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Religieuse Kommunikasie —

’n Verkenning
Willem de Klerk

THIS article explores the possibilities of religious
communication as a fleld of study In the sclence
of communication.

The author adopts the point of view that
religious communication Is experienced by a
large number of people. They claim the existence
of a sender, messages, media, recelvers, feed-
back, Interaction and communicative relations.

“Explanations’ for this religlous phenomenon
are presented by the sclences of theology, philo-
sophy, psychology and soclology. The communl-
cation sclence should take cognisance of these
findings.

The focus of the communication sclences

- should fall on the religious response or expres-
slon or feedback by Individuals and groups.

Religlous language Is one fleld of study.
Another field of study Is the communication
dynamics as experlenced In religious cults, sym-
bols, ceremonies and acts.

The first priority should be to Identify and
define the specific field of the communication
sclences within the religlous phenomena. Then,
themes for research can be explored.

In this article attention Is given to different
psychological “explanations'’ for religious com-
munication e.g. the theory of projection, Infantii-
Ism, numinous experiences, archetypes, the pur-
sult of value systems, etc. Exploratory formula-
tions for the religious communication of these
theories are presented In this article. The trans-
cendental explanation, namely the pre-scientific
premise that God exists, Is also discussed. Here,
the accent for the communication sclence falis
on responses which are divided into religious
sensitivity, directional and expression responses.

PROF. W.J. DE KLERK is senior dosent in die dept. van
Kommunikasie by die RAU.

This article Is merely a preliminary and Inter-
rogative exploration and Investigation to deter-
mine whether the communication sciences
should, In any way, concern itself with religious
communication.

Hierdie artikel wil 'n debat probeer stimuleer. Dis
nie 'n antwoord op 'n probleemstelling of 'n in-
dringende analise nie. Die debat mag selfs in die
teenoorstellende pole van verwerping of instemming
beland, wat die bedoeling van 'n debat is.

Die stelling (of vraagstelling) is of die kommuni-
kasiewetenskap hom behoort te bemoei met reli-
gieuse kommunikasie. Is dit deel van sy agenda en
terrein? Is dit wetenskaplik om al die relevante
literatuur in dié verband te ignoreer?
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Is dit verantwoord om die beweerde ervaring van
massas van mense, dat hulle religieus kommuni-
keer, in 'n wetenskap soos Kommunikasieleer te
vermy?

My standpunt — en ter wille van die argument
beredeneer ek dit — is dat religieuse kommunikasie
studie en navorsing vra, ook van die kommunikasie-
wetenskap. Die geskiedenis van die mensheid van
'n religieuse hoek gesien, eis die aandag. Vanaf die
oertye was daar verskyningsvorme van religieuse
kommunikasie. Die Fetisjisme en Animisme het 'n
galery van gode, beskermgeeste en duiwels voor-
gehou waarmee aktief in gesprek getree is. Dit het
uitgekristalliseer in groot bekende wéreldgods-
dienste: die Hindoeisme, Boeddhisme, Confucianis-
me, Tauisme, Sjintoisme, Judaisme, Christendom,
Islam en nog ander rigtings van kleiner omvang.

As jy jou verplaas na die miljoene tempels, kerke
en binnekamers, merk jy op dat die mense besig
is met 'n dinamika wat al die kenmerke van kom-
munikasie vertoon.

Die godsdienste beweer dat daar 'n sender is
(vergestalt in die godsbegrip). Dié sender stuur
boodskappe (vergestalt in verskillende inhoude, ge-
woonlik dreiging, troos, beloftes en opdragte). Media
vir die boodskappe word onderskei (openbaringe,
gesigte, stemme, geskrifte). Die ontvangers is oor-
tuig dat hulle die boodskappe hoor of sien en hulle
gee respons daarop. Daar is terugvoering (gebede,
bekering, gehoorsaamheid). Daar is wisselwerking
tussen sender en ontvanger (konsultasie, rituele).
Dit groei tot 'n kommunikatiewe verhouding.

Verskillende vakwetenskappe bestudeer religieuse
kommunikasie vanuit verskillende invalshoeke soos
die Teologie, Filosofie, Psigologie en Sosiologie.

Die kommunikasie-wetenskap het immers ook be-
lang by die ‘“religieuse verskynsel”. Nie om te
evalueer of 'n god bestaan of nie, maar om die
gegewe van werklike of vermeende religieuse kom-
munikasie te erken en die kommunikasie-dinamika
daarvan te peil.

Dit is duidelik dat een van die sentrale probleem-
stellings is of religieuse kommunikasie werklike in-
terpersoonlike kommunikasie is, of bloot 'n bestaans-
wyse wat gereduseer kan word tot intra-psigiese
kommunikasie.

Dit hoef nie 'n probleem vir die kommunikasie-
wetenskap te wees nie. As intra-psigiese kommuni-
kasie as 'n modus van kommunikasie beskou word,
is religieuse kommunikasie wel kommunikasie, of
daar 'n transendente sender bestaan of nie. Interper-
soonlike kommunikasie veronderstel 'n sender,
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maar die studie gaan nie oor die sender nie, maar
oor die kommunikasierespons.

Watter een van die twee ‘“‘verklarings” vir reli-
gieuse kommunikasie ookal gekies word, bly dit 'n
vorm van kommunikasie.

@ Dit is onderbewuste intra-psigiese kommunikasie
(jy verwerp ’'n god, maar jou menslike aanleg is
op 'n Du, ’'n You, georiénteer, wat jou lei na
religieuse simboolvorming, betekenisse en dui-
dlng) |

@ Dit is bewustelike intra-psigiese kommunikasie
(jy verwerp God en weet dat jy nie religieus kom-
munikeer nie, maar jy realiseer waardes volgens
‘'n Al-prinsipe wat die aard van religieuse kom-
munikasie vertoon).

® Dit is bewuste inter-persoonlike kommunikasie
{God bestaan, met wie jy as sender en ontvanger
kommunikeer).

® Dit is vermeende inter-persoonlike kommuni-
kasie (jy glo jy kommunikeer met 'n god. Al sou
jy met skimme besig wees, kommunikeer jy nog-
tans).

Hoe ookal, religieuse kommunikasie is na my
mening 'n studieveld. Die twee velde waarin navor-
sers beweeg, kan genoem word: die immanentisme
en die transendentale verklaring van religieuse kom-
munikasie.

1. Die immanentisme se verklaring van
religieuse kommunikasie.

Dit is die voorwetenskaplike keuse dat geen
transendente god bestaan nie en daarom ver-
klaar dit religieuse kommunikasie as intra-
psigiese kommunikasie. Ek onderskei sewe per-
spektiewe wat aangebied word.

1.1 Religieuse kommunikasie is kommunikasie
deur projeksie’.

Projeksie is om die gewaarwordinge van
binne na buite te verlé.

Die sender word “geskep”. God is ’n pro-
jeksie van die vaderfiguur en superego. Die
hemel is 'n projeksie van onlus oor die werk-
likheid wat 'n “werklikheid"’ ontwerp sonder
onlus. Die duiwel is 'n projeksie van onder-
drukte drif en aggressie. Onsterflikheid is 'n
projeksie van die narscistiese ek en doods-
angs. Die dogma van skuld en versoening
is projeksies van die behoefte aan straf en
vergewing. Ensovoorts.

Sender, medium en die boodskapsver-
keer tussen sender en ontvanger is



1.2

1.3

1.4

projeksie-dinamika.
Religieuse kommunikasie is infantilisme’.

Dié teorie stel dat daar 'n noue verband
is tussen die religie en die oorspronklike
verhouding van die kind tot die ouers.

In die kinderbelewing speel drie dinge 'n
besondere rol: narscisme, dit is die selfoor-
skatting en ombuiging van alles na eie
egoistiese behoeftes.

Primére verbondenheid, waarmee bedoel
word die behoefte aan eenwording, verbin-
ding en geborgenheid in die eenheid met die
ouer. En afhanklikheidsgevoelens - die
ouers moet alle behoeftes vervul.

Religie is dan niks anders as ’n terugval
of regressie op die kinderlike belewings-
wéreld nie.

Religieuse kommunikasie is die kommuni-
kasie van die kindgevoel met 'n vermeende
sender. Die boodskapsverkeer is die soek
en die vind van sorg, veiligheid, geborgen-
heid, eenheid en troos.

Religieuse kommunikasie as numineuse
belewing’.

Die numineuse is die ervaring van 'n mis-
terie wat tegelyk “tremendum’ en *fascino-
sum” is — dit verontrus en boei tegelyker-
tyd. Die misterie is die “‘heilige”, 'n naam-
lose oergegewe van irrasionele aard.

Die “‘tremendum’’-belewing is die gevoel
van ontoeganklikheid en skeiding waarin
vrees, skrik, ontsteltenis, afgryse en sidde-
ring voorkom. Die gevoel van “‘iiberméach-
tigen” deur die misterie van 'n goddelike
heerlikheid (die ’Ganz Andere’’) en die af-
standsgevoel van skepsel te wees (‘‘Das
Kreaturgefiihl’'). Dis 'n gevoel van die krag
van die heilige (‘‘Das Energische’’).

Die ‘‘fascinosum’’-belewing is dat die
heilige ook betower, boei en aantrek en
vreugde en geluk bring.

Hierdie numineuse is 'n ervaring by alle
godsdienste. Religieuse kommunikasie is
die kommunikasie van numineuse
gevoelens met 'n vermeende heilige of 'n
heilige oergegewe in die werklikheid. Die
boodskapsverkeer is die soek en die vind
van oorweldig te wees en geluksalig te wees.

Religieuse kommunikasie is die
eksternalisasie van die ek’.
Die mens is bewus van 'n hoér deel in

hom wat die laer deel kan red. Hy iden-
tifiseer hom met die hoér deel, en hy dwing

" sy laere self om te kom tot corgawe aan die

1.5

1.6

hoére self. Dan word die hoére self ge-
eksternaliseer as 'n helpende krag wat seku-
riteit en vreugde gee.

Religisuse kommunikasie is die kommuni-
kasie van die reddende ek as sender na die
reddelose ek.

Religieuse kommunikasie is die argetipes
van die kollektiewe onbewuste wat hom op-
dring aan die mens se bewussyn®,

Religie is 'n oergedrag van die menslike
struktuur. As dit verdring word, veroorsaak
dit neurose. In die oorgeérfde inhoude van
menswees, is daar oerbeeide van groothede
soos wedergeboorte, dood, die held, god,
duiwel, wat van die bewuste mens aandag
eis. Die bewuste skep dan hierdie oerbeelde
om in regilieuse simbole.

Religieuse kommunikasie is die kom-
munikasie van die onbewuste oerbeelde as
sender. Die boodskapsverkeer is die soek
en vind van religieuse simbole, met wie die
mens dan in kommunikasie tree.

Religieuse kommunikasie is 'n
waarde-strewe.

Daar is verskillende variasies op dié
standpunt. Allport® s&: “‘Religion is a dis-
position, built up through experience, to res-
pond favourably and in certain habitual
ways, to conceptual objects and principles
that the individual regards as of ultimate im-
portance in his own life, and as having to do
with what he regards as permanent or cen-
tral in the nature of things’’.

Religie volgens Frankl se logoterapie’ is
in konsekwensie die ‘‘will to meaning’’ wat
opkom uit die mens se nodlogiese eksisten-
sie waardeur die mens homself transendeer
in wéreldgerigte objektiewe waarde-reali-
sering. In die basiese drang na die vind van
die sin van die lewe, word godsdiens ge-
skep. Die sin word gevind in “. . . dedication
and devotion to something beyond his self,
to something above his self”’.

Om hierdie waardes te realiseer, het die
mens 'n “divine reference’’ nodig met ‘n
“Thou™®,

Religieuse kommunikasie is die kommuni-
kasie van waarde-realisering as sender. Die
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1.7

boodskapsverkeer is die soek en vind van
waardes met 'n goddellike referensie-punt.

Religieuse kommunikasie is 'n
andergerigtheid®.

Die eksistensialistiese filosofie is deur-
dronge met religieuse materiaal.

Die grondstelling is dat die mens onvol-
ledig is as enkeling of as kollektiewe mas-
sa. Eksistensie is ko-eksistensie. Die wesen-
like aard van menswees is kommunikasie.
Die mens word mens en is mens in 'n ek-jy
relasie. Hierdie wesenstrek van die mens
kan getipeer word as 'n dialogiserende
bestaanshouding wat noodwendig moet uit-
loop op 'n selftransendente relasie. Religie
vind sy oorsprong in die kommunikasie-aard
en selftransendensie-aard van menswees.

Religieuse kommunikasie is die kommuni-
kasie van die kommunikatiewe grondtrek
van die mens as sender. Die boodskaps-
verkeer is die soek en vind van 'n relasie met
'n selftransenderende jy.

Hierdie verkenning lei tot die gevolgtrek-
king dat die immanentisme variasies is op
die volgende temas.

® Verskeie dinamika’s in die mens (pro-
jeksie, infantilisme, numineuse belewing,
eksternalisasie van die ek, argetipes,
waarde-sisteme en 'n andergerigtheid),
skep 'n god.

Dié god is die eie ontwerpte sender.

® Die medium vir die boodskappe is of in-
nerlike bewussynsprosesse of eksterne
simbole en tekens.

® Die inhoud van die boodskappe is ap-
pélle op die mens om sorg, veiligheid,
geborgenheid, troos, versoening, oor-
gawe, redding, toevlug, norme en waar-
des by die eie ontwerpte sender te vind.

® Die terugvoering van die ontvangers is
om hulle te rig op wat die sender vra en
om in kommunikatiewe verhouding met
die sénder te tree. Kan mens konkludeer
dat selfs die immanentisme se intra-
psigiese verklaringe van religieuse kom-
munikasie nie afdoen aan die feit dat
religieuse kommunikasie 'n werklike in-
tensionele vorm van kommunikasie is
nie?

Of is dit kommunikasie-skyn of onbe-

doelde kommunikasie-bedrog?

2. Die transendentale verklaring van religieuse
kommunikasie
Die uitgangspunt is die voorwetenskaplike aan-
vaarding van die bestaan van ’'n transendente
God. Dié bestaan kan nie bewys of weerlé word

nie.

2.1

2.2

Twee bekende denkers in dié verband is
Buber en Kierkegaard.”” Elk met sy eie
aksent-stel dat die mens op God gerig is en
in verhouding met God kan tree. Deur dié
verhouding vind wedersydse kommunikasie
plaas. Dit het 'n bepalende invioed op die
mens, deurdat die mens homself en die sin
van sy bestaan in kommunikasie met God
vind en homself daardeur realiseer in sin-
ryke kommunikasie met sy medemens. Reli-
gieuse kommunikasie is 'n vertikale ingreep
op die menslike lewe deur skuldbesef,
sondebesef, geloof en onderwerping.

Ek konsentreer net op die Christelike
religie as uitdrukking van die transendente
opvatting.

Oorgedra op die kommunikasie-raamwerk,
lyk dit so:

Die sender is die transendente God.

Die boodskap is: die ellende en verloren-
heid van die mens; die aanbod van verlos-
sing; die oproep tot geloof; en die opdrag
tot gehoorsaamheid.

Die media is die transendente se openba-
ring in die natuur, die besondere openba-
ring in die Bybel, die prediking en sakra-
mente en die Gees, waardeur gekommuni-
keer word.

Die ontvangers is alle mense, in besonder
dié wat God roep.

Die terugvoering is die mens se religieuse
respons, wat op verskillende vlakke 1é.

Die wisselwerking tussen sender en ont-
vanger is al die dimensies van kommuni-
kasie van die sender na die ontvanger en
van die ontvanger na die sender.

Volgens die transendentale verklaring is
religie dus 'n suiwer en ware en intensionele
kommunikasie-situasie en ervaring.

Die kommunikasiewetenskap — beoefen
vanuit die transendentale uitgangspunt —
het nie as studie-terrein die sender, media
of boodskap nie. Dit is die terrein van die
Teologie.

Vir die kommunikasie-studie is die reli-



gieuse respons van die ontvangers die
fokuspunt. Met ander woorde, die terug-
vaering.

2.3 Religieuse terugvoeringskommunikasie kan
verdeel word in drie kategoried''.
Religieuse sensitiwiteits-terugvoering.
Religieuse gerigtheids-terugvoering.
Religieuse ekspressie-terugvoering.

2.3.1 Religieuse sensitiwiteits-terugvoering

23.2

veronderstel dat kragtens die verbon-
denheid van alle mense met God, alle
mense religieus sensitief is. Daar is
by die mens 'n hunkering na God, ge-
manifesteer in die volgende: numi-
neuse belewinge met gevoelens van
majesteit en genade; totaliteitsbele-
winge met gevoelens van versmeliting
met die alheid; afwesigheidsbelewinge
met gevoelens van onvoltooidheid; af-
hanklikheidsbelewinge met gevoelens
van hulpeloosheid; verbondenheids-
belewinge met gevoelens van inge-
skakeldheid by die geheel.

Die kommunikasiewetenskap kan

hier fokus op die dinamika van hier-
die religieuse sensitiwiteitsrespons
soos dit gemanifesteer word in die
soeke en verlange na religieuse
tekens en betekenis. In ideologie-
vorming en ideologiese kommunika-
sie is daar byvoorbeeld 'n religieuse
sensitiwiteitsdimensie.
Religieuse gerigtheids-terugvoering
veronderstel dat kragtens die kommu-
nikatiewe verhouding met God daar
by sommige mense religieuse gerigt-
heid is.

Die religieuse gerigtheidsrespons is
die gevoel dat God gehoorsaamheid
en verantwoording eis met die
response van ’'n gevoel van ge-
borgenheid in die liefdevolle verband
en met die dreiging van skuld in ’'n
verbroke relasie. Dit is die gevoel van
oorgawe en die belewing dat die oor-
gawe die gronddirektief van die lewe
is.

Die godsdienstige gerigtheidsres-
ponse is ook saam te vat in dié uit-
drukking: instemming en aanvaarding

van die godsdiens en sy konsekwen-
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sies.

Dit is die godsdienstige gesindheid
as 'n totale gedrag waarin die affek-
tiewe, kognitiewe en voluntatiewe pro-
sesse in 'n komplekse struktuur ge-
orden word.

Ditis dus 'n integratiewe dinamika
wat nie by alle individue op dieselfde
niveau bereik word nie.

Vanuit die kommunikasieweten-

skap val die fokus op die manifesta-
sies van die religieuse gesindheid en
intensionele gerigtheid op sender,
boodskap en medium.
Religieuse ekspressie-terugvoering
veronderstel dat kragtens die kommu-
nikatiewe verhouding met God daar
by sommige mense religieuse dialoog
met God is.

Hieronder hoort die godsdienstig-
waarneembare gedrag waaronder
godsdienstige aanbidding, kerklike
verbondenheid, seremonie, kultuur,
belydenis, godsdienstige groeperinge
in die samelewing en die invloed daar-
van op die samelewing, ensovoorts.
Met ander woorde enige godsdiens-
tige gedrag van individue of groepe
wat na buite gemanifesteer word en
waargeneem kan word.

Die godsdienstige respons in sy ge-
heel hou verband met die persoonlik-
heidstruktuur, leeftydsfase, opvoe-
dingspatrone, kulturele beinvioeding,
waaronder ook groepsbeinvloeding.
In besonder geld dit egter van gods-
dienstige gedrag.

Hierdie ekspressie-response bied
veral geleentheid vir empiriese na-
vorsing.

James (1902: 78 -165) se gods-
dienstige tipologie het 'n belangrike
indeling van godsdienstige gedrag
gebied. Die ‘‘healthy-minded” se
godsdienstige gedrag manifesteer sig
in gelukkigheid as sentrale motief, ter-
wyl die “'sick soul” pessimisme as
ondertoon van sy godsdienstige ge-
drag het. 'n Besondere analise word
van die godsdienstige mistikus gegee
in sy vier eienskappe: ‘‘ineffability"’,
“noetic quality’”’, ‘“‘transiency’’ en
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‘‘passivity”’.

Allen en Spilka {1967) bied 'n ander
basis vir godsdienstige gedrag in die
onderskeiding van twee godsdiens-
tige gedragstyle: die ““‘consensual’’-
styl wat uitwendig-konvensioneel is en
die “‘committed’’-styl wat gekenmerk
word deur betrokkenheid.

Temas wat hier deur die kommuni-
kasiewetenskap bestudeer kan word,
is onder meer:

Die kommunikasie-dinamika van
religieuse kultusse, simbole en sere-
monies.

Die religieuse kommunikasie-sty!
van mense'?, om te kom tot 'n tipo-
logie van religieuse kommunikasie-
style, byvoorbeeld religie gekommuni-
keer as: gelukkigheid, bedreiging,
mistiek, konvensionaliteit, betrokken-
heid, rigiditeit of die religieuse kom-
munikasie van die mistikus, die in-
tellektueel, die “profeet” en die
“‘priester”’.

Die tipiese van die religieuse kom-
munikasie in verskillende gebeds-
vorms.

Op individuete vlak is die gebed 'n
godsdienstige akte. Om die relevan-
sie van 'n studie van die gebed aan
te dui, die volgende illustrasie. Clark
(1968: 307 —327)"° stel as “‘agenda”
van die gebedskommunikasie die vol-
gende: '

Die motiewe vir die gebedgewoon-
te. Die belewing in die gebed — word
die Heilige ervaar of nie; die intensie
van die gebed - wil dit die Heilige
“besweer”’ of wonders vermag (magie)
of wil dit oorgawe hé aan die Heilige;
die dinamika van die gebed - ver-
ander dit houdinge en gedrag?; die
groeikrag in die gebed tot dieper
geestelike vlakke?; verder: verskil-
lende gebedsvorme waaronder medi-
tasie, konfessie, adorasie, dankseg-
ging ensovoorts.

Die tipiese van die religieuse kom-
munikasie van verskillende kerke',
byvoorbeeld religieuse kerk-kommu-
nikasie met die God-mens verhouding
as fokuspunt; sosiale betrokkenheid

as fokuspunt; kultusse en seremonies
as fokuspunt; lering as fokuspunt.

Na my mening bied religieuse eks-
pressie-response ’n baie vrugbare na-
vorsingsveld vir die kommunikasie-
kundige.

Die artikel is bedoel as verkennende vraagstelling.
Tog wil ek my waag aan een antwoord: van watter
voorwetenskaplike uitgangspunte ookal begin word
— die immanentisme of die transendentale - is
religieuse kommunikasie 'n manifestasie van mens-
like kommunikasie, wat ’'n besliste impak het op
menslike gedrag. Daarom is dit 'n studieveld vir die
kommunikasiewetenskap.

Die eerste stap sou wees om sy spesifieke terrein
binne die religieuse verskynsel te identifiseer en te
omskrywe, en dan navorsingstemas te ontgin.
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