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Abstract

Ethics and irenology: a theological-ethical reflection on peace

It is an indisputable fact that peace is one of the most sought situations in the
world and yet one of the most unattainable. Why? There are many reasonsfor
this unsatisfactory situation. One reason for the situation of war, strife and
in.stability is because human beings do not actively participate in peacemaking
activities. In this regard the author investigates the Biblical meaning of the
concept ofpeace and its implicationsfor .societal life, especiallyfor South African
society. A strong plea is made for the development of a science of peace
(irenology).

1. Inleiding

Wanneer daar tans oor die tema van oorlog en vrede besin word, veral in die
Suider-Afrikaanse konteks, moet baie duidelik rekening gehou word met die
nuwe en totaal veranderde konteks waarbinne sodanige besinning plaasvind. Dit
is immers belangrik dat in die etiese besinning die konteks verreken word, al
word daaraan nie prioriteit verleen nie. Nonn en feit moet met mekaar korreleer
(Dekker, 1981:14) - wat natuurlik iets anders is as dat hulle met mekaar moet
korrespondeer. Dit is gou duidelik dat die Suid-Afrikaanse samelewing die
afgelope ses jaar dramatics verander het. Baie selde in die geskiedenis doen ’n
situasie hom voor waar ’n oligargie sonder geweld deur ’n demokrasie vervang
word en waar ’n regerende minderheid sy mag vreedsaam aan die meerderheid
oordra - al moet verreken word dat die blankes wat in die Referendum van 1992
ja gestem het, waarskynlik eerder magsdeling as magsoordrag voor oe gehad het.
’n Ander vraag wat na vore kom, is die vraag of die magsverwisseling plaas-
gevind het op grond van binnelandse en buitelandse druk of wel op grond van
innerlike oortuiging by die maghebbers dat dit immoreel is om ’n sisteem van
politieke onreg langer te kontinueer.
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Dikwels het teoloé (en dan veral bevrydingsteoloé) ’n pessimistiese toon aan-
geslaan ten opsigte van die moontlikheid van vreedsame sosiale en stnikturele
hervorming met ’n gevolglike swaar aksent op die gedagte van verset en geweld.
So oordeel Banana (1982:99-100) byvoorbeeld dat “the enemy will try to protect
himself and to protect his interests. He will never change by persuasion or by
negotiations. The only possible means of reducing him to powerlessness is by the
use of a stronger power, that is the power of the oppressed”. Ook Boesak
(1986:65) deel dieselfde mening: “Zij die vrezen dat hun bevoorrechte positie
door een eerlijker verdeling van de rijkdom van het land zal worden aangetast,
zullen nimmer instemmen met fimdamentele veranderingen.” In 1989 nog
konstateer De Villiers (1989:32) dat daar nog geen teken is dat “the government
would agree to a new constitution that could result in government by the majority
in South Africa”. Volgens Villa-Vicencio (1990:97) sal Suid-Afrika “not likely
escape the cycles of repressive and revolutionary violence before it learns to live
in peace”. En selfs toe die vredesproses al voluit aan die gang was, moes dit
Nolan nog van die hart dat “Codesa 2 made it quite clear to those who had not
been able to pick it up earlier that the National Party had no intention of handing
over power to a democratically elected majority government. They have been
playing game with us. One way or another, by hook or by crook, they are going
to hold onto power” {Challenge, Aug. 1992:1).

Tog het die Suid-Afrikaanse toneel sedert 1990 binne die bestek van vier jaar
ingiypend verander. Verbode organisasies is ontban, politieke gevangenes is vry-
gelaat, die binnelandse rewolusie is beéindig, onderhandelings het begin, ’n
demokratiese verkiesing het in 1994 plaasgevind en ’n demokratiese regering is
ingestel. In 1996 is 'n grondwet met ’n redelike mate van konsensus saamgestel.
Intemasionale verhoudings is herstel en gespanne verhoudings met buurstate is
beeindig. Die Suid-Afrikaanse weermag fimksioneer tans in ’n vreedsamer
situasie as voorheen sonder enige bedreiging aan of van buurstate.

Saam met die val van apartheid moet die val van die Berlynse muur asook die val
van Kommunisme in Oos-Europa in 1990 verreken word. Trouens, die feit dat
die gevaar van Kommunisme in Suid-Afrika aansienlik afgeskaal is, het baie
daartoe bygedra dat opposisiepartye in ’'n meer ontspanne atmosfeer kon
onderhandel.

Dit is natuurlik waar dat alle probleme van geweld nie volledig verdwyn het nie.
Die frekwensie van kriminele geweld is nog buitengewoon hoog. Psigologiese
geweld (in die vorm van intimidasie) kom ook nog veelvuldig voor. Politieke
geweld in Kwazulu-Natal duur steeds voort. Die moontlikheid van ’n wit rebellie
kan seker nooit uitgesluit word nie. In totaliteit besien, beleef Suid-Afrika egter
’n veel vreedsamer situasie as voor 1990, al bly dit steeds ’n baie relatiewe vrede.
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Wie tans oor oorlog en vrede handel, moet hierdie nuwe situasie deeglik
verreken. Die vraag na vrede in Suid-Afrika handel tans nie meer oor die vraag
of 'n demokrasie verkry moet word nie, maar oor die vraag hoe die verworwe
detnokrasie bestuur en bestendig kan word. Onlosmaaklik hieraan verbonde is
die taak om seker te maak dat ons in Suid-Afrika met ’n verantwoorde
demokrasie te doen het, naamlik ’n plurale demokrasie en nie ’n populistiese
demokrasie (oglokrasie?) waar die massa minderhede en minderheidsregte
onderploeg nie (vgl. J.J. Degenaar in Beeld, 19 Junie 1996:11; wvgl. ook
Degenaar, 1976:92-109).

In hierdie besinning gaan veral aandag aan die vredesaspek gegee word eerder as
aan die oorlogsvraagstuk. Die fokus val dus eerder op irenologie as op
polemologie. Maar omdat oorlog en vrede nooit van mekaar losgemaak kan
word nie, sal die tema van oorlog en geweld steeds op die agtergrond figureer.
Die bekende spreuk si vis pacem para helium is, eties besien, verdag; veel
eerder moet die spreuk omgekeer word om te lui: si non vis helium para pacem.
Aan hierdie taak sal die volgende bladsye gewy word.

Vrede kom altyd ter sprake teen die agtergrond van vier soorte oorloe, naamlik ’n
koue oorlog, 'n rewolusionére oorlog, ’'n konvensionele oorlog en 'n kemoorlog
(vgl. Clouse, 1981; Holmes, 1985; Hofinan, 1989). Tog hou vrede, soos ons
later sal sien, veel meer in as die blote afwesigheid van oorlog. Die afwesigheid
van ’'n bloedige oorlog kan immers nog altyd saamgaan met die aanwesigheid van
’n koue oorlog en so ’n situasie kan onmoontlik as “vrede” omskryfword.

2. Vrede as sentrale tema van die sosiale etiek

Wie hom teologies besig hou met vrede en die vredestaak sal noodwendig moet
aandag bestee aan wat die konsep vrede beteken asook aan sake wat daarmee
verband hou. Met die oog hierop word ’n tiental verbandhoudende aspekte aan
die orde gestel.

2.1 Vrede moet met God se orde vereenselwig word

Volgens die Skrifgetuienis moet vrede nie met die status quo (bestaande orde)
vereenselwig word nie maar met die status Deo (God se orde).

Volgens die vredesbeskouings van die Babiloniérs, Grieke en Romeine is vrede
geidentifiseer met die handhawing van die bestaande orde (Schmidt, 1969:28-76)
- afgesien van die vraag of daardie bestaande orde moreel regverdig of
onregverdig is. Hierteenoor staan die orde van God - die orde van die koninkryk
- as ’n orde van vryheid en geregtigheid, 'n orde dus waar mense tot hulle reg
kom en ’n regverdige samelewing moontlik word. Waar God regeer, en waar sy
regering gehoorsaam word - dus waar die die koninkryk van God inbreek in
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hierdie wéreld van gebroke verhoudings, daar word iets sigbaar van die vrede op
aarde (vgl. Burggraeve & De Tavemier, 1993:34). Maar daar word ook iets
sigbaar van die onvrede tussen mense (Matt. 10:34) omdat daar altyd mense is
wat weier om hierdie Godsregering gehoorsaam te aanvaar. Juis daarom verkeer
die bestaande orde en God se orde voortdurend in spanning met mekaar en moet
die bestaande orde voortdurend aan die kriteria van die koninkryk getoets word.

2.2 Vrede bestaan veral in die aanwesigheid van harmonie

Uit die Skrifgegewens blyk duidelik dat vrede nie slegs bestaan in die
afwesigheid van oorlog nie maar veral in die aanwesigheid van harmonie.

Die Goddelike orde waarvan in die vorige paragraaf sprake was, is ’n heel
besondere soort orde, 'n orde naamlik van volkome welsyn. Waar die vrede van
die wéreld gedefinieer kan word as ’n negatiewe vrede, ’n vrede deur wapens en
geweld, ’n vrede ten koste van reg en geregtigheid, kan die Bybelse vrede
beskryfkan word as ’n posiliewe vrede, as vrede danksy reg en geregtigheid (vgl.
Jungel, 1983:14). Die Ou-Testamentiese shaloom en die Nuwe-Testamentiese
eirene, waaroor al vele insiggewende studies verskyn het* dui immers op ’n
toestand van volkome welsyn en geluk, ’n toestand van heelsyn en harmonie met
God, met die medemens, met die self- en met die natuur. Hoeveel waardevolle
elemente daar ook al in negatiewe vrede - vrede as afwesigheid van oorlog -
verskuil 18 (vgl. Huber & Reuter, 1990:21-22), kan dit nog nie as die ware vrede
omskryf word nie. So kan ’n koue oorlog nog veel hoogspanning en angs
veroorsaak en die welsyn van mense benadeel. Ware vrede is eers daar te vind
waar gebroke verhoudings herstel en harmonie bewerk is. Ons sou - baie voor-
lopig - kon sé: vredestyd is 'n tyd wanneer die seuns hulle vaders begrawe en
oorlogstyd is ’n tyd wanneer vaders hulle seuns begrawe (vgl. Jes. 65:20).

2.3 Vrede bestaan nie uit lionflik nie maar uit versoening

Vanuit ’n Christelike perspektief benader, word vrede/versoening met God bereik
deurdat Christus die sonde van die wéreld oorwin het (Rom. 5:1; 2 Kor. 5:19)
(Comblin, 1963:317; Mauser, 1992:112-121). As gevolg hiervan kom daar ook
vrede tussen mense en vind gelowiges mekaar op ’n besondere wyse binne die
ruimte van die kerk as gemeenskap van versoendes (Ef. 2:14). Natuurlik moet
daar onderskei word tussen vrede met God (deur Christus) en vrede op aarde
tussen mense (Pannenberg, 1977:146-147; so ook Augustinus, vgl. Laufs, 1973).

1 Vgl. byvoorbeeld die volgendc: Schmidt, 1969; Schrey, 1969:422-433; Westermann,
1969:144-177;  Jungel, 1983:45-1i6; Van Wyk, 1984:205-208, 1986:125-126 (met
literatuurverwysings); Baarlink, 1985:38-47; Tambasco, 1989; De Villiers, 1988:21
(met literatuurvenvysings); Huber en Reuter, 1990; Burggraeve en Vervenne, 1991;
Mauser, 1992:13-35; Dear, 1994.
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Vrede is ten diepste ’n geskenk van die Heilige Gees (Rom, 14:17; Gal. 5:22).
Andersyds moet gesé word dat vrede en versoening nie tot die kerk beperk bly
nie maar oor die kerkmure die samelewing invioei wanneer gelowiges daama
streef om, sover dit van hulle afhang, met alle mense in vrede te leef (Rom.
12:18; vgl. Heb. 12:14). Dit spreek vanselfdat hoe meer mense daar in ’n same-
lewing is wat met Christus en so met mekaar versoen is - na bewering 77% in
Suid-Afrika - hoe groter behoort die kans op vrede te wees. Wie met sy naaste
in die kerk versoening ervaar, behoort dit nie moeilik te vind om ook in die
politiek versoening na te jaag nie. Dit is juis die bereidheid tot versoening wat
oorlog en geweld as politieke middels bevraagteken en die opsies van
onderhandeling, bemiddeling en selfs arbitrasie oproep.

Soos in die geval van die positiewe vredesbegrip, wat veel meer insluit as die
afwesigheid van oorlog, moet ook van die versoeningsbegrip gesé word dat dit
méér insluit as die afwesigheid van konflik. Versoening dui op die herstel en
“goed maak” van gebroke verhoudings. Bybels gesien, mag aan versoening
natuurlik nie sender geregtigheid gedink word nie (vgl. Kénig, 1995:73, 76-79;
Numberger et al., 1989:406). Versoening tussen mense vind nie plaas op grand
van regstellende geregtigheid nie maar ook nie daarsonder nie. In die teologie
rus versoening op voldoening; in die politiek hang versoening saam met
vergoeding.2

2.4 Vrede word deur liefde verwerklik en nie deur haat nie

Liefde kan getipeer word as die sentrale tema van die Christelike etiek (vgl. Matt.
7:12; 1 Kor. 13:13), en wel sodanig dat dit nie net vir die individuele etiek nie
maar ook vir die sosiale etiek bepalend is. So kon Calvyn (4.20.15; vgl. Calvyn,
1992) die oordeel uitspreek dat alle staatswette volgens die ewige beginsel van
die liefde ingerig moet wees, ’n Gesindheid van liefde, wat in die Christelike
etiek ook vyandsliefde insluit (Matt. 5:43-48), is van deurslaggewende betekenis
vir goeie intermenslike verhoudings en ’n gelukkige samelewing. Haat skeur
uitmekaar en vemietig verhoudings, terwyl liefde verenig en heel, ’n Samelewing
wat deurtrek is van haat en vrees, kan nooit ’n vreedsame samelewing wees nie.
Tereg merk De Villiers (1988:19-20; 1989:33, 35) op dat dit moreel gesien veel
beter is om vyandskap in plaas van die vyand te oorwin. “We cannot have peace
with hate in our hearts” (RKK, 1983:80). Die ontwapening van die hart is die
hart van ontwapening.

Wanneer die liefde as vredestrategie beklemtoon word, beteken dit nie dat aan ’n
blote gesindheidsetiek voorrang verleen word nie. Juis ’n verantwoorde oorlogs-
en vredesetiek moet ook die gevolge en resultate van alle menslike handelinge

Mpumlwana (1994:191) probecr vrede en versct in balans bring.
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veireken en daarom sal aan hierdie aspek later breedvoeriger aandag bestee
word.

2.5 Vrede is onversoenbaar met enige vorm van (sosiale) onreg

Juis omdat vrede deur geregtigheid tot stand kom, is dit onversoenbaar met enige
vorm van (sosiale) onreg. Die Skrifgetuienis oor die verband tussen vrede en
geregtigheid is baie duidelik. Jesaja 32:17 is hier ’n sleuteluitspraak: “Wie reg
doen, sal vrede hé” {Opusjustitiae pax) (vgl. Korff, 1982:495). Hierdie tema
word dwarsdeur die Ou Testament (vgl. Ps. 72:3, 85:11) asook die Nuwe
Testament (Jak. 3:18) gehandhaaf en is onmisbaar vir ’n verantwoorde
vredesetiek. Kabood en shaloom omhels mekaar (Ps. 85:11). Geregtigheid is
een van die kenmerke van die koninkryk van God (Rom. 14:17) en is die enigste
eienskap wat in die Bybel vermeld word om die lewe op die nuwe aarde te
beskryf (2 Pet. 3:13). Daar kan geen sprake wees van vrede in 'n samelewing
indien mense mekaar onregverdig behandel, indien daar onregverdige wette is en
indien daardie onregverdige wette nog op ’n onregverdige wyse toegepas word
nie. Onreg moet gebrandmerk word as een van die dodelikste vyande van vrede
(vgl. Wolterstorff, 1983; Zeldenrust, 1994). Onreg veroorsaak opstand. “Wie
onreg saai, sal onheil maai” (Spr. 22:8). Daarom kan gesé word dat wie die
transformasie van ’n samelewing onmoontlik maak, maak ’n rewolusie
onvermydelik.  Geregtigheid beteken volgens sy wortelbetekenis ’n reg-ts
verhouding tot God en tot die medemens (vgl. Van Wyk, 1984:140, met
bronverwysings). So besien, is vrede die vrug van geregtigheid en kan gesé word
dat geregtigheid ’n volk verhoog (Spr. 14:34).

Binne die konteks van die vredesetiek neem sosiale geregtigheid ’n besondere
plek in - vandaar dat ’'n regstaat, met ’'n objektiewe regbank, so hoog aangeslaan
word. In die tradisionele oorlogsetiek word selfs van ’n regverdige oorlog
gepraat, hoewel dit 'n tema is wat hoe langer hoe meer verslete raak.3 Hoewel
daar wéreldwyd op nasionale vlak heelwat vordering gemaak is met die
inwerkingstelling van regstate (in die vorm van demokrasieé; vgl. Villa-Vicencio,
1990:99), moet daar op intemasionale vlak nog baie in hierdie verband gedoen
word - ook wat die fiinksionering van ’n intemasionale geregshof betref. Dit is
immers veel sinvoller om alle dispute deur ’n intemasionale geregshof te laat
beslis as om daaroor oorlog te voer.

3 Vgl. onder andere Pannenbcrg, 1977;159-161; Douma, 1980:45; Cuny, 1984:51-75;
Lorenz, 1984; Van Wyk, 1984:145-151; Numberger et al., 1989:130-152; Villa-
Vicencio, 1990:90-93; Wicker, 1993; Dear, 1994:126-133; Zeldenrust, 1994.
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2.6 Vrede is 'n geskenk van God én ’n opdrag aan die mens

Die Bybel leer dat vrede enersyds ’n geskenk van God maar andersyds ook ’n
opdrag aan die mens is. Vrede moet dus aktief nagejaag word. Dit is waar dat
vrede ’n geskenk van God is (2 Kor. 13:11), maar dit is ewe waar dat die mens
opgeroep word om hom daadwerklik vir vrede te beywer (Comblin, 1963:332-
335; Mauser, 1992:167-170). Dit is binne hierdie raamwerk dat die uitspraak si
non vis helium para pacem (wie ’n oorlog wil vermy, moet hom vir vrede
beywer) sy regmatige plek verdien. Hebreérs 12:14 stel dit ondubbelsinnig dat
Christene hulle met alle mense vir vrede moet beywer (vgl. 2 Tim. 2:22). Vrede
is iets wat gesoek en nagejaag moet word (1 Pet. 3:11). In hierdie verband kan
ook gedink word aan die beroemde saligspreking van Christus in Matteus 5:9.
Die vredemakers (pad/ici) waarvan hier sprake is, het niks met passivisme te
maak nie, maar wel met ’n (vorm van) pasifisme waar aktief en doelgerig gewerk
word vir vrede. Hier is sprake van mense wat hulle onvermoeid - selfs tot op die
punt van vervolging (vgl. Matt. 5:10) - beywer vir wat reg is en wat elke vorm
van onreg ontbloot. “We prepare for war like precocious giants and for peace
like retarded pigmees”, het Lester Pearson tereg opgemerk (vgl. Van Wyk,
1984:207).

Binne hierdie konteks kan die wetenskap ook ’n belangike bydrae lewer. Lande
beskik oor weermagte en militére akademies waar geleer word hoe om oorlog te
maak. Die vraag kan gestel word waarom daar nie ook geleer word om nié
oorlog nie en dus vrede te maak (vgl. Jes. 2:4). Waarom bestaan daar nie ’n vak
soos irenologie (vredeswetenskap) as volwaardige universitére dissipline nie?
Hoe kan dit ooit verantwoord word dat daar minder geld bestee word aan
wetenskaplike navorsing ter voorkoming van ’n derde wéreldoorlog as aan die
onderhoud van graftes uit die Tweede Wéreldoorlog (Van Wyk, 1984:221)? - ’n
oorlog waarvan Einstein voorspel het dat indien dit met atoombomme gevoer sou
word, die vierde wéreldoorlog met knopkieries gevoer sou word (Van Wyk,
1984:3).

Tiperend in hierdie verband is die verhaal van kinders wat wel goed geweet het
om “oorlog te speel”, maar toe hulle versoek is om “vrede te speel”, heeltemal
radeloos was (De Villiers, 1988:9). Inderdaad, vrede moet geleer word, ook
gedoseer word, ten einde ’n transformerende faktor in die samelewing te wees.

2.7 Vrede bevoordeel die hele samelewing

Vrede bevoordeel nie net sommige mense in ’n samelewing nie maar alle groepe,
ja, die totale samelewing. De Villiers (1988:12-14,19; 1989:25-28, 34-35) het
op insiggewende wyse aangetoon hoedat daar in die Suid-Afnka voor 1990 twee
vredesbeskouings aanwesig was, naamlik dié van die Regering en die van die
versetbewegings, en hoedat albei hierdie beskouings aan bepaalde eensydighede
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mank gegaan het, aangesien die Bybelse vredesbegrip die welsyn van alle groepe
in ’n samelewing op die oog het. Deist (1983:76) het tereg opgemerk dat “’n
mens nie staatsgeweld sondig kan verklaar, maar revolusionére koeéls met
wywater kan besprinkel nie”. Die demokratiseringsproses en die opruiming van
wetlik vasgelegde sosiale en struktxirele onreg het die politieke dilemma in Suid-
Afrika egter op 'n besondere wyse geraak. Dit sou egter fataal wees indien in die
nuwe konteks minderheidsregte misken of vemietig word.

Dit is uit die Skrif duidelik dat wanneer die minderheid ten koste van die
meerderheid bevoordeel word (vgl. Jer. 8:11), soos met die blankes in Suid-
Afrika tot onlangs die geval was, of wanneer die meerderheid ten koste van die
minderheid bevoordeel word, ’n gevaar wat tans nie denkbeeldig is nie, met ander
woorde oral waar menseregte geskend word, kan daar van vrede geen sprake
wees nie. Binne hierdie konteks kom ook die vraag na groepsregte - en etnisiteit
- ter sprake (vgl. Numberger et al., 1989:402). Dit is insiggewend om te let op
die bevinding van samesprekings oor etnisiteit wat gedurende 1994 in Colombo
gehou en geborg was deur die Wéreldbond van Gereformeerde Kerke, die
Lutherse Wéreldfederasie en die Weéreldraad van Kerke. Hierin word verklaar
dat “we wish to affirm not only the unity of humanity but also the cultural
diversity that ethnic groups bring to our societies” (Consultation, 1995:226). In
die lig hiervan moet gesé word dat die ideaal van ’n nie-rassige Suid-Afrika
prakties onhaalbaar en moreel verdag is; wat wél nagestreef moet word, is 'n
nie-rassistiese samelewing. Terwyl die verskynsel van etnisiteit in die sosiale
huishouding wel deeglik verreken behoort te word (Degenaar, 1980:95-105),
moet nasionalisme, as -isme, as een van die hoofoorsake van spanning en konflik
skerp afgewys word (Pannenberg, 1977:153). Waarteen verder dringend
gewaarsku moet word, is dat ’n ganse samelewing - die kerke ingesluit - sodanig
in ’n proses van “nasiebou” opgeneem word dat die plurale samestelling van die
samelewing vemietig word (vgl. Vorster, 1991; Villa-Vicencio, 1992).

In die onlangse verlede was daar sprake van wit vrede en swart onvrede, maar
hierdie situasie was vir die Suid-Afrikaanse samelewing glad nie heilsaam nie.
Ware vrede het te maak met alle groepe in ’n samelewing; teenoor almal moet
geregtigheid geskied. Wel moet gesé word dat daar, moreel geoordeel, ’n
besondere fokus op die armes en randfigure in ’'n samelewing moet wees, maar
uiteindelik is daar vir niemand vrede as almal nie vrede ervaar nie.

Kiing het hierdie tema selfs verder ontwikkel deur ook die wéreldgodsdienste in
die debat om vrede te betrek. Bekend is sy stelling (Kiing, 1991:138) dat geen
wéreldsamelewing moontlik is sonder ’n wéreldetiek vir die nasies nie; voorts
dat daar geen vrede tussen die nasies moontlik is sonder vrede tussen die
wéreldgodsdienste nie; en uiteindelik dat daar geen vrede tussen die godsdienste
moontlik is sonder gesprek tussen die godsdienste nie. Kung het hiermee ’n
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besonder belangrike agendapunt aangesny wat besondere aandag verdien, uiter-
aard met vermyding van enige sweem van relativisme en sinkretisme (vgl.
McGrath, 1995:458-464). Indien politieke groeperings met mekaar oor vrede
samesprekings mag voer, kan die vraag nie omseil word waarom godsdiens-
groeperings dit nie ook mag doen nie.

2.8 Die kerk is God se vredesinstituut op aarde

Omdat die kerk as God se vredesinstituut op aarde beskou kan word, behoort die
kerk juis daarom ook die ware vrede voorbeeldig uit te leef. In die kerk word op
voorlopige wyse iets sighaar van God se vrederyk op aarde. Gelowiges is
immers mense wie se verhouding tot God herstel is, mense dus wat met God
versoen is, en wat daarom ook in ’n nuwe verhouding tot hulie naaste te staan
kom. Die kerk is die plek waar buitestanders behoort te kan sien hoe mense in
vrede met God en met mekaar saamleef (2 Kor. 13:11; Ef. 2:14; Kol. 3:15) (vgl.
Comblin, 1963:292,323).

Daar is geen plek op aarde waar mense nader aan mekaar kom as in die kerk en
spesifiek tydens die Nagmaal nie. Die Nagmaal is immers by uitnemendlieid ’n
versoenings- en vredesmaaltyd. Word daar in die kerk eerder onenigheid as
eenheid gevind, eerder haat as liefde, eerder konflik as versoening, dan het die
kerk geen vredesboodskap vir die wéreld nie. Vandaar ook die belangrikheid van
ekumeniese samewerking tussen kerkgemeenskappe om sover moontlik ’n
eendersluidende vredesgetuienis te lewer. Die samelewing vind geen baat daarby
wanneer kerke in hulle getuienis oor sosiaal-etiese vraagstukke mekaar weer-
spreek nie.

Wie vrede preek, moet vrede (voor-)leef. Al sal dit seker nooit in hierdie
bedeling gebeur dat alle kerke “vredeskerke” word nie, soos Gollwitzer (1976:
121-122) bepleit, mag die vredes-eian in geen kerkgemeenskap ooit taan nie.

2.9 Die hemelse vrede is vir die 4arde bedoel

Die Bybel leer dat die hemelse vrede die aardse onvrede in die kruis van Christus
ontmoet en ontwapen en dus noodwendig ’n transformerende invloed op aarde
moet uitoefen. Die hemelse vrede is dus vir die aarde bedoel. Die kruis van
Christus staan as ligbaken in ’n see van bloed en oorlog. Daar is alle bose magte
ontwapen en oorwin (Kol. 2:15). Dé&ar het God op onoortreflike wyse ’n nuwe
begin met die mensheid op aarde gemaak.

“Vrede op aarde” (pacem in lerris) het die engele met Kersfees gesing (Luk.
2:14), en inderdaad moet gesé word dat God se vrede vir ménse op aarde bedoel
is. Daar moet egter duidelik tussen “wereldse” en “wéreldlike” vrede onderskei
word: “wereldse” vrede is vrede wat uit die wéreld opkom, dit is status quo-
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vrede en daarom onware vrede. “Weéreldlike” vrede is vrede wat op die aarde
aflcom, dis God-se-orde vrede en daarom ware vrede. Christene mag hulle nie
met vroom uitsprake onttrek aan die werk vir vrede op (hiérdie) aarde nie. Vrede
is immers méér as sielevrede, vrede het ook te maak met menslike, nasionale en
intemasionale verhoudings en samelewings. Daarom kan daar nooit genoeg
gedoen word om doodgewone aardse vrede te bevorder nie (vgl. Rom. 12:18).
Weliswaar is die vrede van hierdie bedeling voorlopig en relatief van aard, maar
dit behoort prolepties vooruit te wys en vooruit te gryp na die voile vrede wat
kom.

2.10 Teenswoordige vrede behoort vooruit te wys na eskatologiese
vrede

Die vrede waarvoor Christene hulle tans beywer, moet prolepties heenwys na die
eskatologiese vrede wat aan’t kom is. 0ns het opgemerk dat die vrede van
hierdie bedeling voorlopig en relatief van aard is, Dit kan ook nie anders nie
omdat alle menslike doen en late in hierdie bedeling deur die sonde ondermyn en
aangetas word. Tog is die Christelike lewe onherroeplik gefokus op die konin-
kiyk van God wat kom, die lewe fokus op vervulling, voltooiing en voleinding,
die Christelike lewe word geleef in die rigting en verwagting van die koninkryk
van God as ’'n ryk van vrede, geregtigheid en liefde (vgl. Burggraeve &
Tavemier, 1993:40; Steenkamp, 1987:18-39). Christene strek hulle uit na die
voltooide ryk terwyl hulle terselfdertyd deur die koms van daardie ryk aangetrek
word. So is daar ’n verband tussen wat is en wat kom, tussen hede en toekoms
(Op. 21:24, 26). Die kwaliteit van die toekomstige vrede sal verskil van die
teenswoordige vrede (1 Kor. 2:9), maar die teenswoordige vrede moet
vooruitwys na, ja, vooruitgryp op die toekomstige vrede. Dit is waar dat ons
werk - inklusiefons beste vredespogings - nie die Vrederyk kan teweegbring nie,
maar dit impliseer nie dat ons nie daama mag verlang, daarheen moet uitreik en
daarvoor moet werk nie (2 Pet. 2:12).

3. Vrede as sentrale tema in die Suid-Afrikaanse konteks

Vervolgens sal ’n poging aangewend word om die verworwe afleidings (nog)
meer spesifiek op die Suid-Afrikaanse situasie van toepassing te maak. Aandag
sal gegee word aan die rol van die individu, die roeping van die kerk, die taak van
die regering en die bydrae van die wetenskap.

3.1 Elkeen moet streef na die teweegbring van ware vrede in ons land

Van elke Christen, ja, van elke Suid-Afrikaanse burger word verwag om hom
daadwerklik te beywer vir die totstandkoming van ware vrede in hierdie land,
Hierdie vredestaak impliseer dat elke individu hom positief sal beywer vir ’n
samelewing waarin God se orde van vryheid en geregtigheid gestalte vind, waar

60 11 die Skriflig 31(1 & 2) 1997:51-67



J.H. van Wyk

die arme en ont-regte opgehef en waar regstellende aksie op ’n verantwoordelike
wyse toegepas word (Van Wyk, 1996:174-177). Individue kan ’n groot bydrae
lewer in politieke partye, in arbeidsorganisasies en in akademiese kringe ten
einde ’n vredesbewussyn wakker te hou. Hulle kan in openbare toesprake en
optrede, in lesings en voordragte, in korrespondensiekolomme en in die media, ja,
oral waar die geleentheid horn voordoen, die vredesboodskap uitdra.

3.2 Die kerk het ’n priesterlike, koninklike en profetiese taak

Die kerk het as volk van God ’n priesterlike, koninklike en profetiese taak ten
opsigte van die bevordering van vrede in die samelewing. Die goeie boodskap
wat die kerk verkondig, is die “evangelie van vrede” (Ef. 2:17). Dit kan ook nie
anders nie, want die kerk staan in diens van die “God van vrede” (2 Kor. 13:11)
en die Messias van vrede (Jes. 9:5). Die eerste taak van die kerk bestaan daarin
cm die wéreld daaraan te herinner dat God in Christus vrede gemaak het
(Mauser, 1992:168; vgl. Douma, 1980:108-117). Die boodskap van vrede met
God en vrede met die naaste moet Sondae vanaf die kansels maar ook Maandae
vanuit sinodes gehoor word. Ook kerkvergaderings besit ’n profetiese taak in die
samelewing (Kerkorde art. 28) om vir reg en geregtigheid en téén onreg en
onderdrukking te getuig. Die kerk moet waak teen daardie vorm van die twee-
ryke-leer waar kerk en staat so van mekaar geskei is dat die kerk sy profetiese
taak in die samelewing verloen (Pannenberg, 1977:151-152). Die kerk moet
ideologiee en idologieé uitsnuffel en ontmasker (Mauser, 1992:174-178). Die
kerk moet vry wees om hierdie getuienis te lewer en nie deur alte noue
verbintenisse met die staat hierin gekniehalter word nie. Vandaar dat die kerk
steeds krities moet kyk na die wyse waarop by by die kapelaamdiem betrokke is
(Van Wyk, 1991:181-187).

Voorts het die kerk ook ’n priesterlike funksie om die armes in die samelewing
by te staan en op te hef om sodoende een van die oorsake van onvrede en opstand
teen te werk. Daarby moet die kerk voortdurend voorbidding doen vir vrede en
versoening, vir reg en geregtigheid (1 Tim. 2:2).

Die kerk moet hom ook vir godsdiensvryheid beywer en hom uitspreek teen elke
vorm van godsdiensonverdraagsaamheid en godsdiensoorlog. Daar is immers
geen oorlog so fanaties as ’n godsdiensoorlog wat in die naam van God gevoer
word nie. ’n Terloopse maar tersaaklike opmerking moet in hierdie verband
gemaak word: Tenvyl daar vanuit staatkundige oogpunt, dit wil sé juridies
benader, van godsdiensgelykheid gepraat word, kan daar vanuit teologiese
gesigspunt (dit wil sé as waarde-oordeel) geen sprake wees van godsdiens-
gelyklieid nie maar wel van godsdiensvryheid (vgl. Konig, 1995:95-99).
Christene mag egter nooit agter ’n mensereg soos godsdiensvryheid gaan skuil
wanneer martelaarskap ter wille van die Christus geeis word nie.
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3.3 Dit is moreel onwaar dat die staat hom méér vir oorlog as vir
vrede moet beywer

Dit is moreel beoordeel onwaar dat die staat/regering hom méér vir die
voorbereiding van oorlog as vir die bevordering van vrede moet beywer. ’n
Staat/regering behoort hom nie net met die idee van oorlog besig te hou nie maar
die gestaltegewing van positiewe vrede behoort hoe prioriteit te geniet. So
behoort ’n staatsweermag hom slegs vir haalbare doeleindes in te laat, wat al
dadelik beteken dat 'n kemoorlog as moreel onaanvaarbaar afgewys moet word
(vgl. Dekker, 1981:11-12; Woldring, 1985; De Graaf, 1987:73-84). Dit is waar
dat sommige etici nog kies vir die aanhou van kemwapens (vgl. Douma, 1980:11,
14, 51 e.v., 79; Potgieter, 1981:47-49; Heyns, 1989:237), maar dit is 'n teorie
(sg. deterrentteorie) wat deur ingrypende besware ondergrawe word (Van Wyk,
1984:27-28). Hierdie teorie verreken nie die gevaar van die sogenaamde on-
bedoelde kemoorlog nie; ook nie dat ’n kemoorlog doelvemietigend is nie.
Verder beklemtoon die teorie eerder die konsep van negatiewe vrede (vrede deur
kemwapens) as die positiewe vrede (vrede deur reg), Daar is geen veiligheid
agter kemwapens nie.

Suid-Afrika het, wat die vervaardiging en toetsing van kemwapens betref, geen
ongeskonde rekord nie. In die verlede was daar vanuit die buiteland net soveel
onthullings as wat daar binnelands ontkennings was (vgl. Currie, 1984:182; Van
Wyk, 1986:163-164). Verblydend is egter die feit dat Suid-Afrika in 1991 die
kemsperverdrag onderteken het en sodoende die weg voorberei het dat Afrika
moontlik as 'n kembomvrye kontinent kan ontwikkel.

’n Staatsweermag moet hom nie net vir haalbare nie maar ook vir vreedsame
doeleindes beywer. Daarom behoort die weermag ook vir ontwikkelingshulp
aangewend te word, soos tydens groot droogtes, oorstromings, aardbewings,
mynrampe en algemene noodtoestande. En waarom sou die weermag nie ook in
’n ontwikkelende land soos Suid-Afrika ingespan kon word vir pad-, huis- en
bosbouprogramme nie? Die weermagbegroting kan, in ’n land waar nog groot
armoede heers en wat relatief min vyandige bure het, slegs dan moreel
verantwoord word wanneer dit 'n pluriforme taak verrig. By wyse van illustrasie
word ’n voorlegging wat in 1995 aan die Cameron-kommissie gemaak is, as ’n
voetnoot bygevoeg.”

4 1 Wat die SAW nie behoort te doen nie

11 Gesien die groot sosio-ekonomiese probleme van werkloosheid, behuisingsnood en
armoede in die land, asook die feit dat geen buurstaat vir Suid-Afrika ’n militere
bedreiging inhou nie, behoort die verdedigingsbegroting nie buite verhouding
groot te wees me.
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Intern behoort die staatshuishouding gekenmerk te word deur daardie sake wat
vrede bevorder: ’n demokratiese regstaat (insluitend ’n verantwoorde grondwet,
’n handves van menseregte en ’n objektiewe regbank), ekonomiese geregtigheid,
'n plurale samelewing, matige bevolkingsgroei en ’n sensitiewe ekologiese
beleid. Die Bybelse vrede raak immers die mees gevarieerde en konkrete aspekte
van die menslike samelewing (Mauser, 1992:170-171). Ook behoort daar in die
samelewing allerlei ontspanningsmeganismes en uitlaatkleppe - soos ’n vrye pers
en vreedsame protes - aanwesig te wees. Na buite behoort die staat ’n anti-
imperialistiese beleid te volg en in die geval van ’n konflik eerder van
samesprekings, bemiddeling en selfs arbitrasie gebruik te maak as om ’n oorlog te
ontketen. So gesien, sal oorloe hoe langer hoe meer 'n moreel aanvegbare luukse
word.

Wat in Suid-Afrika tans dringende aandag nodig het, is dat die regering die
groeiende golfvan kriminele geweld met wortel en tak sal uitroei. Daar kan geen
sprake wees van ’n vreedsame samelewing indien ’n dreigende anargie op die
horison verskyn nie.

3.4 Daar bestaan ’n behoefte aan die uitbou van irenologie as
akademiese dissipline

As dit waar is dat ’'n (kem-)oorlog tans een van die mensdom se grootste enkele

12 Die wapenindustric behoort nie sodanig uitgcbrei tc word dat die landsckonomic
gehcel of gedccltelik daarvan afhanklik word nie, aangesien dit ’n nadelige
uitwerking op die ekonomic kan uitoefen.

13 Die SAW mag nooit so uitgebou word dat dit ontaard in ’n instrument vir
binnelandse onderdrukking en/of buitelandse aggressie nie.

14 Nooit mag die SAW betrokke wees by die maak, gebruik en verspreiding van
kemwapens (totale wapens) nie, aangesien sulke “wapens” doelvemietigend is.

15 Die SAW bhehoort nooit enigc wapens aan lande te verkoop van wie dit vooraf
bekend is dat hulle die wapens nie op verantwoordelike wyse kan hanteer nie.
Wapenverkope is immers nie bloot 'n ekonomiese transaksie nie, maar dra ook ’n
sterk morele dimensie.

2. Wat die SAW wel behoort te doen

21 Die SAW moet omskep word in ’n vredesmag, vry van enige vorm van dreiging,
uitlokking, intimidasie en onderdrukking. Oorlog word hoe langer hoc meer ’n
uitgediende politieke middel en konsep.

2.2 Die SAW (en dus die begroting daarvoor) behoort ’n pluriforme taakstelling na te
strcef, dit wil sé nie net vir landsverdediging beskikbaar te wees nie, maar behoort
ook aangewend te word in geval van vioedrampe, mynrampe, droogtetoestande,
noodtoestande, aardbewings, ja, selfs ten behoewe van die HOP.

In die Skrijlig 31(1 & 2) 1997:51-67 63



Etiek en irenologie: 1 teologies-eliese besinning oor vrede

gevare is, ja, as dit waar is dat ons vandag die eerste geslag mense is wat alle
lewe op aarde kan vemietig (RKK, 1983:92), ontstaan die vraag waarom daar nie
op wetenskaplik verantwoorde wyse, en wel as afsonderlike dissipline, aan die
problematiek van oorlog en vrede aandag bestee word nie. Vredeswetenskap /
irenologie behoort as akademiese dissipline uitgebou te word. In Europa bestaan
daar reeds ’n vak soos polemologie wat min of meer insluit wat hier met
irenologie bedoel word; vandaar dat die pleidooi vir die uitbou van ’n “teologie
van vrede” so verstaanbaar is (RKK, 1983:7, 34, 58, 62, 65, 66, 85; Deist,
1983:75, 114-124). Plaaslik is hieraan egter nog niks gedoen nie, in elk geval nie
as afsonderlike en selfstandige dissipline en op indringende en omvattende wyse
nie.5

Vrede is nodig, daarom is vredeswetenskap noodsaaklik.

4. Slot

Daar is min sake op aarde waama mense meer hunker as na vrede en tog is vrede
juis een van daardie sake wat hoe langer hoe onbereikbaarder blyk te wees.
Christus se verwysing dat daar altyd oorloe sal wees (Matt. 24:6), mag egter nie
in fatalistiese sin verstaan word asof daar altyd oorloe méét wees nie. Wat God
wil, is nie oorloe nie maar vrede. Daarvoor moet gewerk word, ddarvoor moet
gebid word en daarop moet gewag word.

Eenmaal sal die ewige Vrederyk stralend kom as ’n ryk waarin alle onvrede
opgeruim is en waar voile vrede heers, waar alle verhoudings herstel en voile
versoening aanwesig is, ’n ryk dus van skone harmonie tussen mens en God,
mens en mens, mens en dier en selfs tussen dier en dier (Jes. 11:3-8). So ’n
Vrederyk het God belowe en so ’n Vrederyk sal Hy eenmaal verwerklik.
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