaal is gedagtenis- , gemeenskaps- en versoeningsmaaltyd ; 

dit word gevier deur die volk van God wat geroep is uit al die 

nasies; dit demonstreer die eenheid van die ke rk. In ' n oorlog 

kom die teendeel tot openbaring : verskeurdheid, onenigheid,onver= 

soenlikheid. Oorlog be teken daarom - volgens die pasifisme - ' n 

nihilering van die maaltyd van di e Here . 

4 . 3.4 Historie 

By sommige pasifiste speel ook nog ' n kerkhistoriese argument 

'n rol. So word daar bv. gewys op die pasifisme in die Vroee 

Kerk, en word die kerk van vandag opgeroep om t e rug te kee r na die 

oorspronklike kerklike ethos <37 2). Hierdie gedagte funksioneer 

egter nie ora ls ewe sterk nie . Terwyl Cadoux dit as 'n defini= 

tiewe argument sien <
373), speel dit by Bainton haas geen rol nie, 

want hy wys daarop dat di e Vroee Kerk s lawerny nie direk verwerp 

het nie - 'n onnavolgbare voorbee ld vir die late r e k~rk <374 ) 

4 . 3.5 Evalue ring 

Wat is die betekenis van di e ekklesiologie vir die politiko= 

logie en vir die oorlogsetiek? Di t is in wese en in kort die vraag 

wat hier beantwoord moet word . Vanui t die twee-ryke-leer is 

h . d" d kl' k (J75) . d ' T k . 1er 1e antwoor ma i te gee , maar vanu1t 1e eo ras1e 

en Christokrasie , wat vir die ckk l es iologie wesensbelangrik is, 

is dit veel moeiliker. VanuiL reformatoriese standpunt is daar 

gee n probleem t . o . v . die vraag oor die Doop as inlywing in die 
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· h · (376 ) d' N 1 d 1 liggaam van C ristus en oor ie agmaa as gron s ag en 

kriterium vir die eenheid van die gemeente as nuwe volk van God 
(377) 

nie En dat die eenheid van die kerk ' n wesenZike saak is , 

word vandag al hoe meer besef <378). En da t hierdie eenheid ook 

intranasionaal aan die Nagmaal gesien moet word , het vir die 

Geref . Ekumeniese Sinode vasgestaan <379 ). Dat die grense van 

die kerk die nasionale grense transendeer, is volgens W. J. Snyman 

<380), H. du Plessis (381 ) en B. Duvenage (382 ) klaarblyklik. 

Berkouwer is selfs buitengewoon skerp in sy formulering dat voor 

God elke diskriminasie wegval en elke onderskeiding deurkruis word 
(383) Volgens Koo~ kan die gedagte dat die kerk voorbeeZdig 

in die wereld staan, nie ontken word nie . 

de kerk de vrede moeten afkijken" <384 ). 

"De wereld zal van 

Die vraag is egter: van watter (poli t iek-) etiese betekenis 

is hierdie dogmatiese waarhede? Hoe raak dit die oorlogsvraagstuk 

noudat selfs Calvyn geleer het dat ook die allersuiwerste oorlog 

besoedeling vir die kerk beteken? (385) En as dit waar is wat 

Ellul gese het dat 'n Franse Christen nader staan aan ' n Duitse 

Christen as aan 'n willekeurige antler Fransman, en dat die gemeen= 

te 'n hegter band vorm as die vaderland (386), watter konsekwensies 

besit dit vir die oorlogsetiek? En as Aalders in sy Handboek der 

Et hiek beweer dat dit duidelik is "dat het Evangelie de gangbare 

onderstellingen van den oorlog ondermijnt door de solidariteit van 

al wat mens is te prediken: de schepping van den mensch naar Gods 

beeld, uit eenen bloede, de algemeenheid der zonde en der verlos= 

sing, de broederschap van allen in Christus , de liefde als de 

• • fk h h 1 II <38 7) k kl d driJ rac t van et even , maar nogtans on u eer tot 

die reg van oorl.og, is dit 'n logiese konklusie of 'n onhoudbare 

dualisme? 

Dat ons hier - by die ekklesiologie - me t 'n motief van groot 

klem te doen het , sal wel ui t bostaande duidelik wees . As die 
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eenheid van die kerk alle grense transendeer en tewens van abso= 

luter en radikaler b~tekenis as alle antler eenhede is, meet veral 

'n oorlog tussen Christennasies as 'n skanddaad en eties onhoud= 

baar beskou word, waardeur aan · die beeld van die ke rk van Chris= 

tus en die Koninkryk van God oneindig veel skade berokken word. 

En dat die twee wereldoorloe van die E20 in die oorwegend Chris= 

telike Weste afgespeel het , meet as 'n wandaad van ontse ttende 

omvang beskou word, waaroo r di epe verootmoediging aan die Here 

God verskuldig is. 

Daar is 'n onlosmaaklike relasie tussen wat die kerk in wes e 

i s (volk van God, liggaam van Christus , tempel van die Heilige 

Gees) en wat die kerk doen . Die kerk kan nie maar aan die 

wer e ld die boodskap van vrede en geregtigheid, van vergewing en 

versoening preek, en dit dan nie self uitZeef nie . Dan word sy 

boodskap hoe !anger hoe meer ongeloofwaardig . Die groat (etiese) 

knelpunt is egter p r esies hoe hierdie waarheid gekonkretiseer 

moet word in die praktiese polit iek en in die oorlogsetiek . 

4 . 4 ESKATOLOGIESE MOTIEF 

Dit is haas vanselfsprekend dat die eskatologie en die 

realisering van die Koninkryk van God 'n groat rol sal speel in 

. •t• (388) w l k 1 d . k . die pas1 isme . ant te ens weer vo g ie a sen tuering 

dat die Godsryk 'n vrederyk is (Jes. 9 en II ) en dat die Christene 

opgeroep word om sender gebruik.making van magsmi ddele en militere 

apparaat hieraan diensbaar te wees. Die opvallcnde is dat juis 

t.o.v. hierdie motief van die skerpste kritiek teen die pasifisme 

uitgespreek word. 

4.4.J Realiteit 

Die pasifisme le groat kl em op 'n gereaZi seerde eskatoZogie : 
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die Koninkryk van God is hier. Jesus se bekende woord uit Joh. 

JS: 36, nl. dat Sy Koninkryk nie van hierdie wereld is nie, mag 

dus nie misverstaan word as sou Sy bedoeling gewees het dat die 

Koninkryk nie vir hierdie wereld is nie (JS9), Die Koninkryk 

penetreer die ganse lewe <39o), dit omvat alle dimensies en hori= 

sonte van die werklikheid <39l), en dit is selfs so dat die Bybel 

se "dass das Reich Gottes mehr eine politische als eine kirchliche 

Ordnung sein wird" <392). Die pasifisme distansieer hom dus skerp 

van 'n vertikalistiese, dialektiese en futuristiese eskatologie. 

Weliswaar is daar pasifiste wat op die standpunt van 'n 

konseklvente eskatoZogie staan. Jesus en die Vroee Kerk het in 

die verwagting geleef van die nabye Koninkryk, wat agterna 'n 

vergissing geblyk te gewees het, en die kerk moes uiteindelik in 

d . k' d · · · <393) D' f · ie ges ie enisproses inspring . ie rappante is egter 

dat hierdie gedagte van 'n konsekwente eskatologie funksioneer 

binne die raamwerk van - of dan saam met - die gedagte van 'n 

gerealiseerde eskatologie. 

4.4.2 Realisering 

Oor die realiteit van die Koninkryk sal daar met die pasifiste 

seker nie veel getwis word nie, maar van die hewigs te diskussies 

woed rondom die vraag na die realiser ing daarvan, en dan veral ten 

opsigte van die mensZike aandeeZ hierin. Kan die mens 'n aandeel 

he i n die realisering van die Vrederyk, en is dit dan nie net 'n 

Ryk van 'n sal:ige hiernamaals nie? Impliseer alle menslike deelname 

aan die realiseri.ng daarvan nie 'n radikale relativering van die 

gawe- en Goddelike karakter van die Ryk nie? Mag die etiek, die 

vredesetiek, 'n eskatol.ogiese dimensie besi t? 

Ons het genoem dat die pasifisme uitgaan van 'n gerealiseerde 
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eskatologie, maar dan nie ve rs taan as 'n voZZedig-gerealiseerde 

eskatologie nie . Daar bly nog ' n vol strekte uiteindelikheid 
(394) 

oor . Die pasif isme antwoord haas eenparig dat God in die 

realisering van Sy (Vrede-) Ryk, die mens nie uit- nie,maar ins kakel. 

Wie beweer dat die toekoms waarvan Jes . 2 : 4 spreek "ni e haalbaar 

is nie", pleeg verraad teenoor sy belydenis C
395 ) . Daar moet 

gewaak word teen die waninterp retasie asof Jesus se woorde oor die 

Koninkryk as gawe van God s ou implisee r dat Hy en Sy navolgers 

"were not charged with the task of bringing it" (396). Die 

verwagting van die Godsryk as gawe van God beteken nie ' n niks= 

doende afwagting nie, maar ' n positiewe inset daarvoor . "Esch a= 

tologie und Sozialethik", se Gollwitzer , "gehi:iren zusannnen -- das 

ist eine der wichtigsten Erkenntnisse heutiger Theologie" C397 ) . 

En ofskoon Bonhoeffer ' n goedkoop vooruitgangsgeloof afgewys het 
(398) , was hy tog van oortuiging dat 'n Christen horn moet inse t 

vir die Godsryk op aarde. Die vrede met Christus moet beleef 

word in verb and met die wereld , en wie hierdie verband nie ken 

nie of loslaat, do en tekort aan of God Of die wereld (399) En 

uit sy beroemde briewe kom die woord : "Es gibt Henschen, die es 

fur unernst, Christen, die es fur unfrornm halten, auf eine bes sere 

irdische Zukunft zu hoffen und sich auf sie vorzubereiten. Sie 

glauben an das Chaos, die Uno rdnung, die Katastrophe als den Sinn 

des gegenwartigen Ges chchens und entziehen sich in Resignation ode r 

frommer Weltflucht der Verantwo rtung fur das Weiterleb en, fur den 

neuen Aufbau , fur die kommenden Geschlechter. Mag sein, dass der 

Jungste Tag morgen anbricht , dann· wollen wir gern die Arbeit fur 
(400 ) 

eine bessere Zukunft aus e r Hand l e11:en, vorher aber nicht" 

Ook Verkuyl wil nie ~ n ' n goedkoop identifikasie tussen wat 

kom en wat is , weet nie l) I ), maar tog meen hy <lat daar 'n "ver= 

binding" gele moet word t 1ss cn die verwagting van 'n nuwe h emel en 
(402) 

'n nuwe aarde , en ons l cwe en h.:indel van !tier en nou Omdat 
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die boodskap oor die eschaton die "ganse kosmos" raak <4o3), 

beteken dit konkreet dat daar tans gewerk moet word vir ekonomiese, 
(404) sosiale, kulturele en politieke gereg~igheid 

4.4.3 Finaliteit 

Met die vraag na die finaliteit van die Koninkryk van God 

het die pasifisme nogal las. Want leer die Bybel dan nie baie 

duidelik nie dat daar aan die einde 'n gerigsdag kom, 'n dag 

"waarin die hemele met gedruis sal verbygaan en die elemente sal 

brand en vergaan, en die aarde en die werke wat daarop is, sal 

verbrand"? (II Petr. 3:19). As daar dan so 'n dag kom, sal alle 

vredespropaganda, vredespreke en vredesaksies tog nie maar in die 

niet verdwyn nie? En sal ons clan nie eens en vir altyd goed sien 

dat die ware vrede alleen as gawe van God oatvang kan word nie? 

Daar bestaan geen twyfel oor die vraag of ons bv . in die 

kernwapens 'n apokaliptiese teken van die eindtyd moet sien nie 
(405) Lasserre wys ook daarop - en hier sien ons weer iets van 

die gerealiseerde eskatologie - dat die evangelie aantoon dat die 

gerig op die jongste dag saZ plaasvind (Joh . 5: 29, 12:48), maar 

ook dat dit r eeds pZaasgevind het (Joh. 13: 18v., 12:31) <406 ) 

'n Ander belangrike aspek waarop die pasi:fisme wys - en wat 

ons ook reeds vermeld het -, is dat die Skrif wel spreek van 'n 

eindgerig, maar dan as GoddeZike prerogatief. NillDller word die 

mens opgeroep om deeZ te neem aan die eindoordeel nie: "Uns 

Menschen steht es nicht an, das Letzte Cericht, das allein Gottes 

W k , , d hm fl (407) .er seLn WLr , vo~egzune en . 

Desnietemin hoef die mens nie sander hoop te wees nie: dat 

God . . (408) d' G d h . d' i.s , LS geno.eg . . En Lt waartoe o . geroep et Ln ie 

tyd, nl. tot vrede, daarmee meet die mens hem besighou. Die 
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Koninkryk van God sal eerunaal finaal daar wees, maar dit skakel 

die mens &e die~seitige taak nie uit nie maar in. 

4.4.4 Evaluering 

Daar bestaan ongetwyfeld 'n sonderlinge behoef t e aan 'n 

"etiek van die eskatologie" (vgl. Luk 9: 62, Filipp. 3:14). In 

die etiek is die eskatologie nog veelal stief behandel, terwyl dit 

tot 'n besondere - tot die - stimulans kon gedien het <4o9) Wat 

ook al van die pasifisme gese word, in hulle etiek is die eskatolo= 

gie t en minste r e levant en funksioneer dit in 'n besondere mate . 

En wel sodanig dat juis hier van die skerpste kritiek teen hulle 

val. 

Volgens Van Riessen antisipeer die pasifisme op die voleinding 
(410) van die vrede i n die Koninkryk van die hemele Volgens 

Zui dema vind daar by hulle 'n diskwalifikasie van die "hiernamaals " 

plaas ten gunste van die "hiernumaals" (=politieke gnostiek) (4 l l). 

"De kombinatie van politieke gnostiek en van een "Diesseitigkeits"­

geloof is de kern van alle theologisch anti-militaire pacifistische 

kerkelijke boodschappen van vandag" <
412) . En Van Ruler , wat 

opmerk dat die doperse gees vandag in die ganse Christenhei d vaar = 

dig word, he t dit teen hulle dat hulle meen: die geskiedeni s is 

afgeloop, ons gaan nou die Ryk verwerklik in 'n radikaal progress i ewe 

gees, sodat die hele reg en die hele instituut wegval en daar alleen 

maar 'n lewe in liefde oorbly (4J 3). Hy is daar t een da t daar in 

die teologie en in die pol itiek wegge loop word na die l aas te oordeel; 

"men wil me t andere woorden i n zijn theol.ogis che c.lenken en in zijn 

politieke aktivi tei t meteen het laa tste oordeel verwerke lijken (4!4) 

Van Niftrik merk ook op dat die kons ekwente en Pi ,1Jer konsekwente 

pasifisme swaar gebuk gaan onder die doperse vi r' e , onder antisi= 

perende haas, d.i. onder 'n voorui_t gryping op <l ie komende voleinding 
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(415) Ook Niebuhr verset horn teen 'n pasifisme waarvo.lgens die 

wereldgeskiedenis gestadig ui.tgroei tot die Koninkryk van God wat 

vir sy finale triomf wag op Christene "to "take Christ seriously" " 
(416) Thielieke kritiseer die dweperse pasif isme dat hulle die 

Koninkryk van God nie wil "laat kom" nie, " sondern zum Inhalt 

e ines menschlichen Bewirkens, eines opus humanum macht" <4 i 7). 

Tog het hy waardering dat hulle beklemtoon dat die vrede van die 

evangelie nie individualisties of pietisties vereng mag word nie, 

maar dat dit ook die ordeninge raak <4 IB) 

Dat die Koninkryk van God gekom het, dat dit h£er is, t een= 

woordig (Matt . 12:2S), en in die sin aards, kan as vasstaande feit 
(419) in die reformatoriese teologie aanvaar word Die Koninkryk 

kom van God, ja, maar dit is bestem vir die aarde <
42o). Binne 

hierdie raamwerk sou ons kon spreek van 'n wereldlike - i.p.v. 

wereldse- Koninkryk, van 'n wereldryk i.p.v. 'n wereldse ryk. 

Die Koninkryk van die hemele kan dus nooit in bloot futuristi ese 

en pietistiese sin opgevat word nie - soos in 'n groot mate in 

die veelgelese boek van John Bunyan, The Pilgrim's Progress, ge= 

beur <42
J). Wie die aardsheid van die Koninkryk loen , loen die 

realiteit van Kersfeea, Paasfees en Pinkster. 

Jesus se verwysing in Joh. 18: 36, nl. dat Sy Koninkryk nie 

van hierdie wereld (£K TOO K6crµou ) is nie, moet dus nie verkeerd 

verstaan word nie, so asof kosmos en sonde vir Hom min of meer 

identies sou wees, soos wat hemel en heiligheid dan sou saamval. 

Die teenstelling is nie tussen hemel enersyds, en aarde andersyds 

nie , maar tussen hemel en aarde enersyds, en sonde andersyds. 

Jes us bedoel dan ook hier met K6qµo s die van God- afgevalle en 
(422) sondige mensheid Hy devalueer dus nie die kosmos nie 

d!t sou in flagrante stryd wees met Ps . 24: 1 en met Joh. 3:16: 

80Tws yap nyarrncr£u o 9£bs rbv K6aµov --, maar Hy laat hemel se 
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lig daaroor val. 

'n Volgende vraag is: wat gebeur deur op aarde met hierdie 

reele Koninkryk? Die Koninkryk is, se Jesus deur gelykenisse --

wat vir ons onderwerp besonder illustratief is -- soos 'n mosterd= 

saad en suurdeeg (Matt. 13: 31-33; Mark. 4: 31-32; Luk 13: 19 - 21) 

Daar is weinig antler gelykenisse wat die ekstensiewe en intens iewe 

voortgang van die Godsryk duideliker uitbeeld <
423), Grosheide 

wys daarop dat hierdie twee gelykenisse spreek oor die "ontwikke= 

ling" van die Ryk <424>. Dit gaan oor die "voortgang" daarvan, 

se Ridderbos , en hy voeg by: "In deze bedeeling is de koms t van 

het koninkryk dus te vergelijken met een l angzaam voortschrijdend 

proces . Het heeft beteekenis voor heel het leven . Het vraagt 

overal toegang en in alle verhoudingen om daar zijn kracht te doen 

gelden en het leven te "doorzuren" " <425> 

Dit is hierdie prosesmatige van die Koninkryk wat eties so 

boeiend is. Van Ruler wys daarop dat die eskatologiese denkwyse 

van oudsher "evolutie-aspecten" gehad het, en dat daar voortgang , 

verandering , beweging en vooruitgang in die his t oriese proses sit 
(4 26) Daar i s 'n kontinu£teit in die handele van God met Sy 

skepping, ' n kontinuiteit van die gerealiseerde Koninkryk na die 

finaal - gerealiseerde Ryk . Ongetwyfeld is daar 'n breuk , maar, se 

Ber khof, "het gaat om de samenhang en niet om de breuk; het gaat 

d b k 11 d d d h d • 11 (427) om e r e u a een om at eze e samen ang ient . Hy wys 

op die opvallende feit "hoe in alle stukken in het Nieuwe Testament 

waarin de aandacht zich richt op de overgang van onze wereld naar 

de toekomende, deze overgang als een voortgang- in- de- tijd wordt 

beschreven, so dat ondanks de breuken en crises, waar het alles 

doorheen gaat, de grens tussen beide maar moeilijk te trekken is 

en de voleinding zich blijkbaar voltrekt in dezelfde tijd en ruimte 
(428) 

a l s de geschiedenis" 
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Tussen koms en wederkoms, tussen vervulling en voleinding is 

daar "'n wesenlike band" <429 ) en 'n "wesenli~e kontinulteit" (4JO), 

en daarom is die mens en die menslike krea tiwite it volledig opge= 

neem - en nie uitgeskakel nie - in die ontplooiing van die gereali» 
(431) seerde Godsryk. "Want oak deur mense kom Gods Koninkryk" 

Dit gaan dus nie om 'n keuse tussen die ontwikkeling in die ge= 

skiedenis enersyds , en 'n katastrofale einde van die geskiedenis 

andersyds nie. - "Veel boeiender en vruchtbaarder is de vraag 

of Gods Koningschap zich realiseert door menalijke ontplooiing of 

door goddelijke overmacht --- Voorlopig lijkt het toch het meest 

bijbels om te zeggen : natuurlijk, Hij schakelt daarbij de mensen 

in" C432) Wat is dan die relasie tussen beide? Tereg se 

Berkhouwer dat "we l aan niemand het schouwend inzicht geschonken 

(is) in de verbanden tussen menselijke dienst aan het Koninkrijk 

- in opdracht en verwachting - en Gods alles vervullende belofte" 
(433) 

Is daar dan geen breuk, geen diskontinulteit nie? Alte seker . 

Die groat toekoms is "geen verlenging van dit leven,ook geen ver= 

eeuwiging van zijn vreugdevolle of gezellige of evenwichtige 

momenten. De toekomst is geen verlenging, maar verheerlijking. 

En deze toekomst staat uit onze huidige leven niet rechtstreeks op, 

maar alleen door het sterven heen" <434 ) Daarom kan daar nie van 

'n outomatiese reglynigheid sprake 

tog meer wees as wat deur menslike 

. (435) wees nie . Wat kom, sal 
. . b ' k . (436) i.nspanni.ng erei. is . 

Al kom daar 'n duidelike breuk, tog mag daar nie in nihi listiese 

terme gedink word oar die "vergaan" van hierdie aarde nie - in die 

volksmond heet dit "verlor_egaande wereld". Petrus skryf bv. <lat 

die "toenmalige wereld" "vergaan"het (II, 3:6), wat geen vernietig= 

ing was nie, en so spreek hy binne dieselfde konteks van die 

"vergaan" van die "teenswoord.ige wereld". "Deze wereldbrand", se 

Dijk ,"mag niet warden opgevat als een wereldvernietiging zoals wel 
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geleerd is --- God vernietigt niets; alleen de gedaante, de 

deze wereld gaat voorbij (I Cor. 7: 13 ; verschijningsvorm van 

I Joh. 2: 17)" <437 2, 
. 1 . d (438) uitges uit wor • 

Die gedagte van 'n creatio ex nihilo moet 

Ook Jesaja het met sy uitspraak oor nuwe 

hemele en 'n nuwe aarde (65 : J7) nie aan vernietiging gedink nie, 

"ook niet van een verandering van substan ti e" <439 ). Hierdie 

waarheid het by Veldkamp selfs die gep rononseerde uitspraak 

ontlok : "Ik stel mij de nieuwe wereld zo ongeveer voo r als deze, 

maar dan zonder de zonde" <44o) 

'n Breuk? Vir seker . "Maar .. ... daa r gaat het doorheen !" 
(441) 

Die nasies van hierdie aarde dra hulle skatte die Nuwe 

Jerusalem en die nuwe aarde binne (Openb . 21: 24 , 26). 
(442) van die tuin en oop veld eindig as stadsmens 

Die mens 

Hoe die oorgang sal wees van hierdie wereld na daardie wereld 

kan nie presies gese word nie. Die Skrif teken dit in felle 

kleure as 'n kolossale verbrandingsp rose s (II Pet . 3: 10, 12; 

Openb . 6 : 12- 14). Ons moe t egter nie ver geet nie dat die O.T. 

ook die eerste koms van die Messias met groot kosmiese beelde 

aangekondig het - "di e son sal verander word in duisternis en die 

maan in bleed" (Joel 2: 31; vg l. Jes . 24 : 19 - 23; Sag. 14: 6-7) 

-, maar dat Petrus die Joelprofesie met Pinkster in vervulling sien 

gaan (Hand. 2: 16v). Die kerk leef dus seder t Kersfees (Hebr . 1:1) 

en Pinks te r· (Hand. 2 : 17) " in die laaste dae " <443 ). Die aanbreek 

van die chg v.1n DIE HERE en di.e oorgang van die O. T. na die N. T., 

wat met grootse beelde voors pel is , het r us tiger verloop as wa t 

vermoed sou word . Sou dit dalk ook die geval kon wees me t die 

oorgang van die gerealiseerde na die finaal-gerealiseerde Koninkryk , 

van hierdie (nou reeds nuwe) aarde na die volmaak-nuwe aarde? In 

elk geval snl die finale katastrofe nie so desastreus wees dat dit 

vir die nasies nie mee r moontlik is om hulle skatte - die beste 
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van hierdie aarde - oor te dra na die Nuwe Jerusalem nie. 

Daar hoef dus geen rede tot kultuurpessimisme te wees nie 
(444) . 

Die donkerste uur in die wereldgeskiedenis le nie v66r 
(445) . 

ons nie maar agter (Golgota!) Menslike kreatiwiteit is 

sinvol in die Godsryk. Vir die teoloog, se Moltmann, gaan dit 

dus nie daarom om die wereld, die geskiedenis en die mensheid 

alleen maar op een of antler manier te interpreteer nie, maar hy 

moet dit Ver.ander deur die verwagting van 'n goddelike verande= 
ring (446) 

'n Keuse tussen of kontinuiteit en ekstrapolisme enersyds, 

of diskontinuisme en katastrofisme andersyds, is 'n onvrugbare 

keuse. 

Alleen so verval alle diskrepansie tussen protologie (Gen.1:28) 

en eskatologie (Openb. 21: 24, 26). 

Bostaande benadruk die uiterste noodsaaklikheid van 'n 

"etiek van die Koninkryk". 

Dit is die verdienste van die Christenpasifisme dat hulle 

onophoudelik aandag gevra het vir die betekenis en waarde van die 

eskatologie en die Koninkryk van God vir die etiek , en omgekeerd. 

Daar is ongetwyfeld tendensieuse visies, maar of dit as politieke 

gnostiek aangemerk kan word - veral t.o.v. die parsiele pasifisme 

-, is hoogs twyfelagtig. 

4.5 ETIES-RASIONELE MOTIEF 

Spesifiek etiese motiewe, soos waarheid <447 ) humaniteit en 

1 . fd ( 4 4 8) ' 1 . 1 1 b ie e , gepaar met n aanta rasione e argumente, spee y 

die pasifisme ook 'n belangrike rol. Soms kom dit vervlegd voor , 
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antler kere is dit duidelik onderskeibaar C449 ) 

lik daaraan aan~ag. 

Ons gee afsonder= 

4.5.J Etiese aspekte 

As Seeberg meen dat vanuit etiese gesigspunt 'n oorlog nie 

met massamoord gelyk gestel en met die Se gebod veroordeel kan 

word nie - in 'n oorlog is daar bowendien nie sprake van persoon= 

like egolsme en haat van persoon tot pers oon nie C45o)_• dan word 

hy radikaal deur die pasifiste weerspreek. Hulle beweer dat die 

moraal van soldaat en burger v66r 'n oorlog nadelig beinvloed word , 

dat dit daartydens geperverteer word, en dat daar 'n uiters 

immorele situasie na 'n oorlog ontstaan. Veral G.J. Heering open 

alle arsenale van sy woordeskat om op oorlog as immorele handeling 

te wys. "Er is niets dat de mens zo collectificeert, z6zeer van 

zijn persoonlijkheid berooft, en ten slotte z6 ontmenselijkt, als 

de oorlog in zijn voorbereiding, uitbarsting en nawerking" (4Sl). 

Oorlog is "de radicale verachting en vertreding der zedelijke eisen 

van het Chri stendom" C452). Elke oorlog is in alle omstandighede 

sedelik te veroordee l asook 'n sedelik ontoelaatbare middel (453 ). 

Die moderne oorlog beteken minagting van die mens, sy persoon en sy 

lewe <454 ) . Ook vir Gollwitzer kan 'n oorlog nie meer as middel 

<lien nie - vanwee die middele wat daarin gebruik word <455 ) . 

Die soldaa t word voor 'n oorlog geleer om die lewe van sy naas= 

te . ' d 'f ' d . <456) l d' in n an er uni orm as onwaar e te s1en , en a ie 

moord en vernielingsbeplanning in vredestyd meet demoraliserend op 
. (45 7) hom inwerk . Terwyl Christene en medici alles doen om die 

-- d d d . d d d <45s) lewe van een mens te re , wor aarg1n s massas ge oo • 
. (4S9) . .. d' . d' . d 1 d' h 'd Oorlog is onhumaan , d1t loen ie in iv1 ue e menswaar ig e1 

<460) - en voor God het die mens ewigheidswaarde (461 ) Die 

atoombom beteken verloening en verraad teen alle mens like eksistensie 
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(462) 

Maar nog veel meer as die etiek-voor-die -oorfog , is die 

etiek-tydens-die-oorlog gevul met immoraliteite. Elke oorlog 

gaan gepaard met sedel~ke verval (463) en buitengewone wreedheid 
(464) 

Die kern van die oorlogsdemonie' se Hee ring' is dat In 

oorlog gelei word "door een inhaerent inteUect, dat, van elke 

morele basis Zosgeslagen en naar geen enkele zedelijke norm 

luisterend, alleen maar vraagt naar het vernietigend effect" C46S). 

Al le instinkte en hartstogte word in en deur 'n oorlog in die 

hoogste mate opgeroep en geprikkel: "de trots, de haat, de wreed= 

heid, de bloeddorst, de geringschatting van de naaste en zijn 

leven, de dierlijke zinnelijkheid" (466). 'n Oorlog veroorsaak 

namelose onheil, en dit i s 'n skreeuende onreg omdat dit alle 

sedelike begrippe loslaat, die heerskappy van die haat en van 

al l e demone oor liggaam en s i el oprig, alle menslike verhoudinge 

vergif tig, woord- en troubreuk tot politieke noodsaakl ikheid 

maak , wreedheid tot heldedoro proklameer, die mens in die mens 

vers tik en die bees in horn loslaat (467). Lorson beskryf die 

sondes van 'n oorlog soos volg: onmenslike wreedheid ; woeste 

egoi sme; smadelike verraad; egbreuke ; vele egskeidinge; 

georganiseerde diefstal ; die kanker van swart handel ; perverse 

ges lagshonger; wraakhandeling; l euens , huigelary en pralery; 

algemene minagting van die menslike lewe, vryheid en persoon; 

Godslastering en heiligskennis (468). "It is on the ground of the 

violence of human personality more than any other ground that the 

Christian ethic must renounce war" voeg Macgregor by (469 ) Di t 
(470) . 

alles maak 'n oorlog immoreel 

En hoe is dit met die etiek gesteld na 'n oorlog? Nie alleen 

is die ganse Tien Gebooie tydens ' n oorlog geperverteer nie, maar 

ook na 'n oorlog toon die moraal geen opb l oei nie . "Men kan niet 
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in lange oorl.ogsjaren de moraal op haar kop zetten en alle denk= 

bare misdrijven .begaan en dan verwacbten, dat die moraal spoedig 

weer op haar henen zal staan" C4lJ) In Duitsland was daar 

kort na die Tweede wereldoorlog vir 30% van die vrouens tussen 

20 en 30 jaar geen man nie, met die gevolg dat kort na 1945 'n 

kwart miljoen buite-egtelike kinders gebore is C472> Hierby 

moet ook die angswekkende moontlikheid gevoeg word dat in 'n kern= 

oorlog, as gevolg van die vrygestelde radio-aktiewe deeltjies, 

selfs toekomstige mense gedood sou ken word <473) 

Sender twyfel aksentueer die pasifiste menslikheid en mede= 

menslikheid in 'n besondere mate. 

groot woord in die moderne etiek. 

Humaniteit is tewens ook die 

Bonhoeffer het dit reeds sterk 

beklemtoon, "dass die Henschen uns wichtiger im Leben sind als 

alles andere" <474). Dit gaan om die "Dasein-fur-andere" C
475) 

Ook volgens De Graaf is hunianiteit sender medemens geen humaniteit 

nie; 
(4 76) 

"grondvorm van de humaniteit is juist de medemenselijkheid" 

"Het ethos van de medemenselijkheid (is) mischien de 

matrix van alle normativiteit voor de mens ••... " <477 ) Ons 

syn-in-die-wereld is 'n syn-met-ander; "existeren is coexisteren" 
(478) So kom hy tot die konklusie dat medemenslikheid elke 

. . k r·f· b d. . k . d" . ( 479 ) HJ s1tuas1e wa l iseer waar y ie eti e in ge ing ts . . • 

Heering oordeel insgelyks. "lets anders of beters dan de 

menselijkheid, als criterium van de aanvaardbaarheid van elk han= 

delen, hebben we niet ter beschikking. Daarop dient de wichel= 

roede der moraal elke situatie af te tasten" <
48o) En, om nie 

meer te noem nie, ook vir Kuitert is die eintlike kardinale vraag 

in die sos iale etiek: "Dienen zij ((= de instituten)) het humanum 
(48J) of belemmeren zij juist de ontplooiing van het menszijn?" 

En omdat 'n oorlog juis dit nihileer wat tot die wese van die 

etiek behoort, nl. liefde en humaniteit, juis daarom- so betoog 
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die pasifiste - is dit eties onverantwoord. 

4.5.2 Rasionele aspekte 

'n Hele reeks rasionele ~rgumente word na vore gebring, en 

hoewel daar by sol!ID'lige baie duidelik tendense van rasionalisme 

aanwesig is - wie alleen maar konsekwent en eerlik dink, moet 'n 
(482) oorlog verwerp -, moet tog gese word dat die primaat aan 

die geloof toegeken word <493). Ons sou dit dus sb kon formuleer 

deur te se dat die Christenpasifisme nie die rede te hulp roep 

om nogmaals te bewys wat hulle glo nie, maar hulle sien in die 

rasionele argumente - waarin hulle weinig of glad nie van die 

humanistiese pasifiste verskil nie - 'n bevestiging dat hulle 

geloofstandpunt op die waarheid rus en daaruit voortvloei . Dit 

gaan vir hulle hier nie soseer om nog 'n hulpgewende fondamentsteen 

- die is slegs Een - as juis 'n be!Jys van die waarheid van die 

geloofsta?dpunt. 

Die eerste, en voor-die-hand-liggende, rasionele argument is 

hier dat 'n oorlog nie-solusierend is: "the war-method .•.. provides 

no really final settlement of the question at issue" se Cadoux 

<494) - hoewel hy nie hierdie bewering wil verabsoluteer nie en 

selfs voorbeelde gee waar 'n oorlog wel probleme opgelos het <435) . 

Oor die algemeen is die gedagte egter, soos reeds die Stoisyne al 

geleer het <436), dat 'n oorlog geen probleem oplos nie en daarom 

irrasioneel is, irrasioneel is en daarom geen probleem oplos nie . 

"There is nothing inevitable or essentially reasonable about 

warfare, though reas.on is often used in its service" <437). Die 

vrede wat deur 'n oorl.og bereik word, is vrede-onder-druk. "It 

is unstable for it contains the seeds of its own destruction" <
493). 

Hierby word gewys . op die t entatiewe karakter van 'n oorlog . 

'n Oorwinning is nooi t def ini tief nie, maar al tyd tentatief. "If 
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pacifism may fail, so too may war" <489). As dit waar sou kon 

wees van 'n oorlog dat "its succsss can be counted on as cer= 

tain" <49o), da~ sou niemand gehuiwer het om daarvoor te kies 

nie, maar nou dat die uitslag volkome onseker en 'n groot geheim 

is, bly dit 'n waagstuk, wat nie alleen 'n ramp daarna kan 

meebring nie maar ook daartydens. Die risiko van die pasifisme 

moet dus vergelyk word met die risiko van die militarisme, veral 

in 'n atoomtyd <49l) 

'n Tweede argument is kritiek teen, wat miskien genoem sou 

kon word, 'n dialektiese militarisme. Oorlog repeteer homself 

vuurtdurend. Dit besit 'n sekere permanensie. Daar is dus nie 

net sprake van 'n "permanente rewolusie" nie, maar ook van 'n 

"permanente oorlog" - gepaar dan met die gedagte dat dit nie 'n 

probleem oplos nie. Elke vredesluiting bevat in kiem die oor= 

saak van 'n volgende oorlog <492>. Die Eerste Wereldoorlog is 

by Versailles op 28 Junie 1919 beeindig, maar dit was, vanwee die 

wyse waarop die Duitsers behandel is, reeds die kiem van die 

Tweede Wereldoorlog <493 ). In 1945, met die einde van die Tweede 

Wereldoorlog, is die monster van Nasionaal-sosialisme vernietig, 

maar is 'n neg groter een , die Kommunisme, wakkergemaak <494 ). 

'n Derde rasionele argument is gerig teen 'n eskalatiewe 

militarisme . Oorloe groei steeds in grootte, omvang en intensiteit. 

Dit kon verwag word dat die pasifisme die rasionaliteit van 'n 

atoommilitarisme sou bevraagteken, noudat 'n kernoorlog alles= 

vernietigend is. 'n Nasie word vandag bedreig deur 'n genocide, 

en daarom hied dit geen enkel uits.ig op 'n werklike oplossing van 

geskille nie <49 s).. "A defence which produces more destruction 
. . d" (496) "Th f . 1 than protection is absur . e consequence o un1versa 

• 1 • • 1 · " <49 7) D" t b · r l"k· defence is un1versa ruin • 1e a oom om is verwe p i , 

"alle Vernunftgrunde des gesunden Menschenverstands sprechen dagegen" 
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(49 8) Kuitert verwyt Jaspers ook dat hy kies vir 'n atoom= 

oorlog waar di t om geregtigheid gaan, en Kuitert praat in die 

verband van 'n"ir~ati;ne{e off~r van de atoomdood" <499). Kan 

dit waar wees: "fiat justitia, pereat mundus"? Wat baat dit om 

dit op te neem vir geregtigheid - en vryheid, waarheid, demokrasie en 

religie - as daar na die totale oorlog geen mense meer oor is om 

daarvan te geniet nie? (500) Die atoomoorlog, se Gollwitzer, is 

nie alleen teen God se gebod nie, maar ook "wider alle Vernunft" 
(501) Hy kom tot die deprimenerende konklusie "dass eine der 

Revolution der Kriegstechnik entsprechende Revolution des Denkens 

noch nicht wirklich s tattgefunden hat" (SO~) 

4.5. 3 Evaluering 

Ramsey se beswaar teen die pasifisme is dat dit die waarde 

van die Zewe bo enigiets anders stel (5o3). Die vraag is egter 

watter waarde daar in die Christelike etiek aan die mens toegeken 

behoort te word. Gereformeerde teoloe wys in hierdie verband 

daarop dat God groot waarde heg aan die lewe, aan die puur 

biologiese bestaan van die enkeling <5o4). Juis omdat God die 

Zewe liefhet, kry ans moeite met di e oorlogsvraagstuk <5o5). 

En volgens Rothuizen is 'n oorlog nie slegs verskriklik omdat die 

geregtigheid op die spel staan nie, maar 66k omdat die blote 

bes taa:n gefolter en vernietig word. "Niet alleen het welzijn is 

belangrijk, ook het zijn. Hier ligt een enorm stuk van de 

1 bl • k 11 (506) oor ogspro emat1e •••••. • 

Velema het nie die minste beswaar daarteen dat - in die 

sos iale etiek - die humaniteit " een ruime plaats ontv~ngt", 

hoewel hy ham daarvan di stansieer wanneer die Koninkryk met 
. . k l "f" . d (5D7) H d d t d" human1te1t ge wa 1 1seer wor • y wys aarop a 1e 

evangelie stellig nie anti-humaan is nie. "Wie het evangelie in 

practijk wi l brengen , zal he t humanum hebben te bevorderen" 
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(508) Daar bestaan egter 'n onverbreeklike samehang, se hy 

tereg, tussen die hum~num coram Deo en_coram homini~us (5o9) . 

Dit staan egter vas: .. De naaste is wezenlijk in het chri stelijk 

ethos" ( 5J O) 
En S.P. van der Walt voeg by: "Die Gerefonneerde 

Etiek moet die lewe dien" (511) Se die Skri f dan nie ook nie 

dat "goeie werke" dit is wat "goed en nuttig is vir die mense ? 

(Titus 3: 8). Die belangrikheid van die (liefde tot die) mede= 

mens blyk onomstootlik uit sowel di e O.T. (Jes. 1:13, Hos. 6:6) 

as uit die N.T. (Matt. 7: 12, 9: 13). In Jer. 7: 21-22 is daar 

selfs die geprononseerde profetiese uitspraak dat die kultusdiens 

sender naasteliefde nie net niks werd is nie, maar dat DIE HERE selfs 

nieopdrag gegee het tot kultusdiens nie! - 'n uitspraak wat 

Veldkamp laat se het dat profete dinge soms heel kras moet se, 

"zo op het randje van de"ketterij" " <512). 

Inderdaad. Christelike etiek is wesentlik humanitere - wat 

iets anders is as humanistiese - etiek, of dit is geen etiek nie. 

Die Skrif is vol van verwysinge na die waarde van die menslike 

lewe i n die oe van die Here God, en dit wemel van oproepe tot 

naasteliefde. Paulus sien hierin die vervulling van die wet(Rom. 

13: 8 ,10; Gal. 5: 14), en vir Jesus trek die ganse O.T. daarin 

saam dat ons aan ander moet doen soos wat ons wil he dat hulle aan ons 

moet doen (Matt. 7:12). Uit Sy mond kom selfs die buitengewone 

skerp uitspraak dat daar geen groter liefde in die wereld is nie 

as dat iemand sy lewe vir sy vriende gee (Joh. 15:13). Natuurlik 

kan di e teologie hier baie maklik verantropoliseer word, sb asof 

God se transendensie sl.egs afs.peel in die menslike koeks istensie, 

en asof naasteloosheid presies identies is aan goddeloosheid (513). 

Wie sy ui tgangspunt egter neem in die duidelike woorde van Jesus 

(Mark. J2: 29 - 31) en die van Johannes (I Joh . 4: 20 - 21) , kan 

hierdie dwaling maklik vermy. 

27 5 



Die relevansie van hierdie ~egewens vir die oorl.ogsvraagstuk 

is klemmend. Dit s.al nie gerelativeer kan word met stellinge dat 

dit alleen vir individue of vir die kerk geld nie. Die strekking 

daarvan besit 'n universele wydheid (5
J

4) En veral nou dat nie 

slegs 'n mensemoord nie maar 'n massamoord dreig, is die soeke na 

en bewaring van die ware humaniteit des te dringender. Die op= 

vallende is ook dat in die preambule asook in die Handves self 

van die V.V.O. (waarby Suid-Afrika aangesluit is) gespreek word 

oor die waarde van die menslike persoon (5J 5), 

Ten opsigte van die rasionale aspek meen Thielicke dat die 

pasifiste 'n politieke en teologiese misrekening begaan. Poli ties, 

omdat hulle die irrasionele faktore t.o.v. die oorsaak van 'n 

oorlog nie verdiskonteer nie, en teologies, omdat die mens met 

sy verstand, 'n gevalle wese is (5lG). Hierdie laaste argument 

van Thielicke sny natuurlik na twee kante toe, want hy verwag van 

dieselfde gevalle, sondige mens dat hy sy verstand so goed sal 

gebruik dat hy nie die waterstofbomme sal gebruik nie. Nou dat 

ons mekaar 'n paar maal kan verdelg, se Roling, "is de totale 

oorlog zinloos geworden, geen redelijk middel meer, maar slechts 

wanhoopsdaad of fataal ongeluk" (5 l 7). R. S. Wallace oordeel dan 

ook dat as die feitlike situasie vandag in aanmerking geneem word, 

die oplossing wat die pasifisme bied, "a practical policy as safe 

as that of militarism" geag moet word (5 l B). Di t toon hoe sinvol 

die woorde van Schilder was (waarna ons reeds verwys het) toe hy 

gekonstateer het dat "geen enkele oorlog ook maar een vraagstuk 
(519) wezenlijk oplost" 

Daar 1s geen ander konklusie nie as om te se dat die rasio= 

naliteit van 'n totale oorlog 'n irrasionaliteit is wat heenvoer 

na nihilisme. 
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4.6 JURIDIESE MOTIEF 

In hierdie verband kom veral ter sprake 'n bespreking van 

die bellwn justum wat voortdurend, maar veral tans, onde r die 

spervuur van kritiek vanuit die pasifisme verkeer. Terwyl H. 

Bavinck dit nog i n 1914 kon opneem vir 'n regverdige oorlog <52o) -

en 'n mens moet Bavinck se oordeel as situasie-etiek besien, d.w.s. 

dat dit medebepaald was deur die wapens van 191 4 - is daar in die 

jongste t yd, oak van Gereformeerde kant, skerp kritiek ontwikkel 

teen die tradisionele leer van 'n regverdige oorlog. Verkuyl is 

bv . van oordeel dat "de leer van de r echtvaardige oorlog tot op de 

draad versleten (is) en moet radicaal warden herzien" <52 i) . 

Strijd meen dat hierdie teorie as 'n "irreeel gedachtenspinsel" 

tersyde gestel moet word ( 522) , terwyl Diekerhof aanvoer dat dit -

vanwee die middele - "een afschuwelijke , cruel joke, en lugubere 

mop" geword het <523). De Graaf beweer dat die gedagte van 'n 

bellum justum "te onzaliger ure" uit die heidendom oorgeneem is 

<524), en in hierdie verband noem Lasserre die naam van Cicero 

<525 ) , terwyl Bainton weer na Plato verwys ( 526 ) Oak Van Raalten 

wys daarop dat die ou etiek met sy bel lum justum as "hochst unbe= 

friedigend" ervaar word, maar da t 'n nuwe e tiek in hierdie verband 

nag nie ontwikkel is nie <527 ) En Lorson voeg by dat die voor= 

waardes wat teoreties 'n oorlog sou kon regverdig, vandag prakties 

Onbrul.'kbaar i's <52s) s kb d t b d" d" d" t ee eweer a y ie wen ing van ie 

E 18 na die E 19 die klassieke leer i . v.m . 'n regverdige oorlog sy 
(529) oorspronklike funksie en relat iewe juis theid verloor het 

Dit is duidel ik : di e leer van "die grosskirchliche Kriegs= 

h 'k" 11 · d. <53o) h l"k · d et i , soos Go w1tzer it noem , et groa t i s in ge rang 

gekom. Ons het reeds daarop gewys dat hierdi e leer teologies 

ontwikkel is deur Augustinus , met sy 3 voorwaardes , terwyl Aquinas 

hierop voortborduur en 'n 4e voorwaarde bygevoeg he t . Ons sal dus 
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veral aandag meet bes tee aan die kritiek van die pasifisme op 

hierdi e 4 voorwaardes. Maar daaraan voorafgaande en daaruit 

voortvloeiend sal ook noodwendig 'n aantal sake ter sprake kom 

wat nie in die bellum-justum-teorie verdiskonteer is nie, maar 

logies tog daar tuishoort. 

4.6.l Voorvrae 

Onder die voorvrae is daar ten minste vier wat ter sprake 

moet kom: die vanself sprekendheid waarmee 'n oorlog as juridies­

poli tiese roiddel aanvaar word; die regspraak, as ontbrekende 

faktor; die vele en uiteenlopende visies t.o.v. geregtigheid, en 

wat dit beteken; en die feit dat nie alleen skuldiges en betrok= 

kenes nie, maar ook onskuldiges en onbetrokkenes in 'n oorlog 

gedood word. 

4.6.J.J Aprior>isme 

Die eerste vraag waaraan bier aandag gegee meet word, is nl. 

of 'n oorlog (nag) as 'n juridies-politiese roiddel ter beslegting 

van 'n geskil eties veroorloof is, m.a.w. die vraag na die jus ad 

bellum. Is Carl van Clausewitz se siening, socs uiteengesit in 

sy Vom K:t'iege, korrek dat 'n oorlog niks anders i s nie as die 

voortsetting van politiek met ander middele? (531) En veral 

nou dat die mensheid met 'n totale oorlog te doen kan kry, het 

hi erdie aprioristiese uitgangspunt de s te meer in gedrang gekom, 

aangesien 'n kernoorlog geen voortsetting nie maar die f i nale 

beeindiging van alle politiek sou ken beteken. 

Hier gaan dit dus primer oar die vraag na 'n oorlog- as -middel, 

l ater (by die debitus modus ) oor middele in 'n oorlog. 

(532) Seeberg spreek van "die Notwendigkeit des Kri ege s " en 
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ofskoon Thielicke vir B.arth byval dat 'n oorlog nie 'n "vanself= 

dh • d" • ( f ) • (533) A d spreken e1 is o mag wees n1e , se hy tog weer genuanseer 

ja! daarvoor: "Gewiss gehoren Staat und Krieg miteinander zu 

gefallenen Welt" <534) Want dit gaan in die etiek steeds om die 

"quantitativen Mehr oder Weniger" en nie om die "qualitativen 

Entweder-Oder" nie <535 )_ Ook vir Aalders neem 'n oorlog 'n 

"bijzondere plaats" in in die werksaamheid van 'n staat <53G), en 

vorm dit "een der meest belangrijke onderdelen" daarvan <
537). 

Juis teen hierdie militaristiese outomatisme opponeer die 

pasifisme. Die heel eerste beswaar teen 'n oorlog, se Heering, is 

"dat hij een beslechting is van geschillen niet door recht maar 

door macht" <53S). In hierdie verband is die pasifisme nonkonfor= 

misties en nonkompromisties. Lasserre voer aan dat alleen die 

feit dat daar van 'n kompromis sprake is , bewys lewer dat daar 'n 

konflik bes taan tussen evangelie en weermag <539). 

Macgregor attendeer op die buitengewoon bel angrike feit dat 

Christene neg altyd eenstemmig was "that it is not the pacifist, 

but rather the militarist, position which, from the Christian 

standpoint, required to be defended as "under certain circumstances" 

' 'f'bl 11 <54o) d ' I d ' ' JUStl ia e . Daar wor trouens noo1t van n regver ig1ng 

van vrede gespreek nie, maar altyd van oor log. Van hieruit besien, 

sou die pasifistiese standpunt dan as die mees vanselfsprekende 

beskou kon word. 

Dit meet as 'n jammerlike leemt e in die oorlogse t iek van 

Thie licke beskou word dat hy in sy Theologis_·e Ethiek II 2 slegs 

die pasifisme as probleem bespreek en nie (ook) die militarisme nie . 

4. 6 .1. 2 Regspraak 

Vi toria het gese : Prinaeps qu~ habet b~ :zum iustum, fit 
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iudex hostiwn ( 'n vars wat 'n regverdige oorl.og voer, is daarmee 

regter van s.y vyande) <54
J). Hiermee is een van die kernprobleme 

in die hele oorl.ogsproblematiek aangedui en een waarby die pasifis= 

me met alle geweld aansluit, t.w. die vraag na, of juis die gebrek 

aan 'n objektiewe regspraak. 

Wanneer Aalders beweer dat daar geen kwalitatiewe onderskeid 

b 1 . . . l' . . <542) d d h k estaan tussen po isie en mi isie nie , an wor y vlyms erp 

weerspreek deur Heering wat daarop wys dat agter die polisie die 

r eg (-bank) veronderstel mag word, terwyl in 'n oorlogsituasie juis 

'n objektiewe r egter ontbreek <543). Ook Gollwitzer maak beswaar 

teen 'n analogisering van oorlog en polisiediens, aangesien hiermee 

die oorlogsopponent tot misdadiger verklaar word <544), en dit 

prakties wedersyds lei na 'n "Kriminalisiering des Gegners und 
. . d . f''h (545) Barbarisierung er Kriegs u rung. . Die gedagte van Augustinus 

in sy De civitate Dei XIX 15 dat in 'n regverdige oorlog die antler 

party aan die sondige kant veg, is te simplisties . Is dit waar 

dat die vyand altyd regsoortreder is terwyl die eie staat in diens 

van die reg optree? <546) Is dit nie so dat die reg dikwels aan 

beide kante te Vind is nie en dat elke swart-wit-skema bier alleen 

maar die dilemma vergroot? <547 ) Gebeur dit dan nie ook dat, 

JUiS Vanwee die gebrek aan 1 n objektiewe derde party, nl , die 

regter <548) , elke party oortuig is van die regverdigheid van sy 

saak nie? <549), Elke regering is in 'n oorlogsituasie dus en 

regter, en party en beul, waarin dit nie gaan om die triomf van 

die reg nie maar van die e1e reg <55o) Christene moet egter reke= 

ning hou met die feit dat daar aan beide kante reg kan wees , sodat 

hy nie "die andere Seite verteufeln und die e.igene verhimmeln" 

mag nie <55J). 

Die vr~ag kan selfs gestel word waarom na ' n oorl og slegs die 

verl66rders - na di e Tweede wereldoorlog: Duitsland - en nie ook 
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die oorwinnaars nie - V.S .A., Rusland, Engeland - voor 'n geregs= 

hof moet verskyn; "the victors in w.ar cannot administer disinte= 

d • • . 11 (552) . b k d r es te JUStice.. .. . En hier y an gevoeg wor, so betoog 

Cadoux, dat as in 'n oorlog die verkeerde kant wen, wat wel meer= 

male gebeur, dit 'n situasie eerder vererger as verbeter <553) 

' n Oorlog het dus die effek dat 'n skuldige party a.g.v. 'n oor= 

winning kan figureer as die onskuldige party. 

Dit sou beslis 'n ideale situasie gewees het indien daar 'n 

doeltreffend funksionerende internasionale geregshof bestaan het 

waar alle geskille op 'n juridiese wyse besleg kon word, in plaas 

van op 'n polemologiese wyse - Thielicke verwys ook daarna <554). 

Want soos die situasie tans is, bevind 'n owerheid horn by die 

uitbreek van 'n oorlog, se S,Se, "in der hochst misslichen Lage, 
(555) dass sie zugleich Partei und Richter ist" Ook Popma wys 

op hierdie probleem <556). En volgens Smelik is juis die ant= 

breking aan 'n onpartydige geregshof 'n rede dat geweld t e lkens 

weer opvlam <
557) Roling is van oordeel dat solank as wat 'n 

onpartydige regter ontbreek en die regstoepassing dus bly in die 

hande van die twistende partye, "heeft de bellum justum-leer vooral 

de werking om de oorlog feller en harder te maken. De bellum 

justum-leer brengt immers mede, dat de tegenstander niet alleen 

vijand is, maar ook schender van de wet, misdadiger" <55s). 

Van der Molen meen dat <lit jur idies onjuis is sowel wanneer 

daar gespreek word van 'n regverdige as van 'n onregverdige oorlog, 

"daar hij he t een of he t antler t. a. v . de ene of de andere partij 
• 11 (559) is 

Bruins Slot stel vas dat die oor logsvraagstuk "in wezen een 
• II d d • • h • d • lk <560) rechtsvraagstuk is en at it tuis oort in i e vo ereg . 

Inder da ad sou dit m.i. 'n deurbraak van f enomenal e belang wees indien 
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die besl.egti.ng van internasionale konflikte eerder op 'n juridi ese 

as polemol,ogiese wyse ko~ geskied, te meer nou dat 'n moderne 

oorlog desastreu&e en monstrueuse afmeti.nge kan aanneem en geen 

enkele probleem kan · oplos sender om - paradoksaal gese - die 

oplossing self te vernietig nie. 

4.6.1.3 Get'egtigheid 

Die profeet Jesaja verkondig: Opus justitiae pax, waaruit 

blyk dat vrede en geregtigheid onlosmaaklik aan mekaar verbind 

is. Die vraag is egter wat presies die konnotasie van get'egtig= 

heid is. Ons het reeds in hfst. I daarop gewys dat 'n oorlog 

kan ontstaan uit 'n botsing van regsopvattinge wat beide met 

·· dd" d< 561 ) · · d. bk oortu1g1ng ver e ig wor • Vir Mao Tse Tung is ie ete e• 

nis van die begrip "regverdig" bv. totaal verskillend van wat 

Thomas van Aquino daaronder verstaan het (562). En juis hier 

le een van die groot probleme van die bellum justum waarop die 

pasifisme attendeer. Dit is daarom nie ondenkbaar nie dat elke 

strydende party tot 'n oorlog oorgaan, uitgaande van die eie 
. . . h "d (563) - c . v1s1e op geregtig ei . Want, soos Erasmus se, u~ non 

videtut' causa sua iusta? (vir wie lyk sy eie saak nie altyd reg 
nie?) (564). 

God is 'n God van get'egtigheid, en daarom is Christene 

mense van geregti ghei d. "Recht ist nicht, was dem Volke niitzt, 

recht is auch nicht das, was das Volk gerade will; was recht ist, 

erkennt man nur im HOren auf Gottes Wort" <565 ) Gollwitzer 

distansieer hom van die natuurreg en vind aansluiting by Barth 

wat die Goddelike geregtigheid Christologies fundeer <566). 

Volgens Rasker beteken geregtigheid volgens di e liybel nie "dat 

ik tot mijn recht kom, maar dat ik de antler tot zijn recht laat 

komen" (567 ) 
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Die pasifiste neem ongetwyfeld die krit i ek van die milita= 

riste ernstig op dat ens in ' n sondige wereld lewe en dat absolute 

liefde nie die oplossing is nie maar "equal j ustice", soda t daar 

dikwels in die lewe tussen twee euwels gekies meet word (Ni ebuhr) . 

d • 11 f 1 11 (56 8) s Macgregor noem i t a power u argumen t . y verweer kom 

neer op ' n bek l emtoning van die mag van die lie fde , di e k r ag van 

die Hei l i ge Gees, die eenhe id van sos iale en individuele et iek , die 

beteken i s van di e kerk en die re l evansie van Christus se we rk (569) 

Jui s die vraag na individuele en sosiale geregtigheid is in 

'n oorlogsituasie so uiters kompleks. Volgens Tooke "is the 

dil emma of jus t i ce centred at the mee t ing po int bet ween i nd i vidual 

and community or communit ies . In war these r e l ations ar e most 
• • • d h • II (570) primi t i ve an c aotic • Sy vervol g dan deur daarna te ver= 

wys dat die dead van onskuldi ges in ' n oorlog aanvaar meet word as 

i ns identeel; "the brutality i nevi table i n warfare makes it a t 

1 . f . . II (5 71 ) H k kl . . bes t a c umsy i nstrument o J UStice . aar on us ie is : 

"Indeed , the only justice possible in wa r is unequa l , without good 

reason, arbitrary, clumsy , and a matte r of chance as far as indivi= 
(572) duals or groups are conce rned 

En met hi erdie laaste sinne is 'n oorgang gemaak van die jus 

ad bellum na die jus i n bello. 

Kan ans tot 'n voorlop i ge evaluer i ng kom van hierdi e gegewens, 

veral t.o.v. di e kernvraag, nl . wa t die Byb el ender geregtighei d 

verstaan ? 

Dit kan nie ontken word nie da t die woor d ge r egtigheid ( T/7"'7~ 
. ~ r : 

een van die sleutelbegrippe van die O.T. prediking vorm, asook dat 

di t heel dikwels verb ind word me t l ' "'c.de ( D j; ui ) . 
T 

Ons het reeds 

Tif:7'? 'i) i7i::i:_Y.: 
T T · ' 

verwys na Jes . 32 : 1 7: 
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Besonder ins.i.ggewend in hierdie verb and is ook Ps. 85: l l : 

"? ';'·~ a>1'f ~ P!~ 

Volgens Von Rad is daar in die O.T. geen antler begrip "von 

so zentraler Bedeutung" vir alle lewensverhoudinge nie as die 

begrip tsedaka. "Er ist der Massstab nicht nur fiir das Verhaltnis 

des Menschen zu Gott, sondern auch fur das Verhaltnis der Menschen 

untereinander bis hin zu der belanglosesten Streiterei, ja auch 

fiir das Verhaltnis des Menschen zu den Tieren und zu seiner natur= 

haften Umwelt" (573). Die betekenis van die wortel zdk is nie 

volkome duidelik nie, merk van Oyen op, maar dit skyn tog wel 

"die von Festigkeit und Unerschiitterlichkeit zu sein" <574) Ons 

moet dan die "Sein-in-zedaka als eine Totalitat ... verstehen, die 

das ganze Dasein des Menschen nach Leib und Seele umfasst" <575). 

En hierop le verskillende outeurs klem. "Gerechtigheid is de 

aandrift om de verhoudingen, van God en mens , van mens en mens, 

naar het grondpatroon van het verbond te realiseren" , en dit 

beteken vir Miskotte dat die saak van meet af politieke relevansie 

b 
. (5 76) 

es it • 

Veral volgens die profete, en meer in besonder Amos en Jesaja, 

het die Bybelse geregtigheidsbegrip ook te doen met intermenslike 

geregtigheid, sodanig dat dit selfs by geleentheid bo die kultus 

gestel word <577 ) Natuurlik is dit waar dat die geregtigheid 

onder mense alleen verstaanbaar is vanuit die geregtigheid van God 

<579), en natuurlik mag die Bybelse geregtigheidsbegrip nie vereng 

word tot s osiale geregtigheid alleen soos in die nuwere teologie 

maar al te veel gebeur 

opstel wys (579), maar 

werklikheid afwas (ook 

nie, waarop Van Ruler in sy besonder mooi 
tog kan al die water van die see nie die 
. . (580) 

nie by Van Ruler nie ) dat God se 

tsedaka die mens, in besonder die verontregte mens, raak. Calvyn 

wys daarop dat ge~egtigheid dit is om die onskuldiges in bewaring 

284 



aan te neem, te hoed, te beskerm,te r ed en te verlos. Reg is om 

die vermetelheid van die goddelose te weerstaan, hul g~weld te 

onderdruk en hul miadade te straf <531 >. Al besit die mens 

geen inherente regte nie - in terme van Aristoteles -, beteken 

geregtigheid volgens die Bybel, se Wurth, om aan elkeen dit te 

gee "wat hom van Godswege toekomt" <53z) "Gerechtvaardigd zijn 

wil zeggen : voor altijd en in elke situatie aan Gods kant staan, 

Zijn maatstaven laten gelden, Zijn opdrachten uitvoeren. Hij 

roept ons op voor anderen te zijn wat Hij voor ons is" <533 >. 

Onskriftuurlike dualismes meet hier vermy word, bv. as sou 

die O.T. en N. T. geregtigheidsbegrip mekaar nie raak nie, die 

eerste meer polities en die laaste meer spiritueel van aard is 

<534); verder dat dit alleen maar gaan om individuele en nie ook 

. 1 . h "d . <535 ) d d" 11 d sosia e geregtig ei nie ; at it a een gaan oor veroor e= 

lende en nie ook verlossende ge r egtigheid nie, want God se gerig 

beteken sowel verwerping as ontwerping <586 ) 

Die Bybelse geregtigheid is egter sender die koms en werk 

van Jesus Christus nie te verstaan nie. Golgota demonstreer 

tegelyk die menslike onreg en die Goddelike reg. Geregtigheid in 

die Bybel is dus messianologies - en ons sou kon byvoeg: pneuma= 

tologies - gefundeer. Ook in die N.T. word geregtigheid en vrede 

aan mekaar verbind (Jak. 3: 18). 

Besit die Bybelse tsedakalogie enige betekenis vir die irenolo= 

gie en polemologie? Dit spreek vanself dat die wereld nog in sy 

kinderskoene staan wat betref 'n ontwerp van volkerereg <537 ), en in 

besonder 'n oorlogareg. Dit is uit bostaande duidelik dat sodanige 

oorlogsreg van kwalik bevrydende betekenis kan wees solank as wat 

daar rneer van 'n Jex na turalis as van die Wet van God ter sprake 

kom. Wat broodnodig is, is 'n volke r eg waarin die Bybelse gereg= 

tigheidsbegins e l nie alleen i ngeh ou is nie , maar die ganse struktuur 
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beheers. Wanneer die geldende oorfogsreg bv. bepali.nge bevat 

teen die gebruik van mas.s.aal-werkende wapens teen 'n weerlose 

burgerbevolki_ng - die .sg. "counter- city strategy" - <599), 

moet dit verwelkom word as 'n flitsstr~al van dit wat die Bybel 

onder geregtigheid vers taan (vgl. Deut. 20: l 0 - 11 , l 4, 19 - 20). 

Belangriker egter as die oorlogsreg (jus beZZi ) is ·die vredes= 

reg (jus paais) <599 ), d.w.s. 'n internasionale ordereeling waar= 

in die Skriftuurlike geregtigheidsprinsipe verdiskonteer is en 

wat 'n oorlog onmoontlik, in elk geval besonder moeilik en veral 

oorbodig maak <59o). Dit sal 'n ordereeling wees waarin nie 

alleen elke mens en elke nasie nie maar veral God "tot (S)sy reg 

kom". Ofskoon die Bybelse geregtigheidsmotief re"eel-politiese 

d . . b . . d' d' k 1 . . (591) imensies esit, is it ten iepste es ato ogies gerig • 

Die geregtigheidsprinsipe word fundamenteel beheers deur, en is 

tewens afgestem op die koms van die Koninkryk van God. Souder 

hierdie basileiaanse motief versand alle geregtigheidstrewe in 

volslae humanisme. 

4.6.1.4 Ons ku Zdiges 

'n Groot beswaar wat die pasifiste na vore bring, raak die 

nie-diskriminerende karakter van 'n oorlog. Schleiermacher het 

'n eenvoudige oplossing vir die probleem, want hy betoog dat daar 

in 'n oorlog nie met opset gedood word nie, nee, heel "terloops", 

en wel omdat die vyand "willkuhrlich Widerstand leisten" <59 z) 

En Aalders staan hom tersyde met sy bewering dat 'n mens nie be= 

doel om die persoon te tref nie maar die vyandige staat <593 ) 

Selfs Bonhoeffer beweer: "Willkurlich ist demnach nicht die 

Totung du. Feindes im Kri.ege" - en al ontbreek ook die pers65nlike 

skuld, nogtans moet die aanvaller die gevolge van die totale skuld 
dra (594) 
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Tog is dit juis hierteen wat di e (mees t e) van di e pasifiste 

hulle kritiek rig. In 'n oorlog , en des te meer in ' n to tale 

oor log , word daar nie die mins te onderskei tussen kombattante 

en nonkombattante nie (59 5). "Innocent and guilty (are) a l ike .. . 

caught up in an alll1ost anarchi c chaos" (596f . Skuldiges en 

onskuldiges , soldat e en burgerlikes , die staat en sy onderdane, 

almal word op 'n s implistiese wyse in die vlannne van 'n oor log 

opgeneem <597). Kollekt iewe skuld kanselleer hier individuele 

onskuld en maak dit tot skuld . Maar is di t waar dat wanneer die 

skuldi g is, die voZk dan ook man vir man skuldig is? owerheid 
(598) 

Bainton voer aan dat "one of the ingredient s i n t he 

degr adation of modern war is t hat it has become so completel y 

deper sonalized that jus t ice canno t be admini s ter ed on a basis of 

individual r esponsib i l i t y , nor can punishment be made to fi t the 
(599) cr ime" En het DI E HERE God dan nie j uis geweier om by 

S d d . dd 1 ~ d ' d ' b . . ? ( 600) o om ie go e os es met ie regver iges om t e r ing nie 

In 'n moderne oorlog i s die mee ste mense wat gedood word die 

onskuldiges (60I), en dit beteken dat die weermag geen werklike 

verdedigingsmiddel meer i s nie (602). Di e moderne oor l ogsvoering 

het ook hierdie wysiging meegebri ng dat die meeste slagoffers ni e 

meer aangetref word ender die soldate in die voorste linies ni e, 

maar wel ender die bur gerlike bevolking. In die Koreaanse oorlog 

het daar bv. tien maal meer burgers as soldate geval (603) 

Vir die eerste maal i n die wereldgeskiedenis is dit dus nou 

veiliger om soldaat te wees as 'n burgerlike , t en minste wat 'n 

beperkte oorl.og betref. Ons het reeds eerder daarop gewys dat 

die oorlogsreg van van~ag die "counter-city strategy" afwys. Wan• 

neer lg. dus sou voorkom, moet .dit as immorele daad 3;fgekeur word. 

Die moderne wapens het _egter tal le onderskeidinge ~pgehef, nie net 

die t ussen solda~t en burger i n oorl ogsbetrokke l ande ni e, maar ook 
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die tussen bet rokke en neutra le lande . 'n Waterstofbom eerbie= 

dig geen landsgrense nie. Hierdie nuwe wendi.ng verbreed die 

probleem van skul~iges en onskuldiges, maak dit eintlik oewerloos 

en juis o.a. daarom is die totale wapens m.i. eties nie verdedig= 

baar nie. 

4.6.2 Kernvrae 

Die tradisionele leer omtrent die bellwn justum - 'n term wat 

volgens Bainton deur Aristoteles ingevoer is (604) - is teologies 

ontwerp deur Augustinus in die ES en geyk deur Aquinas in die El3. 

Dit rus op vier voorwaardes waaraan 'n oorlog moet voldoen voordat 

dit as (ge-) regverdig gekwalifiseer sou kon word. Die bedoeling 

was duidelik: justifikasie slegs deur limitasie - maar dit alles 

binne die kader van akseptasie (60S). In die kontemporere etiek, 

veral in die R.K. moraalteologie, is nuwe byvoegings gemaak <606 ) 

hoewel die 4 Thomistiese voorwaardes nog van deurslaggewende bete= 

ken]_·s geag meet word (607) 0 g t d d g 1 ns ee voor s aaraan aan a , en we 

met verwysing na die pasifistiese kritiek daarop. Die eerste drie 

raak meer die jus ad bellwn, die vierde meer die jus in bello. 

4. 6. 2. I Legitima auotoritas 

Om 'n wettige oorlog te veer, is 'n wettige gesag nodig. 'n 

Oorlog is 'n nasionale saak en geen individuele nie, en slegs die 

owerheid - en geen private persoon nie - mag dit onderneem. Hier= 

die oorweging was vir Aquinas die mees swaarwegende, al was die 

ges.agsinstans.ie vir ham taamlik rekbaar, sodat dit nie slegs staats= 

owerhede nie, maar ook provinsiale en stadsowerhede ~ngesluit het 
(608) 

Juis dit is een van die eerste besware wat die pasifisme 
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na vore bring. Die gesagstrukture van die .wereld het naamlik, 

veral vanwee die oorl.ogsvraagstuk, so kompleks geword dat dit 

kwalik ontwarbaar is. Alle volke is vandag, se Lasserre - en 

die "alle" is oordrewe -, meer of min in politieke blokke inge= 

d d 1 
. b . . (609) eel, so at geen vo k meer ware outonomie esit nie • So 

is daar o.a. die Noord-Atlantiese Verdrags-Organisasie, di e Wester= 

se Mag , en die Warsahau-Verdra.g, wat die Oosterse blok saamvat. 

Opkomend is die beweging van die sg . Onverbonde Lande . Binne die 

kader van NAVO is dit egter duidelik dat die kleiner lande hoege= 

naamd geen plaaslike gesag besit nie - vir sover dit 'n oorlog 

betref-, maar in wese speelbal is in die hande van die V.S. A. 

Dieselfde geld onverminderd vir die Warschau-lande , wat in 'n 

groot mate satelliete is van Rusland. 

Hiermee hang saam 'n tweede kritiekpunt, waarop Vogel wys, 

nl. dat die totale wapens die demokras ie uitlewer aan die diktatuur, 

wat in krisissituasies oor die aanwending daarvan moet besluit 
(610) En nou het ons reeds in hfst. 1 daarop gewys hoe akuut 

die situasie in 'n wereld is waar die aanwending van kernwapens 

'n oorrihlikheslissing verg, en daar dus geen tyd is om 'n regering 

byeen te roep om die voorwaardes af te weeg nie,maar die regerings= 

hoof horn moet wend na sy rekenoutomaat vir advies per sekonde (of 

breukdeel daarvan). Ook Thielicke gee dit toe - al spreek hy nog 

van minute! (611) Die oorlogsproblematiek voer dus tans tot 'n 

duiselingwekkende individualisme - vir sover die mens nog ter sprake 

kom -, sodat dit skyn of die lot van die hele mensheid in die hande 

van twee mense (een in Washington en een in Moskou), gelee is (6J Z). 

Vir sover hier nog s.prake is van wettige gesag, moet gestel word 

dat die wereld nog nooit 'n sodanig radikaal geindividualiseerde 

autokrasie (of dikrasie), geken bet nie. En vir sover die reken= 

outomaat hier 'n deurslaggewende rol sou kon speel, beteken dit 'n 

volslae tegnokrasisme. 
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4.6.2·2 Justa Causa 

Volgens die tradis.ionele leer moet daar 'n juiste oorsaak 

wees waarom tot 'n oorl.og oorg;egaan word, en in hierdie verband 

het veral die bellwn defensivwn 'n belangrike rol gespeel. Tog 

het ons daarop gewys dat die bellwn offensivwn ook by Thomas 

voorgekom het en dat dit en die bellum justum by hom selfs moeilik 

te onderskei is. Die immanente kritiek wat Tooke teen Tnomas 

gelewer het, was o.m. dat die teorie van die bellum justum disinte= 

greer op die moment dat die oorlog begin: Wanneer die skuldige 

vyand aangeval word, het hy, kragtens die reg tot selfverdediging, 

die reg om homself te verdedig en dus 66k die reg om tot oorlog 

oor te gaan (613) 

Wat is egter 'n "swaarwigtige oorsaak"? Wanneer geregtigheid, 

vryheid, demokrasie en religie bedreig word? Volgens Hormann is 

die enigste regverdige grond gelee in gelede onreg wat die teens 

d · · 1 1 · · <614) h 1 b d' stan er nie wi regste nie , en y voeg ater nog y : ie 

beskerming van die religieuse lewe (6lS) Ook hier weer divergeer 

die meninge, veral tussen die wereldblokke en wereldideologiee, 

van wat 'n "regte" oorsaak sou kon wees. 

Hierby moet egter gevoeg word dat daar nie net sprake kan wees 

van, wat Kuypers noem, f i nale re l asies (• middel-doel-relasies) 

nie, maar ook van kousale relasies (•oorsaak-gevolg-relasies) (616 ) 

En juis teen die i rrelasionisme - en nie net teen die irrasionalisme 

nie - van die bellwn-justwn-t eorie is die kritiek van die pasifisme 

gerig. Genoemde teorie berus nl. grotendeels op 'n 66rsaak-etiek, 

terwyl heel weinig van '~ gevcHgs-etiek merkbaar is. D.w.s. dat 

solank as ~at (o.a.) die oorsaak eties verdedigbaar is, kan vir 'n 

oorlog gekies word o,ngeag di~ gevo,lge wat di t sou kon meebri.ng. 

Die relasie tussen oorsaak en ·gevolg word dus volkome g~ignoreer. 
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Die adagium van hierdie standpunt is: fiat justitia, pereat 

mundus . 

Die vraag i s dus: Is ' n beZZwn justwn atomic:wn nog ver= 

antwoord? Is die gevolge van ' n NBCG-oorlog nie dusdanig dat 

selfs die allerbeste en allerregverdigste oorsaak dit nie meer 

moreel verantwoordbaar maak nie? 

Ons kom later meer gedetailleerd hierop terug. 

4.6.2 . 3 Reeta intentio 

Dit is nie altyd eenvoudig om presies te bepaal wat in die 

tradisionele oorlogsetiek ender die "juiste intensie" verstaan word 

nie. Laat ons dit egter neem in tweerlei sin: as intensie na 

binne(=die regte gesindheid) en as intensie na vore (= die regte 

doelwit). Volgens Thomas moet die motief wees om vrede te ver= 

seker, die kwaaddoeners te straf en die goeies by te staan. 

Dit gaan hier oor die f inaZe re Zasie , die middeZ-doeZ-reZasie , 

of beter: hoofsaaklik oor die doeZ (oor die middeZ handel ons 

weldra). Die pasifiste wys dan onmiddelik daarop dat hier van 'n 

reZasie sprake moet wees en dat doel en middel nooit op 'n isola= 

sionistiese wyse hanteer mag word nie (617 ) . Die bekende uitdruk= 
(6 18) king dat die doel die middel heilig, is eties aanvegbaar • 

Daar mag groat doeleindes wees waarvoor in 'n oorlog geveg word: 

vir geregtigheid bv., maar wat baat dit om vir geregtigheid te veg 

as daar niemand oorbly om daarvan te geniet nie ? (619 ) - en as die 

geregtigheid met die ongeregtigheid (= 'n oorlog), die sonde met 

die sonde bestry word, se Heering, sal altyd weer ervaar word: 

die loon van die sonde is die ~ood (G 20); vir vryheid, maar dan 

waarsku Aldous Huxley dat die oorlewendes so 'n gedisorganiseerde, 

gedemoral i seerde en gedegenereerde bende sal wees dat alleen 'n 
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str~ng diktatuur hul_le . ~og in toom sal kan bou (6
ll); vir die 

kultuu:z>, maar d~ aald die woord ·van Albert Einstein, dat as die 

derde wereldoorlog m.t atoombomne gevoer word, die daaropvolgende 

k 
. . k. • . . . 1 d (622) . d' · ~ .. 

een weer met nop 1er1es. gevoer sa __ wor ; vir ie r>e 1:ig1-e, 

maar dan, vervolg Rasker, sal die godslasterlikheid daarvan so 

groot wees dat d'ie ergste heidendom. te verkies is bo die dwaling 

van bierdie verdwaalde Christenheid, en die oorlewendes sou 'n 

lang, lang tyd nodig he voordat hulle die naam van Jesus Christus, 

die Versoener, weer sou aanroep, indien dit ooit sou gebeur (623) 

Die intensie van die pasifistiese· aanslag is duidelik: die 

verhouding tussen middel en doel is deur die moderne wapens so 

radikaal verander dat die beste doeleinde wat met hierdie wapens 

b 'k 'l d ' ' d h 11 ·- ' d ( 624) D' b erei wi wor , JU1S eur u e vernietig wor • it ete• 

ken OOk dat daar in SO 'n totale oorlog - SOOS tewens in elke -

weinig sprake kan wees van 'n Christelike gesindheid, vry van haat 

en diaboliese hartstogte. 

Dit is duidelik dat die totale wapens 'n geweldige invloed bet 

op die oorlogsproblematiek. Bavinck kon in 1914 nog die stelling 

verdedig dat waarheid en ger>eg~igheid groter waardes is as vvede, 

welvaa:rt en l"U8 (
625), maar teenswoordig is so 'n standpunt aan~ 

vegbaar. So wys Troost daarop dat die moderne atoomswaard juis dit 

vernietig wat mens bedoel om te verdedig en dat die geregtigbeid 
. h dh f k d d d' . . . <626) 0 k Th' nie ge an aa an wor eur it te vernietig nie • o ie• 

licke voer aan: "Nicht aUes ist dur>ch den ErnstfaU ver>teidigens= 

wert, sonder>n nur einiges" (627), en dan verwys by na die vrye 

volk-wees, die vrye kultuur, sinvolle menslike eksistensie (628). 

Wanneer boofs.aaklik. aandag bestee is aan 'n _totale oorl_oa 

en totale wap~ns, _ moet _e~ter onthou word dat die grens tussen 'n 

totale en beperkte oorl.og en tussen totale en beperkte wapens baie 
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vinnig vervaag, aangesien die grootste konvensionele wapens 

reeds groter is a~ die kleinste atoomwapens (629 ). Die recta 

intentio sou vandag hoogstens ter sprake kon kom by 'n guerrilla= 

ooriog - wat eintlik die enigste metode van oorlogvoeri.ng is wat 

binne die kader van die bellwn justwn nog ter sprake gebring sou 

kon word, vir sover dan ook aan die eerste voorwaarde voldoen kan 

word. 

4.6.2.4 Debitus modus 

Sonder die minste gevaar van oordrywing kan gestel word dat 

ons hier, by die debitus modus, by een van die heel grootste knel• 

punte van die moderne oorlogvoering uitgekom het. Hier gaan dit 

nie soseer om die jus ad bellum nie as om die jus in bello, en 

die kritiese vraag word gestel - nie alleen deur die pasifiste 

nie - of 'n oorlog nog wel as middel kan dien, gesien die middele 

wat in 'n oorlog gebruik word. Sedert Thomas hom in hierdie 

verband veral met "hinderlae" besig gehou het,het daar 'n Koperni= 

kaanse omwenteling ingetree t.o.v. die manier van oorlogvoering in 

'n moderne gemeganiseerde oorlog. 

Dit gaan hier dus veral oor die eerste komponent van die 

finale relasie, nl. die middel. Is die kontemporere wapens, soos 

gebruik (kan word) in 'n beperkte en totale oorlog, nog bruikbare 

en onmisbare middele? 

Die pasifiste-antwoord (en nogmaals : nie net hulle nie) 

hierop is. tweerlei: eerstens is die moderne wapens onbruikbaar, 

en tweedens is hulle - daarom! - onnodig (=misbaar) . Ons het reeds 

u1 hfst. 2 aandag gegee aan hierdie aspek te, maar bring dit hier 

weer eens, maar nou binne die raamwerk van die bellwn justum, ter 

sp r ake . 
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Eerstens: oor die onbruikhaarheid van die middeZe . In 

rad i kale teenstelli.ng tot die standpunt van Macchiavelli dat wan= 

neer 'n politikus 'n doel wil bereik, hy alle middele, selfs 

slegte, daarvoor moet aanwend, handhaaf die pasifisme da t die 

goeie nooit met onsedelike middele verdedig kan word nie (630). 

Die mees verwaarloosde tema in die sosiale etiek i s, vo lgens 

Verkuyl , die van die relasie tussen middel en doel ; met immorele 

middele kan geen suiwere doeleinde bereik word nie (631 ). Juis 

teen die moderne oorlog smiddele is die pasifistiese kritiek gerig, 

en wel vanwee die massale destruksiekrag asook die afskuwelike en 

langdurige nawerking daarvan <632). Die kwantiteit van moderne 

wapens het 'n kwalitatiewe wending teweeggebring, aangesien 'n 

moderne oorlog onbeperkte afmetings kan aanneem (633>. Met die 

ou wapens kon nog na die burgerbevolking gerig word, met die nuwe 

wapens moat (634 >. 'n Totale oorlog beteken kollektiewe moord 

en kollektiewe selfmoord <635). "Der Krieg (ist) darum kein 

Krieg mehr, sondern ein Massaker" oordeel Gollwi tzer (636). En 

Strat mann stem saam: "War i s a truly demoniac instrument of 

des truction and dissolution" <
637). En Huizinga beweer: "Door 

de volmaaktheid van zijn middelen is hij van uZtima ratio tot 

uZtima rabies geworden" (638 >. Weens die beskikbare wapens kan 

daar geen ander konklusie wees nie as dat die bellum-justum-teorie 

'n contradictio in terminis is <639) 

Oor die vraag na die desastreuse karakter van die moderne 

wapens, bestaan daar onder pasifiste en militariste geen verskil 
. . <640> -1omd ( . ) · 1· . d 1 van mening nie · we , at sommige mi itariste van oor ee 

is dat hierdie wapens nog bruikbaar (of onmisbaar) kan wees. 

Thieli cke wys oak op di e kwali tei ts-wendi.ng, en konkludeer "dass 

es keine nuklearen Kriege geben darf" en dat die_ bellu.rrrjust;um-
. (64-l) 

teorie vandag s i nloos is Volgens Rothuizen het die atoom= 
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bom all es in die wereld verander. Inderdaad kan kwantiteit om= 

slaan in kwaliteit. "Ied.ereen weet, dat een aspirientje of 

slaaptablet even reddend kan werken as vele dodelijk" (642 ). 
. . .. . (643 ) .. (644) 

Ook Rooms-Katolieke outeurs, soos Haring en Hormann ' 

attendeer op die relevansie van middel en gevolg. Ruygers is 

uitgesproke in sy siening dat in die atoomtydperk die grens tussen 

vernietiging en selfvernietiging so klein geword het, dat 'n 

oorlog opgehou het om 'n sinvolle en dus hanteerbare instrument te 

wees van buitelandse politiek (645 ) 

Tweedens : oor die onnodigheid van die middele (646). 

Al is dit duidelik dat die moderne wapens on.b:ruikbaar - want 

totaal-vernietigend - is, beteken dit nou dat hulle onnodig en 

misbaar is? Is daar nie juis vrede danksy die totale wapens nie? 

Handhaaf hulle nie juis die vrede nie? Besit hulle nie oneindig 

veel waarde as faktor t.o.v. magsewewig nie? Dit is o.a. van die 

d . . ·· 1 · 1. . d. . f. . ( 64 7) vrae wat ie parsie e mi itarism:aan ie pasi isme rig . 

Wat is die antwoord? (Natuurlik beweeg ons hier ietwat buite die 

gebied van die debitus modus in 'n r egverdige oorlog, omdat dit 

hier meer gaan oor middele v66r 'n oorlog. Die middel e v66r en 

tydens 'n oorlog is egter so onlosmaaklik gekoppel, dat ons ook 

hier daaraan wil aandag bestee). 

Daar is pasifiste, soos Gollwitzer (648), wat aan die moderne 

wapens 'n relatiewe waarde wil toeken, maar die meeste is van 

oortuiging dat dit geen vredesbetekenis besit nie, inteendeel,dat 

dit die vrede op aarde hoe langer hoe meer bedreig. Jacobs gee 

in die volgende woorde ' n goeie samevatting van die gedagtes i n 

hierdie verb.and: "Indessen geht e s gegenwartig_ gar nicht so sehr 

um den Kampf gegen den Atomtod durch Atomkr ieg als um den Kampf 

gegen den Atomtod durch die Atombombenversuche" (649 ) . Dit gaan 

dus om 'n diep religieus e mo t ive ring . "Wer den Krieg vorbereitet", 
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se Niemoller, "der · mus,s - ob er will _oder nicht - auch den Geist 

des Krieges vorbereiten und damit .selber den Kd.eg herbeifiihren, 
. (650) 

vor dem er Angs.t hat!" • Die mens kan tog nie die feite 

sender gebed in die wetmatige wereld plaas, om later deur gebed 

te vra dat die verkeerde feite hulle netjies sonder wetmatigheid 

moet gedra nie <65l) . . 

'n Stortvloed van argumente word teen die magsewewig-teorie opeen= 

gestapel (652). So word daar gewys op die skynkarakter van hier= 

die teorie. "Die Drohung mit den Massenvernichtungsmitteln ist · 

entweder Bluff (wenn sie namlich nicht angewandt werden sollen), 

oder sie ist Verbrechen ~wenn sie namlich angewandt werden sollen)" 
(653) Die wapens besit slegs solank 'n waarde as wat hulle nie 

gebruik word nie, want wanneer dit aangewend word, vernietig dit 

alle waardes <654 ) Om as sinvolle en effektiewe bedreigings= 

faktor te dien, moet daar egter 'n innerlike bereidheid aanwesig 

wees om die wapens wel te gebruik (655), en juis dit vergroot die 

gevaar dat die botmne op 'n bepaalde dag tog wel val <656). Voor 

hierdie "kranksinnige paradoks" is die mensheid tans geplaas (657 ). 

Die Pisiko-karakter van hierdie teorie is dus buitengewoon groot. 

'n Politiek wat die beeindiging van die geskiedenis deur 'n totale 

atoomoorlog as onbedoelde maar nietemin moontlike ultima ratio 

in sy oorweginge verdiskonteer, is volgens Rasker geen politiek 
. (658) meer nie . 

Daarby het die geskiedenis ook geleer dat die omhoogspiralende - ·1 

bewapening 'n oorlog nie weghou nie maar telkens juis provokeer 
(659) En van wanneer af is die mens so goed en redelik dat hy 

nie hierdie bose middele sal aanwend nie? (660) Beteken mags= 
. . d. k k . • . , , . . ( 66J) d. d. ewewig in ie pra ty nie JUls magsooJ:'W'l,g nie , en ien it 

, . . . 1 . 1 · f . . ? (662) D. nie as n buitengewone stimu ans vir pro i erasie nie • it 

is m.a.w. 'n uiters labiele ewewig. Wetenskaplikes wys ook daarop 

dat hoe groter die militere mag vandag is, hoe kleiner is die 
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. ·1 · h "d (663) nasionale vei ig ei • Hoeveel mannekrag en mensepoten= 

siaal word ook nie in vredestyd bestee om vernietigende wapens 

te bou en te onderhou nie? (664) 

Die pasifisme sien die moderne bedreigingstaktiek as sonde (665), 

as iets waannee die bose nie weerstaan en 'n oorlog verhoed kan 

word nie, want die sonde mag nie met die sonde, en die duiwel nie 

met die duiwel, beveg word nie <
666)". 

Die "ewewig" het 'n selfstandige bron van oorlogsgevaar - en wat 

vir een! - geword (667). Simonse konkludeer: "De idee van de 

machtsevenwicht •••• is etisch veroordeeld, omdat zij stoelt op 

fundamenteel wantrouwen, op angst, op exclusief denken, denken in 

categorieen van vriend en vijand, medestander en tegenstander en 

niet van mens en medemens" (668). En Muller vind nie net die 

atomere oorlogsdreiging onverenigbaar met die evangeliese vredes= 

boodskap nie (669), maar ook: "Es geht heute nicht nur um die 
, • •• II (670) Verhinderung des Atomkrieges, sondern des Krieges uberhaupt . 

Oor die vraag na ont;wapening, is daar nie eenstemmigheid nie. 

Sommige kies vir radikale unilaterale ontwapening - God se versoe= 
. k . J . . 1 (671) d ningswer in esus Christus was tog ook unilateraa - ; an er 

kies weer vir 'n pros esmatige (bilaterale) ontwapening <672) Oor 

die feit dat die besonder eksplosiewe en katastrofale situasie 

egter meet verander in die rigting van ontwapening, eventueel 

wapenloosheid, is die pasifiste egter eenstenunig. 

By 'n oonv:eging van hie rdie argumente teen die sg. deterrent= 

teorie, .moet onthou ~ord dat hulle nie almal van s uiwe r pasifistiese 

oorsprong is nie, maar dat hee lwat daarvan onLleen is aan die 

polemologie, veral soos ontwik} •o l d~ur Roling (wat Nederland betref). 

Daar bestaan na my wete ork geen indringender opstel oor die 
(673) afskrikkingsteorie as die van Rol i ng nie Ons het reeds eerder 
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aangetoon dat daar (veral parsiele) militariste is wat voorstanders 

is van die ewe~igsteorie omdat dit die vrede waarborg. Vir 

Seeberg was dit reeds die vanselfsprekende funksie van 'n volks= 
.. (674 ) . d" . . d . d' d d d' d leer , en in ie JOngste ty is ie ge agte ver e ig eur 

(675) (676) . . . (677) 
Popma , Schelhaas , De Gaay Fortman en Niebuhr, 

wat betoog: "Justice is basically dependent upon a balance of 

power" (678). 

In uitgewerkte vorm is hierdie teorie veral deur ThieZicke voorge= 

dra. Vir horn is die vrede in hierdie gevalle wereld slegs "Frie= 

Darum ist der Friede den durch die Drohung mit dem Unfrieden. 

der Welt ein Friede der Angst" (679). Dit kan dan ook nie anders 

nie: "Der Friede dieses Aons ist ein "bewaffeneter" Friede" <680) 

Doelbewus kies hy vir 'n pax atomica (681 ) , al wil hy nie 'n atoom= 
. (682) oorlog teen elke pry.s nie . Thielicke gryp 'n beeld aan uit 

die individueZe etiek, nl. twee manne wat mekaar met 'n rewolwer 

dreig - by Luther was dit die beeld van die medikus en sy pasient 

-, om dit in die sosiaZe etiek toe te pas (683). Dit gaan nie 

vir horn om 'n keuse tussen Kommunisme of ondergang nie, maar veel= 

eer daarom of ons die reg van die sterkste prinsipieel in die 

wereld sal erken (684 ) Of nog beter: die keuse is tussen twee 

vorme van totale ondergang: tussen totale "fisiese" of "morele" 

ondergang (685) "In der noachitischen Welt ist die gewaltsame 

Expansion von Interesse nur durch das Gegengewicht der Gewalt zu 

erreichen" (GB6). Die probleem met Thielicke is egter dat hy nie 

konkreet ingaan op die gevare verbonde aan die deterrentteorie 
nie (687) 

B. V .A. Roli.ng het, vanui t die polemol.ogie, hierdie teorie egter 

aan 'n deurtastende kritiek onderwerp. Hy bied eers 'n mikro­

politieke beskouin~ (688) ,om daarna aandag te ~e~ aan die makro-
(689) . 

politieke aspek Hy dui 7 stappe aan om te kom van "deter= 
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~ (690) rence" tot "detente" , .met verwerpi.ng van eensy~ige ontwape= 
(6S..J) 

ning Groot probleme rondom die fungerende teorie .ag 

hy o.m.: die aan~akkering van 'n beperkt~ oorlog (692 ); die 

uitbreek (dus) van 'n ongewilde; totale oorlog .(693); magsver= 

d . (694) . d" k . . . . (695) meer er1ng en permanentering van 1e ris1ss1tuas1e ; 

negatiewe vrede is ontoereikend (696 ); die wapenwedloop word 

gestimuleer (697 ); die wereld word steeds riskanter (698); 
(699) van kernwapens ; "arms research" word gestimu= proliferasie 

leer C700); 'n onafhan~like , onophefbare wapenindustrie ontstaan 
(701) 

"Wat om veiligheid werd begonnen , leidt tot een steeds 

gevaarlijker wereld, leidt vroeg of laat tot de niet gewilde 

katastrofe" < 7 ~2 ). Die mensheid staan voor 'n ondraaglike dilemma 

- 'n dreigement is noodsaaklik, maar 'n waargemaakte dreigement is 

tans selfvernieting <7o3) -, en hy weet: "Er is geen veiligheid 

achter waterstofbommen en raketten" (704). Daarom: "De oorlog 

moet als instituut van volkenverhouding worden uitgebannen" <70S). 

Ook vanuit die militarisme word daar toegegee dat die '~alance 

of terror" uiters riskant is. Troost (706), Roscam Abbing (707) 

en Diepenhorst (708) wys hierop. Ook Ro thuizen, herhaaldelik (709)_ 

Brillenburg Wurth waarsku teen hulle wat meen dat die midde le nie 
(710) die wese van oorlogvoering aangetas het n1e , en hy waarsku 

ook tereg teen Thielicke se sg. "Friede der Angst" (7ll) Dit 

beteken nie dat almal tot 'n eenstemmige konklusie geraak en bv. 

enersdenkend is t.o.v. die totale verwerping en of afskaffing van 

die moderne wapens nie, maar wel dat niemand di e kolossale riskant= 

heid van die huidige koue oorlog ook maar enigsins wil minimaliseer 

nie. Wie tans nog dreig met totale wapens , dreig met 'n (vanuit die 

mens gesien) totale dood. 

4.6. 3 Navrae 

Die bellwn-justwn-teorie het we l met Thomas ' n seker e afronding 
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bereik , maar ' n stagnante teorie was dit nie. Daar was - en daar 

moes - voortdurend verfyninge en nuanseri_nge aangebr ing word, 

en dit is interessant om daarop te let dat in 'n moderne weergawe 

van hierdie ou teorie, allerlei voorwaardes 'n rel speel wat 

oorspronklik nie die geval was die (7J Z) _ Hierop wil ens graag 

in 'n paar paragrawe die aandag vestig. 

4. 6.3.J UZtima Patio 

IN die tradisionele teorie is ' n oorlog geheel en al nie -

of te weinig - gesien as 'n allerlaaste midde l , voo r af gegaan 

deur langdurige en omvattende onderhandelinge. So het Thomas 

bv. nagelaat om te noem dat oorlog slegs as ultima ratio ender= 

neem kan word, en dat doelgerigte arbit rasie 'n voorvereiste is 

C7 i 3) As Haring daarom as eerste voorwaarde vir die regverdig= 
• I 0 1 7 • t" • (714) ing van n nie-totale oor og noem: u~t~ma ra ~o reg~s , 

dan meet geed begryp word dat dit nie van Thomistiese oorsprong 

is nie, soos Muller blykbaar meen C7IS), maar ' n ontwikkeling 

is wat eers na Thomas van Aquino plaasgevind bet en begin is deur 

Victoria <716). 

Veral die moderne totale wapens het hierdie oorweging des te 

meer klemmend gemaak. Die greet vraag is of 'n total,e oorlog 

selfs nog as 'n ultima ratio oorweeg kan word, omdat dit die einde 

van alle ratio sou kon beteken. 

4. 6. 3. 2 SimpZisme 

Dit is opvallend dat w.aar Aquinas ham veral besig gehou het 

met 'n beHW11 offensivW11, Haring sl.egs 'n bel,7,wn defensivum as 

voorwaarde noem, < 7~ 7 ) - al laat hy di e moontlikheid van 'n aan• 
( 7J 8) . 

valsoorlog oop Ook Tillmann, wie se oorlogsetiek uiters 
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·abstrak en -i~I'&~e:l 'is, aanvaar '"unter best:inmten •Voraussetzung_en" 
. (7J9) . 

"""n aanv-a.lsoorl_og, maar ·dan "·a·ls 'letz-ter Ausweg" . 

Die bantering van die begrippe aanvals- en verdedigingsoorlog 

is meesal egter uiters simplisties. Hierdie onderskeiding is o.m. 

ook by Sch:leiennacher te vind, en hy ag 'n v~rdedigingsoorlog 

geoorloof, maar 'n aanvalsoorlog onsedelik <
72o) en onchristelik 

(721) Hy noem dat die twee nie altyd maklik te onderskei is nie 
(722) en dit is juis hier waar die pasifistiese .kritiek 'n invals= 

poort ontdek. Lyk defensie en aggressie dan nie baie eenders nie, 

juis vandag? (723) Swaai elke geslaagde defensief dan nie om 

in 'n offensief nie? (724) Beteken 'n verdedigingsoorlog teen 

'n aanvalsoorlog dan nie noodwendig 55k 'n aanvalsoorlog nie, te 

meer met NBCG-wapens? <725)_ Is elke oorlogvoerende volk nie 

absoluut oortuig daarvan dat hy verdediger en die opponent aanvaller 

is nie? <726). As tipiese voorbeeld hiervan kan verwys word na 

die 1967-Junie-oorlog tussen Israel en die Arabiese lande waar• 

tydens die botsende partye mekaar oor en weer van aggressie beskul= 

dig het. 

Dit kan waardeer word dat die V.V.O. slegs 'n verdedigings= 

oorlog legaliseer <727>, maar dit is 'n gro.ot vraag of die ou termino= 

logie in 'n totale oorlog neg as sinvol hanteer kan word -< 72a). 
t ~ • d d d" . . <729) . Teen ota~e wapens ~s aar geen ver e ~g~ng n~e , en v~r sover 

daarvan sprake sou kon wees, -is elke defensief outomaties 'n ~ffen= 

sief, en dan nie net teen die -aanvaHe.r nie maar ook t een neutrdle 

lande. .Die ·,o.u termi;nologie kan hoogstens n'?g relevant WE1es t.o.v. 'n 

beperkte oorlog, -,en baie 1duidelik t.o.v. 'n guerrillaoorlog. A~nge"' 

sien :di,e ;cjiskriminas.ie tuss.en 'n totale en lokale oorJ:og .e:&ter baie 

vaag is en die wap~ns wat in 'n _fg. oorlog gebruik sou k~n word, 

opk reeds ui_tgegroei het tot 'n totaal vernietigende omv~ng, moet 

idit •.bet;wyfel wo.rd of daar tans nog van · 'n regverdige lokale oorl_og 
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gespreek sou kon word. 

4.6.3.3 Pr>oporsi onal i sme 

Die ontsaglike diskrepansie tussen middel en doel, oorsaak 

en gevolg, is een van die grootste leemtes van die beZlwn j ustwn, 

veral wanneer dit van toepassing gemaak word op 'n totale oorlog 

en se lfs ook op 'n beperkte oorlog. Ons het in hfst. I aange= 

haal hoedat Brunner (730) en Gollwitzer (7JJ) aangetoon het dat 

die gevolge van 'n totale oorlog haas onoorsienbaar is: daar is 

geen oorwinnaars of oorwonnenes nie; dit tref di e huidige en 

komende geslagte; dit raak vegtende en neutrale lande; dit bein= 

vloed vaderland en kosmos. Wie hierdie oorlog sou oorleef, se 

die fi sikus en fi l osoof, Von Weizsacker, sou dit betr eur dat hy nie 

ook onder die dooies gewees het nie; van vryheid en demokrasie 

sou daarna beswaarlik nog sprake kon wees, alleen maar van honger, 

uan r adio- aktiwiteit en van vertwyfelde hoop op die ingryping van 

'n sterk hand <732). In so 'n totale oorlog sou daar van al die 

goed wat die mensheid graag wou verdedig, niks oorbly nie, en die 

offers van alle vorige oorloe sou dan juis tevergeefs gebring gewees 

h 
(733) et . "Es gibt keine "Koexistence" nach einem solchen Kriege, 

sonder nur gemeinsame "Nichtexistence'"' C734) 

Met die oorlogsmiddele gaan dit SOOS met "drugs" se Cadoux: 

genoeg is doeltreffend, te veel veroorsaak die dood <73s). 

Von Weizsacker se konklusie is verteenwoordigend van die pasi= 

f is t iese standpunt: "Das Atomzei tal ter notigt uns, den Kri.eg 

abzus chaffen; andernfalls wird der Kri eg vermutlich dieses Zeitalter 

abschaffen" <
736). 

Dit kan .m.i. nie ontken word dat daar m.v.n. ' n moderne oorlog 

absoluut geen proporsionali t e i t tussen wins en ver lies bes t aan nie. 
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En dit is nie alleen 'n rasionele insig nie maar ook 'n suiwer 

Bybelse motief. Koole wys in hierdie verband op die realisme van 

die profete: d d . A · · · · . l (737) teenstan teen ie ssiriese oorwig is sin oos • 

Ook De Gaay Fortman is daarteen gekant dat 'n leer vir 'n politieke 

of militere doel gebruik word wat onbereikbaar is <73s) Vanuit 

ekonorrriese oogpunt meet ook gese word: "War does not pay" 0 39). 

In die Rooms-Katolieke moraalteologie kom hierdie gedagtes 

ook na vore. Haring veer aan dat selfs geen verdedigingsoorlog 

gevoer mag word ni e wanneer vooraf gesien kan word dat die nage• 

volge van die oorlog groter sal wees as die heerskappy van die 

d (740) 0 . . d 1 . d . (741) vyan • ttaviani oor ee nie an ers nie . 

Soos haas nerens anders blyk hier by die oorlogsetiek die 

ontsettende leemte aan 'n Christelike gevoZgs etiek. Teenoor 'n 

blote gesindheidsetiek handhaaf H.G. Stoker dat 66k die gevolge 

van 'n daad goed moet wees. "Persoonsliefde is besorgd oar die 

afloop van sy onderneminge" 0 4z) Ook Bonhoeffer oordeel dat 

dit goed is dat ons eenmaal gedwing word om ons ernstig besig te 

hou met die etiese probleem v~n die resultaat. Dit is nie waar 

dat die resultaat slegte <lade en die gebruik van verwerplike middele 

wettig nie, "aber ebensowenig ist es m0glich den Erfolg als etwas 
. .. . " (743) ethisch vollig Neutrales zu betrachten . 

Vir die oorlogsetiek is die konkretisering van 'n Christelike 

gevolgsetiek 'n doodsteek: "Nu men elkaar enige malen totaal kan 

verdelgen is de totale oorlog zinloos geworden" <744) . 

Maar w.at dan van'n guerrillaoorlog, rewolusie of rebellie? 

Kan hier nie nog s.prake wees van 'n sinvolle proporsionaliteit nie? 

Wat 'n rewolusie betref , is die standpunt van daardie (ook parsiele) 

pasifiste wat konsekwent pasifisties isenalle geweld , ook rewolusie= 
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geweld, verwetp, amdat dit in stryd is met die leer en lewe van 

Christus, :m.i. sterker as van daardie pasifiste wat rewolusie• 

geweld as 'n ulti:ma ratio in hulle etiese program verdiskonteer 
(745) 

Wie eenmaal vir die pasifistiese standpunt gekies het, 

d.w.s. prinsipieel teen alle bloedvergieting, meet hem aan 'n 

contradictio in tenninis skuldig maak indien hy later militaris• 

tiese motiewe ('n rewolusie) in sy standpunt wil inbou. Gesien 

ook die weersinwekkende middele waarmee en die manier waarop so 

'nguev:illaoorlog geveg word, bv. in Afrika, meet dit grootliks 

betwyfel word of dit die toets van Christelik-etiese kritiek kan 

deurstaan, selfs al sou die doel ook hoe lofwaardig wees . 

Die omgekeerde van bg. stelling is natuurlik ewe waar: Dit 

is moeilik om in te sien waarom die militarisme 'n lokale, en selfs 

totale, oorlog beaam, om dan (pasifisties) nee te se vir 'n 

guerrin~oorlog (vir sever dit geveg word deur wettige laer ower= 

hede). Ook dit is 'n contradictio in terminis <74G). Oorlogs= 

pasifisme en rewolusiemilitarisme enersyds, en oorlogsmilitarisme 

en rewolusiepasifisme andersyds is 'n logiese inkonsekwensie. 

Die besonder interessante verskynsel kom bv. in Nederland 

voor waar 'n Anti-rewolusionere politieke party ontstaan het (d.w.s. 

contra 'n intra-nasionale oorlog), terwyl dit geensins geimpliseer 

het dat daarmee ook vir 'n anti-polemose visie (d.w.s. contra 'n 

inter>nasionale oorlog) gekies is nie. Inteendeel, die AR-party 

is sterk militaristies georienteerd - mondiaal gesproke. 'n 

Rewolusiepasifisme het dus nie gelei na 'n oorl.ogspasifisme nie. 

Vandag vind ons. in Nederland by talle etici presies die omgekeerde. 

Vanuit die ges.igspunt van fogiese konsekwensie kan beide standpunte -

krities bevr~agteken word. 
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4.6.3.4 Kataklisme 

In die tradisionele oorlogsetiek word nog te veel geopereer 

met 'n Clausewitziaanse strategiese oorlogsbegrip (oorl.og as 

voortsetting van politiek met militere middele) en te weinig 

rekening gehou met die kataklismiese oorlogsbegrip (oorlog as 

onbedoelde en ongewilde ramp) <747). Dit is wel waar dat niemand 

'n oorlog wil nie, veral nie 'n onregverdige nie, maar die kern= 
• I • (" ) • l ' , (748) wapens besit n eie ir- rasiona iteit • Die ongewilde, die 

onverwagte, die onvoorspelde, die onbedoelde oorlog bly 'n perma= 

nente bedreiging vir die wereldvrede <749 ). Volgens John Strachey 

was juis die onbedoelde oorloe die mees voorkomende in die wereld= 

geskiedenis en vorm dit "the main danger" (750) Juis hierdie 

aspek van die onbedoelde oorlog is geheel en al nie verdiskonteer 

in die bell~justwrt-teorie nie. 

4.6.3.5 Mondialisme 

'n Volgende groot leemte by die teorie oor die regverdige 
(7 5 1) oorlog is dat dit slegs rekening hou met nasionale strukture 

en geen oog het vir kontinenta l e en veral mondiale institute nie. 

Die mondiale motief, waaraan reeds Schleiermacher aandag gegee het 

C752 ) en waaraan ons weldra breedvoeriger aandag bestee, speel 

by die pasifisme 'n besonder groot rol. Veral belangrik in hier= 

di e konteks is 'n internasionale geregshof waar die politiek 

juridies,en nie polemologies nie,voortgesit kan word . 

4 . 6 .4 Evaluering 

Ons he t voortdurend hi cr en daar evaluerende opmerkinge 

gemaak en gaan dus nie nou weer aspek vir aspek behandel nie. Ons 

maak hier slegs 'n paar kort grepe. 
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Daar is diegene wat, selfs tans nog, die beZZum-ju~tum-teorie 

vir moreel verantw.oord aanvaar. Ons .dink o.m. aan K. Barth <753), 

Haitjema <754) en Popma <755Y. In Suid-Afrika funksioneer hierdie 

gedagte sterk in die prediking en wel by die verkJaring van die 

sesde gebod. Ds. T. Hamersma_oordeel dat "op dezelfen grond, 

dat een af zonderlijke persoon zich mag verdedig~n, is het ook 

geoorloofd, dat een gans volk zijn _godsdienst, zijn vrijheid en 

zijn eigendom tegen een verdrukker, en een indringer verdedigt. 

Ook mag een volk ten oorlog trekken, om het verdrukken en tyrannie 

van andere volken tegen te gaan ~ <756). Ds. L.S. van der Walt 

stem saam: "In die 6e gebod verbied God ook nie 'n regverdige 

oorlog nie" U 57 ), en dr. S.C.W. Duvenage verkondig: "As daar 'n 

geregverdigde oorlog gevoer word, 'n voor God verantwoorde stryd 

dus, dan kan en moet die kerk ook sy bydrae lewer want daar is 

nie net ammunisie en voertuie, kanonne en gewere nodig nie maar 

daar is ook 'n moraal nodig, daar is geloof nodig en volharding. 

Die gees moet reg wees" (7SS). 

Die opvallende is egter dat, telkens wanneer vir die beZZwn 

justwn gekies word, steeds uitgegaan word van die gedagte van die 

konvensionel e en beperkte oorlog. En dit is begryplik, want 'n 

totale oorlog ken ons kwalik. Tog sal ook hierdie lg. moontlikheid 

in 'n relevante oorlogs_etiek verwerk moet word. Wanneer dit gedoen 

word, tree daar binne die Gereformeerde teologie 'n interessante 

verskynsel na vore. Die Geref. dogmatiek het tot onlangs nog 

skerp gereageer teen die dialektiese teologie, maar wie graag 'n 

stukkie Geref. dialektiek wil sien, moet hom wend na die Geref. 

oorlogsetiek <759 ) - vir aover dit bestaan . Van alle digotome 

etiek (160) en kompromisme <76J ) is die Christenpasifisme _egter 'n 

felle opponent. 
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Wanneer die oor logsmi ddele vandag in berekening gebring word, 

moet egter gese word dat daarmee geen regverdige oorlog gevoer kan 

word nie. Dit, die NBCG-wapens, is daarvoor te ongereserveerd en 

ongelimiteerd (762). ' Ook Tbielicke meen dat die tradisionele 

t eori e "problematiscb, wenn nicbt hinfallig" (763) geword het. 

Patijn is korrek dat aandag gegee moet word aan 'n nuwe "oorlogs= 

e tiek" (764) Met dieselfde argument waarmee die militarisme 

voorheen die pasifisme beskuldig bet, nl. utopisme en irrealisme, 

slaan lg~ tans terug: die NBCG-wapens maak enige oorlog irreeel 

of dan huiwer i ngwekkend reeel, want so reeel dat daar na so 'n 

oorlog geen r ealiteit meer oor is n i e ( 765) 

Die bellwn-justwn-t eorie h~d die groot verdienste dat dit 

relativerend , markerend, normerend en humaniserend ingewerk het -

of wou inwerk - op 'n oorlog, maar die onbevredigende, en tans 

haglike, is dat dit alles geskied (het) binne die r aamwer k van 

akseptasie (766) 

4.7 POLITIKOLOGIESE MOTIEF 

Ons het tans aangekom by een van die grootste knelpunte in die 

pasifistiese siening, en dit is dan ook nie onverwags da t die 

militarisme juis bie r ske rp k rit iek uitspreek nie. Dit r aak nl. 

die punt dat di e pasifisme politiekloos sou wees, daarom 'n staat 

weerloos laat en aldus inunoreel handel. Lewer die pasifisme ni e 

' n nasie ui t aan die mees bru t ale plunde r i ng , bese t ting en dikt a= 

t uur van 'n vyandige nas ie nie? - en Cadoux gee t oe dat hierdie 

ar gument a l lesins billik en ook sterk is (767 ) . Chantepie de la 

Saussaye, wat 'n lof lied sing op die - wel i swaar nie onvermengde 

(768) - "zegeni ngen" wat ' n oorlog meeb r i ng (7
69 ) , en wa t die 

pasifisme as sent i mentalisme afwys C770) , be t oog dat wie 'n staat 

wil , moet horn weerbaar wil, d .i. hy moet 'n oorlog billik; 'n 
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staat wat nie hierdie uttima ratio wil nie., "heeft geen recht van 

1 • h 11 (771) • - f bestaan, ost zic op.. . . • Ook Schieiermacher se dat n 

mens of 'n oorlog lnoet aanvaar of dan staatloos moet wees <772> 
Brouwer vertolk die militaristiese kritiek suiwer as hy se: "Het 

consequente pacifisme is de meest trieste moord, die te bedenken 

valt en een toonbeeld van verregaande onverantwoordelijkheid. 

Want de absolute weerloosheid dient het leven nooit en kan het 

niet dienen ••.• " <773 ) 

Hierteenoor voer die pasifisme aan dat hulle nie a-polities, 

' . 1 · 1 . <774 ) N l .k ld 1 anargisties en staat oos wi wees nie • atuur i ge g. 

stelling nie van alle variasies van pasifisme nie. Die radikale 

pasifisme, veral soos dit individueel te vind is by Tolstoy en 

groepsmatig by die Jehovagetuies, dra ongetwyfeld die kenmerke van 

politiekloosheid, staatloosheid en anargisme. Met die parsiele 

pasifisme is dit egter anders gesteld. Rothuizen is volkome kors 

rek as hy praat van bepaatde Vol'lne van pasifisme wat a-politiek, 

en daarom magteloos en sedeloos is <775 >, Die parsiele pasifisme 

ontken nie alle vorme van staatsgeweld nie, soos Thielicke foutie= 

welik beweer <776), maar wel bepaalde vorme van staatsgeweld, nl. 

'n oorlog. Die keuse is dus nie soseer tussen geweld of geen 

geweld nie, maar tussen verantwoorde geweld en onverantwoorde 

geweld ("' oorlog) <777 ) Dit gaan vir die pasifisme ook nie soseer 

om die eliminasie van die staatskonfli:kte sonder meer nie, maar 

om die manier waarop dit opg_elos word. ens) 

V66rdat ons nadere aandag gee aan die twe~ vorme van {interne 

en. eksterne) weerbaarheid soos voo-rgestaan deur die pasifisme, 

moet verwys word na wat Strijd in hierdie verband opmerk. Hy 

vo_er aan dat Chl"istene se eerste veranwoorderikheid dit fs dat. 

aan GtJd gehoorsaamheid bewys word, en dit sluit in die neem van 

risiko' s (vgl. Jes. 31: 1-3; Jer. 27 - 29) (/Tg) (Die voorbeelde 
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"llan Strijd is egte:r nie V&lkome relevant nie, aangesien ons daarin 

eerder te doen het met situatiewe rrrilitarisme as pasifisme. Dit 

gaan nie hier oor 'n ontkenning van alle oorloe nie maar wel van 

daardie besondere). 

4. 7.1 Defensibili tei t 

Vir watter vorme van weerbaarheid kies die parsiele pasifisme 

dan? Twee vorme: intern vir polisionele weerbaarheid en ekstern 

vir geweldlose weerbaarheid. 

4. 7. I. I Polisionele weerbaa:rheid 

Vir interne staatlike veiligheid word gekies vir 'n polisie= 

diens <7'80) - met moontlike variasies in soverre sommige pasifiste 

die dood van ander met polisiewapens aanvaar, en ander nie. In 

'n staat moet daar gesag wees en daarom kan 'n polisiemag nie 

ontbreek nie. Die pasif isme fulmineer egter teen diegene wat 

geen onderskeid wil maak tussen polisie-optrede en 'n oorlog nie 
(781) 

Waarin is dan die groot onderskeid gelee tussen 'n polisiele 

en milisiele optrede, tussen polisie en milisie, tussen konstabel 

en kernoorlog? Richards se: "The police ideal is protective and 

re-formative, while the military ideal is destructive and punitive" 
(782) Lasserre voeg by: 11Die Polizei arbeitet fur den Sieg des 

Rechts, wie es von den offiziellen Gesetzen des Landes kodifiziert 

ist; •••• die Armee aber arbeitet fur den Triumph der Macht; ihr 

Gesetz ist das des Wolfes: das bessere Recht ist das des Starkeren" 
(783) Gollwitzer maak opmerksaam dat wat by 'n oorlog van die 

begin af ter sprake is, by 'n polisiediens eers aan die einde 

geld : doodmaak, nie as ultima maar as prima ratio; slegs geringe 
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moontlikheid van onderskeid tussen skuldiges en onskuldige-s, resp. 

kombattante of nonkombattante; gebrek aan 'n alsydig erkende reg 

en regbank; ten slotte geen appel op reg nie maar alleen op 
'ld (784) gewe • 

Binne die kader van die mondiale siening van die pasifisme 

- waaroor weldra - is dit begryplik dat daar ook 'n pleidooi 

gevoer sal word vir 'n intern.a.sionale polisiemag <735) 

T.o.v. die onderskeiding tussen polisie en milisie, kan ons 

verwys na die gegewens soos weergegee by die bibliologiese motief 

i.v.m. Rom. 13. Dit is o.i. 'n relevante en sinvolle onderskei= 

ding waartussen geen gelykaan-teken geplaas mag word nie. 'n 

Ander vraag is natuurlik of 'n polisiediens alleen, gesien ook 

die moontlikheid van veral 'n guerrillaoorlog, 'n realistiese en 

sinvolle oplossing is vir die (interne) staatsgesagvraag. 

4.7.J.2 Geu>eldlose weerbaa:r>heid 

Vir eksterne veiligheid - ook nie net nie - kies die parsiele 

pasifisme, in duidelike onderskeiding van die passivisme of radikale 

pasifisme, vir geweldlose weerbaarheid. Vir "non-violent resis= 

tance", dus, in plaas van "non-resistance". Want, so het ons reeds 

gesien, die parsiele pasifisme kies vir 'n politieke engagement. 

Dit is sonder meer duidelik dat hier sprake is van verdediging, van 

verset, van weerstand - en daarin dus ooreenkoms met die militaris= 

me -, maar dan van 'n geweldlose, bloedlose en militer - wapenlose 

verset - en daarin verskil van die militarisme. Dit gaan hier 

dus nie oor volkome staatsweerloosheid - en sodanige kritiek op 

"die" pasifisme tref dus nie die parsiele pasifisme nie -, maar oor 

'n alternatiewe metode van weerbaarheid, anders as die van die 

militarisme <786 ) 
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. is l"k 1 1 (787) . Hieroor-natuur i a hee wat geskrywe , met die boek 

van Gregg as een van die belangrikste op hierdie terrein, veral 

vanuit psigologiese oogpunt ( 788). 

Hierdie metode baseer hem sterk op die eenheid van die mens= 

dom ( 789 ) Dit stel hom ook ten doel om die wraakidee by 'n 

"oorwonnene" te ontsenu C79o). Wanneer 'n geweldloos weerbare 

onnodig gedood word, vind daar 'n kettingreaksie van publieke 

simpatie plaas C79
l). Dat daar mense sal omkom, ook met hierdie 

d - G k . k d . (79Z) h d. mete e, se regg, an nie ont en wor nie , maar y ag ie 

kans op dood geringer en die op sukses groter as tydens 'n oorlog. 

En selfs wanneer iemand omkom, mag 

f l "k . k" b . (793) ante i e uitwer ing esit . 

metode geen verloorders nie <794 ). 

die rede vir sy dood 'n triom= 

Daarby is daar met hierdie 

Gregg ag dus hierdie metode 

meer doeltreffend en effektief, want dit kos mi nder (aan geld en 

1 ) d . .• . d . 1 d . d . ( 79 5) d . ewens , it ruineer nie ie an s in ustrie , it verg geen 

massale en duur wapens en dit werk nie demoraliserend nie, eerder 

veredelend op hulle wat die metode toepas C79 &). Daar i s ver= 

skeie voorbeelde waar hierdie metode reeds geslaag het, volgens 
(797) Gregg , maar dit is 'n vraag of sy voorbeelde oor Zogrelevan= 

sie besit (in die sin van 'n inte:rnasionaZe konflik), en of dit 

nie eerder dui op rewoZusies nie(intranasionaZe konflikte). Gregg 

gee m.i. nie genoegsaam aandag aan 'n totalitaristiese besetting 

1 1 . . d . . . d . .. . ( 798) met ste se matige in oktrinasie van nuwe i eologiee nie • 

In kort kom hierdie metode op die volgende neer: " enerzijds 

een innerlij ke houd ing , anderz ijd s een methodiek van geweldloos 

handelen, strekkend e L ·t ve rdedi ging van de door een volk van 

grote waarde geachte (w .o. geeste lijke) goederen, t egen aanranding 

door een buitenlandse polit ieke mach t" <799 ) . Dit impliseer 

o .m .. publieke en priva t " getuie1,o ; 'n waardige houding teenoor 

die opponent; publikas ie , demonstras i e en ag i tasie; lydelike 
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ve~set; staking; obstruksie, boikot, burgerlike ongehoorsaamheid; 
.. . (800) 

non-kooperasie • En as metode moet dit, net soos in di e 

militere weermag, georga:niseer word deur die hele bevolking (30I) 

Is hierdie metode realistiese politiek? Die pasifisme verwys 

hier na verskei·e voorbeelde, o.a. na die optredes van die Kwakers 

te midde van Rooi-Indiane in die V.S.A. en na Martin Luther 

King, ook in die V.S.A. (802). Hierdie voorbeelde is egter nie 

sprekend vir die oorZogsprobleem nie. Sterker staan die verwy= 

sing na die geweldlose maar versetvolle optrede van Gandhi teen 

die Britse militarisme - Gandhi word selfs al gesien as die poli= 

tieke reus van hierdie eeu (303), Ons mag die politieke relevansie 

van die Gandhiaanse optrede nie relativeer nie, waartoe Thielicke 

neig, maar tog moet opgemerk word <lat ons by Gandhi veral te doen 

het met 'n offensiewe pasifisme: die Britte is tewens van Indie 

verdryf. Die parsiele pasifisme is egter by uitstek 'n defensiewe 

metode. Die pasifisme hou vol <lat ook <lit realiseerbaar is: 

"De ervaring toont aan, <lat het onmogelijk is om van een verove= 

rend land enig voordeel te trekken, indien de bevolking er niet toe 

gebracht kan worden met de bezetter mee te werken" <3o4). 

En natuurlik, in 'n tyd van NBCG-wapens voer die pasifisme 

aan <lat hierdie metode veel realistieser, sinvoller en doeltref= 

fender is as die (veral radikaal) militariese. 

Dit is duidelik dat konsekwente, universele en unilaterale 

ontwapening die logiese konsekwensie is van geweldlose weerbaar= 

heid (30S) Vir Strijd beteken <lit nie 'n onmiddeZZike wegwer= 

ping van alle wapens nie, maar <lat iemand begin met sistematiese 
(806) ontwapening en vermindering van bewapening 
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4.7.2 Mondialisme 

Die gedagte van 'n politieke herstrukturering van .. die wereld, 

juis vanwee die oorlogsprobleem en vredesopdrag, kom by die (veral 

parsiele)pasifisme sterk ter sprake. Dit impliseer enersyds 'n 

gerelativeerde nasionalisme en andersyds 'n opnuut gekonsipieerde 

en gerealiseerde mondialisme. 

4.7.2.1 Relatiewe na.sional isme 

Die pasifisme moet o.m. gesien word as 'n skerp reaksie teen 

'n ekstreme, verabsoluteerde beskouing van nasie en staat. Wan= 

neer Fichte leer: salus et dec:us populi suprema lex esto <807), 

en wanneer Hegel oordeel dat die staat geen hoere plig he t as om 

homself te handhaaf nie (808) dan lok dit vanselfsprekend kritiek 

uit by die pasifisme. Om van Hitler te swyg!: "Fur mich und alle 

wahrhaftigen Nationaal-sozialisten gibt es nur eine Doktrin: Volk 

und Vaterland" (809). 

Veral Bonhoeffer, Lasserre en Gollwitzer distansieer hulle 

skerp van hierdie onbeteuelde standpunte. Bonhoeffer merk bv. 

op dat die oorsprong van 'n volk, volgens die Bybel, nie in die 

Paradys gelee is nie en ook nie in 'n uitdruklike Goddelike opdrag 
(8 IO) nie, en dat dit ook geen besondere opdrag ontvang nie 

Vreemd is s.i. ook aan die N.T. die begrip "staat" -- dit is van 

antiek-heidense oorsprong-, terwyl in die plek daarvan die ower= 

he'd genoem word (Bl I) " · · d ' ff d ~ Theologisch ist nur er Begri er 
(812) 

Obrigkei t, nicht der des Staates verwertbar" Die owerheid 
. 1 . f d (813) word by horn Christo ogies ge un eer . Die Skrif het egter 

geen verwysing na die verhouding van volk en owerheid nie, "sie 

fordert nicht den Volksstaat", en dit weet van die moontlikheid 
(8 14) 

dat meer volke onder een owerheid kan verenig 
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Lasserre stem saam met sy groot vriend Bonhoeffer dat die 
' " " ' • d ' N T . d . . ( 8 lS) H k begrip staat nie in ie • • te vin is nie • y spree 

hom skerp uit teen alle vorme van staatsabsolutisme (816 ) en teen 

'n Rousseauistiese opvatting as sou die staat "van nature goed" 

wees <817 >. Hy weier om te aanvaar dat die redding van die 

vaderland en kultuur soveel gewig mag ontvang dat dit alle morele 

oorweginge onvoorwaardelik opsy mag skuif(BlB). Die Dekaloog ag 

hy 'n onontbeerlike kriterium vir sowel politieke as private 

moraal (819). Van 'n dubbele moraal wil hy bier niks weet nie: 

"Es gibt tatsachlich nur eine einzige christliche Moral" <820> 
"Man muss sich fragen", se hy, "ob nicht das lutherische Denken, 

nachdem es die Unfehlbarkeit des Papstes verworfen hatte, unfrei= 

willig dahin gekommen ist, eine andere Unfehlbarkeit einzufuhren, 

namlich die der Obrigkeit". Want: "Sebald der Staat spricht, 

muss Jesus schweigen!" (821 ) 

Gollwitzer redeneer ook sterk vanuit die eenheid van die 

mensheid, soos verdiep deur Christus, waardeur alle nasionale 
(822) grense getransendeer word • Hy waarsku teen 'n platonise= 

ring van die Christendom en evangelie as sou dit net vir die hemel 

en nie vir die aarde, net vir die anderkant en nie vir die duskant, 

net vir God en nie vir die mens, net vir die ewigheid en nie vir 

die tyd nie betekenis besit (823). Hy wys ook daarop dat daar 
. (824) nuwe volkekundige eenhede kan ontstaan , en hy waarsku daarteen 

dat die mens gemaak sou wees vir die staat, want presies die omge= 

keerde is waar: die staat is gemaak vir die mens (825) Die 
• • d I • ¥ (826) rasseteorie vin hy n nuwe politeisme • 

Dit is sender meer duidelik dat die pasifisme eerder redeneer 
. . . . l' . <827 > d h 11 d' k vanuit humaniteit as nasiona iteit en at u e ie euse 

maak ten gunste van individueie eerder as na.sionaZe etiek -- ten 

dienste van 'n mondiaZe etiek (828) Die weg is dus nie van 
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kollisie na koalisie nie, maar van kollisie na nonkonformisme. 

Wie pasifisme se, se: relatiewe nasionalisme. Kan hier dan nag 

van nasionalisme sprake wees? Is pasifisme nie identies aan 

non-nasionalisme nie? 

Die opvallende is egter dat waar die pasifisme nee se vir 

( 'n verabsoluteerde) nasionalisme, hulle tog ook ja se vir 

nasionaliteit. Bonhoeffer se vaderlandsliefde was geen geheim 

nie (829 ). Eenheid van die mensheid beteken vir Gollwitzer wel 

'n relativering en nivellering maar nag geen nihilering van nasio= 

nalisme nie C330) Hy is selfs so 'n groot nasionalis <lat hy 

(aanvanklik ten minste) 'n s terk pleidooi kon veer vir die herenig= 

ing van Oos- en Wes- Duitsland! Ook vir Heering bestaan daar so 

ie ts as 'n edele vaderlandsliefde, en is die vaderland "een hoog 

te waarderen geed"; patriotisme mag egter nie ontaard in 'n verab= 
(831) so luteerde nasionalisme nie Cadoux wil oak graag lojaal en 

diensvaardig teenoor sy land wees (832 ) . Nie elke nasionale besef 

mag daarom as Christelik<>ngeldig afgewys word nie <
333), solank dit 

net krities bly <334 ) en sy voorlopige karakter (in vergelyking met 

die Liggaam van Christus en die Koninkryk van God) behou <335 ) 

Hoedanig meet ans hierdie gegewens evalueer? Ons het reeds 

eerder daarop gewys <lat 'n verabsoluteerde etnosentrisme maklik 

aanleiding kan hied tot die ontstaan van 'n oorlog (836 ) en dat 
. . 1 . . . 1 f 1 . ( 83 7) die prys van nasiona e soewereiniteit we a en toe oar og is . 

Dit is begryplik dat die polemol oog Roling beweer <lat die antwoord 

op die atoomwapens slegs kan beteken "een grondige verwerping van 

het begrip van de absoluut soevereine staat" <333 ) en dat "het 

atoomtijdperk onverenigbaar ( is ) ':"e t soevereine sta ten" <339 ) . 

Dit beteken nie da t R~ ling elke ,asionalisme wil ophef nie, slegs 

die eks treme , want wat nasion :i a l afgehandel kan word, meet, terwyl 

r egionale s ake regionaal en mondiale sake mondiaal aandag meet 
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(840) 
ontvang . Ondersoek toon aan dat nasionale gevoelens die 

sterkste kollektiewe gevoel is <841 ), twee tot tienmaal so sterk 

as ander kollektiewe gevoelens van ras, godsdiens of politieke 
. . (842) oortuiging . 

Vanuit die polemologie word hierdie vraag aktueel deur Popma 

socs volg (vragenderwys) verwoord: "Is de verdediging van het 

"eigene", dat ieder volk binne een bepaalde cultuurkring heeft de 

moeite van een verdedigingsoorlog waard? Megen we doden en sterven 

ter wille van de typisch Nederlandse nuance van de Europese cultuur, 

ter wille van het "zich-zelf-zij n" van een volk in zijn historische 

Ve-··orvenheden?" <843 ) V 1 b' d' k d' S 'd ~w era inne ie raamwer van ie ui -

Afrikaanse situasie , waarop voortdurend striemende kritiek uitge= 

spreek word <844), is die vraag ter sake watter waarde aan die 

bestaan en voortbestaan van 'n nasie toegeken word. Dit kan die 

Afrikaanse Kerkgroepe en teoloe nie verwyt word dat hulle nie voort= 

durend met hierdie probleem geworstel het nie (845 ). Die resultaat 

van dit alles, meen ons - al is dit nie 'n unani eme bevinding nie -, 

is 'n afwysing van elke verabsoluteerde nasionalisme - wit of swart 
(846) Verskeidenheid mag nie ontaard in geskeidenheid, kleur= 

(847) 
volheid nie opgaan in kleurloosheid nie 

4.7.2.2 MondiaZe st!'Ukture 

Uit die voorgaande is dit reeds by implikasie duidelik dat 

daar by die pasifisme 'n sterk besef van mondiale verantwoordelik= 

heid en strewe aanwesig sal wees( 848). Ons is op weg na een 

- d 1 · - v k 1 <849 > a· d · £ <a5o) werel same ewing se er uy , want i e vre esmotie 

. kl'k k 1 d' d' 1 . f <851 ) is onlosmaa 1 ge oppe aan ie mon ia e motie . Die poli= 

tieke strukture van die wereld moet volgens Von Weizsacker verander 

word indien ons wil poog om 'n nuwe wereldoorlog te voorkom (85 2). 

S · 1 · · · h' d' (853) N{~e dat ' upranasiona e instansies is iervoor no ig . • n 

menslike organisasie die wereld sal vervolmaak nie, want die politiek 
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(854.) kan nie sondeP eV&niel:Esei:ek nie 

Die sonde is vandag geinstitusionaliseer en daarom meet nie net 

individue nie maar ook die institute verander word; "we must aim 

not only at personal salvation but at social salvation" (855) 

Die strukture wat op mondiale vlak tot stand moet kom - en gedeel= 

telik reeds daar is, maar nog nie doeltreffend funksioneer nie - is 

dieselfde as wat op nasionale vlak gevind word: 'n mondiale rege= 

ring, 'n mondiale geregshof en 'n mondiale polisiemag <856 ). 

Hierdie mondiale gedagte het reeds gedurende die vorige eeu 'n 

diepsinnige vertolking gevind in die profetiese woorde van Victor 

Hugo voor die Paryse Vredeskongres van 185 I: 

''Well, you say today - and I am one of those who say 

it with you - all of us here, we say to France, to 

England, to Pruss·ia, to Austria, to Spain, to Italy, 

to Russia, we say to them, 'A day will come when your 

weapons will fall from your hands , a day when war will 

seem absurd and be as imposs ible between Paris and 

London, St. Petersburg and Berlin, Vienna and Turin, 

as today it would seem impossible between Reven and 

Amiens, Boston and Philadelphia. A day will come when 

you France, you Russia, you Italy, you England, you 

Germany, all you continental nations, without losing 

your characteristi cs, your glorious individuality, will 

int imate l y dissolve into a superior unity and you will 

constitute the European brotherhood just as Normandy, 

Brittany, Burgundy, Lorraine, Alsace, and all our pro= 

vinces, have dissolved into France . A day wi 11 come 

where there will be no battlefields, but markets opening 

to commerce and minds opening to ideas. A day will 
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come when the bullets and bombs are replaced by 

votes, by universal suffrage, by the venerable 

arbitration of a great supreme senate which will 

be to Europe what Parliament is to England, the 

Diet to Germany, and the Legislative Assembly to 

France. A day will come when a cannon will be a 

museum-piece, as instruments of torture are today. · 

And we will be amazed to think that these things 

once existed! A day will come when we shall see 

those two immense groups, the United States of 

America and the United States of Europe, stretching 

out their hands across the sea, exchanging their 

products, their arts, their works of genius, clearing 

up the globe, making deserts fruitful, ameliorating 

creation under the eyes of the Creator, and joining 

together to reap the well-being of all. .. " <85 7) 

Watter antwoord gee die etiek op hierdie hunkering? Ons wys 

allereers op die aandrang vir mondialisme vanuit die polemologie, 

daarna vanuit die R.K. moraalteologie, voorts op 'n aantal etici 

en uiteindelik op gereformeerde etici. 

Dit is veral Roling wat vanuit die polemologie onvermoeid arbei in 

die rigting van mondiale strukture. Noudat die nasionale, en selfs 

regionale, eenheid geen beskerming meer kan bied nie, "is wereld= 

organisatie strict geboden" (858). 'n Wereldstaat lyk tans moeilik 

realiseerbaar <859 ), want die saamgaan van volke is moeiliker as die 
<860 ) 1 .. k 1 . . ·1·k f" .k saamgaan van atome en po iti o ogie is moei i er as isi a, 

SOOS Einstein se (861 ), maar tog is dit nodig dat, indien ons in 

'n veiliger wereld wil leef, die wereldbestel van tans, met sy 

soewereine state, gewysig word (862 ) Langsaam maar seker meet 

d • d• • • I - ld • (863) beweeg wor in ie rigting van n were regering , wat egter 
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nie slegs inte'!'nasionaal 
• ? (864) 

supranas~onaav . 

sal wees n ie (socs die V.V.O.), maar 

Hiervoor moet die V. V.O . as oorgangs= 
. d d" (865) per10 e ien . Besonder belangrik is di e organisering van 

(866) 
'n internas ionale r eg en geregshof , want tans het ons -

juridies gesproke - met niks anders te doen nie as "met een staten­

anarch i e " (867 >. Ander ag weer ' n internasionale leermag belang= 

r ik <868). "De tijd is gekomen dat van de wereld en het we r eld= 

be l ang wordt uitgegaan, nu voor iedere staat het wereldbelang ook 

een nationaal belang is geworden ( ' one world or none')" (869 ) . 

Roling voer daarom 'n pleidooi vir wapenbeheers ing, wapenbevrie= 

sing, wapenvermindering, waaruit geleidel ik ontwapening kan voort= 

vloei <870>. Om te kom van "deterrence" na "detente" is nodig: 

b • • • d • (871) II • • wapen evr1 es1ng en wapenvermin ering • Ontwapen1ng is een 

we zenlijke voorwaarde voor een wereld- vredesorgani satie" (872) . 

Eweneens pleit hy vir ' n politiek van redelikheid, vergelyk, ken= 

sessie , komp r omis (S 7J) en van toleransie (874), want bereidheid 

tot toleransie hoef niks af te doen aan vaderlandsliefde of demo= 

kratiese gesindheid nie <875 ) 

Hoedanig oordeel die R.K. moraalteologie? Ons het reeds eerder 

daarop gewys dat die mondiale gedagte 'n groat rol gespeel het 

op die Tweede Vatikaanse Konsilie as ook in pous Johannes XXIII 

se ensikliek Pacem in terris (876 ) . Ook Haring aanvaar 'n bo­

s taatlike owe rheid, maar hy waar sku teen 'n allesomvattende en 

allesvers lindende wer eldstaat (877 ) . Ti l lmann vat die gedagtes 

goed saam as hy praa t van 'n war e en 'n valse kosmopolitisme <878). 

Oo r die algemeen kan gestel word dat mondialisme 'n aanvaa rde konsep~ 

sie is binne die Rooms-Katoli s isme, sy dit met sekere r eserwes 
(879) 

Is daar 'n uniforme depke hieroor ende r Protestantse e t ici? 

Uir Brunner staan dit vas dat daar ' n samebinding van state moe t 

kom en dat daarvoor gewerk moet word, "denn schon die eine No twen= 
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digkeit, den Kr ieg •.. zu vermeiden, fordert ihn" (880). Ook 

s¢e meen dat in hierdie rigting gewerk moet word (881 ). Thielicke 

se enersyds radikaal nee vir 'n wereldstaat (882). "Der Welt= 

staat", se hy, "wird in der Antichrist-Tradition nicht als ein 

Friedensreich der Erfullung und als Abschattung des eschato= 

logischen Gottesreiches, sondern als eine pseudomessianische 

Nachaffung dieses Reiches und als damonischer Aufstand begriffen" 

(883) 'n wereldstaat is daarom 'n utopie (884). Byna onnodig 

om te se, maar hierdie standpunt van Thielicke het (soms oordrewe) 

kritiek uitgelok (885). Want hy se nog meer. By die radikale 

nee kom 'n relatiewe ja. Ry wil nl. nie die moontlikheid ontken 

dat state bepaalde funksies van hulle soewereiniteit aan bo-staat= 
. . . d . <886) h · 1 1 d . lk . d like 1nstans1es mag oor ra nie , en y wi g a nie e e 1 ee 

van 'n volkebond diskrediteer nie. "Ganz im Gegenteil scheint 
• • •• • 11 (887) uns eine solche Entwicklung erwunscht zu sein . Sy bedoe= 

ling is net om teen sektariese eksesse te waarsku. 

En hoe is dit gesteld met die Gereformeerde teologiese-etiek? By 

sommige ontbreek 'n behandeling van hierdie dringende vraag ( 88~), 
ander openbaar 'n mate van dialektiek. Geesink kies bv. nie vir 

'n wereldstaat (of wereldryk) nie - om 'n praktiese rede -, maar 

wel vir statebonde, wat dan kan funksioneer "op de manier van het 

Gereformeerde kerkrecht", en aan die hoof waarvan kan staan "een 

raad der volkeren" (889). Ook volgens Aalders "bestaat er geen 

reden om een wereld-staat als ideaal der menchheid te beschouwen" 
(890) Tog moet daar - en by verwys na Grotius - 'n volkebond 

bestaan wat by magte is tot effektiewe regspraak tussen die volke. 

Die Volkebond kon wel nie oorloe voorkom nie , maar dit neem nie 

weg nie "dat een internationaal orgaan om den oorlog te beoordeelen 

en dit oordeel, als bet eene veroordeeling betekent t.a . van een 

bepaalde staat, te effectueeren, van de grootste beteekenis moet 

worden geacht" (SgJ) Dit gaan dus by Aalders - en Geesink -
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om 'n relatiewe ja. 

Meer uitgesproke is egter S.G. de Graaf. Daar moet - volgens 

hom - 'n internasi.onale instituut geskep word wat oor justisionele 

en polisionele magte beskik (892). Hierdie eenheid mag nie 'n 

Babelse eenheid wees nie, maar sodanig dat ook die eie nasionale 

selfstandigheid gehandhaaf word en juis tot sy reg kom (893). 

Wat dan van die gevaar van so 'n superstaat volgens Openbaring? 

Ook dit mag ons nie weerhou van die oprigting daarvan nie, want 

die misbruik hef nie die goeie gebruik op nie (894). Vir De 

Graaf gaan dit dus nie om of nasionalisme of mondialisme nie, maar 

die sinvolle relatering van beide. 

Die situasie het tans sodanig ontwikkel dat daar nie meer veel 

meningsverskil is oor die dat nie; veeleer hou die hoe-vraag die 

gedagtes geboei. So is Popma ten gunste van die strewe vir 'n 

vreedsame en op regverdigheid gegronde wereldorde (895), en die 

kerk moet die oprigting van 'n internasionale regsorde ondersteun 
(896) Hy beskou tewens die eenheid van die menslike geslag die 

uitgangspunt 

vrede (897). 

van die Christelike etiek m.b.t. die vraagstuk van 

Bruins Slot is ook ten gunste van mondiale strukture 
(898) en De Gaay Fortman ag veral 'n onvermoeide ywer ten gunste 

van 'n internasionale regsorde, "waarin de oorlog zijn plaats 

verloren heeft", belangrik (S99 ) . Ook G. Brillenburg Wurth skryf 

dat 'n oorlog in die internasionale lewe te lank gesien en aanvaar 

is "als een onvermijdeliJ'kheid". "Gelukkig is in de laatste tijd 

meer en meer de overtuiging post gaan vatten, dat er een andere 

weg dient gevonden te worden om internationale conflicten tot 

oplossing te brengen, nl. de instelling van een internationale rechts~ 

orde, waar zo enigszins mogenlijk moeilijkheden door overleg tot 

oplossing moeten worden gebracht" CB99a). Hierdie eeu-oue droom 

loop van Plato oor Kant tot by die Volkebond <900) Veral be= 

321 



langrik is die inhoud van die reg. "Recht is in het Oude Testa= 

ment de orde, die beantwoordt aan het gebod Gods" <90I) En, 

om nie meer te noem nie, Herman Ridderbos: "De strijd om een 

internationale rechtsorde moet ons m.i. niet alleen "niet onver• 

schillig" laten, maar met aUe kraaht gevoerd worden. Als er 

een ding is, waarop ook de uit Christelijk beginsel gevoerde 

politiek zich lllQet richten, dan diarop" <9o2). 

Die Gere£. Ekumeniese Sinode van Potchefstroom, 1958, het dit ook 

as sy oortuiging uitgespreek dat dit vandag die "dringende taak 

van owerhede" is "om alles in werking te stel om oorloe deur die 

opbou van 'n internasionale regsorde te probeer afweer" <9o3)• 

Woord en Vaad pleit ook vir eenheidsbande in Suid-Afrika en Afrika 
(904) 

Die sinvolle vraag kan natuurlik gestel word: Wat is die 

wiirde van sodanige mondiale organisasie, veral gesien in die lig 

van die mislukte optrede van die Volkebond (1919-1945) en die 

sukkelende voortgang van die V.V.O. (1945-)? <90s). Ondanks vele 

mislukkinge en probleme was die prestasies van die V.V.O. tot op 

hede "indrukwekkend en lichtelijk verbazingwekkend" <90G), en kan 

daar talle voorbeelde aangehaal word waar oorloe voorkom is <9o7). 

Dit bet aan die mensheid "geen geringe diensten bewezen" <90S) 

Ook die Suid-Afrikaanse skoolkinders moet deeglik kennis neem van 

1 d • . d" v v 0 <9o9) a ie prestasies van ie • • • • 

Sender twyfal is dit baie duidelik dat waar die negentiende 

eeu genoem is "die eeu van nasionalisme", die twintigste eeu die 

naam sal dra van "eeu van mondialisme" <9 io) 

4.7 .3 KollllllUnisme 

Dit is sender meer duidelik dat die pasifisme sal moet antwoord 
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op di.e gevaar uit die Oost:e: die Kommunisme. Is dit dan nie 

waar dat verwerping van die atoombom sal meebring dat die Kommu• 
. (911) nisme die vrye Weste sal oorspoel nie? . Is dit dan nie so 

dat sender die atoomwapens die Weste 'n sekere nederlaag tegemoet 
(912) tree, daannee egter 'n moontlike vernietiging nie? Moet 

ons nie se nie: eerder "dood dan rood"? 

Tot die diepste motiewe van die koue oorlog kan gereken word die 

vrees vir koeksistensie met die Kommunisme; hierdie vrees is in 

d . w d. · i <913) d' · l'k ie este grater as ie angs vir oor og , en it vorm eint i 

d . d 1 d . (914) ie eurs aggewen e argument teen ontwapening • 

Watter antwoord hied die pasifisme op die kritiek van die anti­

kommunistiese militarisme? Kort weergegee, sou ons kon se dat 

hulle eerstens wys op die Kommunisme as gevaar, tweedens op die 

Kommunisme as aanklag en derdens op die Korrurrunisme as uitdaging. 

Eerstens: die Korrurrunisme as gevaar. Wie sou oordeel dat die 

pasifisme, a.g.v. hulle genuanseerde standpunt in hierdie verband, 

pro-kommunisties is en in die Kommunisme as sodanig geen gevaar 

sien nie, het dit verkeerd begryp. Dit is waar dat nie net die 

Kommunisme nie maar ook die antikommunisme as gevaar vir Europa 

gesien word (9lS), dat nie net die Russe nie maar ook 'n oorlog 

ons vyand is (916) - wie teen die bom kies, kies vir 'n gevaarlike 

lewe, maar wie vir dit kies , kies 66k vir 'n gevaarlike lewe 

(Rasker) <9 i 7) - tog is daarmee nie ontken dat die Kommunisme 66k 
(9J8) (919) 'n gevaar is nie , ja ' n gr66t gevaar "Wij zullen 

waarlijk nie t de tyrannie in de Sovjet - staten ontkennen en het 
. (920) waarlijk niet voor haar systeem opnemen" se Heering . 

Inderdaad. Wie kan die Kommunistiese gevaar ant.ken? Te midde van 

allerlei koeksisterende geluide <
92

i), is daar nog altyd die 
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(922) gruwelagtige ontstaan en onrusbarende voortgaande tendense 

<923 ) Dit mag wees dat die Russiese Konmunisme nie daarop uit 

is om die kommunistiese ideologie deur eie aggressiewe oorloe uit 

b ' ' <924 ) d' Ch' K . . te rei nie , tog ag ie inese - ommunisme vooruitgang 

slegs moontlik deur rewolusie <925 > Volgens Roling moet die 

Russiese optrede in Hongarye en Tseggo-Slowakye, waardeur Rusland 

'n enorme prestigeverlies gely het in die jong lande <926 ) 

situatief beoordeel word, nie as bewys van 'n strewe na wereld~ 

heerskappy deur militere verowering nie, maar om die satelliet­

gordel stewig te hou <927>. Hierby noem Van Kaam dat hierdie 

gebeure net so min die "ware aard" van die Kommunisme verraai as 

wat die kruistogte, jodevervolging, slawehandel, kolonialisme, 

konsentrasiekampe en "apartheidspolitiek" die iware aard van die 

Christendom aantoon <92B) 

Die Kommunisme word dus nie as gevaar onderskat deur die pas ifisme 

nie, veral nie as 'n absolute gevaar nie, 'n gevaar waaronder lewe, 

Christelike lewe, nie meer moontlik is nie. Hierdie werklikheid, 

nl. dat daar nog vele miljoene Christene in Rusland en in die 

kommunistiese lande leef, word herhaaldelik beklemtoon <929 > Die 

kerk in die kommunistiese lande is dus verby die vraag: "Liewer 

dood as slaaf", want hulle staan voor 'n antler vraag: Hoe meet ans 

verder lewe? <93o>. Die oorwinning in die Tweede Wereldoorlog het 

vele van Hitler bevry, maar baie miljoene mense aan Stalin uitge­

lewer, en vir hulle is die atoombom geen troos meer nie, maar hulle 

moet met die kommuniste klaarkom <93 i). 

Ook dit word deur nie-pasifiste beaam. 'n Christen kan ender 

'n kommunistiese regering lewe, se Troost, ja onder alle omstandig= 
(932) hede, "daar staat Christus borg voor" 

huiwerend - na hierdie moontlikheid <
933 ). 

Ook Thielicke verwys -

So 'n martelaarsbestaan 

kan selfs vir die kerk uiters bevorderlik wees - al impliseer dit 
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nie dat so 'n katakombelewe opgesoek moet word nie (934) 

'n Bykomende faktor hier is dat die Weste en Ooste mekaar Weder= 

kerig as gevaar besien. Die vrees vir die Weste is by die Russe 

nie minder as ens vrees vir die Ooste nie <935) Was dit dan 

nie die Weste wat nie alleen maar gedreig het met die atoombolllJlle, 
(936) maar hulle ook inderdaad neergewerp het nie? Veral teen= 

oor Duitsland, wat Rusland hierdie eeu reeds twee maal verpletterend 

binnegeruk het - en 15! miljoen Russe gedood het - koester die 
(937) Russe 'n byna onbeheerste vrees 

Tereg wil Brillenburg Wurth nie as idealis die mag van die Kommu= 

nisme onderskat nie <938), maar hy waarsku daarteen dat ook die 

Weste nie verabsoluteer mag word nie <939). En Troost stem saam 

dat 'n politieke en ekonomiese swart-wit-skema t.a.v. die Kommu= 

nisme ewe onhoudbaar is as 'n "Barth-wit-schema" in die kerklike 

lewe <940), Hy meen dat die Kerk van Christus horn nie mag identi= 

fiseer nie met watter nie-Christelike vorm van pro- of anti-kolllJllu= 

nisme ook <94 i). "Een christen mag zich immers met geen enkele 

maatschappijvorm identificeren" <942) 

Die bevrydende Bybelse boodskap in 'n situasie van politieke hoog: 

spanning en angs , is steeds: "Die volmaakte liefde dryf die vrees 

b111ite" (I Joh. 4: 18). 

Tweedens: die Korrmunisme as aanklag. Die pasifisme sien die 

Kommunisme nie net as gevaar v.an ~ie, maar a~ groat aanklag teen die 

Chris,ten1!om. Qns het in die ~Qllll/l1.Jnis1J1e ~e doen met veel geperver• >' 
teerde Christelike motiewe en gedagtes. Volgens Berdj.ajew sou die 

Russiese Kommunisme niks anders wees nie as 'n produk van die Weste 
(943) dit_is, 

; -se by, tegelyk die p.roduk van die godlose Weste en 'n protes 
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teen die godloosheid <944 ). Die Kommunisme is "in zekere zin 

een christelijke heresie", meen Rasker, d.w.s. dit le nadruk op 

'n deur die kerk bepaalde verwaarloosde moment van die evangelie, 

maar ignoreer self talle wesenlike elemente <945), 

Die aanklag van die Kommunisme teen die kerk is dat die kerk basiese 

waarhede soos geregtigheid en vryheid - in politieke sin bedoel 

- verwaarloos het. In hierdie verband moet daar dan ook . genuan= 

seerd gespreek word oor "die" Kommunisme (946). "Die" Kommunisme 

bestaan eintlik nie. So meet daar onderskei word tussen Sowjet-

Kommunisme (Marxisme - Leninisme) en Chinese-Kommunisme (Maoisme) 
(947) "t 7 • (948) Ok K · , tussen lJ1.. en gee~ Kommunisme • o tussen ommunisme 

as ateisme, as materialisme, as totalitarisme, as sosialisme en 

as rewolusionisme. Veral die Kommunisme - as-sosialisme is vandag 

'n boeiende motief waarna telkens weer verwys word. Die ander 

motiewe is uiteraard verwerplik, maar die motief van (sosiale) 

geregtigheid kom herhaaldelik ter sprake <949 >. "Het communisme 

vond zijn oorsprong in de zucht naar gerechtigheid voor de verdruk= 

te naaste, tot welk ras of volk deze ook behoort" <95o) 

Veral Gollwitzer word nie moeg daarvan om hierdie aspek te benadruk 

nie. Die Marxistiese materialisme is vir 'n na idealisties- en 

individualties- neigende Christelike teologie 'n kragtige herinnez 

ring aan die sosiale dimensie en aan die liggaamlikheid van die 

menslike eksistensie <95 l). Marx se denke is 'n protes teen die 

spiritualistiese tendens in die Christelike teologie~ veral in 
. . . d r· (952) . • k . die Duitse i ea isme , Daarom mag ons nie uit rea sie teen 

Marx se ateisme oor die hoof sien waarop hy wou wys nie <953>, 
Gollwitzer se groot vriend, Hromadka, oordeel nie anders nie <954). 

Ook nie-pasifiste is dit in 'n groot mate eens dat die 

Kommunisme dikwels 'n vrugbare teelaarde (ge)vind (het) "in 'n 

ge-onthistoriseerde, gedehumaniseerde en 'n geprojekteerde Christena 
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dom. "Wij me-g-en ondanks alles wat op het cpumunisme en zijn 

tyrannieke en onmenselijke praktijken te merken valt", se Bruins 

Slot, "nooit vergeten dat de achtergrond daarvan was een zedelijke 

bewogenheid met een massa, die het slachtoffer was van een even 
. l ' 'k h .. ,, (955) . tyrannieke en een even onmense iJ e maatsc appiJ . Die 

werwingskrag van die Kommunisme meet daarom daar gevrees word waar 

daar sosiale wantoestande en wanbeleid is <956). Kwant wys daarop 

dat Marx op beslissende plekke van sy oeuvre se dat dit hem ten 

d . d' h ' d d' <957 ) G d ' iepste gaan om ie vry ei van ie mense • een won er nie 

dat sommige van oordeel is dat die nuwe, na-oorlogse, kommunistiese 

maatskaplike orde in Hongarye veel regverdiger is as die van voor 

die Twe~de Wereldoorlog toe die Christene die land regeer het 

<95s) - 'n moeilik kontroleerbare maar baie opvallende uitspraak. 

Tog is die ware mens deur Marx te veel gefuturiseer, sodat die 

blik op die konkrete mens verdwyn het <959), en is die prys wat 

die marxiste vir die toekoms van die mensheid moet betaal, die be= 

dreiging van die persoonlike regte van die mens <960) 

Derdens: die Korrmunisme as ui tdagina. Die uitdaging wat die 

Kommunisme aan die kerk hied, veral op die gebied van die sosiaal­

ekonomiese geregtigheid, moet in die geloof aanvaar word <961 ). 

En die antwoord moet dan gegee word daar waar die uitdaging gelee 

is, se Strijd, nl. op die vlak van die ekonomies-sosiale geregtig• 

heid, die fundamentele verandering van die maatskappystrukture 
(962) Die vraag na geregtigheid is in hierdie geval belangriker 

as die vraag na vryheid (963). Heering noem selfs diegene wat 

hulle verset teen sosiale hervorminge in die maatskappy die mees 

waardevolle bondgenote van die Russe (964), en De Graaf verwys -na 

die bekende woord~ van president John Kennedy: Diegene wat 'n 

vreedsame rewolusie ·onmoontlik maak, ·maak 'n ge1otelddadige rew_olusie 
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onvermydelik (965 ) 

Ons het reeds eerder daarop gewys (966 ) dat die Bybelse 

geregtigheidsboodskap ongetwyfeld 'n aardse, humane en strukturele 

dimensie bevat wat nie gelgnoreer mag word nie. Belangriker 

as ontwapeningsbesprekinge, se Koole, is dat daar reg en geregtig= 

heid beoefen word onder 'n volk <967 ). Veral Roling aksentueer 

die waarde hiervan. Interne en eksterne geregtigheid is die 

d d . K ' (968) ' 1 ff k . f antwoor op ie ommunisme . Dit kan s egs e e tie 

bestry word "door het verzekeren van een minimum-welvaart, en 

het bevorderen van sociale rechtvaardigheid" <969). Die Kommunis 2 

me het tewens net daar 'n kans waar daar armoede, uitbuiting en 

onderdrukking is <97o). Die rewolusievlam moet dus nie met die 

swaard gedoof word nie, maar die brandstof - honger, uitbuiting en 

armoede - moet weggeneem word <97 i). 

Die kapitalistiese en sosialistiese ekonomiese stelsels is in 'n 

lewensstryd gewikkel <972), en alle aanduidinge is daar dat ons 

in die toekoms eerder met 'n "gemengde" stelsel te doen sal kry 

(Tinbergen) <973), Dit kan bv. nie ontken word nie dat beide 

stelsels mekaar wedersyds beinvloed <974 ) Die wereld beweeg 

m.i. al hoe meer in die rigting van 'n sosio-kapitale sisteem, 

waarby enersyds veel meer persoonlike vryheid sal wees as binne 

die sosialisme, maar andersyds veel meer geregtigheid as binne die 

kapitalisme, veel meer ontginning van eie talente as binne die 

sosialisme, maar ook veel meer van die dra-mekaar-se-laste-motief 

b . d" k . l" (975) as inne ie apita isme • 

Wie die uitdaging van die Kommunisme aanvaar, se die pasifisme, 

moet dit ook aanvaar met Christelike middele . 'n Ideologie word 

nie met militere geweld oorwin nie, betoog Heering . Wie die 

Konununisme kragdadig wil bevorder, moet dit met oorlogsgeweld 
. (9 76) 

probeer neerslaan Lasserre stem saam: totalitarisme kan 
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nie deur ··n oorlog u.itgeroei word nie; 'n oorlog is die beste 

middel om dit oral te verbrei (977) 
Die duiwel kan nie deur die 

duiwel uitgedryf word nie (978) Volgens Rasker - en· hy verwys 

na Karl Barth - vergeet die teologie van die koue oorlog dat die 

verdediging van die Christendom 'n t eologiese leuen by uitstek 
. (979) 
lS , Is die Koningskap van God dan so swak, vra hy, dat 

ons dit met hoogs disputabele middele moet verdedig? (980) 

(Rasker voer daarom 'n pleidooi vir koeksistensie met Rusland 

en China, omdat "het alternatief van coexistentie onvermijdelijk 

coexistinctie is" (981 )). Saamstaan of •.•.. saamvergaan. 

Die dimensie van die geloof en die vrymag van God speel 'n baie 

1 b d . .f. (982) . 1 lf d' groot ro y ie pas1 isme . D1ppe suggereer se s ie 

moontlikheid dat die Kommunisme toegelaat meet word om die hele · 

wereld te beset waarna die hele wereld daarteen passiewe verset 

moet pleeg ten einde dit so van binne uit te hol <9s3). 

Wie die uitdaging van die Kommunisme aanvaar, moet dit nie 

alleen doen met die juiste middele nie, maar ook met die korrekte 

gesin.dheid en houding. In hierdie konteks lewer die pasifiste 

skerp kritiek teen 'n ekstreme, ongebalanseerde en negativistiese 

houding van anti-kommunisme (984 ) 'n Swart-wit-skema pas nou= 

liks op die werklikhede van Oos en Wes (985), daarvoor is daar te 

veel swart in die Weste (en in die kerk (986 ) ) en te veel wit 

(die kerk!) in die Ooste <957 ) 

Inderdaad verwring menige swart-wit-skema die werklikheid 
(988) Die Russe sien ons nie soos ens onsself sien nie, en ens 

s ien die Russe nie soos hulle hull eself sien nie <939 ), Waar= 

voor die Westerse Christendom veral op sy hoede meet wees is 

(i) om nie oorhaastig en onkrities die saak van die Weste met 

dl· ~e G d .d .f. . (990) van o te i ent1 iseer n1e ; om 

(ii) nie simplisties Oosterse Christene as outomaties kommunis= 

ties voor te hou nie <99 t); en 
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(iii) veral nie om ontwakende nasionalisme - veral in Afrika 

- vir Kommunisme aan te sien en as sodanig te veroordeel 

nie C99z). Roling wys daarop dat die jong lande besonder 

weinig daarvoor voel om hulle pas verworwe vryheid weer 

opnuut in gevaar te stel <993). 

Daar is sommige wat al plait vir 'n openlike gesprek tussen 

Christendom en Kommunisme <
994) - en inderdaad het dit ook al 

plaasgevind <995). Soveel is egter duidelik dat ens in die toe= 

koms hoe langer hoe meer sal meet rekening hou met die feit van 

die Konnnunisme, dit selfs moet erken, al is dit ook as 'n feit 

van die leuen <996). 

Wie die Kommunisme en Marxisme wil tegemoettree, moet dit egter 

doen met kennis van sake. Wie mense belet, se Gollwitzer, om 

hulle tydig te konfronteer met die Marxisme, dra daartoe by dat 

hulle weerloos daaraan ten prooi val sodra dit sy heerskappy oor 

hulle uitoefen <99 7) 

En dit is waar. Ons moet die Kommunistiese werklikheid sien socs 

dit is en nie socs die mite dit voorskryf nie <99a) Ons "mag 

· 1 t" d d" 1 k ni·e " <999 ) nie euenag 1g aangaan e 1e euen spree 'n Ekstre= 

mistiese en oorkritiese boekesensuur, sender diskresie, en waardeur 

die volksmassa weerhou word om deeglik kennis te neem van hierdie 

ideologie, moet daarom bevraagteken word. 

Dit was nie ons doel om 'n hele uiteensetting te bied van die 

kommunisme - na wese en werk - nie, maar slegs vir sever dit vir 

ons onderwerp van belang is. Pasifiste en militariste is eenstem= 

mi& vir sover dit die Kommunisme as gevaar en as uitdaging betref , 

selfs ook in 'n mate as aanklag. Die meninge divergeer egter 

volkome t.o.v. die rrria.dele wat aangewend moet word, en ook wat die 

houding betref. Die pasifisme is meer offensief, die militarisme 
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defensief; die pasifisme meer waaghalsig, die militarisme meer 

konserwatief. Die pasifisme appe lleer so sterk op die beloftes 

van God as wat die militarisme dit doen op die (politieke) verant= 

woordelikheid van die mens (lOOO). Die pasifisme aksentueer die 

roeping van die ker k , terwyl die militarisme alle klem laat val 

op die taak van die owerheid. Vir e.g . gaan dit meer daarom dat 

dieverlossing van die sonde deur Christus volkome en f inaal is, 

vir lg. dat ans steeds in 'n sondewerklikheid leef en daarmee 

rekening moet hou. Die tweespalt binne die Christendom is daarin 

gelee dat sommige die kwaad in die wereld so wesenlik ag dat wapens 

daarteen nodi g is, terwyl antler die kwaad van die to t ale wapens 

so wesenlik ag dat 'n Christen sy hande daarmee besoedel (lOOl) 

4.7.4 Evaluering 

Ons het algaande reeds evaluerende opmerkinge gemaak. Dit 

word nie weer herhaal nie. 

Dit moet uit die voorgaande duidelik wees dat dit wetenskaplik 

onverantwoord is wanneer di e pasifisme, die parsiele pasifis= 

me dan, daarvan beskuldig word dat hulle voorstanders is van 'n 

weerlose staat. Daarvoor neem hulle dit te duidelik op vir 'n 

interne verdedigingsorde (polisiemag) asook 'n eks terne (geweldlose 

weerbaarheid). 'n Sinvolle vraag sou wees of hierdie manier van 

defensibiliteit voldoende en effektief genoeg sal wees in 'n 

were ld van sonde en chaos. Oak hier moet geantwoord word dat, 

ten minst e wat die makro-oorlog betref, 'n lewe as martelaar 

verreweg ve r ki esliker en etieser is as geen lewe nie. 

'n Mondiale herstrukturering van die were ld , soos S.G. de 

Graaf en die GES 1958 bepleit, gepaardgaande me t 'n versoepeling 

van nasionale kontoere, kan m.i. funksioneel wees wanneer dit suiwer 
(1002) 

ontplooi Die mensheid sal trouens hoe langer hoe meer te 

doen kr y met 'n s teeds verder om horn heengrypende opgedronge 
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vervlegting van politieke, ekonomiese en sosiale aspekte. En 

dit is die Christen se taak om , met wawyd oop oe vir verwilde= 

ring, hierdie mondiale motief Skriftuurlik te kanaliseer. Die Chris= 

tendom staan positief teenoor die (skeppings-) motief van die 

eenheid van die mensheid, dat die mensheid medeverantwoordelik 

is vir mekaar, en dat God naas "wet en orde" ook "reg en geregtig~ 

heid" eis vir alle strukture (I003). Oor die presiese en konkrete 

vergestalting van hierdie mondiale motief, sal daar interdissipli= 

nere samewerking moet wees tussen etici, politikoloe, polemoloe, 

futuroloe, strukturoloe ens. Maar dan op basis van die Woord 

van God . Mondialisme moet egter nie gesien (en ontplooi) word 

as 'n vernietiging van nasionalisme nie, net soos wat nasionalisme 

nie provinsialisme en provinsialisme nie regionalisme ophef nie; 

66k nie as 'n opskorting van legitienenasionale gesag nie, maar as 

'n limit~ring daarvan. Christelik-nasionaal en Christelik-mondi= 

aal vorm geen teenstelling nie. 

Oor die Kommunisme moet daar in waarheid geoordeel word. Dit 

teer dikwels,soos 'n sekte , op vergete, gelgnoreerde en onderbeklem= 

toonde aspekte van die evangeliese boodskap deur die kerk. Dit sal 

daarom tot in lengte van dae 'n skandaal van die kerk bly dat, 

terwyl die (Russiese) kerk oor die ampsgewaad 'n rusie aan die gang 

gehad bet, die kommunis te dit vir die verdrukte naaste opgeneem het. 

Die Konnnunisme (en Marxisme) is vir die kerk 'n voortdurende herinne= 

ring daaraan dat die evangeli e 66k 'n horisontale, medemenslike 

hiernoumaalse , aardse en liggaamlike dimensie bevat (Matt . 25: 31 - 46). 

Dit moet dus ook daar tegemoet getree word waar dit sy weligste teel= 

d . d 1 d. . d. ( 1004) aar e vin , n • op ie t errein van ie ontregte naaste . En 

in hierdie verband is die evangelie, met sy omvattende, universele en 

antisiperende boodskap t.o.v. mens en wereld ,die Kommunisme ver voor! 

Die Sinode van die Gereformeerde Kerk in S.A.1970 het die betekenis= 

volle besluit geneem dat daar maniere en maniere is om die Korranunisme 
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te bestry. Dit is gevaarlik wanneer bv. slegs die Korrmunisme 

as vyand gesien :word en ni.e ook .die Amerikaanse pragmatisme en 

die seku la:t'isme van Europa nie; ook wanneer die volstrekte sola 

gratia van die Reformasie vers~ild raak in 'n genade-plus-ons­

weerbaarheid (l005), Die Sinode besluit dan ook dat "die evange= 

lie werklik evangelie van genade is en nie 'n krampagtige, 

negatiewe, reaksionere houding waar die sola gratia verruil word 
. . . d . h . . d . . k . II (I 006) v1r JOU eie stan vast1g ei en JOU eie rag nie • 

Vir die Suid-Afrikaanse situasie beteken dit dat die kerklike 

agenda steeds minder gevul sal meet word met sake socs 'n manel= 

stryd (ampsgewaad of nie), kanselstryd (oop vir ouderlinge of nie), 

kollektestryd (tydens of na die diens), liederestryd (150 Psalms 

of meer), terwyl meer en meer aandag bestee sal meet word aan 

"eksterne" probleme en die oplossing daarvan. 

in die volgende hoofstuk. 

Maar hieroor meer 
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(71) Idem,13 2. 

(72) Koole in Ch~istendom en Oorlog a.w. 50. Vgl. ook ds. 
P.G.W. Snyman in 'n preek oor Eseg, 5: 1-4: "Ja, gemeente, 
oorlog is nie iets wat die Here geordineer het nie; oorlog 
is nie bevel van die HERE vir die nasies nie, dis 'n skep= 
ping van die sonde inde wereld. Maar nietemin sal die 
Here daarvan gebruik maak, sal die HERE dit "huur", dit 
in sy diens neem om 'n ongehoorsame verbondsvolk te straf .. " 
(Die Hemele Geopen. PY.eke oor die Profesiee van Esegiel, 
Bloemfontein s.j. Sl). (Hierdie verwysing dank ek aan 
my vader). 

(73) Koole i n laaste a. w. 51. 
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(74) Von Rad,'11;7~ in the O.T. in TDNT II, Michigan 1964, 
406 (vgl. 402 - 406). 

(75) Hans Schmidt, Pr>ieden a.w. 119. Eweneens H.M. Kuitert, 
De spelers en het spel, Bosch-Utrecht 1966(2), 37 (vgl. 
36-40). Schmidt wy 'n pragtige hoofstuk aan die O.T. 
shalom, a.w. 77-J2l. (Verdere literatuur is: Wilhelm 
Caspari , Vorstellung ui:z,d fvort Pr>iede im A lten Testconent 
in Beitrage zur Forderung Christliaher Theologie, 
XIV, 4, 1910, en Der biblisahe Friedensgedanke naah dem 
Alten Testconent in Biblisahe Zeit- und Streitfragen, 
X, 1916.) 

(76) Von Rad in TDNT II a.w. 402. 

(77) Hendrik van Oyen, Ethik des Alten Testconents a.w. 58 
(vgl. 59) . 

(78) Von Rad in a.w. 403 ("when it is used in its full compass 
D;? ~ is a religious term"). 

1 

(79) H. van Oyen a.w. 186. 

(80) Vgl. K.H. Miskote, Als de goden zwijgen a.w. 341. 

(81) H. van Oyen a.w. 185. Die kern van die vredesverwagting 
is die "Bundesintegritat mit Jahwe", idem, 187. 

(82) Idem, 52 - 53. 

(83) Idem, 59. 

(84) Idem, 54, 138. 

(85) Idem, 159, 163. 

(86) Vgl. Karl Hormann, Lexikon der Christliahen Mora l , Wien -
Munchen 1969, 705. Oak S. Greijdanus, Korte Verklaring der 
Hei lige Sohrift , Lucas I, Kampen 1941, 94: "Hij zegt oak 
niet aan hen, dat zij den krijgsdienst verlaten moe ten, 
en uit het leger moeten gaan." 

(87) T.O. Hylkema, Wat de Bijbe l zegt a.w. 20 . 

(88) G.H.C. Macgregor, The New Testconent Basis of Pacifism 
a .w. 18 voetnoot 3 (vgl. "unconscious humor " m.v.n. 
Wes tminster s Conf ession) . 
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(89} 

(90) 

(91) 

Macgregor a-~w~ .18; G..J. Heering~ De Zondeval.. van het 
Christeridom a.w~ 29, 30;- Jean Laa-serre, Der J<.Ivieg. und 
das EvangeZiwn a.w. 57, 60. 

Macgregor a.w. 19; G.J. Heering a.w. 28: ''Men (moge} 
vooreerst bedenken, dat de Romeinsemilitairen in Judea slechts 
politiedienst verrichten •••• " 

G.J. Heering a.w. 30 (Hy verwys ook na die sg. "naby-ver• 
wagting" van die vroee Christene, 29); Lasserre a,w, 59. 
So ook J. van den Berg in Christendom en OorZog a.w. 71. 

(92) G.J. Heering a.w. 30; Strijd a.w. 69. 

(93) Lasserre a.w. 59. 

(94) Norval Geldenhuys, Commentary on the Gospel of Luke, 
Michigan 1968 (7), 139. F. Godet, Commentaa:r op het Ev~ 
geZie van Lukas, Utrecht z.j. 171-172 meen dat hierdie 
soldate geen Romeinse soldate was nie, maar of van die 
leer van Herodes, of "gendarmen, die met de politie in 
Judea waren belast". Bauernfeind (TDNT VII, Michigan 
1971) wys daarop dat die woord in die Griekse wereld 'n 
bekende term was "for leading provincial or municipal 
officials", en dat dit kan dui op 'n "high military .... 
or civil office" (704); voorts dat Luk. 3: 14 nie meld 
of die "soldate" heidens of Joods was nie (709). Lukas 
"obviously believes in general that members of the army 
are no less open to the Gospel than other pagans. On 
the other hand, one should not overlook a certain reserva= 
tion in Luke" (710.). Ook H.F. von Campenhausen wy·s 
daarop dat die teks nog nie oor Christelike soldate handel 
nie,Tradition und Leben, Tiibingen 1960, 206 voetnoot 9. 

(95) G. Th. Rothuizen meen dat wie vandag nog 'n beroep dQen op 
Johannes die Doper (soos Schelhaas), in die hande van die 
pasifisme speel: "Hoe moeten wij i111J1ers vandaag de dag 
soldaat zijn, aZZeen maar soldaat zijn en er geen misbruik 
van.maken, op een niet wereldverwoestende wijze .soldaat 
zijn in een wereldoorlog met kernwapenen gevoerd .••• ", 
Rood en dood in Gereformeerd WeekbZad,jg. 25 no. 20, 14 
Nov • .1969, l.17. 

(96) S.G. de Graaf, De HeiZige Sahrift, het Koninkrijk Gods en 
de OorZog, Sluis 1932(2), ll. Hy verwys hier ook na 
slawerny. 
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(97) Vgl. ook ~ugust Strobel, Die Friedenshaltung Jesu im 
Zeugnis der Eva:ngelien - christliches Ideal oder 
christliches K:t>iteriwn? in ZEE, Jg. 17, Heft ~. Marz 
1973, 97 - 106, met as konklusie: pasifisme! (105); 
"Wahrscheinlich gibt es kaum ein anderes Thema des Neuen 
Testaments, das sich sachlich so leicht und al.JI Problem 
so eindeutig einer Antwort zufuhren lasst, wie das uns 
bewegende: Jesus und der Friede, negativ gewendet: 
Jesus und die Ablehnung des Krieges" (106). 

(98) Vgl. Heering, De Zondeval a.w. 18: "Verreweg de meeste 
ethische uitspraken van het Evangelie vindt men in d~ 
Bergrede (Matt. 5 - 7)". 

(99) Vgl . H.D. Wendland, Ethik des Neuen Testaments. Eine 
Einfij.hr-ung, GOttingen 1970, 16 - 22; E.P. Groenewald, 
Oo'l'Vloediger Geregtigheid. 'n Kort toeZigting van die 
Bergrede, Kaapsta~Pretoria 1968, 15 - 20; J. de Graaf, 
In Gesprek met de Bergrede, s 'Gravenhage 1971 (4); 

(JOO) 

( 101) 

(I 02) 

( I 03) 

( 104) 

L.H. Marshall, The Challenge of the New Testament Ethics, 
London 1960 (5), 99 - 102; s.c.w. Duvenage, Die Navol= 
ging van Christus, Potchefstroom 1954, 167 - 171; 
H.N. Ridderbos, When the time had fully come, Michigan 
1957, 34 - 36 (vgl. 26 - 43); Erich Fascher, Bergpredikt 
in RGG I, Tubingen 1957(3), 1050 - 1053. 

Vgl. Ridderbos idem 37 - 43, asook sy De Komst van het 
Koninkrijk ,Kampen 1950, 280 - 287. Vgl. ook Otto Weber, 
De Boodschap van de Bijbel, Wageningen 1958, 93-98 ("geen al= 
gemene regels", 95), en H. Bavinck in Christendom en 
Oorlog a.w. 16 (die evangel ie bevat meer as net die 
Bergrede.) 

G.J. Heering a.w. 21 - 25. 

So ook B. Schopf, Das Totungsrecht bei den frii.hchrist= 
lichen Schri ftste ZZern bis zur Zei t Konstantins , 
Regensburg 1958, 204 . 

R.H. Bainton, Christian Attitudes towal'd Wal' and Peace a.w. 
62 - 63 wys ook 4 besware teen die Bergrede af, w.o. 'n 
post-interi~etiek (nl. 'n vervulling eers n~ Christus se koms). 

H. Thielicke, TheoZogische Ethik II 2 a.w. 559 kies hier 
blykbaar vir 'n individuele etiek. Met Pacem in terris on= 
derweg, Roermond Maaseik 1965, 11 meen ook dat die Bergrede 
van toepassing is op individue en state: "Wie daaraan tracht 
te ontkomen leeft beneden de christelijke maat". So oak 
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(l OS) 

(I 06) 

(I 07) 

Strijd a.w. 74. C. Brouwer, Vrede en Vrijheid, Den Haag 
1963, 46 meen dat die Bergrede net geld vir persoonlike 
en nie vir staatkundige verhoudinge nie (m.v.n. Martyn 
Lloyd Jones). · 

Emil Brunner, Das Gebot und die Ordnungen, Zurich 1939 
(4), 662. Vgl. G. Th. Rothuizen, Wat is Ethiek?, Kampen 
1963, 165: "Men kan de Bergrede niet een-twee-drie in 
de zg. macro-ethiek overbrengen, al heeft ze ook daari:iee 
van doen". 

R.H. Bainton, Christian Attitudes toward War and Peaae 
a.w. 64. Vgl. L.H. Marshall, The ChaZ'Utnge of New Testa= 
ment Ethias a.w. 87: "The refusal to take part in any 
aggressive war is in perfect harmony with the spirit of 
this Beatitude" (so 118); en: "On the question of war 
Jesus made no pronouncement" (117). 

Vgl. o.a. 
tament. 
Evange lie 
1941, 93. 

F.W. Grosheide, Commentaar op het Nieuwe Tes= 
Mattheus, Kampen 1954(2), 69; H.N.Ridderbos, Bet 
naat> Mattheus I (Korte Verklaring), Kampen 

(108) Vgl. Foerster, £1pnv~ in the N. T. in TDNT II, Michigan 
1964, 411 - 417. 

(109) R.H. Bainton a.w. 61. 

(110) G.J. Heering a.w. 19. 

( Ill) Idem, 24; en Macgregor a.w. 47. Vgl. ook J.D. Tooke, 
The Just War in Aquinas and Grotius, London l 965, I 7 6. 
(Ook S~e, Chris tZiaheEthik a.w. 360 wil niks weet van 
die onderskeiding tussen persoonsvyand (wat ons moet liefhe) 
en die volksvyand (vir wie die gebod dan nie geld nie); 
vgl. L.H. Marshall, The ChaZZenge of New Testament Ethias 
a.w. 119 - 121). 

(112) Otto Weber a.w. 95. Ook F,W, Grosheide, Mattheus a.w. 
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91 diuk aan meer as net 'n persoons- vyand (tollenare en 
heidene). Hoewel ook L. Marshall die onderskeiding per= 
soons- en oorlogs-vyand aanvaar ("There is no reference to 
war conditions", 120), meen ook hy dat "the wider reference 
is not excluded", a.w. 121, S¢e, ChristZiaheEthik a.w. 
353 meen dat hierdie (e.a.) teks(te) nie oor die oorlogs= 
probleem handel nie. 



(l I 3) 

(I I 4) 

( 115) 

(I I 6) 

( 1 I 7) 

(I 18) 

( 119) 

(120) 

(121) 

( 122) 

(123) 

(124) 

( 125) 

(1 26) 

( l 27) 

( 128) 

Vgl. li..-M. Kuitert .oo~ He·t Sehr>iftberoep in de Ethiek 
in Anders Gezegd, Kampen 1970, 63 - 87. Vgl. ook A. 
Troost en W.H. Velelila, Hedendaagse ethiek in het iieht van 
het Nie!AJJe Testament,AinsterdBll1 197~ (veral 7), en G. Th. 
Rothuizen, Wat is Ethiek?, a.w. hfst. 4. 

H.M. Kuitert, Andera Gezegd a.w. 69. Hy vra of die 
Skrifberoep van tans vir deelname aan 'n oorlog nie in 
die toekoms ewe "onsinnig" sal blyk te wees as wat ons 
tans die Skrifberoep van vroeer vir slawerny bejeen nie, 
idem ,70. 

G. Th. Rothuizen in Gerefo!'meerd Weekbiad, 24 Okt. 1969, 
a.a. 94. 

T. van der Walt, Openbaringsgeskiedenis . Die N!AJJe Tes= 
tament, Potchefstroom (o.a.), s.j.,65 (vgl. 65 - 67). 

G.J. Heerina, De Zondevai a.w. 13. 

G.H.C. Macgregor, The New Testament Basis of Pacifism 
a.w. 20. 

J. Lasserre, Der Krieg und das Evange iium a.w. 43. 

F.W. Grosheide, Mattheus a.w. 170. 

H.N. Ridderbos, MattheU.s a.w. 208 . 

Michaelis, µaxa\ pa in TDNT IV, Michigan 1967, 526. 

G.J. Heering a.w. 28; Macgregor a.w. 19. 

Lasserre a.w. 59; Macgregor a.w. 18. 

Hylkema a.w. 20. 

Lasserre a.w. 57, 60 (contra Luther); Macgregor a.w. 18; 
G.J. Heering a.w. 29, 30. C.J . Cadoux, The Early Churoh 
and the Worid , Edi nburgh 1925 , 121, wil nie veel maak van 
hierdie argument nie, aanges i en hy dit ni ·e vir 'n fiksie 
hou dat soldate (Cornelius en tronkbewaarder) na hul beke= 
ring diens verlaat het nie. 

Lasserre a.w. 58 - 59 (vgl. oak 11 6 i.v.m. Joh. 19: lOv). 

Lasserre a.w. 59; G.J. Heering a .w. 30. 
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(J 29) 

(J 30) 

(J 31) 

(132) 

(133) 

( 134) 

(135) 

(136) 

(137) 

(I 38) 

( 139) 

(140) 

(141) 

( 142) 

( 143) 

(144) 
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Weliswaar is die teks tekskrities onseker. 

Macgregor a.w. 26. 

Macgregor a.w. 25; G.J. Heering a.w. 25 . 

Lasserre a.w. 62. 

F.W. Grosheide, HeT'l11eneutiek - ten dienste van de bestu= 
dering van het Niew,;e Testcunent, Amsterd am 1929, 210, 
212 (vgl. 207 - 215). 

S. Greijdanus, Schriftbeginselen ter Schriftverklaring, 
Kampen 1946, 143. Vgl.ook R. Schippers, Gelijkenissen 
van Jezus, Kampen 1962, 181 - 188. 
Lasserre a.w. 46; Bainton, Christian Attitudes a .w. 56; 
Macgregor a.w. 18. 

Lasserre a.w. 46; Macgregor a.w. 17. 

Lasserre a.w. 46. 

Lasserre a.w. 47; Macgregor a.w. 18. 

Lasserre a.w. 49 (vgl. 52). Dubieus is die opmerking van 
G.J. Heering, a.w. 14, dat hierdie optrede van Jesus op 
'n min of meer gespanne voet staan met die res van die N. 
T. 

Vgl. G.C. Berkouwer,Het licht der wereld. Bet Evangelie 
van Johannes, Kampen 1960, 37 - 41; F.W. Grosheide, 
Mattheus a.w. 316 - 317. 

Vgl. G.J. Hearing a.w. 26. 

Strijd a.w. 75 - 76. Vgl. Macgregor a.w. 81 - 82, 94. 

G.J. Haering a.w. 26. 

Lasserre a.w. 103 (vgl. 100 - 112). Bainton a. w. 59 maen 
dat die betaling aan die keiser bloot kon gedui het op 
onderwerping aan tirannie, eerder as 'n ondersteuning aan 
'n regering. Cadoux, Christian Pacifism Re-examined a.w. 
J69 oordeel dat Jesus nie bedoel het dat hy wat die geld 
betaal het, ook persoonlike verantwoordelikheid moes aan= 
vaar het vir wat daarmee gedoen word nie. 



(145) Vgl. E.P. Groenew.ald, Die EvangeZie voZgens Markus, Pre-= 
toria J948, 297 v. 

(146) Vgl. idem 299 ("twee lewensterreirte, elk met sy eie heera 
ser"). en ook sy Hcmdboek BybeZs e Geskiedenis . Die Nuwe 
Te stament, Pretoria (o.a.), 1968, 353; F.W. Grosheide, 
Mattheus a.w. 334 ("Van betekenis is, dat Jezus hier 
goedkeurt, zo niet aanbeveelt, het zich schikken onder de 
feitelijke overheid"); S. Greijdanus, Het EvangeZie naar 
Lucas II (K.V.), Kampen 1941, 175. (Die twee-ryke-leer 
is dus nie net iets tipies Luthers en Lutheraans nie.) 

(147) Hierop wys o.a. H.N. Ridderbos, Het EvangeZie naar 
Mattheus II (K.V.) Kampen 1946, 117 ("een duidelijke 
beperking"); F. Godet, Lukas a.w. 409 ("veeleer in 
zich sluit") en Norval Geldenhuys, Corrunentary on the Gospel 
of Luke a.w. 505 ("In the last analysis the"rendering 
unto Ceasar the things which are Caesar's" is in reality 
only a subordinate part of the all-embracing obligation 
to "render unto God the thi ng s which are God's""). 

(148) Wolfgang Schrage, Die Chr isten und der Staat nach dem 
Neuen Testament , Gutersloh 1971, 37 (vgl. 35 - 41). 
So ongeveer A. Strobel, a.a. i n ZEE , Marz 1973, 105. 

(149) Schrage a.w. 39 . 

(150) G.J. Heering a.w. 25; Lasserre a.w. 62; Strijd a.w. 73; 
Hylkema a.w. 21; Macgregor a.w. 21. Macgregor voeg by 
dat hier ook verband is met die Vroee Christene se apoka-= 
liptiese visie, 21. Vgl. A. Schippers en N.A. Schuman 
in Meegenomen voor de Vrede a.w. 101: "Het gaat er over 
Jez.us Ch:r.i-stus en ovet' zijn komst. Die is het einde. 
En dat wordt zeecr heeldend to·t uitdI'ukking gebracht in de 
apocalyptische taa1. met ziJn oorlogen, honger·snoden en 
aa~dbevingen". 

(J-St) Striid a.w. 73-. 

(152) Vgl. B-.V.A. Roling., Or.fer Oor'log en Vrede , Ams~~rdam/ 
Delft J<T67-(4)-; 22 9 ~ 

(15}) Vgl. 0.F,, B·o'llnow in. Oor-Zog en Vrede a . w. 166. 

( 154) H. Bavinck in Christendom en OorZog. a . w. 36. Vg,1. W.V . 
O'Brien in Vrede en Rechtvaardigheid, Roermond 1968, 41. 
Vgl. ook S.G~ de Gra~f, De HeiZige Sch~ft, het Koninla'fik 
Gods en de Oor tog a.w. 15: "Alle rmi nst meen ik, dat men 
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door de schrift gedwongen is, te aanvaarden, dat de oora 
logen niet zullen . ophouden". Eweneens G. Brillenb~rg 
Wurth, Bet Christelijk~ leven in de maatsahirppij, Kampen 
l 95l, l 65: "Al te lang heeft men inderdaad ook die ((de 
oorlog)) als een onvermijdelijkheid gezien en aanvaard". 

(155) G. Th. RGthuizen in Gerefor'111ee!'d Weekblad, 14 Nov. 1969, 
a.a. ll8 (teenoor Schelhaas se "oorlogsfatalisme"). 
Vgl. W.J. de Kerk in Perspektief in ons J. V.-werk, Potchef• 
stroom l965, 215: "Oorlog is volgens die Bybel onafwend~ 
baar .:. vgl. Matt. 24: 6". 

(156) Vgl. H.M. Kuitert in Ser'111o, Maart 1963 a.a. 6. Cadoux en 
Hornus wys daarop dat die Christene kort voor die beleering 
van Jerusalem die stad verlaat het (di:.e redes is nie bekend 
nie), The Early Churah and the World a.w. 122; Politisohe 
Entsaheidung in der Alten Kirahe a.w. 107. 

(157) G.J. Heering a.w. J3.(So ook Lasserre a.w. 35). Heering 
wys egter die "oorlogseksegese" af, a.w. 13 - 14, 25. 

(158) A. von Harnack, Militia Christi, Darmstadt 1963, 4. 

(159) Ma·cgregor a.w. 22. 

(160) Lasserre a.w. 35 (vgl. 34). 

(161) Idem, 41. 

(162) 

( 163) 

(164) 

(165) 

(l 66) 
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Idem, 36, 40; Macgregor a.w. 22. 

C.J. Cadoux, The Early Churah and the Wor ld, Edinburgh 
1925, 52 - 53 (waar by hom by Harnack a.w. 4v. aansluit); 
Lasserre a.w. 37 (vgl. 43). 

Lasserre a.w. 40. 

Macgregor a.w. 24. Bainton a.w. 57 wys ook daarop dat 
die swaard of as metafoor of as persoonlike selfverdedig• 
ing verstaan meet word. 

Vgl. Norval Geldenhuys, Luke a.w. 571 ("Therefore His words 
in verse 36 should not be taken literally but in a figura= 
tive sense"; hy verwys ook na Matt. 26: 52, en skrywers 
socs: Luce , Plummer, Taylor, Lagrange, Easton, Zahn, 
Manson, Schlatter (572)); F. Godet," Lukas a.w. 510 (-''niet 
in letterlijken zin"); S. Greijdanus, Lukas II (K.V.) 



(16 7) 

a.w. 229 ("f,iguJ.11::.lijk"); E.P .. GzoJm.Ell¥Ald Handboek BybeZse 
Geskiedenis-. Die Nuwe Testament a.w. 383 ("nie letterlik 
bedoel nie"); Michaelis in .TDNT IV 1 526 ("No less figum 
rative'r). Vgl. ook W:. Schrage, Die Christen und der Staat 
naah dem Neuen Tes t ament a . .;.,. 41 - 43. 

Vgl. Geldenhuys a.w. 572; Godet a.w. 511; Greijdanus a.w. 
, 230 - 231; Schrage a.w. 42. 

(1 68) Vgl. Geldenhuys a.w. 572 , Harnack a.w. 6. 

(169) Vgl. F. de Stratmann, War and Christiani ty Today a.w. 
106. Ook C.J. Cadoux, The Early Churah and the Wor ld a.w.57. 
Lasserre a.w. 234 se dat Jesus hier baie duidelik leer 
dat geweld altyd nuwe geweld oproep en daarom geen oplos= 
sing bring nie. 

(170) Macgregor a.w. 25. 

(171) F.W. Grosheide, Mattheus a.w. 407. Vgl. I.A. Diepenhorst 
In de Sahaii.uw der Vernieti gi ng a.w. 77. 

(172) H. N. Ridderbos, Mat t heii.s II (K.V.) a.w. 204. Vgl. A. 
Strobel, a.a. in ZEE ,Marz 1973, 103 ("generell genug"). 

(173) Vgl. H. Mulder, Droeg Petrus een zwaard?in Gereformeerd 
WeekbZaii. jg. 23 no. 42, 12 April 1968, 298. 

(174) K. Schilder , Preken II, Goes 1954, 25. Eweneens 31 - 32: 

(175) 

(176) 

(177) 

"De overheid zal nooit in staat zijn een kwestie op te 
lessen, noch die van den staat, noch van mij, noch van de 
kerk, noch van recht en gerechtigheid". Dit is opvallend 
dat Calvyn in 'n preek oor Matt. 26: 51 - 66 aan vs. 52 
feitlik geen aandag gee nie, Bet Gepredikt e Woord. Preeken 
van Johannes Calvyn II, Franeker z.j. (2e dr.), 157 - 17 2. 

G.J. Heering a .w. 23; Strijd a. w. 71 - 72; Macgregor 
a.w. 26. Vgl. Lasserre a .w. 116. 

P. Biesterveld, Van Bethanie naar Golgotha. Overdenkingen 
over het Zi j den en s t eY'Ven onzes Heeren Je zus Christus, 
Doesburg 1907, 229. 

K. Schilder, Chris tus in z~Jn Lijden II, Kampen 1951 (2), 
373. Vgl. idem 374: "Chris tus' koninkrijk wil geen 
r evolutie tegen enige bepaalde staa tsorde , doch brengt 
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(178) 

(179) 

( 180) 

(1 81) 

(l 82) 

( 183) 

( 184) 

( 185) 

( 186) 

(187) 

( 188) 

(189) 

(190) 

350 

refomatie van alle bestaande ordeni.ngen". 

Biesterveld a.w. 231. Vgl. hier veral A. Kuyp~r, Het 
Calvinisme, Kampen 1959(3) en sy Souvereinitei t i n eigen 
kr>ing, Kampen 1930 (3), 32 (i.v.m. "geen duimbreed"). 

G.C. Berkouwer, Het Licht der wereld a . w. 162 . 

W. Schrage , Die Chris t en und der Staat nach dem Neuen 
Te s tament a.w. 48. 

Vgl. G.J. Heering a .w. 41 (sander o.a. I Kor. 9: 7); 
Lasserre a.w. 60 - 61; Cadoux The Early Chur ch and 
t he Wor ld a.w. l 19. Eweneens Harnack a .w. 13 ("rein 
geistlich gemeint"). 

Vgl. F.W. Grosheide, De Eers te Brief aan de Kerk te 
Korinthe, Kampen 1957 (2), 240. 

Macgregor a.w. 26. 

G.J. Heering a.w. 26 (vgl. 26 - 27). Strijd a.w. 77 se: 
"Bet is een uiting van eigenwillig conservatisme en van 
steriel reactionair streven, wanneer velen in de kerk 
zich alleen maar op Rom. 13: 1 orienteren". 

Macgregor a.w. 82 (vgl. 82 - 94, waar hy, met erkenning, 
sterk aanleun teen G.J. Heering). 

Macgregor a.w. 85 - 86. Lasserre a.w. 117 - 120 verwys 
in hierdie verband na Rom. 13, Titus 3:1, I Petr. 2:13. 

Nieuwe Weerbaarheid, Arnhem 1952, 52. 

C.J. Cadoux, Chri sti an Paci fi sm Re- examined, Oxford 
1940, 118. Hy stel die vraag of 'n swakke dan nie 
moet verdedig word teen mishandeling van die sterkere nie, 
en vervolg: "There can be no doubt that we have in this 
belief the strongest of all sentimental objections to 
pacifism", l l 7. 

Idem, 118. 

Idem, 168 (vgl. L.B. Marshall, The Challenge of New Tes t a= 
ment Ethics a.w. 118: "The only moral justification there 
can ever be for war is the recognition that to refuse to 
draw the sword is to tolerate a far greater wrong .••. "). 



(191) 

(192) 

(I 93) 

(194) 

(195) 

( 196) 

( 197) 

(198) 

Lasserre a.w. 235. En blykbaar het Paulus nie te veel 
gedink van die Romeinse ~eg nie: I Kor. 6 (Lasserre a, 
v. 239). 

Vgl. G.J. Heering a.w. 27 (met kritiek op Calvyn, IV, 20, 
11); Macgregor a.w. 85; Strijd a.w. 77; A. Schippers 
en N.A. Schuman in Meegenomen voor de Vrede , Kampen 
1969, 93 (so 70); Kr . Strijd en J . de Graaf, Weder= 
woord op Wederwoord, Lochem 1965, 38; J . Verkuyl in 
Gereformeerd WeekbZad, jg. 27 no. IO, 10 Sept. 1971, 45; 
F.M. Stratmann, Wea> and Christianity Today a.w. 49 
(met 'n byvoeging: "Consequently, if there is no other 
means of protection, the police power must be valid also 
across the boundaries"). J . D. Tooke, The Jast Wea> in 
Aquinas and Grotius a.w. 72, meen dat hierdie ender= 
skeiding waardevo l is , maar wonder of dit die werk van die 
legioene opklaar: "The same legionaries went on to t he 
battlefield ... ". Vgl. H. Gollwi tzer, Forderungen der 
Freiheit, Miinchen 1964, 84 - 88 . 

Lasserre a.w. 240; Cadoux Christian Pacifism Re- exa= 
mined a.w. 137. Lasserre a.w. 136 meen dat die N.T. 
die owerheid heel dikwels skets as kerklik-vyandig. 

Macgregor a.w. 85. 

Macgregor a.w. 85. Vgl. H.M. Kuitert , Een NieulJJ soort 
marteZca>en in Sermo , j g. 10 no. 6 , Maart 1963, 7: "Bij 
dr. Troost krijgen ze allen, de goeden en de kwaden, 
dezelfde beloning , n.l. de atoomoven".(Ook hy aanvaar 
slegs 'n polisionele interpretasie van Rom. 13, a.a. 6-7) . 

Lasserre a .w. 130 , 235 . 

Vgl. W. Schrage, Die Christen und der Staat nach dem Neuen 
Testament a.w. 53 ; H.D. Wendland, Ethik des Neuen Testa= 
ments a.w. 73. Vir Rom. 13: 1 - 7, vgl. breedvoerig 
Wolfgang Schrage, Die konkreten EinzeZgebote in der 
pauZinischen Pca>iinese . Ein Beitrag zur neutestament= 
lichen Ethik, Giitersloher Verslagshaus , Gerd Mohn 1961 
(passim). Vir 'n breedvoerige bespreking van die 
"pauliniese" vredesbegrip, vgl. J . Cornblin , TheoZogie des 
Friedens , Graz/Wi en/Koln 1963, 297 v. (veral 303). 

A. Troost, I s Kernbewapening verantwoord? in MededeZingen 
van de Vereniging voor CaZvinistische Wijsbegeerte , Juli 
1964, 2. 
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In Gereformeerd W.eekbZad, jg, 27 no. 13, } Okt. }971 
66. Rothuizen w:ys daarop oat ook volgens Grosheide,Rom,J3 
nie handel · oor die oorlogsprobleem nie, Gerefdrrmeerd 
WeekbZad, jg. 25 no.· 43, 24 April 1970, 293. In sy De 

·Openbar>ing Gods in het Nieuwe Testament, Kampen 1953, 
178 noem Grosheide dat Rom. 13 nie handel oor die taak 
en pligte van die Ot.Jerheid nie, maar oor die houding 
van die Christen teenoor die owerheid. 

S.G. de Graaf, De HeiZige Schri f t , het Koninkrijk Gods 
en de OorZog a.w. It, 21. W.J. Aalders, Handboek der 
Ethiek a.w. 351, 355 sien slegs 'n kwantitatiewe maar 
geen kwalitatiewe onderskeid tussen polis i ediens en oor= 
log nie. 

Vgl. Delling i.v.m. &pxwv in TDNT I, Michigan 1965(2), 
488 - 489. Dit dui dikwels op Romeinse en Joodse ower= 
hede, "often without specifying the particular office" 
(489). Opvallend genoeg verwys Delling nie hier na Rom. 
13: 4 nie. Vgl. E. Kasemann, Grundsat z Ziches zur 
I nterpr et ation vom Rom. 13 in Exegeti sche Versuche und 
Bes innunge II, 1965 , 2 Aufl. 211 v. (Hierdie verwysing 
dank ek aan prof. L. Floor van Hammanskraal). Dit is 
teleurstellend dat H.N. Ridderbos in sy konunentaar Aan 
de Romeinen, Kampen 1959, nie hieraan aandag bestee 
nie. Ook nie W.D. Jonker nie, Die Brief aan die Romeine , 
Kaapland/Pretoria 1967, 173 - 175, en Karl Barth, Der 
R8merbrief, Zurich 1967 ( 10), 465 - 475 (vgl. "Richter= 
schwert", 469), en F.F. Bruce, The Epist l e of Paul t o the 
Romans. An Introduction and Corrunentary, London 1969 
(5), 231 - 239. Vgl. D.Bonhoeffer, Ethik,Miinchen 1966(7), 
353 - 354. 

W. Schrage, Die Christen und der Staat a.w. 58. So F.T. 
Diemer-Lindeboom, Ontgin Nieuw Land opdat zi j Zeven, 
Blaricum (1966), 105v. A. Kuyper kies vir 'n letterlike 
swaard, E. Voto Dordraceno IV, Amsterdam 1895, 117; vgl.sy 
De 'Gemene Gratie I, Kampen 1931, 55v. Vgl. ook A.A. 
van Ruler, Visie en Vaart, Amsterdam 1947, 200v. Vgl. 
Alfred de O.uervain,Die Hei Zi gung. Ethik I, Zurich 1946 
(2), 425: "Das Schwert, von dem Paulus Romer 13 spricht, 
ist gewiss nicht nur das Gericht, das die Diebe und Morder 
verurteilt, sondern die romische Obrigkeit als Huterin des 
Friedens in der Volkerwelt". 

G. Th. Rothuizen in Gereformeerd WeekbZad, 24 Okt. 1969 
a.a. 95. 



(204) 

(205) 

(206) 

(207) 

(208) 

(209) 

( 2J 0) 

¥gl. R.H. B.ainton -a.ow.. 56.; G J. Hael.'ing a.w. 20-21; 
Macgr-egor-a.w. 25. Vgl. C.E. Raven i.v.m. die Vierde 
Evangelie, The TheologiaaZ Basia of Christian Pacifism, 
London l 9 5 2 , l 7 • 

Strijd a.w. 66. 

H. Vogel in Es geht urns Leben!, Hamburg 1965, 86. Wat 
God Hom permitteer (nl. katastrofes) is daarmee nog nie 
toelaatbaar vir die mens nie, Macgregor a.w. 62, 63. 
(Vgl. die opvallende uitspraak in 'n preek oor Openb. 
6 by J.J. van der Walt, Die l ewende Woord, Reeks I no. 2, 
Potchefstroom s.j., 14: "Dit mag ons nou egter nie so 
verstaan dat God oorloe veroorsaak nie. God laat oorloe 
ophou, se Psalm 46!"). (Lg . verwysing dank ek aan my skoon= 
vader). 

Vgl. G. Th. Rothuizen,Enige Vragen over de bewapening 
II in Goreformeerd Weekh Zad, jg. 24 no. 30, 24 Jan. 
1969, l89: Daar kan op 'n duiwelse manier 'n beroep op 
die Bybel gedoen word (m.v.n. die tempeldaksprong). "Ieder 
beroep op de letterlijkheid van de Schrift waarborgt nog 
niet een christelijke exegese en ieder waagstuk met een 
beroep op de Schrift is nog niet een chr istel i j ke waagstuk. 
Het risico in dit leven speel zich niet vanzelfsprekend aan 
de kant van Jezus af en het niet-willen riskeren aan de 
kant van de duivel" . 

Vgl. H.M. Kuitert, Anders Gezegd a.w. 63 - 87; R. Schip= 
pers, De Gereformeerde Zede, Kampen 1955 (2) , 148 - 152 ; 
J. Douma, Voorbeeld of Gebod? Enkele Opmerkingen over 
het Schri ftberoep in de Ethiek, Amsterdam 197 2 . A. 
Troost se: "Het mag een verdienste van Kuitert genoemd 
worden dat hijnog eens goed heeft samengevat, hoe oneer• 
biedig en willekeurig de kerken met de bijbel omgesprongen 
hebben terzake van praktis che levensproblemen", in Heden= 
daagse ethiek in het Ziaht van het Nieuwe Testament 
a.w. 7. 

Vgl. W.H. Velema, Herleving van de natuurlijke ethiek 
t egen de aahtergrond van de seaulari satie, Kampen l968, 8: 
"De ethiek wordt in onze tijd niet minder dan de andere 
disciplines van de theologie bepaald door hermeneutische 
vragen". 

Vgl. C.J. Cadoux, Chri s tian Paci fism Re- examined a.w. 49: 
"The wri ter of this book happens to be a Liberal Evangelical 
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(212) 

(213) 

(214) 

(215) 

(216) 

(217) 

(218) 

(2J 9) 

(220) 
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Prote.s tant". 

Vgl. L. Richards, Ch:t>isticrn Pacifism after Two Wor ld Wars 
a.w. 20. 

C.E. Raven, The Theologiaal Basi s of Ch:t>istia:n Paci f ism 
a.w. 39. Vgl. Tooke a.w. 52. 

Tolstoy in The Pacif i st Conscienae a.w. Hy spreek hem 
uit teen die Drie-eenheid, Roomse Mis, ens. (163)', en 
vervolg: "We have first to understand that all the 
stories telling how God six thousand years ago made the 
world; how Adam sinned and how the human race fell, and 
how the Son of God, a God born of a virgin, came on earth 
and redeemed man; and all the fables in the Old Testa= 
ment and in the Gospels, and all the lives of the saints 
with their stories of miracles and relics -- are nothing 
but a gross hash of Jewish superstitions and priestly 
frauds". Al wat ens nodig het, is die duidelike predi= 
king van Christus, d.i. Matt. 7:12 (165). Hy spreek die 
wens uit dat die mense hulle wil bevry van alle inkarnasie­
gedagtes, "from beliefs in paradise and hell, in angel s 
and demons, in reincarnation, resurrection and the idea 
of the interference of God in the li fe of the Universe .... 
from .•.. belief in the infallibility of the .•.. Bible(s) 
•... " (175). (In 1901 is hy kerklik geekskommunikeer). 
Vgl. ook H.Zahrnt in De vrede van God en de vrede vcrn de 
wereZd, Baarn 1967, 61, 66, 90 - 91, 97. 

Richards, a.w. 129. 

Macgregor a.w. 89. 

Bainton a.w. SI. Vgl. Macgregor a.w. 65. 

Bainton a.w. 154. (Vgl. ook N.H. S¢e, ChristZiahe Ethik 
a.w. 357: "eine unmittelbare Benutzung des AT fur unsere 
Fi;age unmoglich macht"). 

Macgregor a.w. 38. 

Cadoux, Ch:t>isticrn Pacifism Re-examined a.w. 60, 61. 

Idem, 59. 

Idem, 85. 



(222) 

(223) 

(224) 

(22S) 

(226) 

(227) 

(228) 

(229) 

(230) 

(231) 

(232) 

G.J. Haering a.w. Jl ("hier spreekt .een nog barbaarse tijd 
met een nog ruwe · opvatting van G'od en ZiJn wil"), en 35 
(die kerk het Marcion "terecht" afgewys). Vgl. Macgregor 
a.w . S2v.oor die "karakter van God". · · 

C.J. Cadoux, The Ea:rZy Churah and the WorZd a.w. 407: 
"Marcion had done good service to Christian thought by 
drawing attenti on to the discrepancy ((between the ethics 
of the Old Tes tament (and) those of Christianity))". In 
sy Christian Paaifism Re-examined a.w. 89 oorweeg hy of 
die gerig nie behoort tot die funksie van God as Skepper 
en Rigter nie, eerder as tot Sy ~personal dealings with 
us as Father" . Hy verwerp egter die Marcionistiese 
Godsbeeld, 89 - 90. Vgl. ook Tooke a.w . 36, 17 1. 

A. von Harnack, Militia Christi a .w. 26.(Geen wonder nie 
dat Bonhoeffer gese het: "Dogmatis ch gesehen war Harnack 
ein Irrlehrer", by G. Th. Rothui zen, Aristocratisch Chris= 
tendom, Kampen 1969 , 193 voetnoot 203). Vgl. ook F. 
Schleiermacher, Die ChristZiche Sitte , Berlin 1884(2), 
28S: "Wern das alte Testament dieselbe Auctori tat hat, 
als das neue, der muss den Krieg durchaus fur erlaubt 
halten. 

Raven a .w. 38. 

Idem, Sl (37). "If Jesus was Lord, then God must be in 
some sense "just Jesus everywhere"", 38. (Dit tendeer 
na 'n homoiousiaanse en monofisitistiese dwaling; Raven 
verwyt egter Barth da t hy hom skul dig maak aan 'n gnostiese 
of monofisitistiese dwaling, 41). 

Vgl. Bai nton a .w. 18 , 40 , 47 ,SO, S4 . R. B. Gregg , The 
Power of Non- violence a.w . 244 aanvaar 'n "supreme 
unifyi ng principle or axiom" - met baie name: Brahma, 
Atmann, Jehovah, God, Allah . (Vgl. R. Thielicke , TheoZo= 
gische Ethik II 2 a.w . 6 21). 

Bainton, a .w. JS, 21, 30, 31, pass im. 

Idem, JS, 2l, 30, 3l , SS , passim. 

Strijd a .w. 67. 

Peace i s the wiZZ of God, Amsterdam l9S4 ( 2), l9. 

C. J . Cadoux, The Ea:rZy Church and the WorZd a.w. 271 
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(234) 

(235) 

(236) 

(237) 

(238) 

(239) 

(240) 
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(m.v.n. Harnack). 

H. Thielicke, Theologische Ethik II 2 a.w. 589, 628. 

Vgl. J.L. Koole in Christendom en OorZog a.w. 41: "Het 
Nieuwe Testament spreekt beslist het laatste woord". 
Ook S. du Toit, Openbaringsgeskiedenis van die Ou Testa= 
ment a.w. 264, 265. 

John Bright, The Kingdom of God, New York n.d., 7. ("For 
the concept of the Kingdom of God involves, in a real 
sense, the total message of the Bible"); S. du Toit a.w. 
48 - 50 (Vir sy hermeneutiek, vgl. idem a.w. II - 47). 

T. van der Walt, Openba:ringsgeskiedenis. Die Nw.ue Tes= 
tament, Potchefstroom (o.a.), 1972, II ("As 'nmens in 
'n paar woorde die hoofsaak, die kern van die Nuwe Testa= 
ment (en trouens die hele Bybel) moet saamvat, dan is dit: 
die koninkryk van God"). Vgl. ook sy groter werk, Die 
Koninkryk van God - naby .', Kampen 1962, asook H.N. Ridder= 
bos, De Komst van het Koninkrijk, Kampen 1950. Verder 
L.H. Marshall, The Challenge of New Testament Ethics 
a .w. 25 - 31, 246v; J.A. Heyns, Die Nuwe Mens Onderweg, 
Tafelberg 1970, 9 - 10. 

S. Greijdanus, Schriftbeginselen ter Schriftverklaring 
a.w. 121 - 123. 

H.M. Kuitert, Verstaat gij wat gij l eest? , Kampen 1968(3), 
42 - 43. Vgl. sy De realiteit van het geloof. Over de 
anti-metafysische tend.ens in de huidige theologische ont= 
wikkeling, Kampen 1966 , 207. 

H. Bavinck, Gereformeerde Dogmatiek III, Kampen 1929(4), 
254: Die Christologie is die middelpunt en hart van die 
ganse dogmatiek, en hierin "klopt heel het religieus­
ethische leven der Christenheid". Vgl. ook idem I, 1928 
(4), 315 {"centraal in Christus") en 323 ("die zich concen= 
treeren in den persoon van Christus"). 

J.D. du Toit, Die Bybel is die Woord van God, Stellenbosch 
J94l, 42: Die Bybel "ontvou vir ons die goddelike plan 
van verlossing soos gesentraliseer in Jesus Christus, die 
Middelaar van God en die mense". 

S.C.W. Duvenage, Die Gesag van die Heilige Skrif, Potchef= 
stroom J967, 9: Die openbaring van God vind sy "ha rt" in 



(24 2) 

(243) 

(244) 

(245) 

(246) 

(247) 

(248) 

(249) 

(250) 

die vll!e&gew:orde W:oord, Jesus Ghristus. Tot 1972 .het die 
basisfomule van die Gereformeerae Ekumeniese Sinode ook 
gelui da-t "the Gospel of Jesus Christ is the core and 
apex (of the) Scriptural truth",Agenda Reports RES, 
Amsterdam 1968, Michigan (1967), 215, maar in die Acts 
of the Reformed Eawnenical Synod, Aus t ral ia 1972, 
Michigan n.d., 62 - 63 het di t verval. 

G.C. Berkouwer, De Heilige Schri f t II, Kampen 1967, 55 
so 52, .177) . Vgl. ook sy De Heilige Schri f t I , Kampen 
1966, 136 (m.v .n. na Calvyn) en Verontrus ting en Verant= 
woordelijkheid, Kampen 1969, 103 - 127. 

Vgl. J . C. Coetzee, Volk en Godsvol k in die Nuwe Testa= 
ment , Potchefstroom 1965, 15 - 16 . 

H. Bavinck, Gereformeerde Dogmatiek I, a .w. 427 - 428. 

F. van Raalten, Pazifisn~s und Ethik in ZEE, Jg. 12, 1968, 
25 - 26 (vgl. 29). 

Idem 22 , 24 - 25, 29 . 

Idem, 22 (vgl. 24 - 25, 29) . 

Richards a.w. 54 (m.v.n. Ni ebuhr). Vgl . Strijd a .w. 25: 
"Het christenpac ifi sme i s nie t een terugval in een wettische, 
moralistische, abs olutistis che l evenshoudi ng, maar een stuk 
geloofsgehoorzaamheid, dat zijn oorsprong vindt in de con= 
frontatie van de ree l e oorlog met de reele Wil Gods, ons 
geopenbaard in Jezus de Mes s ias" . Strijd meen ook dat 
ons t.o.v . die oorlogsvraagstuk nie me t God se verborge 
wil (van die besluit) , maar me t Sy geopenbaarde wil (van 
die bevel) rekening moet hou, idem 51. 

H. Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a .w. 62. Vgl. 
Raven a.w . 4, 9 ; H. Zahrnt in De vrede van God en de vrede 
van de were ld a. w. 63 (Die "Christelike" van die Chris t en= 
dom is dit da t God onse Vader is alleen deur J esus Chris= 
tu s) . 

Gollwitzer, laaste a.w. 62 . Oorlog is teen die wil van 
God, se Zahrnt, want God het in Christus duidelik gemaak 
dat Hy nie oorlog nie maar die vrede wil in die wereld. 
"Daarom: wie in Chris tus gelooft, streeft naar verzoening, 
vrede , coexistentie, of hij gelooft niet in Chr istus" : in 
De vrede van God en de vrede van de wereld a.w. 83 - 84. 
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N.A. Schuman in Meegenomen voor de vrede a.w. 9J. 

J. Verkuyl in Verantwoorde Revolutie, Kampen J%8, 56 
(As Verkuyl egter 'n geweldda.dige rewolusie - sy dit 
as lliliste middel - aanvaar, dan rela.tiveer hy sy s tandpunt 
oor ge'Weldlose verset, a.w. 64v.); F.M. Stratmann, War 
and Christianity Today a.w. ll. (Vgl. ook Oscar Cullmann, 
Jesus und die RevolutionG.ren seiner Zeit , Tubingen 1970). 

C.J . Cadoux, Christian Pacifism Re-examined a.w. 86. 
G.J. Heering a.w. 12 (m.v.n. Windisch) beskou dit van groot 
gewig dat Jesus die messiaanse oorlog afgewys het (Ook 
Macgregor verwys hierna, a.w. 44). 

Cadoux laaste a. w. 80 (vgl. 79). I.v.m. "Jesus and War", 
vgl. ook sy The Early Christian Attitude to War , London 
1919, 19 - 47, en The Early Church and the World a.w. 51-57. 
(Vgl. L.H. Marshall, The Challenge of New Testament E.thics 
a. w. ll 7: "On the question of war Jesus made no pronounce= 
men~). 

Vgl. Macgregor a.w. 31, Stratmann a.w. ll6v. 

O.a. by Macgregor a.w. 29 en Cadoux, Christian Pacifism 
Re- e.xamined a.w. 61. 

Macgregor a.w. 36. 

Cadoux, laaste a.w. 85. 

H. Bavinck in Christendom en Oorlog a.w. 16. 

Raven a.w. 26. Vgl. Lasserre a.w. 33 en Macgregor a.w. 
49 - 50; van Raalten a.a. 29. 

Raven a.w. 27 - 28 (29 - 30), 
disputabel, vgl. 27, 34. 

Raven se Christologie is 

Raven a.w. 21. M.L. King is oortuig dat die kruis "is 
the power of God unto social and individual salvation", in 
The Pacifist Conscience, London 1966, 410. Dit raak die 
totale mens, 406. 

Macgregor a.w. 39. 
eiami"ned a. w. lJ J • 

Macgregor a.w. 69. 

Vgl. Cadoux, Christian Pacifism Re-
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(266) 

(267) 

(268) 

(269) 

(270) 

(271) 

(272) 

(273) 

(274) 

Macg~egor a.w. S.7. 

A.J. Rasker, Wir wahlen das gefahrliahen Leben a.w. 37. 
Vgl. Gollwitzer a.w. 3. 

Gollwitzer a.w. 347; eweneens 127 - 128. Vgl. Verkuyl 
in Verantwoorde Revolutie a.w. 68, asook die studie van 
P.T. Forsyth, The Christian Ethia of Wax>, London 1916. 

H.J. Heering, Kernvragen der Kernbewapening,Lochem 
1964, 25 - 26. Vgl. Macgregor a.w. 49 - 50 (en W.J. 
Schuijt c.s. in Kerk- Oorlog- Vrede , Roermond Maaseik 1965, 
89). 

Vgl. Cadoux, Christian Paaifism Re-examined a.w. 82 , 
waar hy Jesus se kruisdood "as sacrificial transaction of 
a propitiatory, expiatory, or atoning kind" verwerp (so 85). 
(Vgl. Reinhold Seeberg, Text- book of the History of Doa= 
trines, Michigan 1964(6), Vol. II, 73; 'n voorstaander 
van die subjektiewe versoeningsleer is ook Herman Wiersenga, 
De Verzoening in de Theologisahe Diskussie, Kampen 1971). 

Peaae is the will of God a.w. 15. 

R. Niebuhr, Christianity and Power Politics , New York 
1946, 5: "Most modern forms of Christian pacifism are 
heretical. Presumably inspired by the Christian gospel, 
they have really absorbed the Renaissance faith in the 
goodness of man, have rejected the Christian doctrine of 
original sin as an outmoded bit of pessimism .... " (so 3 , 14). 

Vgl. Cadoux, laaste a.w. 183: "No man in his senses denies 
the reality and terrible pontency of human sin"; Macgregor 
a.w. 101: "The New Testament has no false optimism about 
man, and no illusions about the radical nature of sin and 
evil". Gregg a . w. 150 is semi-pelagiaans: hy verwerp die 
volkome goedheid van die mens (Rousseau), asook sy totale 
verdorwenheid(Calvyn en Barth). 

Vgl. Raven a.w. 22 : "It is difficult not to feel that in 
this book (.(of R. Niebuhr)) taki_ng sin. seriously means being 
content to continue in it" . Vgl. N. A. Schuman i.v.m. die 
beweri ng dat "ons nou eenmaal in 'n sondige wereld leef": 
di t mag geen motief wees nie "behalve miss chien om z·elf 
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(283) 
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heen t~ gaan en niet .meer te zondigen (Johannes 8: JJ) " ,in 
Synoodkroeet. Vragen met Voorrang, Baarn .l 969, 69 - 70 
( 'n voorbeeld. -ui t die individuele etiek). Si en ook 
Stratmann a.w. • .133 i.v.m. die "fatalistic conception". 

A. Schippers en N.A. Schuman in Meegenomen voor de Vrede 
a.w • .100; G.J. Heering, De ZondevaZ van het Christendom 
a.w . .154. 

G.C. Berkouwer, De Zonde I . Oorsprong en Kennis ·der 
Zonde, Kampen l .958, ll3, wys daarop dat daar soms met 'n 
vanselfsprekende instemming gewys word na die toenemende 
erkenning van die "demonisering", maar dat ons dit moeiliker 
bet met die onweerspreeklike boodskap van die ontmagtiging 
en radikale ontmaskering van die wereldmagte. Sien ook 
sy Het Werk van Christus , Kampen 1953, 364 380. Hy 
noem, De Zonde II. Wezen en Verbreiding der Zonde , Kampen 
1960, 299, dat die skuld nie weggeneem word vanuit 'n ek= 
skuus nie maar vanuit Christus. 

Peace is the wiZZ of God a .w. II. 

T.O. Hylkema, Wat de BijbeZ zegt a.w . 9. 

Idem, 18. 

Idem, 19. 

Idem, 25. 

G. Th. Rotbuizen _in Gereformeerd WeekbZad, 24 Okt. 1969 
a.a. 95. 

H. Bavinck in Christendom en OorZog a.w. 13. Vgl. - i n 
'n ander verband - sy Hedendaagsche Moraa Z, Kampen 1902 , 
36: "In bet historie viert telkens bet recht van den sterk= 
ste zijn triomf. Maar dit is juist volgens aller over= 
tuiging met de wetten der moraal in strijd". Vgl. G.C. 
Berkouwer, Bet Werk van Christus a.w. 279 - 349 . 

Lasserre a.w.. 126 (so J67). Vgl. ook A.D. Muller, Di:imo= 
nische Wirklichkeit und Trinitat a.w. 113, 114. 

H.J. Diekerbof, Een vuiZe verrader, Baarn 1967(6), 121 . 

Stratmann a.w. 27 (vgl. 22 en 68). Vgl. Rasker, PoZitiek 
Ethos a.w. ll voetnoot 1; H. Gollwitzer, Die reichen Chris= 



(287) 

(288) 

(289) 

(290) 

(291) 

( 292) 

(293) 

(294) 

(295) 

(29 6) 

(297) 

(298) 

(299) 

tan und der ame La2ar>Us, Mi.in·chen 1969, 96. 

Richards. a.w.22. Vgl. Strijd a.w. 45. 

Muller a.w. 54 (vgl. 37). 

W. Trillhaus, Ethik, Berlin 1965(2), 441 . Ook Werner 
Elert, Das Ch'l'istliche Ethos, Tiibingen 1949, !59 se nee 
op die vraag of die liefdesgebod vir die interstaatlike 
ve rhoudinge kan geld. 

Lasserre a.w. 29 (so, 140, 167). Kuitert is eerder bereid 
om die twee-ryke-leer te aanvaar, ten einde 'n (beperkte) 
oorlog te aanvaar, as om 'n oorlog te koppel aan die 
evangelie van Christus: a.a. in Sermo , Maart 1963, 7. 

Raven a.w. 53 (vgl. 35, 5!). Raven val Augustinus, Calvyn 
en Barth fel aan, helaas sonder verwysinge. Vgl. Cadoux, 
Christian Pacifism Re- examined a.w. 80; Rasker, Politiek 
Ethos a.w. 20, 21, 71 (oor teokrasie). Cadoux verdedig 
Tertullianus se poging "to find an application of Chris= 
tianity to every department of life", The Early Church and 
t he Wor ld a.w. 427; Stratmann a.w. 26 ("no dual morality"), 
8, 10, 38,128. 

H. Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a .w. 43. 

Idem, 52.(Herhaaldelik keer die gedagte terug, vgl. ook 
20 - 21, 24, 27 - 28, S4 - SS, S7, 167, 287). 

Rasker, Wi r wah l en das gefahrlichen Leben a.w. 36. 

Vgl. G. Th. Ro thuizen, Tweeerlei Ethiek bij Calvijn?, 
Kampen 1964, en sy Aristocrati sch Ch'l'i stendom a.w. 353 · 
Vgl. W.J. Aalders, Handboek der Ethiek a.w. wat die 
(Roomse) onderskeiding van "tweeerlei !even" verwerp (345), 
en tog weer kies vir die " twee levensvormen" (346) . 

Vgl. Rothuizen, laaste a.w. 340 - 353. Ook Hans Schmidt, 
Frieden a.w. 24 , 158 bevraagteken die twee-ryke-leer. 

Dietrich B.onhoeffer, Ethik a.w. 101: "Es gibt zwei Reiche, 
.... " (so 354). 

H. Thielicke, Theologische Ethik II 2 a . w. 619 . 

G.J. Heering, De Zondeval van het Ch'l'istendom a.w . 232 . 
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(307) 

(308) 
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(312) 
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Harold S. Bender, De Doperse Visie,Amsterdam 1948, 14 
(_vgl. l 2). 

Idem, JS; en llylkema a.w. 9 - 19; C.J. Dippel, In Codes 
Naam 1962, 7, JO, 13, 18, 30. Vgl. D. Bonhoeffer, Navolging, 
Amsterdam 1968(3), 266: "Van nu af aan heten de Christe= 
nen in het Nieuwe Testament slechts nog 'de heiligen'. 
De andere naam die zich liet denken, namelijk 'rechtvaar= 
digen', vindt geen ingang". 

Cadoux, ChT'istian Pacifism Re- examined a.w. 75 (vgl. 84v~. 

Lasserre a.w. 75 (m.v.n. Matt. 10: 38, 16: 24v., JO: l 6; 
Mark. 10: 39 - 45; Luk. 21: 17 - 19, Joh. 13: 15v.); 
Raven a,w, 22; Cadoux, laaste a.w. 85. Vgl. Bainton 
a.w. 53 - 54; Rasker, Politiek Ethos a.w. 16, 71. 

Stratmann a.w. 105 (vgl. 104). 

Gereformeerd Vredesberaad in Meegenomen voor de Vrede 
a.w. 12. Ook Dippel, In Godes Naam a.w. 18 oordeel dat 
die geloof in en liefde vir Jesus Christus onverenigbaar 
is met 'n genocide of die voorbereiding daarop. 

Lasserre a.w. 77 - 78. 

Richards a.w. 55 (met kritiek op Niebuhr). Richards beweer 
verder dat die onhoudbaarheid van Christus-en-oorlog daar= 
uit blyk wanneer daar vir oorlog in Sy Naam gebid word, 27. 

Cadoux, laaste a.w. 87. Vgl. Macgregor a.w. 62. 

Cadoux, laaste a.w. 140. Kuitert het ernstige beswaar 
teen Troost se martelaarsgedagte, omdat 'n martelaar wat 
gedood word omdat hy andere dood volgens Bybel en Kerkge= 
skiedenis 'n "nuwe soort" is: a.a. in Sermo, Maart 1963, 7. 

Vgl. Die Navolging van ChT'istus deur Thomas a Kempis 
(vert. A.S. Geyser), Pretoria 1952. 

D. Bonhoeffer, Navolging a.w. 

Idem, J3. 

Idem, 3J. 

Idem, 70. 



(315) 

(316) 

(317) 

(318) 

(319) 

(320) 

(321) 

(322) 

(323) 

Idem, 67. 

Idem, 92. 

Idem, J36 (vgl. l 23). Vgl. ook sy radikale ui tspraak, 
by Rothuizen, Aristoaratisah Christendom a.w. lll - 112. 

Bonhoeffer, Navolging a.w. 182. 
75 - 87. 

So Cadowc, laaste a.w. 

A.J. Rasker, Wi r wahl en das gefahr l iahen Leben a.w. 38, 
46. Vgl. Macgregor a.w. 71, 104; Strijd a.w. 158. 

Vgl . J.J. Verdonk in Meegenomen voor de vrede a.w. 75. 

Macgregor a.w. 74 - 75. So Richards a.w. 66. 

Vgl. J.D. Tooke , The Just War in Aquinas and Grot i us a.w . 
204 (vgl. 220). 

H.R. Stroes in Meegenomen voor de vrede a.w. 65 (vgl. 
66). Vgl. Richards a.w. JOO - 101 i.v.m. praktiese 
ateisme. 

(324) Lasserre a.w. 77; Stratmann a.w . 13, 127. Talle antler 
voorbeelde is ook te vind in Geweldloze Weerbaarheid, 
Utrecht 1965, 64 - 98. Vgl. Gregg a.w. 175. 

(324a) Vgl . J. Comblin, Theologie des Friedens a.w. 252 . 

(325) 'n Stelling soos die volgende kan teologies-wetenskaplik 
moeilik bewys word: "Die pasifisme is dus antichristelik 
geinspireer" (Jan Joos e , Wanneer die swaarde pikke wor d 
in Die Afrikaner , jg. 4 no. 171, 22 Junie 1973, 14). 

(326) Herman Wiesinga, Verzoening als ver.ander ing. Een gegeven 
voor menselij k hande l en, Baarn 1972 het 'n poging gewaag 
(veral 94 - 112) vanuit sy disputabele "effektiewe ver= 
soeningsleer". (.Wiersinga aanvaar geweld as ultimum 
r emedium, 109 - 110). Hierop het Herman Ridderbos gereageer 
met: Zij n wij op de ver keerde weg? Een bijbelse studie 
over de verzoening, Kampen 1972. Ridderbos wys daarop dat 
die reikwydte van die versoening universeel is en betrekking 
het op die vrede tus sen God en mens, op innerlike vrede en 
op mense onderling (65 - 66). G. Th. Rothuizen stel die 
vraag wat ons dan stel teenoor die "universalistiese" han= 
t ering van die woord "versoening" deur die pasifisme: 
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(328) 
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Enige vragen over de bewapenirzg II in Je ref. WeekbZad, 
j,g. 24 no. 30, 24 Jan. J-969, JBS. 

Ridderbos, Iaaste a.w. 68. Vgl. ook J. Comblin,TheoZogie 
des Friedens a.w. 3J 7: "Christus wirkt eine doppelte 
Versohnung: der Versohnung der Menschen mit Gott und der 
Menschen untereinander" (vgl. 376, 427 ). 

Ook W. Huber in De angst voor de vrede, Baarn 1971, 116 -
J20 spreek hom uit teen 'n fatalistiese hamar tologi e . 
Vgl. G.C. Berkouwer oor die oorwinning: Het werk van Chris= 
tus ,Kampen l953, 364 - 380. Sien ook G.C. Berkouwer, 
De Mens het beeZd Gods , Kampen 1957 oor di e goeie "res te" 
in die mens in die reformatoriese belydeni sskrift e , 124 -
125, J30 - 135; L.H. Marshall, The ChaZZenge of New Testament 
Ethias a.w. 269. A Troost lewer kritiek op 'n eensydige 
prediking van die triomf van die genade ten koste van Gods 
oordele: Vrede op aarde - ook door atoombommen? in Geref.Kerkb 
Rotterdam, Kersnommer 1963, 18. 

Vgl. o.a. H.M. Kuitert, SoaiaZe Ethiek en geZoof in Jezus 
Christus Kampen 1967; idem, Verstaat gij wat gij Zeest? 
a.w. 83 ("Naast alles wat Jezus voor ons persoonlijk is 
gaan betekenen, mogen we vandaag proberen de draagwijdte 
van zijn verschijning voor de wereld en haar samenlevings= 
vormen onder woorden te brengen"); A.G. Honig, De kosmisahe 
betekenis van Chris tus, Kampen 1968; Leonhard Goppelt, 
ChristoZogie und Ethik . Aufsatze zum Neuen Tes t ament,Gotting 
1968, 102 - 136. Veral ook Oscar Cull.rnann, Die Chri stoZogie 
des N~uen Testaments, Tiibingen 1966, 235: "Die Herrschaft 
Christi muss sich uber alle Gebiete der Schopfung erstrecken. 
Gabe es ein einziges Gebiet, vom dem sie ausgeschlossen 
bliebe, so ware sie nicht vollstandig, und Christus ware 
der Kyrios nicht mehr". 

Besonder insiggewend skryf Heinz Zahrnt, Waahtend op God, 
Utrecht 1967, 182 -217 hieroor. Vgl. idem 184 - 185: 
"De nieuwe politiek-etische probleemstelling van de theologie 
werd geleid door de erkenning van het totale karakter van 
Gods heerschappij en de universaliteit van zijn liefde: 
als God inderdaad schepper,behouder en verlos ser de r wereld 
is, kan er geen enkele levensterrein bestaan dat buiten het 
machtsgeb.ied van God zou vallen. Dan is het afgelopen met 
de haast volledige scheiding van God en wereld, kerk en 
staat, christelijke prive-moraal en burgerlijke beroepsmo= 
raal. Dan dient het au se r ieux te worden genomen dat God 



(33 1) 

(332) 

(333) 

(334) 

(335) 

(336) 

(337) 

. (338) 

(339) 

(340) 

(34 1) 

(342) 

oak in de politiek Heer is. dat de voors<:"hriften en be• 
lof ten van de bijbel ook voor het pot itieke handelen van 
kraa-ht zijn en d-at de christelijke liefde een politicum 
van de eerste orde is". (so 186J. 

S. U. Zuidema, Navolging van Chr istus ,Franeker z .j.,11 . 

G.C. Berkouwer, Geloof en Heiliging, Kampen 1949, 170 
(vgl. 136 - 170 oor "de navolging van Christus") . 

G.C. Berkouwer, Het Licht der Wereld a .w. 99. 

Idem, 99. 

A.A. van Ruler, Theologisch Werk I, Nijkerk 1969, 147. 

Idem, 146. 

S. C.W. Duvenage, Die Navolging van Christus a .w. 219. 
Vgl . ook sy Wereldorde omgekeer , Potchefstroom 1967. 
Sien verder H.D. Wendland, Ethik des Neuen Testconents 
a.w. 29 - 31; Karl Barth, Die Kirchliche Dogmatik IV, 
2, Zurich 1955, 603-626; Kit t el i .v.m. aKOAOU6 £t V in TDNT 
I, Michigan 1965 (2), 213 - 215. 

W.J. Snyman, Openbaringsgeskiedenis NW;Je Testconent . Die 
Vier Evangelies, Potchefstroom 1967, 105 (diktaat). 

Vgl. Wilhelm Kolfhaus, Vom christlichen Leben nach Johannes 
Calvin, Neukirchen Kreis Mo er s 1949, 188. Vgl . G. Th . 
Rothuizen, De hand aan de ploeg, Aalten z .j., 105 - 108, 
veral 107: "Wanneer wij van ons huidige poli tieke standpunt 
moeten afstappen, omdat het impotent is tot vrede, zouden 
wij het lijden binnenstappen. Een vreselijk lijden, maar 
het lijden van Chri s tus. Dat is 'n vreselijk kruis, maar 
met een opstanding" . 

Acta 1970, Geref. Kerk ~n Sui d- Afrika,Potchefs troom,63 . 

Tjaart van der Wal t 
s trooml969, 11 8. 
en se l f opoffering 
ner, 16 Maart 1973 , 

Acta 19?0 a .w. 63. 

in Die Atoomeeu - in U Zig, Potchef= 
' n Uite rs kritiese bespreki ng oor GES 
is t e vind by A. D. Pont i n Die Afrika= 
21. 
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S. du Toit, Die Ou Testament 'n Wonder, Potchefstroom 
1963, 139. Vgl. J.A. van Rooy, Kerk en Sending, Potchef= 
stroom s. j. ,37. 

Vgl. P.J. Roscam Abbing, De moderne theoZogie en het huidige 
oorZogsprobZeem in De OorZog in het Zicht der wetenschappen 
a.w. 6 - 7. 

H. Bavinck, Ger eformeerde Dogmatiek III a.w. 254. Vgl. 
selfs B. Haring, Das Gesetz Chri sti: "Die Norm, die Mitte 
und das Ziel der christlichen Moraltheologie ist Christus ... " 
(by H.J. Heering, Ethiek der VoorZopigheid, Nijkerk 
1969, 26). 

W.R. Velema, Her Zeving van de natuurZijke ethi ek tegen 
de achtergrond van de secuZarisatie a.w. 27. In Heden= 
daagse ethiek in het Zicht van het Nieuwe Testament a.w. 
21 noem hy: "Het christelijk leven is christologisch ge= 
fundeer, het is pneumatologisch getoonzet". 

Ronald S. Wallace, The Ten Commandments . 
Ethical Freedom, Michigan 1965, 113. 

A Study of 

Gollwitzer, Forder>ungen der Freiheit a.w. 296 - 297; 
idem, 64, 166, 334. Ook nog Stratmann a.w. 72, 105, 
Bainton a.w. 65; Macgregor a.w. 79 ("Christianity is 
universal religion, knowing no national preference"). 
Met Pacem in terris onderweg a.w. 20. 

vgl. 
124; 
a 
Sien 

Gollwitzer a.w. 98 - 99 (asook in De vrede van God en de 
vrede van de wereZd a.w. 24 , 35, 38, 39). Vir Aquinas 
had die eenheid van die kerk geen praktiese politieke bet e= 
kenis nie, Tooke a.w. 139. Vo lgens H.J. Heering, Kern= 
vragen der Kernbewapening a .w. 13 beteken die bestaan van 
die kerk 'n ontkenning van die totale staat. "Het feit 
van de kerk heeft dus reeds een politieke dimensie". 

Gollwitzer, Forder>ungen der Freiheit a.w. 167. Vgl. Raven 
a.w. 52 ("brothers of all humanity"); Richards a.w. 125 -
J 26 ("universal Brotherhood of Man"); Peace is the Will 
of God a.w. 8 en 6 ("essential unity of mankind"). Vgl. 
Dietrich Bonhoeffer, GesammeZte Schriften I, Munchen 19 58, 
72 - 73 : "It must never more happen that a Christian peopl e 
fights against a Christian people, brother against brother, 
since both have one Father"; bo die personele en nasionale 
strewes gaan die van die "one Christian people in the whole 



(351) 

wotilci, of the bro'therhood of mankind" . En op 217 lui dit: 
"Sitf li'o- nett' nircwe di'I!'" Wa'fUW felfe'DWmi'ifdtf rrcWt ti,. wlfit 
sie: wisHn, dass s f~ daniit die Waffei)- auf Christus_ s-elbst 
l'ichteten'". 

Lasserre a.w. 31.· 

(352) Id'em, 30 (vgl. 28'0). 

(353) GesarrrmeZte Sahri ften I a.w. 72 - 73. 

(354) Idem, 216 - 219. 

(354a) Strijd a.w. 29. Ook W. Huber in De angst voor de vrede 
a.w. 114 - 116, 127 - 128, beklemtoon die ekumeniese motief. 

(355) Peaae is the UJiZl of God a.w. 17. Ook volgens die "Oxford 
Report" 1937 meet die uitgangspunt by die beoordeling van 
oorlog wees "the universal fellowship of Christians, the 
Una Sancta", in Peaae i s the UJi'll of God a.w. 5. Rasker 
stel die vraag: of die vertroue op kernwapens nie 'n veel 
gevaarliker kettery is as wat die kerk voorheen geken het 
nie, Wir wa.hlen das ge f'dhr liahen Leben a.w. 36 . 

(356 ) Peaae is the wil l of God a.w. 8. 

(357) Cadoux, Ckristian Pacifism Re- examined a.w. 188. Vgl. 
Bainton a.w. 235 - 236 oor die redes tot die oneenstellDllig= 
heid van die kerk. 

(358) H. Zah~nt· in De vrede van God en de vrede van de wereld 
a.w. 82. Dippel se dat die Christelike gemeente die labora= 
torium is van God se humaniteitswil, In Godes Naam a.w. 46. 

(359) Gollwitzer, Forde"f'UrffJen der Freihei t - a.w. 96 - 97 ("exem= 
plarisch als G'emeinde"; "prototypisch"), 365 ("ge'lebt wird"'). 
Rasker, Politiek Ethos a.w. meen dat dit om m'eer ga-an as 
net 'n "eksemplariese bestaan" van die Christengemeente in 
die burge-rgemeente (23). Die vraag is hoe die ekseuipla• 
riese bestaan en boodskap van die· kerk 'n· gestalte kan aan= 
neem "die ook politieke relevantie heeft'' (71). Vgl. H. 
Zahrn·c in De vrede van God en de vrede van de wereld a.w. 
82. Vg1. Dippel, In Codes· Naam a .w. 34 ("exemplarisch 
leven") en 47 ("exemp·larische existentie"). 

(360) Macgregor a.w. 105 (sien 104). 
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(365) 
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(368) 
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(372) 
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Peace is t he will of God a.w. 23. Vgl. Tooke a.w. 238: 
"if the pacifism of the Church could become multilateral 
and evangelistic it might indeed be effective". 

G.J. Heering a.w. 239. Raven a.w. 62 maak nie veel van 
die ekklesiologiese motief nie. 

Strijd a.w. 159 - 160. Vir dieselfde motief, vgl. ook 
H.J. Heering, Kernvragen der Kernbewapening a.w. 20 (oor 
die invloed van die kernbewapening op die volke va~ Asie 
en Afrika); Rasker, Politiek Ethos a.w. 57 (oor bekerings= 
moontlikheid na 'n totale oorlog); G.J. Heering,De Zonde= 
val van het Christendom a.w. 247 ("verlamt haar zending 
ender de heidenen"). 

Vgl. Lasserre a.w. 222; Van Raalten a.a. 35; Kuitert in 
Sermo, Maart 1963 a.a. 7: Die Nie-christene "sterven niet 
in bet geloof maar in hun zonden. Met bet bestaan wordt 
bun elke bekeringsmogelijkheid ontnomen". 

G.J. Heering a.w. 230. Vgl. Roling, Over Oorlog en 
Vrede a.w. 229 i .v.m. veelstemmige Christendom. 

G.J . Heering a.w.228. 

Stratmann a.w. 9. 

Dietrich Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung a.w. 332. 

Gollwitzer, Forderungen a.w. 347. 

Idem, XXXVI. 

Gollwitzer, Die reiahen Christen und der arme Lazarus a.w. 
19. Vgl. idem in De vrede van God en de vrede van de wereld 
a.w. 33. 

J. de Graaf in Oorlog en Vrede a.w. 56. 

Cadoux, laaste a .w. 66 - 69 , 108, Ill. 

Bainton a .w. 66. 

Vgl. Paul Al thaus, Grundriss der Ethik, Gutersloh 1953 (2), 
153: "Die Christenheit kann dem nicht entgehen, dass ihre 
Glieber als Burger ihres staates in den Gegensatzen und 
Kampfen zwischen den Staaten ausserlich und innerlich 



(376) 

beteili.~t stehen. Dadurch wi rd_ ihr_e Einhei t in Chdstus 
als Glieder des e inen Leibes Christi nicht aufgehoben". 

Vgl. Herman Ridderbos, Paulus. 
Kampen 1966, 447, 450 . 

Ontwerp van zijn theologie, 

(377) Idem, 473 . 

(378) Vgl. G.C. Berkouwer, De Kerk I . Eenheid en Katholiciteit, 
Kampen 1970, 103 en veral 110: "Hier valt niets meer te 
tolereren en is niets meer acceptabel" . Vgl . ook Hans 
Kung, De Kerk, Antwerpen 1967, 303 - 341. Ook Comblin , 
Theologie des Friedens a .w. 324: "Diese Einheit ist die 
star ks te Einheit, die moglich ist" (so 325 , 351, 376, 427). 

(379) Vgl. Acts and Reports of the Reformed E(]UlTlenical Synod, 
Amsterdam 1968, 64 (pt. 11 ); Acts of the Reformed Ecu= 
menical Synod, Australia 1972 , Michigan, 329 - 330 (pt. 11). 

(380) 

(381) 

(382) 

(383) 

(384) 

(385) 

In Koers, jg. 33 no. 3, Des. 1965, 244; Die Kerkblad, 
28 Okt. 1959, 9; Die Kerkblad, 11 April 1962 7.Belangrik 
is ook J .C . Coetzee, Volk en Godsvolk in die 'Nuwe Testament , 
Potchefstroom 1965. 

Kerkverband tot oor die Nasionale Grense i n Koers , jg. 
33 no. 1, Aug. 1965, 28 - 45; 'n Nuwe Deurbraak, Potchef= 
stroom 1963, 32 - 35 . 

In In die Skriflig , no. 2 , Febr. 1967, 21; . in f?i<; Konin= 
kryk van God, Potchefstroom 1969, 299; Die Relt.gi.euse Grand= 
motief van die Konsepsies van Visser ' t Hooft met betrekking 
tot die Wereldraad van Kerke. 'n Wysgerige benadering, 
Braamfontein 1971, 281. 

De Kerk I a.w. 152 - 153. Vgl. Paul Lehmann, Ethics in a 
Christian Context, London 1963, 141: "A Christian, accor= 
ding to a contextual analysis, would take up the question of 
his responsibility i~ wa~, first of all, wi t h respe~t tq his 
membership in the koi.nom,a . Member ship in the koi.noni.a 
means that he is related to 1,rhat God is doing in the world . . " 

Kook in Christendom en Oorlog a .w. 63. Vgl . J, Comblin, 
Theoiogie des Friedens a. w. 31 7: "Der Friede der Gemein= 
schaft der Glaubigen muss eine Vorwegnahme des universalen 
Friedens sein" (so 323) . 

Vgl. Rothuizen, Ar i stocratisch Christendom a.w. 137. 

369 



(386) Vgl. Ch!'iatendom en OorLog a.w. 208. 

(387) 'W.J. Aalders a.w. 344. 

(388) Strijd a.w. 49 betoog dat die eskatologie die inhoud, 
vorm, doeL en vaart van die etiek bepaal. 

(389) 

(390) 

(391) 

(392) 

(393) 

Vgl. G.J. Heering a.w. 23; Strijd a.w. 71 - 72; Macgregor 
a.w. 26; Lasserre a.w. 116. 

Stratmann a.w. 12. 

Muller a.w. 208. 

Lasserre a.w. 182. 

Von Weizsacker in Vrede , Baarn 1968, 83 - 84, 90. 
G.J. Heering a.w. 29, 37, 50. 

Vgl. 

(394) (Dit is ook die standpunt van C.H. Dodd, De ApostoLiaahe 
Prediking en haar ontwikkeLingaga:ng, Nijkerk z.j. (oor= 
spr. in Engels 1936), 27, 38, 41, 75, 108: daar bly steeds 
'n "volstrekte uiteindelikheid" oor). 

(395) Diekerhof, Een vuiZe verrader a.w. lf3. 

(396) Cadoux, Ch!'istian Paaifism Re-examined a.w. 80 - 81. 

(397) Gollwitzer, Die reiahen Ch!'isten und der arme Lazarus 
a.w. 28. 

(398) Vgl. Rothuizen, Aris toarat isah Christendom a.w. 172. 
Vgl. ook Rasker, PoZitiek Ethos a.w. 16 - 17, 38. 

(399) By Rothuizen, laaste a.w. 124. 

(400) Widerstand und Ergebung a.w. 25 - 26. 

(401) J. Verkuyl in Verantwoorde RevoLutie a.w. 21. Vgl. ook 
sy De Boodsaha:p der Bevrijding in de ze tijd, Kampen 1970, 
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81 (die nuwe aarde sal slegs 'n ekstrapolasie wees van 
wat Jesus gese en gedoen het) en 82 (vanuit die kruis en 
opstanding "trekt Hij de lijnen door"). Ook Dippel wil 
niks weet van 'n antisipasie op die Koninkryk van God nie, 
I n Godes Naam a.w. 32. 



(402) Verantwaol'.'de Revolutie a.w. 20 (vgL. 70 - 71); sien ook 
sy Onde'I!We~ naar eh? Frerel.dilczmen-1;et1en, Kampen 1~71, 54 -
56. 

(403) Ve rantwoorde RevoZutie a _w. 45 - 46. 

(404} Idem , 70 - 71. Vgl. sy Breek de muren af! Om gereahti g= 
heid in de rassenverhoudingen, Baarn 1969, en Bestr>ijding 
van het Raaisme en de Kerken in Nederland, Kampen 1972. 

(405) H. Vogel in Es geht ums Leben! a.w. 86. So ook F.H. 
Landsma.n in Ethi sche aspeaten van het kernwapen a.w. 25. 
(R. Bultmann meen ook dat die bybelse eskatologie moontlik 
weer sal oplewe, egter nie in sy ou "mitologiese" vorm nie 
maar vanuit die atoomfisika, Jezus Christus en de Mythe, 
Amsterdam 1967, 40 - 41). 

(406) Lasse.rre a.w. 244 (spesifiek m.v.n. die doodstraf). Vgl. 
ook Tjaart van der Walt in Die Koninkryk van God, Potchef• 
atroom 19&9, 102: "Hier word die laaste oordeel reeds vol= 
trek, op Golgptha."). 

(407) Lasserre a.w. 213 (so 62).Vgl.G.J.Heering a.w. 25; Strijd 
a.w. 73; Macgregor a.w. 21; H. Vogel in a.w. 86; H. Goll= 
witzer, Die Christen und di e AtorrMaffen, Munchen 1957 (5), 
36, 38 - 39. (Eweneens die Nedl. Hervormde Kerk, Het Vraag= 
stuk van de Kernwapenen, s'Gravenhage 1963(4), 20, 67) . 

(408) Muller a.w. 165 (m.v.n. Jaspers). 

(409) Vgl. J. de Graaf, De Ethiek van het Irrmoralisme, Nijkerk 
1969 (3), 60.; H.J. Heering, Ethiek der Voorlopigheid, 
Nijkerk 1969, 95 - Ill ("Geen futurologie zonder ethische 
verantwoording. Geen ethos zonder toekomstperspectief", 
lll); W.H. Douma, Futurologis.ahe orientatie en confrontatie, 
Kampeµ 196,8-,, J-3..: "Een op d.e toekqmst gericht ethiek zal 
daarbij belangrijke di ens t.en kunnen bewij zen''; Trillhaas, 
Et hik a.w. 437 kies vir ' n "Teologie van Vrede" en se hier= 
van: "Dies,e lebt fer.ner von der Anwendung escha.tologischer 
Aspekt.e auf unsere irdische Z:ukunft" (438). 

(4 10) H. van Riessen, Christen - OVerheid - Kri jgsmaaht - Moderne 
Bewapening in Bul letin van die Suid- Af rikaanse Vereni ging 
vir die Bevordering van Chris telike Wetenskap, no. 28, 
Junie 1971, 43. 
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(411) S.U. Zoidema,Enkele motieven van het a:nti- rrrili tair 
pacifism~ in WaaPheid en Werklikheid, Braamfontein r971, 
284. 

(412) Idem, 299. Ongelukkig het Zuidema geen bronneverwysings, 
sodat ons presies kan wee t teen wie hy sy kritiek rig nie. 

(413) Vgl. In gesprek met Van Ruler,Nijkerk 1969, 28. 

(414) Idem, 34. Uiteraard is daar in hierdie boek geen bronnever= 
melding nie. Nietemin besit 'n stelling socs bg . 'n gene= 
raliserende tendens. 

(415) G.C. van Nif trik, Het dilemma met betrekking tot de kePn= 
~apenen in ChPistelijk HistoPisah Ti jdsahPift, jg . 8 no . 
I, Okt. 1962, 8. 

(416) R. Niebuhr, ChPistia:nity and P~er Politics a.w. 20 (vgl. 
125). 

(417) H. Thielicke, Theologisahe Ethik II 2, a.w. 620. 

(418) Idem, 620 (vgl. 621). 

(4 19) Vgl. Herman Ridderbos, De Komst van he t KoninkPijk a.w. 
60 - 68 (vgl. 437 - 444); Tjaart van der Walt,Die Koninkryk 
van God - naby.' a.w. 34 - 43; G.C. Berkouwer, De Weder= 
komst van Christus II, Kampen 1963, 237 - 272. Vgl. ook 
Hans Kuni, De Kerk a.w. 53 - 121, veral 66 - 82; J urgen 
Moltman , Theologie van de hoop, Utrech t 1969 (3), 191 -
199, 298 - 306. 

(420) So A. Troost in De Thora in de Thora II, Franeker, z.j. 
2e dr., 116. Vgl. S.G. de Graaf, De Heilige SahPift, het 
KoninkPijk Gods en de Oorlog a.w. 19: "Maar evenmin is 
het koninkrijk Gods louter toekomstig, en de beschouwing 
daarvan louter eschatologisch. Het Koninkrijk Gods is en 
komt, het is itnmanent en transcendent". Vgl. J .M. de Jong, 
Voorrang aan de toekomst , Nijkerk 1969, 70 - 86 (veral 85). 

(42 1) Vgl. John Bunyan, Die Pelgrim se Reis , Kaapstad 1970 
(vert.). Tog meet mens nie oor 'n sin socs die volgende 
heenlees nie: "Die siel van die godsdiens i s die praktiese 

deel", 70. 

(422) Vgl. Sasse oor K6oµos in TDNT III, Michigan 1965 , 868 - 895, 
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veral 889 - 895, en spe'1ifie'k. '894 :- '895·. 

(423)- Vgl. R. ·S'chippe:rs, Gelijkenissen van Jezus, Kampen 196-2 .. 
87 - 93:-. 

(424) F.W. Grosheide, Mattheus, Kampen 1954(2) a.w. 219, 220. 
Eweneens Norval Geldenhuys,Comnenta!'y on the Gospel of 
Luke a.w. 377, 378 en F. Godet, Commentaa!' op het Evangelie 
van Lukas a.w. 189. 

(425) H.N. Ridderbos, Mattheil.s (K.V.) a.w. 261. Vgl. E.P. Groe= 
newald, Die Evangeiie volgens Markus a.w. 107: "wel nie as 'n 
aardse koninkryk nie, maar as 'n geestelike koninkryk". 
Dit is 'n valse dilemma. Teenoor "aards" staan nie "geeste= 
lik" nie maar "sondig". Vgl. ook - ti pies Luthers -
Rudolf Bultmann, Theologie des Neuen Testaments, Tiibingen 
1968(6), 7: " ... reden nicht von einer allmahlichen Ent= 
wicklung des "Reich Gottes" in der Geschichte --- iiber 
den Prozess,der vom Anfang zum Ende fiihrt, wollen sie 
nicht belehren"; en Hans Conzelmann, Gr>undriss der Theo= 
logie des Neuen Testaments , Munchen 1968 (2), 131 : "wird 
nicht der Prozess des Wachsens betont" . 

(426) A.A. van Ruler, Theologisch Werk I, a.w. 227 (hy verwys 
o.a . na Teilhard de Chardin). 

(427) 

(428) 

(429) 

(430) 

(43 1) 

(432) 

H. Berkhof, Christus dB zin der Geschiedenis, Nijkerk 
1959(3), 171 (vgl. 170-182). 

H. Berkhof, Gegronde VeY'Wachting. Schets van een Chris= 
telijke Toekomstleer, Nijkerk 1968(2), 30 (eweneens op 25, 
27' 43, 63, 76, 83, 100). 

Tjaart van der Walt in DieKoninkryk van God (1969) a.w. 
96. 

Idem, I 07. 

Tjaart van der Walt, rieKoninkryk van God - Naby : a .w. 
318. H. Kun& De Kerk a.w. 59 wys egter daarop dat Jesus 
nooit uitdrukkinge soos : "Godsrylt opbou" , "daaraan mee= 
werk", "help oprig" ens. gebruik het nie. Daarom is dit 
s.i. ook nie juis om te se dat die kerk die Godsryk opbou, 
en aan die verwerkl iking daarvan werk nie, 107. 

H.M. Kuitert in Bet voornaamste stuk der dankbaa:rheid, 
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(433) 

(434) 

(435) 

(436) 

(437) 
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Aa-lten (1966), 189~ Vgl. H. Zahrnt, Waahtend op God 
a.w_. 215; Harvey C-ox-, De atad van de mena-~ He_t levens= 
pat!'Qon van cle geseaula:riseerde wereld in theologisch perspeatief 
Utrecht i965f66(8), 12~- IJO: ''alle vragen om-trent de 
interpretatie, of dit een goddelijk of een menselrjk werk 
is, moeten beantwoord worden vanui t de persoon van Jezus-. 
S_odoende zijn zowel de oudere theologi_e met de mens als 
middelpunt van het Koninkrijk en de latere met God als 
middelpunt in deze kwestie betrokken". Hy 'kies nie vir 
'n futuristiese of gerealiseerde eskatologie nie, .maar 
vir 'n Godsryk wat "neg steeds bezig is zich te verwezen-= 
lijken", 132. "Beweging van hl:er naar daar en van nu tot 
dan is de beslissende spil, waar in de bijbel alles om 
draait. Het Koninkrijk Gods is nog nooit in zijn volheid 
en volmaaktheid te voorschijn getreden", 135. Sien ook 
Geen ander fundament. Herderli j k schrijven in opdracht 
van de generale synode van de Ger eformeerde Ker ken i n Neder= 
land, Sneek 1969/ 1970, Kampen 1971(5), 22 - 28 . 

G.C. Berkouwer, De Kerk I, a.w. 244 (vgl. 241v.). 

H. Berkhof, Gegronde VeY'Wachting a.w. 63. 
27. 31, 33, 43, 82, 83. 

Insgelyks op 

Vgl. G. Brillenburg Wurth, De Christe lijke Zede leer en 
haar Bestrijders, Den Haag 1947, 148 (in idem 148 skryf hy 
66k: "God laat het nieuwe Godsrijk der toekomst toch reeds 
aanvankelijk in deze tegenwoordige bedeeling groeien en 
zich ontwikkelen"); E.G. van Teylingen, Revolutionair, 
oak radicaal? in G.T. T., jg. 70 no. 1, Febr. 1970, 10 -
11. Vgl. H. van Oyen, Ethik des Alten Testaments a.w. 185-
188; H.D. Wendland, Einfuhrung in die Soziale t hik,Berlin/ 
New York 1971 (2), 23 - 27. 

Herman Ridderbos, De Gereformeerde religie in Gerefor= 
meerd Weekhlad, jg. 25 no. 21, 21 Nov. 1969, 123 (veral 
teen "n\iwe geref.teologie"). Ook die Tweede Vatikaanse 
Konsilie onderskei tussen "aardse vooruitgang" en "die 
groei van die Ryk van Christus", hoewel dit tog ten seerste 
betrokke is by die Ryk van God in soverre dit kan. bydra 
tot 'n beter ordening van die mensegemeenskap, Consti tuties 
en Decreten van het Tweede Vati aaana Oeaumenisah Concilie, 
Amersf"oort 19.67, 431. 

K. Dijk in Het Dogma der Ker k , Groningen 1949, 599 (vgl. 
234). Vgl. verder K. Dijk se groter werk, De Toekoms t van 



(438) 

(439) 

(440) 

(44 1) 

(442) 

(443) 

(444) 

(445) 

(446) 

Christus, Kampen I 9;S.3., J 70 - •1<98; B. B~vinck, Gerefor­
meer>de Dogmatiek IV, Kampen 1930(4) , 266 - 299; Okke Jager, 
Het Eeuwige Leven, met name in verband met de verhouding 
van tijd en eeuUJigheid, Kampen 1962, 541 - 578; Herman 
Ridderbos, Paulus a.w. 544 - 629. S. Greijdams se 
bewering: "Al wat nu bestaat, ve rdwijnt geheel, wordt 
verwoest", klop nie met bostaande verwysinge nie, De Tweede 
br>ie f van de AposteZ Petrus (K.V .), Kampen 1960, 145. 

Adrio Konig, J esus Christus die Eschatos , Pretoria 1970, 
507 (so 512). 

K. H. Miskotte, AZs de goden zwijgen a .w. 341 Op p . 224 
lui dit weer: "In het Oude Testament is geen plaats voor 
een logische ontwikkeling van het zijn der schepping naar 
het mee r volkomen - zijn ener nieuwe wereld ... " Vgl. Vriezen, 
HoofdZijnen a.w. 491 . 
H. Veldkamp, Zondagskinder>en . Kanttekeningen bij de Heidel= 
ber>gse Catechismus I, Franeker z.j., 3e dr., 314. 

A.A. van Ruler, TheoZogisch Wer k I a .w. 227 . Insgelyks 
by H. Berkhof, Gegronde Verwachting a.w . 30 ("waar het 
alles doorheen gaat"). En nogmaals A.A. van Rul er, Theo::: 
Zogi sch Werk II , Nijkerk 1971 , 239 : "Maar het chris telijk 
ge loof heeft steeds volgehouden , dat de ondergang van de 
wereld een doorgang voo r de wereld is. Het gaat echt 
d66r de ondergang heen" . 

Jacques Ellul , The Meaning of the City, Michigan 1970, 
I 73. 

Vgl . R.B. Rackham he Acts of the Apost les , London 1957 
(16), 27 - 28 : "The Christian era is itself 'the last 
days ', or 'the last hour', and 'at the end of times', 
because it is the fina l disp ensation". 

H. Berkhof, Christus de zin der Geschiedenis a.w. 165. 
W. Aald ers , I n ver zet tegen de tijd, Den Haag z.j., 175, 
waarsku weer teen 1 n voorui tgangs-op timisme. G.B. Wurth 
waarsku sowel teen 'n onskri f t uurlike sondepes simisme as 
t een 'n humanistiese of Chri stelike utop isme , Het Christe= 
Zi j k Leven III . In de maat schappij , Kampen 1951, 69. 

Tjaart van der Walt in Die Koninkryk van God (r969), 106. 

Jurgen Mo ltmann, TheoZogie van de hoop a .w. 68. Die tema 
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(44 7) 

(448) 

(449) 

(450) 

(451) 

(452) 

(453) 

(454) 

(455) 

(456) 

(457) 

(458) 

(459) 

(460) 

(461) 
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van"verandering" kom herhaaldelik voor in die boek van 
Moltmann, lOJ, 174, 199, 256, 260, 261, 293 - 294, 297, 
299, 303. J. Sperna Weiland meen in Bonhoeffer se nie­
religieuse interpretasie van die Bybel die eerste aanset 
te vind van 'n "teologie van de praxis, waarin het gaat 
om de toekomst van de mens en van de hele cultuur" , 
Het einde van de religie . Verder op het spoor van Bon= 
hoeffer, Baarn 1970, 133. 

Vgl. G.J. Heering, De Zondeval van het Christendom·a.w. 
140. 

Vgl. NieULJe Weerbaarheid a.w. 17. 

Stratmann a.w. 25: Vir Thomas is "moreel" dit wat "re= 
delik" is {seaundam rationem), en "immoreel" dit wat "on• 
redelik" is (contra rationem) (vgl. 26). 

Reinhold Seeberg, System der Ethik, Leipzig 1911, 136. 

G.J. Heering a.w. 242. 

Idem, 152. 

Idem, 143. 

Idem, 138. 

Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 305-306 (on= 
bruikbaar "um die Moral des Mittels , sondern ebenso um 
die Vernunft des Mi tte ls") . 

G.J. Heering a.w. 138. 

Idem, 140. 

Idem, 139. Vgl. Raven a.w. 8 ("We propose to burn down 
the house of humanity"). 

Tooke a.w. 187. Vgl. Rasker, Politiek Ethosa.w. 39. 

Gollwitzer laaste a.w. 91 voetnoot 31 (m.v.n. Holscher). 

Gewe ldloze Weerbaarheid a. w. 2 7 , en Nieuwe Weerbaarheid 
a.w. 27 (vgl. 38 - 40. 



(462) 

(463) 

(464) 

(465) 

(466) 

(467) 

(468) 

(469) 

(470) 

(4 71) 

(472 ) 

(4 73) 

(4 74) 

( 4 75) 

(4 76) 

A.D. Muller a. w. 163 (so 149). Vgl. Lasserre a.w. 21. 

Diekerhof a.w. 37; G.J. Heering a.w. 141. 

Vgl. C.J. Cadoux, Christia:n Pacifism Re-examined a.w. 
29 . 

G.J. Heering a.w. 157. 

Idem, 134. 

Idem,155 (m.a.v. Liech tenhan). 

By F. Stratmann a.w. 34 . Vgl. Strijd a.w. 41 ("De oor= 
log is een opeenhoping van alle zonden •.... "). 

Macgregor a.w. 77 . 
8. 

Vgl. Peace i s the will of God a.w. 

Vgl. Stratmann a.w. 33 (m.v.n. Lorson) en 30. Vgl. J.J . 
Buskes, Antwoord op het Herderlijk Schrijven va:n de Generale 
Synode der Ned. Herv. KErk, Amsterdam 1953, II: "Nergens 
in de bijbel gebiedt God ons zijn geboden te overtreden 
en zonde te doen, om een nog grotere zonde niet te doen"; 
Peace is the will of God a.w . 12: "it i s valid to compare 
the infliction of one evil with the infliction of another, 
or the suffering of one evil with the suffering of another, 
but it has no mo ral meaning t o say that one evil which a man 
may inflict is gr eater or l es s than anothe r evil which he 
may suffer" . 

G.J. Heering a.w . 184. 

Idem, 182 (m .v. n. Bouman). So Strijd a .w. 131. 

O.a. J. de Graaf i n Oorlog en Vrede a.w. 55. G.J. Hee= 
ring a.w . 163 v. gee (aan di e hand van Hersey) 'n lewendige 
be skrywing van die hPlse toestand nadat die eerste atoom= 
born op Hi roshima nee r gelaat is. 

r.'iders tand und Ergebung a. w. 4 20 . 

Idem, 414 . En t e l kens weer: 90 , 225 . Vgl. 415: "Die 
Kirche ist nur Kirche , wenn s i e fur andere da ist" . 

J . de Graaf, De Ethiek van het Immoral i sme a.w. 50 . 
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(4 77) 

(478) 

(4 79) 

(480) 

(481) 

(482) 

(483) 

(484) 

(485) 

(486) 

(487) 

(488) 

(489) 

(490) 

(491) 

(492) 

(493) 
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Idem, 49. 

Idem, 49. 

Idem, 5 9 . 

H.J. Heering, Ethiek der Voorlopigheid a.w. 87. 

H.M. Kui tert, Sociale Ethiek en geloof i n Jezus Christus 
a.w. 30. Vgl. Zahrnt in De vrede van God en de vr ede van 
de wereld a.w. 68 (oor medemenslikheid) en J.B. Metz in 
Vrede en Reahtvaardigheid a. w. 148 (oor die woord liefde, 
wat in sy maatskaplike dimensie gein t erpreteer en toegepas 
moet word). 

Vgl. Rasker, Politi ek Ethos a .w. 72, en The Paci f i st 
Conscienae a.w. 246 (Freud aan Einstein). 

Cadoux, laaste a.w. 229 ("But that very trust in the intel= 
lect rests after all on an act of faith ..• "); Richards 
a.w. 19. 

Cadoux, idem 113. Vgl. Geweldloze Weerbaarheid a.w. 29, 
en Nieuwe Weerbaarheid a.w. 36, 54. 

Cadoux, idem 38, 102 - 108. Die vraag sou wel aan Cadoux 
gevra kon word of daar inderdaad regverdige oplossing e 
bereik is. 

Bainton a.w. 26 . 

Tooke a.w. 176. 

Gregg a.w. 72. 

Cadoux a.w. 106 - 107. 

Idem, I 06 - 107. 

Gewe ldloze Weerbaarheid a.w. 11 2 - 113. 

Idem, 29; Cadoux a.w. 159 v. 
a.w. 36, 54. 

Vgl .Nieuwe Weerbaarheid 

Cadoux a.w. 159 - 163, 198 - 201. Vgl. Rothuizen, 
Aristoorati sah Christendom a .w. 152 voetnoot 274 . 



(494) (Vgl. J. S. Bartstra, Adolf Hi tier, Zeist/Antwerpen 1964, 
l 70). 

(495) Nieuwe Weerbaarheid a.w. 55. So Geweldloze Weerbaa:I'heid 
a.w. 115. Vgl. D. Dubarle in Kerk, Oorlog, Vrede a.w. 67. 

(496) Stratmann a.w. 15. 

(497) Idem, 20. Lasserre a.w. 272 noem ook dat die militere 
verdediging van 'n land soveel morele en materiele chaos 
teweegbring, dat niemand met s~kerheid kan se dat so 'n 
risiko kleiner is as om die land te laat beset nie; "Der 
klassische christliche Militarismus ... ist eine andere 
Form des Angelismus " (Lasserre, a.w. 90). 

(498) Muller a.w. 151. 

(499) Kuitert, Anders Gezegd a.w. 194. 

(500) Vgl. Rasker, Politiek Ethos a.w. 57; Strijd a.w. 91; 
H.J. Heering, Kernvragen der Kernbewapening a.w. 11 -
12; Dippel, In Godes Na(JJ'n a.w. 9. 

(501) Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. XXI (vgl. 306). 

(502) Idem, XIX. 

(503) Paul Ramsey, Basic Christian Ethics, London 1950, 182. 

(504) S.J. Popma, Bet Oorlogsvra.agstuk a.w. 51, 55. 

(505) Idem, 127 , 128. 

(506) G. Th . Rothuizen in Gerefo1'1Tleerd Weekblad, jg. 23 . no. 
26, 22 Des. 1967, 177. Vgl. ook A. A. van Ruler oor 'n 
"waardering van die aardse lewe", Theologisch Werk V, 
Nijkerk 1972, 19 - 31. 

(507) 

(508) 

(509) 

(510) 

W.R. Velema, De Kerk in de Sociale Ethiek in Woord en 
Kerk, Amste-r·dam 1969, 148 - 149. 

W.R. Velema, Herleving van de natuurlijke ethiek tegen 
de achtergrond van de secu larisatie , a.w. 24. 

Idem, 25. 

W.H . Velema in Hedendaagse ethiek in het licht van het 
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(SI I) 

(Sl2) 

(S 13) 

(Sl4) 

(SIS) 

(Sl6) 

(Sl7) 

(SIS) 
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NieU1Ve Testament a.w. 22. Vgl. G. Brillenburg Wurth, De 
Chri ste lijke Zedelee:r> en haar best!'ijde:r>s a.w. 100: "Be• 
staat daar een tegenstelling tusschen Christendom en 
humaniteit als zoodanig? Geen denken aan!" 

S.P. van der Walt, Gods wet en "die ander wet", Potchef= 
s troom s • j • , 14. 

H. Veldkamp, Van Reformatie tot Depo:r>tatie . Over Jererrtia 
1 - 24, Franeker z.j., 14S. 

Vgl. Rothuizen, IU'istoaratisch Christendom a.w. 12S, 230 
(i.v.m. Bonhoeffer); "De vraag naar het antwoord van 
Bonhoeffer op de huidige problematiek van oorlog en vrede 
staat of valt met de vraag bij welk antwoord op deze 
problematiek mijn naaste het meest is gebaat" (12S). Sien 
ook Emil Brunner, Das Gebot und die Ordnungen a.w. 117: 
"Gott will keine Liebe auf s i ch ziehen; er will, dass 
wir ihm "am Nachsten" lieben". Vir hierdie problematiek 
vgl. verder G.C. Berkouwer, De Zonde II a.w. 21v., De 
Heilige Sch!'ift II, a.w. 100 voetnoot IS2 , en 413 voet= 
noot 124; voorts sy artikels in Gereformeerd Weekblad, 
jg. 22 no. 37, 10 Maart 1967 en jg. 24, nos. 9 - 10, 6 
Sept. 1968v.; H.M. Kuitert, De Realiteit van het Geloof 
a .w. 47, 67, 70, 79, 112, 141, 143, 148, 173, 209 - 211, 
219 - 220; Om en Om,Kampen 1972, 136: "Het geloof van 
de christenheid heef t zijn verificatie principe in de 
naastenliefde (I Johannes 3, I)". 

Velema in Woord en Kerk a.w. 149 meen "dat de ethiek van 
het Nieuwe Testament meer persoonlijk dan sociaal gericht 
is". 

Vgl. E~n WG:r>eld of geen wereld, Roermond Maaseik 1966, 
32, en Rasker, Politiek Et hos a.w. 13 (vgl. SI - S2). 

H. Thielicke, Theologische Ethik II 2 a.w. 623, 628. 

B.V.A. ROlin& in Aspecten van de Koude Oorlog, Assen 
1964, 102. Von Moltke se standpunt dat die doeltreffends 
ste wapen die mees humane is, "sluit bij onbeperkte doel~ 
treffendheid de humaniteit buiten", Diepenhorst, In de 
SchadUJJ der Ver>nietiging a.w. 27. 

Ronald s. Wallace, The Ten Comnandments. A Study of Ethi = 
cal Freedom, Michigan l96S, 113. 



(519) 

(520) 

(521) 

(522) 

(523) 

(524) 

(525) 

(526) 

(52 7) 

K. Schilder, Preken II , Goes 1954, 25 (so JI - 32). 
Vgl. B. Vlekke, Vrede en Rechtvaardigheid a.w . 49: "Oor= 
log is nooit een afdoend middel geweest om conflicten 
tusschen de volken op te lessen. Tegenwoordig is het 
minder dan ooit"; Otto A. Piper, Chri stian Ethics, 
London 1970, 243 : "But it is also true to say that wars 
never really solve a prublem . On the contrary, they 
breed new wars"; "Christianity r ejects war like al 1 
discord" (244 - 245) . 

H. Bavi nck i n Christendom en Oor log a.w . 22 . Vgl. J.H. 
van Wyk , Vrae rondom die bellwn justwn in In die Skri f= 
Zig, jg. 3 no. 12, Des. 1969 , 21 - 4 1. 

J . Verkuyl in Ver antwoorde Revo lut i ea .w. 65 . 

Kr. Strijd, 52 Vragen over oor log en vrede a.w. 17. 
Vgl . H. J. Heering, Ethiek der Voorlopigheid a.w. 11 6. 

H.J. Diekerhof , Een vuile verrader a.w. 93 . Ook pa ter 
Murray beweer dat in die atoomtydperk di e tradisionele leer 
van die regverdige oorlog wag op sy opheffing as 'n afson= 
derlike hoofstuk in die Katolieke moraaltheologie , vgl. 
Kerk , Oor log, Vr ede a.w. 18 . F. M. Stratmann , War and 
Christi anity Today a .w. 67 ag net die eerste 2, maar nie 
die laaste 2 voorwaardes nie , haalbaar . 

J. de Graaf in Oor log en Vr ede a .w. 56. K. G. Steck, 
Justwn be llwn heute? i n E. T., Jg. 18, 1958, 523 wys ook 
daarop "class in der Entfaltung der Lehre vom gerechten 
Krieg weit mehr das vo r chr istliche Naturrecht als biblische 
Traditionen bestimmend sind .... " 

Jean Lasserre, Der Kri eg und das Evange liwn a.w. 293 
yoetnoot 83 ("kein i n den Augen Gottes gerechter, christ= 
lich "gerechtfertigter" Krieg" ) . 

Roland H. Bainton, ~hristian Atti tudes toward War and 
Peacq a .w . 37 (Plato se standpunt was dat as alle middele 
om ' n oplossing te vind, gefaal bet en 'n oorlog breek uit , 
dan meet dit gevoer word met die oog op die herstel van 
vrede). Bainton verwys ook na Ci cero (4 1) ; 'n Oorlog 
kon sl egs deur 'n s t aat gevoer word; 'n rewolusie was 
ui tges lui t. Op p. 246 se Bain ton: "Mode rn war certainly 
canno t be squared with the code of the just war". 

F. van Raal ten, Pazifi smus und Ethik in ZEE, Jg. 12 , 
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(529) 

(530) 

(531) 

(532) 

(533) 

(534) 

(535) 

(536) 

(537) 

(538) 

(539) 

(540) 

(541) 

(542) 
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1968 a.a. 29 . 

Pierre Lorson,Wehr-pflicht und christliches Gewissen a.w. 
89. 

K.G. Steck a.a. 524. 

H. Gollwitzer, Fordei>ungen der Freiheit a.w. 345. 

Carl von Clausewitz, Vom JIT>iege , Leck/ Schleswig 1963. 

R. Seeberg,System der Ethik i m Grundriss a.w . 136. 

H. Thielicke, Theologische Ethik II 2 , a.w. 521; Vgl. 
Karl Barth, Die Kirchliche Dogmatik III, 4, Zurich 1951, 
522: "Das ist es in erster Linie, was nicht geschehen 
darf: der Krieg darf nicht als ein normales, ein standiges, 
ein gewissermassen wesennotwendiges Element <lessen anerkannt 
werden, was nach christlichem Urteil den rechten Staat, die 
von Gott gewollte politische Ordnung ausmacht". 

Thielicke , Theol ogische Ethik II 2, a.w. 522 . 

Idem, 522. 

W.J. Aalders, Handboek der Ethi ek a.w. 342. 

Idem, 349. 

G.J. Heering, De Zondeval van het Christendom a.w. 133. 
G.H.C. Macgregor, The New Tes t ament Basi s of Pacif ism 
a.w. 96 betreur Oldham se selfevidensie. 

Lasserre a.w. 85. Hierdie nonkompromisme word somtyds 
afgeswak: vgl. c.J. Cadoux, Christian Pacifism Re-exa= 
mined a.w. 183 en Nieuwe Weerbaarheid (1952) a.w. 16 
("Het compromis is een kenmerk van alle Christelijke mo• 
raal"). Is die standpunt laat vaar in Geweldl oze Weerbaar= 
heid (1965) a.w. ? 

Macgregor a. w. SJ. 

By H. Gollwitzer, Die Chri sten und die AtoT11JJaffen a.w. 
16. 

W.J. Aalders a .w. 351, 353. Hy wys egter daarop dat daar 
"helaas" geen regspraak bestaan nie, 353. 



(543) G.J. Heering a. w. 27, J5l. 

(544) Gollwitzer , Die Chx>isten und die Atomwaffen a .w. 14 - 15. 

(545) Idem, 18 . Vgl.Diekerhof a .w. 43: "De oorlog wordt bij voor= 
baat al vermoraliseerd, als een politieke aktie tegen 
misdadigers. Het hoge doel is de verdediging tegen de 
goddeloze kommunisten. De oorlog is dus bij voorbaat al 
heilig". 

(546) A.D. Muller, Diimonisahe Wirkliahkeit und Trinitat a.w. 
180. 

(547) Cadoux, laaste a.w. 104 . Vgl. F.M. Stratmann, War and 
Christiani ty Today a.w. 52; vgl. ook lg. se ouere werk, 
Wereldkerk en wereldvrede 19 26, 75 - 80 (by G.J. Heering 
a.w. 150). 

(548) Vgl. Bainton a.w. 244; J.D. Tooke, The Just War in Aqui= 
nas and Grotius a.w. 173, 243; Ker k, Oorlog, Vrede a.w. 
17. 

(549) Steck a . a. 523; Lasserre a.w. 230; Diekerhof a.w. 93 . 
Vgl. Otto Klineberg in Tenzij er vrede komt ..... ,Leiden 
1968, 204. Diepenhorst wys daarop dat Kant beweer het 
dat neg nimmer 'n staat verklaar bet dat hy bewus 'n on= 
reg gepleeg het nie, In de SahadUl;) der Vernieti ging a .w. 
13. 

(550) Lasserre a.w. 231. 

(551) Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 129 . 

(552) Bainton a.w. 243. 

(553 ) Cadoux a.w. 38v., 113, 220 . 

(554) Thielicke, Theologische Ethik II 2, a .w. 529, 535. R. Nie= 
buhr, Christi ani t y and Power Politics, New York 1946 verwyt 
die pasi fiste o.a. 

(55 5) 

(556 ) 

(i) dat kapitulasie groter vervolgsugtigheid by die vyand 
mag laat ontstaan en 

(ii) dat daar eintlik geen onpartydige hof bestaan nie (24). 

N.H. S~e, Chris tliche Ethik , Munchen 1957(2), 359. 

S. J. Popma, Het Oor!ogsvraagstuk a.w. 20. 
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(557) 

(558) 

(559) 

(560) 

(561) 

(562) 

(563) 

(564) 

(565) 

(566) 

(567) 

(568) 

(569) 

(570) 

(571) 

(572) 
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E.L . Smelik., De ethiek in de Vel'kondigi:ng, Niikerk 19"67 
(3). l48. 

B.V.A. Roling, OVel' Ool'log en Vl'ede a.w. 203 . 

A. van Deursen, Oorlog in Chl'isteli jke En~clopedie V, 
Kampen 1960 (2), 298. 

J .A.H.J.S. Bruins Slot in Christendom en Oo!' log a.w. 158. 
Ook Robert Regout, La Doctl'ine de la Guel're Justs ,. Paris 
1934 was van oordeel dat die fundamentele idee agter die 
bellum - jus tum - teorie die instandhouding van objektiewe 
reg en geregtigheid is (by Tooke a.w. 146). 

B.V. A. Roling, OVer Oorlog en Vrede a.w. 195. Vgl. Pop= 
ma a.w. 27 i.v.m. "rechtvaardigheid" as 'n begrip wat 
moeilik hanteerbaar is. 

Vgl. Kerk, Oorlog, Vrede a.w. 17. 

Vgl. Diekerhof a.w. 93. 

By H. Gollwitzer, Die Chl'isten und die Atorrtlilaffen a.w . 
16. 

Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 66. 

Idem, 34. 

Rasker, Politiek Ethos a.w. 14. 

Macgregor a.w. JOO. 

Idem, IOI - 105. Vgl. Bainton a.w. 242 wat beweer dat 
'n Christelike etiek verskillende komponente - soos o.a. 
liefde en geregi;igheid - sinvol moet sinchroniseer. 

Tooke a.w. l56 . 

Idem, l56. 

Idem, l 77. Vo.orts :_ "War.fare as an organiz.ed mass-self= 
defence is im~erfect but it has its own kind of inaccurate 
but naturalis.tic pagan justice. Still, it is quite 
secular and- has nothing at all Christian about it", 178 -
J 79. 



(573) 

(574) 

(5 75) 

(576) 

(577) 

(578) 

(579) 

Gerhard von Ra.d,, Theo logie des Al.ten Testaments I, Mun= 
chen 1966,(5), 382 (vgl. 382 - 395, 405 - 408). 

Hendrik van Oyen, Ethik des Alten Testaments, Gutersloh 
1967, 52 - 53. 

Idem, 59. Eweneens 54, 138. Vgl. ook Quell, The Concept 
of LOlJ in the O. T.in TDNT II, Michigan 1964 (174-
178), veral 174: "valid for all social relationships". 
Helmut Thielicke gee ook breedvoerig aandag aan "das Pro= 
blem der Gerecht igkeit" in sy Theologische Ethik III, 
Tubingen 1968 (2), 297 - 506. 

K.H. Misko tte, Als de goden zwijgen, Haarlem 1966(3), 
218 (vgl. 21 3 - 22 1) . In 'n resensie van H.H. Schmid se 
boek , Gerechtigkeit als We ltordnung(Tubingen 1968), distan= 
sieer Nie. H. Ridderbos horn van die spekulatiewe karakter 
daarvan, maar merk op dat oorweeg moet word of by sommige 
tekste waar t s d g gebruik word, die deur di e outeur 
gesuggereerde verband "met een allesomvattende wereldorde 
niet inderdaad aanwezig is", G. T.T., jg. 69 no. 2, Mei 1969, 
124. 

Th. c. Vriezen, Hoofdlijnen der Theologie van het Oude 
Testament , Wageninen 1966(3), 333 . Vgl. G. Brillenburg 
Wurth, Bet Christelik Leven (III) in de Maatschappij , 
Kampen 1951, 100 - IOI. 

B. Duvenage, Beroepsarbeid in die Zig van die Gerej'or::: 
meerde Etiek, Potchefstroom s.j . 93 (vgl. 93-96), en Wurth 
laaste a.w. 99 : "De menselijke rechtsorde is m.a.w. alleen 
veilig en gewaarborgd, inzover er ernst gemaakt wordt met de 
goddelijke gerechtigheid" (vgl. 90 - I 04). 

A.A. van Ruler, Gerechtigheid en Rechtvaardigheid in 
Theo l ogisch Werk IV, Nijkerk 1972 (40 - 46), 45: "Daarom 
gaat de boot onwaarschijnlijk scheef en schept zij water, 
al s men van de bijbelse gerechtigheid meteen en uitsluitend 
overstapt naar de sociale gerechtigheid in de zin van de 
zorg voor de minder bedeelde". Van Ruler plaas die gereg= 
tigheid van God primer in die kader van die Koninlayk , wat 
hy omvattender ag as die kader van die verbond (van genade): 
"Het gaat in alles om de opri chting, eventueel om het herstel, 
van het rijk van God .•.. anders gezegd: om de vonning 
van de ze werkelijkheid tot zijn rijk" (42) . H.M. Kuitert 
beklemtoon besonderlik die verbond, vgl. o.a.-De Spelers 
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(581) 

(582) 

(583) 

(584) 

(585) 

(586) 

(587) 

(588) 

(589) 

(590) 
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en het SpeZ , Amsterdam 1966 (2), 60 - 75 (veral 72). 

Van Ruler, laaste a.w. 43 - 44. 
"underdog" is Israel:) 

(Maar die eintlike 

Johannes Calvyn, Institutie of Onde!'Wijzing in de Chris= 
telijke Godsdienst (III), Meinema-Delft, z .j., 3e dr., I V 
XX, 9 (p . 568). 

G.B, Wur th, laaste a.w. 103 - 104 . 

Gereahtigheid en Barmhartigheid, Baarn z .j., 36. (vgl. 31 -
36) . 

Vgl. A.A. van Ru l er a. w. 45: "De goddelijke gerechtigheid 
wil in · het positieve r ech t op de aarde in de vorm van 
wetten, de rechtspraak en het bestuur teruggevonden worden." 

Vgl. Van Oyen a.w. 159 (daar is in die O.T. geen skerp 
skei ding tussen indi vidualisme en kollektivi sme ni e) en 
163. Sien ook L.H. Marshall, The Challenge of New Testa= 
ment Ethias a.w. 157 - 158, 175; E. Brunner, Gereahtigheid, 
Amsterdam 1958, 133 . Vir 'n krit i ese bespreking van lg. 
boek, sien Wurth a. w. 93 - 95, asook sy Het Chris telijk 
Leven (I), Grondlijnen der Ethiek, Kampen 1957( 2) 89 - 91; 
verder Tooke a.w . 252 - 26 8 (ook m.v.n. Till ich en Niebuhr). 

Vgl. H. Berkhof, Gegronde Verwachting a .w. 50 (46- 57 ) 
en Van Ruler a.w. 43. 

Vgl. I.A. Diepenhorst, In de Sahaduw der Vernietiging 
a.w. 119. 

By B.V.A. Roling in De oorZog i n het Ziaht der wetenschap= 
pen a.w. 141, en J , de Graaf in ZEE, Mai 1971 a.a. 136. 

Vgl. B.V.A. Roling, Vrede door ui tbouw van het voZkenreaht 
in OorZog en Vrede a.w. 98 - 127. 

Vgl. A. Vanistendael, Universe Ze soci ale reahtvaardigheid, 
grondslag voor de wereZdvrede in Kerk, Oorlog, Vrede a.w. 
81 - 87; Vrede en Rechtvaardigheid a.w. 121 - 149; 
Theodor Strohm, Jus ti t i a et Pax - Erwagungen zu einer Gr>und= 
formeZ poZitisaher Ethik in ZEE, Jg. 16 Heft 4, Juli 1972, 
193 - 207. 

Vgl. Van Oyen a.w. 54. 



(592) 

(593) 

(594) 

(595) 

(596) 

(597) 

(598) 

(599) 

(600) 

(601) 

(602) 

(603) 

(604) 

(605) 

(606) 

(607) 

(608) 

(1;09) 

F. Schleiermachei;, Die Christliche Sitte a.w. 281. Vgl. 
H. Thielicke, Theologische Ethik II 2, a.w. 578 i.v.m. Schleier 
macher ("Ein ganz besonderes Akrobatenstuck der Sophis• 
tik"), en Gollwitzer, Die Christen und die AtorrMaffen 
a.w. 14 . 

W.J. Aalders, Handhoek der Et hiek a.w. 353. 

D. Bonhoeffer, Ethi k a .w. 169 - 170. 

G.J . Heering a.w . 153. Vgl. Et hische aspecten van het kern:= 
wapen a.w. 3 ("de kern"). 
Tooke a.w. l 76. 

Hierop wys Tooke a.w. 156, 176; Cadoux a.w. 43; Stratmann 
a.w. 28; Bainton a . w. 246. 

G.J. Heering a.w. 150 verwys hier na Stratmann, Wereld= 
kerk en Wereldvrede, 75 - 80. 
Bainton a.w. 263. 

Charles E. Raven, The Theological Basi s of Christi an 
Paci f ism a.w. 10; A.J. Rasker , Wir wahlen das gefahr lichen 
Leben a.w . 19 - 20. 

Lasserre a.w. 224. 

Idem, 263 , 265. 

Idem, 267. 

Bainton a .w. 39 . Vgl. Tooke a .w. 12 . 

Vgl. Tooke a.w. 180 , en C. F. von Weizsacker in Vrede a.w. 
92. 

Vgl. W. V. O'Brien , Geschiedeni s en bedoeZing van de t~eorie 
van de reahtvaardi ge oor l og in Vrede en Reahtvaardi gheid 
a .w. (27 - 42) , veral 29 - 30, 34 - 35 . Hy ag die teorie 
nog van rel atiewe be tekenis , 28 . 

Vgl. St ratmann a . w. 84 - 85 vir die 4 voorwaardes. 

Vgl. Tooke a .w. 27. 

Lasserre a. w. 259.(Roling noem dat die regsbeginsel waar= 
volgens die swaardmag in eksterne sake nie meer aan die 

387 



(610) 

(6 I I) 

(6 I 2) 

(613) 

(614) 

(615) 

(616) 

(6 I 7) 

(61 8) 

(619) 

(620) 

(621) 

(622) 

(623) 

(624) 
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nasionale staat toekom nie, "een bijzonder ingrijpende 
verandering van de tot nu bestaande jurisdische toestand 
(is) " , over Oor log en Vrede a • w. 2 I 6 • 

H. Vogel in Es geht urns Leben.' a.w. 85. 

H. Thielicke, Theologische Ethik II 2, a.w. 670. 
daar nog 'n regverdige oorlog wees, 671. 

Tog kan 

Vgl. A.J . Rasker, Politiek Ethos a.w. 64 en Bruins Slot 
in Christendom en OorZog a.w. 162. 

Vgl . Tooke a.w. 299 voetnoot 8. 

K. Hormann,Lexikon der christlichen Moral a.w. 706 . 
Vgl. Tooke a.w . 22 . 

Hormann a.w. 707. 
250 - 254) . 

Vgl. die slot van my hfst. 2 (voetnote 

G. Kuypers i n De oorlog in het Zicht der wetenschappen 
a.w. 100 (vgl. Ill). 

C.J . Cadoux, Christian Pacifism Re-examined a.w. 127 
(waar hy drie voorwaardes vir ' n goeie daad opnoem). 

Idem, 95; Macgr egor a.w. 98. Selfs die Jesuiet Busen= 
baum (f 1668), wat hierdie stelling gelanseer het. het 
dit nie absoluut opgevat nie, vgl. A. Troost, OVer de 
doeZ en de middelen in Sermo , jg. 10 no. 5,Febr. 1963, 
4. 

A.J. Rasker, Politiek Ethos a.w. 57 . 

G.J. Heering a.w. 21 1. 

By Rasker , laaste a.w. 57 . Vgl. Gregg a.w. 165: "Liberty 
is a moral affair and can be won only by moral means " (vgl. 
166). 

By Rasker, laaste a.w. 57 . Vgl. G.J. Heering a.w. 211 . 

Rasker, laaste a.w. 57. 

So Rasker, laaste a.w. 56 - 57 ; Verkuyl in Meegenomen 
voor de vrede a.w. 22 , 23 ; H. Vogel, Die Wasserstofborribe -



(625) 

(626) 

(627) 

(628) 

( 6'.' 9 ) 

(630) 

(63J) 

das Ende? , Berlin 1955, 23, 33 ; A.D. Miiller a.w. 153; 
Strijd a.w. 91; Ethisahe Aspecten van de ker>nlJapenen a.w. 
3 (daar bestaan geen "redelike" verhouding meer tussen 
doel en middel nie). Gifgas en bakteriologiese wapens 
is verbode wapens , vgl . laaste a.w. JO. 

H. Bavinck in Chr i stendom en Oorlog a.w. 22 . Hoewel S~e 
a.w. 363 'n godsdiensoorlog afwys , meen hy dat dit soms 
vir 'n Christen plig kan wees "mit der Waffe in der Hand 
das Recht der freien Verkundigung des Evange liums zu 
verteidigen": 

A. Troost in Sermo , Jan . 1963, a . a. 2. Tog konkludeer hy 
dat 'n owerheid wel 'n totale oorlog kan aanvaar , maar 
slegs dan wanneer God dit eventueel sou eis . H. van 
Riessen , Mondigheid en de Machten, Amsterdam 1967, 114, 
lewer kritiek op die absolutistiese militer, wat sy leer 
degradeer tot 'n neutrale middel, sonder belangstelling 
vir die doel. G. Kuypers se: "Wensen wij het gevaar der 
nucleaire verwoesting tegen te gaan, laten wij dan zien de 
doelstellingen te veranderen", want die wese van die ge= 
vaar van die nukleere verwoesting is - volgens hom - gelee 
in die "antagonistische karakter der politieke doelstel= 
lingen", in De oorZog in het licht der wetensahappen 
a .w. 119. 

H. Thielicke, Theologisahe Ethik II 2, a.w. 576 . 

Idem , 580. Toegepas op die Duitse situasie se hy ja vir 
'n regverdige oorlog (584) , om dan weer radikaal nee te 
se (585), o.a. omdat ook neutrale volke sal omkom. Op 
p . 588 lui dit: "Es ist sehr schwer , sich die Vertei digungs= 
wurdigkeit eines Gutes oder eines Wertes vorzustellen, 
<lessen Verteidigung nicht nur das Risiko, sondern sogar 
die Warscheinlichkeit eines Gesamt - Unterganges in sich 
schliesst". Ook B. Haring, Das Gesetz Christi , Freiburg im 
Breisgau 1956 , 973 wys op hierdie probleem. 

Vgl. l.3.1 met voetnoot . 

Geweldloze Weerbaarheid a .w. 28 . 

J. Verkuyl in Verantwoorde Revolutie a . w. 46 . Vgl . H.M. 
Kuitert : "Ultima ratio betekent : er kunnen situaties zijn 
waarin geweld het enige middel i s; maar niemand begint met 
dat middel", Anders gezegd a.w. 11 2 (t.o . v . 'n rewolusie 
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(642) 

(643) 

(644) 

(645) 
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(• 'n guerrillaoorlog?)). 
Cadotix, laaste a.w. 95. 

Vgl. M11;cgr.egor a.w. 98 en 

NieUUJe Weerbaazoheid a.w. 11 

Vgl. H.J. Heering, Kernvragen der Kernbewapening a.w. 
10; Van Raalten in ZEE, 1968 a.a. 23. Brunner, Das 
Gebot und die Ordnungen a.w. 662 vind hierdie argument 
nie sonder waarde nie, ja, van deurslaggewende betekenis, 
maar tog is "auch diese Argumentation zu doktrinar, um 
wahr zu sein"(!) 

H. Gollwitzer, Diskussionsbeitrag zu H. Thielicke: Der 
Christ und die Verhut ung des Krieges i m Atomzeitalter in 
ZEE, Jg. l , l 9 5 7 , 3 7 • 

H. Gollwitzer in R G G IV, 1960, a.w. 71. 

Gollwitzer in ZEE, Jg, 1, 1957 a.a. 38. 
Forderungen der Freihei t, 305 - 306. 

Stratmann a.w. 16 (vgl. 15, 20, 36). 

By G.J. Heering a.w. 174. 

G.J. Heering a.w. 151 (vgl. 134). 

Eweneens in sy 

Vgl. P. J. Roscam Abbing in De oor log in het licht der 
wetenschappen a.w. II - 12. 

H. Thieli cke, Der Chris t und die Ver hutung des Krieges 
in Atomzeit alter in ZEE,Jg. I, Marz 1957, I. 

Rothuizen, Aristocratisch Chris tendom a.w. 124. Vgl. 
ook my verwysinge by hfst. I, voetnotas (48) - (51). 

B. Haring, Das Gesetz Chri sti a.w. 974. Haring ag 'n 
oorlog egter veels te veel kontroleerbaar! 

HormaIUl, Lexikon der christlichen Mor al a.w. 707. Hormarm 
raak egter verseild in 'n ja- nee-dialektiek (710v.) en 
irrealisme (717), om ten slotte, m.v.n. Pius XII , t.o.v. 
die ABC-wapens weer met nee te eindig (718). 

G.J.N.M. Ruygers in Kerk, Oorlog, Vr ede a.w. 15. 



(646) 

(647) 

(648) 

(649) 

(650) 

(651) 

(652) 

(653) 

(654) 

(655) 

Vgl. my hfst. 2, voetnotas (190)-(204). 

So. o.a. by C. Brouwer, Vr ede en Vryheid -- Duel om het 
kernwapen, Den Haag 1963, 28, 34; G.C. van Niftrik, 
a.a. in Christe li jk Historis ch Tijdschrift , Okt. 1962, 
8, 9, 14; C.L. Patijn in Oorlog en Vrede a.w. 71 (hy 
noem ook dat 'n beperkte oorlog die enig moontli"k!oorlog 
is, idem, 71). Vgl. in laas te a.w. 96, 97, 132 .0ok C.F.von 
Weiz sacker stel: "Heute ist die Wasserstofbombe wahr= 
sche inlich der starkste Garant des Weltfriedens", Atom= 
energie und Atomzeitalter 1957, 142, hoewel dit slegs "ein 
Gnadenfrist" i s, 143 (in Oorlog en Vrede a.w. 116). 

H. Gollwitzer,Forderungen der Freiheit a.w., veral 315 
(vgl. ook 242 - 243, 299, 314, 318, 31 9) . 

Paul Jacobs, Grundlinien christlicher Ethik a.w. 193. 

M. Niemi:iller, Was kann die Kirche fur den Frieden tun? 
in Stimme der Gemeinde , 150/4, 3 (by Lasserre a.w. 306 -
307). Vgl. Diekerhof a.w. 96 (die bereidheid tot vernie= 
tiging,werk degeneratief). 

c.J. Dippel, Geloof en NatuUPWetenschap II, 288 - 289 
(in Meegend11en voor de vrede a.w. 87 - 88). Vgl. die 
humor van Diekerhof a.w. 95 (vanaf: "Overigens"). 

Vgl. o.a. N.A . Schuman in Meegenomen voor de vrede a.w. 
81 - 91; H.J. Heering, Kernvragen der kernbewapening a.w. 
19 - 20; Rasker, Politiek Ethos a.w. 59 - 61. (Vgl. 
Ethische aspecten van het kernwapen a.w. 12: "De •..• 
recht van represaille •.. is dus het recht van onrecht 
plegen om andermans onrechtpleging te doen ophouden .••. "). 

i n 
H. VogeL..Es geht ums Leben! a.w . 84. Vgl. N.A. 
Schuman in Sy noodkr eet. Vragen me t Voorrang, Baarn 
1969, 64 (i.v.m. die keusevraag). 

Rasker, Wir Wah len des ge fahr lichen Leben a.w. 27. C.J. 
Dippel, I n Godes Naarn a.w. 9 se: "De evenwichtslogica, 
die gericht is op verdediging van cultuur en vrijheid, moet 
dus uitlopen op vernietiging van wat ze wil verdedigen, 
want er is nog immer een menselijk "evenwicht" geweest, dat 
niet verstoord is". 

Rasker, Politiek Ethos a.w. 59 Vgl. Gewe ldloze Weerbaa:t'= 
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(659) 

(660) 

(661) 

(662) 

(663) 

(664) 

(665) 

(666) 

(667) 

(668) 

(669) 

(670) 

(671) 

(672) 
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heid a.w. 29 - 30. 

Von Weizsacker, Voorwaarden voor de vrede, a.w. 45 (vgl. 
46). Vgl. ook idem in Vrede a.w. 93 ("spelen met vuur"). 

Vgl. H.J. Heering, Kerru.Japen der Kerribewapening a.w. 16-
17. 

Rasker, Politiek Ethos a.w. 61. 

G.J. Heering, De Zondeval van het Christendom a.w. 217. 

H. Vogel in Es geht urns Leben! a.w. 84. 

N.A. Schuman in Meegenomen voor de vrede a.w. 84 - 85; 
B.J. Brouwer in idem, 59; Strijd a.w. 146. (Vgl. Roling 
in Oorlog en Vrede a.w. 119). 

Vgl. Von Weizsacker, Voorwaarden voor de vrede a.w.128 -
129, 135. 

Vgl. Meegenomen voor de vrede a.w. 86. 

H.J. Heering, laaste a.w. 20. Vgl. Tooke a.w. 243. 

Diekerhof a.w. 97. 
vrede a.w. 57. 

Vgl. Schuman in Meegenomen voor de 

H. Vogel in Es geht urns Leben! a.w. 84. 

Vgl. Meegenomen voor de vrede a.w. 61. 

In idem, 62. 

A.D. Muller a.w. 205. 

Idem 67 (eweneens 164, 165). 

Vgl. Meegenomen voor de vrede a.w. 59, 64. Sien Gollwit= 
zer, Die Christen und die Atomwaffen a.w. 40 ("dass ihre 
einseitige Abschaffung zum mindesten erwogen werden 
sollte"). 

Vgl. H.J. Heering, laaste a.w. 28 en Rasker, Politiek 
Ethos a.w. 60 ("beperkte stappen" - "af te wachten" -
"voorzichtig verder"). 



(673) B.V.A. Roling, Polemologische Aspecten van de Afschrik= 
kingsgedachte (z.u. en z.j.) Vgl. ook NieUlJJe Literatuu:r 
over Oorlog en Vrede , jg. 7 no . 10,0kt. 1970 (en Juni 
1970, 175 - J79). Vgl. ook Roling se Inleiding tot de 

wetenschap van oorZog en vrede, Assen 1968, 19 - 20 

(674) 

(675) 

(676) 

(677) 

(678) 

(679) 

(680) 

(681) 

(682) 

(683) 

(684) 

(685) 

(686) 

en sy OVer OorZog en Vrede a.w. 27 - 30 . 

R. Seeberg, System der Ethik a.w. 222. (Algemene diensplig 
is du's noodsaaklik). 

S.J. Popma, Het Oorlogsvraagstuk a.w. 44 , 45 . Die moont= 
likheid van 'n regverdige oorlog bestaan nog, 45. In 
Christendom en Oorlog a.w. 135 beweer hy: "Momenteel 
word de weg van niet-oorlog naar vrede mogelijk gemaakt 
door het hebben van wapens, die niet gebruikt kunnen worden 
in hun volle omvang". 

J. Schelhaas inNa arheid en Eenheid , 14 Okt. 1969, a.a. 
1. (Dit is sonde wanneer die Weste unilaterale ontwape= 
ning sou onderneem). 

B. de Gaay Fortman in Christendom en OorZog a.w. 194, 
206. Ook C. Brouwer, Vrede en Vrijheid a.w. 21. 

R. Niebuhr, Christianity and Power Politics a.w . 26 . 
Eweneens Andre Beaufre in Tenzij er vrede komt a.w. 31, 
32. 

H. Thielicke, Theologische Ethik II 2, a.w. 573 . Vgl. 
idem in ZEE , Marz 1957 a. a . 3 ("nuklearen Gewal t eine 
gewisse Neutralisierung und eine gewisse Garantie, ausseren 
Frieden zu erhalte:n"). 

Thielicke, Theologische Ethik II 2, a.w. 574. 

Idem, 589 - 592; 601. 602. 

Idem, 587, 588, 599 . 

Idem, 592 . 

Idem, 597 . 

Idem, 598 . 

Idem, 628. (Weereens ontbreek alle Christologie). Hy kies 
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(690) 

(691) 

(692) 

(693) 

(694) 

(695) 

(696) 

(697) 

(698) 

(699) 

(700) 

(701) 
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teen eensydige atoomontwapening (600 - 604), maar vir 'n 
veelsydige .(603, 604), .wat egter moeilik kan, omdat die 
Oose nie wil nie (595). · 

Tereg se A.D. Muller (a.w. 179) van Thielicke dat hy 
"zwar die allgemeine Problemat i k sieht, aber den notwen= 
digen Konkretisierungen ausweicht". 

Polemologische Aspecten van de Afschrikkingsgedachte a .w. 
l l 1 - l 24. 

Idem, 124 - l 3l. 

Idem, 131 - 136. 

Idem, 130 . Ook Kuypers bevraagteken unilaterale ontwape= 
ning, in De Oor log in het licht der wetens chappen a.w. 
118. 

Rol ing, laaste a.w . 115. Ook i n Kerk, Oorlog, Vrede a .w. 
word op 'n aantal probleme gewys: Onbedoelde oorlog (40) ; 
vloeibare si t uasie (40 - 41); verspreiding van kernwapens 
(41); riskante si t uasie (95); wapenwedloop en drang na 
superiori teit(96). 

Roling, laaste a.w. 116. Vgl. Van Peursen in De Oorlog 
i n het l icht der wetenschappen a.w. 34. 

Roling, laaste a.w. 118. 

Idem, 119. 

Idem, 121. 

Idem, 122. 

Idem, 124. Vgl. ROling in Aspecten van de koude oorlog 
a.w. 103 oor duursame veiligheid "slechts" deur algehele 
en algemene ontwapening. Sien ook D. Inglis in Tenzij 
er vrede komt a.w. 68. 

ROling, Polemologische Aspecten a.w. 125. 

Idem, .l 25. 

Idem, 127. 



(702) 

(703) 

(704) 

(705) 

(706) 

(707) 

(708) 

(709) 

(710) 

(711) 

(712) 

(7 J 3) 

(714) 

Idem, BO. 

Roling in De oor log in het liaht der wetensahappen a.w. 
145. Dieselfde gedagte by Keiter, socs aangehaal deur 
Strijd a.w. 64 . 

Roling, Over Oor log en Vr ede a .w. 32 . 

Idem, 39, 

A. Troost, Is Ker nbewapening verantwoord? in Medede= 
lingen van de Vereniging voor Calvinis ti sahe Wijsbe= 
geerte , Juli 1964, I - 3. Tog kies hy, vanuit die gel66f, 
desnoods vir 'n atoomdood, a.a. 3. 

P.J. Roscam Abbing in De oor Zog in he t Ziaht der weten= 
sahappen a.w. 13. Tog meen hy dat ens die bewapening 
"helaas" neg in stand meet hou, hoewel bilaterale afskaf= 
fing of sentralisering in die V.V.O. spoedig meet volg 
(24) . 

Diepenhorst a.w. 45, 46 (i.v.m. die oorlogsdreiging wat 
verminder namate die oorlogsmiddele verskrikliker word). 

Vgl. Rothuizen in Chris tendom en Oor log a.w. 221; Ar i s= 
t oaratisah Chris tendom a.w. 126; en veral in Gerefor= 
mee!'d Weekb Zad, 29 Mei 1970 a.a. 325 ("Maar dan zou ik 
willen spreken van "66k'"'- 'n vloekende , maar "ook" 'n 
seenende uitwerking). 

G. Brillenburg Wurth, Rondom het prob Zeem van de atoom= 
oorlog in Anti - Revo lutionair e Staatkunde , jg. 29 no. 9, 
Sept. 1959, 244 - 245 . Wie hier relativeer, ontbreek aan 
werklikheidsin en eg gelowige erns. 

Idem, 24 7 - 248. 

Vgl. bv. Strijd a.w. 16; B.V.A. Roling, InZeiding t ot 
de wetensahap van oorlog en vr ede, Assen 1968, 54; w.v. 
O'Brien in Vrede en Reahtvaardighei d a.w. 29 - 30, 34 -
35. 

Vgl. Tooke a.w. 170. Sien ook C. Brouwer, Vrede en Vrij= 
heid a.w. J3, 20 (oorlog is "het laatste redmiddel"). 

B. Haring, Das Gesetz Chri sti a,w, 972. 
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(722) 

(723) 
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(727) 

(728) 

(729) 

(730) 

396 

Vgl. A.D. Muller a.w . 86. 

Vgl. Tooke a.w. J83. E. Brunner meen: "Es ist ein 
Aberglaube, dass der Krieg die notwendige ultima ratio 
der Po litik sei ", Das Gebot und die Ordnungen a.w. 459. 

Haring, Das Gesetz Christi a.w. 972. 

Idem, 973: "gerechfertig t konnt e unter Umstanden der 
"Heilige Krieg" gegen eine Staatsmacht sein .•.. " . 

Fritz Tillmann, Ha:ndbuah der Katolisahen Sittenlehre 
IV 2, Di.isseldorf 1950, 458 (vgl. 457 t .o.v. 'n regverdige 
oorlog ). 

F. Schleiermacher, Die ahristliahe Sitte a;w. 278. 

Idem, 279. ' n Suiwere verdedigingsoorlog "ist nicht nur 
er l aub t, sondern nothwendig" (279). Hy aanvaar egter wel 
'n t ugt igings-oorlog (= aanvalsoorlog?) (279). 

Idem, 278 -- 'n probleem wat hy onoplosbaar ag, "aber das 
hindert nicht ...• " 

Tooke a.w. 186. 

Diekerhof a.w. 41. 

J.J. Buskes, Antwoord op het Herderli j k Sahrijven a.w. 
8. 

G.J. Heering, De Zondeval van he t Christendom a.w. 153. 

Vgl. Roling, Inleiding tot de wetensahap van oorlog en 
vrede a.w.55 en Over Oorlog en Vrede a.w. 202v . ; Tooke 
a.w. 233/311. Ter >ake is art. 51 van die Handves. 

Vgl.. Diepenhorst a.w. 106 ("een hachelijk ding") . 

Trillhaas, Ethik a.w. 434. Vgl. ook E. Brunner, Das Gebot 
und die Ordnungen a.w. 457: "Im heutigen Krie~sfall ist 
auch der Begriff "Schutz des Vaterlarids" von ·hochst frag"' 
licher Bedeutung". 

Emil Brunner, Das Gebot und die Ordnungen a.w. 457 - 458. 



(731) 

(732) 

(733) 

(734) 

(735) 

(736) 

(7 37) 

(738) 

(739) 

(740) 

(741) 

(742) 

(743) 

H •• Gc1lw:i.t2er. Die Cfwisten. und die: AtorrMarffen a. w. 22 -
27 (vg1. ook my hfst. J, voetnoot 40) . 

C.F. von Weizsacker, Voo1'Waarden voor de vrede a.w. 62. 

A.J. Rasker, PoZitiek Ethos a.w. 55 (veral ook 57). 

J.M. Lochman,Krieg und Abschreckung in okwnenischer Per= 
spektive in ZEE, Jg. 16 Heft 2 , Marz 1972, 78. 

Cadoux, Chr i s tian Pacifism Re- examined a.w. 115; p. 92: 
"Our concern over the results is a mora Z concern". Vgl. 
ook Bainton, Christian Attitudes toward War and Peace a.w. 
241. 

By A.D. Muller a.w. 164. Vgl. 165. Die woorde van Von 
Weizsacker herinner sterk aan die wat president John 
Kennedy in 1961 voor die V.V.O. uitgespreek het : "The 
weapons of war must be abolished before they abolish us" 
(by Roling, Over OorZog en Vrede a.w. 40). 

J.L. Koole in Christendom en OorZog a.w. 54 - 55 (hy ver= 
wys ook na Luk. 14: 3Jv.). Vgl. S.P. van der Walt, Die 
Christen se antwoord op die korrmunistiese aansZag in 
Chris tendom teen Korrununisme , Pretoria 1964, 242 . 

B. de Gaay Fortman in Chris tendom en OorZog a.w. 200. 

Vgl. De oor Zog in het Zicht der wetenschappen a.w. 85 
(m.v.n . N. Angell se beroemde boek,The great iZZusion 
(1909)). (Hier is dus sprake van "ekonomiese pasifisme"). 

Haring,Das Gesetz Christi a.w. 972. 

By Stratmann a.w. 55 - 56. 

H.G. Stoker, Die Grond van die SedeZike , Stellenbosch 
1941, 33 . (Stoker verkies tans eerder die woord "persoons~ 
liefde" as "persoonlikheidsliefde") . Ook Berkouwe.r ( De 
Zonde II a.w. 97 - 98) en Rothuizen (Wat i s Ethiek? a.w. 
25 , .l32 - .13.3) wys tereg daarop dat 'n blote "gesindheids= 
etiek" onvoldoende is. 

Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung a.w. 15. Vgl. ook 
Rothuizen, Wat is Ethiek? a .w. 25, 124 hieroor. 
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(745) 

(746) 

(747) 

(748) 

(749) 

(750) 

(7 51) 
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Roling i n Aspecten van de Kou.de Oor l eg a.w. J02. Ook 
Aalders, Handboek der Ethie k a.w. 349 wys op die kata= 
strofal e gevolge van 'n moderne oorlog ("massale vernie= 
tiging van stoffelijke en geestelijkewaarden en daarmee 
den ondergang van de cultuur der moderne menschheid"). 
Vgl. John Strachey , On t he prevention of war, London 
1967, 3: "The invention of nuclear weapons has made 
gener a l war unacceptable". 

Ons verwys slegs na : H. D. Wendl and, Einfuhrung i n die 
Sozialethik a.w. 49 - 50 ; Verkuyl in Verantwoorde Revo= 
Zutie a. w. 64 (vgl. 64 - 68, 114 - 115); Kuitert, Anders 
Gezegd a.w. 111 - 11 2; E.G. van Teylingen, Revolutio= 
nair, ook radikaal? in GTT, j g. 70 no. I, Febr. 1970, 
l 59 - 160; G. de Ru, Evange lie en revolutie in Ker k en 
Theologie, jg. 21 no. 4, Okt. 1970, 394; Revolutie en 
Gereahtigheid, s'Gravenhage 1969, 19, 20, 71; H.E. Todt 
in Theologie der Revolut ie, Baarn 1968, 38 - 39 (vgl. 
104). Vgl. verder A.J , Rasker in Theologi e und Revolu= 
tion, Hamburg 1969, 29 - 36; H.J. Heering, Ethiek der 
Voor lopigheid a.w. 112 - 120; G.H . ter Schegget, Het 
beroep op de stad der toekomst , Haarlem 1971 (2 ) , 104 -
125 . 

Vgl. H. Gollwit zer, De reichen Chris ten und der arme 
Lazarus a.w . 76: "Wer den Militardienst fur vereinbar 
mi t der christlichen Exi stenz halt und di e Te i lnahme an 
einer gewaltsammRevolution nicht, wer also zum Kriege 
sich ni cht-pazif i stisch und zur Revolution sich pazifis= 
tisch verhalt, der arbeitet mit einer d0 ppelten Buchfuhrung" ; 
idem 77: "Wer die moglichkeit einer revolutio iusta ablehnt 
und zuglei ch Militarwesen wegen der Moglichkeit eines be l lum 
iustum bejaht, kann das nicht mehr im Namen der Gewaltlos i g= 
keit tun ••. • " 

Vgl. Roling, Over Oorlog en Vrede a.w. 216. 

Ethi sche aspect en van het ker>nWapen, Kampen 1968, 15. 

Veral by Roling, Over Oor log en Vrede a.w. 149 (216) en 
In l eiding tot de wet ensahap van oor Zog en vrede a.w. 191. 

John Strachey a.w. 80. 

Vgl. Roling, Over OorZog en .Vr ede a.w. 57. 



(752) 

(7 53) 

(754) 

(755) 

(756) 

(7 57) 

Schleiennacher, Die chY'is~ liche Sitte a.w. 279: Vir 'n 
suiwere volkeregtelike situasie geld: ' ''gutliche Unter= 
handlung, geistige Einflusse unbetheiligter Staaten, 
Unterwerfung unter die schieds richterliche Entscheidung 
eines dritten". 

K. Barth,Die K.ir>chliche Dogmatik III 4, a.w. 533. Hy 
noem egter dat "tatsachlich die allermeisten Kriegsgrunde 
unzulanglich und falsch sind " Vgl. ook S~e, 
ChY'istliche Ethik a .w. 360. 

Th. L. Haitjema, De Heidelber>gse Catechismus ala klank = 
bodem en inhoud van het actuele belijden onzer> ker>k , 
Wageningen 1962, 264 - 265 (in aansluiting by Barth 
en Koopmans, De Tien Geboden, 48). 

S.J. Popma, Het Oor>logsvr>aagstuk a.w. 45, en idem in 
ChY'istendom en Oorlog a.w. 130. 

T. Hamersma,De Katechismus in 52 predikaties, Bloemfon= 
tein 1919. Opvallend is hier 

(i) die relasie tussen individuele en sosiale etiek 
(waarom sou die omgekeerde argument nie ook kon 
geld, nl. dat omdat 'n mens nie een mens mag dood= 
s l aan nie , daarom mag jy ook nie baie nie?); 

(ii) die verded i ging van godsdiens met militere wapens; 
(iii) die r ela ti ewe aanvaarding van 'n aanvalsoorlog. 

Ds. L.S. van der Walt in Kategi smuspreke , Potchefstroom 
1957' 332. 

(758) Dr. S. C.W. Duvenage, Verkondig die Woord. Kategismuspre= 
di king, Potchefstroom s.j., 380. 

(7 59) Popma se bv. ja vir In regverdige oorlog (in Christendom 
en Oorlog a.w. 130) maar nee vir ABC-wapens (idem 132). 
Na W.J. Aalders en W. Ge esink he t ons reeds in hfst. 2 
verwys. 

(7 60) Peace 1:a the wi'll of God a.w. 10. 

( 761) Vgl. J. de Graaf, Corrrpromitteer>t het corrrpromis de ethiek? 
in Wending, Des . l 958: "Het compromisloze radicalisme is 
een geanticipeerde eschatologi e, maar het berusten in het 
compromis is een ongeoor loofde prolongeren van de in wezen 
doo r Christus overwonnen wereld" (in Oor>log en Vr ede a.w. 
64.) S.J. Ridderbos he t oor hierdie etiese vraagstuk 'n insig= 
gewend P - maar droe - boek ge sk r yf! Corrrpromis . Een histori= 
s..:1-ze 2:. J.ie over Pbod e;. warke l ( :7<hei}, Kampen 1955. 399 



(762) J. van den Be.rg in Christendom en Oor'log a.w. 93. Vgl. 
ook Rothuizen: "Als dan iedere oorlog onbestaanbaar is 
geworden in kernverband, dan ook de rechtvaardige oorlog": 
Enige vragen over ck b'1Wctpening IV, in Geref. Weekblad, 
jg. 24 no. 32, 7 Febr. 1969, 204 . 

(763) Thielicke, Theologische Ethik II 2,a.w. 524 (vgl. 588: 
"iiberfallig"). 

(764) C.L. Patijn in Oorlog en Vrede a.w.72. 

(765) Rasker, Wir wahlen das gefahrlichen Leben a.w. 60 meen 
dat die pasifiste realistieser <link as hulle teenstan= 
ders. Vgl. L. Richards, Christian Pacifism after two 
Wor ld Wars a.w. 98 (Christenpasifisme is uiters realis= 
ties, omdat dit rekening hou met die "ultimate Reality"). 

Vgl. ook R,S, Wallace, The Ten Comnandments a.w. 113 
oor die pasifisme wat ten minste net so 'n prakties veilige 
politiek hied as die militarisme. 

(766) Vgl. Tooke a.w. 180. 

(767) C.J, Cadoux, Christi an Pacifism Re-examined .a .w. 103 
("this close interrelation between coercion and social 
security which makes pacifism the most controversial of 
all Christian ethical ideals"). Vgl. ook idem 117 oor 
die vraag na selfverdediging as "the strongest of all 
sentimental objections to pacifism". Vgl. ook Richards 
a.w. 79 i.v.m. die weerloos-laat van die medeburger: "It 
is also - let it be freely admitted - one which presents 
more difficulty to the apologist for pacifism than any 
other". 

(768) P.D. Chantepie de la Saussaye, Het Christelijk Leven . II, 
Haarlem 1912, l93 - 194. 

(769) Idem, 192 - 193. 

(770) Idem, l 91. 

(771) Idem, 189. Hy wil 'n oorlog ook sl_egs vanuit die 
nasionale moraal beskou, 19.4 . 

(772) F, Schleiennacher, Die ahristliche Sitte a,w, 285. 
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(773) 

(774) 

( 775) 

(776) 

(777) 

(778) 

( 779) 

(780) 

(781) 

(782) 

(783) 

(784) 

(785) 

C. Brouwer, lt1'ede en V'f>i jheid a,w. 19. Vgl. ook Aalders 
Ha:ndboek der Ethiek a.w. 354, "De gedachte van eene 
nationale weerloosheid .... acht ik eene illusie". 

Vgl. o.a. L. Richards, Christian Paeifism after two World 
Wars a.w. 70; Strijd a.w. 86. 

G. Th. Rothuizen , Wat i s Ethiek? a.w. 30. Paul Ramsey 
se kritiek op die pasifisme is te generaliserend, terwyl 
hy geensins die poli tikologiese motief by die (parsiele) 
pasifisme verdiskonteer bet nie, Basic Christian Ethics 
a.w. 181 - 182. 

H. Thielicke, Theologische Ethik II 2, a.w. 622. Ons 
het eerder daarop gewys dat G.J. Heering die radikale 
pasifisme van die doperse kritiseer a.g.v. hulle miskenning 
van die regs- en staatsprobleem, a.w. 22 voetnoot 6. 

Richards a.w. 12. 

Von Weizsacker, Voorwaarden voor de vrede a.w. 57, 126 -
127. Lasserre se ook die vraag is nie of die Bose bestry 
moet word nie, maar hoe (vgl. a.w. 275). Hy kies vir 
geweldlose verset, omdat dit moreler, menswaardiger en 
Christeliker as antler metodes is, a.w. 277. 

Strijd a.w. 30 - 31 . 

Vgl. o.a. Richards a . w. 12; G.J. Heering a.w. 235 (152); 
Lasserre a.w. 24 7v.; Gollwitzer in RGG IV, 1960, 71; 
J.de Graaf in Oorlog en Vrede a.w. 76 - 77. 

G.J. Heering a.w. 152 (vgl. 27, 151); Gollwitzer in RGG IV, 
1960, 71; Lasserre a.w. 248. Vgl. Cadoux, laaste a.w. 
26, 31 - 32. 

Richards a.w. 15. 

Lasserre a.w. 248. 

Go l lwitzer in laaste a.w. 71. 

Vgl. Diekerhof a.w . 93 ; G.J. Heering a.w. 235; NieWJJe 
Weerbaarheid a.w. 18; Strijd a.w . 87; Stratmann a.w. 
47 (93). 
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(786) 

(787) 

(788) 

(789) 

(790) 

(791) 

(792) 

(793) 

(794) 

(795) 

(796) 

(797) 

(798) 

(799) 
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.Vgl. Lasserre a.w . 275: "Das wahre Problem, dass das 
Kriegsproblem beherrscht und daruber hinausgeht, ist das 
des. W.iderstandes ~egen das Bose, der Nichtzusammenarbeit 
mit dem Satan". 

Vgl. o .m. NieWJJe Weerbaar>heid (1952) a.w.; GeweZdZoze 
Weerbaa:rheid (1965) a.w. (waarin Stephen King-Hall se 
Defenae in the nuaZear age, 1958, behandel word); J. 
Galtung, Niet- rrriZitaire vormen van verdediging in Vrede 
en Reahtvaardigheid a.w. 53 - 120; NieWJJe Literatuur 
over oorZog en vrede, jg. 7 no. 1, Nov. 1970. Vgl. ook my 
hf st. 2. 2. Vgl. ook Tooke a.w. 238: "If there is a unique 
Christian answer to participation in warfare this must be 
it". 

Richard B. Gregg, The Power of Non-vioZenae, New York 
1944. 

Idem 87: "the strongest factor in human beings, in the 
long run, is their unity" (so: 64). 

Idem, 90. ("A victory by non-violent resistance does not 
carry with it a further latent threat to harm anyone", 110; 
so 121). 

Idem, 95, 110. 

Idem, 96, U7. Vgl. Lasserre a.w. 283. 

Gregg a.w. 86 (vgl. 125). 

Idem, 122. 

Idem, 126. 

Idem, 127 . 

Idem, 19 - 40. 

Idem, vgl. 114. Hy noem egter dat geen nuwe ideologie 
sommerso oorgeneem word nie, en dat die geskiedenis bewys 
dat. geen nasie hom langdurig van sy vryheid laat beroof 
nie. 

GeweZdloze Weerbaa;pheid a.w. 25. Dit hou in dat afgesien 
word van die gebruik en dus ook van die in-gereedheid-hou 
van militere wapens, idem, 26. Eweneens Niew,;e Weerbaarheid 



(800) 

(801) 

(802) 

(803) 

(804) 

(805) 

(806) 

(807) 

(808) 

(809) 

(810) 

( 81 1) 

a.w. 21. 

Geweldloze Weerbaarheid a.w. 55 - 59. 

Gregg a.w. 82 ("proper training"); Lasserre a.w . 278 
("methodisch organisiert"). Vgl. Von Weizsacker, Voor= 
waarden voor de vrede a.w. 23: "Vrede is niet goedkoper 
dan oorlog". 

Daar is ook nog ander voorba.elde: Geweldloze Weerbaar= 
heid a.w. 63 - 98. Of Sharpeville (21 Maart 1960) 
hieronder kan ressorteer (92), is twyfelagtig. Vgl. 
ook Tony Johnston, Non-violence in Martin Luther King 
i n Pro Veritate , vol. 11 no. 11, Maart 1973, 17 - 21. 

Von Weizsacker, laaste a.w. 24 . 

Geweldloze Weerbaarheid a.w. 49. Insgelyks Verdonk in 
Meegenomen voor de vrede a.w. 43:· . "He.t bezetten 
van een l and, dat geestelijk weerbkar is, vooral wanneer 
het getraind is in dergelijke strijdmethoden, is een 
hachelijke zaak". 

Nieuwe Weerbaarheid a.w. 59; Bainton, Christian Atti= 
tudes toward War and Peace a .w. 256. Von Weizsacker 
a. w. 24 (vgl. SO: gekontroleerde ontwapening). {Vgl. P. 
Noel- Baker in Tenzij er vrede komt ...... a.w. 210). 

Strijd a.w. 145 (vgl. 144) . 

G. J . Heering a .w. 105 ("die belang en waardigheid van die 
volk is die hoogste wet" ) . 

Idem, 98 (vgl. 97) . 

Adolf Hit l er, Mein Kampf, Miinchen 1928, 234 (vgl. 152 - 155, 
3Uv._.. 366 - 367. Ook vir die Fascis, Mussolini, is alles 
gelee in die staat , vgl . G.J . Heering a .w. 120 . Heering 
wys daarop dat ' n staats(-gesag) grense het , 145. Vgl. 
i dem, 84 : "De vraag, hoe deze ((macht en recht)) zich ver= 
houden, is de grote s taats- en rechtsvraag van deze tijd". 
Hy verwerp die status- quo- gedagte, 77. 

Die trich Bonhoeffer, Ethik a.w . 367 . 

Idem, 353. 
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(813) 

(814) 

(815) 

(816) 

(817) 

(818) 

(819) 

(820) 

(821) 

(822) 

(823) 

(824) 

(825) 
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Idem, 354. 

Idem, 360. (Anders by A.D.R. Polman, Onze Neder Zandsahe 
GeZoofsbeZijdenis IV, Franeker z . j. 303: "Wat de 
Christologische fundering van de overheid en de staat ... 
betreft, merken we op, dat dit nergens in de Schrift 
gevonden wordt"). 

Bonhoeffer, laaste a.w. 367. 

Lasserre a .w. 93. 'n Owerheid regeer oor 'n bepaalde 
(willekeurige) gebied, 94 (vgl. 123). 

Idem, 141, 14.4. 
165. 

Ook hy verwerp die status-quo-gedagte, 

Idem, 163 (veral contra Niebuhr). Hy lewer ook kritiek 
(132, 191, 200 , 297 voetnoot 6) op Karl Barth se Christen= 
gemeinde und BU!'gergemeinde, Stuttgart 1946. 

Lasserre a.w. 147 - 148. 

Idem, 197, 198, 200, 203. Vgl.: "Das Gesetz Gottes ist 
Weder GrundZage noah InhaZt des Mensahenreahtes, sondern 
sein Kriterium", 302 voetnoot 36. (Vgl. G. Th. 
Rothuizen, Primus usus Zegis. Studie over het burgerZijk 
gebruik van de wet , Kampen 1962, asook J. van den Berg, 
Gods wet op de straten der wereZd,n GTT,jg. 63 no. 2, 
Mei 1963, 123 - 130). 

Lasserre a.w. 172 (vgl. 171, 174, 184, 202). (Volkome 
anders by NiaoZas Berdjajew, wie se siening i s dat wat 
vir 'n individu verwerplik is, vir 'n staat geoorloof en 
selfs verdienstelik kan wees, vgl. S.J. Ridderbos, Compro= 
mis a.w. 136). 

Lasserre a.w. 177. 

Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 156 - 157, 
367 - 368) 

Idem, J56 - J57. 

Idem , 235. 

Idem, 65. 



(826) 

(827) 

(828) 

(829) 

(830) 

(831) 

(832) 

(833) 

(834) 

(835) 

Idem, 36/ (vgl. 259', i.v.m. B'erdja.jew). 

War and Christianity Toda:y a.w. l23; F.M. Stratmann, 
Tooke a.w. 177 ; 
tot de wetensohap 

(Vgl. ROling, Inleiding 
van oorlog en vr ede a.w . ll3). 

Vgl. Bainton a.w. l07; Lasserre a.w. l88 , Gregg a .w. 177v. 

Vgl. Rothuizen, Aristocrati soh Christendom a.w. 91 - 92 . 
Rothuizen se: "Het is duidelijk, dat bij hem het on-duitse 
en ook het anti-duitse niet gegaan is op koste van het 
dui tse, daartegen ook nie;t: ui tgespeeld mag worden, juist 
ook niet moet worden, omdat het ook het eerste in dienst 
wil staan van het taatste" (91). 

Gollwitzer, laaste a.w. 234, 235. I n De Vrede van God 
en de vrede van d'e wereld a.w. eksegetiseer hy Efes. 
2: 14 (die middelmuur van skeiding) as siende op die vyand= 
skap - en nie die verskil nie - wat deur Christus ver= 
nietig is (28). Die Bybel is nie teen veelvoud en ver• 
skeidenheid nie, maar teen versnippering en verbrokkeling 
(44) (vgl. ook 84, 92). (Vgl. hier Werner Elert, Das 
ohristliche Ethos, Tiibingen 1949, 135). 

G.J. Heering a.w. 89 . Maar deurgaans moe t die vraag 
gestel word "welke zedelijke waarde men aan het 'vaderland' 
toekent", 87. 

Cadoux Christian Pacifism Re-examined a .w. l79. Gregg 
a.w. 200 wys op die opvallende verskynsel dat pasifiste, 
wanneer hul land aangeval word, normaalweg 'n oorl og ender= 
steun, bv. Eins tein, B. Russell en A.A. Milne, maar dit 
gebeur '~ecaus e they don't prac tis e a discipline for it 
((=non-violence))". 

NieULJe Weerba.arheid a.w. 123, l24, 125 . Vgl . J. Verkuyl 
oor "nationbuilding" as "een zaak van zeer groot belang" -
maar dan (net?) vir die ontwikkelingslande, Onderweg naar 
een wereldsamenleving, Kampen 1971, l 5 . 

Nieuwe Weerbaarheid a.w. 122 . 

Idem,125. Vgl. G.J. Heering a.w. 102 : "Voor het waar= 
achtig christelijk denken is aijn Rijk he t hoogste goed, 
niet het volk; en Peace i s t he will of God a.w. 7: "It 
is impossib le for t he Christian to prefer citizenship 
before discipleship .•.. " 
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(836) Sien hoofstuk J.4.4. 

(837) Rolin£,0Ver Oorlog en Vrede a.w. 57. 

(838) Idem, 69 (vgl. 241). 

(839) Roling in Oorlog en Vrede (l960), 112. 

(840) Roling, Inleiding tot de wetensahap van oorlog en vrede 
a.w. 98 - 99 (vgl. l45 m.v.n. Tinbergen). (Dit klink 
byna na Gereformeerde kerkreg!) Verder: "In de jonge 
landen is het nationalisme broodnodig", 113. 

(841) Idem, l52. 

(842) Idem, 113 (so 151). Vgl. ook Diepenhorst, In de SahadWJJ 
der Vernietiging a. w. 5 7 ( "het nagenoeg onui troei bare 
patriottische besef van eigenwaarde als volk"~ 

(843) Popma in Christendom en Oorlog a.w. 129. S~e wys ook 
daarop dat deelname aan 'n nasionale verdedigingsoorlog 
vir 'n christen geen vanselfsprekende plig is ni e, Christ = 
Ziahe Ethik a.w. 362. F. Gogarten lewer skerp kritiek 
op verwordinge van nasionalisme, Politisahe Ethik, Jena 
1932 , 211 - 213; ook Haring, Das Gesetz Christi a .w. 
982; en Schleiermacher meen dat die naam van Christene 
onder die volke deur niks meer gelaster word nie as deur 
onderdrukking, Die ahristliahe · sitte a.w. 289 - 290. 

(844) Vgl. Bruins Slot in Christendom en Oorlog a.w. 176 en 
Alva Myrdal in Vrede a.w. 17 . Buitelandse kritiek is o.a. 
te vind by: J.J. Buskes, Zuid-Afrika's Apartheidsbeleid: 
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Onaanvaardbaar, Den Haag 1955; J. Verkuyl, Breek de 
muren af .' Om gereahtigheid in de rassenverhoudingen, 
Baarn 1969; idem, Bestrijding van het raaisme en de 
kerken in Nederland, Kampen 1972; C.J. Labuschagne, Sahrift= 
profetie en Volksideologie , Nijkerk 1968. Milder oor= 
deel: Nico J. van Vliet, Apartheid in Zuid-Afrika, Franec 
ker z. j.; J.L. Snethlage, Meer begrip voor Zuid-Afrika, 
Amsterdam l964; Paul G. Schrotenboer, Confliat and Hope 
in South Afriaa, Ontario (1968); J.H. Bavinck, Bet Hassen= 
vraagstuk, Kampen J956. Vgl.Apartheid en arbeidsbestel 
in Zuid- Afri ka, Bussum 1969. Binnelandse kritiek is 
o.a. te vind by: Vertraagde Aksie, Pretoria s.j.; The Mes= 
sage in perspeative, Braamfontein (l968); W.B. de Villiers 
(red.), Lunteren en die Rassekwessie, Braamfontein 1969; 



(845) 

verskeie SPROCAS-publikasies; Pro Ver itate (maandblad). 

T.o.v. die Geref. Kerk in S. A. kan verwys word na: 

J.D. en S. du Toit, Die Afrikaanse RassebeZeid en die Skrif, 
Potchefstroom J955 (2) ; S. du Toit, Holy Scr ipture and 
Raae Relations , Potchefstroom 1960; L.J. du Plessis, 
Apartheid. Ja of nee of ja- nee?, Potchefstroom 1957 (ant= 
woord aan Buskes); Ui t een bZoed, Potchefs troom 1961; 
Hugo du Plessi s, 'n Nuwe deurbraak, Potchefstroom 1963; 
RepubZiek en Koninkryk, Potchefst room 1964; W.J. Snyman 
(e. a . ) , 'n Lig vir die VoZke , Potchefstroom 1969; B. Spoels tra, 
Die Bybel en ons Afrikaanse VoZkebeZeid, Pretoria 1970; 
J.H. Coetzee, Blanke VoZksontwikkeZing in die Zig van 
die CaZvinisme, Potchefstr oom s.j .; idem, Volk (?) sonder 
Zand? , Potchefstroom 197 1; J . H. Coet zee, Die CaZvinisme 
en VoZkereverhoudinge (I . B. C.-studiestuk no. 46), Potchef= 
stroom s.j.; W. J . de Klerk, Afrikanerdenke . Kontoere 
van 'n standpunt; Potchefstroom 1971; Woord en Daad 
(maandblad). 

T.o.v . die N. G. K. verwys ons na: 

B.J. Marias, Die KZeur-Krisis en die Weste, Johannesburg 
1952; A.B . du Preez, Eiesoortige ontwikkeZing tot VoZks= 
diens . Die hoop van Suid- Afrika , Kaapstad/Pretoria 1959; 
idem, Die SkriftuurZike grondsZag vir rasseverhoudinge , 
Kaaps t ad/Pretoria (1955); W. A. Landman, Ons Rassevraag= 
stuk, die wereZdmening en ons toekoms, Stellenbosch/ 
Johannesburg 1955; idem, A Plea for Unders tanding. A reply 
to the Re f ormed Churah in Ameriaa, Cape Town 1968; B.B. 
Keet, Suid·Afrika, Waarheen? Stellenbosch 1956 (2); F.J. M. 
Po tgie t er, Vee Zvo Zkige Ontwikke Zing : Die wi Z van God, 
Bloemfontein (1956); Die N. G. Ker k in Suid- Afri ka en 
Rasse erhoudinge ( 1950-1 960 ) , Pretoria (o .a.); J .C.G. Kotze , 
Ras , VoZk en Nasie in terme van die Skrif, Stellenbosch/ 
Johannesburg 1961; i dem, Wie beset hierdie bedreigde huis ?, 
Ste llenbosch 1964. 

T.o.v . die N. H. Kerk van Afrika dink ek aan: 

C. L. van den Berg, Onvertraagde Voortgang . Ope brief 
aan prof. dr . A. van SeZms , Pretoria (s.j.); H.P. Wol= 
marans, Die Gronde vir Apartheid I - III in Die Hervormer , 
Apr., Mei , Junie 1968, en die veel besproke HerderZike skry= 
we van die AZgemene Kerkvergadering van die Nederduitsah 
Hervormde Kerk van Afrika aan die Zidmate van die kerk oor 
sy opvatting met betrekking tot voZkereverhoudi ngs in die 
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RepubZiek van Suid-Afrika, N.H.W.-Pers, Pretoria (1973). 

(846) Vgl. o.a. W..J.Snyman in 'n Lig vir die voZke a.w. 32 
'(oor nuwe volke); Woord en ·Daad, jg. l3 no. Ill, Des. 
197l, 14 (i.v.m. Kleurlinge); J.H. Coetzee, Blanke 
voZksontwikkeZing in die Zig van die CaZvinisme a.w. 23, 
28, 29 (i.v.m. Engelse en Afrikaners); J.H. Coetzee in Die 
Atoomeeu - in U Zig, Potchefstroom 1969, 159, 164; P. d.K. 
in Loog, jg. l no. 3, Okt. !971, 9 . Vgl. die Dordtse Leer= 
reels III/IV, 7: In die N.T. is "die onderskeid 'tussen 
die volke weggeneem". Vgl. ook D. Wilhelm Kolfhaus t.o.v. 
Calvyn: "Die Liebe des Christen zu seinem Volk, darf 
nicht verfalscht werden in eine heidnische Vergotzung 
der Nation", Vom ohristZiohen Leben naoh Johannes Calvin, 
Kreis Moers 1949, 399. 

(847) Dit verdien oorweging om die woord nasie (Hebr. goj en 
Grieks ethnos ) te reserveer vir 'n burgerZike eenheid, 
terwyl die woord voZk (Hehr.am en Grieks Zaos) gebruik 
word in die betekenis van GodsvoZk, kerk. Vgl.verder Gollwitzer 
in De vrede van God en de vrede van de wereZd a.w.27,en veral 
J .c. Coetzee, .·Volk en GodsvoZk in die Nuwe Testament , Potchef= 
stroom 1965, 19-57. Sien ook Volk- en Nasieskap in Suid­
Afrika in Woord en Daad, jg. II no. 79, Maart 1969, I - 2; 
S.C.W. Duvenage, Die Verhouding van Kerk tot Volk , Zaan= 
dijk (1962), 71v. 

(848) J. Verkuyl in Verantwoorde RevoZutie a.w. 9. 

(849) 

(850) 

(851) 

(852) 

(853) 

(854) 

(855) 
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J. Verkuyl, Onderweg naar een wereZdsamenZeving a.w. 

Idem, 71. 

Idem, 13, 29, 64, 81, 109. 

Von Weizsacker, Voorwaarden voor de vrede a.w. 20 (vgl. 
42). 

Idem, 65 (vgl. 64, 76, 94, 127, 137) . 

Cadoux, Christian Pasifism Re-examined a.w. 226 . G.J. 
Heering a.w.. 160 en Baker (in Tenzij er vrede komt a.w. 
213) wys ook op vredesooreenkomste wat nie nagekom is nie. 

L. Richards, Christian Pacifism after two Wor ld Wars a.w. 
96. Vgl. Gregg a.w. 204. 



(8S6) 

(8S7) 

(8S8) 

(8S9) 

(860) 

(861) 

(862) 

(863) 

(864) 

(86S) 

(866 ) 

(867) 

Vgl. Strijd a.w. 41, 87 (vir 'n interna~ionale regsorde 
en polisiemag); Dippel, In God.es Naam a.w. 43 (interna= 
sionale leermag); Bainton a.w. 2S6 (wereldregering); 
Stratmann a.w. 4S, 92 - 93 (geregshof en leer); voorts 
Cadoux a.w. 221 - 222 (ook 42); Muller a.w. S7; Richards 
a.w. J3J; G.J. Heering a.w. 234 - 236; Gregg a.w. 133; 
Rasker, Politiek Ethos a.w. 40; Nieuwe Weerbaarheid 
a.w. 18, 24; The Pacifist Conscience a.w. 242 (Freud 
aan Einstein). 

In The Pacifist Conscience a.w. 85 - 86. Vgl. ookFriedens= 
aufgaben der Deutschen, Gerd Mohn 1968 i.v .m. 'n heilsame 
korrelasie tussen nasionalisme (Duitsland) (IS, 18), regio= 
nali sme (Europa) (13, IS, 20) en mondialisme (13). 

Roling in Oor log en Vrede ( 1960) a. w. 102. 
Aspecten van de Koude Oorlog a.w. 102, 130. 

Eweneens in 

Roling, Inleiding tot de wetenschap van oorlog en vrede 
a.w. 62. 

Roling in Oorlog en Vrede a.w. 99. Vgl. oak sy In lei= 
ding tot de wetenschap van oorlog en vrede a .w. 181 - 182 
oar die denke in terme van nasionaliteit i.p.v. humaniteit . 

By Roling in Oorlog en Vrede a .w. 99. 

Roling,Inleiding tot de wetenschap van oorlog en vrede 
a.w. 99. 

Idem, 96. Vgl. ook Baker in Tenzij er vrede komt a.w. 
221 - 222 (die vraag is ni e of ons 'n wereldreger i ng sal 
kry nie, maar hoe ster k dit meet wees); en J. Galtung in 
Vrede en Rechtvaardigheid a . w. 71. 

Roling, laaste a.w. 93 - 94 , en Ro ling ,over Oorlog en Vrede 
a.w. 175. 

Roling, laaste a.w. 171 - 17 2. 

Ro ling, Inleiding tot de wetenschap van oorlog en vrede 
a.w. l3S, en Roling in Aspecten van de Koude Oorlog a.w. 
123 - 130, en Roling, OVer Oorlog en Vrede a.w. 67. 

Roling ,Inleiding tot de wetenschap van oorlog en vrede 
a .w. 140. 
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(868) 

(869) 

(870) 

(871) 

A. Beaufre in Tenzij er vrede komt a.w . 3J. 

Roling, over Oorlog en Vrede a.w. 198; idem in Oorlog 
en Vrede (l960) a.w. 104. 

Roling, In l eiding tot de wetensahap van oorlog en vrede 
a.w. 66, l9l (vgl. 61, 93 - 94, 99, 121, 135, 140, 149). 

B.V.A. Roling, Polemologi sahe 
gedaahte (z.u. & :i:.j.), 131. 
sydige ontwapening, omdat dit 
aggressie uitlok (130). 

aspecten van de afschr ikkings= 
Ook hier verwerp hy een= 

lei tot magteloosheid wat 

(872) Roling, Inleiding tot de wetenschap van oorlog en vrede , 
a.w. 66. 

(873) Roling, OVer Oorlog en Vrede a.w. 130. 

(874) Roling in Vrede en Reahtvaardigheid a.w. 137. 

(875) Roling, I nZeiding tot de wetensahap van oorlog en vrede 
a.w. l 15. 

(876) Vgl . hfst. 3 voetnote (323)-(342). 

(877) Haring, Das Gesetz Christi a.w. 979 (976). 

(878) 

(879) 

(880) 

Tillmann, Handbuah der katolischen Si ttenZehre IV 2 , a.w. 
455 . 

Vgl. bv. Met Pacem in terris onderweg a .w. 45; Hormarn, 
Lexikon der dhristZichen MoraZa .w. 399 (718); Kerk , Oorlog, 
Vrede a.w. 7 - 8, 24 - 27, 102 (vgl. 44, 66, 69, 71 - 73). 
(Vgl. ook Een wereld of geen wereld a.w. 12, 21, 23 , 49, 51, 
52, 60, 61). 

Brunner, Das Gebot und die Ordnungen a.w. 459. (Brunner 
laat hom nie uit oor die hoe~vraag nie). 

(881) s¢e, ChristZiahe Ethik a.w. 361 (vgl. 520 voetnoot 31 ) . 
Interessant is ook H. Gollwitzer, Rijk Gods en soaiaZisme 
by Karl Barth, Baarn 1972. 

(882) Thielicke, Theologisahe Ethik 112, a.w. 535 - 539, 545. 

(883) Idem, 537. Vgl. w. Elert, Das ahristZiahe Ethos a.w. 158. 
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(884) 

(885) 

(886) 

(887) 

(888) 

(889) 

(890) 

Thielicke laa~te a.w. 54J. Vgl. Chantepie de la Saussaye, 
Het Christelijk Leven II a.w. J92. 

Abbing (in De oorlog in het liaht der wetensahappen a.w. 
JS) noem Thielicke se beskouing dat 'n wereldstaat nood= 
saaklik demonies moet wees, "een onbijbels conservatieve 
fatale gedachtengang" . Pinkster is die teehanger van 
Babil. Ook Westerman ag die gedagte dat een politieke 
mensegemeenskap die Dier van die Apokalips beteken, "een 
aprioristisch-pessimistische begrenzing van de groeiende 
eenwording der wereld" (in Oorlog en Vrede a.w. 65 voetnoot 8). 

Thielicke, laaste a.w. 533. 

Idem, 543 . Ook A. Schlatter, Die ahPistliahe Ethik, Stutt= 
gart 1961(4), 165 (i.v.m. nasionale en universele denke). 
Vgl. ook Thielicke laaste a.w. 546 i.v.m. Althaus, wat 
dikwels misverstaan is, maar oak daartoe aanleiding gegee 
het. 

Vgl. o.a. G.B. Wurth, Het ChPisteZijk Leven in de maat= 
sahappij a.w. (op 136 verwerp hy kollektivisme (as Kom= 
munisme)); Schippers, De GerefoPmeerde Zede a .w. Sien 
ook Calvyn, Institutie a.w . IV, XX. 

Geesink, Ger8fOPmeerde Ethiek II a.w. 420 (en 414, oor 
volkereg). 

W.J . Aalders, Handboek der Ethiek a.w. 378. 

(891) Idem, 381. (Hy onderskei tussen bonds-staat (= een staat 
met vasalstate) en statebond (= soewereine state in ver= 
band), 379). 

(892) S.G. de Graaf, De Heilige SahPift, het Koninkrijk Gods 
en de Oorlog a.w. 13 (16). 

(893) Idem, 22 (14). 

(894) Idem, H . 

(895) Popma, Het Oorlogsvraagstuk a.w. 51. 

(896) Idem, 49 (vgl. idem in Christendom en OorZog a.w. 136). 

(897) Popma, Het Oorlogsvraagstuk a.w. 51. 
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(898) Bruins Slot in Chr istmuiom en Oorlog a.w. 159 (asook in 
TrOUh)• 2D Sept. 1969, 5). Eweneens Roscam Abbing in 
De oorlog in het Zi aht der wetensaha:ppen a.w. 14. 

(899) De Gaay Fortman in Christendom en OorZog a.w. 155 (148). 

(899a) Wurth, Het Ch:risteZijk Zeven in de maatsaha:ppij a.w.165. 

(900) Vgl. Christendom en Oor log a.w. 144. 

(901) Idem, 150 (J47, 148) . 

(902) Herman Ridderbos in Gereformeerd Weekbla.d, jg. 26 no. 14, 
9 Okt. 1970, 78 (in antwoord aan L.H. Kwast). 

(903) Aata Geref. Ekwneniese Sinode, Potchefstroom 1958, p. 29. 
(Die Geref. Kerk in S.A. het hierdie aanbeveling nie aan= 
vaar nie, omdat die term "opbou van 'n nasionale regsorde" 
"baie rekbaar"is, Aata,Potchefstroom 1961, p. 146). Dok 
die Ndl. Hervormde Kerk pleit vir 'n internasionale organi= 
sasie,Woord en Weder>Woord, 's-Gravenhage 1964~2), 33, 44. 

(904) Woord en Daa.d, jg. II no. 83, Julie 1969, 8. J. Rauben= 
heimer, Suid-Afrika se Zidmaatska:p van die V. V. O. (I.B.C.­
-studiestuk no. 27), Potchefstroom s.j., oordeel ook nie 
baie optimisties oor die V.V.O. nie. Die frappante is 
dat die grootste stimulans vir mondialisme in die E20 juis 
van Afrikaner sou kom: J.C. Smuts,Ho Zism and evolution, 
London 1926. 

(905) Vgl. Schurmann: Wanneer twee klein state 'n geskil het, 
verdwyn die geskil; wanneer 'n klein en 'n groot staat 
'n konflik het , verdwyn die klein staat; wanneer twee 
groot state 'n konflik het, verdwyn die V.V.O. (aangehaal 
in Cl-wiatendom en OorZog a.w. 158). 

(906) P. Martin in Een wereZd of geen wereZd a.w. 11 (49) . 

(907) Idem, 14 - 17. 

(908) De Gaay Fortman in Christendom en OorZog a .w. 145. Vgl. 
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Diepenhorst, In de Scha.dUlJJ der Vernietiging a.w. 123; 
Ethisahe Aspecten van het kerrll.Va:pen a.w. 9; Noel-Baker 
in Tenzi j er vrede komt a .w. 214. Vgl. ook Nieuwe Zitera= 
tuur over oorZog en vrede, jg. 7 no. 9, Sept. 1970 (VN 
nummer) (veral 242: "Toch heeft de VN in belangrijke mate 
bijgedragen tot de handhaving van de vrede, door te verhin= 
deren dat kleine conflicten tot grotere uitgroeiden"). 



(9 09) 

(91 O) 

(911) 

(912) 

(913) 

(914) 

(915) 

(916) 

(917) 

(918) 

(91 9) 

(920) 

(921) 

F.A. van Jaarsveld en Theo van Wijk, Nuwe gef.llustreerde 
Geskiedenis vir die Senior Sertifikaat, Deel II, AZgemene 
Geskiedenis, Johannesburg 1968: 310 - 316 handel 
oo r prestas i es van die ·v.v. o . in die algemeen, 311 - 313 in 
besonder oor die handhawing van vrede. 'n Sterk kritiese 
beskouing van die V.V.O. is te vind by G.E. Griffin, The 
Faarful Master. A seoond Zook at the United Nations , 
Massachusetts 1965(4). 

William Stead. Verwysing by G.H.J. van der Molen,Christen= 
dom en InternasionaZisme in Christendom en NasionaZisma, 
's-Gravenhage 1955, 136. 

Vgl. Diepenhorst a.w. 113. 

Roling, Over OorZog en Vrede a.w. 37. 

Rasker, Politiak Ethos a.w. 66. 

Idem, 68 (m.v.n. Patijn en Van Niftrik). Vgl. A. Troost in 
Sermo,Febr. 1963, a.a. 6 oor die goddelose Ko!lllllunisme as die 
"hoogstdenkbare bedreiging der volken"; ook A.F. van Leeu= 
wen in Oorlog en Vrede a.w. 50, 52; en Schelhaas in Gerefor= 
meerd Weekblad, jg. 25 no. 20, 14 Nov . 1969, 116. 

Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 138. 

Idem, 335 : "Die wichtigste Erkenntnis fur die westliche 
Politik sei heu te , dass nicht die Russen unser Feind sind, 
sondern der Krieg" (m. v. n. Wr igh t Mills). Vgl. Nieuwe 
Weerbaarheid a.w. 34: Ons vyand is nie net die Kommunisme 
nie maar ook die miZitere sisteem. 

Rasker, Wir wahlen das gefahrliohen Leben a.w. 65. 

Gollwitzer, laaste a .w. 35 (ook xxiv); G.J. Heering 
a.w . 128 (126 - 131 ); Gewe ldZoze Weerbaarheid a.w. 24 
(vgl . Nieuwe Weerbaarheid a. w. 29). Vir Bonhoeffer, 
vgl . Ro thui zen, Anistoaratisah Christendom a.w. 101. 

G.J. Heering a. w. J28 . 

Idem, 21 8. 

Vgl. Bru ins Slot in Christendom en Oorlog a.w. 171 - 172. 
Cadoux, Christian Pacifism Re- examined a.w . 200 wys daarop 
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(922) 

(923) 

(924) 
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dat die Russe in 1932 gevra het vir totale ontwapening, 
maar dat die Weste dit koud ontvang het. En Chroesjtsjow 
het gese dat die mense nie deur oorlog na die Kommunisme 
gedryf moet word nie; dit sou "waansin" wees om 'n nuwe 
en beter maatskaplike orde deur middel van oorlog te 
vestig (by Kuypers, in De oorlog in het Zicht der weten= 
schappen a.w. 115; vgl. ook Christendom en Oorlog a.w. 
171). As Chroesjtsjow in 1959 aan Eisenhower se dat 
ons julle sal "begrawe" ,het hy di t figuurlik bedoel in 
die sin dat die kommunistiese steZseZ die kapitalistiese 
sal oorwin (vgl. Aspecten van de Koude Oorlog a.w. IOI 
voetnoot 2, en Diepenhorst a.w. 59. Vgl. Tsou En Lai 
i.v.m. 'n voorstel tot algehele ontwapening, in Aspecten 
van de Koude Oorlog a.w. 84. 

Sacharow skilder die gruwelikhede van die Stalinistiese 
regime en hoedat 10 tot IS miljoen mense omgekom het deur 
folteringe in die kampe (vgl. Nieuwe Ziteratuur over oor= 
Zog en vrede, jg. 6 no. I, Jan. 1969, 24). (Ook die 
Chinese rewolusie het 'n paar miljoen lewens geeis). 

Chroestjsjow het in 1961 opgemerk dat, in geval van 'n 
oorlog in Europa, vir die volledige en uiteindelike be• 
slissing van nukleere wapens gebruik gemaak sal word (vgl. 
NieWJJe Ziteratuur over oorlog en vrede, jg. 6 no. I, Jan. 
1969, 10). 

Roling in Aspecten van de Koude Oorlog a.w. 109 (m.v.n. 
George F. Kennan, Russia, the Atom and the West, London 
1958, 18v.). Veral die waterstofbom het die koerswysiging 
teweeggebring, Roling in Aspecten van de Koude Oorlog 
a.w. 109. Vgl. Roling, Over OorZog en Vrede a.w . 84: "Het 
is niet de communistische leer, dat deze zegepraal door 
militaire verovering moet worden bewerkt". In Vrede en 
Reahtvaax>digheid a.w. 123 oordeel Roling versigtiger. 
Kwee Swan-Liat wys egter daarop dat volgens die Chinese­
kommunisme 'n rewolusie sonder wapens ondenkbaar is, en dat 
die leninistiese stelling van vreedsame koeksistensie dui 
op die betrekkinge tussen state met verskillende sosiale 
sis teme maar nie op die tussen imperialisme en sosialisme 
nie, in Aspeaten van de Koude Oorlog a.w. 86 - 87 . Ook 
volgens J.A. du Plessis beteken "vreedsame naasbestaan" 
nie die tussen Oos en Wes nie, "maar om beter revolusie 
moontlikhede te- skep", Die FiZosofie van die Grafskrif ! 
'n Inleiding tot die verstaan van die Sowjet-Kommunisme 
(I.B . C.-studiestuk no. 62), Potchefstroom s.j., I I . 



(92S) 

(926) 

(927) 

(928) 

(929) 

(930) 

(931) 

(932) 

(933) 

(934) 

(93S) 

(936) 

(937) 

(938) 

Roling fo A·specten van de Koude Oorlog a.w. 11 4 - llS. 

Roling, OVer Oorlog en Vredea .w. 83 - 84 (vgl. 161). 

Idem, 83 - 84. Vgl. Roling, Inleiding tot de wetenschap 
van oorlog en vrede a.w. 41. Vgl. Vlekke in Oorlog en 
Vrede a.w. 38 - 39. 
Van Kaam in Meegenomen voor de vrede a.w. 41. 

Vgl . Rasker, Wir wahlen das gefahrliahen Leben a.w . 2S , 
34, 35, en idem, Politiek Ethos a.w. 70; Stratmann a.w. 
69; Nieuwe Weerbaarheid a.w. 34; Gollwitzer, Forderungen 
der Freiheit a.w. 191; Dippel,In Codes Nacon a,w. 47; 
J, de Graaf in Oorlog en Vrede a.w. S7; Kuitert in 
SeY'ITlo, Maart 1963 a.a. 6 (m.v .n. Israel i n Babilonie). 
Breedvoerig J, . Verkuyl , Evangelie en Corrurrunisme in Azie 
en Afrika, Kampen 1966. 

Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a. w.193, 195. Vgl. 
Vogel in Es geht ums Leben! a.w. 83: liewer dood as 
massamoordenaar. 

Gollwitzer, Die Christen und dieAtomwaffen a . w. 30. 

Troost, "Vrede op aarde " - ook door atoombomnen? i n Geref . . 
Kerkbode Rotterdam 1963 (Kersnommer), 17. Ewen= 
eens in Sermo (oor: Anti- Corrurrunisme) jg. 10 no. 8, 
Mei 1963, 4. Vgl. Rothuizen, Aristocratisch Chris= 
tendom a.w. 127 oor "liever rood dan dood". Verder Abbing 
in De oorlog in het licht der wetenschappen a .w. 23. 

Thielicke, Theologische Ethik II 2, a.w. S82. 

Popma., Het Oorlogsvraagstuk a.w. 38. 

Raskers, Politiek Ethos a.w. SS. 

Vgl . Diepenhorst a.w. 32. 

B. v·an Kaam in Meegenomen voor de vrede a.w. 45. Ewen= 
eens Roling, OVer Oorlog en Vrede a.w. 161. Vgl. Bruins 
Slot i n Chri stendom en Oorlog a .w. 164. 

Wurth in Anti- Revoluti onair e Staatkunde , Sept. 1959, a .a. 
247 , 249 . 
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(940) 

(941) 

(942) 

(943) 

(944) 

(945) 

(946) 

(947) 
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Idem, 249. 

Troost in Sermo , Mei 1963 a.a. 3. 

Idem, 4. 

Idem, 8. 

By G.J. Heering a.w. 213. 

By Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 212. Vgl. 
G.J. Heering a.w. 127: "Het Communisme is evenmin echter 
te denken zonder het christendom". 

Rasker, Politiek Ethos a.w. 47 - 48. 

Vgl. Geweldloze Weerbaa:r>heid a.w. 20. 

Idem, 20. (Vgl. J.A. du Plessis,Filosofie Van die Graf= 
skrif.' a.w. l - 2. Swan-Liat meen dat China nie aggre!F 
siewer is as die Sovjet-Unie nie, in Aspecten van de Koude 
Oor log a.w. 81 (vgl . 117). Ook Todt ag die Maoisme meer 
buigsaam as die Leninisme,in Theologie der Revolutie 
a.w. I 8). 

"Men zou het belangrijkste feit uit de 20ste eeuw kunnen 
noemen: dat Rusland blank is. Vooral de Chinezen zijn 
geneigd daar de nadruk op te leggen •••. ", Roling in Aspec= 
ten van de Koude Oorlog a.w. II. Op die Afro-Asiatiese 
solidariteitskonferensie van 1963 te Tanganjika het die 
Chinese delegasie-leier aan die Russe gese: "Blankes het 
hier niks te maak nie", idem 111 (so 84). 

Vgl. Rasker, Politiek Ethos a.w. 47. 

B. van Kaam in Meegenomen voor de vrede a.w. 40. 

Gollwitzer, laaste a.w. 217. 

Idem, 177 - 178. Tog moet die Christelike kritiek teen 
die Kommunisme wees nie dat dit te materialisties maar te 
idealisties, nie dat dit te rasionalisties maar te weinig 
rasioneel is, 218. 

Idem, 179. Gollwitzer stel selfs die vraag of die praktiese, 
politieke inhoud van die Marxisme nie onbevange getoets en 



(954) 

(955) 

(956) 

(957) 

(958) 

(959) 

(960) 

(961) 

(962) 

(963) 

(964) 

(965) 

(966) 

so moontlik g_ebi llik kan word nie, maar dan losgemaak van 
sy messiaanse verwagtinge en ontdaan van sy wereldbeskouc 
like agtergrond, En brengen waar gij niet wilt. VersZag 
van een gevangenschap, Franeker z.j. (3e druk), 70. 
(Insgelyks Kwant in Aspecten van die Koude OorZog a.w. 
34). 

Josef Hromadka, EvangeZie voor atheisten, Utrecht 1967, 
36: "Het ongeloof kan een vrucht zijn van ans gecamoufleer= 
de ongeloof; de goddeloosheid van de wereld weerspiegelt 
de goddeloosheid van de kerk; het athe1sme kan een gevolg 
zijn van de ontdekking van de mens die begraven lag onder 
het puin van het officiele christendom en van door de kerk 
gezegende onvrijheid, onrechtvaardigheid en uitbuiting" 
(vgl. 25 - 26, 28 , 45). 

Bruins Slot in Christendom en Oor Zog a.w. 169. Vgl. Delf= 
gaauw in Aspecten van de Koude OorZog a.w. 111. 

Roling in Aspecten van de Koude OorZog a.w. Ill. 

Kwant in idem, 27. In die Weste gaan dit veral om die 
vryheid van die persoon ,terwyl dit vir Marx meer gegaan het 
om bevryding van die onderdrukkende (kapitalistiese) struk= 
ture ,idem, 29, 33. Insgelyks in Christendom en Marxisme , 
Utrecht 1966, 224 . 

Ds. z. Kaldy, Kerkzijn in een communistische wereZd in 
Amsterdamse Ker kbZad, jg. 24 no. 38, 31 Okt. 1969, I. 

Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a . w. 190 - 191. 

Luporini (marxis) in Christendom en Marxisme a.w. 224. 

GeweZdZoze Weerbaarheid a.w. 23; Strijd a.w. 108; G. J . 
Heering a.w. 130 (m.v.n. W. Banning). 

Strijd a.w, 104 (vgl. 107). 

Strijd a.w . 11 5 - J 16 (m.v.n. Sternberg) (vgl. 104). 

G.J. Heering a .w. 216 (m. v.n. A. Bevan). 

J. de Graaf i~ ZEE, Mai 1971 a . a . 138. 

Vgl. 4.6 .l. 3. 
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(969) 

(970) 

(971) 

(972) 

(973) 

(974) 

(97 5) 

(976) 
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Koole in Christendom en Oorlog a.w. 59 . 'n Ekstreme voor= 
beeld van "kapitalisme" is te vind by Dr . Nik Lee: "Maar 
ook in die hiernamaalse lewe bly private besittings voort= 
bestaan!", Onhei lige dialoog tussen Katolisi sme en Kommunisme 
in Antikom, Apr. 1970, Deel 3 no. 32, 4. 

Roling, I nleiding tot de wetenschap van oor log en vrede 
a.w. 41. 

Roling, Over Oorlog en Vrede a.w. 87 (vgl. 75, 111) . 

Idem, l I 6. 

Idem, l l 6 - l 17. 

Vgl. Tinbergen in Oorlog en Vrede a.w. 129. 

In idem, 144. 

Vgl. idem 130 (t.o.v. wysiginge in die kommunistiese 
ekonomie); Delfgaauw in Aspecten van de Koude Oorlog 
a.w. 19 (t.o.v. invloed van die sosialisme op Wes-Europa). 
Vgl. Meijer in Een wereld of geen wereld a.w. 40: 
"Een verdeling van welvaart en zekerheid, zoals die gaande= 
weg in Nederland tussen de bevolkingsgroepen en de delen 
van bet land tot stand is gekomen, zou vijftien jaar geleden 
onvoorstelbaar zijn geweest en vijftig jaar gel eden als een 
dwaze utopie zijn verworpen". Sacharow, Russiese atoom= 
geleerde, ag 'n toenadering tussen 'n hervormde kapitalisme 
en 'n moreel aantreklike sosialisme noodsaaklik in belang 
van die wereldvrede, vgl. NieWJJe literatuur over oorlog 
en vrede, jg. 6 no. I, Jan. 1969, 26. 

Vgl. J.H. van Wyk, Et i ek in 'n eeu van Tegno logie en Tegno= 
krasie, Potchefstroom 1971, 187 - 188. 

G,J, Heering a.w. 218, 219. Vgl. Hromadka a.w. 25 - 26 : 
"Alle pogingen van de westerse mensheid om de Russische 
revolutie en het sovjet-kommunisme door het kweken van een 
kruistochtmentaliteit, door pol itieke tegenpropaganda of 
door militaire maatregelen te verzwakken en in te dammen, 
ja , om deze moreel te belasteren of definitief ten val te 
brengen , zijn niet alleen machteloos, maar ze leiden uit= 
eindelijk tot politieke onmacht, tot intellectuele onbe= 
kwaamheid en geestelijke uitzichtloosheid". 
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(979) 

(980) 

(981) 

(982) 

(983) 

(984) 

(9 8S) 

(986) 

(987) 

(988) 

(989) 

Lasserre a.w. 270. Dit klop egt-er nie met die feit dat 
die nazisme wel met wapengeweld neergeslaan is nie. Vgl. 
ook Bonhoeffer, Widers tcmd und Ergebung a.w. 18: 
"Dabei wird man sich damit abfinden miissen, dass eine 
echte innere Befreiung in den allermeisten Fallen erst 
m0glich ~ird, nachdem die aussere Befreiung vor angegan= 
gen ist". 

Schuman in Meegenomen voor de vrede a.w. SS (vgl. 12) . 
Vgl. H. Vogel in Es geht urns Leben! a.w. 84: "Ein christ= 
liches Abendland, das die Atombombe zu seinem Reil and 
und Retter vor der Gefahr des Weltbolschevismus macht, 
ub erantwortet sich selbst dem Gericht". 

Rasker, Politiek Ethos a.w. 64 (m.v.n. Karl Barth). 

Idem, 6S (veral ook 73). 

Idem, S3 (vgl. 66). 

J . de Graaf in Oorlog en Vrede a.w. S8. 
In Godes Naom a. w. 13. 

By Brouwer, Vrede en VT'i j heid a.w. I S. 

Vgl. Dippel, 

Vgl. Gollwitzer Forderungen der Freiheit a.w. 140 (m.v.n. 
K. Barth). Vgl. Hromadka a . 1._,_ 28 : "He t zogenaamde anti ­
kommunisme heeft met ziJn angst, ziJn pure negativi teit 
en zijn gemis aan een positief en energiek doel de Europese 
mensheid verziekt, geestelijk ve r zwakt en aan de brutal e, 
reaktionaire krachten uitgeleverd". 

Gollwitzer, laas t e a . w. 214 , 24 1. 

Idem, 208 (Die (ongeloof in die) kerk self is die grootste 
gevaar). 

Stratmann a .w. 66 (m.v.n .Berdj a j ew). 
3S. 

Vgl. Hromadka a.w. 

Roscam Abbing i n De oorl og in het lioht der wetenschappen 
a. w. 21 ; Vlekke in Oorlog en Vrede a.w. 32. 

'Bruins Slot in Christendom en Oorlog a.w. 165. Ongeve'er 
so by Manning in A8peoten van de Koude Oorlog ·a.w. SO - 51. 
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(990) De Gaay For tman in Christendom en OorZog a.w . 207. 
Troost, soos eerder aangehaal. 

Ook 

(991) Vgl. J.D. Vorster, WereZdraad -- WaaI'heen? in Die Kerk= 
bode , jg. 121 no. 15, 9 April 1969, 521: "Reeds in 1954 
het prof. Hromadka, 'n meeloper van die Konununiste, te 
Evanston vir die Konununisme gepleit en hy, wat een van 
die leidende figure in die Wereldraad was, het selfs 'n 
jaar gelede nog anti-konununisme 'n siekte genoem". Vgl. 
G.J. Heering a.w. 80. In Suid-Afrika is daar -- uiter= 
aard -- heelwat basin oor die Konununi sme, vgl. o . a . Chris= 
tendom teen Kormrunisme (Volkskongres 1964), Pretoria 
1964; OorZog om die VoZkaieZ (Internasionale Simposium 
oor Konununisme 1966), Pretoria 1967; T.S. van Rooyen, 
Korrmunisme in Afrika, Pretoria (1962); A.H. Murray, Hoe 
Zaat is dit ?, Johannesburg 1970. 

(992) Roling, Over OorZog en Vrede a.w. 99. 

(993) Idem, 161. 

(994) So Popma in Christendom en OorZog a.w. 139. 

(995) Vgl. o.a. Christendom en Marxisme a.w.; Karl Rahner, 
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5. P-ERSPEKTIEWE 

Wie besinnend en wegwysend besig is met die probleem van 

oorlog en vrede sal noodwendig aandag meet gee aan "kerk en vrede" 

en "staat en vrede". Hy mag nie, soos al te dikwels by die 

pasifisme gebeur, die kerklike roeping hier verabsoluteer asof 

daar geen staat (en owerheid) bestaan nie, maar hy mag ook nie 

die fout van die militarisme begaan om die taak van die staat so• 

danig te oorspan dat daar van die kerklike roeping weinig of niks 

oorbly nie (I). Wie die oorlogsprobleem slegs vanuit die staat 

besien, sender ekklesiologiese dimensies, of wie die probleem 

slegs vanuit die kerk benader, sender politikologiese dimensies, 

vereensydig en vereng die ganse problematiek. Sowel die kerk 

as staat het elkeen, op sy eie wyse, met oorlog en vrede te doen. 

Ons voeg 'n derde by: ook die wetenskap kan vanuit sy besondere 

si tuasie 'n bydrae lewer wat verfrissend, deurl i gtend en oplossend 

inwerk op ons probleem. 

5. I KERK EN VREDE 

5.1 . 1 Die kerk en sy vredestaak 

Die eerste vraag wat hier gestel meet word, is: Is vredes= 

werk ook kerklike werk? Wat is alles kerklike werk? En dan ver= 

menigvuldi g die vrae: Waaroor alles mag die kerk spreek? Wanneer 

spreek "die kerk"? s,preek "die kerk" Sondae wanneer die Woord 

verkondig word deur 'n pr ediker en/of spreek "die kerk" wanneer 

kerklike vergaderings (ker krade, sinodes) besluite neem? Hoe is 

'n eenheidspreke van "die kerk" moontlik teen die agtergrond van 

'n kerklik--verskeurde situasie? Behoort die kerklike spreke net 

pr insipieel of ook aktueel-konkreet te wees? Mo·e·t dit net Woord-
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of ook daadverkondiging wees? 

van spreek? <2> 
Is kerklike swye ook 'n manier 

Ons gaan in hierdie verband nader in op die vraag wat alles 

"kerklike werk" is, om daarna aandag te bestee aan "vredeswerk". 

'n Kerkregtelike ekskurs sal hier noodsaaklik wees. 

5.1.1.1 Kerklike werk 

"Kerklike vergaderings moet alleen kerklike sake en dit op 

kerklike wyse behandel", so lui art. 30 van die Kerkorde van die 

Gereformeerde Kerk in S.A. <3>, tewens ook art. 21 van die N.G.K. 

(4), en so het reeds die Sinode van Dordrecht 1574 besluit <5>. 
Hiermee is dus 'n koerswysiging voltrek, aangesien kerklike verga= 

deringe v66r 1571 hulle soms met nie-kerklike sake ingelaat het(G). 

Die ontstaan van art. 30 was tweeledig: Enersyds was daar 

'n kerklike oorsaak en andersyds 'n politieke . Dit moet gesien 

word as 'n kontra-reaksie teen die Roomse klerikalisme waardeur 

die politiek verkerklik is (7). Maar voorts was dit ook 'n kontra­

reaksie teen Prins Willem van Oranje se verpolitisering van die 

kerk. Hy het nl. deur bemiddeling van Marnix van · St. Aldegonde 

'n poging gewaag by die Sinode van Emden 1571 dat die Protestantse 

kerke die opstand teen die Rooms-Katolieke Spanje gemeenskaplik 

moet steun deur soldate te werf vir die leer, geld in te samel vir 

die troepe en hulp te verskaf by die oorbring van leerberigte (S). 

Die Sinode het egter geweier om hom vir politieke doeleindes te 

laat misbruik en het, ten einde die prins nie te krenk nie, hier= 

oor geswyg. Namate politieke vryheid in Holland toegeneem het, 

het die kerk ook duideliker standpunt kon inneem, 5005 wel in 1574 

gebeur het. Die kerk het hierin 5y begrensing ten op5igte van 

die staat aangedui, nl. geen politieke mi5bruik van die kerk deur 

424 



die staat nie. Maar wat in hierdie artikel nie na vore kom nie, 

is die roeping van die kerk ten opsigte van die staat (en antler 

lewensterreine). Art 30 het dan ook normaalweg veel sterker ge= 

funksioneer as art. 28 waarin oor "korrespondensie" met en"ge= 

tuienis" voor die owerheid gehandel word. 

Dit is natuurlik 'n groot vraag of art. 30 prinsipieel - en 

ook prakties - houdbaar is. Die grens tussen 'n kerklike en 

nie-kerklike saak is bowendien nie altyd maklik bepaalbaar nie. 

Wie bv. 'n Acta van die Gereformeerde Kerk in S.A. oopmaak, sal 

daarin onderwerpe vind soos: onderwys, rasseverhoudinge, immigra= 

sie, Kommunisme, nraatskaplike sake ens. 

Moeiliker egter is die prinsipieZe vrae wat bier na vore 

gebring kan word. Eerstens: die gevaar van neutraZisme. Wanneer 

die kerklike vergaderinge hulle alleen mag besig hou met "kerklike 

sake", dan ontstaan die vraag of die antler terreine dan so "soewe= 

rein" is dat verg.aderinge eek nie daaroor die lig van die Weord 

moet laat val nie. Of is laasgenoemde net die taak van individuele 

of georganiseerde gelowiges (die kerk-as-organisme)? Of van 

predikante tydens die Weordverkondiging? Maar juis dan ontstaan 

weer nuwe vrae ! Tweed ens is daar die gevaar van 'n duaZistiese 

ekkZesioZogie . Wanneer die kerk-as-instituut hem moet bepaal by 

"kerklike sake" terwyl die kerk-as-organisme die "stem van die 

kerk" meet vertolk (9), dan is die gevaar van 'n dubbele kerkbegrip 

wawyd oop. Hierdie onderskeiding v.an kerk-as-instituut en kerk-

as-organisme, wat veral deur Kuyper ontwerp is, maar deur Bavinck 

anders hanteer is (IO), is egter 'n "grootliks omstrede opvatting" 

(II) en bet m.i. tereg kritiek ontlok (! 2) Mag die kerk-as-

instituut, mag 'n ker kvergatlering nie ook die lig van die Woerd 

oor alle lewensterreine laat val en die heerskappy van Christus 

oor alles proklameer nie? Daarby word ook alte maklik verval in 
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'n kollegialistiese kerkbegrip waar gespreek word van "die kerk" 

en "sy lede" (J 3), en waar "kerk" met "kerkvergadering" geidenti= 

fiseer word i.p.v. met lidmate, soos in die N.T. gebeur (l 4). 'n Der= 

de wesenlike gevaar is die van i ndividua l i sme . Wanneer slegs 

pt'edikante en individuele Christene die "stem van die kerk" ver= 

tolk, en nie ook kerkvergaderinge nie, en wanneer die prediking 

geskied, "los van al die heiliges" om (Efes. 3:18), dan kan dit 

aanleiding gee tot 'n oewerlose individualisme, sodat die een hom 

vir sy pasifisme, die antler kom vir sy militarisme op een en die= 

selfde Bybel - en miskien teks - beroep. Daarby moet onthou word, 

dit ten vierde, dat vanwee die noue relasie tussen ket'k en teo l ogie 

- die beoefening van teologie is tog amptelike kerklike werk -

die kerk in elk geval in die teologiese- etiek besig is met "nie­

kerklike" sake. 

Ruweg genome, kan ons tenminste viet' standpunte onderskei 

rakende die vraag na die spreke van die kerk in die samelewing. 
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(i) Neutralisme 

'n Kerk wat hom terugtrek in eensydige selfversorging 

en konsentrasie op die innerlikheid van die mens en so 

alleen maar net 'n liturgiese kerk van kultiese handelinge 

word (IS) kan nie die gevaar van neutralisme, sakralisme, 

privatisme en pietisme ontloop nie. 'n Kerk wat die storm= 

vloed van die politiese wereld ontsnap en hom terugtrek 

agter die veilige bunkers van wereldmyding, verloor gaan= 

deweg sy betekenis om sout van die aarde en lig van die 

wereld te wees. 'n Kerk wat meen dat solank as hy hom 

maar net "by die evangelie bepaal", daar nooit 'n konflik 

met die staat kan ontstaan nie, soos patriarg Alexius van 

Moskou beweer het (l 6), het die Bybel half gelees. 'n 



Kerk wat so ·a~stt'ak eor Cbri-stus, die sonde, verlossing 

en die Koninkryk van God preek dat die boodskap baas 

betekenisloos is (l 7), bet die Bybel verkeerd verstaan. 

Hierdie visie van neutralisme bet ons - gedeeltelik al= 

tans - by die Historiese Vredeskerke eangetref, en in 

uitgesproke vorm by die Jebovagetuies. 

Wat so 'n kerk egter nie raaksien nie - of verbysien -

is dat swye ook 'n vorm van spreke is. Wie meen om 

"onpolities" te preek, is dikwels juis "polities" besig, 

in soverre die beersende magte stilswyend aanvaar of 

ondersteun word (IS) 

(ii) Klerikalisme 

Direk teenoorgesteld aan die neutrale standpunt is 

die R.K. visie van verkerkliking van die ganse lewe en 'n 

ekklesiologiese beerskappy wat wereldomvattend is (Jg). 

Dit sou egter volkome oordrewe wees om bierdie siening op 
- . 1 .. . (20) alle Rooms-Katoh.eke teo oe van toepassing te maak • 

Hans Kung bet byvoorbeeld 'n pragtige uiteensetting gebied 

van die taak van die kerk, waarin by die klem laat val op 

di ens en nie op heerska:ppy nie, en dan nog diens aan die 

Godsvyk en nie aan die kerk self nie ( 2l) 

(iii) Sekularisme 

Hierdie stahdpunt impliseer dat die kerk "7elbaas 

volkome opgaan in die wereld en so sy eie aard en volkome 

andersbeid verloor <22). Die kerk kan bier nie genoeg 

polities daar uitsien en aan politiek meedoen nie. Dit 

gaan bier om 'n poli t ieke t-eologie, om 'n politieke inter= 
( 2 3) 

pre tasie van die evangelie Dit gaan om 'n deur* 
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breking en omvorming van die status-quo-maatskappystruk~ 

ture waardeur veranderde en hernude mense na vore kan 
tree ( 24 ) 

(iv) Vokasionalisme 

Hier word uitgegaan van die gedagte dat die kerk in 

en nie van die wereld is nie en dat die kerk deur God 

geroep word om die Woord universeel te spreek. Oor 

presies hoe en wanneer, is daar egter meningsverskil. 

Daar is sOllllllige wat uitgaan van 'n situatiewe spreke van die 

kerk. Die kerk, se Bouwman, besit nie die bevoegdheid en o.1t= 

beer die bekwaamheid om oor sake van maatskappy, staat, wetenskap, 

kuns ens. uitsprake te doen. "De taak der kerk ligt op het 

gebied van het heilige" <25).Kerk en staat het 'n eie van Godge= 

gewe terrein. Nietemin mag beide nie geskei word nie. Die kerk 

meet die lig van Gods Woord laat skyn oor die natuurlike lewe <26), 

dit meet invloed uitoefen op die maatskaplike en politieke lewe 
( 27) En hiermee stem nagenoeg alle Gereformeerde kerkregkundiges, 

in hulle bespreking van artikel 30, saam. Die kerk - bedoel as 

kerkvergadering - hou hom normaalweg nie met nie-kerklike sake 

besig nie <2S) maar daar kan situasies ontstaan dat hy dit wel 

meet doen ( 29 ) 

Hierdie standpunt is ook te vind by Karl Barth (30), en in Suid-
(31) Afrika word dit voorgestaan deur S.C.W. Duvenage Hieruit 

blyk egter nie baie duidelik presies wanneer die kerk meet spreek 

nie - dit bevat dus 'n element van subjektivisme - asook wat met 

di e ker k (wat spreek) bedoel word nie . 

'n Ander - maar nie veel verskillende - mening is dat die kerk 
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horn wel met nie-kerklike (bv. politieke) sake mag besig hou, maar 

dan slegs op prinsipiele (en geen aktuele ) wyse . Dit sou egter 

foutief wees om hierdie onderskeidinge te verabsoluteer, aange= 

sien vele lyne mekaar deurkruis. So is daar diegene wat van 

oordeel is dat die kerk meer moet doen as 'n blote situatiewe 

spreke; daar moet 'n pe:rmanente prinsipiele en kritiese begelei= 

ding wees ten opsigte van buite-kerklike sake, egter nie te verstaan 

as 'n konkreet- aktuele spreke nie -- wat nie wil se dat ook dit sou 

kon geskied nie. Ons dink in bierdie verband aan name soos Vele• 

ma, Ridderbos, Troost, Thieli cke, Wendland (32) en Heyns. 

Velema lewer verantwoorde kritiek op 'n politieke prediking -

'n term wat hy uiteindelik afwys (33 ) -, maar tog noem by dat die 

boodskap van Jesus "politieke konsekwenties" besit (34). "Er 

kan in de prediking aandacbt gegeven worden aan politieke aange= 

legenheden. Dat volgt uit het alles omvattende van Jezus' 

heerschappij die Hij door zijn Woord oefent. Er is geen terrein 

in ons leven waarover Hij de scepter niet opheft. Dat geldt de 

huwelijksverhoudingen en het gezinsleven, evengoed maatschappes 

lijke verbanden en politieke kwesties" (35). In hierdie verband 

dink hy ender andere "aan bet opkomen voor rechten van hen die 

onderdrukt worden, zonder dat anderen daaraan voldoende aandacbt 

scbenken" (36). Velema sien die prediking van die kerk egter 

breer as net kanse Zprediking, maa r ook as - laat ons se -

sinodale prediking (37). Hiermee verbreed hy enigsins sy visie 

van vroeer waar by die kerklike roeping boofsaaklik beperk bet -

en m.i. dus vereng het - tot die kerk-as-organisme (38). Dat 

di e ker k 'n universele boodskap het, is duidelik ; ten opsigte van 

die hoe daarvan is Velema egter vaag en verplaas hy die nadere kon= 

kre tisering daarvan in die hande van die - mondige - lidmate (39). 

Daarna is die gevaar van kel'klike individualisme natuurlik wawyd 
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Herman Ridderbos bevraagteken dit dat die kerk hom oor alles en 

nog wat moet uitspree~ <40). Hy verkies eerder dat Christelike 

organisasies hierdie werk sal doen (4 l). Dit beteken egter nie 

dat "die kerk" geen "buite-kerklike" taak besit nie, want die 

kerk is nog "wat meer en wat anders dan de ambtelijke kerkelijke 

vergaderingen" <42); voorts kan die kerkvergaderinge 'n "stimu= 

lerende werking" op politieke organisasies laat uitgaan, terwyl 

laasgenoemde die kerk kan bewaar van voorbarige uitsprake <43). 

Die kerk het dus ook amptelik met die politiek iets te doen, en 

dit kan selfs so ver gaan dat die kerk sy stem moet verhef "66k 

op politiek en sociaal terrein'' <44 >. 
van 

Troost spreek eerder~ kerkZike verantwoordelikh~id vir die poZi= 

tiek as van poZitieke verantwoordelikheid van die kerk, soos die 

Nederlands Hervormde Kerk <45 ) Die groot vraag is op watter wyse 

die kerk vanuit die Bybel 'n konkrete antwoord moet gee op konkrete 

politieke vrae <46 ) Troost sien die oplossing gelee nie in 'n 

konkretisering nie, maar in 'n omgekeerde rigting, "nl. in de 

concentrering van alle gedachten en daden op het heil in Christus 

en op de komst van Zijn Rijk" <47 >. (Dit is egter 'n vraag of 

die een die antler uitsluit, dan wel insluit). Troost wil natuur= 

lik nie ontsnap aan die gedagte dat Christus se Ryk 'n ryk van 

geregtigheid is "dat gestalte wil krijgen in de poZitieke gerech= 

tigheid - naar - alle - kanten" C4S), en dat die kerk in 'n buiten= 

gewone situasie ook 'n buitengewone rol kan vervul nie <49), maar 

sy besware oor konkrete uitsprake van die kerk (oor politiek) is 

onder meer: die kerk oortree dusdoende op die terrein van die 

Christelike organisasie (50); die kerk besit nie genoegsaam des= 

kundigheid nie (5l); en die kerk tas die mondigheid van die 

lidmate aan <52). 

Thieli cke sien die taak van die kerk veral gelee in prediking <53) 
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en raad.,gewill& (54bok al wil hy geen goedkoop, verblywende en pro= 

bleem-ontduikende kerklike vermaninge nie <55). 

Vir Heyns is die diepste teologiese rede waarom die kerk met sy 

boodskap van verlossing na die wereld mag gaan, "gelee in die 

feit dat Christus se Hoofskap veel verder strek as net maar 

die kerk" <56). Die kerk moet dus "die vraagstukke van hierdie 

wereld" onder oe sien <57 ) Die kerk moet hom ook "met die poli= 

tiek bemoei" <5s). Die kerk besit egter nie 'n program van aksie 

vir elke lewensterrein nie. "Daartoe is die kerk nie in staat 
(59) nie, en in elk geval ook nie g-eroep nie" "Prediking is 

nie vo.orskrifte aan vakkundiges asof die kerk oor alle wysheid met 

betrekking tot alle terreine beskik nie" (60) Saamgevat: "Eer= 

der as om oplossings voor te skrywe, sal die kerk in sy verkondig• 

ing oplossings wat onaanneemlik is en wat teen die Skrif indruis, 

kritiseer en van die hand wys. Die kerk het dus geen beperking 

met betrekking tot die terreine waarop hy met die Woordverkondig= 

ing mag optree nie, maar het wel 'n beperking met betrekking tot 

die taak wat op die besondere terreine verrig mag word . Vir 

alle lewensterreine verkondig die ke~k Gods Woord, maar hoe 

die Woord prakties gehoorsaam sal word , dit is die taak van die 

gelowige vakkundiges van die besondere terrein 11 (61) Heyns 

sien die taak van die kerk dus as negatief, krities, limitatief, 

prinsipieel, maar onkonkreet. 

Hiernaas is daar 'n (derde) visie waarvan die hoofgedagte 

nie slegs dit is dat die kerk in, tot en selfs teen die same• 

lewing moet spreek nie, maar dit ook presies , konkreet en aktueel 

moet doen. 'n Tipiese voorbeeld is bv. Synood:k:reet <62). Dit 

is tewens ook die standpunt van die Geref0'rmeerde Kerke in Ndl. 

Dit behoort tot die roeping van die kerk, se die Sinode, om "indien 

zich critieke ontwikkelingen voltrekken in ons land en in de 
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wereld, Gods bevrijdende ei s en belofte in concrete toespitsing 

bekend te maken op een zodanige wijze dat duidelijk is, dat haar 

boodschap direct voortvloeit uit het belijden van Jezus Christus 

en uitdrukking kan vinden in de gemeenschappelijke gebeden van de 

gemeente" (63). Die kommissierapport maak melding van die waarde 

van Christelike organisasies, maar die ke rk mag nie daarmee vol= 

staan nie (64 ). "De kerk meet zich het lot van achtergestelden 

en verdrukten aantrekken, en haar eigen lot niet verbinden aan de 

machtigen en rijken" (65 ). Die kommissierapport onderskei egter 

tussen "hoofdfunctie" van die kerk (w.o. verkondiging en bediening 

na binne) (66 >, en die spreke na buite as werk "aan de omtrek van 

haar werkterrein" <67 ), tussen "gewone werk van de kerk, dat haar 

voornaamste taak is" (6S), en die taak in die samelewing. 

Van die Nederlandse Gereformeerde teoloe is tans nog meer uitgec 

sproke as wat hulle Sinode besluit het. Verkuyl le gro ot klem 

op 'n konkrete spreke van die kerk, veral ook ten opsigte van die 

vraagstukke rondom oorlog en vrede (69 ). Ook Kuitert - met skerp 

kri tiek op Troost - neem dit op vir 'n konkreet-sprekende kerk 

(70), maar dan mag "die kerk" geensins veramptelik en verinstitu• 

s i onaliseer word nie, omdat dit 'n kr as se versmalling i s van die 

N. T. kerkbegrip <7I). Hy sien die groot probleem in verband met 

die vraag na "die sprekende kerk" egter gelee in die probleem van 

die verdeeZde kerk <72), wat resulteer in 'n t eesprekende kerk 
(73) Die opruiming van die verdeeldheid sien hy as enigste weg 

om tot 'n sprekende kerk te kom <74 ), So nie, meet die kerk hom 

so beskeie as moontlik opstel <75 ). Vir Wiersenga is politieke 

verkondiging belangrik, en ofskoon regstreekse kerklike bemoeiing 

met partypolitiek "gewoonlijk te ver gaat", is partykeuse vir 

armes en verdruktes die kerk opgele <76 ) Opvallend is dat ook 

Berkouwer hom uitspreek teen 'n algemene en 
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d d 'k' (77) verskraal e pre i ing • Die kerk mag wel nie sonder analise 

en infoonasie apreek nie, maar dit is 'n ' spreke wat getipeer kan 

word met woorde soos: "onthullend," "getuigend", "waarschuwend" 

C73l, "onderwijzend", "ophelderend", polemisch", "uitdagend" <79). 

Die spreke van die kerk is egter nie sinvol te benader vanuit die 

d k . d. . . I . . ( 80) A · · · on ers ei ing instituut organisme nie . Van ugustiJn is 

daar die uiters geprononseerde uitspraak: "Een uitspraak van de 

Gereformeerde Kerken, waarin bepaald word dat de overheid, de 

kerken en haar leden een bepaald percentage van hun inkomsten 

behoren te besteden aan ontwikkelingshulp, is vandaag meer waard 

dan elke binding aan e.en oude of een nieuwe belijdenis" C
3
I). 

Vir Rasker bestaan die "politieke verantwoordelikheid van die kerk" 

uit (i) "politieke voorbede" C
3Z), (ii) "politieke pastoraat" 

<33 ) en (iii) "politieke profetie" <34). In (iii) is die twee= 

rigtingverkeer van (ii) vervang d.eur die eenrigtingverkeer van 

gesaghebbende getuienis, dikwels ook gerig teen die priesters en 

die skrifgeleerdes (BS). Die subjek van die profesie is die kerk 

in sy amptelike vergaderinge, onder andere deur middel van sorg= 

vuldig voorbereide uitsprake en herderlike briewe(86). Die aanwy= 

singe moet konkreet wees <37 ). Ontbreek dit die kerk dan nie aan 

deskundigheid nie7 Maar, vra Rasker, is die meeste politici nie 

ook dikwels amateurs nie? <33) 

Gollwitzer bet aanvanklik nog die "politieke verantwoordelikheid" 

van die kerk as 'n "sekondere vraag" gesien <39), maar later lewer 

hyself hierop kri tiek: "Wir muss en uns freimachen von d·er Unter= 

scheidung zwischen dem "eigentlichen" Auftrag der Kirche, der in 

der Verkundigung des Evangeliums von Jesus Christus bes.teht, und 

der Wahrnehmung politischer Verantwortung . Die Kirche hat nur 

zu tun, was zu ihrem eigentlichen Auftrag gehort, und nichts, was 
. . kl' h h . "U . l' h " 11

(
90) sie wir ic zu tun at, ist etwas neigent i c es . 
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Die kerklike uitsprake mag nie maar blote deklarasies wees nie 

C9
l), maar dit moet kon~rete toespitsinge wees, ook op politieke 

gebied <92). Hierdie konkrete spreke is egter nie afhanklik van 

die vraag of 'n oplossing voorhande is nie <93). "Die kerk" 

spreek deur middel van sy sinodes, gemeentes, prediking, Chris= 

telike groepe en indiwiduele lidmate <94 ) 

Dit is bekend dat ook Bonhoeffer horn sterk beywer het daarvoor 

dat die kerk meer engagement ten opsigte van die wereld moet ont= 

wikkel <95 ), In 'n boek wat hy graag wou skryf, sou hy die volgen= 

de gedagte ontwikkel het: "(Die Kirche) muss an den weltlichen 

Aufgaben des menschlichen Gemeinschaftsleben teilnehmen, nicht 

herrschend, sondern helfend und dienend" (%). 

Ons staan voor die vraag: hoe VeP stPek die kePkZike spPeke? 

En wat is die konstitutiewe eZemente daaPVooP? Uit die O.T. en 

N.T. gegewens is dit m.i. duidelik dat die Godswoord en die Chris= 

tusheerskappy 'n universele gerigtheid besit en aldus ook sodanig 

verkondig moet wvrd. Hierdie opdrag is die onnalaatbare roeping 

van die kerk. Art. 30 van die Kerkorde mag dus nie net verstaan 

word as "sake van die kerk" nie (intra-kerklik), maar ook as 

"sake vir die kerk" (ekstra-kerklik) . Trouens, die Sinode van 

1942 van die Gereformeerde Kerk in S.A. het duidelik besluit dat 

die "geen antler" (as kerklike sake) "nie in absolute sin" opgevat 

moet word nie en dat art. 30 "histories verklaar moet word" (97) 

Die Sinode van 1970 het dan ook die volgende advies van die GES 

1968 aanvaar: "In die verkondiging van die Woord, behoort die 

kerk - aan wie die boodskap van Christus se koninkryk toevertrou 

is - moedig en toepaslik oor die heersende vraagstukke te spreek, 

sowel tot opbou en vermaning van sy lede, as, waar nodig, tot 

kritiek op die optrede en beleid van owerhede en organisasies" 
(98) Die Gereformeerde Kerk in S.A. het ook nie beswaar daar= 
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teen gehad om die oorlogsvraags tuk op sy agenda te plaas nie (1961) 

vanwee die GES 1958 - en om die m.i. taamlik konkrete uit sp raak 

van die GES, waarin 'n atoomoorlog verwerp, so nie disputabel ge= 

s tel is <99 ) , sy eie t e maak ( l OO) 

Die kerklike roeping bevat 'n int erne en eksterne dimensie. Dit 

is gerig sowel op die kerk sel f (bv . Efes. 4:12) as op die wereld 

daarbuite (bv. Gal. 6 : 10) . Beide behoo rt tot die eintlike werk 

van die kerk . Die vrae rakende of ' n si tuatiewe, of prinsipiele, 

of aktuele spreke is 'n valse dil emma . Die kerklike spreke bevat 

i ets van elk : dit i s situatie f - prinsipieel - aktueel. Dit 

verkondig die evangelie wereldwyd en prok l ameer die heer skappy van 

Jesus Christus universeel , en werk aldus relativerend in op elke 

gedagte van ('n ab solut e) soewer einitei t in eie kr ing. Di t sku 

elke vorm van neutral isme , di t maak horn ook nie skuld i g aan of 

sekular isme of klerikalisme nie, maar kies moedig vi r 'n veran t = 

woorde , helpende en bevrydende spreke van die ewige Woord ( IOI) . 

'n Abs trakte verko ndiging, on tdaan van konkrete toespitsing, kan 

nie op grond van di e Skrif gehand haaf word nie, en dit laat ook 

die wereld - wat God se wereld i s - onaangeraak en onveranderd 

voortrol in ' n weg na benede in plaas van dit te rig op God en 

Sy Koninkryk. 

Ons meet egter ni e onver sigtig die s preke van "d ie ke r k" 

identifiseer met di e stem van die sinode (konsiliari sme , kollegia= 

lisme), of van deputate (of mo deramen) van di e sinode (seksiona= 

lisme) ( I02) , of van die kerkraad (p r esbi t er ialisme), of van die 

gemeente (indepedenti sme), of van die predikant (dominokrasie) , of 

van 'n lidmaat (individualisme) ( I03) nie. Die vraag is : wanneer 

spreek "die kerk" eintl i k? Natuurlik wil ons nie ontken dat die 

stem van "die kerk" in en deur middel van bo ,... enoemde gehoor word 

nie . En dan dink ons ver al aan (i) die prediking vanaf die kanse l 
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en (ii) die besluite van sinodes (wat in 'n sekere sin niks anders 

is nie as kollektiewe Woordverkondiging). Volkome duidelikheid 

is hieroor egter nog nie bereik nie en dit verdien ongetwyfeld 

verdere besinning. 

Daar is m.i. ten minste vyf konstitutiewe momente vir 'n 

"spreke van die kerk": 

(i) 'n Sk:PipturoZogiese moment: 

Alle verkondiging van die kerk wat nie verkondiging van 

die Woord van God is nie - "so spreek die Here HERE" -, 

is geen verkondiging van die ware Goddelike boodskap nie. 

(ii) Christo Zogiese moment: 

Alle Woordverkondiging waarvan Jesus Christus nie die 

inhoud is nie, is geen W66rdverkondiging nie (Hebr. 1:1). 

(iii) PnewnatoZogiese moment: 

'n Blote aanhaal van die Woord voer egter nie noodwendig 

na Christus nie (Matt. 2: 1-12) en kan selfs met duiwel se 

motiewe aangewend word (Matt. 4:6); onmisbaar vir die 

spr.eke van die kerk is da t daar ondubbelsinnig gese kan 

word: "Die Heilige Gees en ons het besluit" (Hand. 15:28) 
(I 04) 

(iv) BasiZeiaanse moment: 
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Wanneer die kerklike spreke nie gefokus is op die Koninkryk 

van God en sy geregtigheid nie (Matt. 6: 33), en wanneer 

hierdie eskatologiese dimensie ontbreek, moet dit betwyfel 

word of dit as effektief, wegwysend en bevrydend ervaar sal 

word. 



(v) Ekwneniese moment: 

Solank as wat die verskeurde kerkgroepe mekaar oor ingry= 

pende vraagstukke - soos oorlog en vrede - eerder teespreek 

as byval, kan hulle nooit verwag dat die wereld hulle spreke 

as spreke van God sal ervaar nie., want God praat nie uit 

twee monde nie. Ons het hier - daarin is Kuitert korrek 

- te doen met 'n wesentlike probleem in verband met die 

spreke van die kerk. Die probleem van die mekaar weer= 

sprekende kerkgroepe word as probleem hoe langer hoe duide= 
. (105) 

liker besef . Ons verwys onder andere na Troost , 
. (106) .. 1 (107) (108) H t k Rothuizen , Mu ler , Lehmann , e spre en 

d k k · d 1 • (I 09) M p . . van e er i.n e samen~evi.ng , et aaem i.n terns 

onderweg (llO). Ook by Bavinck vind ons die versugting: 

"Wat zouden deze ((de kerken)) met een protest tegen de 

oorlog sterk staan, indien zij een waren over de ganse 

aarde, en de wereld daardoor tot het geloof kwam, dat Chris= 

tus door de Vader gezonden was! Nu zijn ze hopeloos ver= 

scheurd, wordt de kracht van haar getuigenis gebroken , en 

gaat in de veelstemmigheid meesta l de eenheid te loor. 

Indien zij ten minste in de ze zaak zich verenigden en in 

het belang van de heiligste goederen, immers van het konin= 

krijk Gods, eenp arig op de vrede aandrongen, dan zou dit 
(111) toch niet nalaten een diepe indruk te maken" Heering 

raak selfs profeties as hy se dat die tyd sal kom - soos 

met slawerny - dat die kerk ook t en opsigte van oorlog "het 

niet meer uithoudt en haar stem voegt bij de roependen" 
( l l 2) 

As art. 30 - die tweede deel daarvan - ooit wel ter sprake is, dan 

wel hi~r! Hier is 'n saak wat eenvoudig nie in mindere vergade= 

rings afgehandel kan en mag word nie , omdat dit "tuishoort by die 

meerdere vergaderings", en dan so ekumenies moontlik gedink. Die 
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besinning oor die vraagstuk van oorlog en vrede hoort tuis by 

"al die heiliges" (Efes. 3: l B). Die totale, en nie die lokale 

kerk nie, is hier nodig. "Wij kunnen niet als kerkgroepering 

op eigen houtje gaan opereren met de waarheid" (I 13). 'n Kon= 

tradiktoriese spreke van die kerk devalueer die Woord van God, 

verwar die- wereld en strek die kerk tot oneer, maar 'n heldere, 

duidelike, konkrete en eenstemmige spreke kan vir 'n waggelende 

wereld as ligbaken en sinjaal dien. 

Kerklike eenheid, of voorlopig dan eenstenmigheid, is 'n onmis= 

bare voorvereiste vir 'n betekenisvolle spreke van die kerk, 

omdat 'n liggaam wat uit twee monde twee teenstrydige boodskappe 

verkondig, sy boodskap ongeloofwaardig maak. 

5.1.1.2 Vredeswerk 

Die kerk is God se vredesinstituut op aarde. Dit is die 

vooruitgeworpe straal van die nuwe wereldorde wat God wil realiseer; 

dit is God se voorlopige demonstrasie van Sy bedoeling met die 

ganse mensheid (ll 4). Dit is 'n organisme waar vergifnis, ver= 

scening, vryheid en geregtigheid, en daarom ook vrede, nie maar 

net gepreek word nie, maar inderdaad beleef word, altans beh66rt 

te word. Aan die kerk, en aan die kerk alleen, is die ware vredes= 

boodskap toevertrou. 

Vrede, dit is waarna die wereld vandag smag en waarop dit 

hunkerend wag. Wereldvrede word dan ook gesien as die grootste 

opgawe in die komende tyd (ll 5) 

Maar wat is vr ede en wat verstaan die Bybel daaronder? Ons 

het reeds kortliks hierna verwys (llG) en wil dus nie onnodig herhaal 

nie. Daar bestaan verskeie pragboeke oor vrede (ll]) asook vele 
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(1j8) 
kor~er- opstell e ' · . Nag·enoeg alle s.kryw.ers i s dit: daaroo.r 

eens dat die· O.T. shalom en, die N.T. eirene velerlei aspekte 

bevat en geensins vereensydig mag wor d nie. Dit mag byvoorbeeld 

ni e op individualistiese wyse vereng word tot 'n blote "siele= 

vr ede" nie (ll 9), ook nie op pietist iese wyse versmal word tot 

s!egs 'n vrede. tus.sen mens en God ni e ( l 20), j ui s omdat dit so 

dikwels in die Byb e l a s ' n "poli tieke" vrede tuss en mens en mens, 

nasie en nasi e gesien word. "Schalom i s geen gevoel , maar uit= 

eindelijk een politieke wer ke lijkheid" (I 2I). "De vrede is niet 

iets "religieus". nie t i et s van het innerlijk. van het hart; hij 

betreft de verhoudingen waar·in mensen met el,kaar leven. De 

vrede is er - of ze i. s er niet - als een socia,le en politieke 

werkelijkheid" ( l 2Z).. "Sj a loom is de nieuwe o.rde van zaken 

waarin de verhouding tussen God en men~en is recht:gezet: en waarin 

o.ok de verhouding tuss.en mens en mens , mens en kosmos is recht= 

gezet" <123) Ofskoon J esus geen Ze loti aanse Messias was nie, 

beteken dit nie dat Sy boodskap pol i ties irrelevant is nie: "Der 

Friede Jesu Christi est ein Politikum er s ter Ordnung" <124
). 

In die Bybelse vredesboodskap gaan dit om die nuwe sosiale en juri= 

diese orde (l 2S). Volgens Paulus bes taan die Koninkryk van God 

nie in spys en drank nie, maar in "geregtigheid en vrede en blyd= 

skap i n die He ilige Gees" (Rom. 14 : l 7). 

Daar word tereg gewaar sku t een 'n verabsolut ering van vrede 

tussen mense, los van di e vr ede me t God ( 126 ). Maar as hierby 

gevoeg word dat vrede ni e bet eken "afwesighei d van oorlog" nie 

maar "aanwes i gheid van God" <
127 ) , dan moe t d i e kri ties e vraag ge= 

s t e l word of hierdie vr ede nie a l te veel i de ee l en irreeel is nie 

en of die aanwe sighei d van God n1 e t e maklik geident if is eer word 

me t die aanwes ighe id van 'n 66rlog n1e . 

Na tuu;rlik mag die vr e<iE! gnde r P,i.e mense nooi t losgemapk word 
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van die vertikale dimensie, nl. die vrede met God nie. Die Bybel 

sien die vrede te duidelik nie net as 'n verhouding tot God nie 

(Rom. 5:1; Efes. 2: 14 - 17), maar ook as 'n gawe van God (Ps . 

122: 6; II Kor. 13: 11) (128). Juis daarom meet dit betwyfel 

word of daar ooit van ware vrede ender die mense sprake kan wees 

sonder vrede met God , en omgekeerd is vrede met God sonder vrede 

met die naaste ook 'n skynvrede <
129) Daarom moet die .kerk nie 

nalaat om sy bekeringsoproep te laat uitgaan nie. "Het vraagstuk 

van oorlog-en-vrede kan alleen opgelost worden door bekering" (l 30). 

Die weg wat die kerk aandui, is een wat voer weg van 'n kataklisme 

na 'n katarsis. 

Die Vrederyk is 'n eskatologiese grootheid waarvoor nou reeds 

gewerk maar waarop ook reikhalsend gewag word (l 3l). Dit is so 

dat die mensheid hom vanwee die moderne bewapening in 'n "grem:si= 

tuatie"bevind ( 132) en dat ons in 'n "overgangstijdperk"(l 33), 'n 
- (134) . 

"Ubergangszeit" verkeer; dit is waar dat die gevare van die 

moderne tegnokrasie die kerk voor 'n veel swaarder opgawe stel as 

die keiserkultus uit die oudheid, want daarvoor was die kerk nie 

verantwoordelik nie (l 35); dit word beweer dat die visioen van 'n 

harmoniese s:amelewing 'n illusie is <136) en dat die mensheid van= 

wee sy aggressie ten gronde sal gaan ci 37 >, dat dit in sy hande 

is of die uits~ag van die wereldgeskiedenis pos itief of negatief 

sal wees <138) - al hierdie dinge, en nog meer, word beweer, maar 

dit is die kerk se onnalaatbare roeping om te bly getuig van dit 

wat God beloof het: 'n nuwe hemel en 'n nuwe aarde waarin gereg= 

tigheid woon (Jes. 65: 17, II Petr. 3:13; Openb. 21: I). As 

daar sprake sou kon wees van 'n "etiek van die hoop", dan wel hier. 

Die Christendom - en die wereld - besit iets onaantasbaars (l 39). 
(140) Daar is 'n gegronde verwagting! Dit is nie die pasifisme 

wat die wereld oorwin nie (I Joh. 5: 4) , maar die geloof wat alles 
(I 41) van God verwag en op die wederkoms van Christus en Sy Ryk hoop 
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Soos Jeremia kan die mense op aarde du.s noii reeds 'n stukkie grond 

koop (3 2: 7,8, 25), omdat daar na die Goddelike gerig nog "iets" 

oorbly: 'n nuwe aarde! 

Ons het in bogenoemde aangevoer dat "kerklike werk" ook 

"vredeswerk" insluit, en dat die kerk die vrede moet verkondig in 

woord - die evangelie word selfs evangelie van vrede genoem 

(Efes. 2: 17; 6: 15) - , maar moet die kerk ook iets doen vir 

die vrede? Die kerk is profeet van vrede, maar is dit ook die= 

naar daarvan? Anders gestel: Die vrede is 'n gC(J;)e van God, 

maar is dit ook 'n opgC(J;)e van Hom? 

Dit is uit die Heilige Skrif duidelik dat die kerk meer te 

doen het as om net die vrede te preek. Dit gaan om woord- en 

daadverkondigina .• Vrede is sowel gawe van God as opgawe aan die 

mens. Wanneer Jesus in die Bergrede spreek van µa.Kapioi o{ 

s\ pnvonoio{ (Latyn: beati pacifiai) , dan gaan dit nie soseer oor 

vredemakers nie as oor vredestigters. Dit gaan oor mense, se 

Ridd<erbos, wat die vred·e "zo.eken" en "bevorderen'" ( 142); di t gaan 

oor mense, vervolg Gro:sheide, "die vrede maken, stichten" <143>. 
Daarom is Totius ook volkome korrek wanneer hy beweer dat "aan 

alle poginge vir vrede kan die gelowige aLleen sy steun gee met 

die bedoeling om die vrede op aarde so duursaaI!l moontlik te maak 

en die oorlog soveel moontlik te v<erminder" (l 44) Vrede as gawe 

en opgawe blyk ook duidelik uit II Kor. 13: II: "Verder breeders 

....•. hou vrede , en die God van vrede en lief de sal met julle wees". 

Ons kan ook nog verwys na 'n antler 1MOord van Jesus: "Hou vrede 

met mekaar" (Mark. 9: 50, vgl. I The.ss. 5: 13) ,deur Comblin genoem 

"die goue reel van die gemeenskapslewe" ,(.d.i. van die kerk) <144a). 

Binne hierdie raCO'TMerk mag die ke:rk dan ook pasifistiese kerk ges 

noem word, nl. as vredestigter (Latyn: pacifici). 
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Tereg se Sperna Weiland dat "de vrede is niet alleen de 

eschatologische gave van God aan de mensen, hij is tegelijk een 

opdracht van de mensen die leven in de tijd" (l 4S) Dit gaan 

vir die kerk dus om meer as net die vredesprediking <146), dit 

gaan om 'n kolossale inspanning ten behoewe van vrede (i 47 ), en 

alles meet gedoen word om 'n oorlog - veral 'n totale oorlog -

uit te ban (l 4S) Die oorlog word nie oorwin deur nee ! te se 

vir 'n oorlog nie, "maar alleen door de vrede te organiseren" 
( 149) 

"Wat we hebben is een strategie van de vernietiging, wat 

we nodig hebben is een strategie van de vrede" (ISO). "De vrede 

is een strijd die meer van ons eist dan de oorlog" (lSl) In 

hierdie verband kan gedink word aan die woorde van Pearson: "We 

prepare for war like precocious giants and for peace like retarded 

pigmees" <152). Noudat 'n totale oorlog ondraaglik lyk, en 'n 

lokale oorlog gevaarlik (IS3), kan dit ook nie anders as dat die 

lokale en universele kerk sy vredesroeping in die wereld opnuut 

helder en duidelik sal besef, verkondig en konkretiseer nie. 

Besinnend en voorligtend, denkend en handelend sal die kerk onver= 

moeid moet werk - en meewerk - aan die ware vrede op aarde. Mee= 

werk? Mag die Christen met die nie-Christen saamwerk aan wereld= 

vrede? Word so 'n samewerking dan nie juis uitdruklik verbied in 

II Kor. 6:14 nie7 Dat laasgenoemde teks - "moenie in dieselfde 

juk trek saam met ongelowiges nie" - nie beteken dat daar absoluut 

geen kontak met die wereld mag wees nie, d.w.s. 'n kerklike aske= 

tisme, blyk o.m. uit I Kor. 5: 10: "want dan sou julle uit die 

wereld meet uitgaan". Paulus kan daarom aan die Romeine skrywe: 

"As dit moontlik is, sever as dit van julle afhang, leef in vrede 

met alle mense" (12: 18). 'n Ander verwysing is Hebr. 12: 14: 

"Jaag die vrede na met almal" (Efpnvnv 61wK e:-re: µe:-r~ 11av-rwv), waarvan 

sommige se dat dit sien op 'n najaag van vrede met alle mede­

Christene, i.e. medelidmate (JS
4), terwyl ander meen dat die 11av-rwv 
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(155) dui op al le mense, ook van antler ge l owe . Indi en hi 8rdie 

teks 'n aanhaling is van of 'n verwysing na Ps. 34: JS - "seek 

die vrede en jaag dit na" dan is daar i et s voor te se om die 

rr&v Twv so wyd as moontlik op te vat, Die vredestaak van die 

kerk strek sender twyfel verder as net W66rdverkondiging, dit 

sluit ook daadverkondiging in. Oor presies hoe aan laasgenoemde 

vergestal ting gegee kan word, is ende r meer die taak van die 

(presbiteriale) kerkreg, waarvoor besinning dringend nodig en 'n 

deeglike antwoord onmisbaar is. 

Die vredesroeping van die kerk is eerstens intrakerkZik, dit 

wil se dit meet in die plaaslike gemeente beleef word - en die 

gemeente meet ook hiertoe opgebou word; <lit is tweedens inter= 

kerkZik, dit wil se dit meet, waar moontlik, deur alle kerkgroepe 

oar die wereld in ekumeniese verband aangepak en gerealiseer word ; 

<lit is derdens ekstrakerkZik, <lit wil se oak die wereld het te 

doen me t die vredesvraag; en verder, waar moontlik, kerk en wereld 

saam. Di e vrede van God is finalit er ook nie net bedoel vir Sy 

kerk nie, maar vir Sy ganse skepp ing . Di e shaloom is universeel. 

Bogenoemde impliseer dat die kenmerke van die war e kerk nie in 

'n vae mis tiek mag opgaan of op watter wyse oak al geformaliseer 

mag word nie . Nie net dat die drie (of by Calvyn: twee (IS6)) 

ref ormatoriese kenme r ke van die ware kerk teenwoordig is nie, maar 

vera l hoe dit teenwoordig is, stempel 'n ke·r k as ware kerk. Nie 

net ' n formeZe aanwesigheid van die kenmerke nie, maar veral 

hulle aktue l e en konkrete funksionering karakteriseer 'n kerk as 

ware kerk ( JS?). 'n Kerklike prediking en spreke wat volkome 

vreemd is aan die wereld, en die wereld oak onveranderd laat, kan 

nouliks nog as suiwere prediking en spreke verstaan word. 'n 

Kerk is daarom nie slegs 'n ruimte waar die Woord gepreek wo rd 

nie, maar veral oak 'n ruimte waar die Woord - die evangelie van 
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vrede - beleef word, voorbeeldig, stimulerend en vernuwend ten 

opsigte van die wereld. 

Die groot ontdekking van die sestiende-eeuse teologie was: 

ctie ware ke'l'k. Die epogmakende ontdekking van die twintigste-

eeuse teologie is: die ware Koninkryk. In die- sestitmde eeu 

was die ware geloof sentraal; tans ontvang die hoop en liefde 

'n besondere aksent. Was die teologie van die sestie·nd,e eeu 

geboei deur die tema van die "geloof alleen", tans word alle aan• 

dag gefokus op die "lief de alleen", lief de opgevat in sy wye 

betekenis wat die Skrif daaraan toeken, nl. as liefde to·t God en 

die naaste-, liefde in die persoonlike en politieke lewe, ·li-efde 

vir die ·eie nasie maa'r oc>k vir <tie '11-)'and, lief·de vi-r .die ··ke.r-k en 

Ii:efde vir die wereld, 1-ie·fcte vir ·die toek6mstige en vir bierd.ie 

wereld, liefde in ges.indheid en d-aad. Die He·tde is die g;roots'-t.e 

(I Kor. 13:13}, d-i't is die vervul1ing van d-ie wet (Rom. 1:3: 8., ·ui; 

Gal. 5: 14h dit ·d'tyf al,le ·vrees bui:te (I J'oh-. 4: ,f-8). 

Ongetwyfeld moet daa-r gewaak word teen ui ters te-s en ·v&lS:e 

di lemmas (kerk of Koninkryk, ge.l-0of Of lie.fde). Dire .wlf.re kexk 

is daar waar die ware Koninkryk ged.ien word in .die gestal:te ·van 

gel:oof, hoop en lief de; is daar waar die ware vred·e op asrde 

gedien word in woord en daad. 

5. J. 2 Kerk en Vredesbeweging 

Hieroor kan ens kort -wees.. •Ons bet ueas ,gewy.s op <d:.i:.-e ,ont.,. 

staan en ontploo:Hng van "intei:na·s.ionaile .en .na:sio·nale v.redesb.ewe.gings 
(151!) On·s bet egter o-ok genoellr .dat \T?'e'd'eswe.rk ki"rklike :wei:k is 

en dat kerklike weik ender meer ..ook vredeswer-k .inslrui'.t. -Die 

vraag is <fan bf daa,r, -bi"'Dne -'die ::refo-rmat:o'riese ·.}(g-,rk- en ke."ilci:eg• 

siening ·sprake kan wees van die bestaan van •·n k\eYkl:iik-.orra'fih:ank= 
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like en self standige vredesbeweging? Besit di t self s ' n r ela t iewe 

bes taansreg, nl. vir sever en vir solank as wat die kerk sy vredes= 

boodskap nie verstaan en konkretiseer nie? 

Daar is diegene wa t di t opneem vir die bestaansreg van 'n 
(159) vredesbeweging , selfs vir 'n selfstandige vredesbeweging 

binne die kerk (l 60), sodat 'n sinode be langrike vredesvraagstukke 

na die vredesbewegi ng kan deurstuur vi r behandeling, en die spreke 
( 161) van so 'n b.eweging sal er ken as 'n kerklike spreke Hier"' 

die siening is egte·r nie in ooreenstemming met die Bybelse kerk-

en kerkregbeskouing nie. Die kerk is God se vredesinstituut op 

aarde e·n aan hem is die evangelie van vrede toevertrou. Net 

soos wat die sending nie deur nie-kerklike sendinggenootskappe 

gedoen behoort te word nie (l 6Z), net soos wat die roeping tot 

kerklike ekumen.e of eenheid nie die verantwoordelikheid van indi vi• 

duele entoe·siaste of van groepe Chr ist ene is nie maar van die kerk 

self, net so is daar prins ipieel op kerklike vl ak geen bestaansreg 

vir 'n Chri stelike vredesorganisasie nie. Dit verdeel die kerk 
(163) dit verlam hem in sy taak, dit ontne.em hom sy roeping. En 

juis hier, op die terrein van die vrede, waar die kerk 'n ontsag• 

like taak het, mag daar gee-n duplikasie of konkurrensie wees nie . 

Natuurlik kan nie ontken wo-rd nie da-t van die vre<tesbeweginge 

in die verlede 'n groo.t verdienste gehad het (lo4), en Trillhaas 

spreek selfs van 'n relatiewe reg ( 165), vir sover hulle die 

dikwe1s vergete vredesboodskap wakker gehou het. Die be·staan van 

sov:eel Christelike vredesbeweginge moet daarom gesien word as aan-­

klag teen die kerk wat dikwels in vrede met 'n oorlog gel eef het 

1n plaas van. te stry vir vrede. Vanuit die gereformeerde kerkreg 

is dit egter hoogs twyfe-lag t ig dat (selfs Chr i stelike) organisasies 

mag doen wat wesenlik taak van die kerk is. 

a·lleen deur die kerk gedoen wo·rd. 

Kerklike werk mag 
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Kerkregtelik besien, sou dit dus veeleer soda~ig meet wees 

dat 'n Sinode "deputate vir vredesvraagstukke" (of "aktuele sake") 

benoem, in plaas daarvan dat groeperinge binne die kerk opereer 

op kerklike vlak, sender mandaat of gesag, en dikwels nog teen 

die kerk. Dit spreek vanself dat interkerklike en ekumeniese 

samewerking hierin onmisbaar is . Die roeping van die plaaslike 

kerk mag natuurlik ook nie onbeklemtoond gelaat word nie·. 

Of die kerk mag saamwerk met nie-Christelike vredesbeweginge, 

het ens met 'n versigtige ja! beantwoord. Dit mag egter nooit 

geskied ten koste van wat die kerk tot kerk maak en van wat die 

kerk ender vrede verstaan nie. 

5. I .3 Kerk en Kapelaan 

Daar is ongetwyfeld veel meer relasies tussen "kerk en vrede" 

as die enkeles wat hier bespreek word. Ons bedoeling is egter 

nie om op alle moontlike ~erhoudinge in te gaan nie, maar om slegs 

enkele brandende temas aan die orde te stel. 

Dit is duidelik dat die vraag na 'n kapelaanskap opnuut aandag 

vra. "Dit blyk dat die hele aangeleentheid in verband met die 

veldpredikers nadere besinning vereis" ( 166) - in Suid-Afrika in 

elk geval. Die vraag na en posisie van 'n kapelaan vir die 

Gereformeerde Kerk in S.A. is op verskillende sinodes bespreek 

<167) en dit het uiteindelik gerealiseer. Die ooreenkoms tussen 

staat · en kerk, waarin allerlei disputabele klousules voorkom, bv. 

dat die Kommandant-Generaal van die S.A. Weermag medekeurder by 

die vasstelli ng van 'n groslys is wanneer 'n predikant beroep moet 

word (die Minister besit die finale goedkeuring), dat die Departe= 

ment tevrede moet wees met die beroepene se geneeskundige toestand, 

dat die Departement sodanige "aanstel" in die Weermag, dat die 
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Departement ho 
( 1 £i8) 

"b,esoHHgl' ens. · , is vatb-aar- vir kritiek 

sowel vanuiit die Gere£ormeea:de Kerkreg as Etiek. Op die Sinode 

van 1967 dien daar o.ok inderdaa~ 'n goed gemotiveerde beswaar= 

skrif oar hierdie saak wat daarop neerkom dat die kerk deur middel 

van sy kapelane sy kerklike vryheid inboet en handlanger van die 

staat word (1
69 ). En dit is· oak disputabel wanneer die kerk dit 

to·elaat dat 'n bedienaar van die Woord aan. 'n nie-kerklike instan= 

sie gekoppel w.o·rd, daardeur "besoldig" word, verlief neem dat 

rangorde en rangtek ens van kapelane 'n "huishoudelike departemen= 

1 "1· '" . (HO) d , . . II d" d d te e ree 1ng: is , at n aparte, eie ampsgew.aa ge ra w.or , 

dat daar militere ke·rkparatles gehou w.ord. "Geestelike versorging 

kan nie· k'ragt.ens op,drag van 'h p.a.rtikuliere o.f owerheidsinstansie 

amptelik geskied nie"' (I 1Tl). 

Solank: as wat daar (nog) 'n goedgesind.e ow.erheid in S.A. aan be= 

wind is, sal die kerk nie veel p.r .ob leme onder;vind met die wyse 

waarap hy tans ing.ekapsel is in die staatkundig-militere struktuur 

nie. Sodra egt:er 'n vyandig_e ower:heid oG>.rneem, sal die kerk duur 

betaal v.i.r die fei •t dat en wyse waarop by· s.y vryhe id p·r .y·sgegee bet. 

Daarom· moet di:e ke.rk· ter.ugke.er. van die pad van kompromisme waarop 

by ham hoe langer hoe meer bevind (I 7Z). 

Ook, in Nederland • bet. daar· sker:p kriit.ie.k · gekom t •een die wyse 

wa:a.ro.p kerk en: st aat aan: mcekaar- g,ekoRpel i:s, vaa die. ••1e.e.r,p·redi.•, 

kante". Die: £r.appante· is· dat hier:die reaks-ie · h~u::ihaald:i'k. kom 

(of aanv.anklik g,ekom hat) vanuit: die Ndl.. Hervor:mde ~er~ en ni_e 

vanui.t . du. Gere.f,o:nne:er'lie l<ienke in Ndl. nie. La-asg.enoemde· bet in 

art. 132 v~n SJJ Kerl<ior.d·e 'n- r.e·eling in v.erband met. kapelane, en 

volg,ens Naut:a...-Ln· sy · VErkLaring .. van De KePkorde , kum di t' d•aar.op-. 

neer. dat "le·g:eI'p):ledikianten·" g.ely.klik venbond-e·· is a.an ker.k en !lt:aat: 
(173) 
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Diekerhof het in sy boek, Een vuile verrader, 'n hele aantal 

kritiese vrae aan die ker~ gestel in verband met die wyse waarop 

kerk en krygsmag ineengevleg is. Hy rneen dat die kerk horn glad 

nie moet laat bind deur owerheidsrnaatstawwe by die benoerning 

(beroeping!) van 'n leerpredikant nie (J 74 ). Hy bepleit 'n 

d . f k ff " d" ... . .. d" (175) volle ige a s a ing van ie hierargie by leerpre ikante . 

Die predikante mag in geen enkele opsig amptenaar van die ower= 

heid wees nie, ook nie administratief nie 0 76) Hy "moet alleen 

in dienst staan van zijn kerk" en "alleen onderworpen zijn aan 

opzicht en tucht van zijn kerk" (J 77). "Met de bestaande organi= 

satie blijven ambtsdragers van de kerk dienaren van de overheid 

en worden zij door de kerken in verzoeking gebracht zich te konfor= 

meren aan en te identificeren met de krijgsmacht"; daardeur kom 

die militere leiers in die verleiding om te dink dat die belange 

van die Koninkryk van God identiek is aan die van NAVO <178). 

"Het proces van identificering met de krijgsmacht is het grootste 

gevaar dat de geestelijke verzorging en de geestelijke verzorgers 

bedreigt" (l]g). Diekerhof rig horn ook teen die rang- en onder= 

skeidingstekens (l 80). "De rangonderscheidingstekenen, 66k die 

van de geestelijke verzorger, symboliseren de autoritaire ·struktuur 

en het feit, dat ondergeschiktheid de ziel is van de militaire 

dienst" (ISi). Buskes wys daarop dat reeds Woelderink dit betreur 

het dat leerpredikante 'n rang in die leer besit en militere klere 
dra ( 182) 

Daar is geen enkele ander terrein waar predikante so 'n 

dubbelslagtige status daarop nahou as wat by kapelane gevind word 

nie. Dit is duidelik dat die kerk ook ten opsigte van die mili= 

tere diens 'n taak het, maar dan 'n ongekompromitteerde. Die 

kerk van die Here mag hom met geen enkele rnenslike organisasie 

dusdanig verstrengel en identifiseer dat sy unieke boodskap deur 

die oormag van menses telllllle n.i.~ meer gehoor of vers taan kan word nie. 
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Die kapelaan bring ~og geen ander boodskap as die van shaZoom 

nie en hy sou, wanne·er hy altyd maar 'n oorl.ogsboodskapper sou 

wees - oorlog in mil.itere sin -, ontrou wees aan sy boodskap en 

sy Sender. Hy vervul dus 'n kritiese en geen kompromis-funksie 

nie. En hy meet selfs, wanneer daar onreg is, die militeres 
~ (l 83) oproep om nee te se • 

Die kerk s.e vryheicl is dus hier op die spel. En die kerk 

meet sorg dat sy vryheid nie in 'n onbewaakte oomblik of in koppige 

moedswilligheid uit sy hande val nie. 

ja, hersiening, hier dringend nodig. 

5.2 STAAT EN VREDE 

Daarom is herbesinning, 

Dit is bekemi. dat die pasifi.sme, veral die radikale pasifis'Ile, 

'n relativi s-tiese standpunt inneem t.o.v. die polities-staatkundige 

aspek van oorlog en vrede. Hieraan word deur hulle, ten onregte, 

nie veel aandag bestee nie, heel dikwels met 'n verwysing na Openb. 

13 waar di.e s .taat i.n sy d.iaboliese magsontplooiing gaskets word. 

Ten onr.egte, se ens. Want staat en owerheid i s nou eenmaal daar, 

sy di t nie as skeppingsordeninge nie, dan tog wel as konkr e te 

feitelikhede 1oiat met oorlog en vrede te doen het. Natuurlik is 

staat en owerheid nie onveranderlike en absolutistiese groothede 

nie, omdat die Bybelse eis van reformasie en vernuwing ook voort~ 

durend to-t hull e ui tgaa-n. Hieroor dan, ten e·erste, 'n paar aan• 

tekeninge. Tweed·ens oor "staat en weermag", om dan hierdie 

onderafdeling <rf te sluit met "staat en militere diensweieraars'.'. 

5. 2 .J Societas semper reformanda 

Die Reformatore was dit eens oor die leuse: eaaZesi a refor'l'T!ata 
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semper r ef orman.da. Dieselfde geld .egter ook van die sameZewing: 

ook dit is geen onfeilbare, vlekkelose en sondelose grootheid nie, 

ook dit moet telkens weer krities getoets word aan die eise van 

God se Woord. Soaietas semper ref orman.da.' (184) Dit geld 

natuurlik ook van die staat en die militere diens . Daarom meet 

dit ten seerste verwelkom word dat daar, naas aandag aan die 

i ndividueZe etiek (l 95 ), in die jongste tyd ook kragte bestee 

is aan die uitbou van 'n sos i aZe etiek ( 186 ). 

Dit ~ s ons nie hier te doen om 'n (kritiese) weergawe van die ganse 

sosiale etiek en wat daarmee saamhang, bv. die teologie/etiek van 

d . 1 . . 0 97 ) d . d' . ie rewo usie nie , maar ons verwys aarna vir sever it vir 

ons tema belangrik is. Sperna Weiland merk op dat die neiging 

in die rigting van 'n "politieke teologie" belangriker is as alle 

antler ontwikkelinge waarvan ons in die teologie kan spreek ( 188). 

Dit is waar dat die dogmatiek vandag terrein verloor ten gunste 

van die etiek, veral dan die "politieke etiek", w.o. die "etiek 

van die rewolusie". 'n Nuwe ontwaking t.o . v. die etiek meet 

natuurlik verwelkom word, al wil ons nie graag sien dat die hele 

dogmatiek nou etiek word of dat die teologie met die etiek getden= 

tifiseer word nie ( 189) 

Die polemologie en irenologie is 'n wesentlike onderafdeling van 

die sg. politieke etiek, en dit is daarom noodsaaklik dat ons hier 

kortliks aan lg. aandag bestee. 

Oorlog word gemaak tussen state of blokke van state. Oorlog 

is dus intensief gekoppel aan en verweef met die strukture van 

hierdie wereld. Is hierdie strukture onveranderlik, onhersienbaar 

en sondeZoos? Hier kry ons weer te doen met die sondeprobZeem, 

waarop ons reeds in hfst. l gewys het, en waarop sowel deur die 

militarisme en pasifisme groot klem gele word - al bied beide teen= 
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stellende oplossings. Polemologie en hamartologie mag nooit van 

mekaar geiso leer word nie (Jak . 4: l - 2); wie dit doen, verval 

in 'n utopiese humanisme. Die groot stryd gaan hier egter oor 

die vraag of daar naas personele sondes ook sprake sou kon wees 

van strukturele sondes. Hierdie hele probleem versand in 'n 

volkome onvrugbare dilem!natiek wanneer dit in 'n of-of-skema inge= 

wring word. Dit is waar wat Van Teylingen aan Kuitert se, nl. 

dat nie die strukture maar die mense - wat die strukture vul -

tot verantwoording geroep moet word (I gQ) . Di t bevestig alleen 

maar die feit waatvoor Velema aanvanklik so huiwerig was (l 9J), 

maar later tog wel toegegee het : "Zonden kunnen zich plas'tisch 

in strukturen uitdrukken en objektiveren" ( 192) Dit is iets 

waarop reeds Wurth gewys het, nl. dat ook die maatskappy deur= 

t:tokke kan wees van die sondegees en sondebeginsel (l 93); en 
(194) (195) (196) verder o·ek Verkuyl , Douma en Heyns . Teen elke 

d-epersonalisering van die sonde, maar ook t een elke verabsolutering 

van die strukture moet ~oortdurend gewaak word. Cullmann is kor~ 

rek dat daar 'n wisselwerking behoort te wees tussen personele 

bekering en strukturele hervorming ( 19
7). Die invalspoort vir 

reforma-sie van die strukture, ook die oorlogs·trukture, is die 

menslike hart. Daarom is Douma korrek met sy bewering dat uit 

die bekeerde menslike hart ver anderde en nuwe strukture voort= 

vloei, al is die omgekeerde nie noodwendig waar nie, nl. dat ui t 

nuwe strukture bekeerde mense resulteer (J 9·S) 

As dit waar is dat die sonde ook terug te vind is, nie net in 

die mens·like hart nie , maar o·ok in die mens like strukture , dan 

spreek dit vanself dat waar die mens opgeroep word tot bekering, 

t.o . v. die strukture 

moet word 0 99) 

geld dat hulle hervorm, verander en vernuwe 

Soc:ietas semper refor'rna:nda. Die strukture, 

wat heel dikwels voortbrengsels is van die mens self en geen skep= 
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· d · Gd· <2oo),i.sni·e b pingsor eni.nge van o nie onaantas aar, onveran= 

derlik en bo-tydelik nie, maar plooibaar ten gunste van die 

menslike lewe in vrede en ten dienste van die Koninkryk van God 

en sy geregtigheid. Dit gaan dus om 'n wereldverandering in 

die sin van wereldvernuwing: die institute en strukture van 

die wereld moet opnuut gekonsipieer word <2oi). Die stryd is 

teen die "structures of destruction" ( 202) Die beroemde boek 

van J, Moltmann oor die TeoZogie van die Hoop, waarin die invloed 

van Hegel opvallend is, sou ook genoem kon word: TeoZogie van 

Verandering, so dikwels kom die woord "verandering" daarin voor 

<2o3), tot selfs in 'n oorname, met geringe wysiginge, van die 

bekende woorde van Marx, nl. dat dit nie gaan om 'n interpretering 

van die wereld nie maar om 'n verandering daarvan <2o4). Vir Wie1 

singa beteken versoening o.m. verandering , en t.o.v. die 

oorlogsvraaistuk impliseer dit 'n afsien van die terugslaan met 

gelyke, gigantiese wapens, en om eerste te begin met denukleerise= 
(205) ting, ontwapeni ng, terugtrekking van troepe ens. 

Verandering van 'n bevrore wereldsituasie is noodsaaklik . Ook 

die Calvinisme se daarvoor ja(20G) , en kies sodoende eerder vir 

'n toekoms as 'n toestand. En Velema noem tereg dat Christelike 

etiek is , vanwee die persoon en werk van Christus, "etiek van 

de herschepping en van de ver~ieuwing" <2o7) , Dit is ook opval= 

lend dat Wurth sowel 'n "rewolusionere" as 'n "konserwatiewe" 

etiek afwys <2os). Hy beweer selfs: "Waar Christus komt daar 

wordt het gevaarlijk. Daar gaat allerlei onderste boven nog veel 

d b • • d 1 • d" • II (209) meer an l.J e ergste revo utie ie mensen organiseren . 

Natuurlik is 'n blote verandering nie voldoende nie. Verandering 

kan immers ook versZegti ng beteken. Dit gaan dus om verandering 

as vernuwing, om hervorming as inhoudswysiging ten 

goede, ten goede vir die voortgang van die Koninkryk van God op 

aarde. Verandering is dus diep religieus, in die sin van eskato= 
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logies, geIDO-t iveer. ~h't"is:teiike etiek is Ktminkryksetiek -

of dit is geen Chr>istelike eti-ek nie, en moontlik s-elfs nie eers 

etiek nie. 

Die feit dat die sonde i ngeweef is i n die mensl ike samelewing, 

bring mee dat 'n oorlogs- of rewolusie-oorsaak nie maklik identifi= 

seerbaar is nie en dat dit di e vraag na 'n bellum justum en justa 

revolutio onei ndig kompliseer. So i s dit bv. moontl ik dat die 

geweld van 'n losbrekende rewolusie niks anders is nie as uitge= 
, k ld ( 2l 0) . 1 d d. 1 . ~ ( 2 1 I) 
vO te gewe , uitge ok eur i e contra-rewo usioneres . 

As daar sonde in die samelewing is, en as die verkeerde d.m.v. 

'n verandering opgeruim meet word, dan ontstaan onmiddellik 'n 

derde en vierde vraag: deur middel waarvan en t.o . v. watter struk= 

ture? Watter middele is aZZes geoorloof? Daarmee is ons weer in 

die hart van die oorlogsprobleem - as rewolusieprobleem. Ons het 

reeds meer as eenmaal gewys op -die besondere diskrepansie wat na 

vore tree by 'n beoordeling van die vraag na die gebruikmaking van 

geweld: oorlogsmilitariste i s rewo l us iepasifiste, en rewolusie= 

·1· · · 1 "f" ( 212) n· I ·f · mi itariste is oor ogspasi iste • ie meeste oor ogspasi iste 

kies vir 'n vreedsame ewolus ionerende verandering van s i tuasies en 

strukture, maar hou die moontlikheid van 'n (gewelddadige) rewolusie 
7 • • ( 213) f 't " d " ( 2 14) d . as uvt~ma rat~o o Uv ~mum reme ~um stee s oop. Dit 

skyn selfs of G. Brillenburg Wurth ook hierdie moontlikheid oop= 

laat as hy skryf dat, omdat dit in die samelewing om 'n regs tryd en 

nie 'n magstryd gaan nie, "el ke gewel dpleging en zeker elke bloedige 

revolutie onvoorwaardel i jk te veroordelen is, zolang andere mogelijk= 

heden om conf licten tot opl ossing te brengen, ni et uitgeslt>ten zijn" 

<2J 4a) (my kursivering, J.H.v.W.). Hierdie standpunt het ons trou= 
• ,~ • d ( 215) I • • ens ook by die wereldraad van Kerke teruggevin , en n neiging 

i n hierdie r i gting i s ook by die Rooms-Katolieke Ker k op te merk 
(2 16) 
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'n Verantwoorde standpunt kan hier baie moeilik gegee word. Mis= 

kien le dit op die vlak van 'n situasie-etiek, hoewel die gevaar 

van 'n dubbele moraal hier lewensgroot is. Daar sou moontlik 

'n sterker saak uitgemaak kon word vir 'n konseki,;ente standpunt, 

hetsy konsekwent pasifisties, met 'n verwerping van alle (bleed-) 

geweld, hetsy konsekwent militaristies, met 'n (voorwaardelike) 

aanvaarding van alle geweld. Calvyn bv. het, so het ons gesien, 

naas die aanvaarding van 'n bellum justum tog min of meer so iets 

as 'n justa revolutio aanvaar, dan wanneer die Zaer owerhede 

daartoe sou oorgaan. Gesien die desastreuse militere middele 

gereed vir 'n makro-oorlog, asook die geraffineerde en onmenslike 

middele wat in 'n mikro-oorlog gebruik word, moet die kritiese 

vraag gestel word of hierdie makro- en mikro-middele nog wel as 

middeZe ter verandering bruikbaar is. Wat die totale oorlog 

- en middele daarvoor - betref, het Brunner tereg opgemerk: "Der 

Krieg hat sich selbst uberlebt" <2 t 7). Van 'n oorZog in die 

gewone sin van die woord is daar by 'n totale oorlog eintlik nie 

sprake nie, want 'n oorlog impliseer ooT'Winning en nederZaag . 

In 'n totale oorlog is daar wedersydse vernietiging. Die begrip 

"totale oorlog" is dus in 'n groot mate 'n contradictio in 

terminis . En van 'n rewolusie geld: Dit kan 'n vlam word wat 

die hele wereld aan die brand steek, erger as die ergste atoombom. 

'n Laaste vraag hier: watter wereZdstrukt;ure moet hervorm word? 

Dit is gou duidelik dat alle aandag gefokus word op 'n mondiale 

herstrukturering van ekonomiese en poZitieke magte. Veral lg., 

d h ( 218) . . d waarop ons ree s gewys et , is vir ons on erwerp van groot 

belang. Mondialisme, maar dan nie gesien as uniformisme of 

Babilonisme, nie as vernietiging maar as sinduiding van nasiona= 

lisme, nie as 'n alles-opslurpende wereldimperialisme nie maar as 

'n sinvolle inkleding van die wereldsamelewing, sal in hierdie 
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verband 'n groat rol speel. Die nasies van die wereld moet 

besef dat hulle saam die aarde bewoon en dat hulle ook 'n gemeen• 

skaplike taak besit. 

Ons kan t wee voorbeelde uit die wereldgeskiedenis noem waaruit ' 

blyk dat die mondial e motief 'n fantastiese opbloei tot gevolg 

gehad het - a.g.v. oorloe -: die V. S. A. en die R.S.A. Indien 

di e Ameri kaans e State as 13 loss taande kolonies bly voortb es taan 

het, sou dit vandag waarskynlik in meer as een opsig 'n hawelose 
'.,l :.l 

groep state gewees het en gl ad nie die tegnologiese kolas van die 

twint i gste eeu nie. Indien die Vrystaat en Transvaal die Tweede 

Vryheidsoorlog (l899 - l902) gewen he t, sou Suid-Afrika vandag 

waarskynlik polities en f,eografies - met begrensinge., paspoortkan= 

tore ens. - volkome anders daar uitgesien het, en moontlik ook nie 

so ver ontwikkel het nie . (Die feit dat bv. Europa politi es nog 

nie, en ekonomies eers hee l onlangs, t ot 'n eenheid kon kom, spreek 

tot sy nadeel). Dit is duidelik dat 'n eenheid-in-diversi t eit 

uiters noodsaaklik is vir 'n s t eeds uitdyende mensheid en 'n 

voor t durend krimpende aar de . Dit spreek haas vans elf dat so 'n 

mondiale beweging voortdurend moet staan onder die kritiek van die 

Woord van God en dat Christene besonder waaksaam moet wees vir die 

o~staan van die Dier van die laaste dae (Openb. 13), selfs al 

moe t e.lke dag daarmee rekening g,ehou word ( 219 ) 

5.2.2 S taa t en weermag 

Ons het tans uitgekom by een van die allermoeilikste onderdele 

van ons ondersoek en wat ook genoem is as die mees fundamentele 

kritiek teen die radikale pasifisme ('n weerlose staat), nl. die 

vr aag na die bestaansr eg van en die bestaansmoontiikheid in die 

weermag. 
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Om met die laaste opmerking te begin: die situasie in die 

weermag. Dit word nie altyd besef in watter spanning 'n soldaat 

leef nie: "het dienen van de samenleving door zich te oefenen in 

het vernietiging van samenlevi.ngen" (220). Tans, in die fase van 

die makro-oorlog, is hierdie spanning vir soldate en generaals 

eintlik ondraaglik en verby breekpunt. Watter generaal gaan die 

besluit tot wereldvernietiging neem (of opvolg), en watter soldaat 

gaan daaraan deelneem? 'n Ander probleem in die weermag is die 

outokraties - dominerende struktuur daarvan (221 ). Dit gebeur 

selde dat 'n outokrasie (weermag) funksioneer binne 'n demokrasie 

(staat), juis ter verdediging van die demokrasie! (222) 

'n Kernvraag is natuurlik of 'n weermag iiherhaupt mag bestaan, 

'n vraag wat deur die meeste pasifiste ontkennend beantwoord word. 

Die weermag is vir hulle so 'n simbool van oorlog en alles wat 

daarmee gepaard gaan, dat hulle dit volkome verwerp en daarom ook 

oproep tot diensweiering (waaroor weldra) . Natuurlik is die weer= 

mag, veral teen die agtergrond van 'n makro-oorlog, 'n vreemde 

saak: <lit vervul 'n funksie waarvan almal - tans! - hoop dat 

daarvan nooit gebruik gemaak sal word nie (223). 'n Leer, so se 

De Gaay Fortman tereg, mag niks anders wees as 'n vredesleer nie 
(224) Sy mikpunt is dus nie oorlog nie maar vrede; ook nie: 

si vis paaem para bellwn, maar: si non vis bellwn para paaem. 

In die 1961-Grondwet van die Republiek van Suid-Afrika is hierdie 

gedagte ook mooi verwoord, waar verklaar word dat ens bereid is 

"om ans plig te aanvaar om gesamentlik met alle vredeliewende volkere 

wereldvrede te seek .••• " (225). Maar dit impliseer onmiddellik 

dat die samelewing as sodanig op vrede georienteer meet wees. "Als 

de gemeenschap niet naar vrede streeft, kan haar leger geen vredes= 

1 . • II (226) • 1 ~. d eger Z1Jn • Die generaa s ~an net so vree saam wees as 

wat die staat vreedsaam is. Dit is daarom foutief wanneer die 

politici aan die militere vra: Wat doen julle vir vrede?, want omge= 
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keei:dmoet di e--militere voortdurend aan die politici (en burgers) 

vra: Wat doen julle vir ·vrede? Vreedsame koeksistensie <227> 
selfs proeksistensie, kan van onts.aglike vredesbetekenis wees. 

Vir Suid-Afrika sal dit in 'n ontwakende kontinent soos Afrika 

wat ook militer ontwaak het, baie belangrik wees. Hierby kan 

gevoeg word: dialoog, "al sinds duizendmjaren een essentieel stuk 

...• van de Afrikaanse traditie: het is de Afrikaanse wijze van 

het bedrijven van politiek •••• " <228). 

Die gedagte dat die staat hom met oorlog, terwyl die kerk hom 

met vrede moet besig hou, waardeur 'n haas ondraaglike spanning 

tussen staat en kerk geskep word, is weinig sinvol: vir beide 

gaan dit allereers om die vrede. 

Wanneer 'n leer 'n vredesleer is, impliseer dit dat afstand gedoen 

word van alle magsvertoon en openbare militere parades, wat sowel 

intern as ekstern 'n provokerende uitwerking besit - behalwe dat 

dit in 'n brok afgodediens kan ontaard (Ps. 20: 8, Jes. 31:1). 

"Onnodig uiterlijk machtsvertoon past niet in zulk een leger. 

Een openbare wapenschouw staat gelijk met een getrokken sabel 

of een gebalde vuist. Dat betekent ,dat het eigenlijk al mis is 

met de vrede" (229 ) . 

'n Volgende konsekwensie van die vredesleer is dat haalbare doel= 

eindes nagestreef word. De Gaay Fortman ag dit "immoreel het 

leger te gebruiken voor een politiek of militair doel, dat onbereik= 

baar is" <23o). Daar nog steeds in gedagte gehou word dat verde• 

diging gemaak is vir die mens, en nie die mens vir verdediging nie 
(231) Koole wys ook op die groot mate van realisme by die 

profete wat vanui t die konkrete si tuasie (oorl.og teen Assirie bv., 

Jes. 5: 26 - .30) teenstand sinloos geag het - en Koole verwys ook 
(232) na Luk. 14: 31 v. • Daar .is ook nog die voorbeeld van 
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Jeremia wat die volk tot oorgawe teen Babilon gemaan bet <233 ). 

Daar is dus direkte voorbeelde uit die Skrif waar die profete 

van DIE HERE 'n radikale pasifisme, of miskien juister gestel: 

'n situatiewe mi Zitarisme, verkondig bet , nie omdat seZfverde= 

diging onwettig is nie, maar die voZkstoestand onwettig was. 

'n Vredesleer sal dus rekening hou met die presiese soort oorloe 

wat (kan) ontstaan. Aan 'n intensivering van die koue oorlog sa l 

hy nie meedoen nie (234). 'n totale oorlog sal as irrealisme , 
verwerp word; 'n lokale oorlog sal krities benader word vir sover 

dit kan uitgroei tot alles wat eie is aan 'n totale oorlog . Die 

groot vraagstuk vir die weermag is tans gelee in 'n guerrillaoorlog 

- dit is trouens die enigste oorlog waarmee vandag iets bereik 

kan word. Die weermag kan hem egter in 'n ernstige krisissitua= 

sie bevind wanneer hy van mening sou wees om t.w.v. geregtigheid, 

en daarom t.w.v. die vrede, die kant te meet kies teen die ower= 

heid en vir die rewolusioneres. In so 'n geval moet in verant= 

woordelikheid voor God die regte keuse gemaak word, want 'n 

vredesleer is nie daar eerstens t.w.v. die owerheid nie, maar 

t.w.v. die saak van geregtigheid en vrede. 

'n Vredesleer behoort horn daarom ook nie net besig te hou met 

miZitere sake nie - as sodanig vervul hy 'n ontsaglike duur diens 

waarvan eventueel nooit konkreet gebruik gemaak sou kon word nie 

-, maar hy moet ook besig wees met dit wat werklik die vrede dien 
(235) En dan ook nie net sporadies nie, soos bv . tydens oor= 

strominge, aardbewinge en droogtes, maar 'n permanente diens 

waarby die nasionale en internasionale orde grootliks kan baat. 

Aandag moet dus gegee word aan 'n pluriforme i.p.v. uniforme 

taak. 

'n Vredesleer sal dus 'n eskatologiese gerigtheid bevat : dit sal 
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hom&e1i: hoe langeT lroe mee-r cro:c:b.odig .p.robeer -maak. Daar kom 

iJuroers 'n tyd dat nas,ie ni.e . .meer teen nasie die swaard ophef nie 

en dat hull.e ni.e meer sal leer om oorlog te voer nie (Jes . 2 : 4) . 

Dit bring ons by 'n volgende belangrike vraag: Mil..it(I['isasie 

of demil..it(I['isasie? (Z3G) . Wanneer Roling opmer k dat ons in 'n 

fase lewe "waarin regulering en beperking van de wapens tot 

levenskwes.tie geworden is" <237 ) , dan moet ons aanneem dat hy as 

polemoloog wel weet waarvan hy praat. Die V.V.0. self het in 

1959 be.sluit: "The question of general and complete disarmament 

is the .most impurtant one fac i ng the world today" <23S) . Onge= 

twyfeld het die nasies van di e wereld hulle al besi~ gehou met die 

wapenv.raa_gstuk en het hull e hul al meer as eenmaal nadruklik uitge= 

1 11 d
. . (239) 

spreek .ten gunste van a gemene en vo e i ge ontwapening . 

So het die V. V.O.in 1961 .ook verklaar dat die gebruik van kernwa~ 

pens ' . d f d ' h ' d . <24 o ) d d . n mis ry teen ie mens ei is , en aar was ree s in 

1963 al sprake v an 'n kernstopverdrag 
( 24 1) 

Veel konkr ete 

v.ordering t.o.v. ont wap.ening is egter nog nie gemaak nie . Die 

Weste verwyt die S. U. dat hy streef na "disarmament without inspec= 

tion", t.erwy l die S. U. di.e V. S.A. verwy t dat hy stre.e f na 'n 
.. . . . b d' II (242) 1 R··1· . I inspec t ion wit out isarmament - en vo gens o ing is n 

mondiale kontrole baie noodsaaklik <
243) . Daar is verskil van 

. . f ' d. ( 244) d 1 1 d. ( 245) . opinie o n eensy ige an we vee sy ige ontwapening 

die juiste metode is, boewel Galtung van oordeel is dat gesprekke 

oor ontwapeni ng vrugteloos sal wees sender dat alternatiewe vorme 

d d
. . . (246) 

van ver e iging oorweeg is . 

Die ideaal sou wees: mondiale wapenbevriesing; mondiale wapenver= 

mindering en uiteinde lik mondiale ontwapening. ls hierdie ideaal 

van Jesaja 2 ooit bereikbaar ? En tog sal die dag kom dat van die 

swaarde pikke gesmee word en van die spiese snoeimesse! 

so waar as die Woord self, so seker as wat God bes taan . 

Dit is 
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Die groot probleem is _egter dat die kennis om die wapens, i.e. 

die kernwapens, te maak, nie meer vernietig kan word nie. Ont• 

wapening sonder verandering van mentaliteit en sender bekering is 

daarom 'n twyfel.ag~ige s~ak <247). 

Waarmee m.i. wel 'n begin gemaak kan word, veral deur kleiner 

lande, is om af te sien van die maak en besit van kernwapens. 

Suid-Amerika het besluit dat die gebied ' n kernvrye werelddeel 

wil wees <
248), en dit sou 'n groot dag in die wereldgeskiedenis 

wees indien Afrikalande dieselfde besluit sou neem. Indien 

Suid-Afrika, wat tans die voorste tegnies-ontwikkelde land in 

Afrika is, hierin die leiding sou neem <249), kan dit as 'n vredes= 

sinjaal dien vir die wereld tot in lengte van dae, en dit deur 'n 

nasie wat tans wereldwyd verguis en gehoon word. Dit sou 'n 

bewys lewer daarvan dat die Afrikaners nie fanatieke aggressors 

maar vredeliewende koeksi.stente mense is, nie hardvogtige imperia= 

liste nie maar mense wat vryheid en vrede liefhet. Daarby kan 

dit die weg vrymaak vir ander - en groter - nasies om dieselfde 

weg te volg <250). Ons het tewens oorduidelik gesien dat die 

kernwapens sowel onbruikbaar as misbaar is. Word egter die omge= 

keerde weg gevolg en gaan S.A. daartoe oor om kernwapens te maak 

- wat waarskynlik al tegnies moontlik is -, kan verwag word dat 

dit 'n kettingreaksie in Afrika sal veroorsaak as gevolg waarvan 

teen die jaar 2000 'n hele reeks Afrika-state kernwapens sal besit. 

Demilitarisasie? Dit is essensiele eis en duidelike opdrag aan 

die mensheid. En tog sien en beleef ons 'n proses van remilitari= 

sasie wat asemberowend is en waardeur die aardbol as't ware in 'n 

tydbom omskep is. Juis daarom moet alle kragte, nie in 'n gees 

van defaitisme en pessimisme nie, maar in afwag ting op en verwag= 

ting van die Koninkryk van God en die koms van Christus, ingespan 

word t.w.v. dit wat die ware vrede dien. 
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Om af te sluit: Dat die staat sy burgers moet beskerm, staan 

in die reformatoriese etiek vas. Hoe hy dit meet doen, in die 

twintigste eeu meet doen, sinvol en verantwoordelik meet doen, 

is die kernvraag van die polemologi e. Die keuse is nie tussen weerloc 

heid of weerbaa:I'heid nie, lllaar tussen ware en valse weerbaar• 

heid, tussen sinvolle en absurde, funksionele en ve~nietigende 

weerbaarheid. Soveel is duidelik dat die verdediging nooit op 

vernietiging mag uitloop nie. 'n Visionere i.p.v. illusionere 

standpunt is tans op staatkundige gebied onmisbaar. 

5 . 2.3 Staat en militere diensweieraars 

Militere diensweiering het die afgelope tyd, veral vanwee die 

Jehovagetuies wat hierin blykbaar wereldwyd die voortou neem (251 ), 

ook in Suid-Afrika opnuut o.nder bespreking gekom. En inderdaad 

kan dit v~r 'n staat 'n probleem word, want wat meet die staat 

doen wanneer daar 'n massale diensweiering ontstaan7 (252) . 

Heering .ag die uitbanning van 'n oorlog deur middel hiervan on= 

waarskynlik <253), hoewel Stratmann dit n,;_eotllllOontlik ag nie dat 

die mense eenmaal wereldwyd kan w.eier om militere diens te verrig 
(254) Sal dit nie dalk d1e wyse wees waarop en die invalspoort 

waardeur aan die altyd teenwoordige oorlog 'n einde gemaak 

word nie7 Wanneer die mense o·p mass.aal- mondiale wyse sou weier 

om die voorhande wapens te gebruik, dan kan dit die einde van alle 

oorlo
0e wees. 

Oor hierdie onderwerp is daar heelwat gepubliseer ( 255) .en ons 

wil graag kortliks daaraan aandag bestee, allereers in historiese 

perspektie£, en voorts vanuit die div~rge~ende standpunte. 

Konskripsie (of diensdwang), soos ons dit vandag ken, is van 

r esente datum. Van di e begin af was dit nie so nie . Uit die 
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historiese gedeelte van hierdie studie het dit reeds duidelik geblyk 

dat die vroei Christene skepties gestaan het teenoor 'n oorlog, 

terwyl die Romeinse owerhede ook van huurleirs. gebruik gema'ak het. 

Hierdie gebruik was ook voorkomend in die Middeleeue en selfs 

lank daarna <256). "De eigenlijke 'diensplicht' is een kind van 

de Franse revolutie" <257), 1793 is d.m.v. Carnot 'n rekwisisie 

aanvaar dat alle Franse permanent ten dienste van die leer staan. 

Napoleon het op hierdie weg voortgebou, en so begin 'n nuwe pe= 

riode: die van nasionaie oorloi <
25s) . Die een na die ander 

land het hierna konskripsie ingevoer - Engeland en Amerika bv. in 

die Eerste Wereldoorlog - en vandag ' is dit 'n wereldwye verskynsel. 

Dit beteken egter nie dat daar nie ruimte gelaat is vir diensweie= 

raars met verantwoorde gewetens- en godsdienstige besware nie, dit 

wel, o.a. in die V.S.A., Groot Brittanje, Kanada, Australie, 

Nieu-Seeland, Suid-Afrika, Nederland, Denemarke, Noorwee, Swede 
(259) Die D.D.R. is waarskynlik die enigste van die Warschau= 

verdragslande wat dit toelaat <260). Die huidige Suid-Afrikaanse 

wetgewing maak voorsiening daarvoor dat gewetensbeswaardes by 

nie-vegtende eenhede ingedeel word asook dat hulle geen opleiding 

met wapens ontvang nie; radikale diensweieraars, daarenteen, ontvang 

gevangenisstraf (261) 

Ons het so pas 'n onderskeiding gemaak tussen parsiele en 

radikale diensweieraars. Dit is egter nodig om hier meerdere 

onderskeidinge aan te bring, wat ongeveer saamval met wat ons in 

hfst. 2 onder Nuanses bespreek het. Gollwitzer is sender meer 

korrek,in teenstelling tot Thielicke (262), dat onderskei moet 

word tussen miZitere diensweieraar en oorZogsdiensweieraar (mili= 

tare en beiiare) (263). Dit is tewens moontlik dat iemand konse= 

kwentnee se vir 'n oorlog, maar nie noodwendig vir militere diens 

nie, afhangende van wat lg. alles impliseer . 
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Daar is eerstens die radi kale oorlogs- en militere diens miZitaris te . 

Bv. Schleiermacher. Hy verwyt die Kwakers en Mennoniete hulle 

a-politieke standpunt, en prys die standpunt van die Duitsers, 
met 

by wie, in kontras-Engeland en Holland, "die Theilnahme am Kriege 

allgemeine Biirgerplicht ist, und das is t offenbar der edl ere 

Zus tand: so sollte keine Ausnahme gestattet sein" (264) Ook 

Herrmann bepleit algemene diensplig, met weinig simpatie vir 

diensweieraars; weieraars mag geen rewolusie preek nie,maar moet 

hul le gewil lig onderwerp aan straf (265). Die onderdaan mag ook 

geen kritiese toets aanle nie, se Schleiermacher, om te oordeel 

of 'n oorlog regverdig of onregverdig is nie ( 266) ; hy beskik 

eenvoudig nie oor volledige informasie nie en die onderdaan moet 

(mens kan byna se: blindweg) gehoorsaam <267). Quod erat demon= 

strandum: 1939 - 1945? Ook Aalders is van oordeel dat die ower= 

heid vertrou moet word en dat die onderdaan die verantwoordelikheid 

daaraan moet oorlaat <268). Maar wat in gevalle waar die onder= 

daan daaraan twyf el of die owerheid korrek optree? Dan meet 

11 d . h .d 1 - v· . (269) h hu e ie ewer ei vo g, se itori a , en Lut er stem saam 
(270) ; selfs Bonhoeffer het iets dergeliks - in 'n onbewaakte 

(271) moment? - geskryf . 

Tweedens is daar die situatiewe oorlogsdiensweieraars . Hier word 

die militere diens as sodanig aanvaar, maar 'n ja vir militere 

diens beteken nie outomaties 'n ja vir elke oorZog nie. Rothuizen 

praat hier van "politieke" diensweieraars (teenoor 'n prinsipiele), 

en hy meen dat hulle "ethisch zoveel sterker staat" as die prinsi= 

piele , wat altyd en orals nee se, omdat die etiek ens af leer om 

oral en a l tyd ja of nee te se (27 2) 
En Thielicke, wat uitgaan 

van die kompromisgedagte (273) , met kr itiek op Barth se kortsig= 

tigheid (274) en daarna verwys dat die argument dat 'n di ens= • 
weieraar se gewete hom "voor God" verplig om nee te se, die teen= 
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argument van die staat ontmoet dat die ook "voor God" verplig is 

1 .. k . . <275) k . 1 d tot po itie e magsuitvoering , an nie na aat om te noem at 

'n diensweieraar 'n betekenisvolle bydrae lewer wanneer 'n oorlog 

11 d . . . 1 d 1· . . . . . (276) vo e ig uitsig oos en aarom po ities waansinnig is nie • 

"Darum ist es ein verhangnisvoller Irrtum, wenn in manchen theologi= 

schSl Ethiken die grundsatzliche Widerleging des Pazifismus iden= 

tisch zu sein scheint mit einer Verneinung des Kriegdienstverweige= 
(277) rungsrechtes" • Veral Karl Barth is hier 'n sterk voorstander 

van situasie-etiek. Weliswaar noem hy die pleidooi van Heering 

tot algemene afskaffing van diensplig "kurzsichtig" <279) - 'n oorlog 

is 'n saak van die staat en alle burgers saam <279) - ,maar nietemin 

beklemtoon hy die persoonlike verantwoordelikheid van die staats• 

burger wat nie mag toelaat dat 

h ' d . (280) . ei ontneem nie • Die 

d . . 1 d . (281) regver ig is a an nie , 

die staat hom bierdie verantwoordelik• 

burger moet self uitmaak of 'n oorlog 

en dit kan uitloop op verset, onder 

twee voorwaardes: hy mag nie 'n anargis word nie, en by moet die 

konsekwensies van sy daad aanvaar (282). Stratmann aanvaar mili• 

tere diens voorwaardelik, maar hy ag dit verwerplik wanneer dit 

voer na 'n onregverdige oorlog <283). Ook vir Aalders is dit 

duidelik dat wanneer geboorsaamheid aan die staat sou neerkom op 

ongeboorsaamheid aan die gewete of aan die duidelike wil van God, 

"dienstweiegering plicbt kan zijn" <294). Stoker wys ook op so 

'n konfliksituasie; by ag "algemene voorskrifte bier onmoontlik" 
(285) Miskien moet bier nog gewys word op die dwaling dat wanneer 

'n soldaat sou weier om aan 'n onregverdige oorlog deel te neem, 

by daarmee 'n verraaier sou wees. Solidariteit met die vaderland 

kan nooit nadrukliker beleef word as dan wanneer moedig nee gese 

word vir die eie sonde nie. 

'n Derde standpunt is die van die konsekwente oorZogsdiensweier= 

aars . Hier spreek die parsiele pasifisme, wat elke oorZog verwerp 
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maar nie elke mi Zi t ere diens nie. Hierdie standpunt kom daarop 

neer dat dienspligtiges by nie-vegt ende eenbede ingedeel word en 

b d . d' d . . . b 1 . (286) v. me iese ienste en a ministratiewe u p verrig . Omdat 

bulle egter biermee nogtans ingeweef i s in die bele militere struk= 

tuur, is di t voortdurend 'n spanningsvolle situasie. Vir bierdie 

tipe van diensweieraars bestaan daar volgens die Suid-Afrikaanse 

wetgewing 'n ruimte, en Woord en Daad bet ook vir bulle 'n simpa= 

tieke gevoel ( 287 ) Diekerhof, wat eintlik al by die vierde groep 

behoort, pleit nie vir die afskaffing van di enspZig nie, maar wel 

• ' 7 't~ d ' l' <288 ) 1. d d d ' d' l' vir rm. ~~ er e iensp ig ; by p eit aarvoor at ie iensp ig 

'n antler vuZZi ng kry , nl. met sake waarmee die vrede direk gedien 

word (289 ). Dippel wys ook daarop dat by geen anargisme voorstaan 

nie en dat in die toekoms 'n polis ie-en internasionale leermag 
(290) nog 'n rol moet speel • Ons verwys in bierdie verband na dit 

wat ons reeds eerder oor 'n internasionale polisiediens geskryf 

het <29 i) Besware wat bier teen konskripsie na vore gebring word, 

(in 'n wereld wat roem op sy vry= is o.m. dat dit 'n slawerny is 

beid) ( 292); dat dit 'n groot 
. (29 3) 

finansiele las meebring, en dit met 

.die oog op destruksie ; dat dit nog nooit die veiligbeid van 
. (294) die staat vermeerder of gewaarborg bet nie • Volgens Lasserre 

weier die krygsdiensweieraar nie om sy mense te beskerm nie, by 

weier alleen om dit op 'n sinlose en onchristelike wyse te doen 
(2 95) 

Vierdens moet aandag gegee word aan die mees omstrede groep nl. die 

radikaZe miZitere diensweieraars . Anders as die derde groep wat 

wel nog by 'n mi litere nie-vegtende eenheid ingeskakel kan word, wil 

hulle nerens ingeskakel word nie, selfs nie by 'n ni~-miZitere 

eenbeid nie, soos bv. die Jehovagetuies . (D i e besonder moedige 

optrede van die 21-jarige Afrikaan, Maximilianus, wat in 295 n.C. 

in Noord-Af rika deur di e Romeine vermoor is omdat by geweier het 

om die soldate-uniform aan te trek, word deur talle pasifiste in 
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(296) goue letters vertel • Die vraag is of dit 'n juiste metode 

is wanneer die staat aan hierdie radikale weieraars gevangenisstraf 

toedien. M.i. behoort 'n alternatiewe diensplig oorweeg te word, 

d.w.s. 'n nie-militere diensplig soos bv. padbou, bosbou, ontwik= 

kelingshulp, noodleniging ens., en dit nie alleen om oorvol tronke 

te voorkom nie maar ook om kreatiewe jong kragte produktief aan te 

wend. En natuurlik ook t.w.v. die gewete. 

In talle lande, w.o. ook S.A., is daar wel een legale uitsonde= 

ring: geestelikes. En oor die feit dat predikante nie mag dood= 

maak nie, "auch nicht legal", is Thielicke baie bly (297). Maar 

het ons nie hier met 'n stukkie Lutherse (of selfs Roomse) dubbele 

moraal te doen nie? In die historiese gedeelte het ons gesien dat 

Eusebius die vader van hierdie gedagte was - Insinueer dit nie 'n 

eerste graad Christen, wat nie mag doodslaan nie, en 'n tweede 

graad, wat wel mag?; 'n "geestelike" wat in "hoer diens" staan 

en 'n "leek" in "gewone <liens"? Hierdie tradisionele onderskeiding 

verdien nadere besinning. 

Die vraag is of militere diensweieraars hulle op die Skrif 

kan beroep. Daar is veral twee gedeeltes wat hulle standpunt 

skynbaar weerspreek, t.w. Luk. 3: 14 en Rom. 13: 1-7. Ons het 

reed~ hieraan aandag bestee (z9s). Hulle sterk beroep is egter 

die gewete: militere diensplig gaan teen hulle gewete in. Die 

gewete (cruv£!oncrts) het veral by Paulus 'n groot rol gespeel, en 

dit word beweer dat dit hy was wat diewoord in die Christelike 

kerk gevestig het C299), Die presiese betekenis daarvan is 

moeilik bepaalbaar, aangesien Paulus die gewete n~rens definieer 

of 'n uniforme "leer oor die gewete" uitbou nie (300) Gewete 

is vir hom "the central self-consciousness of knowing and acting man", 
. d d . h . ( 30 I) H. d. maar dan onlosmaaklik gebon e aan Go in C ristus ier ie 
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laaste gedagte i s besonder belangrik. Die "stem van die gewete" 

kan nie outomaties geldent-ifiseer word met die "stem van God" nie 
(302) 

Ko.lfhaus wys daarop dat volgens Calvyn die gewete nooit 

van God en Sy Woord losgemaak kan word <3o3 ) en .dat dit nooit 

naturalisties of sosiolog.ies gedui kan word nie; dit spreek van 

die gebroke verhouding met God ( 3o4). Hier staan ons egter nog• 

maals voor die eksegetiese p:robleem van ~at die Bybel i.v.m. die 

oo.rlogsvraa:gs.tuk leer. Die mili.tar.isme beweer dat die Bybel wel 

·daarvoor 'n opening hied, en besit daarom geen gewetensprobleme 

met mili.tere diens nie; die pasifisme beweer die teendeel en is 

dus vol -g:ewetensb-esware. 

Waarskynlik speel die gewete 'n g.rot·er rol b.inne die R.K. moraal"' 

teolog.ie as bi'llne die gere'fcrrmeerde eti.ek. Vir Rooms-Katolieke 

is die g·ewe:Ce die hoogs·te en finale morele krite-rium (JOS). 

Maar ook vir die P.rotest"B.Ilte is die gewet""e geen onbenullige saak 

nie. He.ering b.eroep hom hie'.r o...m. op Calvyn (God moet meer ge"' 

ho~saam word as .die .mens) en ook o,p 'Kuyp-er !, :wat g.e·se het: 

"Zod.ra de .onderdaan zich op .Zijn gew-eten beroept, wijke de overheid 

uit eerbi-ed vou,r bet ·e·euwige terug. Dan dw.inge ze no·oit"" <306). 

Reering se eie konk.Lusie is: ''Het getuigenis van .zijn ge~eten 

(2 Kor • .1: 12) ios voo.r e.en christen de hoogs t.e zekerh.eid . Al wat 

niet ·uit g:e.l·oo:fsovertu~i~ .gedaan wordt:, is zonde (Rom. 14: 23)" 
(307) 

Solank a.s wat daar in die ekumene geen unifo:rme standpunt 

t.o .v. die oorlogsvraa:g ontwikkel is nie,, sal di-e r.egiorrale .kerk e 

uiters versigti.g mo-e.t wee·s in hulle ui tsprake oor en beoordeling 

van milit ere diensweier.aars- Die sprekende kerk mag o.ok hi·er nie 

'n t eesp-rek ende kerk word nie. Diensdwan·g van die kant van die 

staat mag nie to t die konsekwensie voer: gewetensdwang van die 

kant van die kerk nie. Van den Berg meen dan ook dat daar in die 
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kerk "een legitieme ruimte" behoort te wees t.o.v. diegene wat 

meen om die standpunt van die kerkvaders van die eerste eeue te 

moet naspreek (30S). En Popma beweer dat die diensweieraar 

behoort te weet dat die kerk, wat sy insigte nie deel nie, "hem 

niet in de steek laat" <3o9). Veral in 'n eeu waarin die oorlog 

uitgegroei het tot 'n allesvernietigende mag, sal veral die staat 

besonderlik daarmee rekening moet hou dat daar gewetensbeswaarde 

onderdane sal wees wat dit voor God en die mensheid nie kan ver= 

antwoord nie dat die aarde verwoes i.p.v. vernuwe word. 

5.3 WETENSKAP EN VREDE 

5.3.1. Polemologie 

Die wetenskaplike bestudering van oorlog, en dan veral nie as 

f eit nie maar as probZeem , word deur talle kenners as 'n onmis= 

baarheid vir ons twintigste eeuse situasie aangevoel. Roling wys 

daarop dat 'n studie van oorlog eerste in Amerika onderneem is 

tussen die twee wereldoorloe, onder leiding van Quincy Wright. Die 

resultaat in 1942 was die monumentale werk: A Study of War. In 

Frankryk weer is die polemologie gepropageer deur die sosioloog, 

Gaston Bouthoul (3IO), vir wie die grondslag daarvan is: Si tu 

veux Za paix connais Za guerre (Wanneer jy die vrede wil, besef 

wel wat oorlog is) (3ll). In Nederland het Roling self, vanuit 

die PoZemoZogi sch Instituut aan die Ryksuniversiteit te Groningen, 

'n belangri ke bydrae gelewer, en is vele publikasies, waarna ons 

meermale verwys het, die l i g laat sien (Jll a), Di e maandblad, 

Nieuwe Zi teratuur over oorZog en vrede , en sedert 1972 vervang met 

Transdkt ie, het hierin ook 'n betekenisvolle bydrae gelewer - en 

doen dit nog. S.C. Derksen het in sy boek, Hoe Zer en we de vrede 
(3J Z) I • 1 'd • 1 • d ' • • b d • n vurige p ei ooi ge ewer vir i e invoering en evor ering 
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van 'n vredeswetenskap op skool en un~versiteit. Hy s_preek hom 

veral uit teen die "militaristiese pedagogiek" waardeur talle 

ouers hulle kinders van kleins af opvoed met oorlogspeelgoed . 

"Het kind is in de eerste plaats te kwetsbaar om van moord en 

marteling een spel te mpken. Dergelijke wreedheden horen in de 

(speel)- wereld van het kind niet thuis" <3 i 3) Die televisie 

kan hierin ook destruktief werk <3 i 4) 

Ons leef in 'n uiters gevaarvolle wereld en alle verantwoorde 

pogings tot die bestendiging en uitbouing van vrede, en dus tot 

die indamming an Qpruiming van oorlog,moet met beide hande aange= 

gryp word. Menslik beskou, skyn dit dat of die mens die oorlog 

moet beeindig, of die oorlog sal 'n einde maak aan alle menslike 

beskawing (3IS). Die mens kan tewens nie 'n leeu grootmaak en 

hom dan aan 'n halsbandjie wil rondlei nie! Amateurisme op hier= 

die terrein is lewensgevaarlik (3 l 6), veral as 'n wetenskaplike 

soos Einstein dit op ons hart druk <3 I
7) , In vergelyking met 

antler wetenskappe, het die polemologie 'n ontsaglike agtergrond 

om in te haal (3IB). Daar word bv. minder geld bestee aan weten= 

skaplike navorsing ter voorkoming van 'n derde wereldoorlog as 

aan die onderhoud van die graftes uit die Tweede Wereldoorlog! 
(319) Tereg se Roling: "De polemologie, die ook vroeger al 

zinvol zou zijn geweest, is met de komst van het atoomtijdperk 

onmisbaar geworden" <320) 

'n Oorlog is, se Roling verder, 'n onvermydelike katastrofe, 

indien daar nie 'n wesenlike wysiging in die geldende patroon 
. (321) .aangebring word m.e . "Maar welke verandering is nodig? 

En welke verandering is mogelijk? Dat zijn twee van de meest 

fundamentele vragen van de polemologie" <322 >. Hy meen dat 

fatale politiek dikwels meer uit onkunde voortspruit as uit 
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kwaadaardigheid, en vervolg: "De functie van de polemologie 

is niet om mensen moreler te maken, maar verstandiger" <323), 

Hier pas egter 'n kritiese woord, Ons het reeds genoem dat dit 

nie die pasifisme is wat die wereld oorwin nie, maar dan ook nie 

die rasionalisme nie. Dit is nie waar nie dat daar slegs een 

mag is wat die mens werklik kan help, t.w. voorligting en ender= 

soek, soos Myrdal beweer (324) . . 
, en waarteen Schillebeeck.x tereg 

(325) opponeer , So 'n standpunt wortel illUilers in 'n optimistiese 

antropologie, minimaliserende hamartologie en relativerende Chris= 

tologie. Ongetwyf eld kan die wetenskap van onskatbare waarde 

wees vir die vredesrealisering op aarde, maar tot 'n nuwe messia= 

nisme mag dit nooit verhef word nie. Voorligting t.o.v.die 

werklike feite - want vir die etikus gaan dit, naas "een ongeremde 

waarheidsdrang" ook om "een afwezigheid van alle feitenvervalsing" 

(326 ) - is noodsaaklik, maar identies aan verlossing is dit nie 
(327) 

'n Ander gesigspunt wat ons hier graag wil onderstreep -

waarop ook Roling attendeer - is dat die wetenskap van oorlog en 

vrede "slechts door de samenwerking van alle wetenschappen tot 

voll e ontplooiing kunnen komen. De vredeswetenschap is multi-

d . · i· · " <32s) n· b k d d k iscip inair • it ete en at an er ouer wetens appe 

soos o.a. teologie, filosofie, psigologie, sosiologie, ekonomie, 

kernfisika, etnologie, kriminologie, regswetenskap en kibernetika, 

asook jonger wetenskappe soos o.a. futurologie, politikologie, 

konfliktologie, strukturologie, kulturologie en etologie van groot 

bydraende betekenis kan wees. 

Miskien is selfs van groter belang as die polemologie (weten= 

skap van oorlog), nog die irenologie (wetenskap van vrede) <329 ) 

Eintlik bestaan daar nog geen wetenskap wat hom besig hou met die 
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V •e.de a snd_ani' g nL· e <330) d t d • • h d d . ~ ~ •. ~. s. -w:a J.e i.n ou aarvan is en 

hoe dit gereaZiseer kan word. Belang.riker dus as die bewering 

dat "ans universiteite nog nie professore in krygswetenskap (het), 

socs die geval in Europa en Amerika is nie" <33 t >,is die bewaring: 

ans universiteite het nag nie professore in vredeswetenskap nie. 

5 .3.2 Etiek 

Al sou niemand wil beweer dat die etiek, veral die teolom 

giese-etiek, die laaste woord moet spreek nie <332>, kan niemand 

ontk.en dat die etiek, juis omdat dit spreek van die laaste Woord, 

'n onmisbare bydrae kan lewer nie <333) 

Positief beteken dit dat die Christelike etiek die sentrale 

tema van die O.T. en N.T., en daarom van die ganse teologie, nl. 

die real i teix en die realiseri ng van die Koninkryk van God,met 

al sy hemelse en aardse, reele en eskatologiese dimensies, nooit 

a-s te niDDDer mag ignoree·r en minimalise.er nie, maar ook tot sy 

sentrale tema sal verhef. Etiek moet Koninlcr:yksetiek wees. Dit 

be.sit 'n es.katologiese gerigtheid. In hierdie lig besien, sal die 

etiek, omdat:· hy leef v.anuit die kruisiging en opstanding van die 

Vredevors, Jesus Christus, en gerig i s op. die. koms en deurbraak 

van die Godsryk~ wat 'n Vtederyk is, niks anders wees nie as 'n 

vredesetiek. 

Negatief impliseer dit dat die etiek, veral die reformatoriese 

eti ek, of juister: die na-reformatoriese etiek, hom moet losmaak 

van die stagnas i e waarin hy so dikwels vasgeval het. Die (refer= 

ma toriese) etiek mag nie ont.aard in 'n reaksie- eti ek, sonder veel 

verbeeldingskrag, konstruktiwiteit en kreatiewe produktiwiteit nie . 

Dit mag nie skeef groei in 'n negativistiese etiek, wat volstaan met 

wat Calvyn, Bavinck, Geesink en Wurth QP hierdie terrein g!:!lewer 
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het, met outomatiese, generaliserende en simplistiese afwysing 

van wat die jongste etici lewer nie. Calvyn en Geesink het nie 

die vrae geken wat -die E 20 aan die etiek stel nie en kon dit 

dus nie beantwoord nie. Die geref. etiek mag nie leef by die 

grasie van die ket t rye en dwalinge van antler etieke en as soda= 

nig apologetiek word nie, maar dit moet self inspring in die kook= 

pot van ons menslike vrae en frustrasie, en na 'n Skriftuurlike 

(wanneer direk in die Skrif gegee) of Skrifmatige (wanneer in die 

gees van die Skrif) antwoord soek - te meer as Troost opmerk dat 

hy nie weet van "wezenlijk nieuwe inzichten op het terrein der 

ethiek" uit die hedendaagse teologie nie <334). 'n Byderwetse 

en konkrete geref. etiek kan sonder twyfel 'n mooi bydrae lewer 

aan die irenologie. 
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VOETNOTAS BY 5 

(I) Vg l. my a.a. in Woord en Daad, Maart 1971, 8. Ook 
Gollwi t zer, Forderungen der Freiheit , Munchen 1964, 
26: "Wo bleibt in Luther>s Konzeption eigentlich 
die Gemeinde?". Vgl. idem, 343: "So ist die Stellung 
zum Kriege der Angelpunt f ur das Verhaltnis von Kirche 
und Staat, der Testpunkt fur das Verstandnis der chr is t= 
lichen Sendung, die We i chenstellung fur das gesamte 
We ltverhaltnis der Chri s t en". 

(2) Vgl. my Die Oorlogsvraagstuk - 'n Orient asie a.w . 
20 - 21, asook my Nuanses in Pas i f i sme en Mili tarisme 
a. a . i n Bulletin van die Suid- Afrikaanse Vereni ging 
vir die bevordering van Christelike Wet enskap, 
Sept. 1969, 50 - 55. 

(3) Ker korde van die Geref ormeerde Ker k in Suid-Afrika, 
Potchefstroom 1968. 

(4) Kerkorde van die Neder>duitse Gereformeerde Ker k , 
(Samesteller: F.E. O'Br i en Geldenhuys ), Pretoria s.j. 

(S) Vgl. H. Bouwman, Gerefo:rmeerd Kerkrecht (II) . Het 
Racht der Kerken in de Practijk, Kampen 1970(2), 
30; B. Spoelstra in Handleiding by die Kerkorde 
van die Ger efo:rmeerde Kerk in Suid-Afr ika, Potchef= 
stroom 1966, 182.; Joh. Jansen, Korte Verklaring van 
de Ker korde der Ger eforrneerde Kerken, Kampen 1952 
(3), 143 - 144 . 

(6) Vgl. Bouwman a . w. 29; Spoelstra in a.w. 182. 

( 7) Bouwman a.w. 28 - 29. 

(8) Bouwman a.w. 29 - 30; Jansen a.w. 142. 

(9) Vgl. Woord en Daad, jg. 11 no. 83, Julie 1969, I: 
Die Calvinisme wil "'n omvattende lewem- en wereld= 
beskouing wees, wat horn s ter>k uitspreek t een verkerkli= 
king van die lewe . Die Calvinisme begrens die kerk tot 
sy eie terrein. Enige vorm van kerklike oorheersing van 
di e samelewing word konsekwent afgewys." 

( 10) R. H. Bremmer wys hierop in sy Herman B(Xl)inck als Dogma= 
tikus , Kampen 19 61, 282. 
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( 11 ) S.C.W. Duvenage, Die Verhouding van Kerk tot Volk . 
Histories-prinsipiele studie, Zaandijk (1962) , 63, 
voetnoot Jl7. 

'n 

(12) Vgl. o.m. A. Troost, Kerkelijke verantwoordelijkheid 
voor de politiek, Kampen 1967, 20 ("terminologisch 
stellig onhoudbaar"); K. Dijk ,Korte Dogmatiek, Kampen 
z.j. ("dat deze termen niet juist zijn"); J.H. Roberts, 
Die opbou van die kerk volgens die Efese-brief, 
Groningen J963, stelling 17 ("Die onderskeiding tussen 
kerk as instituut en die kerk as organisme lei tot 'n 
teenstelling waar geen teenstelling mag bestaan nie"). 
Vgl. L. Praamsma in Het Dogma der kerk, Groningen 
1949, 488 - 496. Insiggewend is ook J.H.P. van Rooyen, 
Kerk en staat. 'n Vergelyking tussen Van Ruler en 
Kuyper, Groningen (1964), 113 - 148 (vgl. 122 oor die 
weinig materiaal by Kuyper i.v.m. die profetiese roeping 
van die kerk teenoor die owerheid). 

(13) Van "die kerk" en "sy lidmate" is onder meer sprake by 
A. Troost, laaste a.w. 24; W.H. Velema, Politieke 
Prediking, Kampen 1972, 31, 32 (en idem in Woord en Kerk, 
Amsterdam 1969, 143 - 144); Het Spreken van de Kerk in 
de Samenleving (Gereformeerde Kerken Ndl.), Kampen 1972, 
17 (vgl. 10, oor die konflik). 

(14) Vgl. J.H. van Wyk,Hoeveel kerkbegrippe is by ons in 
swang? in In die Skriflig, jg. 2 no. 7, Augustus -
September 1968, 12 - 26. 

(15) Vgl. J.A.Heyns, Lewende Christendom. 'n Teologie van 
Gehoorsaa:mheid, Tafelberg 1972, 156. 

(16) Vgl . F . M. Stra tmann , War and Christianity Today , London 
1956, 70. 

(17) Vgl. A.D. Pont in Die Afrikaner, 12 Februarie 1971, 
18 (waar die evangelieboodskap m.i. geabstraheer word). 
In Die Afrikaner van 5 Maart 1971, 18 gee hy egter toe 
dat die kerk, "wanneer nodig, die owerheid vanuit die 
Evangelie" kan aanspreek - maar dan so verstaan dat die 
kerk die huidige (N.P.) Regering moet aanspreek oar sy 
integrasiepolitiek, terwyl antler kerke dit nie mag doen 
ten opsigte van die Regering se segregasiepolitiek nie! 

(18) Vgl. Velema, Politieke Prediking a.w. 7 (m.v.n. Bohren). 
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Insgelyks Meegenornen voor de vrede, Kampen 1969, 97 - 98. 

(19) Bouwman a.w. 29. 

(20) Vgl. Stratmann a.w. 2: "The Church has no direct mission 
for international peace" (sien ook 4). 

(21) Hans Kung, De Kerk, Hilversum/Antwerpen 1967, 112 - 121. 

(22) Vgl. Heyns, laaste a.w. 156. 

(23) Vgl. Dorothee Solle, Politieke Theologie. 
Rudolf Bultmann, Baarn 1972. 

Disaussie met 

(24) Vgl. Velema, Politieke Prediking a.w. 8 - 12. 

(25) Bouwman a.w. 30. 

(26) Idem, 30. 

(27) Id.em, 31. 

(28) Vgl. Spoelstra in a.w. 183; D. Nauta, Verklca'ing van de 
Kerkorde van de Gereforrneerde Kerken in Nederland, Kampen 
1971, 127: "Onder bepaalde omstandigheden kan bet wenze• 
lijk en zelf s geboden zijn, dat kerkelij ke vergaderingen 
zich opzettelijk met politieke en sociale vraagstukken inz 
la ten"; vgl. I. van Dellen and M. Monsma, The Chu.rah Order 
Corrrnenta:ry, Michigan 1949 (2) :"that although the Church 
of Christ .... has a very definite task in all domains of 
life, that the organized or instituted Church as such bas 
authority only in matters ecclesiastical" (135); die 
geinstitueerde kerk bet egter 55k 'n boodskap vir die 
politieke, sosiale, ekonomiese, opvoedkundige ens. terreine, 
"through the preaching of the Word" (136). 

(29) S.C.W. Duvena'ie, laaste a.w. : Die kerk mag horn in sy insti= 
tutere verband nie "in praktiese politiek" begewe nie (247; 
vgl. 279), maar tog moet die kerk nee se waar die staa~ 
en die volk hulle as absolute groothede gedra of die tendens 
van verabsol utering vertoon (274). 

(30) Die ke·rk behoort nie pas ifisme te preek nie (526), maar wel 
die (inter-) staatlikevrede (531). "Der Fall istdenkbar, 
i n welchsn das Zeugnis der christlichen Kirche einen ent; 
sprechenden konkreten Inhalt haben musste" (528): ja vi r 
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'n (regverdige) oorlog, of nee (537 - 538): Karl Barth, 
Die Ki rahZiahe Dogmatik III 4, Zurich 1951. 

(31) Vgl. my voetnoot (29) van hfst. 5. 

(32) Vir 'n mooi samevatting van die standpunt van H.D. Wend= 
land, vgl. W.H. Velema in Woord en Kerk, Amsterdam 1969, 
121 - 130. 

(33) W.H. Velema, PoZitieke Prediking a.w. 27. 

(34) Idem, 23. 

(35) Idem, 27 (vgl. 25, 28, 36, 39). 

(36) Idem 33. 

(37) Idem, 33. 

(38) Vgl. Woord en Kerk a.w. 148 - 152. (Hoewel hy reeds hier 
verwys na "Herder like Skrywes ", 151). 

(39) PoZitieke Prediking a.w. 30 - 31. 

(40) Herman Ridderbos, Kerk en Vo l k in 'n Lig vir die VoZke , 
Potchefstroom 1969, 42: "Kerkelijke vergaderingen zouden 
zich daarom zo weinig mogenlijk met pol i tieke en social e 
vraagstukken moeten bemoeien". 

(41) In Gerefo'I'/7/eerd WeekbZad, jg. 24 no. 51, 20 Juni 1969, 
354. 

(42) Idem, 354. 

(43) Idem, 354. 

(44) In 'n Lig vi r die VoZke a.w. 43. Vgl. Ridderbos oor die 
kerklike spreke in verband met atoombewapening, Ger efor= 
meerd Weekb Zad, jg. 25 no. 15, 10 Oktober 1969, 75. 
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Hy waarsku egter vir 'n individualisering van die kerklike 
spreke: Die Woord van God en die prediking is "niet in 
de eerste plaats aan de enkeling toevertrouwd en opgedragen. 
Het is v66r alles de kerk , die in haar ambten en diensten 
tot deze prediking is geroepen ... ", in Bet Dogma der Kerk 
a.w. 527 . Dit is m.i. duidelik dat Ridderbos in sy l atere 
geskr ifte aan die kerk 'n groter - en konkreter - rol in 



h~t samel_ewing to~ke~, vgL. sy Zijn wij op de verkeerde weg? 
Een bijbeZse studie over de verzoening, Kampen 1972, 63-72; 
hy wa:s ook mede-opsteller van die rapport: Het spreken van de 
kerk in de samenZeving (Kampen 1972) a.w. Vgl. ook S.J.Popma, 
Het OorZogsvraagstuk,Kampen 1965, 11 - ·15 (51). 

(45) Vgl. De poZitieke verantwoordeZiJ<.heid van de ker>k 
(Ndl. HervDrmde Kerk), 's- Gravenhage 1964; A. Troost, 
KerkeZijke verantwoordeZijkheid voor de poZitiek, 

(46) 

(4 7) 

(48) 

(49) 

(50) 

(51) 

(52) 

(53) 

Kampen 1967. Vgl. ook RevoZutie en Gerechtigheid (Breed 
Moderamen van de Synode van de Nederlandse Hervormde Kerk), 
's-Gravenhage 1969, 37, 70 ("politieke dimensie"). 

Troost a.w. 35 (92) 

Idem, I 2 ( 13, 27, 50). 

Idem, 61. 

Idem, 85 - 86, 

Idem, 58 .• 

Idem, 58 (24, 70). 

Idem, 27. 54, 58. 

H. Thielicke, TheoZogische Ethik II 2, 
Tiibingen 1966 (2), 611 - 615. 

(54) Idem, 615 - 618. Onder kerklike uitsprake sorteer dan 
"Hirtenworten, Synodalbeschlussen, Kanzelerklarungen und 
Einzelausserungen". 

(55) ldel'l,609 (615). 
a.w. 521 - 557. 
Hamburg 1965, 85. 

Vgl. breedvoerig sy TheoZogische Ethik II.1, 
Vgl. ook H. Vogel in Es geht urns Zeben! 

(56) J.A. H~yns, Lewende Christendom. 'n TeoZogie van Gehoor= 
saamheid, a.w. 155. 

(57) Idem, 157. Vgl. 158: "In alles wat die wereld beweeg,sal 
di.e kerk die diepts te belangs telling moet he .... ". 

(58) In Die Ker>kbode , jg. 125 no. 5, 31 Januarie 1973, 132. 
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(59) Heyns, Lgwende Christendom a.w.160. 

(60) Idem, J60. 

(61) Idem, 161. Vgl. ook sy uitspraak in Loog , jg. 2 no. 3, 
Oktober J972, 8: ''Die kerk wat nie politieke uitsprake 
maak nie, is nie sy naam as kerk werd nie. Die kerk het 
een taak as primere taak, en dit is die verkondiging van 
Gods Woord, maar Gods Woord is 'n boek wat oor aZZes op 
aarde handel". (Heyns onderskei tussen politiek· en party-
polit i ek). 'n Insiggewende voorbeeld van Heyns se stand= 
punt is te vind in sy diskussie met die redakteur van Die 
Kerkbode ,(W.J.G. Lubbe), wat hom krities uitgelaat het 
oor insluiting van Nieblankes in sport spanne na S.A. (Die 
Kerkbode , jg. 121 no. 15, 8 Oktober 1969, 508) (omdat hy 
polities daarteen was?), terwyl Heyns van mening was dat 
die kerk met so 'n uitspraak sy grens oor skry (omdat hy 
polities daarv66r was?); Die Kerkbode, jg. 121 no. 24, 
JO Desember 1969, 848) ("Maar die kerk as kerk mag 
hom nie by wyse van amptelike besluite daaroor uitlaat 
nie"). Interessant - maar met 'n sterk tendens van Chris= 
tomonisme en 'n twee-ryke-leer -- is ds. A.J.G. Oosthui zen 
se reaksie op prof. Hugo du Plessis se 'n Nwve Deurbraak: 
"Prof. du Plessis would do far better to leave the solution 
of our race problem in the hands of the Government , which 
has proved itself quite competenc to deal with this problem 
in a truly Christian spirit. After all, it i s the primary 
task of the Church to preach the Gospel of Salvation from 
the bondage of sin through the atonement of Christ on the 
cross. We must state most emphatically that it is not the 
task of the Church to reform and remould this world with 
Social Gospel" (Breakthrough to Liberalism? in S. A. Observer, 
October, 1963, 5). 

(62) Synoodkreet. Vragen met Voorrang , Baarn 1969 (vgl . 7 - 15; 
ook 53). Vgl. ook J.H.P. van Rooyen, Durf ons swyg?, 
Johannesburg 1972 (vgl. 15 in verband met "tydlose preke"). 

(63) In Het spreken van de kerk in de samenZeving a.w. 45 (in 
meer as een opsig 'n situatiewe standpunt). 

(64) Idem, 38 - 39. 

(65) Idem, 22 (Vgl. Velema). 

(66) Idem, 39. 

(67) Idem, 40. 
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(68) Idem, 4J . 

(69) Vgl. o.a. Meegenomen voor de vrede a.w. 21 - 34; Breek 
de muren af .', Baarn J 969, J 14; Verantwoorde Revo Zu tie , 
f(ampen .1968, 41, 69. 

(70) H.M. Kuitert, Anders Gezegd, Kampen 1970, 175. 

(71) Idem, 174 (J68). Vgl. 170 oor "de eigenlijke kerk" 
(=die gemeente, en nie die ampsdraers nie). 

(72) Idem, 170 - 172, 178, 179. 

(73) Idem, 172. 

(74) Idem, 179. 

(75) Idem, 182. 

(76) Herman Wiersenga, Verzoening aZs Verandering, Baarn 1972, 
111. 

(77) G.C. Berkouwer, De Kerk II. Apostoliaiteit en HeiZigheid, 
Kampen 1972, 119 (vgl. 117 - 121). 

(78) Idem, 120. 

(79) Idem, 121. 

(80) Idem, 119. 

(81) c. Augustijn, Ker k en BeZijdenis , Kampen 1969, 70. 
eensydigheid stellig oordrewe. 

In sy 

(82) A.J. Rasker, PoZitiek Ethos , Nijkerk (1963?) , 23 - 24 . 
Onder "politiek" verstaan Rasker "het bezig-zijn met de 
ordening van het menselijke samenl even in zi jn grootste 
omvang"(idem, 12); "het gaat in de pol itiek om menselijk= 
heid" ( idem, SJ). Velema, PoZitieke pr edi king a.w. 27, 
sien die terrein van die politiek veel enger . Vgl. Kuypers 
in De oorZog in he t Ziaht der wetensehappen , Assen 1963, 101: 
"Politiek is ten diepste geen 'poli ti cs ' (de wijze waarop 
de keuzen tot stand komen) , maar ' policy ' (he t samenstel 
der keuzen) ". 

(83) Raske r laaste a.w . 25 - 26 . 
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(84) 

(85) 

(86) 

(87) 

(88) 

Idem, 26 - 28. Vgl. ook A.J. Rasker, Politisahe Predigt 
heute in ET, Jg. ·18, 531 - 551. 

Politiek Ethos a.w. 26, 27. 

Idem,26. 

Idem, 22 - 23. Vgl. H.J. Diekerhof, Een Vuile Verrader, 
Baarn 1969 (6), 117, 166. 

Rasker, laaste a.w. 75. 

(89) H. Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 3. 

(90) H. Gollwitzer, Die reiahen Christen und der arme Laza:l'U8, 
M'unchen 1969, 37. Vgl. ook sy Forderungen der Freiheit,a.w. 
XXXi - XXXii. 

(91) Die reiahen Christen und der arme Lazarus a.w. 49. 

(92) Idem, 72 (106); Die Christen und die Atorru,Jaffen, 
Munchen 1957, 28; Forderungen der Freiheit a.w. xxi, 
101. Vgl. Friedensaufgaben der Deutsahen,Gerd Mohn 1968, 
7 - 8 ("Dabei muss sie ((EKD)) hinreichend konkrete 
Beitrage leisten ••. '.'). 

(93) Forderungen der Freiheit a.w. XXi. Insgelyks Meegenomen 
voor de vrede a.w. 11. 

(94) Gollwitzer, laaste a.w. JOO, JOI (vgl. 57); Die reiahen 
Christen und der arme Lazarus a.w. 33, 42 (vgl. 81 vir 'n 
kollegialistiese kerkbegrip: 'n "kerk" bestaan uit "ge= 
meentes"). Ook A.D. M'uller waarsku teen privatisme, 
romanisme en sekularisme, Damonisahe Wirkli ahkeit und 
Trinitat, Gutersloh 1963, 143 (vgl. 184). Kerklike ver= 
kondiging is vir hem meer as net die prediking; dit sluit 
elke vorm van kerklike verklaring in (17~). "Es geht 
darum, das ganze unverkiirzte EvangeliuHl:aer ganzen Not der 
Gegenwart zu konfrontieren" (185). 

(95) Vgl. J. Sperna Weiland, Het Einde der Religie. Verder op 
het spoor van Bonhoeffer, Baarn 1970, 110, 140, 142, 184. 
Vgl. ook Dietrich Bonhoeffer,Ethik, Munchen 1966(7), 
371 - 373. 

(96) Dietrich Bonhoeffer, Widerstrand und Ergebung, Munchen 
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(97) 

(98) 

(99) 

(I 00) 

(I 01) 

(I 02) 

(103) 

J 970, 4~ 5. 

Kerkorde van die Geref ormeerde Kerk in Suid-Afrika 
(l968) a.w. 54 - 55. 

Aata Gereformeerde Kerk in Suid-Afrika, Potchefstroom 
1970, p. 63 (f). Vgl. ook art. 65.4 van die Kerkorde 
van die Nederduitse Gereformeerde Kerk (a.w.): "Die 
kerk aanvaar dit as sy heilige roeping om steeds profeties 
en getuigend die staat en die wereld waarin hy staan, aan 
te spreek" - maar dan slegs amptelik - instituter (65.5). 

Aata Gereformeerde Ekwneniese Sinode, Potchefstroom 
1958, 28 - 29. Veral: "Nogtans sien die kerk in die 
huidige kernwapens 'n verontrustende openbaring van 
die noodlottige gevolge waartoe 'n tegniek moet lei, 
as dit deur 'n mensheid gehanteer word, wat nie meer 
onder die tug van die Woord van God buig nie" (28). 
Belangrik is ook die kommissierapport wat as agtergrond 
gedien het van die GES - besluit en waarin ook oor die 
taak van die kerk gehandel word (26 - 28) en ender meer 
gese is dat die vraag of die kerk 'n taak het in verband 
met die vraagstuk van oorlogvoering "sender twyfel beves= 
tigend beantwoord moat word" (27) . 

Aata Gereforme erde Kerk in Suid-Afrika, Potchefstroom 
1961, 145 - 146. 

Vgl. Paul Jacobs, Grundlinien ahrist liaher Ethi k, 
Witten l959, 192: "Die Kirche hat sich in gleicher 
Weise vor der Versuchung der Herrschaft in der Politik 
wie vor der Verrnchung den schweigenden Neutralitat zu 
hiiten". 

Troost wys tereg op die gevaar wanneer deputategroepe 
op isolasionistiese wyse begin funksioneer, Ker ke l ijke 
verantwoordeli;f<heid voor de polit iek a.w . 84 - 85. 'n 
Soortgelyke probleem is die waar "de uitspraak van een 
vergadering een uitspraak zou kunnen zijn van een kleine 
groep die zich als leidinggewend beschouwt .... ", He t 
spreken van de ker k in de samenleving a. w. 10. 

C.J. Dippel, I n Godes naam (1962) individualiseer die 
roeping van die kerk: "God zegt het niet aan de kerk 
als instituut, maar perzoonlijk door de Heilige Geest 
aan de enkeling ••• " (4; vgl. 10 - 40 ) . 
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(104) Vgl. onder andere H.W. Rossouw, Klaa:r>heid en Inter= 
pretasie. Enkele probleemhistor>iese gesigspunte in 
verband met di~ leer van die duidelikheid van die 
Heilige Skr>if, Amsterdam 1963, 252 - 253. 

(105) Troost, laaste a.w. 55: "Ongetwijfeld belemmert de 
kerkelijke verscheurdheid op ernstige wijze de effectu• 
ering van de boodschap die de kerk voor de wereld en voor 
haar eigen leden heeft". 

(106) G. 1h. Rothuizen in Christendom en Oorlog, Kampen 1966, 
230: "En hoe zal men van buiten de kerk nog enig 
vertrouwen kunnen hebben in de kerk, wanneer wiJ 
christenen op het punt van de vrede niet zeer een zijn?" 
(vgl. 222). Vgl. I.A. Dipenhorst, In de schadw.v 
der Ve1'rlietiging, Wageningen 1962, 89. 

(107) A.D. Muller, Di:imonische Wirklichkeit und Tr>initat a.w. 
206: "Im Grunde handelt es sich hier uberhaupt um ein 
Problem der wahren Katholizitat der Kirche. Keine 
der heutigen Konfessionen vermag sie unverkurzt zur 
Dars tellung zu bringen". Vgl. idem I 8: "Die Gespal ten= 
heit des theologisch - kirchlichen Urteils bleibt eine 
smerzliche Tatsache ••• , ". Vgl. Jean Lasserre, Der 
Kr>ieg und das Evangeliwn, Miinchen 1956, 155. 

(108) Paul L. Lehmann, Ethics in a Chr>istian Context, New York/ 
Evanston 1963, 140 (in verband met "confusion, not to 
say disillusionment, which has afflicted the Protestant 
Church in our time over the question of the Christian's 
relationship to war"). 

(109) A.w. 17 - 18: "Wij menen dat het inderdaad zeer betreurd 
zou moeten worden, indien de kerken zich met meer of 
minder pretentie in de openbare discussie begaven, en 
daarbij elkaar tegensprekende standpunten zouden innemen". 

(110) Met Pacem in terr>is onderweg, Roermond Maaseik 1965, 
51: "Als alle kerken in de wereld zouden komen tot iets 
als een gemeenschappelijk chrijstelijk handvest van de 
vrede ••••• ". 

(Ill) H. Bavinck in Christendom en OorZog a.w. 38. 

(112) G.J. Heering, De Zondeval van het Chris tendom, 
Utrecht 1953 (4), 242. Ongeveer dieselfde by Stratmann, 
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(l 13) 

(114) 

(115) 

( 116) 

(117) 

(118) 

( 119) 

(120) 

War and Christianity Today a.w. 100. 

H.M. Kuitert, Verstaat gij wat gij Zeest?, Kampen 
1968, 67 (so 80). Eweneens by G.C. Berkouwer, 
De Kerk I. EenhGid en KathoZiaiteit, Kampen 1970, 
145 en passim. 

Heinz Zahrnt in De vrede van God en de vrede van de 
wereZd, Baarn 1967 (ender meer m.v.n. Karl Barth). 

Friedensaufgaben der Deutsahen a.w. 9. 

Vgl. ender andere hfst. 4.1.1.4. 

Vgl. ender meer Joseph Comblin, TheoZogie des Friedens . 
BibZisahe Gl'undZagen, Graz /Wien/Koln 1963; Hans Schmidt, 
Frieden, Berlin 1969 (veral 77 - 121); W.S . van Leeuwen, 
Eirene in het NieUJ.J)e Testament, Wageningen 1940 • 

Vgl. ender andere H.M. Kuitert, De speZers en het speZ 
Amsterdam 1966 (2), 36 - 40 (SjaZoom ): F.J. Pop, 
BijbeZse Woorden en hun geheim I , 's-Gravenhage 1957 
(2), 221- 226 (Vrede ); Hendrik van Oyen, Ethik des 
AZten Testaments , Giitersloh 1967, 58 - 59; Von Rad, 

TJ 7 7 ~ in the O. T. in TDNT II, Michigan 1964, 
402 - 406, en Foerster, £tpnvn in the N. T. in idem 411 -
417; J. Sperna Weiland,Vrede in Ker>rMoorden in het ahris= 
teZijk geZoof, Kampen 1970, 69 - 77;H .H . Schrey, Frieden 
in RGG II, Tubingen 1958 (3), 1134 - 1135. 

Vgl. Von Rad in TDNT II a .w. 406 (geen spesifieke teks in 
die O.T. wat verwys .na die geestelike houding van innerlike 
vrede nie; hoewel dit wel in die N.T. voorkom, 417); 
Kuitert, laaste a.w . 37 ("niet zo iets als een zoort zielen= 
vrede"); Pop a.w. 223 ("nergens in het Oude Testament is 
sj a ll5m een innerlijke vrede van de ziel"; in die N.T. 
we!, 223 (Rom. 15:13)); Schmidt a.w. 119: "Wer die Friedens= 

erwartungen vergeistigt und iiberhoht, indem er sie indivi= 
dualistisch verinnerlicht und jenseitsfluchtig entweltlicht, 
verweigert sich dem Weltweg Gottes und iibt Verrat am Schalom, 
dem die prinzipielle Unterscheidung von Got tesfrieden und 
Weltfrieden fremd ist". Ook vir Gamblin a .w. 271 - 272 
is vrede meer as net sielevrede. 

Vgl. my voetnoot ( 113), en veral Schmidt a. w. 79. 
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(121) 

(122) 

(123) 

(124) 

(125) 
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K.H. Miskotte, AZs degodenzwijgen, Haarlem 1966(3), 220. 
Ook J.L. Koole skryf: "Men meet de 'vrede', d.w.z. bet 
welzijn zoeken van de wereld waarin men leeft ••. 'Vrede' 
is naar bijbels begrip zelf s niet maar welzijn, dog ook 
werkelijke welvaart. Daarin is heel de materiele voor• 
speed samengevat •.. .. ", Het Zaatste woord. De Aaroniti= 
sahe Zegen Nwneri 6: 22 - 27, Kampen 1967, 18. 

J. Sperna Weiland in a.w. 71. M.i. 'n eensydige stelling. 
Weiland aanvaar geweldlose weerbaarheid, 74. 

J. Verkuyl, De boodsahap der bevrijding in deze tijd, 
Kampen 1970, 19 - 20. Vgl. Gereahtigheid en Ba:rmha:rtigheid, 
Baarn z.j. 32: "Maar al te vaak denken we bij beil en 
vrede aan de verlossing van de individuele mens. Sjaloom 
is meer. Er is orde op zaken gesteld en alle dingen 
staan weer op bun recbte plaats. De goede verboudingen 
zijn bersteld, niet alleen tussen de mens en God, maar 
ook tussen de mensen onderling". Vgl. P.J. Roscam Abbing, 
De moderne theoZogie en het huidige oorZogsprobZeem in 
De oorZog i n Ziaht der wetensahappen a.w. 5. 

Schmidt a.w. 143 (137). Comblin dink opvallend onpolities: 
"Die Botscbaft des Propheten ist religios, nicbt politiscb" , 

a.w. IOI (vgl. 76, 83) en: "Es andert an und fur sich 
an den zeitlichen Strukturen nicbts. In den politischen 
Beziebungen andert sicb nicbts", a.w. 320 (342) - maar 
daarmee skei Comblin wat in die Bybel sl egs onderskei 
word (boewel by ook antler geluide laat boor, 324, 419, 428, 
429). Vgl. W. Huber in De angst voor de vrede, Baarn 
1971, 11 2; "Elke scbeiding tussen de 'aardse vrede' en 
de 'innerlijke vrede', tussen de politieke vrede en de 
vrede met God kan, zo gezien, wordenbestredenmet belang= 
rijke tbeologiscbe argtnnenten". 

Schmidt a.w. 86 - 87, 104. Vgl. ook W. Huber in De angst 
voor de vrede a.w. 109: "Vrede is geen toestand; nocb 
de toestand van de afwezigheid van oorlog noch de toestand 
van een vaste, onveranderlijke orde . Vrede is een 
dynamisch proses, bet productieve scbeppen van een sociaal­
ekonomische en politieke wereldorde, waarin konflikten 
zonder gebruik van kollektief geweld kunnen worden opge= 
lost"; en i dem 123; "Vrede betekent bet scbeppen van 
verboudingen, die in bet teken van de verzoering staan. 
Het is een dynaxnisch proces, dat aandringt op verandering. 
Het beeft tot doel een vorm van menselijk samenleven, 



(126) 

(127) 

(128) 

( 129) 

(130) 

( 131) 

( j 32) 

waarin vrijheid en gerechtigheid werkelijk aan bod komen". 

H. van Riessen in Fundamentele Worsteling (Den Haag 1963) 
30 - 31. Hy ag die verabsoluteerde vrede, as afwesigheid 
van oorlog, 'n aanleiding vir die ontstaan van oorlog ; 
"het pacifisme brengt oorlogen teweeg", 31. Thielicke, 
TheoZogisahe Ethik II 2 a. w., wanneer hy die "formele 
oorlog" behandel , verwyt die pasifisme dat hulle nie vol= 
doende onderskei tussen wereldvrede en Koninkryksvrede nie 
("qualitativ •• .. verschieden", 575). Wolfgang Trillhaas 
Ethik , Berlin 1965 (2) 435- 436 , onderskei ook skerp 
tussen "hemelse vrede" en "aardse vrede". 

Van Riessen in a . w. 30 - 31 m.v.n. Ten Have . 

Vgl . Von Rad in a . w. 403 - 405. Comblin beklemtoon dit 
sterk, a .w. 75: "Der Friede ware nicht mehr das Ergebnis 
menschlicher Ereignisse, der Entwicklung und der Bezie= 
hungen menschlicher Gesellschaften, sondern einer Gabe, 
einer Verfugung , eines Aktes der Liebe Gottes" (vgl. 
81, 125 , 132) . Vgl . Velema Politieke Prediking a .w. 
22 : "Gods Rijk komt niet door revolutionaire machten . 
Het komt als geschenk van God". 

Vgl. A.D. Muller a.w. 184. 

Koole in Christendom en Oor log a .w. 59 . Eweneens S.J. 
Popma, Het Oorlogsvraagstuk a.w . 57; A. Troost , Ker kelijke 
VerantwoordeZijkheid voor de poZitiek a .w. 27 ("primair is 
de bekering tot Christus") . Vgl. Ethisahe aspeaten van 
het kePmJapen, Kampen (o. a.).J968 ,1 6:"Primair is nodig 
een verandering i n mentaliteit. Ontwapening zonder ver= 
ander ing van de gedacht en over macht is een ontvruchtbare 
zaak". C.F. von Weizsacker, Voorwaarden voor de vrede, 
Rotterdam 1966, 82 meen dat die oorsaak van ons morele 
ellende nie gelee is in wat ons doen nie, maar in dit wat 
ons is . Nie die vermyding van oortredinge ni e , maar die 
anders word is die sin van die etiek . 

Vgl . Von Rad in a .w. 405 v. en Foerste r in a .w. 412 v . 
Ook Comblin a .w. 171 - 172 . 

S . U. Zuidema in Waarheid en WerkZikheid, Braamfontein 1971, 
292 . 
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(133) 

(134) 

(135) 

(136) 

(137) 

(138) 

(139) 

(140) 

( 141) 
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B. V .A.. Roling,, Over Oorlog en Vrede , Amsterdam/Delft 1967 
(4), 2J6; C.F. van Weizsacker, Voorwaarden voor de vrede, 
a.w. 69. 

Karl Jaspers, Die Atomborribe und die Zukunft des Menschen . 
Politisches Bewusstsein in unserer Zeit, Munchen 1958, 95. 
Frappant is ook die volgende verwysing by Jaspers: "Jere= 
mias will sagen: Dass Gott ist, ist genug. Dies erst 
ist der letzte Horizont, van dem her alles in die rechten 
Verhal:tnisse geruckt wird", 492 (vgl. 490 - 493). 

A. Th. van Leeuwen, Bet Christendom in de Wereldgeschiede= 
nis, Amsterdam 1966 (4), 349 (vgl. 351: "atomaire zelf= 
moord"). Ons kan hier ook verwys na A. Th. van Leeuwen 
se twee orienterende artikels: Literatuur over oorlog en 
vrede in Wending, jg. 19 no. 5/6, Juli/Aug. 1964, 328 -
338, en: De vierde dimensie van de strategiein Wending, 
jg. 19 no. 7, Sept. 1964, 352 - 364. 

J.H. Plokker in De Oorlog in het Zicht der wetenschappen 
a.w. 74 (73). 

Idem, 70, m.v.n. Freud. 

Vgl. Dorothee Solle, Fantasie en gehoorzaamheid. Toekomst 
en christeZijke ethiek, Baarn 1970, 33 (i.v.m. die toe= 
koms van die wereld wat oopbly), en Solle in Credo ' s Onder= 
weg. Nieuwe woorden voor god, wereld en kerk z.j., 20 
(i.v.m. die mens, wat hierdie aarde kan omskep in of 'n 
dal vol van ellende, hanger en geweld, of die stad van God). 
Vgl. W. Huber in De angst voor de vrede a .w. 97 (" •...... 
wereldvrede .... voorwaarde •.. voor het voortbestaan van 
de mensheid"), 100 ("wereldvrede levensvoorwaarde"), 114 
("eigen toekomst te maken of te breken"). 

J. Overduin, Het Onaantasbare. 
Amsterdam z.j. (2e dr.). Vgl. 
staat bet nooit hopeloos, omdat 
(sien ook 51). 

Over de ChristeZijke Hoop, 
19: "Voor de gelowige 
het nooit zonder God staat" 

Vgl. H. Berkhof, Gegronde verwachting. Schets van een 
Christelijke ToekomstZeer, Nijkerk 1968 (2). 

G. Th. Rothuizen, Aristocratisch Christendom , Kampen 1969, 
128 verwys hier na Bonhoeffer, Vgl . H. Vogel in Es geht 
wns Leben.', Hamburg l 965, 86: "Die Moglichkeit einer 



(J 42) 

(I 43) 

( I 44 ) 

(I 44a) 

(145) 

(146) 

(147) 

(I 48) 

( 149) 

(150) 

( 1 51) 

Vernichtung des Menschengeslechts durch den Mens chen ..• , 
kann nur durch den Glauben an den kommenden Christus 
iiberwunden werden". 

H.N. Ridderbos, Het Evangelie naar Matt heils I (K.V.), Kampen 
1941, 93. 

F.W. Grosheide, Het Heili g Evangelie volgens Matt heus , 
Kampen 1954 (2), 69. 

J.D. du Toit, Wereld:t'evolusie en Wereklbou (Homile tiese aan= 
tekeninge by die Pre fosiee van Jesaja), Potchef s troom 1954, 
15 . Hy voeg by : "Maar die gelowige mag nooit meen da t 
hier op aarde met aardse middele blywende vrede kan gemaak 
word nie". (Dit moet steeds onthou word dat ons hi er met 
klasaantekeninge van studente te doen het). 

Comblin, Theologie des Friedens a.w. 279. 
Volgens Comblin,is die vredesboodskap van die Sinoptici 
meer universeel gerig, die van Johannes (14: 27, 16: 33, 
20: I 9, 21: 26) meer ekkles i ologies, a.w. 281. Vgl. i dem 
334: "Der Friede ist das Wesensmerkmal der christl ichen 
Gemeins chaf t"; en: "das eigentliche Wesen"; so, 348. 

In Kernwoorden in het Chri stelijk geloof a.w. 70. 

Gollwitzer, Forderungen der Freiheit a.w. 58 ("politischer 
Faktor" ) . Vgl. Die Kirche als Faktor einer korrunenden 
Weltgemeinschaft , Stuttgart 1966. 

Vgl. R. von Hentig in Vrede, Baarn 1968, 58. 

Diepenhorst, In de schadUJ.JJ der verniet iging a .w. 17. Vgl. 
Popma in Christendom en Oorlog a.w. 138 ("een offer"). 

G.J.N.M. Ruygers in Ker k, Oorlog, Vr ede , Roermond Maaseik 
1965, 25. Insgelyks in Met Pacem in terri s onderweg a .w. 
45, 47, 86. 

Met Pacem in terris onderweg a .w. 47. Vgl . ook Comblin, 
Theol ogi e des Friedens a.w. 332 - 335 oor vr ede as opdrag; 
"Wenn der Friede in ein reines Jenseits de r Geschichte 
verlegt werden miisste, ohne dass wir i hn in unsere Geschichts= 
schau e i nbauen konnten - warum dann von i hm sprechen?" 
tdem, 419) . 

Rene Coi:: t e in l'.<.r k, Oor log, Vrede a .w. ~3 . 
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( 152) 

(153) 

( 154) 

(155) 

( 156) 

(I 57) 

(158) 

(159) 

( 160) 

(161) 

(162) 

(l 63) 

(164) 
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Aanhaling- in OarZop en Vrede , Utrecht/Nijmegen 1960, 117. 

B.V.A. ROling , InZeiding tot de wetensaho:p van oorZog en 
vrede, Assen J968, 26, __ ?7. 

O.a. F.W. Grosheide, De Brief aan de Hebreeen en de Brief 
aan Jakobus j Kampen J955(2), 295; F.J. Pop, BijbeZse 
woorden en hun geheim I a.w. 224. 

Sperna Weiland in a.w. 73. Vgl. W. Huber in De angst voor 
de vrede a.w. J23. 

Johannes Calvyn, Institutie of Onderwijzing in de Chris te= 
Zijke Godsdienst, IV, l, 9 (11), Meinema - Delft z.j. 
(3e dr.). In IV, 2,4 noem hy slegs die Woord. 

Vgl. hier o.m. Hans Kung, De Kerk a.w. 309 ("Dus niet het 
formele voorhanden-zijn van bepaalde eigenschappen, maar 
het gebruik en de voltrekking ervan is doorslaggevend"); 
Harvey Cox, De Stad van de Mens , Utrecht 1965/66 (8), 168 
("Tegenwoordig moeten wij de kenmerken van de kerk zodanig 
definieren, dat daarin aangegeven wordt, dat de 'ware kerk' 
daar te vinden is, waar haar functies, dat wil zeggen het 
kerygma, de diakonia en de koinonia, gevonden word en"; vgl. 
142 oor konkrete prediking); Heinz Zahrnt, Waahtend op 
God, Utrecht 1967, 79 (m.v.n. Brunner); Dietr i ch Bonhoef= 
fer, Widerstand und Ergebung a.w. 415; J. Sperna Weiland, 
Het einde van de reZigie . Verder op het spoor van Bon= 
hoeffer a.w. 183 (oor die handele, as kriterium van die 
evangelieverkondiging). 

Vgl. hf st. 3.3. 

Vgl. G.J.N. Ruygers in Kerk, OorZog, Vrede a.w. 20. 

J.J. ter Laak in Synoodkreet a.w. 55. 

Idem, 56. 

Vgl. P.J.S. de Klerk, Kerk en Sending in Suid-Afrika, 
Amsterdam J923 (veral l45v.). 

Vgl. Thielicke a.w. 652. 

Trillhaas a.w. 429. 



Idem, 437. (165) 

(166) 

(l 6 7) 

H.L.M. du Plessis in Handleiding by die Kerorde a.w. 74. 

Vgl. o.a. Acta Geref. Kerk in 
52 - 53; J 9 58, pp. 504- 505; 
pp. 432 - 438; 1970, pp. 464 
skene). 

(168) Acta 1967 a.w. pp. 433, 434 . 

S.A. 1942, p. 198; 1955, pp. 
1964, pp. 440 - 441; 1967, 

- 471 ; 19 73 (tans onver= 

(169) Acta 1967 a.w. pp. 170 - 175. 'n Sinodale kommissie 
beveel aan dat die beswaarskrif op formele gronde onont= 
vanklik sal wees (p. 175); die besluit van die Sinode 
self ontbreek in die Acta. 

(170) Acta 1970 a . w. 465. 

(171) H.L.M. du Plessis in a.w. 73. 

( I 72) Vgl. Acta 1973 wanneer verskene. 

(173) D. Nauta, Verklaring van de Kerkorde van de Gereformeerde 
Kerken in Nederland a.w. 462 - 466 (veral 465 - 466). 

( 174) H. J . Diekerhof, Een vuile verrader . Krijgsmacht en kerk 
onderweg bekeken, Baarn 1967 (6) , 166. 

(175) Idem, 174. 

(176) Idem, 174. 

(177) Idem, 174. 

( J 78) Idem, l 75 (vgl. 18) . 

(1 79) Idem, 159 . 

(180) Idem, 175. 

(181) Idem, 159. 

( 182) J. J . Buskes, Antwoord op het Herderlijk Schrijven van de 
Generale Synode der Ned. Herv . Kerk betreffende het vraag= 
stuk van Oorlog en Vrede , Amsterdam (19 53), 18. Buskes 
self bevraag teken ook die dualisme. Op die vraag of daar 



'n kapelaan mag wees, antwoord die pasifis, C.J. Cadoux, 
Christian Paciifism Re-~amined, Oxford 1940, 176: "On 
the who l e, I should be disposed to answer it i n die 
negative, but not dogmatically so .... ". 

(183) Diekerhcta.w. l68 meen dat wanneer 'n predikant oproep 
tot ongehoorsaamheid binne die krygsmag, dan moet hy lg. 
daarvan vooraf lojaal in kennis stel. Vgl. Von Hentig wat 
meen dat opvoeding tot vrede, beteken om ongehoorsaam te 
wees (in Vrede a.w. 54). 

(1 84 ) Vgl. Heinz-Dietrich Wendland, Gi>undzuge der evangelischen 
Sozialethik , Koln 1968, 131, 176. 

(185) J . Douma, De onmisbaarheid van de personele etiek, Gronin= 
gen 1971 (2). 

(186) Vgl. o.a. Heinz-Dietrich Wendland,Grundzuge der evangelischen 
Sozialethik a.w.; idem, EinfUhrung i n die Sozialethik, 
Berlin/New York 1971(2); idem (Red.), Sozialethik im 
Umbr>uch der Gesellschaft, Gottingen 1969; John C. Bennett 
(Ed.), Christian Soci al Ethics in a changing World . 
An Eaumenical Theological Inquiry , New York/London 1967 
(4); Gibson Winter, Elements for a Social Ethic . Scien= 
tific Perspectives on Social Process, New York/London, 1968; 
H.M. Kuitert, Socia'le Ethiek en Gefoof in Jezus Christus . 
Kampen 1967; G. Brillenburg Wurth, Kerk en Sociale Ethiek, 
Kampen 1946. 

(187) Vir 'n kort skets i.v.m. sekere aspekte van die "teologie/ 
etiek van die rewolusie", vgl. J .H. van Wyk, Etiek in 'n eeu 
van Tegno'logie en Tegnokrasie, Potchefstroom 1971, 174 - 204. 

(188) 

(1 89 ) 

(190) 

(l 91) 
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J. Sperna Weiland, Voortgezette Orientatie. Nieuwe wegen in 
de Theologie , Baarn 1971, 11. 

Vgl. G. Th. Rothuizen, Wat is ethiek?, Kampen 1973, 72 -
103. 

E.G. van Teylingen, Revo'lutionair, ook radicaal? in Geref. 
Theologisch Tijdschrift, jg. 70 nr. l, Fehr . 1970, 4. 

W.H. Velema, Herleving van de natuur'lijke ethiek tegen de 
achtergrond van de secularisatie, Kampen 1969, 30 ("fias= 
co"). Tog moet aan 'n vernuwing van die strukture gewerk 
word, 30 (2x). 



( l 92 ) 

(J93) 

(194) 

(195) 

( 196) 

(197) 

(I 98) 

(199) 

Velema, Politieke Prediking a.w. 28. 
Voorts: "Deze zonden in het plastiek van maatschappe= 
lijke strukturen dienen aangewezen te worden in de predi• 
king", 28. Onkisbaar bly 'n hartsverandering, 22 . 

G. Brillenburg Wurth, Het Chris telij k leven in de Maat= 
sc:happij, Kampen 1951, 65 (m.v.n. Joh. 1: 29: "sonde 
van die wereld"). Vgl. ook 87 (i. v .m. soteriologie): 
"Behalve echter deze persoonlijke verlossing is er in 
Christus ook een verlossing voor de nood van de maatschap• 
pij als zodanig"; versoening met God raak nie net persone 
nie, maar "ook onze maatschappij". 

Verkuyl, De Boodschap der bevrijding in deze tijd a.w. 46 
(vgl. 44-45); insgelyks in Verantwoorde Revolutie a.w.42-45. 
Vgl. ook R. Hensen in Theologie der Revolutie, Baarn 1968,144. 

J. Douma, De onmisbaarheid van de personele ethiek a.w. 
18. 

J.A. Heyns, Lewende Christendom a.w. 165, voetnoot 38. 
Hy wys ook daarop dat sonde alleen maar in bepaalde sosiale 
wantoestande gesien word, s onder om te let op die wortelver= 
houding tussen God en mens (idem). Vgl. ook sy Die Huidige 
Stand van die GerefoY'ITleerde Teo logie in Nederland en ons 
Verantwoordelikheid, Pretoria 1971, 21 (i.v.m. "pietisties­
verengde sondebegrip"). 

Oscar Cullmann, Jesus und die Revolutiorzaren seiner Zeit, 
Tubingen 1970, 75. Ongeveer so G.H. ter Schegget, Het be= 
roep op de stad der toekomst . Ethiek van de revolutie, 
Haarlem 1971 (2), 129; en A.B. du Toit, Die teologie van die 
Rewolusie in die Zig van die optrede en boodskap van Jesus 
Christus in NGTT, deel 12 no. 3, Junie 1971, 185. Van 
Oyen, weer, meen dat daar t.o.v. sonde in Israel geen sprake 
kan wees nie van "eine Krankheit des kollektiven Korpers ... , 
sondern personliche Schuld .... " ,Ethik des Alten Testaments 
a .w. 161. 

Douma, De onmisbaarheid van de personele ethiek a .w. 18 . 

H. Thielicke,Konnen sic:h Strukt7:i.ren bekehren? in Zeitschri ft 
fur Theologie und Kirche, Jg. 66, 1969 , 98 - 11 4 , se vraag= 
stelling is nie suiwer nie. En 'n stelling soos: "Die 
oplossing van die mens se probleme het nog nooit gele in 
die verandering van die strukture van hierdie wereld nie, 
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(200) 

(201) 

(202) 

(203) 

(204) 

(205) 

(206) 

maar in die veTanderi,ng van die .mens self" (A.D. Pont, 
Black Theology in In die Sk:riflig, jg. 7 no. 25, Maart 
1973, 27), ·kan, wanneer eensydig bedoel, die Christologie 
(as kuriologie) wesenlik aantas en die Christologie tot 

soteriologie versmal. Vgl. Rothuizen, Wat is ethiek? 
a.w. 26: "Calvijn geloofde niet alleen in de noodzaak 
van de bekering van ha:t'ten (zoals Luther), maar ook van 
structure~' (so ook l52). 

Vgl. H.D. Wendland, Einfuh:t'u.ng in die 
H.M. Kuitert, Anders Gezegd a.w. 108; 
der Voorlopigheid, Nijkerk 1969, 53; 
heid a.w. 37. 

Sozialethik a.w. 33; 
H.J. Heering, Ethiek 

Revolutie en Gereahtig= 

Vgl. H. Cox, De Stad van de mens a.w. 125,142; R. Hensen 
in Theologie der Revolutie a.w. 142, 144, 178; Verkuyl,Ver= 
antwoorde Revolutie a.w. 45; Kuitert, Sosiale Ethiek en 
Geloof in Jezus Christus a.w. 21, 31; Revolutie en Gereaht= 
tigheid a.w. JO; Constituties en Deareten van het Tweede 
Vatiaaans Oecwnenisah Conailie, Amersfoort 1967, 422 (424). 
Sien ook B. Engelgrecht, Theology of Revolution in Pro Veri= 
tate, jg. 8 no. 8, 15 Des. 1969, 4-8, en verskeie opstelle 
in Evangelisahe Theologie, Jg. 27, 1967. 

Hensen in Theologie der Revolutie a.w. 142. Vgl. ook A. 
Konig, Teologie van die Revolusie? in Die Kerkbode ,jg. 122 
no. 14, 8 April 1970, 492 (erken ook strukturele geweld). 

Jurgen Moltmann, Theologie van de hoop, 
Utrecht 1963 (3), 174,199, 256, 260, 261, 293 - 294, 297, 
299, 303. Dit gaan nie om die verheerliking van die werk= 
likheid nie, maar om die verandering daarvan, IOI. 

Idem, 68. 
a.w. IOI; 

Insgelyks W. Huber in De angst voor de vrede 
vgl. J, Bopp in idem, 55. 

Wiersenga, Verzoening als verandering a.w. 107. 

Woord en Daad, jg. J3 no. 103, Apr. 1971, 15, 17. 

(207} Velema, Herleving uan de natuurlijke ethiek a.w. 27 (30). 

{;92 

Hoogs waarskynlik is die Nuwe Jerusalem van Openb. 21:2 ook niks 
anders nie as die nuwe orde van sake op aarde, vgl. J.C. 
de Moor, De hemel geopend II. Predikatien ove·r de Open= 
baring van Johannes , Kampen 1913, 171 ("de nieuwe levens= 
spheer"); S. Greijdanus, De Openbaring des Heei>en aan 



(208) 

(209) 

(210) 

(211) 

(212) 

(213) 

(214) 

(214a) 

(215) 

(2 16) 

Johannes , Doesburg z.j. 518 ("Ook de levensordening voor 
het geheiligde mensdom wordt dan nieuw, zijne bestaans-en 
levenswij :i.e, zijne inrichting en samenleving"). In sy 
Korte Verklaring op .Openbaring (Kampen 1965(4)) identi= 
fiseer Greijdanus die Nuwe Jerusalem met die gemeente 
(31 O). 

G. Brillenburg Wurth, Conse'I'Vatief of RevoZutionair? 
Grondteneur van het Christe Zi jk ethos, Kampen (1963 ?) , 16. 

Idem, 18. 

Vgl . o.a. Heering, Ethiek der VoorZopigheid a .w. 114v.; 
Hensen in TheoZogie der Revo Zutie a.w. 136, 138; Gollwitzer, 
Die reichen Chris ten und der arme Lazarus a.w. 79 . 

Vgl. RevoZutie en Gerechtigheid a.w. 21 - 22 . 

Vgl. Gollwitzer, Die reichen Chr i sten und der arme Lazarus 
a. w. 7 5 - 76, 77. 'n Opmerking soos: "Die he le teorie 
van die geregverdigde rewolusie is niks anders as 'n 
pogi ng om die bondgenoot skap van die Wereldraad met di e 
impe rialistiese Marxisme enigermate te verbloem nie", is 
'n simplistiese tipering (A.D. Pont, Kerk en Vrede in 
Die Afrikaner, 26 Nov. 1971, 24 ). 

Vgl. hier hfst.4.63.10pvallend is ook die opmerking van 
Rothuizen, Wat is ethiek? a .w. 36: "Protest en revolutie 
komen in de kraam van de ware e thiek regelmatig te pas ". 

Wiersenga, Verzoening aZs verandering a.w. 100 - 110. 
Vgl. ook J, Bopp in De angst voor de vrede a.w. 88 - 89 
(en 81 - 89 oor "teologie van die rewolus ie"). Ons her= 
inner aan die kritiek van Kuitert op Troost oor die "nuwe 
soort martelaar" wat , i. p. v. sy lewe vir sy naaste te gee , 
die lewe van sy naaste horn ontneem (deur 'n atoomoorlog). 
Dieselfde kan aan Wiersenga gevra word; kan 'n rewolusie, 
selfs as ultima remedium, en selfs "aarselend", dus waar 
'n ander se bloed vergiet word i.p.v . die eie te stort, nog 
geplaas word binne die raamwerk van versoening? 

Wurth, He t ChristeZijk Zeven in de maa a:happ' · a .w. 165 . 

Vgl . hfst. 3.1.3. 2. 

Vgl. hfst . 3 .J. 3 .J. 

493 



(2JJ) 

(218) 

(219) 

(220) 

(221) 

(222) 

(223) 

(224) 

(225) 

(226) 

(227) 

(228) 
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Em~l lirunner, Daii ·Gebat und die Ordnungen, .Zurich J934(4) c 
458. 

Vgl. hfst. 4.7.2 .. 2. •. Vgl. ook G. Howe en H.E. Todt, Frie= 
den im wissensohaftZiah- teahnisahen Zeitalter . Okume= 
nisahe Theologie und Zivilisation, Berlin 1966, 35: 
"Einheit der Menscheit und Gewinnung des Friedens verbin= 
den sich heute, angesichts der Auswirkungen von Wissenschaft 
und Technik, unlosbar miteinander". 

Vgl. Andria Konig, Jesus Christus die Esahatos, Pretoria 
l970, 4l4 - 421 (oor die Antiahris as 'n teenwoordige en 
meervoudige realiteit). 

B. de Gaay Fortman, Het Leger en de Vrede in Christendom en 
Oorlog a.w. 185 (vgl. 185 - 212). 

Vgl. Diekerhof, Een vuiZe verrader a.w. 49: "De ender= 
geschiktheid is de ziel van de militaire dienst". Anders 
by De Gaay Fortman in a.w. 187: "Niet de ondergeschikt= 
heid, maar het karakter van dienst is de ziel van de 
militaire dienst". 

Diekerhof a.w. SO (vgl. 48, 52, 137). 

Diekerhof a.w. 63 (vgl. 62, 95). 

De Gaay Fortman in a.w. 185 v. 

Wette van die RepubZiek van Suid-Afrika geklassifiseer 
en geannoteer van 1910 af, no. 20, Butterworths s.j., 414 
(wet no. 32 van 1961). 

·De Gaay Fortman in a.w. 198. 
ais geheel meet de vrede maken 
Vgl. ook Der Zwang zwn Frieden 
Berlin 196 7. 

Vgl. 186: "De samenleving 
en kan haar breken''.; 
(T. Brechner u.a.), 

Vgl. B.V.A. Roling in Aspeaten van de Koude OorZog, As= 
sen 1964, 100, l23, en idem in De oorZog in het Ziaht der 
wetensahappen a.w. 158 (i.v.m. Handves van V.V.O.). 

Pres. Senghor van Senegal, aangehaal in Een wereZd of geen 
wereZd, Roermond Maaseik 1966, 35 - 36. Vgl. G. 
Kuypers in De oorlog in het Ziaht der wetensahappen a.w. 
120: "Daarom moeten wij rusteloos zoeken naar verbetering 
der communicaties ..•. ". 



(229) De Gaay Fortman in a.w. 191 (vgl. 199: "het leger als 
een soort statussymbool"). Vgl. Diekerhof a.w. 17: 

''Elke militaire show is een openbare leugen". Sien ook 
J. Lasserre, Der K:l'ieg und das EvangeZiwn a.w. 248. 

(230) De Gaay Fortman in a.w. 200. 

(231) G.C. Oosthuizen, Mag 'n Chri s ten oorZog maak? in Die 
Huisgenoot, 12 Apr. 1963, 77. 

(232) Kooie in Chris tendom en OorZog a.w. 54 - 55. 

(233) Vgl. ThieZiake, The oZogisahe Ethik II 2, a.w. 579. 

(234) De Gaay Fortman in a.w. 193. 

(235) Vgl. Diekerhof a.w. 78. 

(236) Vgl. breedvoerig John Strachey, On the prevent ion of war, 
London 1967, 137 v. 

(237) Roling, Po ZemoZogi sahe aspecten van de af schr ikkingsge= 
dachte z.j. 135. Naas vreedsame koeksistensie ag 
Roling nasionale ontwapening as sluitstuk van die regs= 
beginsel van kollektiewe veiligheid, in Aspeaten van 

(238) 

(239) 

(240) 

(241) 

(242) 

(243) 

(244) 

de Koude OorZog a.w. 123. Vgl. my hfst. 1.4.1. 

By Roling, Over Oor Zog en Vr ede a.w. 187. 

Vgl. Myrdal in Vrede a.w. 10. 

Vgl. Met Pacem in terris onderweg a.w. 43. 

Vgl. Es geht wns Leben! a.w. 19 - 21. 

By Roling, Over OorZog en Vrede a.w. 139 (vgl. 157). 

Idem, 187 (vgl. 189). 

So o.a. Von Weizsacker, Voorwaarden voor de Vr ede a.w. 
24 (neig daarna). 

So o.a. Roling, Over Oor Zog en Vrede a.w. 168. (245) 

(246) 

(247) 

Galtung in Vrede en Reahtvaardigheid, Roermond 1968, 55. 

Vgl. Ethische aspecten van het kernwapen a .w. 16. 
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(248) 

(249) 

Ry ~J:.dal in Vrede a.w. 19. 

So J.H. van Wyk in Woord en Daati, jg. 12 no. 98, Nov. 
1970, 8. Vgl. die 18 Duitse atoomgeleerdes wat die 
hoop uitspreek dat Wes-Duitsland vrywillig afstand sal 
doen van atoomwapens, en da t hulle weier om sodanige 
bomme te maak (by Von Weizsacker, Voorwaarden voor de 
Vrede a.w. 164). Vgl, ook E.A. van Niekerk, Tien 
stippeZZyne vir di e pati. 'n Ui tleg van die Tien Gebooie, 
Kaapstad/Pretoria 1970, 39: "Dat die Christen-wetenskap= 
like sal weier om onder politieke druk voort te gaan me t 
kernproewe •. , ." 

(250) Von Weizsacker, Voorwaarden voor de vred£ a .w. 28 (vgl . 
27, 44, 45). 

(251) Vgl. Offensive ohne Waf fen . Entwi okZu:ngshiZfe - TeiZ 
einer neuen Fried£nss t rategie, (Herausgegeben von Cornes 
lius Bormann), Wuppertal 1968, 11. 

(252) Vgl . Thiel i cke, Theologisohe Ethik I I, 2 , a .w. 656. 

(253) G. J . Heering, De ZondevaZ van het Christendom a .w. 206 . 

(254) Stratmann, War and Christianity Today a.w. 73 : "It is 
not beyond the realm of possibility that ... people all 
ov er the world might ref use t o become soldiers". 

(255) Vgl. o .a. Pierr e Lorson, Wehrpflioht und ohristliohes 
Gewissen, Fr ankfur t a.M., 1952; G. J . Heering a .w. 185 -
207; Thi e l icke , Teologisohe Ethik II 2 a .w. 648 - 668 
(569 - 572); Stratmann a.w. 73 - 109; Gollwi t zer, 
Ford£r>ungen d£r Freiheit a. w. 277 - 289; Kaspe r Mayr , 
Der Andere Weg, Niirnberg ·o . J ., 338 - 372 (vgl. verdere 
bronne op 375); G. Th. Rothui zen, Dienstweigering in 
Geref. Weekblati, 7 Juni 1968; J.H. van Wyk, Kerk en 
oorlog in Almanak van die Gereformeerde Kerk in Suid­
Afrika 1973, 188 - 193. Wal t er Biener t , Krieg, Kriegs= 
dienst und Kriegsdienstverweiger>ung naoh d£r Botsohaft 
des Neuen Testaments , Stuttgart 1951; W. G. J . Iemhoff , 
Oorlog, diensplioht, dienstweigering, Baarn , 1966; H. 
H. Liepmann, Kriegsdienstverweigerung, Hamburg 1966. 

(256) G. J . Heering a.w. 185. 

(257) Idem, 185. 
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(258) 

(259) 

(260) 

(261) 

(262) 

(263) 

(264) 

(265) 

(266) 

(267) 

(268) 

(269) 

(270) 

Idem, J 85. 

Thielicke, Theologisahe Ethik II 2, a.w. 667 (vgl. 668 
i.v.m. "Ersatzdienstes"). 

Offensive ohne Waffen a.w. IS. 

Vgl. Wette van die Republiek van Suid-Afrika geklassifi= 
seer en geannoteer van 1910 af, no. 20, Butterworths s.j.: 
Verdegigingswet no. 44 van 1957 (soos gewysig tot 1972): 
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Bonhoeffer, Ethik a.w. 364 (Vgl.: "In Zweifelsfallen 
ist der Gehorsam gefordert"). 

G. Th. Rothuizen, De a. r. en de oorlog in Geref. Week= 
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6. K 0 N K 1 U S I E 

6.1 Wanneer wetenskaplikes aan ons voorhou dat die beskikbare 

nukleere-, biologiese-, cnemiese- en geofisiese wapens 

(NBCG-wapens) voldoende is om alle lewe op aarde etlike 

male uit te wis, dan leef die mens van die E20 in 'n 

buitengewoon gevaarvolle wereld, en daarom is dit hoogs 

onverantwoordelik om hierdie krisissituasie te bagatelliseer. 

6. 2 Dit is wetenskaplik onverantwoord en ook generaliserend om 

bloot van "pasifisme" of "militarisme" te spreek. Gesien 

die twee (radikale en parsiele) nuanses by elk, moet steeds 

aangedui word presies watter nuanse bedoel word. 

6.3 Kerklik-teologies besien, was die Vroee Kerk sterk pasifis• 

ties georienteerd, 'n tendens wat weer in die E20 herleef, 

miskien meer as gevo l g van die konkrete militere feite as 

op grond van Bybelse insig. 

6.4 Die invloed van die twee-ryke-leer op die tradisionele 

oorlogsetiek is fenomenaal . 

6.5 Die invloed van Duitse dogmatici ten gunste van 'n milita= 

ristiese oorlogsetiek was (is) sander twyfel ontsaglik 

groot. 

6 .6 Dit moet betwyfel word of daar so iets as ' eie , ~arte, 

Gereformeerde, i.e. Calvinistiese oor logs • ciek bes taan, 

hoewel die Calvinisme oor wegend milita ~ ic ~ ie s georienteerd 

is . 
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6.7 Die Christenpasifisme is 'n standpunt wat diep teologies 

gefundeer is, indringende vrae oproep, en onmoontlik 

afgemaak kan word met woorde soos "utopies", "ketters", 

"illusioner" ens. 

6.8 Die oorlogsvraag is, wat die Christendom betref, in sy wese 

'n hermeneuties-eksegetiese vraag. 

6.9 Die radikale pasifisme en radikale militarisme is op etiese 

en rasionele gronde moeilik verdedigbaar. Die keuse le 

tussen parsiele pasifisme en parsiele militarisme. Vanwee 

die buitengewone grootte van die konvensionele wapens is 

die grens tussen parsiele militarisme ('n mikro- oorlog) 

6.10 

en radikale militarisme ('n makro- oorlog) nouliks aantoon= 

baar, en is die enigste doeltreffende oorlog wat vandag 

(omtrent) gevoer kan word,afgesien van die vraag na die 

(im-) moraliteit daarvan, 'n mini- oorlog. 

Die juiste etiese keuse t.o.v. die oorlogsvraagstuk is nie 

gelee in 'n keuse tussen weerloosheid of weerbaarheid nie, 

maar tussen (alles-) vernietigende of funksionele weerbaar= 

heid. 

6.11 'n Radikale militarisme is ten minste net so (of selfs meer) 

irreeel, illusioner, utopies en absurd as 'n radikale pasi= 

fisme. 

6.1 2 Die middele wat in 'n moderne totale oorlog gebruik kan 

word, het so 'n oorlog as middel doelvernietigend en dus 

doelloos gemaak. 
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6.13 Die begrip "totale oorlog" is, op die keper beskou, 'n 

contradictio in terminis. 

6.14 Solank as wat maghebbers 'n reformasie onmoontlik maak, 

maak hulle by die magteloses 'n rewolusie onvermydelik. 

6.15 Die ontplooiing van "reg en geregtigheid" is vir die goeie 

staatshuishouding ewe onmisbaar as die handhawing van "wet 

en orde". 

6 .16 'n Oorlogspasifisme is moeilik verenigbaar met 'n rewolu= 

siemilitarisme, soos omgekeerd 'n oorlogsmilitarisme 

moeilik kombineerbaar is met 'n rewolusiepasifisme. 

6.17 Dit tendeer na 'n dualisme om op grond van die Bybel ener= 

6. 18 

syds 'n oorlog te verwerp en slawerny te aanvaar (soos die voor 

Konstantynse Christendom), en andersyds 'n oorlog te aan= 

vaar en slawerny te verwerp (soos die na-Konstantynse Chris= 

tendom). 

Die Kerk van Christus besit 'n onnalaatbare, onvervreembare, 

unieke en pluriforme taak t.o.v. die vrede op aarde. Die 

kerklike boodskap, waarin die ekumene 'n belangrike, so 

ni e beslissende rol sal speel, mag nooit, j uis omdat dit 

die boodskap is aangaande die Koninkryk van God, pessimist i es 

wees nie maar altyd optimisties, al sou di t ook 'n pessimis= 

tiese ondertoon (gerigsdag) bevat. 

6.19 'n Ker k wat geen ui t sprake maak t. o .v . maa tskap py en pol i= 

tiek nie , doen di t jui s . 
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6. 20 

6.21 

6.22 

6.23 

6 . 24 

6.25 

6.26 

6. 27 
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'n Pietistiese prediking relativeer die teokrasie van God, 

minimaliseer die universele koningsheerskappy van Jesus 

Christus en vereng die reikwydte van die Woord van God. 

Indien daar van 'n pasifistiese kerk sprake sou ken wees, 

dan slegs in terme van Matt. 5: 9 ("pacifici"). 

Die staat besit 'n koeksistente en mondiale vredesroeping. 

Sy leer meet 'n vredesleer wees. ' n Staat behoort 'n 

totale oorlog as illusioner te verwerp en in Afrika be= 

hoort Suid-Afrika hierin voorop te gaan. 

Bona fide gewetensbeswaarde militere diensweieraars 

behoort nie-militere diens te verrig. 

Swart nasionalisme meet nie simplisties met Kommunisme 

verwar of geidentifiseer word nie. 

Irenologie (of polemologie) behoort ernstig oorweeg te 

word as universitere vak. 

Nie net die pasifisme nie , maar veral ook die militarisme 

verdien - as probleem - ernstige aandag in die etiek. 

Christelike etiek is in sy wese Koninkryks-etiek. 



SUMMARY 

I . ORIENTATION 

In the introductory chapter, orientative attention has been 

paid to the problem of war as such. Without doubt it is one of 

the four major world problems confronting the 20th century - i.e. 

poverty, over-population, pollution and war -- and is probably 

the greatest of the four. The problem is not only actual but 

also acute, with an unstated number of NBCG weapons lying or being 

made ready in the event of future warfare enough to wipe out 

all life upon earth several times over. In a discussion of the 

question of war, it is necessary to draw a distinction between at 

least four t ypes of war, viz. to tal war, local war, guerrilla and 

cold war. In addition several causes of war are discussed . 

2. NUANCES 

In the second chapter the various answers which are currently 

being given to the question of war and peace are dealt with. At 

least four are discoverable. Ra.dicaZ paci fism ( or passivism), 

with its tenet of non-res i s tance and i ts a-political standpoint, 

totally rejects war and any participation in it (e .g. the Historical 

~ace Churches: t he Anabaptists , the Quaker s and the Brethren). 

In its most extreme f orm (e .g. the Jehovah ' s Wi t nesses en Tolstoy) 

the s t ate itself is rej ected. Partial pacifism, whir.h embraces 

non- violent resi stance, i s politically engaged and advocates a 

different but non-viol ent form of r esis t ance. Framers of t hi s 

line of thought ar e, inter al i a, Cadoux, Macgregor, Bainton, Brunner, 

r.ollwi t zer , Las serre , Heering, SL cijd, Rasker, Ver kuyl . Gandhi 

507 



applied this method politically with much success. 

The parotiaZ rrriZitaroism (also known as atorrric-paaifism) 

settles for restricted warfare as a political and juridical remedy, 

but rejects total war as absurd. Finer nuances are displayed 

inasmuch some accept the deterrent theory (which means that NBCG 

weapons are indispensible though unusable), like Thielicke, while 

others, like Barth, entirely reject this theory. A distinction 

can also be made between situationai rrriZita:l'ism, i.e. not every 

war is just and acceptable (Bonhoeffer), and fataZistic rrriZitaroism, 

where every war is accepted (Schleiermacher). In radicai miZita= 

rism the NBCG weapons are accepted (J. Schelhaas et. aZJ. 

3. HISTORY 

In order to put our problem into perspective, a historical 

review of church and theology was indispensable. With regard to 

the CathoZic (or Great) Churches, 3 phases have been distinguished. 

Firstly a pacifistic phase within the first three centuries A.D., 

or more specifically from 173 - 314 A.D. The important names in 

this period are Tertullian and Origen. Secondly the rrriZitaroistic 

phase, which begins with the dissentient decision taken by die 

Council of Arles in 314 A.D. and continues from then into the 20 th 

century. Augustine (SC) developed (or adopted from heathendom) 

the theory of a righteous war, which was carried further by Aquinas 

(13C), Luther and Calvin (16C). The third is the r.zeo-pacifistic 

phase which made its debut in the 20th century. The dropping of 

the atom bomb in 1945 and the production of the hydrogen bomb in 

1950/51 have broug~t about an irrevocable change in world history. 

The clamour for peace, emanating from the Roman Catholic Church, 

the World Council of Churches, the Reforrued Ecumenical Synod and 

local church groups, has become increasingly loud. The Reformed 
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Church in South Africa has devoted prac tically no attention to this 

question. 

Attention is drawn to t he attitude of the Historical Peace 

ChUPches, i.e. the Anabaptis ts (16C), who adopted the most extreme 

view, the Quakers (l7C) at the l es s extreme end, and the Brethren 

(18C) taking a middle position between the two. This chapter 

closes with a s ummary of the Peace Movements , of which the Interna~ 

tional Fellowship of Reconci liation (IFOR), established in 1914 , 

is certainly the best known. 

peace movements exist. 

4 . MOTIVES 

In addition to this group many local 

In chapter 4, which constitutes the greatest portion of the 

study, the motives, arguments, caus es and principles of pacifism 

are investigated. At least 7 of these have been discovered. It 

is manifest that Chris tian Pacifism takes up a viewpoint which is 

based on Scripture, and in which Christology, ecclesiology and 

eschatology play an important role. The vital question, however, 

is : Are the Holy Scriptures being correctly interpreted here? 

Our conclusion is that this question may be answered with a rigorous 

yes or no only with great difficulty. Further motives which play 

a role here, are: ethico-rational, juridical and political. We 

conclude by saying that it is clear tha t a total war must be rejec= 

ted as an absurdi ty . 

5 . PERSPECTIVES 

In chapter 5 dif Ferent perspectives on peace are presented from 
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the viewpoints of church, state and science. Our conclusion is 

that the church has a callingwith regard to peace which she may not 
or 

neglect~hand over to any peace movement. The church must not lose 

her right to function as a critic with regard to the state, e.g. 

via chaplains. The state does not possess any unalterable great= 

nessbutbecause of sin it must be brought under the searching 

light of God's Word. A mondial approach has become a necessity 

of life. We argue that the armed forces should fulfil a manifold 

task as an army of peace , and that it should not be employed 

for unattainable purposes. Conscientious objectors ought to be 

given some alternative constructive social work to perform. A 

meaningful contribution towards peace can also be made scientifi= 

caZZy from polemology (and irenology)and the theological ethic. 

6. CONCLUSION 

The study is brought to a close with some provoking conclusions 

which should serve as a stimulus to further research. 

word concerning this problem has yet to be spoken. 
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