DIE RELIGIEUSE GRONDSLAG VAN ONS
OMGEWINGSKRISIS

1. INLEIDEMG

Die mensdom is besig om sy habitat op so 'n wyse te
misbruik en te besoedel datsy toekoms op hierdie planeet
duisteris. In die woorde van White .. surely nocreature
other than man has ever managed to foul its nest in such
short order” (1971 p 29). Hierdie stelling is nie oordrewe
nie soos blyk uit die vloedgolf van literatuur wat tans
verskyn oor hierdie kwessie. Miskien die sprekendste
titel onder hierdie bronne wat onlangs verskyn het, isdié
onder redaksie van Anderson: “OMEGA: Murder of the
Ecosystem and Suicide of Man.”

In die lig van die omvattende literatuur wat tans beskik-
baar raak, is dit nie nodig om diep hierop in te gaan nie.
Enkele voorbeelde is nietemin van pas om die ems van
die saak onder die aandag te bring.

Tussen 6 en 10 miljoen ton olie en petroleumprodukte
word jaarliks in die see gestortdm v riviere. Daarby moet
nog gevoeg word die besmetting deur reuse hoeveelhede
ander industriéle afvalstowwe, slik, chemiese ont-
smettingstowwe, bemestingstowwe, insekdoders, ens.
Die Rhyn alleen voer miljoene ton chemiese afval-
materiaal jaarliks na die Noordsee. Hierdie afvalstowwe
isvinnig besigom die vemaamste visvelde van die konti-
nentale banke se ekologiese balans te versteur. Dit het
Jacques Cousteau genoop om te voorspel dat die oseane
binne die bestek van 50 jaar dood sal wees —dié oseane
waarop die mens sy hoop gevestig het om binne die
volgende 50 jaar 'n verdubbeling in mensegetalle te help
voed. Thor Heyerdahl in sy trans-atlantiese vaart per
vlot het 'n ononderbroke 2250 km lange besoedelde see-
oppervlakte teengekom. *“... his crew had difficulty
plucking up the courage to dip their toothbrushes in the
water” (Clarke 1974 p 53). Clarke meld ook datin 'n soek-
tog na 'n gesinkte duikboot daar so baie oliekolle in die
Atlantiese oseaan was, dat dit sinneloos was om dit as
moontlike ligging van die gesinkte boot te gebruik.

In Suid-Afrika is die mees besoedelde riviergedeelte suid
van die Sahara, dié vanwaar een derde van die land se
bevolking hul drinkwater kry —die Vaalrivier Barrage.
Dié water is s6 besoedel dat ditreeds vir baie industriéle
doeleindes onbruikbaar is.
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Dr Kai Curry-Lindahl het bereken dat wind en water-
erosie oor die wéreld die afgelope eeu meer as 2000 mil-
joen ha grond vernietig het. Dit is gelykstaande aan 'n
kwart van die aarde se landbougrond (Clarke 1974 p 67).
In 1938 het Jacks en Whyte in hul boek “Rape ofthe Earth”
beweer dat nérens in die wéreld 'n gebied voorkom waar
gronderosie so duidelik besig is om 'n nasionale kata-
strofe te veroorsaak as juis in Suid-Afrika nie. Indiendie
slik wat jaarliks deurdie Tugelavervoerword in drie-ton
vragmotors gelaai word, sal dit 'ntou een en 'ndriekwart
keer om die aarde vorm (Duvenhage, s j p 4). Oorbe-
weiding het volgens Acocks Suid-Afrika se veld se dra-
krag in 1966 reeds met 25% van sy oorspronklike ver-
minder. Erts foto’s in 1973 geneem, het getoon dat die
Karoo die afgelope 20 jaar 70km graslande verplaas het.
Dit is een van die oorsake waarom 400 miljoen ton grond
jaarliks van Suid-Afrika weggespoel word —genoeg om
n ploegbare bo-grond vir 10 plase van 1000 ha elk te bied.
Geen wonder nie dat Dr Hugh Hammond Bennett die
“vader van modeine grondbewaring” van Amerika,
nadat hy Suid-Afrika in 1944 besoek het, as afskeids-
boodskap gesé het: “Suid-Afrika, ek kry jou jammer.”
(Robertson 1968, p 37).

Die literatuur oor hierdie onderwerp wemel van nog baie
voorbeelde — ook ten opsigte van lugbesoedeling, rond-
strooi van rommel, geraas en dies meer.

Waarin moet die oorsaak van hierdie toedrag van sake
gesoek word? Omdat die probleem ’n historiese oor-
sprong het, moet die geskiedkundige ontwikkeling
daarvan nagegaan word in 'n soeke na ’n oplossing.

2. OORSPRONG VAN DIE OMGEWINGSKRISIS

(i) PRIMITIEWE GEMEENSKAPPE

Dit word aanvaar deur baie skrywers oor hierdie onder-
werp dat die primitiewe jagter en versamelaar geen
bedreiging ingehou het vir sy natuurlike omgewing nie.
Hy het, net soos die plante en diere, deel van die
ekosisteem uitgemaak en moes in volkome harmonie met
die ekologiese beginsels leef ten einde te kan bly voort-
bestaan. Omdat die mens sd afhanklik was van die
natuur, het sy religie dan ook ’'n sterk element van
animisme gehad. “In antiquity every tree, every spring,
every hill had its guardian spirit... Beforeonecutatree,
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mined a mountain, or dammed a brook, it was important
to placate thespirit. . (White, 1971 p 32). Perpillou (1966,
p 39) beskryf hoe dat die Ainus van Hokaido, wat hul
lewensbestaan maak uit die jag van bere, deur 'n boete-
doeningseremonie moet gaan na elke jagtog. Die pri-
mitiewe mens het dus in die ware sin van die woord ’n
“heilige ontsag” vir die natuur gehad omdat hy die
working daarvan nie kon verstaan nie, op determinis-
tiese wyse geheel-en-al afhanklik was daarvan en magte-
loos gestaan het daarteenoor.

Daarby was sy getalle klein en sy eise aan die omgewing
proporsioneel gering.

(i) TEGNOLOGIESE ONTWIKKELING

Met die ontwikkeling van landbou gedurende die
Neolitiese periode (10000 tot 6 000 v C) het die prentjie
begin verander. As gevolg van die ontwikkeling van
werktuie kon die mens in goeie jare méér produseer as
wat nodig was vir 'n blote bestaan. Dit het aan hom 'n
gevoel van sekuriteit en selfstandigheid gegee. Hy was
nie meer geheel-en-al afhanklik van die goeie gunsvan ’n
godheid/geesteswéreld om ’'n bestaan te kan maak nie.
Dithethom meeronverskillig ingestel teenoordie natuur
as sy animisties-georiénteerde voorouers. Daarby het
suiwerekonomiese beginsels sy boerdery begin oorheers
b<5die ekologiese beginsels. Wetenskap entegnologie het
dit vir hom moontlik gemaak om steeds meer uit die
natuur te haal. Dithet hy dan ook gedoenomdatsy sug na
materiéle gewin groter was as sy ontsag vir die natuur.

“By the seventeenth century in European philosophy
God was outside the system as its mere clockmaker. To
the early American, nature was God’s provision for
man’s exploitation ... The contemporary Western world,
now immitated by the Orient, tends to regard the relation
of man to nature as arelation ofmanto physical matterin
which application of physical science to man’s material
comfort is man’ paramount assignment on earth.”
(Spoehr, 1956, p 99).

Voortgesette tegnologiese ontwikkeling het die eksploi-
tasie van die natuur moontlik gemaak op 'n skaal watnie
voorsien kon word nie. Hierdie feitis op dramatiese wyse
in die V S A beklemtoon deur die gebeure wat gevolg het
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op die Oklahoma-grondstormloop van 1889. Gedurende
die Eerste Wéreldoorlogis 163000 km2van dié grootgras-
vlakte —waar, in sy natuurlike staat, buffeltroppe op die
grasvlaktes gewei het — onder die ploeg gebring en
beplantmetgraan totdatdie groottranskontinentale stof-
storms (wat tot 300 miljoen ton grond per slag vervoer
het) vanuit hierdie préries oor Washington begin uitsif
het.

(i) OMGEWINGSPERSEPSIE

Die oorsprong van die ekologiese krisis Ié dus tot 'n groot
mate in die tegnologiese ontwikkeling van die mens,
maar per slot van sake is die mens in beheer van sy
tegnologiese uitvindsels sodat 'n wanbenutting van hier-
die middele vra om 'n herwaardering van die mens se
siening van sy omgewing. Die mens se siening van sy
omgewing bepaal tot 'n groot mate hoe hy sy omgewing
sal benut. “... culturally determined psychology of the
individual determines his feeling towards his environ-
ment, and his perception ofthe nature ofhis environment
determines his response ... To understand man’s use of
the land, his effect on the land,... we must then focus on
the cultural processes.” (Carter, 1968, p 538) Ditis dus nie
verbasend dat baie navorsers al die uiteenlopende
invioede van verskillende kulture op die fisiese
omgewing beskryf het nie. 'n Voorbeeld van die sterk
invlioed van die mens se persepsie van die natuur op sy
dade vind ons uit die middeleeue. Die opkoms van die
kerk ten koste van die mag van die staatsgesag in Wes
Europa het daartoe gelei dat die religieuse denke ’'n baie
groot rol begin speel hetin mense se optrede. “Thus ...
religion became the most dinamic formative influence,
undeniably spawning a characteristic world view, or
environmental perception among the people.” (Rora-
bacher, 1973, p 35). Die religieuse denke van dié tyd het
veral drie temas gepropageer t w dat

1 die aarde deur God geskep is as woonplek vir die
mens;

2. die mens daargestel is om die skepping van God te
voltooi; en

3. daar ’n sterk verwantskap bestaan tussen die mens,
God en die aarde.

“The Church toughtthata Christian farmerentered into a
partnership with God. As God had given the farmer a
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mind and the ability to change the landscape, surely this
meant that man had been intended to finish the creation
by changing the landscape —making the earth a better
place in which to live.” (Rorabacher, 1973 p 38) Dié
benadering hetaanleiding gegee tot die grootste landbou-
uitbreiding wat die wéreld nog gesien het. Dit was die
periode waartydens die woude wat destyds byna die hele
Wes Europa oordek het, oor groot gebiede uitgekap is.

Dit blyk dus dat die mens se benutting van die natuur tot
'n baie groot mate bepaal word deur sy siening daarvan.
Daarteenoor is sy siening van die natuur weer baie bein-
vloed deur wetenskaplike en tegnologiese ontwikkeling
deurdat dit hom minder afhanklik gemaak het van die
natuurkragte. Daardeur het hy nie meerdie natuur as iets
verhewe beskou nie maar as iets wataan hom onderdanig

3. OPLOSSING VAN ONS OMGEWINGSKRISIS
Wat staan die mensdom te doen?

(i) DIE ROL VAN WETENSKAP EN TEGNOLOGIE
Die verafgoding van die wetenskap en tegnologie sedert
die industriéle revolusie van die 18e en 19e eeu en die
tegnologiese revolusie van die twintigste eeuhetdaartoe
gelei dat 'n groot gedeelte van die mensdom n onwrik-
bare geloof ontwikkel het dat die wetenskap en
tegnologie met nuwe uitvindings wel altyd 'nuitkoms sal
bewerkstellig waar natuurlike reserwes uitgeput, ver-
nietig of besoedel word. In 1955 byvoorbeeld het die
redakteurs van Fortune ’'n publikasie getiteld: “The
fabulous Future” die lig laat sien. Die hele gees van die
werk word weerspieél deur David Sarnoff se stelling:
“Thereisnolongerany margin ofdoubtthatwhateverthe
mind of man visualises, the genius of science can turn
into functioning fact.” (Southwick, 1972, p 81).

Tot 'n sekere mate is hierdie “geloof” geregverdig en
moetdie wetenskap entegnologie nie onderskat word nie.
Baie van die huidige omgewingsprobleme sal sekerlik
daardeur opgelos word soos baie al reeds in die verlede
daardeur opgelos is. Londen se grootste omgewingspro-
bleem aan die begin van die negentiende eeu was die
akkumulasie van perdemis in die strate en daar is
bereken dat dit teen die einde van die eeu so diep as twee
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meter in die strate sou I8! Nodeloos om te sé dat daar in
hierdie berekeninge nie rekening gehou is met o0 a
tegnologiese ontwikkeling op die vlak van vervoermedia
nie.

Die vernaamste voorstaanders van hierdie gedagte-
rigting, naamlik dat die wetenskap soewereine beheer
oor die natuur uitoefen en dat oplossings vir alle
omgewingsprobleme gevind sal word, bou hul teorieé op
die werk van Francis Bacon (vroeé sewentiende eeu).
“During the twentieth century the Baconian creed has
given man the optimism that he can achieve all things.
He can control and eliminate disease, produce unlimited
food ... (ens.)... and enter a golden age oftechnology and
economic prosperity in which his only remaining
problem would be the use of leisure time.” (Southwick,
1972, p 80). Hierdie denkrigting voorsien dus geen
probleem ten opsigte van voedselproduksie, omgewings-
besoedeling, e d m wat nie deur die mens opgelos sal kan
word nie. Die enigste vereiste is dat die wetenskap onge-
hinderd sy gang moet kan gaan.

(i) 'NHERORIENTERING IN DIE SIENING VAN DIE
MENS TEN OPSIGTE VAN SY OMGEWING

Hierdie optimisme het tot en met die sestiger jare van
hierdie eeu die botoon bly voer, maar moes daarna —en
veral na 1968 — plek maak vir 'n vloedgolf van
pessimisme. Dit is aangevoor deur veral Aldo Leopold
(1949) Vogt (1948) en Osborn (1948). Dit het gelei tot n
aktiewe openbare belangstelling in die gedagte dat die
mens alleen onbepaald kan bly voortbestaan indien hy
hom weer, soos vroeér, vereenselwig met die ekologiese
wette van die natuur en in harmonie daarmee sy bestaan
uitwerk.

Om egter in harmonie metdie natuur te lewe, behels meer
as net 'n reeks wette en tegnologiese aanpassings. Dit
vereis 'n heroriéntering in die denke van die mensdom —
volgens Kormonde: “... a rethinking of man’s place in
nature, a rethinking of attitudes about the total environ-
ment —in the words of Aldo Leopold, the developement of
a new ethic ior the land.” (1969, p 196)

Die gedagte dat tegnologie alleen nie kan sorg vir ’n

oplossing nie, word sterk beklemtoon: trouens tegnolo-
giese “vooruitgang”is juis een van die grootste redes vir
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die omverwerping van die ekologiese balans. “Mankind
is engaged in a program of self-defeat... Technological
power is altering environment at an increasing rate,
often in ways which are to man’s disadvantage ... There
isno present reason for confidence that man will succeed
in bringing aboutaharmony between his population and
environment. It does not seem that technology alone can
produce a long-term solution” (Southwick, 1972, p 86).
White (asook Clarke, 1974, e a)is ook van mening datdie
oplossing van die ekologiese krisis nie 1é in wetenskap
en tegnologie nie. “What people do about their ecology
depends on what they think about themselves in relation
to things around them. Human ecology is deeply condi-
tioned by beliefs about our nature and destiny —that is,
by religion” (White, 1971, p 31).

Die oplossing Ié dus enersyds wel by die wetenskap en
tegnologie, maar andersyds by die persepsie van die
omgewing deur die mens en by laasgenoemde speel
religie 'n besonder belangrike rol. Die mens se godsdiens
en wéreldsiening kan nie losgemaak word van mekaar
nie.

(iii) Die Rol van die Christelike Religie

Die natuur is van die vroegste tye deur die Christendom
gesien as die handewerk van God waardeur Hy tot die
mens spreek. Die mier spreek tot die luiaard; die reén-
boog is 'n teken van 'n verbond tussen God en die mens;
ens. Teen die 13e eeu het 'n sterk neiging ontstaan om
deur middel van navorsing van die natuur, God beter te
leer ken. Vir al die vernaamste wetenskaplikes van hier-
die tyd, en tot by Leibnitz en Newton, was godsdienstige
motivering die dryfveer vir navorsing (White, 1971, p 33).
Hieruit wil dit dus blyk dat die moderne W esterse weten-
skap “... was cast in a matrix of Christian theology. The
dynamism of religious devotion, shaped by the Judeo-
Christian dogma ofcration, gave itimpetus” (White, 1971,
p 33). Vanweé die noue verband tussen tegnologiese ont-
wikkeling en wetenskapbeoefening, is e.g. dus ook, so
gesien, gefundeer in die Christelike religieuse denke.
Hieruit lei White af dat, omdat tegnologie ver-
antwoordelik is vir die wanbenutting enwanbalans in die
ekosisteem, dit dus die Christendom is wat daarvoor
verantwoordelik is. “No clear setof basic values has been
accepted in our society to displace those of Christianity.
Hence we shall continue to have a worsening ecological
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crisis until we reject the Christian axiom that nature has
noreason forexistence save to serve man” (p 35). Volgens
White is hierdie aspek van die Christelike geloof dus die
grondslag van onsomgewingskrisis deurdatditdie mens
los gemaak hetvan sy intieme verhouding metdienatuur
as déél daarvan wat hy dus ten voile moet bewaar en
koester.

Hierdeur word hy nou die heerser, die eksploiteerder, vir
sy eie gewin. Dit noem hy “The Historical Roots of Our
Ecological Crisis”. “Christianity is the most anthro-
pocentric religion the world has seen. Christianity ...
established a dualism of man and nature ... (p 240).

Die slotsom waartoe White kom, is dus dat “More science
and more technology are not going to get us out of the
present ecological crisis until we find a new religion, or
rethink the old one”(p 34).

Toynbee (1972) blameer ook die Christelike godsdiens dat
hy panteisme vervang het met die aanbidding van ’n
enkele God wat losstaan van die natuur. Voorts ontvang
die mensdom volgens Toynbee '’n mandaat van God
(volgens Genesis 1:28 “... onderwerp ... enheers.. .”)om
soveel voordeel uit die natuur te haal as moontlik.

Kan ons hierdie argumente aanvaar? Daar moet erken
word dat daar 'n mate van waarheid in is. Daar is egter
ook ernstige leemtes daarin. So byvoorbeeld is daar baie
ander godsdienste wat net soveel of selfs meer skade aan
die omgewing aangerig het as die Christendom. Die
Chinese religieuse denke het byvoorbeeld o a baie klem
gelé op die eenheid van mens en natuur. Veral Lao-tsu se
leerstellings het beklemtoon dat die mens moet aanleer
om in harmonie met die natuur te lewe en om homself te
sien as ’'n onbenullige element in die groot universele
orde (De Blij, 1974 p 181). Dit hetegter nie verhoed dat die
Chinese landskap onderhewig is aan omgewingsmis-
bruik nie. In die noordelike dele van Sirié waar die
Christelike geloofrelatiefmin invloed gehad het, kom die
ernstigste graad van erosie bekend, voor.

Dat daar egter 'n element van waarheid in White en
Toynbee se stellings is, moet toegegee word. Die
Christendom hétdie natuur (wat as pand aan hom toever-
trou is) misbruik. Dit sou egter onskriftuurlik wees om
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hierdie ekologiese krisis aan die Christelike godsdiens
self toe te dig. As God aan die mens sé dathy oordie skep-
ping moet heers (Gen. 1:28) is die implikasie beslis nie dat
dit verniel mag word nie. In Gen 2:15 sé God juis dat die
mens die aarde moet bewerk en dit bewaak. Hier het ons
inderwaarheid ’n positiewe bevel tot natuurbewaring.
Die oorsaak van die omgewingskrisis I1& eerder daarin
datdie mens, deur die sondeval, sy eerste liefde vanaf God
ensy Skeppingweggekeer hetenop homselfgerig het. S6
gesien, is die sdndeval die grondoorsaak van die mens se
materialisme wat lei tot die maksimum eksploitasie van
die natuur. Die sug namaksimum wins, ongeag die nade-
lige newe-effek daarvan op die medemens of omgewing,
is die basis van ons omgewingskrisis —nie die Christe-
like godsdiens nie!

Daaris egter ’'n verdere aspek watook onsaandag vereis.
Die skeppingsopdrag van God aan die mens behels veel
meer as net dat die mens dit nie mag misbruik en dus die
vernieling daarvan moet afkeur nie. Hy mag nie passief
staan teenoor die beskadiging daarvan nie. Volgens
Rowland Moss (ongekwoteerde werk uit Van Wyk, sjp9)
kom die implikasies van die skeppingsopdrag op die
volgende neer:-

1 Die mens moet die natuur benut vir sy daaglikse
voorsiening.

2. Diemens moet voortdurend poog om ’n beter begrip
te verkry van die natuur.

3. Diemens moetdie natuurbewaarvirdienageslagse
behoeftes.

4. Die mens moet die natuur as skepping van God
bewonder en geniet.

5. Die mens moetdankbaarheid betoon teenoor God vir
die Skepping van die natuur waardeur aan sy
daaglikse behoeftes voorsien word.

“Aangesien die voortdurende voortbestaan van alle lewe
van oordeelkundige natuurbenutting afhanklik is,
spreek dit vanself dat dit die Christen se plig is om
natuurbewaring toe te pas waar dit nodig is” (Van Wyk, p

34



10). Dit kan hy beter doen as hy dus meerdere kennis
daarvan najaag. Te midde van so 'n ongeskonde natuur
sal hy God ook beter kan loof en dank vir die skepping
daarvan.

Die Christen se beskouing van die natuur word deur
Calvyn soos volg saamgevat:- “... the custody of the
garden was given in charge to Adam, to show that we
possess the things which God has committed to our
hands, on the condition that being content with the frugal
and moderate use of them, we should take care of what
shall remain. Let him who possesses a field, so partake of
its yearly fruits, that he may not suffer the ground to be
injured by his negligence; but let him endeavour to hand
it down to posterity as he received it, or even better culti-
vated. Let him so feed on its fruits, that he neither dissi-
pates it by luxury, nor permits to be marred orruined by
neglect. Moreover, that this economy, and this diligence,
with respect to those good things which God has given us
to enjoy, may flourish among us; let every one regard
himself as the steward of God in all things which he
posesses. Then he will neither conduct himself dis-
solutely, nor corrupt by abuse those things which God
requires to be preserved.” (Ongekwoteerde aanhaling
oorgeneem uit Van Wyk, sj p 12).

SAMEVATTING
Daar is voldoende bewys dat die mensdom wel voor 'n
lewensbeslissende omgewingskrisis te staan gekom het.
n Voortgang op die huidige weg beteken sy eie uit-
wissing op aarde.

Dieresepte vir'noplossing van die probleem val duidelik
in twee kategorieé uiteeh:-

1  Meer intensiewe wetenskaplike navorsing om die
dilemma waarin die mens homself juis a g v hierdie
wetenskaplike uitbreiding gedompel het, reg te stel.

n Drastiese opvoedingsprogram vir alle mense.
Daar kan nie gewag word totdat die ekologiese
balans totaal versteur is en mense wéreldwyd begin
hongerly voordat almal se samewerking, uit nood
gebore, verkry word nie.
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Soos reeds gesé, is wetenskaplike ontwikkeling nie die
finale antwoord nie. 'n Algemene opvoedingsprogram
alhoewel noodsaaklik, het ook sy beperkte waarde. Om
die mensdom te oorreed om sy winsmotief in te kortt w v
sy medemensendienageslag en sodoende sy eie geriefop
te offer, en dit alles net deur 'n algemene opvoedings-
program, blyk geensins waarskynlik te wees nie. Ditwil
nie sé dat die wetenskap nie ’n belangrike rol te speel het
in die oplossing van die probleem nie. So ook sal die
opvoedingsplan sy vrugte hé — veral onder dié wat
humanisties georiénteerd is of 'n sterk gevoel hetvir die
natuur, maar dit is ydele hoop om te dink dat die uit-
eindelike finale krisis daardeur afgewend sal kan word.
Daar bly uiteindelik net een oplossing oor: die mensdom
moet weer die mees grondliggende wetvan die Christen-
dom (en van die heelal) t w om God (en sy Skepping) en
medemens lief te hé —desnoods ten koste van homself —
herontdek en dit prakties uitleef. As die “liefde wat die
naaste geen kwaad aandoen nie” weer sy regmatige plek
sou kon inneem, sou die industrials nie afvalstowwe op
onverantwoordelike wyse in ander se drink- enbesproei-
ingswater stort nie; die boer sal nie die opvanggebiede
van riviere laatoorbeweitw v ekstrawins endaardeursy
buurman se damme laat toeslik nie; die piekniekmaker
sal nie sy leé blikkies rondstrooi omdat sy geriefvirhom
meer werd is as die volgende man se verlange na die
ongeskonde natuuromgewing nie. In die praktiese lewe
beteken die Christelike leerstellings vir ’'n baie groot deel
van die Christendom nie meerveel nie. Die Christendom
kan nie ontken dathy in ’n doodse formalisme verval het
nie. Diewondervan die natuursoosin Ps 104 besing word,
spreek nie met dieselfde impakttotdie industrialis, boer
of streeksontwikkelaar soos die finansiéle gewin wathy
daaruitkan haal nie. Daarom is Whitereg ashy sé: “Since
the roots of our trouble are so largely religious, the
remedy must sdso be essentially religious, whether we
call it that or not” (p 35).

M L HUGO
PU vir CHO
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