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wyses hoe dit soms gebeur het, kan nie in woorde beskryf word nie. Dit was vir my
werklik ‘n nuwe ontmoeting tussen hemel en aarde en tussen teorie en praktyk!
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OPSOMMING

Vergelyk diagram 1: 'n Paradigmaverandering van teorie na praktyk en van gemeente
na gesin, gemeente en gemeenskap en diagram 2: Die siklus van geloofsbemiddeling.
Die gesin is die belangrikste bousisteem in die kerk, die gemeenskap en die hele
wéreld. Die gesin is ook die wiegie en selfs die baarmoeder van die simboliese weg in
godsdienstige opvoeding. Basies alle gesinne woon in 'n gemeenskap waar interaksies
plaasvind.

Tieners verlaat die kerk omdat daar nie genoegsame opwindende aktiwiteite in die
gemeenskap is om in te deel as transformasieproses vir 'n beter lewe nie. Vir daardie
rede beklemtoon die paradigma in hierdie navorsing 'n gebeurtenisgedrewe tiener- en
gesinsbediening in die gemeenskap. Dit beteken nie 'n programgedrewe bediening nie,
maar 'n bediening wat prosesse, persone en verhoudings aksentueer. Geloofsvorming
kan nie 'n plek buite die verhoudings van persone vind nie. Verhoudings is die
sleutelbegrip vir verstaan en die mees natuurlike vorm van verhoudings word in die
gesin gevind.

Om 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel vir hierdie doel te ontwikkel, laat die navorsing
die klem meer op praktisering as teoretisering val, alhoewel die voortdurende dialoog
tussen hierdie twee faktore in die praktiese teologie van uiterste belang is. Beter
verhoudings in die gesin, gemeente en die gemeenskap vra beter kommunikasie. Vir
hierdie rede is simbole en rituele 'n belangrike deel van die hele proses van tiener- en
gesinsbediening met 'n gemeenskapsgerigtheid. ‘n Kritiese ingesteldheid teenoor vals
boodskappe deur die media moet ons tot die moontlikheid lei om dieselfde elektroniese
toerusting aan te wend om Christus te proklameer.

God tree in die lewens van individue en groepe op, maar het die gesin beplan as die
belangrikste eenheid vir geloofsinteraksie alhoewel Hy deur enige ander sisteem of
geloof sy herskeppende raak kan verrig. Geen godsdiens kan sonder 'n god wees nie
en geen godsdiens kan sonder persone wees nie en alle persone is binne die een of
ander vorm van 'n gesin gebore en het 'n Godgegewe behoefte om deel van 'n groep te
wees selfs al word hulle deur families en die gemeenskap verwerp. Die
geloofsgemeenskap lewe nooit in 'n vakuum nie - dit is altyd te midde van 'n kulturele
werklikheid wat 'n kragtige invioed het. Die geloof van hiérdie gemeenskap is ingebed in
die konteks van simbole, rituele en verhale. Om met praktiese teologie besig te wees,
met hierdie paradigma in gedagte, word 'n drievoudige eksegese verlang: 'n eksegese
van die Woord, 'n eksegese van die kultuur en 'n eksegese van die self en die
gemeenskap.

Die versterking van die innerlike lewe van die kerk en sy verhouding met die
onmiddellike omgewing behoort die eerste prioriteit vir die leiers van die kerk te wees.
Kerke het ‘n verbondsverantwoordelikheid om mense te help om sterk en gesonde
families te ontwikkel en te onderhou.
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SUMMARY

Compare diagram 1: ‘n Paradigmaverandering van teorie na praktyk en van gemeente
na gesin en gemeenskap” and diagram 2: “Die siklus van geloofsbemiddeling”. The
family is the most important building system in the church, the society and the whole
world. The family is also the cradle and even the womb of the symbolic way in religious
education. Almost all families stay in a community where interactions of faith take place.

Teenagers leave the church because there are not enough exciting activities in the
community to be part of a transformation process for a better life. For that reason the
paradigm in this research emphasises an event-driven teenage and family ministry
within the community. That means a ministry that accentuates processes, people and
relations. Faith development cannot find a place outside the relationship of human
beings. Relationship is the password to understanding and the most natural form of
relationship is the family. The covenantal family is the most important building system in
the church, the society and the whole world.

To develop a model for teenage and family ministry for this purpose, the research will
emphasise practicing more than theorising, although the dialogue between these two
factors in practical theology is of utmost importance. Better relationships within the
family, congregation and the community needs better communication. For that reason
symbols and rituals are a necessary part of the whole process of teenage and family
ministry which is community-directed.

God acts within the lives of individuals and groups, but planned the family as the most
important unit for interaction. No religion can be without a God and no religion can be
without people. All people are born into one or another kind of family and have a God-
given need to be part of a group even when ostracised by families or the society. The
community of faith never lives in a vacuum - it is always in the midst of cultural reality
which is a powerful influence. The faith of this community is embedded in the context of
symbols, rituals and narratives. To be busy with practical theology, with this paradigm in
mind, needs a threefold exegesis: an exegesis of the Bible, an exegesis of the culture,
and an exegesis of the self and the community.

Strengthening the inner life of churches and their relation to their immediate
communities should be the first priority of the leaders of churches. Churches have a
covenant responsibility to help people develop and sustain strong and healthy families.

Key terms:
Practical Theology; The crisis in the church; Teenagers; Family; Community-directed;

Communication; Symbols; Rituals; Culture; A model for teenage and family ministry.
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DIAGRAMME 1 tot 90
WERKSBLAAIE & VRAELYSTE
DIAGRAMME

Tussen hakies, agter die beskrywing van die diagram, word verwys na paragrawe waar
dieselfde diagram ook voorkom.

| No. | Par. | Diagram | BI. |
OPSOMMING
1 'n Paradigmaverandering van teorie na praktyk en van

gemeente na gesin en gemeenskap (vgl 5.7, 7.5.3, 9.3, 9.10) i, ii
2 Die siklus van geloofsbemiddeling (vgl 9.18) i, i
HOOFSTUK EEN: INLEIDING 1
HOOFSTUK TWEE: PRAKTIESE TEOLOGIE 3
3 2.2 Die situasie van die praktiese teologie met die klem op

godsdiens en samelewing (vgl 2.6)
4 22 Differensiasie volgens handelingsvelde (vgl 2.3, 3.3)
(18) 2.2 Samewerking tussen kerk, staat en markplein (4.2, 9.3, 9.4.5
en 9.15.2) 4 &8
5 23 Die sewe poorte in prakties-teologiese navorsing 9

b
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1 HOOFSTUK EEN: AKTUALITEIT

In hierdie navorsing word aandag geskenk aan die ontwikkeling van 'n model vir
geloofsvorming van die tiener deur middel van simbole en rituele in die
verbondsgesin as ‘n hermeneuties-pneumatologiese benadering. Die navorsing fokus
op tieners omdat dit 'n lewensfase is waarin daar besondere vormingsprosesse
plaasvind wat onder andere 'n soeke na eie identiteit, selfstandigheid en geestelike
verdieping en volwassewording insluit.

Die verdwyning van die jeug uit die kerk, veral na belydenis van geloof word in 'n
ernstige lig beskou. Hierdie studieveld wek wye belangstelling en daar word op
verskillende maniere pogings aangewend om die tieners vir die kerk te behou en die
afgedwaalde en kerklose tieners vir die koninkryk van God terug te wen. Driel en
Kole ([1983]:41) kom reeds in 1982 tot die volgende gevolgtrekking: “... de
religiositeit van jongeren gaat over het algemeen en steeds massaler de
buitenkerkelijke en onkerkelijke kant op. Jongeren zoeken: de beleving van
gemeenskap, waarachtigheid en verstaanbaarheid in de taal, echtheid van de
kerkmensen”. Volgens hierdie navorsing van Driel en Kole is daar weerstand teen die
geinstitusionaliseerde kerk omdat hierdie verwagtings selde voorkom. Driel en Kole
([1983]:41) sé: “Het gaat dan ook niet om de weglopende jeugd als materialistisch,
heidens en ongelovig te karakteriseren. Veeleer zijn de z.g. ongelovigen zoekers,
pelgrims op weg naar een ander land, in het voetspoor van nieuwe profeten. Het
jeugdpastoraat moet hier zijn kansen grijpen”.

'n Model moet derhalwe ontwikkel word om die jeug op hul pelgrimsreis in die
gemeenskap te ontmoet waar hulle 'n verskil wil en kan maak. 'n Praktiese model
moet ontwerp word wat oop is vir aanpassing in die bepaalde situasie van 'n
gemeente en gemeenskap. In die model moet veral op die bemagtiging van die
tiener gefokus word om in die gesin, gemeente en gemeenskap diens in die
koninkryk van God te lewer wat tot geloofsvorming lei. Die verbond van God word as
uitgangspunt gebruik om die verhoudingsmatige geloofsbemiddelingsproses op koers
te hou. Dit vra 'n besondere insig van kommunikasie deur middel van simbole en
rituele wat as kommunikatiewe handelinge gedefinieer word om geloof binne 'n
pluralistiese gemeenskap te bemiddel. Hall (1998:66-70) meen dat die pluraliteit in
die samelewing as normale konteks vir geloofsbemiddeling gesien moet word. Hall
(1998:68) beweer: “It belongs to the normal situation of the church in the world, then,
that it represents one faith alternative among many”. Die invloedsfere in gemeenskap
wat tot geloofsvorming en -bemiddeling kan bydra en dit ook kan teenwerk, moet in
die model verreken word. Die model wil geestelike leiers en gesinslede stimuleer om
deur geloofsbemiddeling in gesinne tot die geestelike heil in gemeentes en die
gemeenskap by te dra. Dit vereis 'n holistiese benadering tot geloofsbemiddeling
deur middel van verskillende vakdissiplines se medewerking om op koers te bly en
die mikpunt van hierdie navorsing te bereik. Heitink (Ongepubliseerde lesing 2000:1)
het tydens sy besoek in Suid-Afrika verwys na die navorser se persoonlikheid en
veelsydigheid wat 'n belangrike rol in die navorsing speel: “Het gaat immers om een
combinatie van geesteswetenschappelijk en sociaal-wetenschappelijk ondersoek. In
deze combinatie heb je altijd te maken met wijsgerig vooronderstellingen en binnen
de theologie komen alle vakken er aan te pas”.
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Die vakke in my opleiding as onderwyser en later as predikant, naamlik volkekunde,
geografie, sosiologie, sielkunde, opvoedkunde en spesialisasie in kategese kan as
aanvullend tot die navorsing oor tiener- en gesinsbediening met 'n
gemeenskapsgerigtheid beskou word. Hierdie studierigtings het my gehelp om
mense op verskillende maniere waar te neem en te benader. Daarom kan daar met
Barton (2001:ix) saamgestem word: “They gave me some insight into society and
culture and the complex interrelationship between culture, belief and sacred texts.
They also laid the foundation for my ongoing curiosity regarding the social and
symbolic dimensions of human being”.

Heitink (Ongepubliseerde lesing 2000:1) praat van “de weg van de onderzoeker’.
Hierdie weg het berge en dale. Soms het die navorser 'n inspirerende vergesig, maar
die volgende oomblik kan hy weer in 'n diep mistige dal beland met 'n vraag of hierdie
weg nog verder kan gaan. Die visie en motivering vir hierdie weg of navorsing, soos
in die titel geformuleer, kom uit verskillende wetenskaplike denkrigtings na vore en
het nie te make met 'n vae veronderstelling nie. Dit sluit egter nie enige mistige dal
op die pad vorentoe uit nie. Daar is 'n bepaalde teologiese kompas, teleskoop,
mikroskoop en padkaart nodig om hierdie weg te volg en binne die wetenskaplike
kontoere te bly. Daar moet gefokus word op die postmoderne konteks van die tiener,
die verbondsgesin en die plaaslike gemeenskap, maar terselfdertyd sal hierdie
ondersoek ook 'n bepaalde toekomsgerigtheid insluit om relevant te bly. Die groot
uitdaging met geloofsbemiddeling aan die tiener 1€ op die terrein van die visuele,
ervarende en die tot handeling kom. Dit beteken om Jesus Christus in mense se
lewens te sien, te hoor en aan te voel om daardeur tot geloofshandeling te kom.
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2 HOOFSTUK TWEE: PRAKTIESE TEOLOGIE
2.1 Praktiese teologie as gemeenskapsgebeure

Van der Ven (1993:34) is van mening: “... if theology in general is to be understood
as a practical science, then practical theology can be nothing else than the
application of this theology”. In hierdie navorsing word die klem in besonder gelé op
dit wat in die gemeenskap moet gebeur deur middel van die bestaande institute.
Anderson (2001:21) beweer: “Theology is not simply something to be known;
theology is something lived and experienced by a particular community”. In hierdie
sin word die praktiese teologie in hierdie navorsing benader. Praktiese teologie vereis
'n spesifieke verstaan van die aard van teologie: “It demands that the theologian hold
the practitioner accountable to the truth of God’s revelation in history and that the
practitioner hold the theologian accountable to the truth of God’s reconciliation in
humanity” (Anderson 2001:23-24). As teologiese wetenskap is die praktiese teologie
verbonde aan die teologie as geheel (Heitink 1993:108). As handelingswetenskap
ontleen dit sy paradigma en metodologie van die menswetenskappe, die sosiale
wetenskappe en nie van die geesteswetenskappe nie. Heitink (1993:124) verwys na
H. Schelsky (1963) vir ‘n omskrywing van die handelingswetenskap. Vakke soos
ekonomie, sosiologie, politieke wetenskappe en psigologie is gebore uit die praktiese
filosofie, beter bekend as etiek. Pedogogiek en kulturele antropologie het ook die
geesteswetenskappe verlaat en by die sosiale wetenskappe aangesluit. Tog het die
geesteswetenskappe 'n rol te speel in die homiletiek, liturgiek en veral die pastoraat.
Muller (1991:92) verwys na die ontdekking van die raakpunt tussen die menslike
verhaal en die verhaal van God as pastorale taak van die kerk. “Maar hierdie
menslike verhaal kan nooit in isolasie verstaan word nie. Elke mens se verhaal is
ingeweef in ‘n netwerk van sisteme” (Muller 1991:93).

Botman (2000:36) beweer: “The political changes in South Africa have had a direct
impact on the country’s theologies and specifically its public theologies. Public
theologies are always sensitive to shifting political, cultural, and economic realities”.
Bosch (1991:378) meen dat die plaaslike kerk herondek moet word en dat geen
plaaslike kerk met ‘n houding van gesag teenoor ander plaaslike kerke moet staan
nie. “The fundamentally innovative feature of the new development was the discovery
that the universal church actually finds its true existence in the local churches; that
these, and not the universal church, are the pristine expression of church; ...” (Bosch
1991:380). In die Suid-Afrikaanse konteks is daar in sommige kerke en teologiese
kringe vrae gevra oor die rol van die kerk in ‘n krisis. Hierdie vrae is veral gevra
rondom verdrukking en apartheid. Het die teologie ‘n bydrae te maak? In 1980 het ‘n
groep Suid-Afrikaanse teoloé bymekaar gekom om ‘n teologie te vind vir konflik en
verdrukking (vgl Kaufmann 2001:19).

Die teologiese uitgangspunt in hierdie navorsing is om kennis te neem van die
verskillende sieninge rondom kerk-wees, maar dat die kerk eers kerk is wanneer dit
lokaal binne die plaaslike gemeenskap met ‘n duidelike prakties-teologiese
gemeenskapsgerigtheid funksioneer sonder om binne politieke of ekonomiese
situasies te verander tot iets wat nie eie is aan die liggaam van Christus nie. Die
identiteit van die kerk van Jesus Christus moet nie in hierdie proses verlore gaan nie.
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2.2 Die situasie van die praktiese teologie

Vir eeue lank was die praktiese teologie 'n aanhangsel van die dogmatiese teologie.
Sedert die opkoms van die sosiale wetenskappe en die bydrae wat die opvoedkunde
en didaktiek tot geloofsopvoeding gemaak het asook die aandag wat die
kommunikasiewetenskap en retoriek in die homiletiek begin geniet het, het praktiese
teologie in 'n selfstandige wetenskap ontwikkel. Die algemene hermeneutiek het ook
'n bydrae tot die wetenskaplike bestudering van die erediens en prediking gemaak
(vgl Dingemans 1996:36-38).

Die meegaande diagram 3: Die situasie van die praktiese teologie met die klem op
godsdiens en samelewing, vat die hele verloop van Heitink (1993:24) se
beredenering van die praktiese teologie saam. Hierdie diagram word ook gebruik om
die praktyk-teoretiese deel van die praktiese teologie uit te sonder wat vir die
ontwikkeling van 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel van belang is, naamlik
godsdiens en samelewing (vgl diagram 4: Differensiasie volgens handelingsvelde
waarmee Heitink, 1993:238, die eenheid en differensiasie tussen die
handelingsvelde in die praktyk-teoretiese deel van die praktiese teologie aandui).
Daar is 'n wisselwerking tussen gesinne en die gemeenskap wat die struktuur van die
gesin bepaal — gesinne reflekteer dus die etos en tradisies van die gemeenskap (vgl
Anderson 2001:250). Heitink (1993:277) meen: “Het derde handelingsveld, dat we
binnen de praktische theologie kunnen onderscheiden, is dat van christelijke
presentie in de sameleving. Men spreekt hier wel van een vorm van publiek
christendom, dat ondanks het moderniseringsproces, nog altijd in de samenleving
aanwezig is. Het gaat hier om het minst ontwikkelde van de drie handelingsvelden”.
Die ontwikkeling van 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel, laat die klem val op 'n
inklusiewe jeugbediening (vgl Nel 1998) binne die gemeenskap deur middel van die
kerk, staat en markplein (vgl diagram 18: Samewerking tussen kerk, staat en
markplein). Die verwaarlosing van hierdie handelingsveld kan verbind word met die
amp van die gewone lidmaat, ook binne die arbeidsveld, wat nie effektief benut word
nie. Heitink (1993:290) praat in hierdie sin van ‘laikale” ampte afgelei van “aikos”, lid
van die volk (“/aos”). Tieners, soos deur navorsing bevind, (vgl paragraaf 2.7 (3)),
verdwyn onder andere uit die kerk omdat daar te min geleenthede geskep word om
as Christene in die samelewing betrokke te raak.

Die krisis in die huidige tyd is onbetrokkenheid of verlies aan samewerking tussen die
kerk en ander plaaslike institute waar werkendes en jongmense hulself bevind. “In
het Europese Waarden Onderzoek van 1990 blijkt dat 53% van de Nederlandse
jongeren niet als lid bij een kerk is aangesloten” (Janssen: 2003:4). Die kerk sal dus
vanuit twee rigtings na die bemiddeling van geloof moet kyk: (1) vanuit die bestaande
struktuur en teologie van die kerk, wat goed onderweg is, maar veral (2) vanuit
gemeenskapstrukture en die “teologie” van die sekulére wéreld. Met die “teologie”
van die sekulére wéreld word bedoel, hoe mense in die algemeen, in besonder
jongmense, oor kerk en godsdiens vanuit 'n meer sekulére perspektief nadink.
Janssen (2003:5) verwys na die pessimistiese voorspelling van die hedendaagse
sosioloé en historici wat ernstig opgeneem moet word: “Zjj beschouwen de neergang
van de kerk als de laatste fase in een steeds verder gaand proces van secularisatie.
... Er is weinig van haar invioed over, of men nu kijkt naar wetenschap, politiek,
sociale kwesties, het leven van alledag, of dat men denkt aan zaken betreffende
leven en dood”. Die drie terreine in die teologie wat derhalwe ernstig aandag
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verdien, is evangelistiek, diakoniek en die vergete ampte, maar wel binne die konteks
van 'n gemeenskapsgerigtheid wat meer insluit as maatskaplike werk. Dit is die
essensie van hierdie navorsing.

Die model vir tiener- en gesinsbediening fokus op diensbaarheid in die samelewing
veral met die oog op die genoemde rede waarom tieners die kerk verlaat en die
afname in die vermoé om die Christelike geloof in die gemeenskap te bemiddel.
Alhoewel Driel en Kole ([1983]:44) sé: “Dienstbaarheid (diakonaat) krijgt in deze tijd
eindelijk de waardering die ze verdient. Jongeren vinden in daadwerkelijke
dienstbaarheid mogelijkheden om een aantal van hun idealen te realiseren”, word dit
egter in Westerse lande sterk betwyfel met verwysing na die reeds genoemde
navorsing. Dingemans (2000:267) met verwysing na die kerk as gemeenskapskerk
wat 'n sterk diakonale karakter moet hé, meen: “Daar ligt de eerste uitdaging voor
kerk en theologie in onze tijd. Terwijl kerken nog steeds kissebissen over hun oude
geloofsbelijdenissen, staan er grote groepen berooide en ontheemde mense aan de
poorten van onze kerken”. Te Velde (1993:85) beweer.” De Here is de God van de
gemeenschap en Hij maakt Zichzelf in woord en daad bekend als de grote Helper
van mense in nood”. God se verlossing raak nie slegs die siel of geestelike behoeftes
nie, maar die hele mens, insluitend sy liggaam, materieel en sosiaal.

Heitink (1993:278) sé dat in ons tyd moet ons kanstateer dat talle brie tussen kerk
en samelewing opgeblaas is en dat baie afhang van die diens van individuele
Christene met 'n persoonlike verbindtenis binne organisasies en bewegings. Heitink
sé verder dat ons nog altyd die weerstand teen vorme van kerklike Christendom proe
wat gekenmerk word deur imperialistiese beheersing in plaas van altruistiese diens.
Heitink (1993:278-279) meen dat dit benadruk moet word dat dit om 'n beskeie diens
gaan waarvoor die begrip “verteenwoordig” gebruik word en wat van 'n Christen
verwag word, is “om daar te wees in sy Naam”. Smit (1995:18 en 25) meen dat die
kerk tans midde-in 'n tyd van ingrypende en omvangryke veranderings is en daarom
moet die klem op leierskap geplaas word. Volgens Burger (1995:40-45) speel
presensie in die sin van deel wees van, daar wees by, lief wees vir en entoesiasties
wees oor, 'n primére rol in leierskap in hierdie tydperk van veranderings in die kerk.
Deur in die gemeenskap betrokke te wees kan visionering, fasilitering en energering
as bykomende begeleidingselemente opnuut 'n rol speel. Die potensiaal onder
jongmense en in die amp van die gewone lidmate is ast'ware die enigste
boumateriaal vir die herstel van hierdie brie. Smit (1995:30) verwys na hierdie
begeleidingselemente as taak van leiers in die geloofsgemeenskap soos volg: (1)
God moet in opregte liefde by mense verteenwoordig word (presensie); (2) mense
moet gehelp word om vanuit die werklikheid van die opstanding te dink en te leef
(visionering); (3) prosesse en strukture moet ontwikkel word wat bedieninge in die
wéreld kan bevorder (fasilitering) en (4) die energie in die geloofsgemeenskap moet
ontsluit word (energering). Dingemans (2000:118) meen: “Dat vraagt dus van de
kerkelijke theologie een drievoudige dialoog: met de rationaliteit van de wetenschap,
met de christelijke traditie, zoals die is overgeleverd binnen de kerk en met het
sociaal belang (cui bono?) voor mens en samenleving”.

Met ververwysing na Berkhof sé Heitink (1993:279) dat die oudste model dié van die
teokrasie is, 'n vorm van samelewing waarvan die kultiese, etiese en juridiese
dimensies deur die doel dat God met sy volk is, beheers word. Heitink verwys na
Israel as 'n Bybelse voorbeeld en beweer toe die kerk staatskerk geword het, het die
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teokrasie 'n nuwe kans gekry. Heitink (1993:279) verwys verder na Kuyper wat die
staatskerk as uitgedien beskou en dat die kerstening van die volkslewe langs ander
weé bereik moet word. Vanweé die ontkerstening van die staat en die
betreurenswaardige toestand van die kerk kies Kuyper 'n afgegrensde belynde kerk.
Heitink (1993:279) verwys na Berkhof wat van mening is dat hierdie toestand in die
gereformeerde wéreld tot “ideologiese outomatisme” lei. Die onderskeid tussen kerk
as instituut en organisme open die weg na die daarstelling van Christelike
organisasies op die terrein van die kerk, staat en maatskappy. Volgens Heitink
(1993:279) maak hierdie modelle dit duidelik dat 'n mens die verhouding van
Christendom en samelewing vanuit verskillende “teologiese maatskappybeelde” kan
invul. Dit staan in noue verhouding tot “kerkbeelde”. In die nuwe situasie loop die
verbindingslyne tussen godsdiens en samelewing nie via die kerk as instituut nie,
maar via individuele Christene. Hierop word gefokus in die ontwikkeling van 'n
gesinsbedieningsmodel.

Die keuse wat mense maak, het volgens Heitink (1993:281) gevolge vir die wyse hoe
mense as Christene binne die publieke domein hul plek inneem en veral in die
Amerikaanse literatuur word aandag gegee aan tema’s soos ‘public philosophy” en
‘public church”. Met publiek word bedoel die forum of die arena waar sake van
algemene belang beslis word. Publiek het 'n breér betekenis as politiek. Binne die
pluralisme van die verskillende lewensoriéntasies word gesoek na die
gemeenskaplike.

Die probleme in die samelewing, sé Heitink (1993:281), het so groot geword, dat die
lewering van 'n bydrae aan die gemeenskap een van die eerste take is vir 'n prakties-
teologiese diakonologie in samewerking met die etiek. Christene mag die publieke
domein nie aan ander nie-Christelike magte oorlaat nie. Vanuit hierdie perspektief
mag 'n herwaardering van die besondere pastoraat plaasvind wat afspeel in hospitale
en ander instellings, in die psigiatrie, in geregtelike inrigtings, in die weermag en
besighede. Baie sielkundiges sit in eensame poste.

Omdat die begrip “gemeenskapsgerigtheid” 'n breé term is, maar die wese van
hierdie navorsing is, word na vier terreine in die diakonologie verwys wat volgens
Heitink (1993:283-286) aandag nodig het omdat dit van belang is binne die sosiale,
politieke en ekonomiese sektore van die maatskaplike lewe:

1. Die arbeidsvraagstuk: Daar is in ons samelewing 'n groeiende kloof tussen
werkendes en nie-werkendes wat saamhang met werkloosheid en die toename van
'n groot aantal mense wat van 'n pensioen afhanklik is. Betaalde arbeid word
skaarser, onder andere as gevolg van outomatisering en die vraag na 'n eerliker
verdeling ook tussen mans en vroue en die verskillende rasse in die land. Die sektor
van vrywillige werk het in 'n kort tyd geweldig uitgebrei. Die kerk is 'n groot
leweransier in vrywilliges, nie alleen vir sy eie werk nie, maar ook vir die sekulére
wéreld. Dit word betreur dat arbeidsbediening, waardeur die kerk in die
arbeidswéreld verteenwoordig word, binne die protestantse kerke weens finansies
ingekort moes word.

2. Gelyke behandeling: Gelyke behandeling in Suid-Afrika het sterk na vore getree,
veral wat mans en vroue en die onderskeiding tussen die swart en wit landsburgers
betref. Heitink (1993:284) sé dat gelyke behandeling ook te doen het met die posisie
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van homoseksueles en lesbiese vroue in die samelewing. So is dit vir 'n
homoseksuele predikant moeilik om as predikant 'n plek te vind. Gelyke behandeling
raak mense van 'n ander ras en godsdiens in ons multikulturele samelewing. Daar is
ook diskriminasie op grond van ouderdom.

3. Kerk en politiek: Heitink (1993:285) sé kernwapens en kerkasiel vir vlugtelinge
laat 'n mens besef dat in hierdie spanningsveld tussen kerk en politiek 'n belangrike
ondersoekveld vir praktiese teologie |é.

4. Morele verantwoordelikheid: Heitink (1993:286) verwys ook na die persoonlike
morele verantwoordelikheid as bydrae tot die publieke moraal. Dit raak die ordening
van sosiale bande en in samehang hiermee die terrein van die wetgewing wat direk
te make het met waardes en norme. Ook op die voorafgaande terreine arbeid, gelyke
behandeling en politiek het ons met morele vraagstukke te doen. Dit I1é egter veral op
die gebied van sosiale etiek. By morele verantwoordelikheid gaan dit om persoonlike
etiek. Ons dink hier aan medies-etiese vraagstukke soos aborsie en euthanasia. God
wil nie lyding hé nie en dit vra vir 'n praktyk teen lyding.

Dingemans (1996:127-130) dui drie dimensies aan waarbinne die praktiese teologie
funksioneer om die praxis van die gemeenskap te verbeter. (1) Die huidige kerklike
praktyk of kulturele situasie moet geanaliseer word deur die sosiale werklikheid van
die kerk, geloofsgemeenskappe, gemeenskappe en individue deur middel van die
sosiale wetenskappe, geskiedenis en antropologie te bestudeer. (2) Vanuit hierdie
verkenning word 'n hermeneutiese gesprek met die Christelike tradisie gevoer
rondom 'n normatiewe besinning vir die huidige praxis. (3) Op grond van hierdie
verkenning en hermeneutiese gesprek word deur middel van wetenskaplike
verantwoorde strategieé met die gemeente en gemeentelede omgegaan om konflikte
te hanteer, die gemeente te vorm, vir die toekoms te beplan, ensovoorts. Dingemans
(2000:270-271) gebruik 'n diagram, 'n spiraal wat vanuit die samelewing na die
gemeente verloop om die aktuele selfverstaan van die kerk deur middel van 'n
hermeneutiese proses tot uitdrukking te bring. Laeyendecker (1988:23) beweer: “De
verdringing van kerk en godsdienst uit politiek, ekonomie en wetenschap — dat wil
zeggen uit die maatschappelijke sektoren die het sterkst het gezicht van de moderne
samenleving bepalen — noodzaakte de kerk haar relatie tot de maatschappij opnieuw
te definiéren”.

Heitink (1993:287-291) verwys na die evangelistiek, diakoniek en die vergete ampte
as die verskillende vakgebiede wat by die handelingsveld, godsdiens en samelewing,
ter sprake is. Hierdie drie vakgebiede hanteer die ontmoetingsarea van die
Christendom en samelewing binne die politieke arena of domein.:

1. Evangelistiek: Hierdie vak word meestal nie tot die praktiese teologie gereken
nie, maar tot die missiologie. In baie gevalle lei hierdie vak 'n kwynende bestaan
sedert die tradisionele evangelisasiewerk in die vorm van straatprediking,
lektuurverspreiding en opwekkingsbyeenkomste byna oral begin verdwyn het. Ons
kan dus met Verkuyl saamstem dat evangelistiek sonder twyfel tot die praktiese
teologie behoort.

Heitink (1993:287) verwys na drie werksterreine waarvoor praktykteorieé ontwikkel
kan word: (1) kommunikasie tussen die gemeente en die onmiddellike omgewing; (2)
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massamedia soos die pers, radio, televisie en (3) stedelike sending wat binne die
ekumene ontwikkel het met die bedoeling om nuwe vorme van Christelike sending te
verken in die konteks van die moderne samelewing. 'n Weg word gesoek om
jongmense wat die kerk “verlaat” het in die plaaslike projekte in te sluit om vandaar
die pad na die kerk terug te vind. Benson (1997:105-106) verwys na verskillende
inisiatiewe in die V.S.A. wat daarop ingestel is om die jeug te ontwikkel.: “Each
initiative has a slightly different emphasis and brings different groups together around
different needs”.

2. Diakoniek: Heitink (1993:289) sé onder diakoniek, in onderskeiding van
diakonologie, verstaan ons die teorievorming met betrekking tot die diakonale
handeling vanuit die kerk. Tot kort gelede het die armoedevraagstuk hierin 'n sentrale
plek ingeneem. Diakonie beteken eenvoudig armsorg. Deur die koms van sosiale
wetgewing verloor die kerk na die Tweede Wéreldoorlog sy taak op die gebied van
armsorg en kan hy hom nou meer toespits op die armoedevraagstuk in
wéreldverband. In die diakonaat gaan dit om barmhartigheid en geregtigheid. Daar is
drie diensterreine te onderskei: gemeentediakonaat, samelewingsdiakonaat en
wérelddiakonaat. Die opkoms van die gemeentediakonaat hang saam met die
ekklesiologiese wending: van amp na gemeente.

Die gemeentediakonaat word van die samelewingsdiakonaat onderskei. Hier word
gefokus op die nood in die gemeente se omgewing. Gesondheidsorg, maatskaplike
dienste, welsynswerk en die psigiatriese hulpverlening is hier van belang. Die
samelewing as geheel word al hoe meer onherbergaam. Heitink (1993:289) sé dat
die wéreld primér derde-wéreld is. Die wéreld is primér derde wéreld, maar ook die
vierde wéreld in Europa en die tweede wéreld van die voormalige Oosblok val
hieronder. Wérelddiakonaat kry vorm in konkrete projekte. Sulke projekte is tans
besig om in die Suid-Afrikaanse samelewing te ontwikkel vanweé die toename in
armoede, soos die Mandella Kinderfonds en kleiner plaaslike projekte om die
gemeenskap op te bou byvoorbeeld Popup in Pretoria en The Fountain in Boksburg.
Dit is nodig om hier te onderskei tussen gemeenskapswerk, wat as maatskaplike
werk beskou word, en gemeenskapsontwikkeling wat 'n omvattende begrip is en 'n
multidissiplinére benadering vereis. Binne die Afrika-konteks is die een-tot-een-
pastoraat-benadering vreemd. “Die klem val meer op die dienende gemeenskap van
die gelowiges (Njenga 1989:26-23) en minder op die rol van die pastor alleen. ...Die
versterking en verryking van die gemeenskap is dus in Afrika veral 'n pastorale taak.
'n Eko-hermeneutiese pastoraat in Afrika beteken dat daar nie maar getroos en
bemoedig kan word op die individuele viak nie” (Muller 1991:95). Louw (2002:339)
vra: “How should pastoral ministry understand the care of human souls within the
demands set by the main role players in postmodernity — economy, technology, and
telecommunications?” Hierdie rolspelers is deel van die indeling — kerk, staat en
markplein (vgl diagram 18: Samewerking tussen kerk, staat en markplein) binne 'n
gemeenskapsgerigte benadering vir tiener- en gesinsbediening wat voortdurend die
wéreld verander en herinterpreteer (Cole-Turner 2001:139).

3. Vergete ampte: Heitink (1993:290) verwys na Kraemer oor die plek en roeping
van die gewone lidmaat. Daarmee word bedoel die priesterskap van alle gelowiges
wat deur inklusiewe handelinge toegerus word om hul taak in die samelewing te
vervul. Vanuit die kerk kan met die beroepswéreld in gesprek getree word oor die
waardes en norme aldaar en hoe inhoud gegee kan word aan Christen-wees (vgl
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Benson 1997:207-223 — “The roles of all sectors in the community”). Beroepe soos
leraars, dokters, verpleegsters, soldate, sakemense, wetenskaplikes is hier ter
sprake. Gemeentelede moet dus die nodige toerusting ontvang vir bestuurswerk in
uiteenlopende organisasies binne die samelewing waar op 'n bepaalde gebied vorm
en inhoud aan die maatskaplike lewe gegee word, byvoorbeeld skoolbesture,
jeugorganisasies, sportverenigings en politieke partye. In Suid-Afrika is die deur van
regeringskant vir die kerk en ander instansies in die samelewing deur middel van
wykskomitees in metropole oopgemaak om direkte insprake vir 'n beter bedeling in
die samelewing te kan maak.

Heitink (1993:292) maak 'n opmerking wat teleurstellend mag klink, maar wat ook 'n
sterk motivering vir hierdie navorsing is, naamlik dat die terrein godsdiens en
samelewing die mees verwaarloosde terrein binne die praktiese teologie is. Tog blyk
dit dat 'n prakties-teologiese diakonologie baie aanwysinge bevat om die vraag wat
hier bestaan onder die oog te kry. Die vakgebiede evangelistiek en diakoniek vra na
versterking.

2.3 Sewe poorte in die prakties-teologiese navorsing

Heitink (Ongepubliseerde lesing 2000) verwys na sewe belangrike faktore vir
navorsing in praktiese teologie, wat hy die sewe poorte in prakties-teologiese
navorsing noem. Hierdie sewe poorte word kortliks aan die woord gestel wat as
kontoere vir hierdie navorsing dien (vgl diagram 5: Die sewe poorte in prakties-
teologiese navorsing).

1. 'n Veelsydige  navorser: Prakties-teologiese navorsing sluit in
geesteswetenskaplike en sosiaal-wetenskaplike navorsing. In die metodologie kan
daar tussen die hermeneutiese, empiriese en strategiese onderskeid gemaak word,
maar aldrie het uiteindelik met die terrein van teorievorming te doen. Daarom is
navorsing in praktiese teologie seker een van die moeilikste terreine van ondersoek
in die teologie.

2. Die navorsingvoorstel: Die ondersoekvoorstel moet goed deurdink word met die
vraag: wat wil ek ondersoek? Navorsing beteken allereers 'n soeke na dit wat jy nie
weet nie. Baie navorsing is bloot 'n opsomming van wat reeds bekend is en daarom
dra dit nie iets nuuts by nie. Die volgende vrae moet volgens Heitink (1993:159) in
hierdie soeke gevra en beantwoord word: (1) Wie ondersoek wat? (2) Wat beweeg
die navorser om die ondersoek te doen? (3) Waarom word die ondersoek gedoen?
(4) Waaroor gaan hierdie ondersoek? (5) Waar vind die ondersoek plaas? (6)
Wanneer gaan die ondersoek gedoen word? (7) Hoe word die ondersoek gedoen?
(8) Waarheen lei hierdie ondersoek? (vgl diagram 6: ‘n Interpretasiemodel vir die
navorsingvoorstel). Let op na die interaksie tussen die verskillende vrae en die
beweegrigting wat by die navorser self begin.

3. Persoonlike faktore: \Waartoe is die navorser werklik in staat? Die vraag het
eerstens betrekking op die duur van die ondersoek. 'n Ondersoek behoort nie langer
as vier tot vyf jaar te neem nie anders raak die materiaal verouderd en moet dit weer
herskryf word. Watter teologiese kennis word veronderstel? Hierdie ondersoek het
met mense en strukture te doen en daarom is 'n passie vir beide nodig.
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4. Die doel- en vraagstelling: Die doelstelling op sy eie gesien, is soms te vaag en
die vraagstelling kan aan die ander kant weer te ruim wees. Heitink verwys na die
werking van 'n fuik. Hoe fuik jy 'n onderwerp sodat dit vir navorsing vatbaar is? 'n
Onderskeid moet tussen probleemstelling, doelstelling en vraagstelling gemaak word.
Probleemstelling is 'n ruim begrip. Die probleemstelling wys gewoonlik op die
spanningsveld tussen die normatiewe idee en die feitelike ervaring. Om die
doelstelling te bereik is kennis nodig. Die resultaat daarvan word in die vraagstelling
gevind.

5. Handelingsnavorsing: Die navorsing het ten doel om die praktyk te verbeter. Om
daarby uit te kom moet die strategiese perspektief van die begin af in die
vraagstelling opgeneem word. Dit beteken dat 'n beskrywende en verklarende
ondersoek te gering is om 'n ondersoek 'n prakties-teologiese ondersoek te maak. Dit
is wel 'n empiriese ondersoek, maar bly binne die grense van 'n sosiaal-maatskaplike
ondersoek. 'n Prakties-teologiese ondersoek vra: (1) 'n hermeneuties-interpretatief-
teoretiese kader waarbinne die normatiewe vrae funksioneer en (2) 'n gerigtheid op
die mediale handelinge, handelinge wat menslike en godsdienstige handelinge
bevorder. Dit word die strategiese perspektief genoem.

Die ondersoekmetode kan 'n kwantitatiewe data-versameling wees wat uit vraelyste
bestaan wat soms die ondersoek in die raamwerk van die ondersoeker indwing. Die
navorsing kan ook met 'n kwalitatiewe benadering begin wat met oop vrae werk om
tot ontdekkings te kom wat nie noodwending deur die navorser voorsien word nie en
wat tot stimulering vir die ondersoek kan lei. Tog pleit Heitink dat beide metodes
benut moet word. Hierdie navorsing begin nie met 'n omvattende empiriese
ondersoek nie, maar steun op relevante ondersoeke wat reeds op internasionale viak
gedoen is. Die empiriese ondersoek vorm wel 'n belangrike deel van hierdie
navorsing na die toepassing van die model wat in hoofstuk nege aan die orde kom.
Die toepassing van die tiener- en gesinsbedieningsmodel moet voortdurend empiries
ondersoek word om die nodige aanpassings aan die model te kan maak om relevant
te bly.

6. ‘'n Hermeneutiese perspektief: (Vergelyk paragraaf 6.13: 'n Hermeneuties-
kommunikatiewe model)

7. 'n Navorsingsprogram: Vir die skryf van 'n navorsingsprogram word die
ontwikkeling van 'n bepaalde visie vereis waarbinne verskillende ondersoeke 'n plek
kan vind. Heitink (Ongepubliseerde lesing: 2000) sé: “Zo 'n programma zal zich
zowel richten op individuen, als op de kerk, als op de samenleving”. Dit beteken dat
alle vakgebiede van die praktiese teologie 'n rol daarin sal speel. In die navorsing oor
die verskillende handelingsvelde van die praktiese teologie maak die navorser kennis
met die mikro, meso en makro situasies. Deur die proses van differensiasie in die
samelewing het hierdie sfere in 'n sekere sin geskeie geraak. In die mikro-wéreld van
die individu het 'n proses van individualisering plaasgevind. “Zoals er in het publieke
domein sprake is van secularisering, is er in het privedomein sprake van
indiviudalisering” (Heitink 1999:72). In die makro-wéreld van die publieke domein het
na die skeiding van kerk en staat 'n proses van outonomie, verselfstandiging, noem
dit sekularisasie in die betekenis van verwéreldliking, ontstaan. In die meso-wéreld
het in baie gevalle die verhoudings van die individu met die wéreld en met die
publieke domein verlore gegaan. Dit lei tot die verkerkliking van die Christendom. Die
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Christendom ken individuele, sosiale en publieke gestaltes. Die kerk het uit die
individuele en publieke wéreld geémigreer en homself teruggetrek in 'n houding van
verdediging (vgl Heitink 1993:93-94). Dingemans (2000:227) beweer: “... veel
mensen in West-Europa zijn van mening, dat kerkelijke instituten volstrekt uit tijd zijn
en dat de morele kracht van het christendom ... niet groter is dan die van andere
strominge en ideologieén”. Aan die een kant het die kerk hom in 'n verdedigende
houding teruggetrek en aan die ander kant het die lidmate die kerk begin verlaat.

Dit is belangrik om hierdie insigte ter sprake te bring omdat daar by die beskrywing
en verklaring van situasies 'n bepaalde kulturele voorverstaan is. Dit maak 'n verskil
of daar deur die bril van die sekularisasieparadigma of deur die emigrasieparadigma
na die wéreld gekyk word. In die eerste geval sien 'n mens net agteruitgang. In die
tweede geval is daar sprake van 'n onomkeerbare proses. Dit is moontlik om die
wéreld van die individu te herwin. Dit is moontlik om in die publieke wéreldvorme van
die Christelikheid terug te kry. Hier speel die handeligsperspektief 'n belangrike rol.
Binne hierdie navorsing is die uitgangspunt om die tiener en sy gesin tot handeling te
bring deur gemeenskapsgerig te raak waar die kerk irrelevant begin raak het en die
nood al groter word. Die paradigmaskuif wat voorgestel word, begin by 'n persoonlike
verbintenis by die tiener en die gesin wat dan in die gemeente en gemeenskap 'n
invloed het (vgl Burger 1991:20 — Verbintenis, visie, gemeenskap en diens). Dit
beweeg van teoretisering na praktisering en van programme na persone en
prosesse. 'n Poging word dus aangewend om die klem meer op die individuele en
publieke Christen te laat val veral met die oog op die herwinning van die amp van die
gelowige wat tans as vergete amp beskou kan word. Die volgende tabel onderskei
geloofsvorming via 'n antropologiese, ekklesiologiese en diakonologiese benadering
(vgl Heitink 1993:94 en diagram 4: Differensiasie volgens handelingsvelde).

PERSOONLIKE LEWE KERKLIKE LEWE MAATSKAPLIKE LEWE

Op mikro-viak Op meso-vlak Op makro-vlak
T.o.v. die individu T.o.v. die groep T.o.v. die samelewing
Via 'n antropologiese Via 'n ekklesiologiese Via 'n diakonologiee
benadering benadering benadering

Op die weg van

Op die weg van kommunikatiewe

bewuswording

Op die weg van
maatskaplike aksie

handelinge
Gerig op die individuele Gerig op die kerklike Gerig op die publieke
Christendom Christendom Christendom

Dingemans (1996:147) gebruik die volgende indeling vir die interaksievelde en
aktiwiteite van die praktiese teologie. Dit word hier saam met Heitink se tabulering
gebruik om die verskillende konkrete bedieninge in die die lewe van die individu,
gemeente en samelewing duideliker te stel.:
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Velden
Activiteiten Sameleving Enkeling Kerk
Communicatie Media, uitwisseling | Bezoek, overleg Preek, gesprek
Leren Voorlichting Catechese Leerhuis
Belewing Goodwill Meditatie Liturgie, gebed
Zorg Samenwerking Omzien Kringen
Dienst Gerechtigheid, Hulp Dienstbetoon
vrede
Ideologiekritiek Profetie Kritiek Oproep

2.4 Praktiese teologie as krisiswetenskap

Dingemans (1996:40) verwys na die vroeére benadering van die teologie wat die
klem op die bestudering van tekste laat val het asook die bestudering van die
geskiedenis van die Christendom en ander godsdienste. Later het die
geesteswetenskaplike en sosiaal-wetenskaplike vakke bygekom soos dit in die
psigologie en sosiologie bestudeer word. Teen hierdie agtergrond word die praktiese
teologie as handelingswetenskap gesien: “... die de praktik van het kerkelijk
handelen (door ambtsdragers en gemeenteleden, maar ook via instituties en
gebruiken) en van de wijze waarop godsdienst doorwerkt en gestalte krijgt in de
samenleving en bij individuele gelovigen bestudeert”. Hier word die klem eerder op
menslike handelinge geplaas as die bestudering van tekste. Daarom word in die
praktiese teologie meer gebruik gemaak van 'n empiriese sosiaal-wetenskaplike
metode soos dit in die psigologie en sosiologie ontwikkel het. Dingemans (2000:258)
verwys na die brugboufunksie van die kerk in die gemeenskap: “De christelijke
gemeenschap staat tussen de overgeleverde traditie (bewaarfunctie, conserverend)
en de uitdaging van de vragen en behoeften van de moderne samenleving
(vernieuwing, progressie).

Heitink (1993:13) verwys na die vinnige ontwikkeling wat die praktiese teologie sedert
die einde van die sestigerjare ondergaan het. Praktiese teologie is nou 'n
selfstandige deel van teologiebeoefening en word ook in Nederland, Duitsland en die
VSA gevolg. Volgens Dingemans (1996:36) was dit veral in Amerika waar die nuwe
psigologiese wetenskappe in die werk van die pastor as berading ter sprake gekom
het en die inhoudelike van die praktiese teologie verander het. Heitink (1993:14)
vermeld dat die nuwe paradigma “praktiese teologie as handelingswetenskap”
saamhang met die verandering wat in die sestigerjare in die teologie plaasgevind het.
Dié tyd word gekenmerk aan 'n ernstige gesagskrisis in die Westerse samelewing.
Die tradisionele gesag van ouers, onderwysers, politici, geestelike en kerklike leiers
word nie langer as formele gesag aanvaar nie. Ook die gesag van die Bybel, amp en
leer kom onder bespreking. Die erediensbywoning neem af en nuwe groeperinge en
bewegings kom tot stand omdat die kerk blykbaar nie die geestelike behoeftes
voldoende aanspreek nie. Een van die redes vir die verdwyning van jongmense uit
die kerk, hou verband met die min geleenthede vir jongmense om in die gemeenskap
betrokke te raak (vgl Prins 2000a:24 in paragraaf 2.7 (3)). Hierdie internasionale
behoefte onder jongmense om in die gemeenskap betrokke te raak, wat ook in Suid-
Afrika waargeneem is, sal in die ontwikkeling van 'n gesinsbedieningsmodel verreken
moet word. Heitink (1993:14) meen teen hierdie agtergrond is dit begryplik dat die
praktiese teologie as 'n krisiswetenskap getipeer kan word. Sosiale veranderinge
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vind plaas en die kerk neem in relevansie af. Weens onsekerhede is 'n teologiese
futurologie nodig om 'n weg na die toekoms te baan. Hierdie futurologiesgerigte
teologie kan nie in die isolasie van 'n gesin of gemeente beoefen word nie. Dit moet
met 'n individu- en gemeenskapsgerigte benadering beoefen word. Dit is in die
samelewing waar die sosiale veranderinge vinniger plaasvind as in 'n Christelike
gesin of gemeente. In die gesin en die gemeente word die waardes van die Bybel
nog in 'n mate nagestreef. Wanneer die kerklike aktiwiteite die samelewing uitsluit,
kan daar nie werklik holisties en toekomsgerig gedink word nie en sal die kerk in die
toekoms al hoe minder relevant word en soos 'n geissoleerde Cumran-gemeenskap
uitsterf en net geskirfte nalaat.

Die praktiese teologie beweeg volgens Heitink (1993:14) in die hedendaagse krisis
van die kerk en geloof voortdurend tussen aanpassing en vernuwing. Sommige sien
hierin 'n bedreiging van die status quo. Ander sien 'n krisis weer as 'n nuwe
geleentheid en spoor aan tot 'n praktiese bydrae wat ook deur hierdie navorsing
beoog word. Dingemans (1996:206) meen: “In een theologische bezinning op het
geloof van individuele mensen moeten ook de ‘traditionele’ woorden van verzoening
en vernieuwing, van hoop en verwachting, van opstanding en inspiratie, van wijsheid
en zingeving klinken. Daar klopt immers het hart van het christelijk geloof!” Die
ontwikkeling van 'n model vir geloofsbemiddeling deur gesinne aan gesinne in die
samelewing is 'n geleentheid om die gesinne van die samelewing wat kerklos of
kerkloos geword het weer hoop vir die toekoms te gee.

Heitink (1993:14) sé dat kerk en geloof deur die sogenaamde modernisme beinvioed
word. Binne die Protestantse kerke lei dit tot 'n stryd tussen die ortodokse en
vrysinnige Christene wat uitloop op kerkskeuring. Dit was ook in Nederland die geval
met die Gereformeerde Kerke wat die modernisme met mag en mening afgekeur het,
terwyl die Nederlandse Hervormde Kerk hierdie ontwikkeling in eie geledere wil
integreer.

Gemeentes en hul gesinne kan dus nie bloot modernisme of eerder postmodernisme
(vgl paragrawe 4.1 en 7.6) probeer uitsluit nie, maar is deel daarvan en kan ook nie
op 'n ortodokse of 'n tradisioneel-uitgediende wyse binne hierdie moderne konteks
geloof probeer bemiddel nie. Die gaping tussen die verstaan van die Bybel en die
verstaan van die samelewing het reeds so wyd en gespanne geword dat die brugbou
tussen die Bybelse boodskap en die samelewing al hoe moeiliker sal word indien
daar nie 'n drastiese paradigmaskuif in kerkwees plaasvind nie. In die ontwikkeling
van die model vir geloofsbemiddeling met 'n gemeenskapsgerigtheid sal die oorsake
en hantering van hierdie gaping deeglik aangespreek moet word. Volgens Witte
(2001:76-77) wil dit voorkom asof die beinvloeding vanuit die sekulére samelewing
tans sterker funksioneer as vanuit die geestelike invioedsfeer: “... globalization has
brought to this century two devastating world wars, unprecedented political
machination, environmental degradation, and commercial exploitation, and the
increasingly acute threat of a global nuclear or biological holocaust”. Cahill (2000:4)
verwys na hierdie gevaar: “... an underrated fact is that the transformative process
will necessarily go both ways. ... Just as the Christian family can change cultural
norms, so can family membership change Christian ideals. ... The proposal of a 'new
familism,” or even a ‘critical familism,’ is not unproblematic for Christian ethics”. Dit
laat ons opnuut kyk na die opbou van die gesin as 'n belangrike hermeneutiese
ruimte.
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2.5 Die gesin as 'n belangrike hermeneutiese ruimte

Volgens Dingemans (1996:45) is daar praktiese teoloé€ wat probleme het met die
streng handelingswetenskaplike opvatting van die praktiese teologie, veral met die
gerigtheid op die ‘uiterlike’ handelinge van mense. Dingemans meen dat dit die
gevolg is van ‘n eensydige gebruikmaking van kwantitatiewe metodes (vgl paragraaf
9.19.1 (3) Fokusgroepe) . “Als men de (religieuse) praxis wil veranderen of zelfs
verbeteren, heeft het geen zin om alleen de ‘handelingen’ of het ‘gedrag’ van mense
op te sporen zonder de achterligende intenties, want dan weet men nog niet, hoe
met het ‘theologisch normatieve’ kan laten inwerken op het handelen” (Dingemans
1996:45). Die gedagtegang en interpretasie van die mens word deur God in diens
geneem. God tree in die wéreld van die denkende en handelende mens deur sy
Gees in. Volgens Pieterse (1993:5) “... kan 'n praktiese teologie as handelings-
wetenskap binne die paradigma of denkmodel van ‘n kommunikatiewe
handelingsteorie, kommunikatiewe handelinge in diens van die evangelie slegs
verstaan vanuit ‘n voorgegewe sin, naamlik die werklikheid en die praxis van God.
God neem alle inisiatief”, Kommunikatiewe handelinge is 'n ontmoetingsgebeure
tussen gelowiges onderling en gelowiges in verhouding met God. Hierdie gebeure
vind plaas binne die konteks van 'n gesin en gemeenskap deur middel van bepaalde
gedagtegange, interpretasies, woorde en dade. So kom geloof tot gestalte en
handeling. “Kommunikatiewe handelinge in diens van die evangelie druk dus die
totale omgang, verhoudinge, reaksie en optrede in woorde en daad tussen gelowiges
uit” (Pieterse 1993:7)

‘n Tiener- en gesinsbediening met 'n gemeenskapsgerigtheid vereis 'n sosiaal-
kulturele opvatting van die praktiese teologie. Om geloof binne hierdie netwerk van
interpretasies te bemiddel, vra nie in die eerste plek kwantifiseerbare inligting oor die
werklikheid nie, maar eerder inligting oor die samehang van betekenisse en
interpretasies wat ontstaan uit die wisselwerking tussen visie en realiteit en wat op 'n
kwalitatiewe wyse bekom moet word soos in gesinne of fokusgroepe. Die praktiese
teoloog bevind hom met 'n eie geskiedenis en interpretasieraamwerk as
gespreksgenoot midde in die ondersoekveld, nie alleen om duidelikheid vir die
geloofsgemeenskap te kry nie, maar ook watter waarde hy self aan waardes en
norme van die ondersoekveld heg. Praktiese teologie is dus ontdenkbaar sonder 'n
induktiewe benadering om die denke agter die handelinge te probeer verstaan wat 'n
voorvereiste vir die hermeneutiese interpretasiewetenskap is om geloof so te kan
bemiddel dat dit tot handelinge sal lei (vgl Dingemans 1996:51).

Heitink (1993:187) meen binne die praktiese teologie staan die hermeneutiese vraag
sentraal. Op hierdie wyse word die werklikheid van God en die werklikheid van die
mens op ervaringsniveau met mekaar verbind. Dit bring ons by die pneumatologiese
uitgangspunt van 'n teologiese handelingsteorie. In die nuwe teologie, waar die vraag
van die bemiddeling van die tradisie tot die kernvraag behoort, neem die refleksie op
die werk van die Gees 'n sentrale plek in, waar met name teruggegryp word na die
Johannese en Pauliniese geskrifte. Die Gees, as eersteling, is die eskatologiese
gawe (Rom.8:23) van God tot vernuwing van die skepping. Die Gees open 'n nuwe
bestaanswyse (2 Kor.5:16) wat gekenmerk word deur vryheid (2 Kor.3:17). Die
verstaan van die werk van die Gees het konsekwensies vir die handeling. God se
handeling maak die menslike handeling nie oorbodig nie, maar moontlik. Die Gees
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getuig saam met ons gees dat ons kinders van God is - (Rom.8:16) (vgl Heitink
1993:187-188). Dingemans (2000:551) meen: “Men moet daar wel bij bedenken, dat
de Geest of de invloed van God nooit in een pure vorm te vinden is: de Geest van
God mengt zich altijd met onze geest’.

Wanneer oor hermeneutiek binne gesinsverband nagedink word, val die klem op
dialoog. Die gesin is ‘'n Godgegewe hermeneutiese ruimte waar dialoog tussen God
en mens plaasvind. Alhoewel die Gees nouliks enige nuwe struktuur skep waardeur
Hy werk, het die Gees volgens Dingemans (2000:555) “hulpmiddele” nodig om te
herskep: “Eén van die hulpmiddelen is de geloofsgemeenskap. De geloofsge-
meenschap is een van de media waardoor de Wirkungsgeschichte van God in onze
wereld verdergaat”. Die gesin as sodanige hulpmiddel of hermeneutiese ruimte het
in 'n sekere sin in die ampte van kerkraadslede en predikante opgegaan en het die
amp van die lidmaat wat ook die kinders insluit, vergete laat raak. Dingemans
(1987:129) sé: “.. dat de kerkelijke structuur en de ambtelijke functies vanuit de
Heilige Geest worden beargumenteerd. Christus is de Heer van de kerk en de kerk
kan niet over Hem ‘beschikken’. Maar Hij regeert de kerk door de werking van de
Heilige Geest. En dat betekent, dat er meer menselijke ruimte komt te zitten tussen
Christus en de kerk”. Dit dui op 'n medewerking tussen mens en God binne die
verbondsrelasie. Elke gesinslid moet dus bewus gemaak word van sy of haar
hermeneutiese verantwoordelikheid binne die pneumatologiese ruimte. Die gesin,
gemeente en kerke onderling vorm dus 'n netwerk binne die samelewing. Die een
kan nie in afsondering van die ander oorleef nie. Dingemans (1987:131) sé: “Je bent
geen christen op je zelf; je bent ook geen gemeente op jezelf. Christenen en
gemeenten zijn onderdelen van een groter geheel’. Dit is teenstrydig met die huidige
tendens binne huwelike, gesinne en gemeentes waar die verstaan van die teks nie
binne hierdie pneumatologies-hermeneutiese ruimte beoefen of bemiddel word nie,
maar bloot oppervlakkig op 'n individuele basis gelees en selde werklik oordink word.
Browning (1997:289) beweer: “Hermeneutic theory concerns how humans gain
understanding of texts, but it can also clarify the process of achieving understanding
in marriage and family ... When applied to family formation, it means that a dialogue
must begin, and perpetually rework, the psychohistorical inheritance of the husband
and wife”. Nel (1998:20) sé die gesin het 'n unieke hermeneutiese funksie in die
Bybel en so ook in die postmoderne tyd: “Jy sou in hierdie verband kon sé dat
kinders ouers het ‘om tot verstaan te kom”. Nel (1998:21) is ook van mening dat God
en sy handelinge op die mees natuurlike wyse aan huisgenote binne gesinsverband
geinterpreteer kan word. Dit is binne hierdie natuurlike en hermeneutiese ruimte dat
geloofsbemiddeling aan tieners op die mees spontane wyse kan plaasvind.

Omdat in hierdie navorsing nie net 'n gesinsbedieningsmodel vir die tradisionele
nukleére gesin ontwikkel word nie, moet tieners wat nie in sodanige gesin opgroei nie
ook in berekening gehou word. Enige huishouding is God se huishouding. Nel
(1998:21) beweer: “Duisende kinders word nie meer in tradisionele gesinne groot nie,
is deel van enkelouergesinne, kom uit gebroke huise. Duisende word nie binne enige
gesinsverband groot nie”.

God wat binne verhoudings werk, dui daarop dat die gesin 'n hermeneuties-
pneumatologiese ruimte is. Nel (1998:21) meen: “Sy verbondsmatige handelinge met
mense onderstreep dit. En ouers en kinders is die mees 'natuurlike’ voorkoms van
hierdie verhoudings”. Nel (1998:22) beweer verder: “Hier speel deurleefde en
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gedeelde geloof in Hom ‘n deurslaggewende rol in die tot insig kom van die volgende
geslag”. Tieners is aangewese op ouers se deelname, ander geloofwaardige
verhoudings met volwassenesse asook die gesin as hermeneutiese ruimte
waarbinne geloofsbemiddeling spontaan kan plaasvind. Browning en Reed
(1998:258) beweer: “The family is widely acknowledge as a central context for
religious life and worship in all the great world religions”.

Die boeke van die Pentateug wil onderrig gee en in Deuteronomium word onderrig
eksplesiet as tema gestel. Volgens Den Dulk (1998:197) funksioneer Deuteronomium
as die refleksiewe duim aan die hand van die Pentateug: “Hier wordt nagedacht over
de praktische zin en de ethische strekking van alles wat in die vorige boeken aan de
orde is geweest”. Dearman (1992:145) meen: “One should not overlook the premium
that Deuteronomy attaches to the family and individual religious practices,...”.
Geloofsbemiddeling deur ouers aan kinders is nie net 'n formele
huisgodsdiensgeleentheid nie, maar volgens Deuteronomium 6 'n lewens- en
leerproses wat nie van plek of tyd afhanklik is nie, maar van verhoudings. Senter llI
(2001:17) beweer: “Relationship is the password to understanding, and the most
natural form of relationship is the biological or custodial family. God is indeed the God
of households. In a unique way he is known within the hermeneutic sphere of the
family. Here a lived and shared faith in God plays a crucial role in the understanding
of him by the next generation”. Die vader as gesinshoof en verteenwoordiger van
God sal binne die ontwikkeling van die gesinsbedienings-model as
geloofsbemiddelaar besondere aandag moet ontvang. Knijn (1995:4) beweer:
“Fathers have always been involved in the upbringing of their children in adolescence
and in their teens, ... In this age group, the authority of the father seems to have lost
ground”. Om weer die Bybel te kan opneem, soos byvoorbeeld by die huisaltaar,
moet die vader bewus wees van die leiding deur die Heilige Gees. Benson
(1997:186) meen: “Developing creative approaches to educating and supporting
fathers can be a pivotal strategy for enhancing parent education”.

God gee die hermeneutiese funksie aan die gesin omdat in hierdie klein netwerk van
intieme verhoudinge reeds 'n dialogiese kommunikatiewe struktuur bestaan. Volgens
Den Dulk (1998:203) word die hoorders van die woorde sprekers gemaak: “Hun hele
persoonlijke, dagelijks leven wordt daarbij betrokken. Zij worden er niet slechts
verstandelijk, maar ook lichamelijk aan herinnerd, doordat hun hand wordt aangezet
om deze woorden daadwerkelijk te doen en hun ogen gericht worden op de
uitwerking ervan”.

Die hermeneutiese beginsels in hierdie navorsing is simboliek en rituele met die
gepaardgaande metafore (vgl paragrawe 6.11. en 6.12.) Dingemans (2000:165)
meen: “We kunnen over God slechts in metaforen spreken en metaforen kunnen
gedeeltelijk aangeven wie of hoe God is, maar ze verbergen de betekenis ook
evezeer”. Deuteronomium 6:6-7 kan as 'n voorbeeld genoem word. Die deurkosyne
van elke huishouding kan 'n heel nuwe, of vergete betekenis vir die inwoners van
daardie huis terugkry. Den Dulk (1998:205) verwys na ons posisie vandag en sé: “...
dat wij slechts kunnen beginnen waar de tekst van het Sjema eindigt”. Die opstaan
en gaan slaap kan met 'n Goddelike roep begin en afgesluit word. Dingemans
(2000:169) meen: “In de context van de bijbel blijkt, dat het wezenlijk voorGod is, dat
hij/zij mensen roept”. Die klem val op 'n hermeneutiek wat die diep kleurvolle
geloofsinhoude en -waarhede van die Bybel vir tieners so oopsluit dat hulle God se
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roepstem sal hoor en hoopvol en toekomsgerig kan lewe (vgl Jes 41:9 en 43:1). Die
hermeneutiese avontuur word verruklik as God se openbaringswerk onder leiding
van die Heilige Gees gade geslaan word. God het sy Gees gegee om die oé van ons
verstand oop te maak (Ef.1:18). Hoe kan hermeneutiek anders beoefen word as dit
nie 'n pneumatologiese vertrekpunt het nie? Benson (1988:20) sé: “The Spirit helps
us remember that we are part of a kinship that goes back four thousand years, to the
mothers and fathers of the tribe. The contemporary church seems to have denied this
great gift”.

Browning en andere (1997:308) maak die volgende opmerkinge oor die belangrikheid
van die gesin as die belangrikste ruimte vir geloofsbemiddeling: “One of the most
important learnings from our interviews was just how crucial home-based worship is
for the transmission of faith and family traditions”. Browning en andere (1997:308)
verwys na die godsdiensbeoefening van drie meelewende gesinne, wat saam met
hul kinders gebid het, die Bybel gelees het, hul geloof, morele verbintenisse, sieninge
van seks, huwelik en gesin met mekaar bespreek het, en 'n diep gelowige gesin wat
geen soortgelyke daadwerklike besprekings of aktiwiteite met hul vier seuns gehad
het nie. Die gevolg was dat die vier seuns nie hul ouers se godsdienstige verbintenis
gevolg het nie. Wat hier van waarde is, is dat die wisselwerking tussen die
samekoms van gelowiges by die tempel en die huiskerk dwarsdeur die Christelike
geskiedenis 'n konstante tendens was en nog steeds belangrik is. Browning en
andere (1997:308) beweer dat: “When home and public worship became
differentiated, special efforts were needed to make home the scene of the little
church .... The intimacies of home life are the first arena for living out the sacrament
of baptism, a sacrament conferred by the priests and magistrates of the church’.

2.6 Die ervaringswéreld as belangrike komponent vir geloofsvorming

Bulckens (1994:107) meen: “Een van de voornaamste voorwaarden nu om vandaag
een christelijk leven aan te durven en aan te kunnen is die geloofservaring zelf....
Geloofsoverdracht bij wijse van ‘indoctrinatie’, via inprenting van een geloofsleer,
maakt vandaag weinig kans. Meer kans daarentegen biedt het aanreiken van
modellen van geloofservaringen, van mogenlijkhede daartoe”. Die volgende stelling
van Driel en Kole ([1983]:54) sluit hierby aan: “Geloofservaring, in de christelijke
kontekst, vraagt naar de ervaarbare wereld in het licht van het evangelie van Jezus
Christus. Dan is geloofservaring niet alleen bestaansverheldering, maar ook actieve
bestaansvernieuwing”. Die uitgangspunt in hierdie navorsing is geloofsbemiddeling
deur middel van ervaring wat tot geloofshandeling lei. Bulckens (1994:95-134)
bespreek die moontlikheid om God vandag ervaarbaar ter sprake te bring met
verwysing na die leerproses van die gelowige. Dit moet verstaan word in die lig dat
geloof ten diepste die vrug van die Heilige Gees is, met ander woorde genadewerk in
ontmoeting met God. Dingemans (2000:565) meen: “Het eerste wat men van de
geloofsgemeenschap kan zeggen, is dat ze bestaat uit mensen die geroepen (kletoi)
zijn. ... Door de gemeenschap met Christus worden ze ingeschakeld in het werk van
de Geest”. Bulckens (1994:95) is van mening dat die meeste mense nie God as naby
beleef nie, want ons lewe in 'n skeptiese wéreld. Net deur na al die ellende in die
wéreld te kyk, lei mense tot twyfel in God. Tog gebeur daar ook mooi dinge wat die
geloof in God weer laat opvlam. Wat in hierdie navorsing beklemtoon word, is geloof
as Goddelike aktiwiteit in en deur die mens in sy totale bestaan en handeling, geloof
as persoonlike ervaring en geloof as 'n sosiaal-ekklesiale aktiwiteit. Vervolgens word
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enkele opmerkings gemaak om die belang van religieuse ervaringe en
geloofservaringe in die geloofsvorming van tieners te beklemtoon.

Christen-gesinne is verteenwoordigers van God vanuit die kerksisteem binne die
staat- en besigheidsisteem. Met ander woorde daar is Christen-gelowiges elke dag
binne die staatsdiens, besigheidsektor wat deur hul handel en wandel, met of sonder
woorde, verbaal en nie-verbaal, die Christelike geloofsinhoud in hierdie sektore
bewustelike en onbewustelike bemiddel. Hierdie drie sisteme kan as subkulture binne
die gemeenskap beskou word wat in 'n interaktiewe verhouding met mekaar staan.
Derhalwe kan van 'n kerklike, politieke en besigheidskultuur gepraat word. Elkeen
van hierdie kulture bevat 'n eie verskeidenheid binne die gemeenskap. Saam is dit 'n
netwerk waarbinne geloof bemiddel kan word wat tot 'n nuwe geloofshandeling kan
lei. Die vraag om te vra, is in watter mate en tot watter vlak geloof sodanig bemiddel
kan word? Heitink (1993:265) haal Kuhnke soos volg met betrekking tot die
huisgemeente se invloed in die gemeenskap aan: “Zo 'n huisgemeente is een
betrekkelijk kleine groep, met een ‘grosse Interaktionshaufigkeit, persénlicher
Kontakt, affektieve Beziehungen, gemeinsame Zielvorstellungen und Normen,
differenzierte Rollen und Solidaritdt gegentiber der Umwelt”. In die nuwe Suid-
Afrikaanse konteks bestaan die hoop dat al hoe minder onderskeid gemaak sal word
tussen “Jood en Griek, slaaf of vry, man of vrou” (Gal 3:28) en dat die eenheid in
Christus in 'n interaktiewe verhouding tussen kerk, staat en markplein meer gestalte
sal aanneem en tot 'n nuwe praxis sal lei. Binne hierdie benadering word 'n keuse
gemaak vir 'n interdissiplinére asook 'n intradissiplinére ondersoek waar
eersgenoemde dui op 'n verhouding tussen die teologie en die sosiale wetenskappe
en laasgenoemde vereis dat teologie self empiries word (vgl Van der Ven 1993:97-
112). “... waarbij de verschillende wetenschappen binne een systeem-theoretische
aanpak, waarbij de verschillende wetenschappen met hun eigen invalshoek, hun
eigen methodologieén en onderzoekrichting zo goed mogelijk tot hun recht komen en
met elkaar in gesprek worden gebracht” (Dingemans 1991a:21). Dingemans verwys
hiermee na die model van Zerfass wat vanuit die bestaande praxis na die teologiese
en sosiaal-wetenskaplike invloede kyk waaruit 'n prakties-teologiese teorievorming
ontstaan wat in 'n nuwe praxis uitmond. Die kritiese punt in hierdie skema is die
verbinding tussen die teologiese en die sosiaal-wetenskaplike refleksie (vgl
Dingemans 1991a:21 en Zerfass se diagram, diagram 7: Interdissiplinére verhouding
tussen teologie en die sosiale wetenskappe).

Bons-Storm (1989:63) beklemtoon die tweesydige taak van die pastor met betrekking
tot die (1) ervaringswéreld van die mens en (2) die bemiddeling van God se Woord
en noem dit die eerste en tweede hermeneutiese prosesse wat hy volledig in sy boek
in hoofstukke 6 en 7 bespreek. Dingemans (1991a:21) verwys ook na Bons-Storm
wat Zerfass se model aanvul deur die navorser (X) ook daarin in te sluit wat tot
teologiese en sosiaal-wetenskaplike beslissings kom wat in die hermeneutiese
sirkelgang verantwoord moet word: “De beide reflectie-cirkels worden dus
voortdurend doorlopen bij de analyse van de praxis, bij de toetsing van de praxis en
bij de planning van nieuwe praxis”. Dingemans (1991a:22) meen: “Daarom kan men
beter het uitgangspunt voor onderzoek en planning zoeken in de gemeenschap ...".
Dingemans verduidelik die model aan die hand van 'n diagram (vgl diagram 8:
Teologiese en sosiaal-wetenskaplike refleksie). Die navorser begin sy werk in
solidariteit met die geloofsgemeenskap en met die praxis (1), waarbinne reeds vele
teologiese en sosiaal-wetenskaplike refleksie plaasgevind het. Die bestaande
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teologiese beslissings wat aan praxis (1) ten grondslag 1&, word in die teologiese
sirkelgang (2) getoets. Die sosiaal-wetenskaplike beslissings wat ook aan die praxis
vorm gegee het, word binne die sosiaal-wetenskaplike refleksie (3) getoets.
Dingemans (1991a:22) sé: “De ondersoeker begint niet in een vaculim, maar in een
bestaande — te verbeteren! — praxis, die resultaat is van theologische en sociaal-
wetenschaplijke reflectie van het verleden”. Dit bring die ondersoek voor 'n keuse
hoe hierdie verskillende dissiplines in die praktiese teologie bymekaar gebring gaan
word en van watter dissiplines gepraat word. Om 'n keuse te kan maak verwys
Dingemans (1991a:22-23) na die volgende teoloé: Kuiper kies 'n komplementére
benadering waar die sosiale wetenskappe in die analise-fase die voortou neem en
die teologie wat by die beplanningsfase die toon aanvoer. Van der Ven (1993:89 en
101-112) kies 'n intradissiplinére benadering wat op 'n bevrydingsteologie en
emansipasie-pedagiek neerkom waar die teologie die botoon voer.. “The
intradisciplinary model therefore does what theology has always done throughout its
history: to take up and critically assimilate new methods and techniques developed in
other areas of science, with a view to their theological development by theologians
themselves” (Van der Ven 1993:89). Dingemans (1996:134) met verwysing na
Nipkow (1975:35) meen dat van twee konvergerende benaderinge gepraat kan word:
“... dat wil zeggen, dat de theologische lijnen van denken ongeveer parallel lopen
met de algemene filosofische en sociaal-wetenskaplijke kijk op de werkelijkheid”. Dit
lyk baie soos Van der Ven se model, hoewel Nipkow eklektieser van die verskillende
sosiaal-wetenskaplike teorie€ gebruik maak. Nipkow se teologie laat meer ruimte vir
die leerlinge om self tot 'n keuse te kom binne 'n gemeenskaplike leerproses oor
geloof en die uitleef daarvan.

Om 'n keuse vir hierdie navorsing te maak, is die uitgangspunt dat geloofsvorming by
tieners binne die konkrete situasie van die gesin en gemeenskap deur middel van
simboliek en rituele groter effek het as die meer monologiese styl wat tans in die kerk
gehandhaaf word. Die keuse word gemaak vir 'n wisselwerking tussen praktyk en
teorie en tussen God en mens. Dit dui op 'n dialogies-hermeneutiese model wat
situasiegebonde is. Hierdie benadering vereis 'n sosiaal-wetenskaplike analise van
die situasie en watter leerteorieé of geloofsbemiddelingsmetodologie gebruik gaan
word. Die uniekheid van hierdie benadering is geleé in die ontmoetingspunt van
geloofsbemiddelingsproses, naamlik tussen die menslike, sosiaal-wetenskaplike, en
die Goddelike of pneumatologiese. Dit is die benadering wat Dingemans (1991a) volg
en verder uitwerk vir die kategese en kerklike vormingswerk in die samelewing.

Bulckens (1994:96) meen: “In het geloof worden het verstand, het gemoed en de wil
van de mens door Gods genade aangeraakt”. Wanneer Jesus Christus vir Tomas
vermaan: “Gelukkig is dié wat nie gesien het nie en tog glo” (Joh 20:29), dui dit op
geloofinstemming wat nie tot stand kom op grond van intellektuele insig alleen nie,
maar speel die konatiewe en affektiewe prosesse ook 'n belangrike rol. Bulckens
(1994:97) verwys met die volgende stelling na Aubert: “Ondanks zijn redelijke inhoud
komt het geloof meer voort uit de affectieve krachten dan uit het verstand van de
mens, werkt het geloofslicht meer langs de weg van de wil dan langs de weg van het
intellect”. Wanneer 'n persoon deur God deur middel van 'n gebeure of woord
aangeraak word, moet dit beskou word as 'n geskenk van God uit liefde om tot
oorgawe te lei. Bulckens (1994:97) verwys na W. Veldhuis wat meen: “De mens gaat
geloven omdat hij het wil. Het wilsbesluit komt voort uit een voorafgaand gevoel van
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sympathie: een welbehagen, een aangetrokken worden, een innerlijke dynamiek om
Ja te zeggen”.

Geloofservaring is 'n ontmoetingservaring met God en mense. So 'n ervaring of
ontmoeting moet die hele mens aanspreek in al sy verhoudinge en dimensies van
mens-wees. “De ontmoeting met God loopt uit op een nieuwe ontmoeting met
zichzelf en de anderen” (Bulckens 1994:98). Hierdie ontmoeting en persoonlike
geloofservaring kan nie soos teoretiese insigte aan iemand oorgedra word nie.
Bulckens (1994:98) is van mening dat: “Wat voor de communicatie van diepe
natuurbelevingen of muzikale ervaringen geldt, namelijk dat men onvermijdelik een
beroep moet doen op soortgelijke ervaringen bij andere mensen om elkaar hierbij te
kunnen verstaan, geldt nog meer voor ‘Geestelijke’ ervaringen”. Dit is in hierdie
ervaringswéreld van die gelowige dat simboliek en rituele 'n onvermydelik en kragtige
rol kan speel. Volgens Karecki (1997:602) vind rituele nie op die diskursiewe vlak
plaas nie: “In fact, wordy explanations hinder the power of ritual from being
unleashed. ... Since ritual works on the trans-rational level it generates wholeness
because it engages the whole person and in that active engagement through myth
and symbol, gesture and movement transformation occurs”.

Geloof wat deur God gegee word en in die mens deur die Heilige Gees bewerk
word, kry ook gestalte in die menslike psige (vgl Bulckens 1994:98), waar dit ook die
kognitiewe, affektiewe en konatiewe kragte aanspreek. Bulckens (1994:98) meen dat
daar geen geloof sonder ervaring kan wees nie, maar tog is daar meer aan, naamlik
die ontmoeting tussen God en mens het ook 'n sosiaal-ekklesiale dimensie. Die
kerkgemeenskap vorm die sosiale milieu waarbinne geloof bemiddel en gevorm
word. Hierdie sosiaal-ekklesiale dimensie moet deel word van die totale
gemeenskap. Die gemeenskap roep na oortuigende en waarneembare
geloofservaringe om tot geloof en geloofsvorming te kom. So roep die tiener ook
meer na geloofservaringe as na metodieke of programme per se. Die tiener roep na
openbaringe van God wat ervaar kan word, wat met gebeurtenisse plaasvind. Jesus
se bediening was vol gebeurtenisse om mense deur ervaringe van hierdie
gebeurtenisse tot geloof te lei. Geloofservaringe word binne eredienste, kategetiese
onderrig en jeugaksies op 'n meer “kunsmatige” vlak voorgestel. Volgens Prins
(2000b:90) het slegs 43% tieners in 'n empiriese ondersoek aangedui dat hulle
warmte en liefde in die erediens ervaar. Volgens Bulckens (1994:102) toon
verskillende ondersoeke deur die wéreld heen 'n geleidelike kwantitatiewe en
kwalitatiewe vermindering van gelowige uitinge van jonk en oud. Dit beteken dat
deelname aan kerklike aktiwiteite minder word soos die betekenis van die kerk
minder word. Die geloofsinhoud verander van meer transendent na meer immanent
en gevolglik speel geloof al hoe minder 'n rol in die samelewing en word die kerk
daar meer irrelevant. Dit bied aan hierdie navorsing en die kerk 'n besondere
uitdaging om aandag te skenk aan geloofservaringe binne die samelewing. Cahill
(2000:4) is van mening dat: “Every individual’s self-understanding, character, and
integration into social roles are achieved through participation in the institutions of
civil society, not just by one-to-one or small-scale interpersonal relationships, much
less by the lone individual’s experience, introspection, or choice”. Een van die
belangrikste aktiwiteit wat in die kerk en samelewing moet plaasvind, is religieuse
sosialisasie. Bulckens (1994:102) beskryf religieuse sosialisasie soos volg: “Voor de
geloofsgemeenschap is religieuze socialisatie het proces waardoor nieuwe
individuen in een georganiseerde christelijke levenswijse ingepast worden en waarin
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men hen de godsdientige tradities van de geloofsgemeenschap leert”. Hiermee
bedoel Bulckens dat religieuse sosialisasie 'n mens tot lid van van die
kerkgemeenskap transformeer. Deur interaksie met ander verkry 'n mens 'n
religieuse identiteit. Daarom moet gelowige tieners binne die gemeenskap met ander
omgaan om hul tot religieuse identiteit te lei, maar deur dit te doen, word hul eie
geloof verdiep en gevorm deur die blootstelling aan en ervaring van ander en wat
derhalwe tot 'n nuwe identiteit gelei word. Hierdie oorskakeling van 'n konserwatiewe,
repressiewe sosialisasie na 'n partisiperende sosialisasie geskied volgens Bulckens
(1994:103) nie sonder moeite nie: “Talrijke religieuze socialistoren en socialisanten
zijn immers in de hedendaagse geseculariseerde, pluralistische en postmoderne
sameleving zelf in een crisis geraakt. De uitgedunde geloofsgemeenschap vormt
geen hecht en standvastig geheel meer, en vele geloofsopvoeders zijn erg onzeker
geworden”. Daarom vind ons dat al hoe meer jongmense en volwassenes hul eie
weg inslaan rondom waardes, houding en insigte (vgl Dekker 2000:73-87 in
paragraaf 4.6).

Om tieners tot geloofshandelinge te lei, verg meer as verbale oordrag van
geloofsinhoude. Dit vra 'n wetenskaplike nadenke oor geloofshandelinge. Heitink
(1993:14) verwys na Firet wat die begrip “handelingswetenskap” begin gebruik het en
onder sy leiding het 'n instituut vir praktiese teologie gevolg, om 'n prakties-teologiese
ondersoekinstituut te wees. Heitink (1993:18) definieer praktiese teologie as 'n
handelingswetenskap waaronder verstaan word die empiries-georiénteerde
teologiese teorie van die bemiddeling van die Christelike geloof, praxis een, in die
praxis van die moderne samelewing, praxis twee. Dit is nodig om te weet wat die
praxis twee van die praktiese teologie is. Dingemans (1996:16-32) verwys na vyf
verskillende benadering om iets van praxis twee te begryp: (1) Amptelike praktiese
teologie: Die ampspraktyk van die predikant kan as praxis beskou word wat onder
andere homiletiek, kategetiek en pastoraat insluit. Die ampspraktyk van die predikant
kan in 'n eenrigtingverkeer opgaan indien die analise van die empiriese situasie van
die gemeente of gemeenskap buite rekening gelaat word. (2) Ekklesiologiese
praktiese teologie: Die lidmate van die gemeente as geloofsgemeenskap het as
getuies van die evangelie 'n groot aantal interne en eksterne funksies. In hierdie
navorsing word die klem veral gelé op die eksterne funksies, naamlik die
betrokkenheid van die gemeente in die gemeenskap deur middel van evangelistiek,
diakoniek en ampswerk van die gewone lidmaat (vgl Ef 4:11-130. Dit kan
vanselfsprekend nie sonder die deeglike funksionering van die interne funksies,
byvoorbeeld erediens, lering, pastoraat en diakonaat plaasvind nie. (3) Kritiese
praktiese teologie: “De laaste tijd gaan er steeds meer stemmen op om het materiéle
object van het vak praktische theologie niet te beperken tot de functies van die
christelijke gemeente. De gemeente is niet langer meer de enige ‘overslagplaats’ van
het evangelie” (Dingemans 1996:27). Dit gaan oor die deurwerking van die evangelie
na die hele kultuur van die gemeenskap. Hierdie gedagtegang word met nadruk in
hierdie navorsing gevolg. (4) Bevrydingsteologie: Hierdie teologie ontstaan midde in
die praktyk van die armes en onderdruktes, nie as 'n wetenskap of 'n amptelike
kerklike teologie nie, “... maar als stem en reflectie van het volk, de ‘praxis popular’
... [D]e ‘lglesia popular” (Dingemans 1996:28). Die doel van hierdie teologie is 'n
fundamentele verandering van die hele samelewing. Hierdie navorsing,
gesinsbediening met ‘n gemeenskapsgerigtheid, wil hier 'n bydrae lewer: “Niet van
buiten af, maar van binnen uit: de politieke praxis wordt beskouwd als een locus
theologicus” (Dingemans 1996:27-28). Dit gaan hier oor die ontwikkeling van 'n
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teologie in perspektief van God se belofte van vrede en geregtigheid. (5) Praktiese
teologie van die subjek: Teenoor die een pool van die praktiese teologie, die opbou
van die gemeenskap, staan die ander pool, naamlik aandag wat aan die enkeling
geskenk moet word (vgl diagram 3: Die situasie van die praktiese teologie met die
klem op godsdiens en samelewing). Heitink (1993) begin die indeling van die
handelingsvelde met mens en godsdiens en volg dit op met kerk en geloof en
laastens godsdiens en samelewing. Die gedagte is dat hierdie drie handelingsvelde
mekaar moet aanvul. Die individu word wat hy is deur die gemeente en gemeenskap
waarin hy of sy woonagtig is. Dingemans (1996:31) verwys na Henning Luther (1992)
wat klem Ié op die individuele en fragmentariese van die geloof. Hy gee boustene vir
'n praktiese teologie van die subjek waardeur die mens self subjek word van sy eie
teologie. Mense moet in die moderne praktiese teologie self hul weg kan bepaal.

Vir die formulering van 'n definisie vir praktiese teologie is die verstaan van 'n tweérlei
praxisbegrip nodig. Praktiese teologie fokus op die bemiddeling van die Christelike
geloof. Hierdie bemiddeling hang saam met die kern van die Christelike
geloofsoortuiging: die koms van God na die mens in sy wéreld. God se handelinge
deur bemiddeling van die menslike handeling, vorm die teologiese swaartepunt van
die praktiese teologie. Anderson (2001:26) definieer praktiese teologie met verwysing
na Heitink se beskrywing van praxis een en praxis twee soos volg: “At its simplest,
practical theology is critical reflection on the actions of the church in the light of the
gospel and Christian tradition”.

Omdat in hierdie navorsing 'n tiener- en gesinsbediening met 'n gemeenskaps-
gerigtheid bepleit word, word verlang dat die geloofsbemiddeling binne die praxis van
die postmoderne samelewing of publieke leefruimte as 'n noodwendigheid moet
plaasvind. Dit is in hierdie publieke leefruimte, die makro-vlak, waar die kerk op 'n
sigbare wyse geloof moet bemiddel om 'n kommunikatiewe handelingsteoretiese
gestalte te kan aanneem.

Volgens Heitink (1993:18) word die gesprek oor die praxis van die moderne
samelewing in 'n beskrywende en verklarende sin bedoel. Die samelewing kan
beskryf en verklaar word as 'n praxis, 'n terrein van handeling, waarin mense en
groepe gemotiveer word deur eie ideale en gedryf word deur uiteenlopende belange,
om bepaalde keuses te maak en doelstellings na te jaag. Dit gebeur in die leefwéreld
van mense, in hulle onderlinge verhoudings, in die huwelik en gesin, by die werkplek,
in die politiek, ekonomie en in maatskaplike verband. Die strategie is dus om die
bestaande raakpunte van kerk, staat en markplein na te vors en te benut om die
huidige meer na binne gerigte tiener- en gesinsbediening 'n meer prominente en na
buite gerigte geloofsbemiddelingsaksent te gee. In hierdie verband word na
Dingemans (1991a:16) verwys: “Praktische theologie is ... in de eerste plaats
analyse van de bestaande situatie: wat gebeurt er precies? ... In de tweede plaats
zoekt de praktische theologie naar de in de praxis geinvesteerde normen: waar is de
praxis op gericht? ... En vervolgens toetst de praktische theologie de geinvesteerde
normen aan de geintendeerde normen: Is datgene, wat men feitelijk doet ook wat
men bedoelt te doen?

Volgens Heitink (1993:18) kan praxis twee vir praxis een bevorderlik wees, maar dit
kan ook op 'n gespanne voet met mekaar staan. Die praxis van die samelewing is
eeue lank beinvloed deur die Christelike tradisie. Ook is die Christelike tradisie eeue
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lank beinvioed deur die ontwikkelinge binne die samelewing. Alhoewel die praktiese
teologie hom altyd op praxis een rig, is daar altyd die onderliggende verhouding met
praxis twee wat soms gespanne kan raak en wat ook binne hierdie navorsing en die
toepassing van die tiener- en gesinsbedieningsmodel ervaar kan word.

Oor 'n praktiese teologie wat as uitgangspunt die ervaringswéreld van die mense en
die situasie van die kerk en samelewing kies, word volgens Heitink (1993:18) egter
wel deeglik gekenmerk deur 'n wyse van teorievorming wat die empiriese gegewens
ernstig opneem. Van daaruit word gedink en met die oog daarop word die teorie
ontwikkel. Hierdie wyse van teologievorming word onderskei van 'n eksegetiese,
historiese en filosofiese benadering.

Hendriks (1992:155) meen: “Dit is korrek en klink baie vroom om te sé dat 'n
gemeente sy doelstellings in die Skrif moet vind”. Volgens Hendriks (1992:155) het
teologie nie net met die studie van die Bybel te doen nie, maar “Dit gaan in die
teologie oor die koms van God na die wéreld, om die verbondsbetrokkenheid van
God by hierdie wéreld, sy mense en hulle nood”. Gesinsbediening met 'n
gemeenskapsgerigtheid vra dus om die wéreld waarin ons leef te ondersoek en 'n
gemeenskapsgerigte teologie te ontwikkel vir die huidige nood wat vinnig toeneem
(vgl Hendriks 1992:29-35 - die transformasiemodel, in paragraaf 9.7.4).

Vir die ontwikkeling en toepassing van 'n model met 'n gemeenskapsgerigte tiener-
en gesinsbediening, sal die empiriese gegewens van ander navorsing in hierdie
verband en reeds toegepaste modelle ondersoek en verreken moet word. Daarom
sal die evaluering van die model in die praktyk van belang wees om 'n voortbestaan
te geniet, maar om ook die spanning tussen praxis een en twee te verminder.
Volgens Dingemans (1991a:17) neig die praktiese teologie altyd na 'n vernuwende
praxis. By die formulering van 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel met 'n
gemeenskapsgerigtheid staan die volgende drie komponente van Dingemans
(1991a:17) sentraal: “... analyse van de praxis, toetsing aan de immanente normen
en verbetering van de praxis maken de praktische theologie tot praktische theologie”.

2.7 'n Teologie vir tiener- en gesinsbediening met 'n gemeenskapsgerigtheid

'n Teologie vir geloofsbemiddeling aan tieners binne die verbondsgesin met 'n
gemeenskapsgerigtheid word vanuit die voorafgaande denksisteem en die
gemeenskap as kulturele leefruimte, wat die verbondsgesin se eie kultuur insluit,
oordink. Een van die probleme vir so 'n benadering, is dat die leefruimte van tieners
in 'n wyer verband as dié van gesin self reeds baie verwilderd geraak het. Dit is 'n
verwysing na die huidige krisis in die gesin en jeugbediening asook Spreuke 29:18:
“Waar die wil van die Here nie bekend gemaak word nie, verwilder ‘'n volk; ...”.
Volgens Nel (1998:9) moet die teologie vir jeugbediening van 'n omvattende aard
wees: “Die teologie en die samelewing roep wéreldwyd reeds vir meer as ‘n eeu om
‘n radikale verandering in hierdie paradigma”.

1. ‘n Teologie vanuit ‘n Bybelse oogpunt: Nel (1998:10-13) meen God is op ‘n
besondere wyse by die gee van kinders betrokke en Hy skakel jongmense in sy
koninkryk se werksaamhede en godsdiensbeoefening in.: “Hulle is dialogies by
hierdie gebeure betrokke en nie slegs maar as ontvangers van inligting nie”. Nel
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(1998:12) verwys ook na Dawid wat waarskynlik in sy middeltienerjare was toe Hy op
'n unieke wyse in God se handelinge met Israel ingeskakel is.

2. 'n Teologie vanuit die verbondsmatige: Volgens Nel (1998:16) wortel die
jeugbediening in die verbond van God: “Om met jeugbediening besig te wees, is niks
anders nie as om in die Naam van hierdie God met hulle besig te wees”. Om tieners
in die verbondsgesin te bedien, beteken om die verwondheid van soveel tieners en
gesinne in verbondenheid met God tot heil te lei. Daarom sal die basiese
funksionering van gesinne en die veranderende lewensiklus deeglik verken moet
word as gevolg van dramatiese veranderinge in die afgelope dekades weens
veranderende rolle, hoé egskeidingsyfer, ensovoorts (vgl Carter en McGoldrick
1999:8-10).

3. 'n Teologie vanuit die tiener se denkraamwerk: Prins (2000a:24) verwys na
navorsing wat in die VSA en Suid-Afrika onder 2000 en 331 jongmense
onderskeidelik gedoen is en wat aantoon dat die verdwyning van jongmense uit die
kerk verband hou met te min geleenthede om as Christene in die samelewing
betrokke te raak. Volgens Borgman (1997:1) vra die jeug: “Where in the world is
God?”. Daar is ongeveer een biljoen tieners in die wéreld, 25 % van die wéreld se
populasie (vgl Borgman 1997:3). Borgman (1997:4) is van mening dat: “In terms of
world missions, young people form the largest, most crucial, and most dynamic
‘unreached people group’ in the world”. Dit is dus ook nie vreemd dat jongmense wat
wel aan 'n kerk behoort dit verlaat nie, want in hierdie ouderdomsfase wil hulle graag
behoort en 'n verskil maak deur 'n bydrae in die lewe te maak, maar hul gawes,
talente en vermoéns word onderbenut. Tieners is nie net die hoop van die toekoms
nie, maar hulle is ook die sleutel tot die huidige ontwikkel in die gemeenskap. Die
stemme van jongmense word basies net gehoor as hulle deur middel van 'n
kwantitatiewe navorsingsondersoek in die drukgang beland om te antwoord op dit
wat aan hulle gevra word. 'n Kwalitatiewe ondersoek, soos fokusgroepe, wat
komplimenterend saam met 'n kwantitatiewe ondersoek gebruik kan word, sal 'n
duideliker antwoord na vore laat kom wat die wesenlike problematiek in die kerk is.
Die formulering van 'n tiener- en gesinsteologie is dus aangewese op bydraes wat uit
ondersoeke kom wat meer kwalitatief van aard is. Sisteme soos die gesin, skole,
kerke en selfs nasionale sisteme kan soveel meer baat as daar net onbevange en
sonder inhibisies by die jeug na hulle geluister kan word hoe hulle werklik voel.
Borgman (1997:7) doen 'n oproep dat: “.. we should listen to theological questions
and issues raised by adolescents themselves”.

4. 'n Teologie vanuit 'n multikulturele konteks: Hines en andere (1999:69) meen:
“Culture interacts with the family life cycle at every stage. Families differ in their
definition of ‘family’; in their definition of the timing of life cycle phases and the tasks
appropriate at each phase; and in their traditions, rituals, and seremonies to mark life
cycle trasitions”. 'n Teologie moet ontwikkel word wat te doen het met tieners wat
volwassenes vra om hulle te help om die waarheid en vermoéns te ontdek wat hulle
vir die lewe binne hierdie lewensiklus nodig het. Die teologie vir 'n jeugbediening kan
op twee maniere 'n aanvang neem, naamlik by die teoretiese of by die praktiese.
Omdat tieners van sosialisering hou en binne verskillende kulture sosialiseer, het 'n
veelseggende begrip soos “edutainment” (vgl Hebbard 1995:186) na vore gekom.
Met betrekking tot 'n multikulturele en globaliserende situasie sal moontlik 'n breér

begrip ontwikkel moet word om die geloofsbemiddelingsproses te beskryf,
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byvoorbeeld “socio-cultural-edutainment”. Die keuse vir die formulering van 'n
jeugbedieningsteologie binne hierdie navorsing is om vanuit praxis twee, waar die
huidige jeugkultuur ook deur die kultuur binne die gemeenskap beinvioed word,
praxis een of teologievorming gestalte te gee.

Borgman (1997:8) verwys na die gevangenisskap van teoloé binne die denkraam van
bekerings en hul eie oorlewing. Dit bring mee dat 'n holistiese uitkyk na die gebeure
in die totale wéreld uit die oog verloor word. Hy praat daarvan as 'n “narrow
theology”. Borgman (1997:8) sien die oplossing vir hierdie soort teologie soos volg:
“The corrective for narrow theology, in my own and many other lives, has been urban
and global experiences. Cross-cultural involvement challenges previous biases and
securities”. Die algemene en toenemende neiging by ouers is oorbeskerming van hul
kinders (vgl Friel en Friel 2001:10-12). Borgman (1997:9) meen: “Narrow theologics
are often intracultural and see little need to move beyond their own safe and
comfortable compound”. Miskien het die Nederduitse Gereformeerde Kerk te lank 'n
‘tribal theology” vir jeugbediening beoefen (vgl Borgman 1997:9). Solank die
jeugbedienng binne die verband (“tribe”) van die Nederduitse Gereformeerde Kerk se
struktuur en aksies bly, is daar nog 'n mate van funksionaliteit ter sprake, maar sodra
die jeug van hierdie “tribe” in die groter wéreld inbeweeg, word dit disfunksioneel en
word soos Borgman (1997:9) beweer: “... a scandal of offence for many outside the
faith”. Die teologie wat vir tiener- en gesinsbediening ontwikkel moet word, is 'n
omvattende teologie in die sin dat elke pseudospesie in die menslike kultuur bereik
sal word, die binne die gemeenskap, maar wat nog nie deel van die “fribe” is nie.
“Theology begins with God’s perspective and work; it continues with our translation
and application” (Borgman 1997:10). 'n Breé teologie rus nie in dogmatiese
voldaanheid nie en is ook nie besig om in onsekerheid rond te dobber nie. Borgman
(1997:10) verwys in hierdie verband na Jesus Christus: “Jesus knew the human
situation of his time, and during storms or around a death he would say something
like: ‘Fear not ... believe in me” (vgl Jes 43).

5. 'n Teologie vanuit ‘'n sosiale krisis: Die tiener- en gesinskrisis is 'n kerkkrisis,
maar ook 'n gemeenskapskrisis. Die teologie kom na vore uit 'n krisis- of sosiale
situasie. Die huidige tiener-, gesin- en gemeenskapskrisis is die geboorteplek vir 'n
teologie vir tiener- en gesinsbediening. Die jeugkultuur openbaar 'n sosiale krisis. “To
understand the world of youth is to feel the cutting edge of cultural change” (Borgman
1997:13). 'n Teologie vir tienerbediening begin dus by die tiener self binne sy
kulturele leefruimte waar daar met God en homself geworstel of miskien nie meer
geworstel word nie! Borgman (1997:14) meen: “The one who does theology - and
this is particularly evident in theological reflection from the perspective of young
people - must do a threefold exegesis: an exegesis of the Word, an exegesis of the
culture, and an exegesis of self and the community’.

6. 'n Teologie vanuit bepaalde behoeftes: Borgman (1997:15) dui teologiese
behoeftes aan wat na aanleiding van die volgende vrae na vore gekom het: Hoe kan
teologie binne die jeugkultuur beoefen word? Wat het die globale teologiese dialoog
met jeugbediening te doen? Watter bydraes maak jeugleiers tot die jeugteologie?
Die teologiese behoeftes wat na vore gekom het, is: (1) 'n Teologie vir groei en
ontwikkeling, (2) om die sensitiwiteit vir egosentriese en etnosentriese invioede in alle
sisteme van teologie te vermeerder, (3) om die noodsaaklikheid van 'n drievoudige
interpretasie te ondersteun: die eksegese van die Woord, kultuur, die self en die
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gemeenskap, (4) om die persoonlike en Christosentriese aard van bediening en die
evangelie opnuut te bevestig, (5) 'n balans tussen individuele en gemeenskaplike
aangeleenthede, tussen relasionele spiritualiteit en sosiale geregtigheid te vind en (6)
om 'n nuwe teologiese reflektering oor profeties-kulturele analises te ontwikkel.

Volgens Borgman (1997:15) vereis die ontwikkeling van 'n teologie oor Christelike
omgee vir jongmense en die aanspreek van genoemde behoeftes duidelikheid oor
die volgende aspekte: (1) hoe jongmense opgroei in jeug- en dominante kulture en
jeugsubkulture; (2) 'n Christelike perspektief oor populére, jeug en dominante kulture
moet geformuleer word; (3) die ontwikkeling van 'n verstandhouding van diens aan,
saam en deur die jeug en (4) groei in die waardering van die professie vir
jeugbediening. Hierdie verkenning, reflektering en formulering, vra 'n induktiewe
metode binne die gemeenskap waar die nood van tieners rondom 'n soeke na eie
identiteit en betrokkenheid by diens in ontmoeting gaan met die nood van die ander
noodlydendes binne dieselfde gemeenskap. In hierdie ontmoetingsproses tussen
tieners en God en tieners onderling asook met hul geestelike leiers wat tot 'n
spontane reflektering van ervarings lei, kan 'n nuwe teologie ontwikkel. Bons-Storm
(1989:92) noem dit hermeneutiese avontuur: “Een pastorale ontmoeting speelt zich
af in een gedeeld nu, waar twee levensverhalen elkaar raken”. Die herinneringe van
die verlede en die toekomsantisipasie word in die hede byeengebring om tot die
verstaan daarvan te kom (vgl Bons-Storm 1989:25).

Volgens Borgman (1997:62) is die algemene vraag van geleerdes en predikante
binne die kulturele wéreld: “What in the world is going on?” Hierdie soort vraag lewe
op die lippe van baie mense in Suid-Afrika, maar miskien veral onder volwassenes,
wanneer die kulturele wéreld van tieners aanskou word.

Teen die agtergrond van enkele opmerkinge oor (1) die huidige situasie van die
praktiese teologie, (2) praktiese teologie as gemeenskapsgebeure en (3) as
krisiswetenskap, (4) die gesin as 'n belangrike hermeneutiese ruimte, (5) die
belangrikheid van 'n ervaringswéreld vir die geloofsvorming by tieners en (6) 'n
teologie vir tiener- en gesinsbediening ten opsigte van die hantering van die huidige
probleemsituasie in die gesin, gemeente en gemeenskap en (7) geloofsbemiddeling
in hierdie koninkryksisteme, word in die volgende hoofstuk aandag geskenk aan 'n
metodologie vir hierdie navorsing.
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3  HOOFSTUK DRIE: NAVORSINGSPLAN EN -METODOLOGIE

3.1 Die navorsingsplan

Die navorsingsplan kan in drie hoofkategorieé verdeel word: (1) 'n interdissiplinére
studie oor praktiese teologie en die problematiek rondom geloofsvorming by tieners,
(2) 'n teologie vir die model wat navorsing oor kommunikasie, geloofsbemiddeling,
simbole, rituele, die tiener, gesin, gesinsbediening en die gemeenskapn, insluit en (3)
die ontwikkeling van ‘n model (vgl diagram 9: Navorsingsplan en -metodologie). Die
diagram neem die vorm van 'n wiel aan om die verloop en voortwenteling van
navorsingsproses uit te beeld. Die navorsingsplan word gesteun deur bepaalde
prakties-teologiese beskouinge met geloofsbemiddeling en —vorming deur middel van
geloofservaring as 'n belangrike uitgangspunt (vgl diagram 10: Verskillende viakke
van die navorsingsprogram wat by paragraaf 9.18 ter sprake kom). Diagram 10 gee
'n geheelbeeld van (1) die beplanningsfase, (2) die uitvoeringsfase wat die
infaseringsfases insluit en (3) die evaluering van die model nadat dit vir 'n bepaalde
tydperk in 'n gemeente ingefaseer is.

Die hele verloop van die navorsing word in diagram 11: Die navorsingsplan,
saamgevat deur sleutelbegrippe aan elke hoofstuk toe te ken. Hierdie
sleutelbegrippe word kortliks soos volg aangedui: (1) Aktualiteit: Inleidende gedagtes
oor die navorsing en navorser word gegee. (2) Praktiese teologie: Die navorsing
word gerig deur die mees resente insigte oor praktiese teologie. (3) Die
navorsingsmetodologie: 'n Interdissiplinére benadering word gevolg. (4) Probleem-
en doelstelling: Die huidige problematiek rondom die geloofslewe en geloofsvorming
van tieners en hul gesinne word nagevors om by die doel van hierdie navorsing te
kan kom. (5) Die motivering en hipotesevorming: (vgl diagram 25: Motivering en
hipotesevorming). (6) Geloofsbemiddeling as kommunikatiewe handeling: Hierdie
navorsing handel primér oor geloofsbemiddeling en derhalwe word verskillende
kommunikasiemodelle en die effektiwiteit daarvan ondersoek. (7) Die gesin: Die
uitgangspunt is geloofsvorming van tieners in die verbondsgesin, maar met 'n
gemeenskapsgerigtheid omdat elke gelowige gesin ook 'n missionére taak het. (8)
Gesinsbediening: Die formulering van die gesinsbedieningsmodel word
voorafgegaan deur 'n studie oor gesinsbediening vanuit verskillende perspektiewe.
(9) 'n Model vir tiener- en gesinsbediening met 'n gemeenskapsgerigtheid: Die
ontwikkeling van die model is die hoofdoel van die navorsing.

3.2 Interpretasiemodel vir 'n navorsingsvoorstel

Die navorsing beweeg tussen die twee pole van motivering en verwagting. Die
interaksie tussen die verskillende navorsingsvrae (vgl diagram 6: 'n
Interpretasiemodel vir die navorsingvoorstel) dui op 'n verweefdheid van verskillende
faktore en dissiplines binne die navorsing. Die antwoorde op die vrae vorm 'n
komplekse netwerk binne die praktiese teologie. Aan die hand van Heitink (1993:159)
se interpretasiemodel vir die deurdenking van 'n navorsingsvoorstel word
navorsingsvrae gevra om die ondersoek op koers te hou (1) Die eerste vraag handel
oor die navorser en sy motivering vir die navorsing. Waarom word die tiener, die
gesin en gemeenskap met al die kulturele en sosisale verskynsels gekies ten opsigte
van geloofsbemiddeling? (2) By die tweede vraag is die intensionele van die
handeling ter sprake, naamlik geloofsvorming by die tiener. Dit dui primér op die
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hermeneutiese betekenis van die teks, die Bybel, vir die tiener. Dit vereis ook die
verkenning van die konteks, die breé gemeenskap waarin tieners en gesinne lewe,
waar die teks moet spreek. (3) Die derde vraag wil weet waarheen die navorsing op
weg is en hoe gaan die ondersoek gedoen word. Die instrumentele aspek van die
handeling kom onder die soeklig — die interdissiplinére netwerk van ondersoek wat uit
verskillende dissiplines bestaan, word deel van die navorsingsprogram. (4) Die
hoofsaak is om te weet waar en wanneer die navorsing gaan plaasvind. Hoe lyk die
empiriese kontoere waarbinne die navorsing gaan plaasvind? Hierdie kontoere word
in die onderwerp van die navorsing geformuleer: ‘n Gemeenskapsgerigte model vir
die geloofsvorming van tieners in die verbondsgesin deur middel van simbole en
rituele.

3.3 Die metodologie van 'n empiries-analitiese handelingswetenskap

Wanneer daar na die hele terrein van praktiese teologie verwys word, dui Dingemans
(1996:41) drie teoretiese opvattinge aan wat die basis vorm: (1) empiries-analitiese
benadering, (2) die hermeneutiese georiénteerde praktiese teologie en (3) die meer
politiek-teologiese benadering. Aangesien in hierdie navorsing klem gelé word op
gemeenskapsgerigtheid en omdat die praktiese teologie sy wetenskaplike status
grootliks te danke het aan die opkoms van die sosiale wetenskappe, word 'n keuse
gemaak vir praktiese teologie as 'n handelingswetenskap: “... die de praktijk van het
handelen van kerken en gelovigen ondersoekt met gebruikmaking van de methoden,
de theoretische kaders en de resultaten van de sociale wetenschappen” (Dingemans
1996:42). Die term empiries-analities word saam met handelingswetenskap gebruik
omdat die praktiese teologie die religieuse praxis ondersoek met die metodes van die
sosiale wetenskappe. Van der Ven (1993:8) verwys na 'n formulering wat reeds in
1913 deur G.B. Smith gemaak is: “... departments of practical theology all over the
world functioning as laboratories for empirical-theological measurement and
experimentation”. In hierdie navorsing sal na verskillende aspekte in die lewe van
tieners verwys word en hoe hulle in verhouding staan tot wat die kerk en teologie vir
hulle bied. Dit moet ondersoek word en sodoende moet daar tot verstaan gekom
word en die nodige veranderinge aangebring word om geloof aan tieners te
bemiddel.

Heitink (1993:159) meen dat ons in die praktiese teologie met drie begrippe te make
het: begryp, verklaar en verander: “Begrijpen en verklaren zijn bij Ricoeur de beide
brandpunten van een hermeneutische cirkel”. Dingemans (1996:63) sluit by hierdie
drie begrippe aan en verwys ook in hierdie verband na Van Kessel wat die terme
“sien”, “oordeel” en “handeling” gebruik en meen dat die praktiese teologie in die
rigting beweeg van (1) beskrywing en analise van die probleme, (2) evaluering en
soeke na die motiewe en die normatiewe visie wat daaragter geleé is en (3)
voorstelle vir die verbetering van die praxis. Dit beteken dat wie hom met die
Christelike handelinge besig hou, sal altyd met 'n analise van die situasie begin om
dit te kan begryp en te verklaar. Wat is die probleem by tieners, in gesinne en die
gemeenskap en wat het daartoe aanleiding gegee en hoe kan die situasie verbeter
word?

Vir die ontwikkeling van 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel staan ons voor die
direkte objek van die praktiese teologie, naamlik verandering wat gerig is op die
ontwikkeling van metodes. Dingemans (1996:69) verwys na hierdie metodes as
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agogiese teorieé en verduidelik dit soos volg.: In die pedagogiek gaan dit om die
begeleiding van kinders in die opvoedingsproses. In die meer algemene agologie
gaan dit om die begeleiding van leerprosesse van volwassenes en die begeleiding
van veranderingsprosesse in organisasies, verenigings, werkgemeenskappe,
woonbuurte, ensovoorts. Vir geloofsbemiddeling aan tieners en hul geloofsvorming in
die gemeenskap, moet veranderinge en verbeteringe in genoemde sektore van die
samelewing in 'n ernstige lig beskou word. Anderson (2001:198) verwys soos volg na
die agogiese moment: “This ‘agogic moment,’ or what | prefer to call a ‘growth
process’ is a human and personal encounter, whether ordinary or extraordinary, that
releases a motive power that generates change”. Vir die praktiese teoloog gaan dit in
die praktiese teologie om transformasie en verbetering van die huidige praktyk: “...
en soms zelfs om ‘interventie’ — op grond van de analyse van de situastie, de
achterliggende motieven en de theologische visie van de geloofsgemeenskchap”
(Dingemans 1996:68). God maak voorsiening vir die agogiese ruimte in gesinne en
die gemeenskap: “Uit die een wat geroep is, groei die geheel van die kahal jahve, die
ekklesia van die Here” (Nel 1998:23). In hierdie agogiese ruimte is daar voortdurende
kulturele, ekonomiese en politieke veranderinge aan die gang en moet die praktiese
teologie besig bly om nuwe strategieé uit te werk om geloof te bemiddel.

Hierdie veranderinge moet begryp en verklaar word. Heitink (1993:195) voer aan dat
dit tot die ontwikkeling van die strategiese perspektief binne die handelings-
wetenskap lei. Insig in die verhouding tussen begryp, verstaan en verander is
hiervoor van groot belang. Heitink (1993:160-161) gee die volgende uiteensetting
van hierdie drie begrippe: (1) Die perspektief van begryp (verstaan) staan sentraal in
die hermeneutiese interpretasieteorie wat primér op tekste gerig is, maar in die
menswetenskappe gerig is op die verstaan van handelinge. (2) Die perspektief van
verklaring staan sentraal in die empiriese benadering binne die menswetenskappe.
Deur toetsing met behulp van die empiriese siklus word aan die wetenskap wat die
doeltreffendheid van die menslike handeling ondersoek 'n voldoende wetenskaplike
basis gegee (vgl diagram 12: Die vyf fases in die empiriese siklus en Van der Ven,
1998:119-156). (3) Die perspektief van verandering is van 'n ander orde as die vorige
twee. Vir 'n fundamenteel-teoretiese grondslag word teruggegryp na die dinamiek
van begryp en verklaar wat beide 'n krag tot verandering besit. “Het perlocutieve
karakter van een handeling, vergelijkbaar met de kracht van het taalgebruik en de bij
het verklaren verworven inzichten in menselijk gedrag en sociale verschijnselen,
bieden in samenhang aanwijzingen voor het ontwikkelen van methoden voor
gespreksvoering, leerprocessen en vormen van opbouwwerk” (Heitink 1993:161). Dit
beteken dat die strategiese perspektief voortdurend in samehang met die
hermeneutiese en die empiriese perspektief ontwikkel moet word (vgl diagram 13:
Die metodologie van die praktiese teologie). Heitink (1993:162) is van mening dat die
drie sirkels met die verskillende doelstellings van die vak korrespondeer: (1) die
interpretasie van menslike handelinge in die lig van die christelike tradisie (die
hermeneutiese perspektief), (2) die analisering van die handelinge ten opsigte van
die feitelike en potensiéle (die empiriese perspektief) en (3) die ontwikkeling van
handelingsmodelle en strategieé vir die verskillende handelingsvelde (die strategiese
perspektief) word gemene noemers in die ontwikkeling van 'n model vir die
geloofsvorming van tieners. Die ontwikkeling van 'n handelingsmodel en strategie
kom in hoofstuk nege van hierdie navorsing ter sprake.

Volgens Heitink (1993:195) is die praktiese teologie as teorie van die bemiddeling
van die Christelike geloof in die praxis van die moderne samelewing, kragtens sy
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aard gerig op verandering, langs die prosesmatige weg van begeleiding en
beinvioeding. Die strategiese perspektief verbind die “wie doen wat” primér met die
‘hoe” en “waarheen”. Dit kom tot uitdrukking in 'n lewensverband, die kerk,
waarbinne mense van vroeg in hul lewe begelei word en aangespoor word om die
geloof toe te eien en daaruit te leef. Die Christelike geloof gaan daarvan uit dat
mense kan verander en dat die samelewing vernuwe kan word vanuit die
eskatologiese perspektief van God se Koninkryk. Vir die ontwikkeling van 'n model in
hierdie navorsing word gefokus op die verandering van onderdrukkende strukture wat
daartoe aanleiding sal gee dat daar in 'n noue verband met die staat en markplein
gewerk moet word. Hierdie veranderinge sal by individue, in groepe en binne sisteme
moet plaasvind, met ander woorde op die vlak van die persoonlike, kerklike en
maatskaplike lewe (vgl Heitink 1993:94 en diagram 4: Differensiasie volgens
handelingsvelde & Dingemans 1996:147 — interaksievelde en aktiwiteite in paragraaf
2.3 (7)).

Dit bring hierdie navorsing by die keuse van 'n strategie om 'n model te ontwikkel wat
tot opbouende verandering sal lei. Laeyendecker en Van Stegeren (1982:78) meen:
“De micro-strategieé€n richten zich op de individuen en met name op hun gedrag en
houdingen in de verwachting en overtuiging dat dit zal leiden tot verandering van de
Sociale gehelen”. In die algemeen kan dit wel gestel word dat die makro-strategieé
op verandering in die sosiale sisteem gerig is, maar slegs as daar gelyktydig met ‘n
groot aantal individue tegelyk gewerk word (vgl Laeyendecker & van Stegeren
1982:88). Hierdie twee strategieé moet mekaar aanvul omdat veranderinge in
houding en gedrag gestabiliseer moet word deur verandering van die sosiale sisteem
(vgl Laeyendecker & van Stegeren 1982:97). Heitink (1993:203-205) verwys ook na
Laeyendecker en Van Stegeren wat hierdie strategieé op ‘n sistematiese wyse
hanteer. Hulle onderskei tussen rasioneel-empiriese strategieé, normatief-
reédukatiewe strategieé en magsstrategie€. Die gebruik van rasioneel-empiriese
strategieé berus op die veronderstelling dat mense bereid is om hul gedrag te
verander as hulle insien dat dit nodig is. Hierdie strategie gebruik dus verskillende
oortuigende maniere om tot die punt te kom. Dit is 'n eensydige manier en moes
daarom aangevul word met die normatief-reédukatiewe strategie. Die mens as
sosiale wese deel opvattinge met andere en word sodoende deur die omringende
kultuur gevorm. Die opvatting in hierdie strategie het met sosialisering en
internalisering te doen. In die analise van probleme word aan die magsstrategie 'n
ruim plek gegee. Laeyendecker en Van Stegeren gebruik vir hierdie strategie
begrippe soos “dwang”, “inwilliging”, “stabilisering” en/of “reaksie”. Hierdie strategie
probeer druk uitoefen op die bestaande orde om dit in stand te hou. Heitink
(1993:205) meen: “De drie typen strategieén vullen elkaar aan en veronderstellen
elkaar. Vanuit een christelijke visie op de samenleving zullen christenen zich
geroepen voelen om aan bepaalde acties deel te nemen. De kerk kan hier al dan niet
invioed op uitoefen.

Die probleem rondom opboudende verandering word gevind in die handhawing van
die tradisie veral in 'n kommunitasfase, waar politieke verandering ook kerklike
verandering noodsaak terwyl daar 'n sterk teruggrype na die bekende is. Dit moet
veral gesien word in die lig van die huidige proses van globalisering deur
wetenskaplik-tegnologiese magte: “globalization involves the universalization of the
influence of these authorities and regencies as they developed in the West”
(Stackhouse & Browning 2001:2). “... globalization may be defined simply as the
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compression of the world” ( Stackhouse en Paris 2000:53). Dolamo (1999:38)
beweer: “Globalization has to do with interaction among people of the world. ...
Present globalization is based on monopolies sustained by the dominant nations. ...
We see globalization not as transhistorical reality, but as a matter of social forces, the
balance of which can be changed”. Louw (2002:340) meen: “The global economy
has become the new paradigm for characterizing culture. Economics is the new
religion, which sets, with the aid of electronics and technology, the pace, norm, and
values of humans in the megapolis of the global village. ... Culture is losing its
regional, national, and particular features. It is becoming more and more a
commodity of international communication”. Die kerk staan midde in hierdie proses
van globalisering asook inkrimping deur middel van die tegnologie en daarom sal die
praktiese teologie die hermeneutiese strategieé voortdurend moet hersien om
enigsins pastoraal effektief te kan bly. Die kerk se gemeenskapsgerigtheid saam met
die gedagte van 'n kritiese metode om pastoraal besig te wees, moet nie alleen
vanuit 'n Bybelskritiese oogpunt beskou en beoordeel word nie, maar ook vanuit 'n
ideologieskritiese oogpunt. Die model wat dus vir tiener- en gesinsbediening met 'n
gemeenskapsgerigtheid ontwikkel moet word, moet behalwe 'n Bybelse ook 'n
besondere kontekstuele benadering insluit. Hierdie benadering moet dus al die
fasette van die staat en markplein, naamlik politiek, ekonomie, kultuur en
kommunikasie verreken wat 'n beinvioedende rol op die individu en sisteme speel,
wat veral die gesin as sisteem insluit. De Jongh van Arkel (1991:71) meen dat ‘n
benadering in die praktiese teologie wat van sisteme en ekosisteme praat, moenie
sondermeer na die gesin as ‘n sisteem verwys nie: “... die gesin is nie noodwendig ‘n
sisteem nie, maar sou ‘n sisteem kon wees. Gewoonlik is dit eerder die familie wat ‘n
sisteem vorm, met dien verstande dat alle betekenisvolle persone ook daarby
ingesluit kan word”. Vir 'n handelingswetenskap is dit dus nodig om alle handelinge in
die kerk, staat en markplein in ag te neem om 'n prakties-teologiese strategie te
ontwikkel vir geloofsbemiddeling en —vorming. Vrae moet gevra word. Waarvoor en
vir wie is die huidige praktiese teologie effektief? Maak die huidige praktiese teologie
enigsins 'n verskil ten opsigte van die staat en markplein wat die plaaslike
gemeenskap insluit waarin tieners en gesinne leef? Bevorder die praktiese teologie
byvoorbeeld die ekonomie of word dit aan ekonome oorgelaat? “... op welke wijse
dient een geloofsgemeenschap (of een individuele gelovige) de bevrijding van
onderdrukten, armen, minderheden, twijfelaars, onzekeren en gedepriveerden?
(Dingemans 1996:77). Die uitdaging deur die huidige sosio-ekonomiese aan die
pastoraal-hermeneutiese verlang kritiese aandag. Oénskynlik lyk dit of Mammon 'n
sterker invloed op die individu het as God. Die magstryd, oorlo€, geldwaarde,
ensovoorts is besig om die beeld van God te verwring. “Through prayers God is
hijacked for selfish materialistic needs. Religion is then viewed as an investment to
bypass tragedy; God becomes the brilliant Stockholder, Director or Manager who
safequards the aspirations of an affluent society and imperialistic Christendom”
(Louw 2002:344). Met hierdie agtergrond sal 'n inter- en intradissiplinére benadering
met meer omsigtigheid gehanteer moet word om 'n eensydige beinvloeding vanuit
teologisering aan die een kant en globalisering aan die ander kant te verhoed.
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3.4 Inter- of intradissiplinére navorsing

Van der Ven (1994:33) dui twee primére fases aan waarin teoloé opereer: “In the first
phase the theologian works together with the social scientist in order to get enough
relevant, reliable and valid emperical informantion with regard to the topic conserned.
In the second phase the theologian starts to reflect on those empirical research
results from a theological point of view”.

Van der Ven (1994:34) verwys na die geskiedenis van teologie as 'n voorbeeld van
intradissiplinére navorsing wat neerkom op die leen van konsepte, metodes en
tegnieke van een wetenskap deur die ander en die integrasie daarvan. Dingemans
(1996:61) verwys na Van der Ven wat die ontwikkelingsgang binne die praktiese
teologie soos volg skets: “... na die periode van toegepaste theologie of mono-
disciplinariteit, waarbij men de kerkleer of de bijbel rechtstreeks probeerde aan te
wende voor de praktik van het kerkelijke of religieuze handelen, opende het
Handbuch der Pastoral Theologie (1964-1972) binne de rooms-katholieke
pastoraaltheologie het pad voor de sosiale wetenschappen”. Van der Ven praat
hiervan as multidissiplinariteit (vgl Van der Ven 1993:93-97), maar dit bied nie werklik
ruimte vir diskussie nie. Van der Ven noem die derde stadium van die verhouding
tussen teologie en die sosiale wetenskappe interdissiplinariteit.“The difference
beween multidisciplinarity and interdisciplinarity is that the second concept, unlike the
first, stresses the interaction, i.e. reciprocity, between theology and the social
sciences” (Van Der Ven 1993:97). Dit bied ruimte vir diskussie tussen beide
dissiplines. Volgens Van der Ven (1993:100) het hierdie gesprek nog nie werklik
begin nie, moontlik omdat teoloé dikwels van verkeerde of verouderde idees van die
sosiale wetenskappe gebruik maak of omdat die sosiale wetenskaplikes moontlik nie
in teologie geinteresseerd is nie. Daarom stel Van der Ven 'n vierde vorm van
verhouding voor, naamlik intradissiplinariteit (Van der Ven 1993:101 ev). Dit beteken
dat teoloé hulself moet ingrawe in die werk van sosiale wetenskappe (vgl Dingemans
1996:61). Vir die formulering van 'n model vir tiener- en gesinsbediening met 'n
gemeenskapsgerigtheid, is daar nouliks 'n ander uitweg as om 'n intra-dissiplinére
koers te volg omdat die infasering van die bedieningsmodel 'n empiriese ondersoek
vereis om relevant te kan bly. Dit maak die taak van praktiese teologie amper
oneindig moeilik, maar laat die teologie op hierdie wyse toe om ander wetenskappe
tot voordeel van die koninkryk van God te benut. Intradissiplinére prosesse word in
alle wetenskaplike velde gevind en kan daarom nie deur die praktiese teologie
geignoreer word nie. Gemeenskapsgerigtheid noodsaak die praktiese teologie om in
diskussie met ander dissiplines te gaan wat in die gemeenskap betrokke is. Die
beskouing dat die kerk irrelevant of onsigbaar (vgl Benson 1988:14-19) in die
samelewing geword het, kan te wyte wees aan 'n onvoldoende intradissiplinére
ingesteldheid tussen tersake dissiplines, veral tussen die praktiese teologie as
handelingswetenskap aan die een kant en die geesteswetenskappe aan die ander
kant.

Volgens Dingemans (1996:62) onderskei die meeste praktiese teoloé tans drie soorte
navorsingsmetodes: (1) die analiserende beskrywing van die prakties-teologiese
situasie; (2) navorsing oor die normatiewe (teologiese, etiese en sosiaal-
wetenskaplik) gesigspunte en (3) die ontwikkeling van veranderingstrategieé op
grond van die beskrywende en normatiewe uitgangspunte. Dingemans (1996:63)
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meen wie hom met die praxis van die Christelike handelinge besig hou, sal altyd met
'n analise van die situasie begin. Dit help om die probleem vas te stel en by 'n
hipotese uit te kom teen die agtergrond van reeds bestaande teorieé. Met die
aanvang van hierdie navorsing is daar gesoek na 'n kort omskrywing wat 'n besliste
verskil in die praktiese teologie met betrekking tot tieners sal maak. Uit empiriese
navorsing wat deur myself en ander navorsers gedoen is, het dit duidelik geword dat
die formulering van 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel vanuit die konteks moet
geskied. Daarom sal die analisering van die ekologie van die konteks waarin die
model toegepas word 'n primére rol speel. Dit beteken dat die model op 'n bepaalde
wyse geformuleer moet word sodat dit vatbaar is vir aanpassings omdat daar 'n
ekologiese verskeidenheid van gemeenskap tot gemeenskap bestaan.

Alhoewel daar met die aanvang van hierdie navorsing oorweging geskenk is aan 'n
empiriese ondersoek, het dit met die verloop van die navorsing al hoe duideliker
geword dat die navorsing wat reeds in resente tyd oor tieners- en gesinsbediening
gedoen is, voldoende riglyne en teorieé bied vir die ontwikkeling van 'n toepaslike
model in die postmoderne tyd. Die uitgangspunt is om 'n model te ontwikkel wat aan
evaluering onderwerp moet word nadat dit vir 'n bepaalde tyd in gemeentes
ingefaseer is. Dit is van belang om die mees resente empiriese ondersoeke met
betrekking tot tieners, hul gesinne asook die haalbaarheid van gesinsbediening in
hierdie navorsing te verreken om 'n praktiese gesin- en gemeenskapsgerigte
tienerbediening te ontwikkel wat onderhewig aan evaluering benut moet word (vgl
paragraaf 9.19). Die infasering van die model vereis daarom empiriese navorsing en
verkieslik 'n kombinasie van die kwantitatiewe en kwalitatiewe metodes. Dingemans
(1991a:16) sé: “De praktische theologie is per definitie situationeel bepaald ...
Praktische theologie is - naar onze opvatting - in de eerste plaats analyse van de
bestaande situatie: wat gebeurt er precies?”. Om te kan ontdek wat presies in die
situasie gebeur, moet die gedagtegang van die persone in die situasie na vore
gebring of op 'n manier ontlok word wat nie altyd deur vrae gedoen kan word nie.
Bepaalde vooropgestelde vrae soos in 'n vraelys kan kosbare inligting weerhou en
daarom word die gebruik van fokusgroepe voorgestel ( vgl paragraaf 9.19.1 (3)).

Om by die teoretisering, hipotesevorming en uiteindelike ontwikkeling van 'n model
vir tiener- en gesinsbediening uit te kom, vra 'n interdissiplinére asook 'n
intradissiplinére ondersoek (vgl diagram 14: Deduksie: Teorie-, model- en
hipotesevorming). In hierdie ondersoekproses vind voortdurende konseptualisering
en definiéring plaas waar die verskillende konsepte gelys en met mekaar in verband
gebring word met betrekking tot die bemiddeling van geloof deur middel van simbole
en rituele binne die verbondsgesin met 'n gemeenskapsgerigtheid. Uit hierdie
navorsingsproses word teorie gevorm en dit lei tot die uiteindelike vorming van die
model vir gesinsbediening. Hierdie konsepte of veranderlikes en die verhoudings
tussen die konsepte asook verskillende navorsingseenhede onderskryf die hipotese
dat geloofsvorming as kommunikatiewe handeling ook waarneembaar en derhalwe
meetbaar en evalueerbaar kan wees. Dit skep die moontlikheid dat die model
voortdurend empiriese gemeet en aangepas kan word om weer in die praktyk getoets
kan te kan word.

In hierdie ondersoek sal ook noodwendig aandag geskenk word aan die Christelike
tradisie wat volgens Dingemans (1996:66-67) nie meer noodwendig eers deur
Bybelse of Christelike gesigspunte via eksegese, dogmatiese beslissinge of kerklike
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uitsprake vasgestel word nie: “Tegenwoordig confronteren de meeste praktisch
theologen het resultaat van hun analyse van de praxis met de bijbelse inspiratie, de
dogmatiek en/of kerkelijke uitspraken”. Die praktiese teologie het die taak om die
hermeneuties-kommunikatiewe praxis vir die bemiddeling van geloofsinhoude te
verbeter en te toets. Dit sluit in die hantering van kommunikasiestoornisse en die
skep van nuwe kanale of media vir geloofsbemiddeling.

'n Volgende metodologiese benadering volgens Dingemans (1996:68) handel oor
veranderingstrategieé wat oor transformasie en verbetering van die huidige praktyk
gaan. Soms gaan dit selfs oor intervensie op grond van die analise van die situasie,
die onderliggende motiewe en die teologiese visie van die geloofsgemeenskap. Vir
die formulering van 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel met 'n
gemeenskapsgerigtheid 1&é die doel in wat Dingemans (1996:68) maatskaplike en
kerklike relevansie noem, in die formulering van aanbevelings vir 'n beter
gemeenskap. Dingemans (2000:567) verwys na die Algemene Sinode van die
Hervormde Kerk in 1988 waar daar gesoek is na 'n nuwe posisie van die kerk in 'n
gesekulariseerde samelewing. Drie redes word vir die soeke gegee: (1) verswakking
van die kerk se posisie as gevolg van die indringing van sekularisasie, (2) die
owerheid het verander en so-ook die verhouding tussen kerk en owerheid en (3) die
gemeenskap bevind hom al hoe meer in 'n wéreldomvattende samehang en daarom
kan daar van ‘mondialisering” gepraat word. Dit beteken dat wéreldwye sending,
wérelddiakonaat en ontwikkelingsamewerking die toon aangee en dat die klem
verskuif moet word van die sogenaamd ‘profetiese’ waar die owerheid en die volk die
waarheid voorhou na diens van die onderlinge gemeenskap deur leiding te gee aan
dialoog in die gemeente (vgl Dingemans 2000:568). Dit beinvloed en ondersteun die
formulering en teorievorming van 'n  geloofsvomingsmodel met 'n
gemeenskapsgerigtheid direk en omvattend en plaas tiener- en gesinsbediening
sentraal in die praktiese teologie.

3.5 Teorievorming

Die praktyk van jeugbediening begin by teorievorming wat daarna soos 'n spiraal of
wisselwerking tussen teorie en praktyk verloop (vgl Heitink 1993:151). Die wydte van
hierdie teorievorming is onbepaald, maar tog is dit nodig vir afgrensing ter wille van 'n
model vir tiener- en gesinsbediening in die plaaslike gemeente. Boran noem die
volgende faktore van belang binne hierdie reikwydte van jeugbediening:

A global vision presupposes a theory or philosophy of youth ministry
that interlocks the different parts: sexuality, affection, relationships,
spirituality, biblical formation, theological formation, critical
awareness, action, formation through action, systematic follow-up,
organizational structures, coordination committees, stages of faith
development, the history of youth ministry, youth culture, soscial
problems, models youth ministry, psychological factors in motivation,
courses, seminars, encounters, retreats, assemblies, mass rallies,
small group ministry, pastoral planning, and social commitment.
(Boran 1996:6)

Binne hierdie reikwydte moet hierdie navorsing nie verstrengel raak nie en uiteindelik
uitkom by 'n praktiese voorstel vir tiener- en gesinsbediening. Daarom is dit nodig om



University of Pretoria etd — De Wet, D C (2003) 35

te begin waar die eintlike probleem rondom geloofsvorming van tieners in die
verbondsgesin, gemeente en gemeenskap voorkom. So ver vasgestel kon word, het
die probleem met geloofservaring by geloofsbemiddeling en geloofsvorming te doen.

In hoofstuk vier sal meer lig gewerp word op die probleem wat aangespreek moet
word binne die huidige situasie van globalisering, modernisering, rasionalisering,
sekularisering en differensiasie wat tot 'n afname in die godsdienstigheid en
geloofsvorming van tieners, gesinne en gemeenskappe lei.
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4 HOOFSTUK VIER: PROBLEEM- EN DOELSTELLING

Hierdie ondersoek het nodig geword omdat die probleem om geloof aan tieners te
bemiddel wéreldwyd toeneem. Geloof in God is dus die direkte objek wat in hierdie
navorsing in die brandpunt staan. Daarom sal 'n antwoord vir die probleem in die
hermeneuties-kommunikatiewe praxis gesoek moet word. Van der Ven (1993:119)
meen: “... faith in God, as hermeneutic-communicative praxis, is the direct object of
emperical-theological research, and God the indirect one”. Hierdie stelling
veronderstel verskillende probleme wat nie almal tegelyk aangespreek kan word nie:
“For example, the plurality of contemporary interpretations of fundamental metaphors
and symbols of the Christian tradition, as held by various groups, might be one object
of investigation” (Van der Ven 1993:119). In hierdie hoofstuk word na die probleme
verwys wat die geloofsbemiddeling bemoeilik en die krag en betekenis van simbole
en rituele as noodsaaklikheid in die geloofsbemiddelingsproses derhalwe laat
afneem.

Gesinne woon binne 'n gemeenskap en om na die oorsaak van die problematiek
binne gesinne te soek, moet die gemeenskap as geheel ondersoek word. Cahill
(2000:7) sé: “Though many commentators have argued that the troubles of families
are caused largely by the decline of civil society, family vulnerability is due at least as
much to the kinds of civil institutions our society fosters”. Die paradigma dat die kerk,
staat en gemeenskap saam na 'n oplossing vir tiener- en gesinsbediening moet soek,
vra dat die institute binne die gemeenskap wat gesinne kan bou, weer opnuut
gestimuleer moet word om kragte saam te snoer (vgl Benson 1997:207-223). Cahill
(2000:7) beweer: “The institutions of civil society are not simply local entities, in which
neighborly interactions are insulated from the megasystems of market and state, nor
are they necessarily benign. The problem is to frame the question of civil society
within criteria of justice that relate the more comprehensive realms of human
association to the more local forms, such as family, neighborhood, church or
Synagogue, school, commercial or shopping district, workplace, local politics ...".
Volgens Cahill (2000:7) kan die waardes wat in die groter sfere dominant is slegs
effek hé in die mate waarin dit deur die plaaslike institute na die kleiner genoemde
sisteme, soos die gesin, herlei word.

(Vergelyk diagram 15: Probleemstelling vir 'n kort oorsig oor die problematiek in die
kerk.) Modernisering, rasionalisering, sekularisering en differensiasie het daartoe
bygedra dat godsdiensbeoefening afgeneem het. Dit het die Godsbeeld, tradisionele
godsdiens en mensbeeld direk beinvloed. Nuwe vorme van Christelike godsdiens het
binne die multi-kulturele samelewing ontwikkel waar 'n godsdienstige pluraliteit
bestaan. Die kerkkrisis het verskillende vorme aangeneem wat uit verskillende
teenstrydige keuses selfs in gesinne bestaan. Dit het gelei tot gesinskrisisse op alle
denkbare terreine om die gesin en jeug in 'n disfunksionele en disintegrerende
situasie te laat. Omdat die verbond en onderlinge verhoudings in die gesin as
belangrike konsepte uitstaan, is die problematiek rondom intimiteit binne gesinne, die
gemeente en gemeenskap ter sake. Dawn (1995:27) meen: “Our culture’s loss of
intimicy has led to serious consequences. One is that many people desperately turn
to genital intimacy because their needs for social intercourse are never met’. Die
probleem is dat gesinslede in hul fisiese teenwoordigheid, psigies afwesig is.
Gesinne kyk op televisie na gesprekke of tonele oor intimiteit sonder om self intimiteit
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praktiese teologie uit die postmodernisme na vore gekom: (1) “... postmodernism is
felt in the celebration of diversity. ... (2) [A] celebration of diversity leads to a demand
for tolerance. ... (3) [T]he social implications of modernism included an expanding
secularism, for to foster the freedom of human reason, the binding force of
ecclesiastical authority had to be broken”. Dit het gelei tot vertroue in die menslike
rede om sosiale probleme te hanteer en reg te stel. Hier beweeg die praktiese
teoloog op dun ys om die diversiteit so in die praktiese teologie te verreken dat God
selfs minder as 'n deus ex machina beskou kan word, veral met die oog op die
verwysing na ekonomie as die nuwe godsdiens in die huidige tyd van globalisering
waar die ekonomie, tegnologie en telekommunikasie hoof rolspelers geword het (vgl
Louw 2002:339-340).

Reid, Newbigin & Pullinger (1996:14) verwys na moderniteit as 'n beweging en dat dit
'n manier is om na die wéreld te kyk: “It is an amalgam of intellectual ideas with social
forces”. Die sosiale magte is talryk, byvoorbeeld kapitalisme, verstedeliking,
tegnologie en telekommunikasie. Reid en andere (1996:19) meen dat die hoofsaak
van moderniteit vir die kerk geleé is in die beskouing dat God irrelevant is. Ons leef in
gemeenskappe wat sodanig gekonstruktureer word wat dui op onafhanklikheid van
God: “Worldliness is not to be estimated by particular actions, rather it is a theological
fact. ... As modernity confronts the Church, there is a constant danger of a subtle
reshaping of the Gospel of Christ”. Vryheid in die moderne wéreld beteken die
onafhanklikheid en die regte van die individu. Die gevaar bestaan dus dat die Bybel
ook dienooreenkomstig vertolk word.

Die volgende bydraes van verskillende teoloé is van belang omdat die voorstel van 'n
gemeenskapsgerigte tiener- en gesinsbedieningsmodel in 'n direkte verhouding met
die sosiale problematiek en sekularisering van godsdiens staan. Geloofsbemiddeling
kan nie los of geisoleerd van die sekulére invloede en die rasionaliseringsprosesse
beoefen word nie. Prins (1997:39) verwys na die Aufklarung wat objektiwiteit as
vereiste vir kennis gestel het en dat die subjektiwiteit van kennis ook nou beklemtoon
word.: “Dit beteken dan ook dat kennis inherent pluralisties is. Hierdie nuwe verstaan
van rasionaliteit het ook reeds 'n bepaalde uitwerking op die kerklike lewe en
praktyk”. Met die ontwikkeling van 'n model vir geloofsbemiddeling sal die rol wat
ervaring in die proses van verstaan speel beklemtoon moet word. Volgens Prins
(1997:39) oordeel die jeug dat die samelewing affektief arm is: “In die geloofslewe kry
dit dan ‘n besondere toespitsing, want die geloof is uiteraard nie ‘n rasionele saak
nie”. Babin (1991:30) meen: “The churchgoing tradition bears less and less weight,
and most young people who go to church now go because they are looking for
something beyond — radicality, meaning and love, a sense of purity, and even
enthusiasm and mystical experience”. Prins (1997:39) meen dat die verskerpte
beklemtoning van die affektiewe die jongmense se geloofsbelewing op drie wyses
raak: (1) Jongmense se konsep van God word verander van God as Skepper, Heer
en Regter na God as vriend en metgesel. (2) Dit verander die jongmense se lojaliteit
aan die kerk. (3) Dit kan daartoe lei dat die Bybel minder belangrik word.
Bruggemann (2000:39) beweer: The community of faith, of course, never lives in a
vacuum. It is always in the midst of cultural reality that is thick and dense and
powerful”. In die model vir tiener- en gesinsbediening moet dus aandag geskenk
word aan hierdie beklemtoning van die affektiewe en die beinvloeding van en deur
die kultuur in die gemeenskap. Die diversiteit en pluraliteit in die postmodernisme is
besig om vaste beginsels en waarhede te verdring (vgl Prins 1997:40).
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met mekaar te beoefen. Dawn (1995:27) sé: “Technological factors that reduce skills
of intimicy keep many from knowing how to relate to their family and friends”.

Hierdie verlies aan intimiteit in gesinne en die gemeenskap beinvloed die kerk as
verbonds- of liefdesgemeenskap direk. Lidmate sien nie meer die sin in om in die
gemeenskap na ander in liefde uit te reik nie, as dit nie in die gesin self voorkom nie.
Dawn (1995:28) sé: “Living far apart from each other, members of a congregation do
not hold each other as their primary community”. Gesinslede en lidmate is miskien
bewus van sekere feite van mekaar, maar 'n bewustheid van die diepere dimensies
en behoeftes van individuele lede se lewens is baie vaag en daarom is dit moeilik om
met mekaar die ter saaklike te deel. Dit klink na 'n kontradiksie om van 'n
gemeenskapsgerigte gesinsbediening te praat as baie gesinne onderling nie 'n
intieme verhouding beoefen nie. Die gemeenskapsgerigtheid plaas die gesinslede in
'n situasie om opnuut en objektief na verhoudings te kyk en tot selfontdekking te kom
dat daar iewers 'n probleem in hul gesinsbeoefening is.

Hierdie navorsing gaan uit van die veronderstelling dat tienerbediening
gesinsbediening is en dat gesinsbediening 'n noodsaaklikheid is om die tiener deur
middel van hul ouers te kan bedien. In die afgelope paar dekades is 'n jeugbediening
beoefen wat in 'n sekere sin geissoleerd van die gesin plaasgevind het. Die
problematiek 1&é nie soseer in die geisoleerde bediening wat plaasgevind het nie of
die programmme wat gebruik is nie, maar in die verwaarlosing van gesinsbediening
as die belangrikste fenomeen in die totale gemeentebediening wat dus ook
jeugbediening insluit. Terwyl jeugbediening in die afgelope dekades voortgegaan het,
het die materi€éle verantwoordelikhede op die skouers van ouers al hoe swaarder
begin druk met die gevolg dat al hoe minder aandag aan hul kinders se geestelike
behoeftes gegee is. De Vries (1994:18) beweer: “Our culture has put an incredible
amount of emotional weight on the shoulders of the nuclear family, a weight which |
believe families were never intended to bear alone”. Die resultaat van hierdie las op
ouers se skouers is dat die jeugbediening nadelig geraak is omdat ouers die
belangrikste opvoedingsvennote is. Volgens Browning en andere (1997:48-49) is
daar goeie programme vir gesinsbediening wat egter nie benut word nie: “On the
whole, neither conservatives nor liberals, religious or political, were doing the
sociological analysis, theological reconstruction, or practical programming required to
address the complexity of the issues facing American families, and when they were,
they lacked a public voice to make these efforts known”.

Coleman (1998:35) verwys na 'n probleem in die Amerikaanse konteks wat tans in
Suid-Afrika ook 'n probleem vir geloofsbemiddeling skep, veral in die onbereikte dele
van die gemeenskap.: “Fear is playing an important role in our society: fear of
change, fear of anyone who is different, fear of more recent immigrants who are
taking ‘our’ jobs. Fear of ‘outsiders’ who come in and disturb our community”. Dit is 'n
kernprobleem van hierdie navorsing en wat die probleem groter maak, stel Coleman
(1998:36) soos volg: “Too many of us stand on the sideline and give the perception
that we have very little to contribute to the formation of values within our society”. Die
voorstel wat Coleman (1998:35-36) vir hierdie probleem maak, is 'n vernuwing en
transformasie in die teologie deur terug te keer na Bybelse beelde en verhale soos
die in Daniél; Psalm 127:1-2, 33:16-22; Jakobus 4:1-7; 1 Joh 4:7-20, naamlik God se
liefdevolle versorging en die mens se afhanklikheid van God.
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Dit wil voorkom, met die oog op die huidige situasie binne gesinne, dat 'n intensiewe
bediening van die gesin by baie kerke om genoemde redes nie werklik gerealiseer
het nie. Diagram 16: Die probleem- en doelstelling: Waarom en waaroor? help om 'n
beeld te vorm van wat die situasie en leemte is wat deur hierdie navorsing
aangespreek moet word. By die probleemstelling is daar twee faktore, die knelpunte
en vraagstuk waartussen die navorsing sy verloop kry. Die knelpunte verwys na die
effektiewe benutting van simbole en rituele in tiener- en gesinsbediening en veral met
die oog op 'n gemeenskapsgerigte bediening. Die wenslike word teenoor die feitelike
gestel. Dit bring die navorsing by die eintlike vraagstuk, die leemte in die proses van
geloofsbemiddeling. Een van die leemtes van geloofsbeoefening aan tieners, is die
afwesigheid van praktiese ervaring van geloof in die gemeenskap. Om by 'n haalbare
model vir tiener- en gesinsbediening uit te kom, moet kritiese vrae gevra en
beantwoord word. Enkele van hierdie vrae kom in diagram 16 voor. Dit skep 'n
bewustheid van die steurnisse om geloof te kommunikeer. Die navorsing het ten doel
om hierdie kommunikasiesteurnisse te verminder, in besonder binne die praxis van
die gesin as basiese sisteem vir die beoefening en uitleef van geloof. Die doelstelling
van hierdie navorsing is om die kommunikasieprobleme vir geloofsbemiddeling aan
tieners te probeer verstaan en om dit te oorbrug.

4.1 Modernisering, rasionalisering, sekularisering en postmodernisering

De Villiers (1999:18) meen: “Modernisering kan omskryf word as die sosiale
ontwikkeling wat gekenmerk word deur die strewe om probleme uitsluitlik met behulp
van die rede op te los”. Anderson (2001:15-22) bespreek moderniteit aan die hand
van die verhouding tussen teorie en praktyk (vgl Heitink 1993:151, diagram 67:
Wisselwerking tussen teorie en praktyk in paragraaf 9.5.2 (4) — Interaktiewe
veranderlikes). Hierdie verhouding staan in die sentrum van die diskussie oor die
aard van praktiese teologie. “Behind the massive work of Karl Barth lies the dynaic
interrelation between theory and praxis” (Anderson 2001:14). Om dus iets van
moderniteit te verstaan, moet die proses onder die soeklig kom waardeur die
onderskeiding tussen teorie en praktyk na vore gekom het. Dit neem ons na die
sogenaamde premoderne tyd voor die Verligting in Europa toe 'n filosofiese en
teologiese beskouing van die werklikheid deur middel van sakrament en mite
bemiddel is (vgl Anderson 2001:15). Die moderne beskouing van die werklikheid het
by die Verligting in die agtiende eeu 'n aanvang geneem, maar die basis daarvan is
reeds in die Renaissance gelé. “The precise genealogy of the term modern is
contested, but it first appeared in the 1930s, used, among others, by Arnold
Toynbee. ... In this modern period, theory continued to dominate practice, with
epistemological and hermeneutical models laying the foundation for practical
theology” (Anderson 2001:15-16). Anderson (2001:16) verwys soos volg na die
kritiese filosofie van Kant (1724-1804): “For Kant, the real world was the nominal,
which is not subject to the determination that knowledge presupposes and thus
cannot be known as a ‘thing-in-itself (ding an sich)”. Volgens Anderson (2001:17)
was Dietrich Bonhoeffer (1906-1945) bereid: “... to abandon a theistic world view
where God was merely a ‘working hypothesis,” a deus ex machina to which people
could turn as an explanation for evil and as a defender of the good. In this view,
theology had no object for its reflection other than the personal reality of God
revealed through concrete human social relations — Jesus Christ existing as
community (gemeide)”. Bonhoeffer is die voorloper van die praktiese teologie en
postmodernisme. Volgens Anderson (2001:20) het verskeie implikasies vir die
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Dekker (2000:54-57) verwys na pluralisering en kulturele pluraliteit wat
onontkombare godsdienstige pluraliteit tot gevolg het. Pluralisering is 'n toenemende
verskynsel in die samelewing en beinvioed die kultuur en derhalwe Kkulturele
verandering wat ook die godsdiens raak. Hierdie verskynsel is nie iets wat net op die
samelewing betrekking het nie, maar ook op die individu wat dus gevolge vir groepe
en kerke het. Die samelewing bestaan uit 'n groot verskeidenheid strominge waarna
later in hierdie hoofstuk verwys word. Hierdie verskeidenheid het op kulturele en
lewensbeskoulike gebied met die toenemende migrasie verder uitgebrei sodat ons
nou van 'n multi-kulturele samelewing moet praat. Binne so 'n samelewing kom die
individu te staan voor die feit om keuses te maak om sy eie lewe in te rig, want die
verskeidenheid is te groot om binne een lewe geinkorporeer te word. Die algemene,
uitstaande of sentrale kulturele norme binne die samelewing word deur kulturele
pluraliteit verswelg. Individue neem aan verskillende groepe binne die samelewing
deel en in 'n proses van subjektivering, brei die verskille en verskeidenheid in die
samelewing verder uit. Hiermee saam gaan ook die keuse-vryheid van die individu
en dit laat op die individuele vlak 'n kulturele pluraliteit ontstaan. Daarom is mense
besig om hul eie lewens te ontwerp en hul eie wéreld op te bou. Dus kan verwag
word dat bestaande godsdienstige sisteme nie sonder meer aanvaar sal word nie.
Individue besluit dus self wat hulle wil glo of nie. Dekker (2000:56) meen: “Men
spreekt dan wel over ‘geloven a la carte’ of over ‘koud buffet geloof. Extreem
gesproken kan men zelfs zeggen dat ieder mens zijn of haar eigen godsdienst heef
...”. Dekker (2000:56) is van mening dat ons onsself binne 'n kultuur van ont-
ideologisering bevind waarin geen groot verhale meer bestaan om met mekaar te
deel nie en omdat dit in die kerk oor gemeenskaplike verhale gaan, moet die
toenemende pluralisering as 'n ernstige bedreiging vir die kerk gesien word.

Heitink (1993:48-49) verwys na die sosiale wetenskappe wat die bewussyn van die
mens ingrypend beinvlioed. Heitink s& mense en groepe word geétiketteer volgens
bepaalde uiterlike kenmerke en eienskappe. Die statistiek bring dit na vore in
persentasies, waar die meerderheid as normaal geld en die minderheid as afwykend
beskou word. So word probleme opgelos, maar ook nuwes geskep. Modernisering
beteken dus nie altyd vernuwing en verbetering nie. Volgens Heitink (1993:49) het
die modernisering van die samelewing ingrypende gevolge vir geloofsvorming en die
kerk. 'n Veranderende wéreld het nie alleen konsekwensies vir die mensbeeld nie,
maar het ook 'n invioed op die ontwikkeling van die Godsbeeld. Die wéreldbeeld is
voordurend besig om te verander. Heitink (1993:50) sé dat elke maatskappy na 'n
wéreldbeeld vra as 'n integrerende en inspirerende idee van waaruit die mens leef en
handel: “Religie heeft lange tijd deze funktie vervuld. Naarmate er een samenleving
ontstaat waarin kennis op waarneming berust, zal de traditionele religie geleidelijk
verdwijnen”. 'n Geloofsbemiddelingsmodel moet ontwerp word waarin geloof ook op
grond van ervaring berus en nie omdat dit tradisioneel of intellektueel gehandhaaf is
nie.

Van der Ven (1993:21) beweer dat modernisering gepaard gaan met rasionalisering
van die samelewing: “Modernism demands a scientific approach, for otherwise the
Christian faith and theology will be dismissed out of hand by academics ... In modern
society, in the long term, Christian faith itself depends on the scientific and academic
status of theology. A Modern interpretation of the gospel is therefore also a scientific
interpretation”. Met rasionalisering van die samelewing word bedoel die kognitief-
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instrumentele rasionaliteit. Dit is 'n denke in terme van middel en doel, om prosesse
so goed moontlik te beheer. Die vraag word gevra wat die korste weg is om 'n doel
na te strewe of te bereik. Die nuttigheidsdenke werk uiteraard ook deur in die private
wéreld. Prins (1997:40) beweer: “Veral die jeug is minder produkgerig en meer
prosesgerig. Wat van belang is, is nie die resultate of ideale wat bereik word nie,
maar hoe die proses verloop het”. Indien dit dan waar is dat die jeug tans geneig is
om hulle tot ander te keer (vgl Prins 1997:40), is 'n gemeenskapsgerigte tiener- en
gesinsbedieningsmodel van wesenlike belang. In so 'n model moet daar dus ruimte
geskep word om deur ander, binne verhoudings aanvaar te word.

Sekularisasie hang nou saam met differensiasie en rasionalisasie. Dekker (1987:107)
meen “Handelend over godsdienst en samenleving en de functies van godsdienst in
de samenleving, kan men nauwelijks om de term secularisatie heen”. Volgens
Dekker (1987:107) word die term “sekularisasie” verskillend gebruik en daarom is
daar ook verskillende opvatting rondom die voorkoming van sekularisasie. Om
sekularisasie te omskryf, maak Dekker (1987:109) van dié begrip in drieérlei sin
gebruik: (1) vermindering van die mens se godsdienstigheid: vermindering in kerklike
aktiwiteite en kerklike simboliek in die openbare lewe en afname in gebed, (2)
beperking van die reikwydte van die godsdiens: meer sektore in die samelewing raak
onafhanklik ten opsigte van die godsdienstige en kerklike lewe waar laasgenoemde
op 'n meer persoonlike vlak beoefen word, en (3) aanpassing van die godsdiens:
godsdiens word inhoudelik aangepas by die ontwikkeling in die samelewing.

Tracy (2000: 241) beweer: “The new, participatory technologies of the global
communications network are changing many social-scientific readings of our
situation”. Tracy (2000:243) stel voor dat 'n groter betrokkenheid van die teologie in
die natuur en kosmos nodig is in terme van manifestasie en proklamasie as
religieuse uitdrukking in verhouding met God.: “Religion as manifestation signifies
radical participation of any person in the cosmos and in the divine reality. ... In
religion as proclamation ... a sense of God’s transcendent power is also a source of
the divine disclosure, which occurs pricipally in history, not nature”. Daar is baie
godsdienstige tradisies wat nooit hul deelname in die natuur en kosmos verloor het
nie en wat bloot heidens getipeer is. Wanneer die praktiese teologie
gemeenskapsgerig raak, sal daar opnuut oor die verhouding tussen mens en natuur
nagedink moet word omdat daar binne die gemeenskap as gevolg van die tegnologie
'n gaping tussen mens, die natuur en God as Skepper daarvan geskep word. Tracy
(2000:244-245) meen: “It is promising for a contemporary theology directed to this
new sense of radical participation, just as Reformed covenantal theologies are, in my
judgement, the most promising proclamation-oriented syntheses for Christian ethical
responsibility in our globalized situation”. Die mens as mikrokosmos se deelname in
die makrokosmos word beklemtoon deur die horison van deelname op makro-viak
wyer te beskou as bloot maatskaplike betrokkenheid (vgl Heitink 1993:94). Hierdie
deelname in die makrokosmos moet gesien word in die lig van die skeppingsopdrag
van God, 'n verhouding tussen God, kosmos en mens: “Heers oor die vis in die see,
oor die voéls in die lug, oor al die diere van die aarde, ook oor die diere wat op die
aarde kruip” (Gen 1:28). Met die koms van moderniteit het die verhouding God-mens-
skepping totaal verander. “Each element in modernity was increasingly on its own.
Cosmos became nature, and science adopted a dominating attitude toward nature
(often encouraged by a reading of Genesis!) (Tracy 2000:247). Dit is duidelik dat die
moderne sekulére self van die mens meer outonoom en geisoleerd geraak het van
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Browning en andere (1997:320) is van mening dat: “Churches should do more to
address what we have called ‘the male problematic’”. Uitsprake rondom die vaders
se afwesigheid byvoorbeeld, is al so algemeen dat dit niks meer doen as om vaders
al hoe meer antagonisties teenoor die gesin en die lewe as geheel te maak nie. As
dit as uitgangspunt geneem word om die vader se rol in die gesin te hersien en te
verbeter, raak dit beslis nie net die vader nie, maar die hele sosiale gemeenskap
asook die arbeidsmag. Daar is beskikbare bronne om vir mans leiding te gee om hul
spesifieke plek as man, eggenoot en vader in te neem. Thomas (1996:105) verwys
na 'n boek van Steve Farrar as so 'n bron, “Point Man”, waarvan ongeveer een
miljoen kopieé reeds verkoop is.: “I had never read such to-the-point, practical advice
and instruction on being a godly man, husband and father”.

Indien 'n model vir vaders en seuns voorgestel word, moet dit ook van so 'n aard
wees dat dit op 'n gereelde basis beoefen kan word met inagneming van die besige
daaglikse skedule van baie vaders en seuns. Vaders en seuns kan byvoorbeeld
saam werk aan 'n veldtog teen tienerswangerskappe, die mishandeling van vroue,
pornografie of veldtogte soos om werkloses by te staan en tuine van bejaardes te
help versorg. Die verantwoordelikheid wat die kerk met betrekking tot die
gemeenskap het, word saamgevat in die dienskneggestalte wat Jesus Christus
bepleit het. Browning en andere (1997:322) meen: “Strengthening the inner life of
churches and their relation to their immediate communities should be our first priority.
Churches have a covenant responsibility to help people form and sustain strong
families”.

4.3.7 Die problematiek rondom huwelik en egskeiding

Die kerk het ‘n groot taak ten opsigte van die voorkoming en hantering van
egskeidings. Browning en andere (1997:318-319) stel vier strategieé voor aan die
plaaslike gemeente om egskeiding aan te spreek: (1) Voorkoming is beter as
genesing. Daarmee word bedoel dat ekstensiewe huweliksvoorbereiding van uiterste
belang is. (2) 'n Gemeente-gebaseerde huweliksberading is nodig en hierdie
berading moet teologiese en natuurlike redes aanbied waarom huweliksberading
belangrik is om egskeiding te voorkom. (3) Daar moet 'n passie vir die begeleding
van geskeides bestaan. (4) Daar moet op nasionale vlak saamgewerk word oor die
wetgewing rondom egskeiding. Browning en andere (1997:332) sé: “Divorce laws
should be revised and the churches should lend a helping hand with the task”. Ons
weet almal dat daar leemtes bestaan rondom die wetgewing en pastorale hantering
van huwelike wat dreig om te ontbind en wat reeds ontbind het.

Om hierdie probleem van egskeiding te benader, vra teologiese, wetlike en
ekonomiese nadenke, maar ook 'n filosofiese, politiese, psigologiese, sosiologiese en
antropologiese nadenke is 'n dringendheid. Daar moet dus 'n paradigmaskuif in die
denke van die postmoderne mens oor die huwelik plaasvind. Die vraag is egter hoe?
Dit is nie 'n taak vir slegs een of twee instansies soos FAMSA (Family and Marriage
Society of South Africa) en CMR (Christelike Maatskaplike Raad) of vakdissiplines
soos die geesteswetenskappe nie. Die kerk het 'n belangrike rol om te speel, naamlik
om vanuit 'n Bybelse perspektief die huwelik as 'n instelling van God te benader,
maar om ook die invloed van globalisering op die huwelik en gesin te ondersoek. Van
Leeuwen (2000:211) is van mening dat “... the global reach of modernity has posed
similar challenges to gender and family relations in both more- and less-industrialised
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enige radikale deelname in die kosmos en in verhouding met God. “These pre-
modern resources, kept alive in the theological traditions as powerful senses, in
sacrament, ritual, art, and the use of the Muses in much theology, should now be
retrieved anew for a postmodern hermeneutics of religion as participation ...” (Tracy
2000:247). Die kerk het geen ander keuse en opdrag as om in die samelewing
sigbaar en relevant te word. Dit vereis betrokkenheid in die makrokosmos wat die
ekonomie, telekommunikasie en tegnologie insluit. Louw (2002:350) stel dit soos
volg: “In this global civil society a public church must become relevant and visible by
means of servant ethics” (vgl Benson 1988:43-164, modelle vir meer kerklike
sigbaarheid in die samelewing, paragrawe 9.2.2 en 9.4.8).

4.2 Vreemde invloede in die samelewing

In die lig van die voorafgaande kan van twee basiese invlioedsfere, die godsdienstige
en die sekulére invloedsfere, gepraat word (vgl diagram 17: Die twee basiese
invioedsfere van die gesin, wat aantoon dat die gesin tussen hierdie twee
invioedsfere gebou of gebreek kan word). Diagram 17 toon, in aansluiting met die
wesenseienskap van die mens om godsdiens te beoefen, dat daar 'n opbouende en
voortwentelende spiraal tussen hierdie invloesfere kan bestaan. Die mate waarmee
hierdie invloedsfere funksioneer of toegelaat word om invioed op die gesin uit te
oefen, sal ook bepaal in watter mate die gesin gebou word, stagneer of verbrokkel.
Om by 'n model uit te kom wat die problematiek binne gesinsverband aanspreek,
moet daar na die oorsaak van die problematiek gekyk word. Die model vir
gesinsbediening moet dus die oorsaak van en nie net die simptome van die
problematiek hanteer nie. Enkele oorsake van die problematiek in gesinne word
vervolgens bespreek wat in aanmerking geneem moet word by die ontwikkeling van
'n model vir tiener- en gesinsbediening.

Jacobs (1987:34) meen: “Die ouer, predikant en onderwyser moet die kind bewus
maak van die vernietigende krag van bestaande negatiewe wéreld- en
lewensbeskouings, en moet die Christelike lewens- en wéreldbeskouing uitdra om
hierdie negatiewe ideologieé teen te staan”. Jacobs (1987:32-33) meen die huidige
kultuurrevolusie wil tradisionele kultuurgroepe vernietig om plek te maak vir
wéreldburgerskap. Dit beteken dat taal, godsdiens en tradisies prysgegee moet word
en dat die kind losgemaak moet word van sy kulturele ankers. In plek van die
kulturele ankers word ander praktyke in die gemeenskap aangebied wat 'n strydige
uitwerking op die Christelike opvoeding het en die kind se oordeelsvermoé versteur
om korrekte keuse te maak. In hierdie drukgang van besluitheming tussen al die
geestelike en wéreldse aanbiedinge asook die algemene spanningsfaktor in die
gemeenskap en 'n poging om 'n eie identiteit te vorm, word al hoe meer kinders op
jonger ouderdomme vir dwelmverslawing behandel.

Volgens Robertson (2000:53) is die toekoms vir godsdiens en kultuur in die
algemeen nie so donker as wat dit soms voorgestel word nie. Robertson (2000:60)
meen dat globalisering wel die tradisionele kultuur bedreig.: “This can be summarized
in one word: relativization. Relativization refers to the challenge of coexisting with
other — often very different an perhaps antagonistic — cultures. ...This relativization
has been largely responsible for what has come to be called ‘fundamentalism”. In die
Suid-Afrikaanse konteks is 'n multikulturele samelewing reeds sterk gevestig wat vir
Christelike geloofsbemiddeling 'n probleem kan wees. Dit is nodig om tussen
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multikulturaliteit en multikulturalisme te onderskei om vas te stel waar die probleem
met kultuurbeoefening geleé is. Robertson (2000:62) beweer: “Multiculturality’ refers
to the existence within a nationstate of a plurality of cultures, which are often
sustained by so-called ethnic groups. (Sometines the word ‘polyethnicity’ is used
instead of ‘multiculturality.’) ‘Multiculturalism,” on the other hand, refers to the
commitment to the supposed virtues of a plurality of coexisting cultures — an
emphasis on the value of heterogeneity as opposed to homogeneity”. Die
problematiek rondom kultuur vir die Christelike godsdiens kan binne die
multikulturalisme gevind word wat aan die een kant vir politieke gewin gebruik word,
maar aan die ander kant ook tot verdeling in kulturele groepe in die samelewing kan
lei waarna as kulturele oorlog verwys word (vgl Robertson 2000:62). “Culture wars’
are frequently the result of the relativization of cultures (including religious doctrine
and ritual), traditions, and identities” (Robertson 2000:62-63). Omdat dit vir die kerk
nodig geword het om opnuut binne die gemeenskap en kosmos plek in te neem waar
dit irrelevant begin word het, I& die uitdaging vir die praktiese teologie in 'n hoé mate
op die terrein van die relativering van kulture, leerstellings, rituele, tradisies en
identiteite.

Die gesin en elke gesinslid afsonderlik moet tot die besef gelei word dat elkeen 'n
spesifieke en unieke funksie in die gesin, gemeente en samelewing het om die
Christelike godsdiens en kultuur met gehoorsaamheid aan Gods Woord te hanteer.
Die ideologiese en geestelike verwarringe in die samelewing is genoeg rede tot
bekommernis, maar dit is ook 'n motivering om met Christelike waardes in die
samelewing 'n positiewe en opbouende invioed te kan hé. Tieners moet na
aanleiding van 'n wéreldwye behoefteuitspraak deur jongmense self binne die
ondersteuningsraamwerk van 'n gesin en ander leiers geleer word om Christelike
waardes binne die gemeente en gemeenskap te kommunikeer.

Omdat hierdie vreemde invloede uit verskillende rigtings deur verskillende kanale die
gesin binnedring, moet hierdie kanale geidentifiseer word. Dit is dus nodig om die
sekulére wéreld voortdurend te ondersoek vir die ontwikkeling van 'n
gesinsbedieningsmodel vir geloofsbemiddeling (vgl Stackhouse & Paris 2000:231-
254 — “Public theology, hope, and the mass media: Can the Muses stil inspire?” en
Stackhouse & Browning 2001:37-75 — “The teaching ministry in a multicultural world).
Dit vra dat die kerk, staat en markplein as vennote sal saamwerk (vgl diagram 18:
Samewerking tussen kerk, staat en markplein). Die diagram dui verskillende
raakpunte of terreine van oorvleueling (A, B, C en D) aan waar hierdie drie vennote
iets in gemeen het. Terrein (D), die gemeenskaplike beginpunt, moet gesoek,
ondersoek en benut word om geloof binne die sekulére wéreld te bemiddel.

Strommen en Hardel (2000:12) se konseptuele model vir tiener- en gesinsbediening
is vir die doel van hierdie navorsing aangepas om vier pilare uit te beeld wat die
gemeente en gesin kan ondersteun om geloofswaardes in die multikulturele situasie
oor te dra, naamlik: (1) versterking van gesinsverhoudings, (2) geloofsgesentreerde
Christelike opvoeding, (3) om die gemeente as gesin te beskou en (4) die skep van 'n
Christelike jeug-subkultuur. Hierdie model word in meer besonderhede in paragraaf
9.16 bespreek (vgl diagram 19: 'n Konseptuele model vir tiener- en gesinsbediening).

4.3 Die gesinin 'n krisis
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Volgens Cahill (2000:49) het die krisis in die gesin reeds vroeg begin weens
eensydige beklemtoninge: “... the link between the family and the formation of
Christian community that did exist in the early house churches weakened as homes
ceased to function as formal places of worship for the Christian assembly in the
second century’. In die eerste vier eeue is daar volgens Cahill (2000:49) min aandag
deur die kerkvaderskrywers aan die gesin gegee en het die klem meer op
maagdelikheid, kuisheid en die gevare van seks geval.

'n Deeglike bestudering van die krisis in die gesin lei tot die verstaan van die krisis in
jeugbediening asook die gemeenskap. Die huidige statistiek is oortuigend genoeg
dat die meeste gesinne in 'n krisis verkeer. Egskeiding, afbreek van die tradisionele
rolle van ouers, 'n magteloosheid om effektiewe ouers te wees, die verdwyning van
godsdiensbeoefening in gesinne, gemak en selfsug, industrialisasie en sekularisasie
is tekens en ook bydraende faktore tot die krisis in gesinne en die gemeenskap as
geheel (vgl Carter en McGolrick 1999:13-14). Peters (1996:2) meen: “Essential to
this understanding of family breakup and a growing systematic neglect of children is
the element of choice. Choice - along with its sister values such as freedom,
autonomy, individuality, responsibility, self-actualization - is a symbol of the triumph
of the liberal ideals that guide our Enlightenment society”.

Volgens Bisschoff (1996:145) blyk dit dat daar gemiddeld 261 pare vir elke 100
Nederduitse Gereformeerde Gemeentes is wat saamwoon (2.61 pare per gemeente).
In die eerste navraag in 1989 het 227 pare in elke 100 gemeentes saamgewoon wat
gedaal het na 218 pare in 1993 en in 'n ondersoek daarna weer 'n styging toon. In
enkel-ouer-gesinne is vaders slegs in 20.81% gevalle die hoof van die gesin. Groot
stygings in die getal kinders in enkel-ouer-gesinne kom voor en dit het 'n geweldige
implikasie vir gesinsbediening. Wat gesinsbediening in hierdie tipe gesinne
bemoeilik, is dat die kinders tussen die verskillende ouers rondbeweeg. Teen hierdie
agtergrond meen Nel (1998:21): “Duisende kinders word nie meer in tradisionele
gesinne groot nie, is deel van enkelouergesinne, kom uit gebroke huise. Duisende
word nie binne enige gesinsverband gebore nie. Hierdie feite moet in jeugbediening
ten volle verreken word”.

Browning en andere (1997:50) meen die diagnosering van 'n probleem is netso
belangrik as die voorskrif van die geneesmiddel en gee die volgende vier
verduidelikings vir die krisis in die gesin: (1) Die veranderende kulturele waardes,
veral die toename van individualisme; (2) veranderende ekonomiese patrone; (3)
sielkundige oorsake soos gebrekkige sosialisering vir 'n normale gesinslewe,
onvoldoende kommunikasiebekwaamhede en (4) die patriargale ingesteldheid wat
afneem. Dit moet in gedagte gehou word dat hierdie faktore met mekaar in interaksie
verkeer. Browning en andere (1997:50) beweer: “Their interaction has produced the
postmodern context for family formation and maintenance - a context involving a new
fourfold democratization of marriage and families, what we call the democratization of
intimacy, word, value formation, and parenting”. Oplossings in die model vir
gesinsbediening moet derhalwe die godsdienskulturele, ekonomiese, sielkundige en
patriargale aspekte van die gesinskrisis aanspreek (vgl Browning et al 1997:50).

Elshtain (1990:259-260) beweer dat die gesinsdebat in twee kampe verdeel. (1) Die
een kamp is van mening dat die Westerse bekawing gedoem is as daar nie spoedig
iets aan die krisis in die gesin gedoen word nie. (2) Die ander mening is dat alles tog
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nie so sleg lyk nie en dat die meeste mense nog steeds in 'n gesin opgroei. Elshtain
(1990:260) verwys na ernstige steurnisse wat in die weg van gesinne kom staan om
normaal te funksioneer: “These obstacles stem in part from the economic and
political trends of our time. But above all, they stem from fears and dislocations that
are essentially moral and cultural. The evidence of human sorrow, confusion, and
tragedy created by these combined forces is simply too ominous to ignore”.

Latten (1999:25) verwys na 'n opname wat in Nederland gedoen is: “Societal
changes, like individualisation, women’s liberation, dejuvenation and migration, have
had important consequences for the family types in which children are raised.
Moreover, family changes are not over yet, but will continue into the future”. Latten
(1999:41) gee die volgende beeld van die demografiese toekoms van die gesin in
Nederland: “Kinderen worden schaarser; meer kinderen zullen enig kind blijven;
meer jonge kinderen zulle grijzende ouders hebben; vaker zullen kinderen van
allochtone afkomst zijn; meer kinderen zullen opgroeien bij niet gehuwde ouders;
meer kinderen zullen scheiding van ouders meemaken; meer kinderen zullen ouders
met grotere leeftijdsverschillen hebben, en een aantal kinderen zal met twee
moeders of twee vaders leven”. Spruijt, De Goede en Van der Valk (1999:86) se
bevinding sluit hierby aan: “Gezinne zijn niet meer zo stabiel als een halve eeuw
geleden”. Spruijt en andere (1999:86) verwys na die talle egskeidings en die wat
saamwoon. Hulle verwys na navorsing wat vanaf 1991 tot 1996 gedoen is en wat
aantoon dat kinders met twee biologiese ouers die beste ontwikkel. Die vraag wat
egter gestel word, is of dit vir kinders beter is om in 'n gesin op te groei waar daar
baie rusie is en of dit beter sou wees om in 'n gesin op te groei waar egskeiding
plaasgevind het om die rusie te “beéindig”? Carter en McGoldrick (1999:10) meen
dat die tradisionele konsep van 'n gesin vervang moet word met 'n uitgebreide
definisie.

Vervolgens word spesifieke oorsake en gevolge van gesinskrisisse in meer
besonderhede aan die hand van verskillende begrippe soos kwesbaarheid,
disfunksie, individualisme, egskeiding en magteloosheid by ouers aan die orde
gestel.

4.3.1 Kwesbaarheid van die moderne gesin

Die industriéle rewolusie, met die industriéle arbeid en verstedeliking wat dit
meegebring het, het die samelewingstruktuur en ook die stabiele gesinstruktuur
ingrypend verander. Die struktuur van die gesin is hierdeur gewysig. Pretorius
(1987:22-25) wys daarop dat die kerngesin verwyderd en geisoleerd geraak het van
die uitgebreide gesin en as 'n afsonderlike eenheid begin funksioneer het en
kwesbaar geword het as gevolg van ekonomiese en sosiale agteruitgang en die
emosionele lading daarvan asook roldifferensiasie wat dit meegebring het wat die
ouers meer van kinders verwyder het. Anderson (1994:67-78) voel dat
industrialisasie nie alleen hiervoor verantwoordelik gehou kan word nie omdat die
nuwe gesinsvorme 'n produk van die twintigste eeu en wel na 1945 is.

Verwarring oor gesinsrolle bied 'n verdere uitdaging aan gesinsbediening. Die pa en
ma begin al hoe meer oor hul regte en magte in die teenwoordigheid van kinders
verskil. Dit kan die kinders verwar oor wat die eintlike rol van 'n vader of moeder is.
Sell (1995:43) meen: “Without the constraints of the traditional submission of the
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wife, and often without newer guidelines in place, striving for power may dominate
the husband and wife relationships”.

Pretorius (1987:23) meen omdat gesinne moeiliker sosialiseer, is daar 'n losser
onderlinge verhouding. Voortdurende veranderinge in die samelewingstruktuur skep
verwarring en werk belemmerend in op die opvoeding. Die sosiaal-maatskaplike
oriéntering word al hoe moeiliker, byvoorbeeld die drastiese sosiale emansipasie, rol-
onsekerheid, 'n ingewikkelde sosiale lewe, sosiale onstabiliteit en gebrekkige
kommunikasie. Dit lei tot 'n identiteitskrisis by die jeug. Die kwesbaarheid van die
gesin het tot 'n algemene ontaarding van die gesinslewe aanleiding gegee. Benson
(1997:2-3) verwys na 'n paar gevolge hiervan: “Age segregation, which separate
adults from the lives of children and vice versa. Mistrust, which undermines
relationships between youth and adults, adults and other adults, institutions and
residents. Fragmented, ill-equipped, and isolated socializing systems. A normative
climate that emphasizes privacy and civic desengagement rather than a shared
vision and commitment. The isolation of families”. Strydom (1995) het navorsing
gedoen oor die selfkonsep van die adolessente seuns in gesinne met 'n psigies-
afwesige vader. Die psigies-afwesige vader lei tot krisisafmetings in gesinne wat wel
fisies teenwoordig is, maar geen noemenswaardige verhouding met die kinders
beoefen nie.

4.3.2 Disfunksionele gesinne

Hugo (1985:142) beweer dat die geindustrialiseerde samelewing 'n groter
heterogeniteit en verskeidenheid bring, maar terselfdertyd meer teenstrydigheid en
verwarring skep veral ten opsigte van normatiewe beginsels. Dit het die neiging om
bestaande Christelike waardes, norme, tradisies en gewoontes minder belangrik te
maak. Pretorius (1987:26) meen dat die onrusbarende toename in sosiaal-
patologiese verskynsels soos kindermishandeling, alkoholisme, dwelmverslawing,
selfmoord, gesinsmoord, misdaad, egskeiding, gesinsverbrokkeling, buite-egtelike
seksualiteit, geweld, aggressiwiteit en depressiwiteit die geestelike volksgesondheid
van ons samelewing nie in 'n goeie lig stel nie.

Die moderne gesin word toenemend vrysinnig en die Christelike beginsels en geloof
word nie meer doelgerig aan kinders oorgedra nie. Kinders word dikwels alleen
gelaat om die norme en waardes vir hul lewe vas te stel. Dit maak van die kind 'n
maklike slagoffer van die verwéreldliking van die samelewing. Dit maak die ouer al
hoe meer feilbaar om kinders na volwassenheid te lei. Vir baie ouers het dit 'n
onhanteerbare situasie geword. Hall (1994:15) beweer: “All families have both
functional and disfunctional aspects. Even during crises, some parts of the family
may fuction extremely effectively, no matter how stressful those problem conditions”.
Hall (1994:15) sé deur gesinne na te vors wat hierdie moeilike situasies oorleef, kan
daar weg beweeg word van 'n passiewe aanvaarding of aanpassing by eksterne druk
na 'n betrokkenheid in aktiewe samewerking om konflik te neutraliseer of te
minimaliseer.

Die genoemde probleme is algemeen bekend en genoeg rede om opnuut oor
gemeentebediening na te dink, veral om gesinne te versterk om hierdie moeilike
situasies te oorleef. Baie van die probleme wat in 'n gesin bestaan, word gewoonlik
binne die volgende geslag van dieselfde gesin herhaal (vgl Sell 1995:46). Volgens
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Sell (1995:47) word disfunksionele gesinne gewoonlik deur 'n problematiese persoon
in die gesin veroorsaak.: “What happens in such families is that the system itself is
damaging. Unhealthy, unspoken rules govern it: ‘Don’t trust, don’t feel, don’t talk’. A
codependent pattern emerges as the family tries to cope with the severely troubled
person”.

4.3.3 Disintegrerende gesinne

Volgens Van Leeuwen (2000:206) het die egskeidingrevolusie ongeveer dertig jaar
gelede tydens industrialisasie begin en het die sosiale wetenskaplikes heelwat
informasie om die verloop van egskeidings te evalueer.: “On average, both the
children of divorce and those of never-married parents show more antisocial behavior
toward peers and adults, more depression, and more learning problems than children
from intact homes”. Verder is ook vasgestel dat hierdie kinders ook meer geneig is
om die skool te verlaat en tienerouers te word wat sonder werk is (vgl Van Leeuwen
2000:206).

Peters (1996:4) verwys na navorsing van twee sosiolo€, David Popenoe en Robert
Bellah aan verskillende universiteite, wat met mekaar saamstem dat daar 'n duidelike
verband tussen die opbreek van gesinne en 'n sekere stel kulturele waardes is. Daar
word spesifiek verwys na die waardes van die Verligting naamlik die individuele
keuse en die najaag van selfvervulling. Peters (1996:5) meen omdat dit
individualistiese waardes is en 'n gesin 'n groep mense is, is die gevolgtrekking dat
hierdie waardes die gesinslewe en die stabiliteit daarvan sal ondermyn. David
Popenoe is van mening dat die gesin soos dit al die jare bestaan het, besig is om te
verdwyn. Popenoe is van mening dat die gesin besig is om sy sosiale krag en
funksies te verloor asook sy invloed met betrekking tot gedrag en meningsvorming
(vgl Peters 1996:5). Vir Hendriks (1992:96) hang gesinsverbrokkeling saam met 'n
verskuiwing in die kultuurwaardes van die moderne samelewing: “Ten diepste word
die gesinsverbrokkeling aangevuur vanuit 'n suksesmoraal (wenmotief,
prestasiedruk). Agter die suksesmoraal staan die ek-mentaliteit. Dit is heeltemal in
botsing met 'n diensmoraal (offer-ingesteldheid) en 'n ons-mentaliteit”.

Die redes vir gesinsverbrokkeling is menigvuldig, maar iets kan net verbrokkel as dit
nie heg saamgestel is nie. Peters (1996:17-18) verwys na 'n analise wat hieroor
gemaak is en sé dat egskeiding nie met die ekonomie te make het nie, maar met
kultuur. Hy stel dit soos volg: “The root cause is in the values that we as a society
hold. We no longer value marriage with sufficiently high regard. Rather, we place our
primacy values on choice and happiness for the individual. Individual choice in the
pursuit of individual happiness has become the de facto summum bonum”.
Gesinsbediening het 'n groot verantwoordelikheid om nie maar net egskeiding of
gesinsverbrokkeling te hanteer nie, maar om dit te voorkom.

Raubenheimer (1997:52-53) meen: “Die gesinsisteem in SA, soos in baie ander
lande in die wéreld, is egter onder enorme druk. Verhoogde ekonomiese druk, saam
met veranderinge in die waardesisteem en moraliteit ten opsigte van egskeiding,
seksualiteit en die huwelik, plaas die huwelik en gesinsisteem onder toenemende
druk”. (Vgl paragraaf 4.3.6 — Die manlike problematiek, as 'n verdere aspek by
disintegrerende gesinne)
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4.3.4 Isolering en individualisme

Dingemans (2000:63) beweer dat individualisme 'n direkte gevolg van migrasie is. Dit
is 'n verskynsel wat al hoe meer in Suid-Afrika na vore kom. Porter (1995:13) sé dat
veranderende praktyke in die gesinne veranderende sosiale, kulturele en morele
waardes reflekteer. Vir Porter is dit nie belangrik om net na die veranderinge te kyk
nie, maar om ook te vra waarom dit plaasvind. Porter (1995:14) sé: “I suggest that
the most significant change within families over the last three decades is a change
from shared community values to an absorbtion of the cultural emphasis on
individualism”. Porter bedoel dat 'n individu die meeste aspekte van die lewe slegs in
verhouding met homself sien. Selfbelang is een van die prioriteite van so 'n persoon.
'n Individualis ignoreer nie noodwendig ander nie, maar verwag dat omgee van ander
moet kom. Porter (1995:14) meen dat die beklemtoning van die individu ook tot
positiewe veranderinge in die gesin gelei het, soos persoonlike vervulling,
selfontwikkeling en individuele regte, maar dit gaan meesal met selfsug en eiebelang
gepaard (vgl Nel 1998:34-40 in paragraaf 8.4.3 (6) oor narcisme by die jeug).
Daarom raak individualisme die gesin negatief as dit die gesin se bewegings
domineer.

Volgens Browning en andere (1997:58) is individualisme die resultaat van belangrike
bewegings wat in die moderne geskiedenis plaasgevind het. Daar is min twyfel oor
die feit dat die Westerse samelewings sedert die Verligting in die greep gekom het
van individuele regte en die vervulling daarvan. Individualisme kan teruggevind word
tot by die Protestantse Reformasie, die Renaissance, die Joodse en vroeé Christelike
geloof, naamlik dat die mens die beeld van God reflekteer. Bellah en andere
(1996:142) het in hul navorsing oor individualisme vier tradisies uitgesonder: “Every
one of the four traditions we have singled out is in a profound sense individualistic”.
Die argument wat hulle opper, is dat die Amerikaners uit 'n versteurde tradisie geleef
het en dit het hulle tot 'n ekspressiewe individualisme in hulle intieme verhoudings
gelei en 'n nuttigheidsindividualisme het in die beroepslewe ontstaan. Hulle pleit vir 'n
waardeverandering en wegbeweeg van individualisme, 'n hergeboorte van
verbintenis en 'n nuwe waardering vir die belangrikheid van instellings soos die
huwelik en gesin.

Die toename in geweld in Suid-Afrika dra by tot vereensaming, verlies aan identiteit,
persoonlike emosionele probleme, kleiner en minder toegeruste gesinne met minder
volwasse voorbeelde vir kinders, groter geleentheid vir mishandeling binne gesinne
en meer stres vir almal. De Vries (1994:40) sé: “Without question, the most damaging
isolation that teenagers in our culture experience is from their own families”. Die
mens is nie geskape om in isolasie te bestaan nie. Geen kleingroep in die gemeente,
jeuggroepe ingesluit, asook 'n gesin kan in isolasie bestaan of oorleef nie. Dit moet
ten minste altyd as deel van die totale gemeentelike bediening beskou word. Die
verskillende gemeentebedieninge kan ook nie onafhanklik van mekaar funksioneer
nie (vgl Nel 1998:83-85 — Verweefdheid van bedieninge). De Vries (1994:41) meen:
“... for many teenagers, the place they are the most segregated from the world of the
adults is their church”. Die skoolklasse wat al hoe meer kinders akkomodeer, veral in
stedelike gebiede en met 'n onderwyserstekort soos in Suid-Afrika, verhinder kinders
al hoe meer om met onderwysers verhoudings te bou of persoonlike gesprekke te
voer.
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Volwassenes het vir te lank die standpunt gehuldig dat dwelms, seks en alkohol die
grootste probleem by tieners is. Dit is slegs simptome van 'n baie groter probleem.
Die probleem van die jeug is die afwesigheid van sinvolle verhoudings. Die Kerkbode
(2002:5) verwys na Jeanette de Klerk, 'n opvoedkundige van Stellenbosch, wat
beweer dat byna vier miljoen kinders in Suid-Afrika met dwelms eksperimenteer en
dat tienerselfmoorde in Suid-Afrika van die hoogste in die wéreld is. De Klerk meen
dat tieners positiewe rolmodelle dringend nodig het en dat ouers baie meer betrokke
moet raak by aksies en projekte om kinders se selfbeeld te bou, omdat kinders met 'n
sterk selfbeeld nie so maklik aan groepsdruk toegee nie (vgl De Vries 1993:49 wat na
die film “The breakfast club” verwys as 'n tipiese voorbeeld.). Omdat tieners minder
dialoog met volwassenes het, is die deur vir die media en ander middele oop om 'n
baie groter rol in die vorming van jongmense se waardes te speel. Reid en ander
(1996:36) sé: “The churches have become marginalised in a society where TV has
become the altar around which family an community gather”. Reid en ander
(1996:36-37) sé dat die televisie vier mites kommunikeer wat die Bybelse openbaring
omkeer, naamlik: “The survival of the fittest”, “Big is beautiful”, “Happiness is being
rich” en “Progress is what matters”. Tracy (2000:253) beweer: “New experiments in
media (especially film and television) do attempt to let auratic, satured, sacred
images speak for themselves and thereby generate new tension and meaning as
they work with and against every other image in new constellation of images ...".

Ouers moet daarom bewus gemaak word van die belangrike rol wat hulle speel om
hul kinders na volwassenheid te lei deur hul tieners te help om krities oor waardes en
norme na te dink wat uit verskillende oorde na hulle kom. Die jeugkultuur en
portuurgroep, soos baie kerklike jeuggroepe, is strukture waarbinne tieners soms
“‘wees” gelaat word. Die portuurgroep isoleer hulle in 'n lewensfase waarin hulle na
stabiliteit soek wat deur die volwasse kultuur gebied moet word. Die model wat in
hierdie navorsing na vore moet kom, moet die struktuur uitspel waarbinne jongmense
tot geestelike volwassenheid gelei kan word. De Vries (1994:56) sé hieroor: “The
isolation of teenagers from the world of adults has severely hindered the processes
that lead teenagers to mature adulthood. The structures that carry young people to
adulthood must become the focus of youth ministry for the next generation”. Dit lyk
soms of baie aktiwiteite wat in die kerk plaasvind nie altyd deeglik oordink word nie.
Clark (1997:24) beweer: “The modern church has been described as an octopus
without a brain, a collection of arms acting independently with no central processing
unit coordinating their actions”.

4.3.5 Magtelose en probleemouers

Magteloosheid van ouers kom veral voor wanneer hul kinders tieners word. “Dit is
belangrik om te onthou dat 'n deel van die moeilikheid nie met die tiener te doen het
nie, maar met die ouer se eie pynlike ontwikkelingsfase. Terwyl jou kinders deur die
adolessente fase beweeg, is jy self in die middeljarefase” (Muller 2002:66). De
Villiers (1996:27) meen: “Een ding is seker: ons leef in 'n tyd en 'n wéreld waarin die
onsekerhede rondom ouerskap skerp toegeneem het”. De Villiers (1996:27) noem
drie faktore wat tot hierdie onsekerheid bydra: (1) “Ons leef in 'n tyd waarin die
instelling van die gesin, soos dit in die Westerse tradisie vorm aangeneem het, al
meer onder skoot kom. (2) Die omstandighede waarin ouers vandag hul kinders moet
grootmaak, het moeiliker geword. (3) Die keusemoontlikhede van egpare met
betrekking tot ouerskap het soveel meer geword”. Die geweldige hoeveelheid
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publikasies en programme wat uit verskillende skrywers se penne vir tieners en
gesinne kom, is moontlik 'n aanduiding dat baie ouers ernstig na leiding soek. Sell
(1995:44) verwys na 'n prominente gesinsdeskundige, Urie Bronfenbrenner, wat baie
van die blaam voor die deur van die gemeenskap |&€ wat nie toesien dat daar
voldoende ontspanningsplekke vir gesinne is nie.

Behalwe eksterne faktore wat ouers tot mageloosheid lei, is daar ook interne faktore.
Volgens Pretorius (1992:44) is dominante ouers 'n algemene verskynsel en word
egter vererger deur onkunde oor opvoedingsmetodes. As gevolg van frustrasie wat
hieroor ontstaan, word 'n aggressiewe of dominerende houding ingeneem. Dit is vir
tieners met dominante ouers moeilik om 'n eie identiteit te vorm, want 'n dominante
ouer is eintlik besig om sy eie identiteit op die tiener af te forseer. Veral tieners kan
weens ontoereikende behoeftevervulling tot impulsiewe of anti-sosiale gedrag neig.
Ooremosionele ouers se kinders tree gewoonlik ook baie emosioneel op. Hierdie
emosionele optrede is net 'n simptoom van 'n onvermoé of 'n gevoel dat die
opvoedingsverantwoordelikheid saam met die ander spanninge van die gewone lewe
te veeleisend is (vgl Pretorius 1992:36). Dit lei noodwendig tot die verwaarlosing van
die hele gesin. Geestelike en sielkundige verwaarlosing kom veral voor by ouers met
'n baie vol lewensprogram of as gevolg van onkundigheid. Hierdie soort
verwaarlosing dra op 'n subtiele wyse by tot destruktiwiteit binne die gesin en raak
dus al die basiese behoeftes van die kind (vgl Le Roux 1992:8). De Vries (1994:93)
meen: “Today’s parents have become victims of their own schedules. They feel
helpless - no longer in control of their own priorities”.

4.3.6 Die manlike of vaderproblematiek

Volgens Peters (1996:19-20) het disintegrasie van gesinne ook met die problematiek
by die manlike geslag te doen.: “The male problematic, as Don Browning identifies it,
is the widespread tendency for men to father children and then fail to shoulder
sufficient responsibility to support them. The male problematic is defined as biological
procreation without social responsibility”. Stoneberg (1998:71) meen die manlike
probleem het gedeeltelik ontstaan deur 'n breuk wat tussen manlikheid en vaderskap
gekom het: “The overarching task for the twenty-first century is to reconnect
manhood and fatherhood in the lives of Western men”. Stoneberg verwys ook na die
tydperk toe Westerse vaders op familieplase gewerk het en verantwoordelik was vir
die opvoeding en sosialisering van hul kinders. Die konsep van vaderskap en
manlikheid was deeglik geintegreer, maar met die koms van die industriéle rewolusie
is mans skielik van die gesin na die fabriek verskuif wat 'n radikale verandering in
mans se verhouding met hulle gesinne en veral kinders gebring het. (Vergelyk ook
Louv se vyf dimensies van vaderskap in paragraaf 8.1.2).

Palkovitz (1996:310) verwys na die vorige twee dekades wat gekenmerk is deur 'n
skielike uitgebreide fokus op vaders en vaderskap. Die vraag is egter waarvan moet
die vaderskap herstel word en tot watter mate? Volgens Smart (2000:100) is daar in
Brittanje 'n groeiende debat oor vaderskap en spesifiek met betrekking tot die rol van
vaders na egskeiding. Smart (2000:100) meen: “This has been conceived in terms of
either a failure in fatherhood, in which it has been argued that men have not adjusted
to a new role, or as a crisis in fatherhood, in which it is argued that men no longer
seem necessary to the family”.
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nations. These include the breakdown of economic cooperation between sexes and
generations, and the increasing institutionalization of marriage as seen in rising rates
of divorce, temporary cohabitation, out-of-wedlock childbearing, male migration, and
family desertion, and the growing acceptance of homosexuality as an alternative
lifestyle”. Van Leeuwen (2000:212-219) verwys na drie mededingende modelle vir die
een-en-twintigste eeu vanuit 'n wéreldlike perspektief: (1) “Restoring a hierarchy of
separate gendered spheres; (2) The model of functional equality between the sexes
en (3) The social-partnership model’.

Volgens Browning en andere (1997:328) moet die gesinsekologie verbeter word deur
huweliks- en gesinsopvoeding. Volgens Muller (1991:93) word die term ekologie eers
na 1920 as metafoor in die studie van menslike wetenskappe gebruik. Gesinne kan
hul eie gesinsekologie met 'n ekokaart ondersoek en die invioede daarvan op hul
geestelike lewe, goed of sleg, bespreek (vgl Muller 1996:156-157 en diagram 20:
Ekokaart).

Suid-Afrika soek ook persone soos Margaret Andrews, na wie Browning en andere
(1997:329) verwys. Sy is 'n huweliksopvoedkundige spesialis, wat 'n nasionale
strategie vir huweliksopvoeding vir Australi€ voorstel. Sy het in Julie 1994 aan die
Universiteit van Melbourne haar voorstel onder die titel “Developing a National
Strategy of Marriage and Family Education” voorgelé. Sy maak 'n duidelike en nuwe
onderskeiding tussen huweliksopvoeding en huweliksberading. Haar voorstel het
primér te doen met huweliksopvoeding en bekwaamhede binne die samelewing soos
konflikhantering en meer toegeruste ouers. Dit gaan nie net oor huweliksopvoeding
vir persone binne die huwelik nie, maar ook vir tieners en persone wat reeds 'n
geruime tyd in die huwelik verbind is.

4.4. Die jeugbediening in ‘n krisis

Na 'n verkenning van die problematiek in die gesin, kan verstaan word dat die krisis
in die jeugbediening nie in die eerste plek met oneffektiewe jeugbedieninge of
programme te doen het nie, maar met 'n versteurde gesinsisteem waar die primére
geloofsbemiddeling moet plaasvind. Wanneer daar dus krisisse in gesinne bestaan,
het dit 'n direkte negatiewe invloed op die jeugbediening en die ander bedieninge in
die gemeente en raak dit dus die gesondheid van die hele gemeente en
gemeenskap.

Naudé (1999:45) sé: “Ons doop nog wel, maar dis reeds so dat die aflegging van
belydenis dikwels die afskeidsgeleentheid vir baie is om met die lisensie van 'n
lidmaatsertifikaat die kerk te verlaat (om net terug te keer vir trou, miskien; en
begrafnis, definitief)”. Prins (2000b:97) meen dat alhoewel geloofsoortuigings en
identifisering met die geloofsgemeenskap 'n belangrike rol by tieners speel, is daar 'n
gebrek aan kononia in groepe waarin tieners beweeg. Tieners voel ook in 'n groot
mate negatief oor die atmosfeer in die eredienste en dat die prediking nie met die
tiener se konkrete lewe verband hou nie.

Geloofsbemiddeling aan tieners is iets besonders en ook tog ook heel kompleks. Die
besonderse ontplooi en ontwikkel in die samesyn met die tiener op weg na
liggaamlike, psigiese en geestelike volwassenheid. Die komplekse het met die tiener
se houding teenoor geloof in 'n ongeloofwaardige samelewing te doen. Gaan tieners
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vorentoe al hoe meer of al hoe minder glo? Waar leer die tiener sy geloof? Wie is die
skaar gelowiges wat tieners tot geloof lei? (vgl Heb.12:1). Hoe lyk die tiener se
leerskool van geloof en waar is dit primér geleé? Hoe moet die geloofstaal lyk, klink,
ruik en voel waardeur die geloof aan die tiener bemiddel word?

Hoekom verloor ons die jeug vir die kerk? Die rede wat algemeen aangevoer word,
is dat geloofsbemiddeling in die gesin besig is om heeltemal te verdwyn. God, die
Bybel en godsdienstige sake vorm selde deel van die gesinne se gesprekke. 'n
Ondersoek volgens Strommen & Hardel (2000:14) wat reeds in 1980 in die V.S.A.
onder ag duisend adolessente gedoen is wie se ouers lidmate van gemeentes in elf
verskillende Protestantse en Katolieke denominasies is, toon dat slegs 10% van die
kerkgesinne geloof bespreek en dat 43% geloof nooit bespreek nie. Hierdie
ondersoek is in 1986 en 1990 herhaal en die resultate is geensins beter nie. By
laasgenoemde ondersoek het 56% gesé dat hulle nooit enige geestelike gesprek met
hul vaders gehad het nie en 64% het aangetoon dat hulle as gesin basies nooit
godsdiens beoefen nie. Alhoewel dit 'n buitelandse ondersoek is, weet ons ook dat
daar in Suid-Afrika ook 'n soortgelyke tendens heers.

Volgens Bisschoff (1996:140-141) is dit duidelik dat die kerk se jeuggetalle besig is
om af te neem. Redes vir afname behoort deeglik nagevors te word. Moontlik is die
hoofrede die krimpende getal geboortes onder blankes. Daar was wel 'n groei in die
getal kinders in die Junior Kerkjeugaksie vanaf 1981 tot 1989 en daarna het dit
begin daal. Die getal het van 43.7% per gemeente in 1989 gedaal tot 30.76% in
1996. Die Senior Kerkjeugaksie het 'n hoogbloei in ongeveer 1985 beleef waarna dit
begin daal het. Die laaste opname het getoon dat die bywoning 24.67% is terwyl dit
by die vorige opnames van 1981 tot 1993, 33.89% was. Die Belydende
Kerkjeugaksie se getal het gekrimp van 12.37% in 1989 tot 8.85%. Dit moet egter in
gedagte gehou word dat die geboortesyfer ook gedaal het. MacDowell (2000:XI)
beweer: “If | had to identify the core reason our young people are succumbing to the
lure of a godless culture and lashing out with rage, | would say it is because they feel
alone, disconnected, abandoned, and unsure of who they really are”.

4.41 Die negatiewe invloed van fragmentering

Benson (1997:178) beweer: “Many families, particularly in urban areas, have become
disconnected from more traditional supports including extended family, cohesive
neighborhood, congregation, or civic organizations”. Dit is deels die gevolg van
misdaad en ook wantroue in die polisie en ander beskermingsdienste. Binne die
Suid-Afrikaanse konteks het fragmentering ook met 'n ekosisteem van isolasie te
doen. Raubenheimer (1997:51) meen: “Die segregasie en isolasie van die verlede
het tot gevolg dat die jeug in baie opsigte vir mekaar vreedelinge is. Die sosiale
afstand, rassevooroordele, onkunde, negatiewe stereotiperings, etikettering en
agterdog dra daartoe by dat wit en swart jongmense mekaar nie net as ‘opposisie’
sien nie, maar selfs as ‘vyande”. Binne 'n multikulturele Suid-Afrika leef die
verskillende kultuurgroepe in geisoleerde wérelde. Met die klem op
gemeenskapsgerigtheid staan die kerk voor die uitdaging om in sodanige
geisoleerde situasie veel meer aandag aan verhoudinge te skenk.

Amper te veel jare het verby gegaan dat 'n geintegreerde verbondsbediening nie die
nodige aandag gekry het nie. Die gemeente word al hoe meer gefragmenteer in



University of Pretoria etd — De Wet, D C (2003) 54

verskillende bedieninge soos kleuterkerk, kinderkerk of kinderdienste, verskillende
indelinge vir jeugaksies, kinderkampe, ouerkampe, ensovoorts. Dit is nodig vir
spesialiteitsdienste aan bepaalde ouderdoms- en geslagsgroepering, maar kinders
moet ook geleentheid kry vir interaksie oor die breé spektrum van die lede van die
samelewing. God het sy verbond met sy volk gesluit om hulle in liefde en
verbondenheid te lei. Dit is nodig om 'n duidelike Skriftuurlike uitklaring te gee dat
jeugbediening en -ontwikkeling binne gesinsverband 'n Godgegewe opdrag is. Die
jeugbediening wortel binne die verbondsmatige (vgl Nel 1998:16).

De Vries (1994:35) meen dat tieners in die moeilikheid is omdat die huidige kultuur
hulle ontoegerus en verward die volwasse lewe met toenemende eise in ‘n
komplekse gemeenskap instuur: “... this generation of kids enters the confusing
battleground of adulthood armed with nothing more than vague and innocuous
religious experiences”. Prins (1997:41) beweer: “Die gebrek aan ‘n positiewe
toekomsvisie het veral vir die jeug ernstige implikasies. Een van die sosiale
legitimerings vir die bestaan van ‘n ‘afsonderlike’ jeugfase, is die feit dat dit ‘n
voorbereiding is op die volwasse fase”. Volgens Prins (2000b:93) is die jeug
essensieel op die toekoms gerig terwyl daar in die huidige tyd wéreldwyd in die
jeugfase 'n grondige pessimisme ervaar word.: “Teenoor die vorige geslag, wat in die
konteks van die modernisme nog oortuig was dat hulle die wéreld kon red, het die
geslag van vandag in die konteks van die postmodernisme, daardie oortuiging laat
vaar’. Hierdie bevinding van Prins onder kerklike betrokke tieners roep luid na 'n
weldeurdagte tiener- en gesinsbediening.

Dat tieners selfmoord pleeg en selfs hul gesinsgenote vermoor, dui op 'n ernstige
problematiek in die samelewing. De Vries (1994:36) verwys in hierdie verband na
navorsingsresultate wat dui op tieners wat deur volwassenes verwaarloos word en
die geweldige hoeveel tyd wat tieners alleen moet deurbring. Strydom (1995:182)
meen: “Vaders moet kwalitatief in terme van hul tyd en aandag in hul kinders se
lewens belé om sodoende positiewe dividende in hul kinders se lewe te waarborg”.

4.4.2 Die basis van jeugbediening is in gedrang

Jesus eindig die bergpredikasie (Mat 7:24-27) met 'n gelykenis van twee huise. Ons
kan aanvaar dat die twee huise waarna verwys word struktureel dieselfde was. Dit is
nie die struktuur van die gebou self wat weerstand teen die storms kan bied nie,
maar die fondament waarop die huise gebou is. Met 'n gesinsgebaseerde
jeugbediening kom die fondasieplan, die heilsplan of verbondsplan van God vir
tiener- en gesinsbediening ter sprake (vgl De Vries 1994:72). Die herwinning van die
basis vir tienerbediening in die verbondsgesin is in hierdie navorsing van wesenlike
belang, maar Benson (1997:179) meen: “... dramatic changes in families and
parents’ view of their role have altered the family’s ability to provide a foundation for
young people”. Dit het in 'n hoé mate met die verskillende gesinsamestellings te
doen.

4.4.3 Belangstelling in die kerk onder tieners kwyn
Janssen (2003:4) verwys na die Europese Waarden Ondersoek van 1990 toe reeds

53%, die hoogste persentasie in Wes-Europa, van die Nederlandse jeug nie meer
lidmaat van die kerk was nie.: “In de komende jaren zullen de resultaten van dese
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wederzijdse vervreemding meer en meer zichtbaar worden in participatie en opinies.
... De pessimistische voorspellings van hedendaagse sociologen en historici moeten
we echter serieus nemen” (Janssen 2003:4-5).

Die navorsing van Prins (2000b:88-98) in die NG Kerk in Suid-Afrika dui na
aanleiding van vyf spesifieke houdings van kerklik betrokke tieners die volgende aan:
(1) Identifisering met die gemeente gaan vir die jeug in hoé mate saam met
betrokkenheid in die gemeente, betekenisvolle verhoudings met die lede van die
geloofsgemeenskap, veral met die predikant. Daar was 49% wat nie oortuig was dat
die kerk hulle geleenthede tot praktiese diens bied nie. (2) In 'n groot mate is daar 'n
negatiewe gevoel oor die atmosfeer in die eredienste en dat die prediking nie met die
tiener se konkrete lewe verband hou nie. (3) Oor die algemeen is daar wel 'n
positiewe houding teenoor die predikant en kategeet, veral onder seuns. (4) Die
ondersoek toon 'n sterk negatiewe gevoel oor die toekoms. (5) Ongeveer 70% van
die tieners voel baie positief oor hulself en het ook genoeg selfvertroue. Teenoor al
die negatiewe gevolgtrekkings, is dit verblydend dat tieners nog positief oor hulself
voel. Dit is 'n goeie aanknopingspunt vir die ontwikkeling van 'n model vir
geloofsbemiddeling aan en met tieners (vgl die inklusiewe benadering van Nel 1998).

Hierdie navorsing fokus op tieners omdat dit spesifiek tieners is wat die meeste van
hul kerkverband wegbreek waarin hulle opgegroei het. Hulle doen dit veral terwyl
hulle in die hoérskool is, maar die groot uittog vind net na openbare belydenis van
geloof plaas. De Vries (1994:25) verwys na navorsing wat tot dieselfde
gevolgtrekking gekom het: “Research confirms that those youth who drop out of the
church do so not when they leave for college, as is often assumed, but while they are
still in high school”. Tieners moet daarom vooraf deur gesinsbediening met ‘n
gemeenskapsgerigtheid die geleentheid kry om uit hierdie gemaksone van ‘n
jeugprogram te beweeg om tot volwassenheid te groei.

Volgens Brink en Brink (1999:162) is jongmense nie in opstand teen die kerk nie:
“Die millennium-generasie is oor die algemeen minder opstandig as die sestigers,
minder materialisties as die sewentigers en beskik oor 'n sterker spiritualiteit as
albei”. Belydenisklaskatkisante wil nog steeds belydenis van geloof aflé, maar nie
noodwendig hulself aan 'n bepaalde kerk verbind nie. Die kerk moet meer aandag
aan die nuttigheid van die jeug skenk. Die krisis by die verbondstiener is dus nie 'n
anti-godsdienstige gesindheid nie, maar 'n apatiese gevoel jeens die kerk. Dit lei
onder andere daartoe dat geloof meer 'n persoonlike saak geword het (vgl ook die
opmerkinge van Dekker (2000) in paragraaf 4.6 oor die privatisering van godsdiens).

4.5 Die krisis van opvoeding en geloofsbemiddeling

Jenssen (2003:16) is van mening dat jongmense wel in godsdiens geinteresseerd is.:
“Maar hun godsdienstigheid is fragiel en kwetsbaar’. Jenssen (2003:17) vra ook 'n
belangrike vraag met betrekking tot die gemeenskapsgerigte uitgangspunt van
hierdie navorsing: “... hoe we de jonge mense kunnen helpen om hun diepe en
waarachtige gevoelens in verband te brengen met de sosiale en religieuze realiteit.
Hoe leggen we een relatie tussen levensverhaal en geschiedenis?” Jenssen
(2003:17-19) noem 'n paar aspekte vir aandag by geloofsbemiddeling: (1) die gebrek
aan godsdienstige kennis, (2) ontwikkeling van verhoudings tussen jong en ouer
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persone en die predikant, (3) belangstelling wek en (4) die benutting van die skone
kunste. McNabb en Mabry (1990:13) vra: “Why aren't kids flocking to our youth
groups and Sunday school classes, or holding rallies to demand more time for Bible
study? Probably because they do not like our method of application”. MacNabb en
Mabry (1990:13) verwys ook na die algemene tendens van twaalf jaar kategese
waarna basies alle belangstelling vir die kerk verloor word.

Dawn (1995:23) is van mening dat: “The loss of exposition must be a major concern
for the church ...”. Die kerk word dus gevra om na blootstelling vir die tiener in die
gemeenskap te soek waar die kerk al hoe meer afwesig geraak het, teruggetrek het
en opgegaan het in ‘n geisoleerde instituut. Blootstelling in die samelewing vra onder
andere sosiologiese, antropologiese en opvoedkundige insigte. Pretorius (1990:57)
verwys na drie opvoedingstyle waarvan sommige ‘n negatiewe uitwerking op die
tiener se opvoeding kan hé: (1) By die posisionele opvoedingstyl neem die ouer 'n
outoritére houding in en word gesag op mag gebaseer. (2) Wanneer die ouer se
opvoeding persoongerig is en die kind se kindheid vir die ouer belangrik is, word
gepraat van 'n personale opvoedingstyl. So 'n styl behoort positiewe gevolge te hé.
(3) Die permissiewe opvoedingstyl dui op 'n oormatige aanvaardende houding jeens
die kind.

Van Niekerk en Swanepoel (1990:136) meen dat ouers soms nie die vermoé het om
die aard en gedrag van hul kind korrek te interpreteer nie. Pretorius (1990:241)
beweer dat opvoedingsfoute ook ontstaan as gevolg die opvoeder wat die primére
behoeftes van die kind asook die natuurlike psigies-geestelike ontwikkelingsvlak van
die kind verwaarloos. Friel en Friel (2000:20-107) verwys na sewe van die foute wat
ouers kan maak in die opvoeding van hul kinders: (1) Oorbeskerm jou kind, (2) stel
jou huwelik laaste, (3) druk jou kind in te veel aktiwiteite, (4) ignoreer jou emosionele
of geestelike lewe, (5) wees jou kind se beste vriend - sommige vaders is “vriende”
met hulle kinders omdat hulle nie die moed het om 'n ware vader te wees nie, (6)
versuim om struktuur aan jou kind te gee - interne struktuur en dissipline word geleer
deur eksterne struktuur te ervaar en (7) verwag van jou kind om jou drome waar te
maak.

Die probleem van geloofsbemiddeling 1&é op die vlak van 'n eensydige benadering. In
hierdie navorsing word nagedink oor die gebruik van simbole en rituele om geloof
meer effektief te kommunikeer. Kreatiwiteit, verbeelding en die skeppende kunste
soos dramatisering, sang en ander vorme van uitbeelding moet benut word. Dawn
(1995:28) maak hierdie uitdaging groter: “.. the focus on technological training in
schools has joined the media to destroy children’s interest in the fine arts of
instrumental and choral music, poetry, painting, drama and dance, church symbolism

and liturgy’.

'n Meer holistiese benadering word gesoek vir geloofsbemiddeling wat die
sensoriese, visuele en geloofshandelinge deur middel van rituele en simbole insluit.
Die geloofsbemiddeling moet dus al die behoeftes van die tiener aanspreek en nie
net die verstandelik nie. Geloofsvorming en -bemiddeling in die kerk is huidiglik in 'n
hoé mate beperk tot 'n klaskamersituasie soos by kategese, 'n Bybelstudiegroep of
ander vorme van kleingroepe. Wat van belang is by geloofsvorming is die ontdekking
van 'n geloofsgemeenskap se waarde en die uitleef van geloof. “n Liggaam wat nie

asemhaal nie, is dood. So is die geloof wat nie tot dade kom nie, ook dood” (Jak
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2:26). Daar moet in die geloofsbemiddeling 'n nuwe asem ingeblaas word om
daaraan lewe te gee en dit moet pneumatologies oordink word. Daarmee word
bedoel dat programme en modelle op sigself nie die asem is nie. Dit bly steeds 'n
middel tot 'n doel, maar die inaseming geskied in ontmoeting met God plaas. Dit is
God se Gees wat beweging en kreatiwiteit gee en dryf. Dit is soos 'n simbool wat nie
na homself verwys nie, maar na dit wat eintlik saak maak. So wys die mens as
simbool en verteenwoordiger van God na Hom wat die asem van die lewe gee. Binne
hierdie teologiese atmosfeer en kosmiese teater, kan geloofsbemiddeling dramatiese
veranderinge ondergaan en handelinge tot gevolg hé. Babin (1991:21) sé: “.. fo
understand is to participate. What counts is belonging, forming a part of the
community, being grafted onto the societal structure”. Hy verwys na Chaunu wat van
deelnemende godsdiens as 'n lewenswyse praat (vgl Hoofstuk 6 oor
geloofsbemiddeling as kommunikatiewe handeling).

4.6 Die kerk in 'n krisis

Dekker (2000:9) is van mening dat die kerk vir 'n groot deel self verantwoordelik is vir
die toestand in die kerk omdat die wéreld ingrypend verander het en die kerklike
organisasie basies dieselfde gebly het en daarom meer en meer van die samelewing
vervreemd raak en verloor dus na twee kante toe relevansie: “Naar de wereld toe,
omdat zij onvoldoende duidelijk kunnen maken wat hul betekenis is voor het leven en
samenleven van de mensen. En naar veel gelovigen toe, voor wie binnen de kerken
onvoldoende mogelijkhede zijn om hun geloofsleven gestalte te geven”. Dekker
(2000:19-37) beweer dat die kerk in Nederland besig is om te krimp en die
erediensbywoning is besig om geleidelik af te neem. Ondersoeke met betrekking tot
die kerklike lewe toon dat die betekenis van die kerk vir die persoonlike lewe van
mense beperk is. Die meeste mense sal nie met hul geestelike probleme na 'n
predikant gaan nie, maar eerder 'n vriend in dié verband nader. Die kerk in
Nederland het ook 'n geringe waarde vir die samelewing as geheel. Daar het ook 'n
skeiding tussen kerk en staat plaasgevind. Die kerk het met godsdienstigheid te
make en indien minder mense in die kerklike aktiwiteite betrokke raak, is mense se
godsdienstigheid ook derhalwe besig om af te neem. Dekker (2000:36) meen: “Die
situatie kan naar mijn gevoel zonder overdrijving een crisis-situasie genoemd
worden”.

Die beklemtoning van 'n gemeenskapsgerigte tiener- en gesinsbediening word
gebaseer op die feit dat die verhouding tussen kerk en samelewing in 'n groot mate
verbreek is. Dekker (2000:60) sé: “Het eerste groot ‘manco’ van het kerkelijk leven is
dat de relatie tussen de kerken en de samenleving als geheel grotendeels verbroken
is. Dat is overigens een zeer geleidelijke ontwikkeling geweest”. In Suid-Afrika het die
kerk vroeér 'n baie duideliker en sterker invioed in die samelewing uitgeoefen as
tans. Voorbeelde wat genoem kan word, is die daarstelling van inrigtings van
geboorte tot sterfte soos kinderhuise, skole en ouetehuise.

Dekker (2000:73-87) vat enkele uitstaande probleme van die kerk rondom die
volgende begrippe saam en stel moontlike oplossings voor (Dekker 2000:171-182) —
bydraes van ander outeurs word bygewerk.:

1. Private lewe versus publieke lewe - verkerkliking en privatisering van die
geloofslewe: Die kombinasie van verkerkliking en privatisering beteken dat die kerk
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met die verloop van die tyd op 'n al hoe kleiner deel van die lewe van mense sal
konsentreer. Soos reeds genoem, het die verhouding tussen die kerk en die
samelewing aansienlik verswak. Benson (1997:11) meen “Growing social mistrust
fuels the privitization of personal and family life, with citizens disengaging from each
other, from civic affairs, and from shared responsibility for the healthy nurture of the
youngest generation”. Wat die individu betref is die kerk nie langer besig om op
publieke lewe van die individu te fokus nie, maar slegs op die private lewe wat 'n
beperkte deel van die totale lewe is. Dit kan selfs in die kleredrag van kerkgangers
gesien word, naamlik klere wat hulle in hul private lewe ook dra. Clapp (2000:18)
verwys na H. Richard Niebuhr se boek “Christ and culture” en sé: “After creating
secularism, the church steadily but all too surely depoliticized and privatized the faith
and mission of Jesus Christ”. As oplossing moet die kerk in sy aktiwiteite op die totale
lewe van die mens konsentreer, dus ook die lewe in die samelewing.

2. Lokaal versus bo-lokaal - enersyds ‘n eksklusiewe gerigtheid op die lokale
gemeente en andersyds die gerigtheid op lokale én bo-lokale vorme van kerk:
Met bo-lokaal word bedoel kerkvorme wat nie lokaal afgegrens is nie. Die lokale kerk
konsentreer op die private lewe van mense en die bo-lokale vorme konsentreer meer
op die samelewing. Die lokale kerk is besig om te vertroos terwyl die bo-lokale kerk
met die uitdagende kritiese funksie besig is. Die bo-lokale kerk het nie meer effek op
die lewe van mense in die lokale kerk nie. Dekker (2000:77) beweer: “Willen de
kerken zich ook op de samenleving en op het leven van de mensen in de
sameleving, dus kortweg op het publieke leven richten, dan zullen ze meer nadruk
moeten leggen op de boven-lokale kerkvormen en op de relatie tussen het lokale
kerkelijk leven en dat boven-lokale kerkelijk werk” As oplossing moet die
afgegrensde kerklike vorm opgehef word sodat lidmate op 'n vrywillige basis kan
inskakel waar hulle tuis voel.

3. Gebondenheid versus vryheid - in watter mate kan die kerk lidmate
verpligtinge oplé?: Hierdie dilemma bestaan as gevolg van die veranderende
lewenshouding van mense en by name die individualiseringsproses. Mense staan op
hul vryheidsreg om self te bepaal in watter mate hulle aan 'n bepaalde instelling
verbind sal raak en die lewensbeskouing van dié instelling sal aanvaar. Dit waaraan
mense hul sal verbind en die idees wat hulle sal aanneem, moet binne hul individuele
lewenspatroon inpas. Die kerk het 'n gesistematiseerde lewensbeskouing en
daarmee saam verpligtinge wat opgelé word. Dit is dus geen wonder dat die
‘moderne’ lewensbeskouing van mense bots met die lewenswyse wat die kerk
voorstaan nie. Die kerk skryf selfs voor aan watter plaaslike gemeente lidmate mag
behoort. Die dilemma is dat die kerk nie te veel druk op lidmate kan toepas nie omdat
dit die drempel vir baie te hoog sal maak. Verbintenisvorming met 'n kerk het
verander en die kerk sal dit in ag moet neem al gaan dit ook baie van die kerk vra
rondom sy organisastoriese en ekklesiologie. Burger (1991:73) meen: “Solank
individue nie ‘n vaste, kontroleerbare geloofsverbintenis (‘commitment’) aan die visie
van die gemeente het nie, kan daar geen sprake wees van ‘n lewende en effektief
funksionele geloofsgemeenskap nie”.

4. Homogeniteit versus heterogeniteit - die spanning tussen eenvormigheid en
gemeenskaplikheid aan die eenkant en die verskeidenheid wat in die praktyk
van die geloofslewe voorkom: Die spanning tussen eenvormigheid en
verskeidenheid moet gesien word in die lig van die toenemende pluraliteit in die
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samelewing in die algemeen en in die geloofslewe in besonder. Onder teoloé vind
ons ook 'n groeiende heterogeniteit, 'n groeiende verskeidenheid in
geloofsopvattinge. By die nagmaal, speel homogeniteit 'n rol. In die verskeidenheid
moet daar iets wees wat mense bymekaar hou. Een faktor is dat mense nie eintlik
met mekaar oor die verskille praat nie, want hulle is bang dat dit die verhoudinge kan
aantas en breek. Die dilemma is dat die kerk aan die eenkant niemand wil wegwys
nie en vir soveel mense moontlik van waarde wil wees, maar dat daar ook 'n
behoefte bestaan om duidelikheid en sekerheid te bied. “I consider the
homogenization-versus-hetereogenization dispute as the core feature of
globalization. | have in my own work referred to this process as the universalization of
particularism and the particularization of universalism” (Robertson 2000:56). Om die
saak te hanteer, moet die kerk nie binne 'n pluraliteit dieselfde homogeniteit as
voorheen verwag nie en moet die verskeidenheid aanvaar word as 'n bestaande
werklikheid. Die eenheid moet in die Christelike geloof gesien word.

5. Instituut versus individu - gaan dit primér om die kerklike lewe of om die
individuele lidmate?: Instituut versus individu het ook met baie van die ander
genoemde probleme te make en kan met 'n vraag beskrywe word: is die lidmate daar
vir die kerk of is die kerk daar vir die lidmate? Dikwels word gesé dat die kerk 'n
Godgegewe instelling is waaraan die mense moet behoort, dit instand moet hou en
waaraan gehoorsaamheid getoon moet word. Die kerk is dus 'n doel in sigself omdat
dit in sigself betekenis het. Hierteenoor staan die houding van baie mense, veral
jongmense, dat die kerk daar vir hulle is (Nel 1998:39 — “God-vir-my” ideologie). Wat
die kerk vir hulle aanbied, moet vir hulle nuttig wees en inpas in hul lewensontwerp.
Die kerk word in hierdie sin as 'n diensinstituut beskou waar nie die instituut nie,
maar die individu sentraal staan. 'n Vaste vorm binne die kerk word beskou as 'n
instelling deur kerklike hooggeplaasdes en is nie in ooreenstemming met 'n
demokratiese samelewing en denke nie. Mense wil ook meedoen aan die
vormgewing van die kerklike aktiwiteite wat by hul belewingswéreld pas. Die dilemma
waarvoor die kerk dus staan, is om diens te lewer aan mense en daarom om soveel
moontlik by die belewingswéreld van mense aan te sluit. “The church is, by the gift
and calling of the Spirit, a community of friends that reaches across geographical
frontiers and national boundaries, across ethnic and tribal differences, across gender
and class” (Verhey 2001:133). Om hierdie dilemma te hanteer moet dit nie om die
kerk self gaan nie, maar om die wéreld en die mens. Burger (1991:123) beweer:
“Geloof in Christus word gevestig en versterk nie net deur ‘n intellektuele verstaan en
instemming nie, maar deur selfverloénende dade van diens en liefde aan God, die
naaste en hele wéreld”. Die kerk is ingestel vir die mens en die mens is nie gemaak
vir die kerk nie. Die kerk moet dus in die rigting van die mens dink en nie in die rigting
van die kerk self nie. Dit gaan dus om die behoeftes van mense. Die kerk sal dus ook
beter na sy lidmate moet luister.

6. Kontinuiteit versus verandering - die strewe na kontinuiteit en na
verandering: Die vraag is of die kerk 'n vaste gegewene is wat min of meer
onveranderlik is en wat dus deur mense gehandhaaf moet word en of die kerk in
ander omstandighede en tye ook mag verander en selfs moet verander - die
handhawing van die tradisie aldan nie. Dit dui op 'n spanningsveld tussen dogma en
die vormgewing van die kerk. Dit gaan dus nie net om 'n vraag of dit goed is om te
verander nie, maar of dit nie tog verstandig is om te verander nie. Dit beteken die
inbou van veranderlikheid in die kerklike organisasie om die kerk soepel te hou.
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Sommige soek in die kerk rus, sekerheid en geborgenheid en dit word gevind in 'n
kerk waaraan mense vanaf hul jeug gewoond geraak het. Ander het weer 'n behoefte
aan verandering en dit kan die wat rus en geborgenheid soek weer afstoot. As
gevolg van 'n toename in migrasie woon, werk en ontspan 'n groter verskeidenheid
mense uit verskillende kulture saam. Janssen (2003:6) beweer “Mensen leven hun
leven als een veelvoudig ‘zelf’, dat zich door flexibele culturele omgevingen beweegt.
... In alle domeinen van het leven is flexibiliteit een vereiste”. Globalisering het
gekom om te verander en letterlik beteken dit: “... a quantification: what was
particular shall become universal, what existed only regionally shall be present
throughout the world” (Moltmann 2001:189). Om die probleem op te los, sal die kerk
ruimte moet skep vir die verskillende situasies waarin groepe mense hulself bevind.
Die kerk sal bewus moet word van die noodsaak van verandering. Dit vra 'n
bewustheid van die relatiwiteit van die kerklike vorme. Etiese sake staan sentraal in
hierdie benadering. Met verwysing na die “Universal Ethics Project” (UNESCO) en
die ooreenstemming wat daar bereik is, meen Kim (2000:92) dat die metodologie om
die etiek te hanteer twee benaderings insluit: “The ethical values and principles that
would form the core of universal ethics, ... should be indentified by both empirical
and reflective approaches”.

Wat motiveer geestelike leiers om nog voort te gaan met hul werk in die kerk en
gemeenskap? Die rede vir voortgang met geloofsbemiddeling aan tieners word
vervolgens verwoord.
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5 HOOFSTUK VYF: MOTIVERING EN HIPOTESEVORMING

51 Verbond en vaderskap

Teen die agtergrond van die huidige beskouinge in die praktiese teologie en die
problematiek in gesinne, binne of buite kerkverband, word daar vervolgens enkele
redes as motivering vir hierdie navorsing bespreek. Die motivering vir
geloofsbemiddeling aan tieners word op Jesus Christus se bedieningsmetodiek
gebaseer wat simbole, rituele en metafore insluit om die huidige krisis in gesinne en
die gemeenskap te hanteer (vgl diagram 21: 'n Motivering vir die navorsing: Wie en
wat?). Die vraag oor die wie en wat dui op die geloofsbemiddelaar en die toepaslike
geloofsbemiddelingsmetodologie in die huidige situasie. So ‘n benadering sluit
kreatiewe denke as ‘n noodsaaklikheid in.

Die belangrikste motivering vir hierdie navorsing word binne die verbondsverhouding
van God met die mens gevind. God is 'n God van verhoudings. Daarom is dit in
hierdie navorsing belangrik om vanuit die verbond van God koers te kry en aandag te
skenk aan die onderlinge verbondenheid van die gesin en geloofsgemeenskap. Deut
6:6-7 kan in hierdie opsig as 'n goue draad dwarsdeur hierdie navorsing beskou
word. “One should not overlook the premium that Deuteronomy attaches to the family
and individual religious practices, recording a number of non-priestly, individual
practices not mentioned elsewhere in the Pentateuch” (Dearman 1992:145, vgl Den
Dulk 1998:205 in paragraaf 6.8.4). Daar moet 'n nuwe waardering vir vaders
gekweek word en vaders moet 'n nuwe ingesteldheid jeens kinders ontwikkel. “Elia
sal vaders en kinders met mekaar versoen sodat Ek nie hoef te kom en die land
heeltemal vernietig nie” (Mal 4:6). Dit vereis egter ‘n interdissiplinére perspektief van
vaderskap omdat vaderskap in die afgelope dekades redelik verander het. Knijn
(1995:17) beweer: Changes in fatherhood should not be seen as a temporary choice
made by a number of individual fathers. They form part of a historical process aimed
at finding a new balance between and within all the ... elements of fatherhood”.

Die gesin is die plek waar modellering, bemoediging en aanmoediging op 'n
kreatiewe wyse deur middel van simbole en rituele moet plaasvind. Ongelukkig het
gesinne hul gesag en vermoé om kinders te vorm te maklik aan ander instansies
soos kategese, jeugaksies en skole oorgelaat. In die model vir gesinsbediening moet
die verskillende opvoeders van tieners weer bewus gemaak word van 'n
gemeenskaplike opvoedingsisteem binne die gemeenskap. Dit beteken onder andere
die herwinning van die pa as hoof van die huis - as dié een wat die Godgegewe
verantwoordelikheid het om die opvoeding van die kind te hanteer. Die klem val op
die verbondenheid van God met die mens en sy almag om die verwondheid van die
gesin, gemeente en gemeenskap aan te raak en tot genesing te lei. Ouers leef binne
die invloedsfeer van 'n gemeente en gemeenskap en moet bewus bly van hul rol om
vanuit 'n Christelike waardesisteem kinders in hul geloofsvorming te begelei. Ouers
het ook 'n rol te speel in die lewens van hul kinders se vriende, die gemeente en
gemeenskap. Die amper monologiese beinvioedingsproses vanuit die gemeenskap
na die gesin moet met 'n dialogiese beinvloedingsproses begroet word. 'n Gesonde
gemeente of gemeenskap huisves gesonde gesinne. 'n Gemeente of gemeenskap is
dus so gesond soos wat die gesinne is. Benson (1997:103) met verwysing na ‘n
Amerikaanse presidentsverkiesingsveldtog in 1996 beweer: “... the African wisdom
that ‘it takes a whole village to raise a child’ was coopted by campaign spinmeisters
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into pithy sound bites designed to polarixe the electorate”. Die Afrika-wysheid ‘it
takes a village” is een van die sentrale gedagtes as motivering vir hierdie navorsing.

In die huidige communitas-tyd in Suid-Afrika moet die verskillende
opvoedingsvennote in die gemeenskap bewus gemaak word van die posisie wat
elkeen moet inneem in die opvoedingsproses van ouers en hul kinders. Met
opvoedingsvennote word die kerk, die staat en besigheidsektor of markplein bedoel.
Die huidige regering in Suid-Afrika rig deur die nuwe plaaslike regeringstrategie 'n
uitnodiging na verskillende opvoedingsvennote in die samelewing om deel te wees
van die transformasieproses vir 'n beter sosio-ekonomiese bedeling. Die staat vra die
kerk en markplein om deel te wees van die proses na herstel in die samelewing.
Hess (1998:137) sé: “Many of our communities of faith are losing their children and
youth. ... This loss does not have to be. Children and youth who are invited to shape
the future of our communities will sit at the table with us. Yes, they will squirm and
flout traditions as they sit with us. But that’s their job - and it’s an important one. How
else are we going to have our eyes opened?”

Daar is 'n sterk bewuswording dat die morele waardes binne die gemeenskap en
gesin tans vinnig deur afbrekende invioede verdring word. Die verskillende leiers in
die samelewing word tans daartoe verbind en gedring om die gesin te versterk en die
kerk moet hierin die leiding neem om die Bybelse beginsels en waardes na die
samelewing oor te dra. Sodoende word beginsels en filosofieé wat strydig met
Bybelse beginsels is, nie sonder keerwalle toegelaat om gesinne en gemeenskappe
te oorspoel nie. God gee in sy Woord duidelik riglyne en strukture of keerwalle vir die
gesin en die samelewing. God definieer die gesinskonsep en die doel van die gesin
duidelik.

As early Christianity, the Protestant Reformation, and revivalism in
the nineteenth century helped construct new understandings of
families - ones that simultaneously elevated the responsibilities of
fathers, increased the dignity of women and motherhood, enhanced
married life as a vocation, emphasized the importance of marital
permanence, and proclaimed that families and marriage were
subordinate to the kingdom or realm of God - we must pray for a
similar religiocultural revolution in our time.

(Browning et al 1997:25)

Om oor 'n nuwe benadering tot gesinwees na te dink, moet dit relevant wees vir 'n
gemeenskap waar armoede by baie gesinne die aanleidende faktor tot
gesinsverbrokkeling is. Browning en andere (1997:25) is van mening: “This new
family revolution will be less pious in tone, less under the auspices of confessing
churches, more interdisciplinary and interprofessional, more at the grassroots level,
and more dialogical than these earlier revolutions”.

5.2 Energiepunte in die communitas-tyd

Die probleem in 'n tydperk van veranderinge, soos tans in Suid-Afrika ervaar word, is
dat vele mense net na die verandering staar sonder om dit in bepaalde rigting tot
voordeel van almal te help stuur. In hierdie oorgangstyd het die kerk 'n geleentheid
om deel van die infrastruktuur van 'n beter bedeling vir almal in die land te wees. Vir
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die motivering van 'n tiener- en gesinsbediening met 'n gemeenskapsgerigtheid, word
na die energiepunte van die communitas-tyd verwys. Om hierdie energiepunte te
verstaan en te benut, verwys Burger (1995:29-34) na Victor Turner se voorstelling
van die communitas-tyd asook na die aanpassings wat Gerald Arbuckle aan hierdie
voorstelling gemaak het (vgl diagram 22: Victor Turner se voorstelling van 'n sosiale
drama en diagram 23: Arbuckle se Gewysigde Turner-model en diagram 24: Vier
energiepunte).

Suid-Afrika is tans binne 'n sosiale “drama” waar die afbreekmoment van 'n vorige
bedeling in 'n sekere sin in 1994 met die algemene verkiesing plaasgevind het en die
krisis daarvan nog intens beleef word. Hierdie navorsing wil aandag gee aan 'n
herrangskikkingsfase of communitasfase op weg na 'n nuwe societas. Suid-Afrika
verkeer tans tussen twee societas: (1) waar eenmaal 'n “stabiele” gemeenskap was
en (2) 'n nuwe societas waarbinne die evangelie stabiliteit moet bring.

Die ooreenkomste of raakpunte tussen die energiepunte en die Skriftuurlike riglyne
om deur die laagtes van sekere lewensomstandighede vorentoe te kan beweeg, is
van belang. Hierdie energiepunte en die geloofsbemiddelingsproses aan tieners
binne die verbondsgesin met 'n gemeenskapsgerigtheid kan in die communitas-tyd
met mekaar gekoppel word om meer doelgerig en spesifiek met die evangelie om te
gaan om geestelike leiers en gesinne deur hierdie fase asook die herintegrasietyd op
weg na 'n nuwe gemeenskap en gemeentebediening te begelei. Hierdie
energiepunte is van belang in die geloofsbemiddelingsproses van tieners en hul
gesinne. Burger (1995:31) vat hierdie energiepunte soos volg saam: (1) Daar is 'n
nuwe soeke na verdiepte verhoudings. (2) 'n Selfondersoekende inkeringsproses
vind plaas - in godsdienstige terme sou 'n mens dit 'n verdiepte spiritualiteit noem. (3)
Die kreatiewe invloed van grens- of drempelervarings word beleef. (4) 'n
Refleksieproses kom na vore wat tot 'n nuwe verstaan van jou selfverstaan, van die
wéreld en van die sin van die lewe lei.

5.3 'n Geleentheid vir gesinsbediening

Die geleentheid om in hierdie oorgangsfase gesinne op te bou moet aangegryp word,
nie omdat daar net meer krisisse as voorheen is nie, maar omdat ouers weens
moedeloosheid meer gereed en ontvanklik is om gehelp te word om hulle kinders
geestelik op te voed. De Vries (1994:98) sé: “.. the climate is ripe for parents to
become increasingly involved in programs that can equip them in the spiritual
formation of their children”. Ouers voel nie net hulpeloos oor hul kinders nie, maar
oor hulself en die lewe as geheel. Vir baie ouers is dit wel baie moeilik om tieners te
hanteer, maar hulle gaan ook tans self deur 'n identiteitskrisis en veral na die 1994
verkiesing in Suid-Afrika is dit in besonder moeilik vir ouers om al die eise na te kom.
Alhoewel die nukleére gesin 'n groot rol in die Christelike opvoeding van tieners kan
speel, bly dit onrealisties om dit skielik van alle ouers en gesinne te verwag.
Geestelike leiers en jeugleiers sal ouers moet begelei om begeleiers in hul eie
gesinne te word. Daar Ié 'n tyd van harde werk en groot opwinding voor om ouers op
‘n praktiese wyse bewus te maak van God se plan vir die kerk deur middel van die
verbondsgesin. Ouers sal gehelp moet word om 'n model te ontwikkel waardeur hulle
die Christelike geloof kan bemiddel (vgl paragrawe 9.16.1 en 9.17.2). Gesinslede
moet geleer word om saam tot geestelike handelinge te kom (vgl De Vries 1994:98).
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Die oplossing om die gesin in die huidige omstandighede te laat funksioneer |é veral
op die vlak om gesonde verhoudings te bou. Die gesin mag in 'n krisis verkeer, maar
dit beteken nie dat die kind, die Christelike geloof, met dié badwater uitgegooi moet
word nie. Die gesin kan net vir die gesin en samelewing belangrik wees as dit vir die
geestelike leiers in die kerk prioriteit is. Ouers moet dus toegerus word. Kinders sal
moet aanvaar om ander mentors in hul lewens toe te laat omdat afwesige ouers 'n
wéreldwye verskynsel is. Hier kan verwys word na die kind in die ou Israel wat almal
se kind was. Benson (1997:xv) met verwysing na sy boek, meen: “All Kids Are Our
Kids is targeted to all who seek to bring about positive change for the sake of
children and adolescents in our society”. Die gemeenskap het verantwoordelikheid
aanvaar vir elke kind in sy gebied. Miskien word daar te veel net op die nukleére
gesin gefokus en word die waarde van die uitgebreide geestelike gesin as “groot
skare geloofsgetuies” uit die oog verloor, veral hoe dit in 'n postmoderne tyd op ‘n
gemeenskapsgerigte wyse herstruktureer kan word (vgl Heb 12:1). Die
sterkerwordende individualistiese ingesteldheid is die teenpool van hierdie skare
geloofsgetuies. Dit is nie nodig dat enkel-ouer-gesinne binne 'n samelewing swaar
moet kry as daar 'n skare is wat graag vir sulke gesinne 'n uitgebreide familie wil
wees nie. 'n Nuwe bewuswording van hierdie skare is binne die gesinne, gemeente
en gemeenskap nodig en kan alleen plaasvind as die kerk deur sy gesinne en tieners
meer sigbaar en in die gestalte van 'n dienskneg in die samelewing optree.

Victor Turner se voorstelling van 'n sosiale drama (vgl paragraaf 5.2) word met
hierdie navorsing se paradigma gekombineer, naamlik dat die kerk, staat en
markplein in hierdie herrangskikkingsfase al die Christene moet help om hul posisies
in te neem. Die klem val veral op die vaders om weg te beweeg van 'n
gefragmenteerde gesinsbediening en gemeenskap na 'n verbondsmatige
gemeenskap deur middel van 'n gemeenskapsgerigte gesinsbediening (vgl diagram
25: Motivering en hipotesevorming). Die kerk is midde in 'n oorbruggingstydperk in
Suid-Afrika wat primér oor verhoudingsbou, geloofservaring en 'n nuwe begrip vir die
huidige situasie gaan. Die op weg wees na 'n nuwe societas vereis maksimum
onderlinge deelname van die kerk, staat en markplein en oordeelkundige benutting
van die bestaande bronne van hierdie instansies. Daarmee word bedoel dat daar wel
oorvleuelingspunte is waar die een instansie vir die ander van hulp kan wees soos in
diagram 25 aangedui word. Binne elke gemeente is daar lidmate in die staatsdiens
en in die besigheidsektor wat die onderlinge deelname kan laat realiseer (vgl Benson
1997:207-223).

Blykbaar is daar meer faktore wat die gesin nie laat funksioneer nie, as wat daar is
om dit wel te laat funksioneer. Daarom moet daar spesifieke aandag aan toerusting
van gesinne en ouers gebied word. Benson (1997:184) meen “The goal of providing
family support is to empower families to build their own strengths and resources, not
to make them dependent on a service organization or professional”. Ondersteuning
aan gesinne moet dus die potensiaal van gesinne na vore bring en ontwikkel. Silva
en Smart (2000:5) motiveer die voortbestaan van die gesin soos volg: .. contrary to
those interpretations that insist that family links are being weakened, families remain
a crucial relational entity playing a fundamental part in the intimate life of and
connections between individuals’.
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5.4 God se plan met die gesin

In Bybelse sin is die ouers die belangrikste jeugbedienaars in die hele gemeente en
gemeenskap. Thomas (1996:72) beweer: “From both a pragmatic and biblical point of
view, if we empower parents by teaching them how to effectively train their children,
we will be doing the most significant ministry possible to children and youth”. Die
daaglikse lewe moet as die leerskool gesien word (vgl Deut 11:19-21). Naudé
(1999:43) meen na aanleiding van Genesis 12, Deuteronomium 5-6 en Josua 24 dat
God se liefde meesal in die gesin of uitgebreide familie gebundel word soos dit blyk
uit die verbond met Abraham, die wet aan Moses en die vernuwing met Josua. Die
verbondstekens in die Ou en Nuwe Testament kan as familietekens beskou word, die
uitgebreide familie ingesluit (vgl Naudé 1999:43-44). God se plan vir die gesin om 'n
nuwe begin te maak word in Josua 24 uiteengesit (vgl Naudé 1999:51-57).: (1) Bring
die leiers, naamlik die familiehoofde, regters en ampsdraers, bymekaar in die
teenwoordigheid van God — Jos 24:1. (2) Die regte agenda moet bepaal word,
naamlik om die verhaal van God se goedheid te vertel — Jos 24:2-13 (vgl ook Muller
1996:19-34 — narratiewe betrokkenheid as verstaan). (3) Die familielede moet
opgeroep word om eerbiedig voor God te lewe wat 'n omdraai weg van die sondige
wéreld beteken — Jos 24:14. (4) Verwysingspunte moet geskep word, naamlik
gesinne wat die voorbeeld stel om nagevolg te word — Jos 24:15. (5) Die gevolge
moet aangedui word as God se plan met die gesin nie gevolg word nie — Jos 24:20.
(6) Skep 'n ritueel van vernuwing met getuies daarby om die keuse wat gemaak word
vas te |1&é — Jos 24:15-16, 26 (vgl Den Dulk 1998:205 — Deut 6:6-8 en Marais en ander
2001: Sewe familiegewoontes wat geloof laat groei asook Miuller 2002:70-71 in
paragraaf 6.11.2).

Die gesin het 'n roeping van God ontvang om binne die gemeente en gemeenskap
en vandaar na die res van die wéreld die boodskap van die evangelie uit te dra (vgl
diagram 26: God se plan met die verbondsgesin). Kornelius en sy gesin word as
voorbeeld geneem wat die armes gehelp het en gereeld aandag aan sy eie en sy
gesin se verhouding met God geskenk het. Wanneer verskillend gesinne dit begin
doen, ontstaan daar 'n huisgesin van God (Ef 2:19-22) of uitgebreide geestelike
familie. Hierdie huisgesin van God het die opdrag om ook na die belange van die
gemeenskap om te sien (vgl Jer 29:7). So word jong seuns en dogters ook geroep
om die boodskap van versoening verder uit te dra (1 Tim 2:1-2) totdat die laaste
opdrag van Jesus Christus (Mat 28:19-20) in al die uithoeke van elke individu se
lewe, die van die gesin, gemeente, gemeenskap en die res van die wéreld uitgevoer
sal word (vgl Heitink 1993:94 (7) in paragraaf 2.3).

Die volgende aanhalings van Caemmerer is steeds relevant, ten spyte van die feit
dat dit dertig jaar gelede geskryf is, om God se plan vir die gesin in die Bybel weer op
te roep. Caemmerer (1971:5-6) sé: “As Christian families pattern their homes and
lives after God’s design for the family, true harmony, joy, and peace will reign in the
home. The home is strengthened when we understand how God has designed key
relationships to work together. Knowing that God’s desire for fathers is to have their
children’s hearts and for their children’s hearts to be turned to them, strengthens
families, and protects children from the false philosophies of today’s society”. Een
van die bekendste openbaringe van God se passie vir die gesin, kom in
Deuteronomium 6:6-9 voor (vgl Den Dulk 1998:205). Dit is die karakter wat
gesinsbediening moet aanneem. In ‘n poging om 'n model vir gesinsbediening te
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ontwikkel, kan gevallestudies van gesinne in die Bybel nagegaan word. Caemmerer
(1971:5-6) verwys na sulke gevallestudies waar sommige gesinne die plan van God
gevolg het en ander wat daarin misluk het: “Hence the Scriptures are helpful, from
beginning to end, with suggestions for carrying out God’s plan for the family.
Throughout the Scriptures we read not simply accounts of family life but also a
diagnosis of that life as lived with or without God”. Vanaf die skepping was gesinne
belangrik en het dit ook misluk. Noag en sy gesin was 'n liefdevolle, gelowige en
godsdienstige gesin. Wat het hulle bymekaar, gelowig en godvresend gehou?
Caemmerer (1971:6) verwys na God se plan in Gen 13:12; 14; 19; 26; 32; 33 en 34,
dat die aartsvaders hul rein moes hou van die besoedeling van die goddelose mense
en sé voorts: “In strong portraits painted of the patriarchs stand out the love for
children (Gen 35; 46) and the veneration for parents (Gen.45:3-19)”.

Caemmerer (1971:7) verwys na die ballingskap en terugkeer waar Israel en Juda
teen die toorn van God deur profete gewaarsku word. Tydens hierdie rebelsheid en
goddeloosheid van die volk het die gesinsbande verswak (vgl Jer.9:14 en Amos 2:4).
Hierdie verval was 'n duidelike aanduiding dat God weer gesoek moes word (Miga
7:6-7).

In die Nuwe Testament word die koestering van die Christelike geloof nog sterker
beklemtoon veral as daar gelet word op die sakrament en die bediening daarvan aan
gesinslede in huise (Hand 2:46; 5:42; 12:12). Hoewel die sakrament nie meer in
gesinne bedien word nie, moet op 'n ander wyse na liefdesbetoning in die
postmoderne konteks gekyk word. Browning en andere (1997:271-305) beklemtoon,
na aanleiding van navorsing deur hulself gedoen, gemeenskaplikheid in die gesin en
familie asook selfopoffering as 'n Nuwe Testamentiese vorm om uitdrukking aan
liefde te gee. Die vraag wat beantwoord moet word, is wat met gemeenskaplikheid
en selfopoffering bedoel word — veral in 'n postmoderne konteks. Dit is begryplik dat
gemeenskaplikheid meer aanvaarbaar in 'n globaliserende postmoderne tyd sal wees
as selfopoffering. God se plan vir die gesin is om hulself en die gemeenskap te
versorg (vgl Mat 25:35-36) en dit vra beide gemeenskaplikheid en selfopoffering.
Paris (2001:201) meen: “... community is constitued when persons come together for
the purpose of creating, preserving, and enhancing the necessary conditions for their
common life”. Browning en andere (1997:271) dui vier temas aan vir ‘n praktiese
teologie vir die gesin om God se plan ten uitvoer te bring: “.. (1) the centrality of
equal regard in a Christian view of love, (2) the legitimate place of self-sacrifice in the
service of mutuality, (3) the need for a life-cycle perspective on discerning the
meaning of equal regard in families, and (4) the subordination of families to the larger
common good, whether seen as the common good of civil society or the kingdom of
God’. Paulus beklemtoon ook die belangrikheid van gesonde gesinne vir ouderlinge
en diakens (1 Tim 3:1-13; Tit 1:5-7) wat as voorbeelde moet dien vir 'n gesonde
gemeenskap.

Al hoe meer stemme gaan op dat daar 'n meer doeltreffende model vir
gesinsbediening ontwikkel moet word. Fields (1998:25) sé: “I pray that some
courageous churches in the twenty-first century will give us new models for youth and
family ministry. | challenge you to begin integrating your youth ministry, the church,
and the family in a more effective manner. | believe the biggest change will be in
attitude rather than in direction or program components”. Houdingsverandering vind
oor 'n onbepaalde tyd plaas omdat dit 'n lewensproses is.
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Word daar na die huidige gemeentegroei gekyk, nie getalgewys nie, maar wat
gesinsbediening betref, dan word opgemerk dat die gesin nie werklik ernstig
opgeneem word nie. Van die mees resente opnames in die Nederduitse
Gereformeerde Kerk dui aan dat die meeste gemeentes nie met 'n sinvolle en
doelgerigte gesinsbediening besig is nie (vgl Bischoff 1996:31). In die Oranje-
Vrystaat, Wes-Kaap, Noord-Transvaal en Noord-Kaap funksioneer sodanige aksies
en programme wel in 'n meerderheid van die gemeentes. In die meeste gevalle
(80.2%) is die Vrouediens vir sodanige aksies of programme verantwoordelik. By
hierdie 1996 opname in die Nederduitse Gereformeerde Kerk meld twee derdes van
die leraars dat hulle in die gemeente met die sogenaamde tradisionele
bedieningspatroon besig is. 'n Derde beskou die tradisionele bedieningspatroon as 'n
eie keuse (vgl Bischoff 1996:85-86). Die vraag word gevra of hierdie tradisionele
bedieningspatroon werklik die gesin sentraal stel ten opsigte van 'n inklusiewe
bediening wat ook die gemeenskap se heil en welsyn insluit? Dit wil tog voorkom, as
gevolg van vae aanduidinge oor gesinsbediening en die huidige problematiek in
gesinne en onder tieners dat gesinsbediening besondere aandag nodig het en dat 'n
nuwe bedieningspatroon moontlik in die meeste gemeentes verwelkom sal word.

5.5 Gesinsbediening as die wese van gemeentebediening

Dit is nie nodig om 'n uitgerekte motivering vir gesinsbediening te definieer nie,
aangesien daar aan die een kant 'n hele aantal navorsers is wat gesinsbediening as
die essensie van jeug- en gemeentebediening beskou en aan die ander kant sit die
meerderheid geestelike leiers met hul hande in die hare oor die huidige negatiewe
situasie in gemeentes en sommige weet nie presies wat met gesinsbediening bedoel
word nie, behalwe om die tradisionele huisbesoek met 'n Bybelvers en gebed te af te
handel. Clark (1997:25) verwys na Charles Sell wat sé dat gesinsbediening nie as
iets bykomstig gesien moet word nie, maar dat dit 'n geintegreerde deel van die
kerklike lewe is. Die Christelike kerk het 'n opdrag van God om die gesinne te
versorg en dit het ook 'n baie sterk invioed in die Westerse wéreld gehad, maar
hierdie invloed is besig om vinnig af te neem of kan nie tred hou met die negatiewe
invloede wat uit verskillende oorde kom nie.

Browning (1997:1) is van mening dat die kerk 'n goeie rede het om gesinne te bedien
en om ook in die openbaar oor gesinne te debateer: “Judaism and Christianity have
been formative influences on families in Western societies. Their influence over the
centuries has touched legal, economic, and cultural understandings of families. For
the most part, this influence has been both crucial and positive, although Christianity
has had its negative impact as well”. Sedert die aanvanklike beinvioeding van
gesinne deur die Christelike kerk, het die gesin in sy wese dramaties verander en het
daar 'n hele variasie van gesinsamestellings ontwikkel. Aanvanklik het die gesin uit 'n
broodwinnende vader en 'n huishoudende moeder bestaan. Browning (1997:1) sé
dat die gesinsvorm in die afgelope meer as vyftig jaar besig is om te verander:
“Although we recognize that variations will exist, we argue that the new postindustrial
ideal should be the egalitarian family in which husband and wife participate relatively
equally in paid work as well as in childcare and other domestic responsibilities”.

Die problematiek rondom die ontwikkeling van 'n gesinsbedieningsmodel word groter
en meer kompleks omdat die gesin op verskillende wyses in die samelewing en deur
die media blootgelé word. Die gesin moet dus benader word as erg “besoedelde” of
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sagter gestel, beinvioede sisteem. Browning (1997:2) stel dit soos volg: “Family
issues are not private issues; they have quickly become the great public issues of our
time”.  Browning (1997:2) glo dat daar 'n teologiese mandaat en ernstige
sosiologiese behoefte is dat die kerk die saak van die gesin moet hanteer: “It is
theologically, politically, and strategically important for both church and society to
make the creation of a new family ethic central to their agendas. Many public leaders
are asking churches and synagues to make the creation and support of this new
family central to their tasks”. Hierdie taak is groot en dit blyk ook duidelik uit die
geweldige hoeveelheid kapitaal wat in sommige lande aan gesins- en jeugnavorsing
bestee word. Browning (1997:2) meen: “Renewing families is one of society’s most
urgent and crucial tasks”. Daarvoor is 'n diepgaande studie nodig wat fokus op die
relevante faktore wat die gesin beinvioed en hoe dit die verhoudings binne die
gesinsverband bevorder of nadelig raak. Wanneer navorsing wat reeds oor gesinne
en die jeug gedoen is in ag geneem word, kom dit voor dat die gesin in 'n hoé mate
aan die magte vanuit die omgewing uitgelewer is. Dit is miskien ook die rede waarom
daar in baie gesinne 'n magtelose gevoel bestaan oor die hantering van
gesinsprobleme. Dit is noodsaaklik vir die kerk om die geloofsbemiddelende
gesinskultuur terug te win.

This requires an analysis of the power relations between husband,
wife, children; and surrounding economic and governmental
institutions so that hidden blocks and resistances to a realized equal
regard can be uncovered and corrected. A critical familism and
marriage culture also require an analysis and restructuring of the
ecology of supports for families so that extended family, church, civil
society, government, and market can be helpful to the conjugal
couple and their children; it also requires, in turn, that families
themselves contribute to the common good.

(Browning 1997:2)

5.6 'n Nuwe era in jeugbediening

De Vries (1994:31-32) verwys na ‘n “National Youth Workers Convention” waar
beweer is dat die huidige jeug anders is as die jeug in enige vorige geslag (vgl
paragraaf 7.6.5 - Die millenniumgenerasie). Alle tegnieke, strategieé, filosofieé
waaraan ons gewoond was om die jeug mee te bedien, is nie meer werklik
funksioneel nie. Indien die huidige wankelmoedige strukture vir jeugbediening nie
spoedig hersien word nie, sal die stroom jongmense wat die kerk verlaat groter word.
Navorsingsverslae en roepstemme uit verskillende oorde dien as motivering dat daar
met oorgawe aan 'n model gewerk moet word vir geloofsbemiddeling wat op tieners
gefokus is en wat op ander tye as Sondae kan plaasvind. De Vries (1994:32)
beweer: “The answer to the crisis in youth ministry does not lie in infusing our tired
Structures with life. We need an entirely new way of looking at youth ministry”.

Die motivering vir hierdie novorsing is gebore uit 'n geinteresseerdheid hoe die
evangelie in 'n moderne wéreld met baie kykers en min “hoorders” en handelinge
meer effektief gekommunikeer kan word deur middel van simbole en rituele. Die klem
val op visuele en direkte ervaring wat rituele of handelinge insluit.
Geloofsbemiddeling moet as 'n feesmaal vol kleur, geur, smaak, geselskap en
handelinge gesien word. Die aptyt vir die geloofskos het verlore geraak omdat die
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kleurvolle dimensies daarvan onder 'n dik verbale sous toegegooi is. Dit verhinder die
verstaan (vertering) daarvan en lei tot allerlei godsdienskrampe en spasmas in die
vorm van geloofsverwarring en ongeloof. Die hoofsaak is om tieners deur 'n
geloofsbemiddeling met kleurvolle skakeringe, soos modellering, dramatisering,
rituele en versimbolisering tot handeling te lei. Nel (1998:103) meen: “Jeug wat die
dimensie van hoop en opgewondenheid in Christelike identiteitsvinding ontdek het,
raak met entoesiasme betrokke by die identiteitsvinding van medejeug”.

Senter 11l (1992:21) meen dat daar in die jeugbediening siklusse van ongeveer vyftig
jaar ontdek is waarin 'n bepaalde strategie gevolg word. Sedert die negentiger jare
gaan daar al hoe meer stemme op vir 'n totale nuwe benadering in die jeugbediening.
Die kerk bevind hom nou in 'n nuwe era of siklus vir jeugbediening. Senter Il
(1992:14) is van mening dat daar 'n fundamentele wegbreek van die wyse van
jeugbediening gaan kom waaraan ons vir 'n hele aantal jare gewoond was. Baie
gemeentes sal nog met die bestaande programme voortgaan, maar dit sal al hoe
minder effektief word. Daar is reeds ‘n groot hoeveelheid programme uitgewerk om
die jeug te bedien of te ontwikkel en so-ook huweliksverrykings- en ander
gemeentelike kursusse, maar modelle, bronne en praktiese idees hoe om ouers en
kinders saam geestelik op te bou, is min (vgl Fields 1998:251). Daarom word in die
volgende paragraaf 'n belangrike element tot die motivering en hipotesevorming van
hierdie navorsing bygevoeg.

5.7 Hipotesevorming: ‘'n Nuwe benadering vir geloofsvorming

'n Nuwe benadering vir geloofsvorming by tieners toon aan dat direkte en indirekte
geloofservaringe deur middel van betrokkenheid in die gemeenskap en
Bybelsgefundeerde gebruik van simbole en rituele meer doeltreffend is as blote steun
op verbale geloofsvorming in eredienste, kategese en jeugaksies met ‘n geringe
bywerking van oudio-visuele hulpmiddels (vgl diagram 27: ‘n Nuwe benadering vir
geloofsvorming by tieners). Dié stelling word gebaseer op navorsing wat gedoen is
oor die effektiwiteit van verskillende leermetodes (vgl diagram 28: Leer deur ervaring,
McNabb en Mabry 1990:42) wat aandui dat leer deur direkte ervaring 'n 85%
effektiwiteit toon teenoor die 5-10% van verbale aktiwiteite. Hierdie direkte ervaring
was deel van Jesus Christus se toerusting van sy dissipels. Direkte en indirekte
ervaring met simbole en rituele vorm ook deel van onder andere die EE-III-
opleidingsprogram wat deur talle gemeentes gebruik word en wat ook 'n Jeug-EE-IlI-
opleidingsprogram beskikbaar het. EE staan vir Evangelisasie Ekspansie.
Evangelisasie vind op ‘n persoonlike vlak plaas om die groeiende wéreldbevolking te
bereik. Ill verwys na drie aspekte van bediening — evangelisasie, dissipelmaking en
kerklike groei (vgl Kennedy 1993). Armstrong (1979:17) het ‘n opleidingsprogram,
P.R.O.O.F. (“Probing Responsibly Our Own Faith) ontwikkel: “Its purpose is to offer
what | believe is a viable alternative to some of the popular, but in the opinion of
some pastors questionable, evangelistic methods in use today”. Armstrong (1979:18)
is van mening dat ‘n evangelisasieopleidingsmodel met ‘n ondersoek na die
wesenlike van geloof sal begin asook ‘n ervaring van die werklikheid van geloof wat
met mekaar gedeel word.

‘n Gemeenskapsgerigte geloofsvorming van tieners in die verbondsgesin deur middel
van simbole en rituele word in hierdie navorsing meer effektief beskou as 'n uitsluitlik
verbale benadering binne 'n beperkte ervaringsruimte van 'n lokaal iewers in 'n huis,
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kerkgebou of koffiekamer. Selfs al is 'n mees moderne kerkgebou of jeuglokaal of
koffiekamer wat uiters jeugvriendelik is ter sprake, is die effektiwiteit van
geloofsvorming nie daarin geleé nie. Die behoefte van tieners is wel om in groepe te
verkeer, maar om deur hierdie groepe binne die gemeenskap deel te neem aan
besluite en die praktiese uitvoering van geloofsopdragte wat tot 'n beter samelewing
vir almal kan lei. Verskillende metodieke is reeds gebruik om tieners gelowig te laat
kommunikeer, maar die klem het meesal slegs op geloofskommunikasie binne 'n
bepaalde groep jongmense geval. Geloofsvorming met en deur tieners aan tieners
en volwassenes binne die gemeenskap waarby volwassenes, veral die tieners se
ouers betrokke is, het nie die nodige of voldoende aandag geniet nie. Dit het die
geloofsbemiddelingsproses in die gesin, gemeente en gemeenskap vertraag en selfs
in sommige gemeentes heeltemal beéindig. Meer spesifieke inligting vir 'n meer
holistiese benadering vir geloofsvorming by tieners kom in hoofstuk ses (vgl
paragrawe 6.9, 6.12.1 (8)), hoofstuk ag (vgl paragrawe 8.3.5, 8.3.6 tot 8.3.11 en
8.4.3) en veral in die hele hoofstuk nege (vgl paragraaf 9.5.2 (5) voor.

Babin (1991:45) het aan tieners gevra wat hulle interesseer. Uit hul reaksie was dit
duidelik: “They need to be alone in the fields to think, to be called on to listen to the
depths of their being, to feel their passions and the spirit of revolt rise up inside them,

. to hear more than the sound of transistors and to see more than the
advertisements ...”. Indien tieners toegelaat word om in die gemeenskap betrokke te
raak, kan hulle ook self tot die ontdekking van God se oudio-visuele taal in die
gemeenskap kom. Dit beteken dat hulle sal hoor en sien hoe God deur die situasie in
die gemeenskap met hulle praat en hoe hulle daarop kan reageer met die
geloofsinhoud van die Bybel. Volgens Malina (1993a:172-172) gaan
geloofsbemiddeling onder andere oor betrokke raak in ‘n groep waar die boodskap
van die Bybel bemiddel moet word: “In-group members are to be supported at all
times and at all costs”. Hier kan na die gelykenisse, deel word van ander groepe, ‘in-
group” (Jesus van Nasaret wat na Kapernaum beweeg om te bedien) en ander
konkrete gebeurtenisse in die Bybel rondom Jesus verwys word: “In the Gospel story,
we find that Jesus’ in-group standing led to quick response to his plea for faction
formation from five locals, or at least locals with in-group connections”. (Malina
1993:91). In hierdie navorsing word 'n dringende oproep gedoen vir geloofsvorming
by tieners binne 'n meer natuurlike, “in-group”-situasie.

Vir die formulering van 'n hipotese vir hierdie navorsing, word na die tema van hierdie
navorsing, enkele diagrammme en ‘n kort samevattende formulering verwys:

* Die onderwerp van hierdie navorsing: ‘'n Gemeenskapsgerigte model vir die
geloofsvorming van tieners in die verbondsgesin deur middel van simbole en
rituele.

Diagram 1: 'n Paradigmaverandering van teorie na praktyk en van gemeente na
gesin en van gesin na gemeenskap as “in-group”.

Diagram 25: Motivering en hipotesevorming

Diagram 27: 'n Nuwe benadering vir geloofsvorming by tieners

Diagram 28: Leer deur ervaring

Diagram 14: Deduksie: Teorie-, model- en hipotesevorming

*  *  *  *

'n Kort omskrywing van die hipotese lui soos volg: Geloofsvorming van tieners in die
verbondsgesin deur middel van simbole en rituele vra 'n paradigmaskuif binne
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jeugbediening wat meer praktyk-, gesin-, verhouding- en gemeenskapsgeoriénteerd
is as die huidige geprogrammeerde en geinstitusionaliseerde benadering van
jeugbediening. Hierdie paradigmaskuif is nodig om vanaf 'n gefragmenteerde en
geisoleerde jeugbedieningsituasie weg te beweeg na direkte en indirekte
geloofservaringe binne die groter gemeenskap waar die kerklike betrokkenheid en
insprake amper heeltemal verdwyn het en uitsluitlik in die hande van die staat en
besigheidsektor gelaat word. Deur induksie en deduksie, waarneming en refleksie,
kan tieners geleer word om self tot 'n konsepvorming te kom hoe om deur middel van
evaringe soos uitbeelding van geloofsinhoude deur middel van dramatisering en die
skeppende kunste, wat simbole en rituele insluit, tot geloof te kom en ander tot geloof
te lei.

In  hoofstuk ses, word aandag geskenk aan geloofsbemiddeling as ‘n
kommunikatiewe handeling en konkrete proses in diens van die koninkryk van God.
Verskillende modelle, kommunikasiekategorieé en verskillende dissiplines se
navorsing oor kommunkasie word ondersoek. Die motivering vir hierdie hoofstuk I& in
geloofsbemiddeling in praktyk — die wisselwerking tussen teks en konteks. Die ouer
en kind se opvoedingsverbondenheid in hierdie geloofsbemiddelingsproses staan
sentraal en hoe om dit stimulerend deur middel van rituele en simbole te doen. Die
multi-kulturele konteks word ook in ag geneem. Hierdie benadering vra ‘n besondere
hermeneutiese benadering om geloofsbemiddeling tot handeling te lei en hierdie weg
van teks tot praktyk of geloofshandeling kan alleen deur die pneumatologie geopen
word en dan kom die christologie en antropologie ook in beweging.
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6 HOOFSTUK SES: GELOOFSBEMIDDELING AS KOMMUNIKATIEWE
HANDELING

6.1 ‘n Diensbare kommunikasiewetenskap om tot verstaan te kom

Kruger (1993:115) beweer dat die mense van die Ou Nabye Ooste baiemaal van
simboliese handelinge gebruik gemaak het om hulleself verstaanbaar te maak: “Die
mense van die Ou Nabye Ooste, waarvan die Ou Testament ‘n integrale deel was,
was baie ekspressief in die kommunikasie van hulle gedagtes en emosies”. Van
Leeuwen (2002:67) beweer: “... verstaanbaarheid staat bij protestanten hoog in het
vaandel. Ze verwijsen graag naar Paulus: hoe kan men ‘amen’ zeggen op wat men
niet verstaat (1 Korintieérs 14)?” 'n Diensbare kommunikasiewetenskap sluit in die
nadenke oor taalgebruik in die vorm van metafore en simbole. Vos (2001:137-139)
dui drie funksies van 'n metafoor aan: (1) Metafore skep taalspanning omdat dit die
saak en beeld in 'n komplekse spanning plaas waar die ooreenkomste asook die
verskille erken word, Vos (2001:137) verwys byvoorbeeld na God en rots, Ps 18:3.
Daar is 'n verband tussen God en rots, maar God is nie 'n rots nie. Dit dui op 'n
paradoks tussen dit is en dit is ook nie. Stander (2000:171) verwys na enkel redes
waarom rots tot so ‘n belangrike simbool ontwikkel het, naamlik stede wat in
rotsagtige gebiede gebou is teen vyandige invalle en rotse as waterbronne in die
woestyn (vgl Eks 17:6). (2) “Die proses van metaforiese vervanging vestig die
aandag op twee realiteite wat op een of ander manier met mekaar verband hou” (Vos
2001:138). Vos verwys onder andere na God as son, Ps 84:12. “In die voorbeeld
word die aardse werklikheid representatief vir God se werklikheid ... Die son is vir die
aarde lewegewend. ... [D]at God vir die wat in opregtheid leef, die bron van lewe is”
(Vos 2001:138). (3) Die metafoor het ook 'n kognitiewe funksie wat beteken dat nuwe
inligting tot stand kom op grond van bestaande kennis. Vos (2001:139) verwys na
God as skild, Ps 84, as voorbeeld van bestaande kennis hoe 'n skild werk en wat dui
op God se beskerming teen gevaar. (4) Die metafoor as netwerk dui op die voorkoms
van talle metafore deur 'n hele geskrif. Bronswijk (1987:9) meen: “Symbolen,
beeldende kunst en liturgie hebben elkaar steeds wederzijds beinvioed. ... Er was
altijd een wisselwerking tussen expressie en theologie’.

In geloofsbemiddeling aan tieners sal metafore, simbole, rituele en beeldende kuns
noukeurig en keurig gekies moet word wat binne hul eie subkultuur en
verstaansraamwerk reeds 'n tuiste gevind het en kan vind. Dit moet veral beskou
word in die lig van die beelde wat tieners van Jesus het. Navorsing wat in Suid-Afrika
onder 538 graad 11 leerders in Johannesburg en Pretoria gedoen is, dui ses
verskillende beskouinge van Jesus aan (vgl Pieterse, Dreyer en Van der Ven
1999:81-85). “The fact that these youths feel very positively about images of Jesus
that emphasise his humanity is food for theological thought in the context in which we
live. The fact that they cherish diverse images of Jesus, apparently without much
strain, is likewise food for theological reflection on this issue. It will also have
implications for the church’s practical ministry” (Pieterse, Dreyer en Van der Ven
1999:85). Hierdie implikasie I& veral op die vlak van die hermeneutiek en die
benutting van stylfigure, simbole, rituele, elektroniese media en dramatisering by
geloofsbemiddeling aan tieners deur middel van die verskillende mediakulture wat
wissel van verbaal tot multi-sintuiglik (vgl Janse van Rensburg & Prins 1997:297-
299).
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Van Leeuwen (2002:70) dui die onderskeiding tussen metaforiese en simboliese taal
soos volg aan: “Een ‘levende’ metafoor vernieuwt de taal. Maar de taal kent ook
‘oude aardlagen’ (Oosterhuis): symbolische betekenissen, onder de opperviakte
verscholen”. Die uitdrukkingskrag 1€ nie soos by metafore hoofsaaklik in die woorde
nie, maar in die werklikheid self (vgl paragraaf 6.12.7 — Geloofsbemiddeling deur
middel van simbole).

Geloofsbemiddeling vra naas 'n studie van die hermeneutiek ook insig in die
kommunikasiewetenskap wat in die moderne tyd ontstaan het as gevolg van
moderne tegnieke om boodskappe oor te dra (vgl Dingemans 1991:137). Hierdie
kommuniksiewetenskap word vir geloofsbemiddeling benut en word sodoende vir die
teologie diensbaar. Die kernbegrip wat hier ter sprake is, is die kodesisteem wat
gebruik word om die boodskap oor te sein. Dit lei tot sekere reaksies by die
ontvanger van die boodskap. Die wyse waarop die ontvanger gestimuleer word en
die intensiteit daarvan lei tot 'n bepaalde handeling. Binne 'n pluralistiese samelewing
sal die kerk 'n sekere openheid moet handhaaf. Prins (1997:43) meen: “Dit beteken
die erkenning dat jou eie kerk nie al die antwoorde presies reg het nie en dat jou
antwoorde en die aanbieding daarvan die jongmens dalk minder aanspreek as dié
van ‘n ander. ... Die evangelie, asook die jeug, vereis dat die kerk nie vaag raak oor
wat hy aanbied en onseker word in die wyse van sy aanbieding nie”.

Pieterse (1993:172) verwys na H.D. Bastian: “Bastian (1968) het 'n pleidooi gelewer
dat die praktiese teologie in sy besinning oor die handelinge van die kerk op die
hoofmotiewe in die nuwe benadering moet konsentreer, naamlik teorie en praxis. 'n
Wetenskaplike beskrywing oor die verhouding tussen teorie en praxis is nodig vir
verdere teoretisering in die vak”. Vir die bemiddeling van geloof aan gesinne en
tieners, moet daar oor 'n diensbare kommunikasiewetenskap nagedink en beoefen
word. Daarom moet daar vanuit 'n teologiese “model” van kerklike kommunikasie en
ook vanuit algemene kommunikasiemodelle 'n diensbare kommunikasiewetenskap
ontwikkel word wat gesins- en gemeenskapsvriendelik is.

Binne die kommunikasiekunde word verskillende begrippe gebruik om meer oor die
kommunikasieproses mee te deel: (1) sintaktiek is 'n studie oor tekens as kodes wat
die sigbare en hoorbare draers van boodskappe is; (2) semantiek bestudeer tekens
wat as simbole gesien word; (3) pragmatiek is die studie van tekenverkeer in
beweging waar die dinamiek van die kommunikasieproses en die reéls en wette wat
die proses beheer en beinvloed, ondersoek word, met ander woorde die “hoe” van
kommunikasie (vgl Kurz se mening oor pragmatiek en simboliek by paragraaf
6.12.1). Die voorafgaande kommunikasievlakke en die inligting wat dit verskaf, is van
belang in die daarstelling van 'n kommunikasiestruktuur vir geloofsbemiddeling en
hoe die proses van geloofsbemiddeling kan verloop. (4) Die uitgangspunt sou dan 'n
soort kerklike semiotiek wees, 'n teorie van die kerklike aktiwiteit op verskillende
vlakke met verskillende gebruike van tekens. Semiotiek is van belang vir die
gemeenskapsgerigtheid van 'n tiener- en gesinsbedieningsmodel. Semiotiek kan
omskryf word as die wetenskap wat die proses van betekenisgewing in die
kommunikasie bestudeer deur alle kulturele prosesse, byvoorbeeld die gemeente as
proses en as simbool, te ondersoek waarin die betekenisgewing by die waarnemer
berus binne die konteks of sisteem waarin die gebeure of tekens plaasvind.
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Muller (1996:4) is van mening: “Wanneer kommunikatiewe handelinge in die
praktiese teologie bestudeer word, maar met 'n definitiewe en doelgerigte narratiewe
perspektief, is die benadering veel meer inklusief en verwys dit na die totale
ekosisteem waarbinne die kommunikasieprosesse verloop”. Muller (1996:5) definieer
die praktiese teologie derhalwe soos volg: “Praktiese teologie is die sistematies-
gestruktureerde, voortgaande hermeneutiese proses, waardeur gepoog word om
menslike handelinge, wat verband hou met die verhale van die Christengeloofs-
gemeenskap, teologies te verhelder en te vernuwe”.

In hierdie navorsing word die gemeenskap of ekosisteem van die tiener en sy gesin
sentraal gestel. Hierdie ekosisteem bestaan uit verskillende verhale van kerklikes en
nie-kerklikes wat by die verhaal van God se heilshandeling met die mens uitgebring
moet word. Geloofsbemiddeling word dus in hierdie lig 'n vermenging van
verskillende kommunikasiegebeurtenisse, Christelik en nie-Christelik, wat uiteindelik
tot die een verhaal van versoening tussen God en mens moet lei. As uitgangspunt
word geneem dat die probleem nie by geloof of die geloofshandelinge geleé is nie,
maar hoe geloof bemiddel word om tot geloofshandeling te kom.

Dingemans (1991:137) meen: “De moderne communicatiewetenschap is ontstaan in
het kader van de techniek, of preciezer gezegd: ten behoewe van de constructie van
technisch-artificiéle kanalen (telegraaf, telefoon, radio, televisie). Pieterse (1993:142-
157) bespreek die belangrikste kommunikasieteorieé binne 'n prakties-teologiese
perspektief: “Wanneer ‘n mens die veld van kommunikasieteorie€ aangaande
intermenslike kommunikasie begin verken, kom jy gou agter dat daar geen
eenvormige kommunikasieteorie bestaan nie”. Pieterse verwys na Van Schoor se
kommunikasie-drieluik en Dingemans se benadering wat in paragraaf 6.2.2 meer
volledig bespreek word. Pieterse (1993:149-152) gee ook ‘n algemene skets van
spesifieke kommuniksieteorie€: (1) Die meganistiese benadering wat ‘n liniére
kommunikasie is wat die klem op die kanaal of boodskapoordrag laat val. (2) Die
psigologiese benadering beklemtoon die ontvanger se interpretasie van die
boodskap in die kommunikasieproses. (3) Die interaksionistiese benadering
bestudeer die interaksie tussen twee of meer deelnemers in die kommunikasie-
gebeure (vgl paragraaf 6.2.2). (4) Die transaksionele benadering is 'n uitbouing van
die interaksionistiese of dialogiese benadering waar die deling van betekenis
beklemtoon word. (5) Die pragmatiese benadering beklemtoon nie slegs die
verhouding nie, maar die totale kommunikasieproses met die klem op proses. (6) Die
eksistensiéle en hermeneutiese benadering beklemtoon die rol wat gedeelde
betekenis in die bepaling van die mens se kwaliteit van bestaan speel. Pieterse
(1993:151) verwys na Heidegger se hermeneutiese benadering wat in die
eksistensiéle benadering ingebed is.

Geloofsbemiddeling vind deur verskilende kanale plaas (vgl diagram 29:
Geloofsbemiddeling as kommunikatiewe handeling). Dit sluit die twee kontekste of
praxisse waarin die geloofswaarhede bemiddel word in, die Bybelse en die
postmoderne konteks. Binne hierdie kontekste word unieke ekosisteme gevind
waarin geloof bemiddel is en ook tans bemiddel moet word. Die kanale loop na die
wese van die mens deur die kognitiewe (inhoudelike), die affektiewe (ervarende) en
die konatiewe (wilshandelende). Hierdie kanale kan verruim word deur die gebruik
van simbole en rituele. Binne hierdie kanale kan daar verskillende hindernisse
bestaan wat weerstand teen die geloofsinhoud bied om by die ontvanger uit te kom.
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Hierdie hindernisse moet binne die ekosisteem van elke ontvanger vasgestel word.
Die weerstand binne die bemiddelingsproses of die kanale waardeur die
geloofsbemiddeling sy verloop na die ontvanger moet kry, moet verreken word.

Vir die ontwikkeling van 'n model om binne 'n geinstitusionaliseerde en
individualistiese konteks geloof te bemiddel, moet die klem op diensbare kommuni-
kasie val (vgl diagram 30: Diensbare kommunikasie vir 'n nuwe gemeenskap). Dit dui
op die verbondsmatige of verhoudingsmatige wat onder andere binne 'n dialogiese,
liniére, sirkulére, interaksionele, interpersoonlike, teologiese, sosiologiese en
antropologiese denkraamwerk gevind kan word. Binne hierdie denksisteem kan van
geloof in teorie na die geloof in praktyk beweeg word. Dit vra 'n vernuwing in teologie,
hermeneutiek en kommunikasie as gevolg van kontekstuele veranderinge, 'n
multikulturele situasie en nuwe verhoudings wat tussen mense onderling en mense
en God ontstaan. Dit is die weg van 'n ou gemeenskap na 'n nuwe gemeenskap of
societas. Die diensbaarheidsfaktor van kommunikasie is binne hierdie navorsing van
groot belang. Tieners en ouers moet deur diensbaarheids-handelinge tot
geloofsbemiddeling in die gemeenskap beweeg word wat in gemeenskapsprojekte
gestalte vind. Dit is 'n kommunikatiewe handelingswyse wat deur die totale wese van
die bemiddelaar na die totale wese van die bemiddelde loop. Dit bring hierdie
diskussie by 'n moontlike kommunikasiemodel.

6.2. 'n Kommunikasiemodel

Geloofsbemiddeling aan tieners vra kennis van tieners se denkwyse. Knippenberg
(2000:55) is van mening dat die inhoudelike van jongmense se gebede iets van hul
godsdienstigheid openbaar. Behalwe die skielike fisiese veranderinge by tieners,
vind daar ook 'n duidelike transformasie in hul denkwyse plaas: “These powerful,
qualitative changes in cognitive capabilities result in an enhancement in scope and
breadth of thinking, reasoning, and problem solving” (Sapp 1991:72). Sapp (1991:72)
verwys na Elkind (1984) wat meen dat die kognitiewe veranderinge selfs meer
opvallend en verreikend is as die fisiese. Sapp (1991:72) beweer: “These new mental
powers are the perceptual filter that bring about a transformation in the way
adolescents react to their new physical appearance”. Dit is dus wenslik om vanuit die
tiener se denkraamwerk 'n model vir tiener- en gesinsbediening te ontwikkel wat tot
geloofsverbintenisse en -handelinge sal lei. Sapp (1991:72) stel dit soos volg:
“Understanding the changes in adolescent thinking abilities is integral to the broader
understanding of adolescent functioning in the related areas of personality
development, identity development, moral reasoning, and religious commitment’.
Sapp (1991:89) met verwysing na Piaget (1972) en Elkind (1984) meen: “... that
adolescents’ enhanced cognitive capabilities set the stage for a profound change in
their personal religious development. These capabilities are manifested in the
adolescents’ capability to generate theories, to grasp abstract relationships, and to
comprehend the underlying reasons for them”.

Dit is dus verstaanbaar in die lig van denominasionele verskille in die teologie asook
die geweldige sosiale druk waaronder tieners gebuk gaan, dat daar verwarring
ontstaan wat in mislukkings kan uitloop. Wat met versigtigheid gehanteer moet word,
is die mate van ooreenstemming tussen die persoonlike godsdiens van die tiener en
die vereistes wat die geinstitusionaliseerde godsdiens stel. Indien daar 'n onduidelike
ooreenstemming tussen persoonlike en geinstitusionaliseerde godsdiens is, sal dit tot
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twyfel en verwerping van die geinstitusionaliseerde godsdiens lei. “More young
people appear to be retaining a personal religion while rejecting institutional religion
(Conger 1977), and fewer young people today, as compared with twenty years ago,
view themselves as religious” (Sapp 1991:90).

6.2.1 Belangrikheid van doeltreffende kommunikasie

Neff (1991:162-176) verduidelik die definiéring van kommunikasie aan die hand van
oorvleuelende sirkels wat persone verteenwoordig. Hierdie oorvleueling vind in 'n
mindere of meerdere mate plaas afhangende van vele faktore, soos byvoorbeeld die
onderwerp wat bespreek word, die betrokke persone wat met mekaar in gesprek is
en die metode wat gebruik word om die informasie oor te dra. Tussen ouers en
tieners kan groot ooreenstemming wees wanneer voorhuwelikse seks bespreek
word, maar wanneer misbruik van alkohol bespreek word, kan daar minder
eenstemmigheid bestaan. Ouers sé soms dat daar geen kommunikasie tussen hulle
en hul tienerkinders bestaan nie, tog bestaan daar nie werklik so-iets soos geen
kommunikasie nie. Wat ouers eintlik met geen kommunikasie bedoel, is dat daar nie
verbaal met mekaar omgegaan word nie. Nie-verbaal vind daar soms in sulke "stil"
situasies duideliker kommunikasie plaas as wanneer daar verbaal met mekaar
gekommunikeer word.

In dieselfde asem moet ook na die verskillende sones van elke persoon verwys word
wat 'n direkte invioed op kommunikasie het en wat sterk by tieners voorkom, veral die
individuele en intieme sone waarin min persone welkom is. Hierdie sones
funksioneer verskillend binne die onderskeie kulture. Die ander sones is die
persoonlike sone - waarin geen intimiteit toegelaat word nie, soos die sosiale sone
wat deur besigheidsmense gebruik word en die publieke sone wat in publieke
vergaderings voorkom. Laasgenoemde is van belang wanneer die lede van die kerk,
staat en markplein met mekaar kommunikeer.

Erasmus, Bowler en Goliath (1996:1) noem die volgende redes vir doeltreffende
kommunikasie: om inligting te bekom, te verskaf of uit te ruil, om gesonde
verhoudinge te skep of te behou, om ander te oortuig om dieselfde te dink en op te
tree, om besluite te neem oor wat gedink en gedoen moet word en om idees aan
ander tot uitdrukking te bring.

Neff (1991:169) beweer: “While the exchange of information is an important aspect of
communication, it is not the sum and substance of the process”. Neff (1991:169)
verwys na verskillende navorsers wat met mekaar ooreenstem dat kommunikasie
basies twee elemente het: (1) informasie en (2) die verhoudingsaspek van die
handeling. Die meeste ouers en persone wat geloof bemiddel en voel dat hulle nie
sinvol oorkom nie, het vergeet dat kommunikasie nie net met informasie te doen het
nie, maar ook met 'n verhouding wat die informasie tot handeling laat oorgaan.
Pieterse (1988:93) verwys na die elementére simmetriese kommunikasiestruktuur vir
'n meer geslaagde kommunikasie. Elkeen in die gesprek moet gelyke kanse hé om in
die kommunikasieproses as ontvanger en sender deel te neem.

Alhoewel daar reeds in 'n groot mate rus in die metodologiese stryd oor
kommunikasie aangebreek het, word die vraag oor die effektiwiteit van
geloofsbemiddeling nie minder belangrik nie. In hierdie navorsing word gevra: In
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watter mate word tieners tot geloofshandelinge gestimuleer deur die huidige
algemene verbale bemiddelingsmetodologie? 'n Belangrike bydrae word deur Juirgen
Habermas gemaak, wat na kommunikasie as kommunikatiewe handelinge verwys.
Dit gee 'n praktiese koers aan die nadenke oor kommunikasie. Om geloof aan tieners
te bemiddel en hul daardeur self tot geloofsbemiddelaars te lei, stel sekere vereistes.
Habermas (1984:177) stel vier voorwaardes waaraan 'n ideale gespreksituasie moet
voldoen: “Ideale Sprechsituationen missen zunéchst zwei ftriviale Bedingungen
erfiillen:

(1) Die duskussie moet sonder handelingsdruk gevoer word, anders
ontbreek die ruimte vir 'n ongestoorde uitwisseling van
argumente.

(2) Alle gespreksgenote moet die gelyke geleentheid hé om
verklarings, bewerings, bevele en regverdiginge op te stel, die
geldingsaanspraak daarvan te problematiseer, te begrond of te
weerlé.

Habermas (1984:178) meen: “Die Freisetzung des Diskurses von Handlungs-
zwéngen ist ndmlich nur im Kontext reinen kommunikativen Handelns méglich”.:

(3) Tot die diskussie moet slegs sprekers toegelaat word wat gelyke
geleenthede het om representatiewe spreekhandelinge aan te
wend, dit wil sé hulle instellings, gevoel en wense tot uitdrukking
te bring.

(4) Tot die diskussie word net sprekers toegelaat wat die gelyke
geleentheid het om regulatiewe spreekhandelinge uit te voer, dit
wil sé om te beveel, om hulle te verset, om te verbied om beloftes
te maak, om rekenskap te gee en te vra.

(Vos 1996:5, vgl ook Habermas 1984:177 -178)

Die geskrewe Woord moet dus so aan tieners bemiddel word dat dit tot
vrymoedigheid sal lei om te reflekteer en tot sinvolle handeling te kom. Simboliek
moet in geloofsbemiddeling as kanaal dien om die woord tot handeling te bring. Die
diep kleurvolle uitdrukkings en waarhede van die Bybel moet aksie oproep. Die tiener
moet in die verbeelding en simbolisering van die Bybel deur rituele die gestalte van 'n
handelende Jesus Christus opmerk.

... kommunikatiewe handelinge is in die Naam van God. Die intensie
is in hierdie geval om die jeug te help om te word wat hulle geskep
en geroep is om te wees: mense wat weer in die handelinge van God
ingeskakel word in diens van die kommunikasie van die evangelie en
die gekome en komende Ryk van God in die samelewing. Wat hier
van belang is, is dat jeugbediening vra na 'n goed ontwikkelde
teologiese kommunikasieteorie, 'n prakties-teologiese perspektief op
die ekklesiologie, die antropologie en die agogiek. In die
jeugbediening gaan dit om komprehensiewe, intensionele en
gedifferensiéerde kommunikatiewe handelinge in diens van die
evangelie.

(Nel 1998:4-5)
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6.2.2 Elemente van kommunikasiemodelle

Volgens Erasmus en andere (1996:4-5) bestaan die elemente van
kommunikasiemodelle uit 'n sender, kodering, 'n boodskap, 'n ontvanger, dekodering,
kanaal of medium, terugvoering en steurnisse. Dingemans (1991b:141-152)
onderskei op grond van die aard van kommunikasie tussen drie soorte
kommunikasie: (1) liniére kommunikasie, (2) sirkulére kommunikasie en (3)
interaksionele simboolkommunikasie. Om die liniére kommunikasie te verduidelik
verwys Dingemans na C. Shannon en W. Weaver se diagram: Liniére kommunikasie
(vgl diagram 31: Liniére kommunikasie). Die sender (S) kodeer 'n gedagte of saak
(M1) vanuit 'n eie verwysingsraamwerk tot 'n boodskap (M2) en versend dit deur 'n
kanaal (C) na die hoorder (R) wat die boodskap dekodeer (M3) en interpreteer binne
'n eie verwysingsraamwerk. Hierdie proses kan versteur (N) word. Om geloof dus
effektief te bemiddel moet daar ooreenkomste tussen die sender en hoorder met
betrekking tot die taal of simboliek wees. Hoe minder die ooreenkomste is hoe
minder sal die hoorder die sender verstaan.

Men kan vanuit dit communicatiepatroon vragen naar de validiteit
van de overlevering van bijbelse teksten (tekst-kritisch onderzoek),
naar de tekentaal, waarin de boodschap is vervat (linguistisch en
literair-kritisch onderzoek van die bijbel), naar de boodschap van de
schrijvers, voorsover de teksten de oorspronklijke bedoeling laten
reconstrueren (historisch-kritisch en semantisch onderzoek) en naar
de overleveringsgeschiedenis van de boodschap in de (westerse)
cultuur (ideeén- en dogmengeschiedenis).

(Dingemans 1991:143)

Dingemans (1991b:143) meen omdat die ontvangers en hul kulturele sisteem al hoe
verder van die oorspronklike teks en kultuur verwyder word, moet die teks verklaar
en uitgelé word. Hierdie afstand (die lengte van die kanaal) moes met die verloop van
tyd al hoe meer oorbrug word. Veral die kulturele verwysingsraamwerk en die
tekensisteem van die senders (o) en van de ontvanger () verskuif steeds verder
uitmekaar, sodat die postmoderne hoorders dit moeilik vind om die boodskap van
lank gelede, ook in die kodering van die verre verlede, te verstaan. Dit is ook die
bedoeling van geloofsbemiddeling deur middel van bekende simbole en rituele om
die gaping tussen die Bybelse konteks en die postmoderne konteks nouer te maak.
Deur middel van dramatisering, musiek en skeppende kunste word die betekenis van
die Bybelse tekste opgevang en oorgedra in 'n moderne verwysingsraamwerk.

Omdat geloofsbemiddeling ook tot handeling of reaksie moet lei, is dit van belang om
ook kennis te neem van wat Dingemans (1991b:144-146) sirkulére kommunikasie
noem (vgl diagram 32: Sirkulére kommunikasie, wat aan Fauconnier ontleen word).
Met verwysing na die fokusgroepmetodiek om gesprekke te stimuleer, wat 'n
kwalitatiewe navorsingsmetode is, beklemtoon die sirkulére kommunikasie die
dialogiese kommunikasiesisteem. Die sender begin die gesprek en die hoorder
reageer waarop die sender weer reageer, ensovoorts. Op hierdie wyse word daar
nader aan die verstaan van die teks beweeg. Die onderwerp is in hierdie geval nie
altyd van uiterste belang nie, maar die soeke na gemeenskaplikheid, belangstelling
en gevoelens. In sirkulére kommunikasie verwissel sender (S) en ontvanger (R)
voortdurend rolle. Hulle is beurtelings spreker en luisteraar. Die oorspronklike
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gedagte en die interpretasie daarvan verander sodat die twee gespreksgenote
mekaar al hoe meer verstaan om tot 'n gemeenskaplike insig oor die saak te kan
kom. Hierdie metode is veral van belang in 'n multi-kulturele situasie om tot
gemeenskaplike handeling te kom.

Die derde kommunikasiemodel waarna Dingemans (1991b:147-152) verwys, is
interaksionele simboolkommunikasie (val diagram 33: Interaksionele
simboolkommunikasie). Interaksionele simboolkommunikasie kan ook indirekte
kommunikasie genoem word. Hierdie manier van kommunikasie veronderstel dat
daar 'n verbintenis van die hoorder en die spreker met 'n bepaalde saak is waaroor
hulle saam wil gesels. Dit word ook die ABX-kommunikasiesisteem genoem. Spreker
A en die hoorder B is in die gesprek gerig op saak X. Die vraag is of die
kommunikeerders A en B mekaar oor saak X reg verstaan. Tussen die sprekers vind
'n uitruiling van tekens en simbole plaas. A en B probeer vir mekaar informasie oor X
gee om gevoelens en oordele oor X oor te dra. Beide A en B maak van simbole
gebruik om die saak waaroor dit gaan te verwoord. Die tekens of simbole waarborg
egter nie die korrekte oordra van betekenis nie, maar dit ontlok betekenis by die
hoorder uit en roep betekenisgewing op. Die gebruik van tekens en simbole is
gewoonlik ingebed in 'n bepaalde kultuur en dit veronderstel dat daar deur sulke
middele tot die verstaan van bedoelinge en gevoelens gekom kan word. Die
werklikheid word op 'n eie en intersubjektiewe manier geken. Daarom is die
gerigtheid op X deur A en B tog van mekaar te onderskei vanweé 'n
intersubjektiwiteite wat by beide aanwesig is. Sodra daar dus na die gemeenskap
met vele kulturele kante uitgereik word, veronderstel dit dat daar ook gewaak moet
word vir misverstande in die oordrag van informasie soos by geloofsbemiddeling.

Vos (1996:178) lewer kritiese kommentaar oor Dingemans se interaksionele
simboolkommunikasie omdat hy van mening is dat die begrip “simbool” wat in
Dingemans se model gebruik word nie die preek in al sy dimensies kan omvat nie.:
“In die literatuur het die woord ‘simbool’ buitendien ‘n bepaalde betekeniswaarde ....
Deur die hele kommunikasieproses onder ‘n simboolsisteem te probeer tuisbring,
word die onderskeid tussen simbole en metafore nie genoeg in ag geneem nie”.

Volgens Van Schoor (1988:4-5) het die mededeling en vertolking van boodskappe
die struktuur van 'n drieluik. 'n Drieluik bestaan uit twee syluike en 'n middelste luik
wat gewoonlik die grootste is. Die luike is met skarniere aanmekaar vasgeheg sodat
die luike aan die kante kan toevou oor die middelste luik. In kommunikasie is die
twee syluike die mededeler en die vertolker en die middelste luik die boodskap. Elke
individu is op die een of ander manier 'n mededeler en vertolker van boodskappe.
Wanneer ek iemand groet en na sy welstand verneem, is ek 'n mededeler. My groet
is die boodskap en die manier waarop die vertolker my groet beantwoord, is sy
vertolking van my boodskap. Dit sal daarop dui of die vertolker die groet aanvaar, of
die twee luike oor die middelste luik, die groet, toevou.

Daar moet egter gewaak word teen die wanbegrip dat die mensdom ingedeel kan
word in mededelers en vertolkers. Geen mens is ooit uitsluitend mededeler of
vertolker nie. Om 'n mededeler te wees, is om tydelik 'n bepaalde rol in die
samelewing te vervul en dieselfde geld vir die posisie van die vertolker. So 'n stelling
is 'n oorvereenvoudiging, want ons beset gewoonlik albei rolle: jy deel mee en is op
dieselfde moment ook vertolkend gerig op jou deelgenote in die boodskapverkeer. In
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'n gesprek is die spreker baie bedag op die uitdrukkings op die gesig van die
luisternaar en vertolk hy voortdurend sy gesigsuitdrukkings.

In die ontwikkeling van die gesinsbedieningsmodel word gekonsentreer op die
oordragmiddels van die geloofsinhoud en op die hindernisse wat die bemiddeling van
geloof teenwerk. Vos (1996:10) beweer: “Daar het 'n gaping ontstaan tussen die
funksies van religie soos dit blyk uit die vertolking van die Woord in kerk en teologie
enersyds en dit wat moderne mense dink en ervaar en nodig het vir hulle bestaan’.
Vos is van mening dat jongmense nie meer die religieuse gemeenskap nodig het om
sosiaal te kan funksioneer nie. Dit plaas hierdie navorsing voor die uitdaging om
vanuit die huidige sosialiseringsprosesse van tieners en hul ouers 'n
gesinsbedieningsmodel te ontwikkel wat geloof kan bemiddel. Omdat daar baie
steurnisse in enige bemiddelingsproses, geestelik van aard of nie, bestaan, moet 'n
deeglike studie daarvan gemaak word om die gaping tussen die Woord, kerk en
teologie aan die eenkant en die postmoderne mens aan die ander kant nie nog wyer
te laat word nie.

Die persone (sender en ontvanger), boodskap (bepaalde inhoud), media
(kommunikasiemiddele) en ander elemente betrokke by die oordra van 'n boodskap
word in die volgende diagramme uitgebeeld.: Diagram 34: Kommunikasieprosesse
soos deur Lasswell voorgestel en diagram 35: Kommunikasiemodel van Jakobson
(vgl Erasmus, Bowler en Goliath 1996:3). Alhoewel hierdie diagramme die
kommunikasieproses op ‘n eenvoudige wys probeer voorstel, is die ingewikkeldheid
van kommunikasie primér geleé in die voorverstaan en verstaan van die
gespreksinhoud deur beide sender en ontvanger. Die diagramme kan ook as
basismodel saam met dié van Dingemans (1991b:141-12) vir die bemiddeling van
geloof gebruik word. Die kommunikasiemodel van Jakobson verreken die
steurniselement. Erasmus en andere (1996:33-40) verwys na steurnisse wat by
geloofsbemiddeling in gedagte gehou moet word. Dit word vir die doel van hierdie
navorsing direk met geloofsbemiddeling aan tieners gekoppel: (1) Fisiese steurnisse
sluit in enige geraas of demping in klank wat by tieners op intensiewe wyses
voorkom, veral musiek. (2) Fisiologiese steurnisse kan swak gesondheid behels,
maar dit kan ook die skielike fisiese ontwikkeling van tieners insluit. (3) Psigologiese
steurnisse kom in ‘n hoé mate by tieners voor, naamlik woede, depressie, vrees,
senuweeagtigheid, verveeldheid en wantroue. (4) Perseptuele steurnisse soos
agtergrond, kultuur, geslag, persoonlikheid, opvoeding, belange en behoeftes speel
ook ‘n besliste rol by die geloofsvorming van tieners. (5) Semantiese steurnisse het
met die betekenis van woorde en die verkeerde verstaan daarvan te doen soos
wanneer verskillende betekenisse aan 'n spesifieke woord of uitdrukking geheg word.
(6) In die huidige situasie in Suid-Afrika kom interkulturele steurnisse en groot
kultuurverskille geredelik voor. (7) Verskansing of opsetlike vermyding van 'n gesprek
as gevolg van vrees vir iets wat jy verkeerd gedoen het, kom ook algemeen by
tieners voor.

Van der Ven (1993:53-59) bespreek ‘n aantal beperkinge of stoornisse in
kommunikasie. Die mislukking in geloofsvorming by tieners het in ‘n hoé mate te
doen met blokkasies tussen die bemiddelaar en die bemiddelde van die
geloofsinhoud: “... there are times when communication falls short of its objectives”
(Van der Ven 1993:53). Van der Ven bespreek die kommunikasiebeperkinge rondom
die (1) persone betrokke, naamlik die sender en ontvanger, (2) die taal van die
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sender en ontvanger in hul interaksie, (3) die verhouding tussen sender en ontvanger
asook (4) die beperkinge wat deur die konteks veroorsaak word.:

(1) Die persone betrokke in die geloofsvormingsproses maak soms afleidings as
gevolg van swak konsentrasie of onvoldoende kennis van die spesifieke onderwerp
ter sprake. Mense maak foute en dit is moeilik om dit altyd te erken: “Even more
important is the fact that they are also capable of deception — either consciously or
unconsciously” (Van der Ven 1993:53). Die persoon wat geloof bemiddel se
persoonlikheid kan die bemiddelingsproses ook nadelig beinvloed.

(2) Misverstand en misleiding is inherent in die taal wat gebruik word by interaksie
tussen gespreksgenote. Van der Ven (1993:54) onderskei tussen twee aspekte van
taalgebruik wat tot misverstand kan lei en dit is (a) spraakhandelinge en (b)
taalsimbole. Wat die spraakhandelinge betref moet gelet word op die verskille tussen
spraakhandelinge ten opsigte van waardes en norme in die objektiewe wéreld en
kommunikasie op die vlak van persoonlike gevoelens in die subjektiewe wéreld. Wat
taalsimbole as steurnis betref, ondeskei Van der Ven (1993:54) tussen drie aspekte:
(i) die semantiese wat dui op die verhouding tussen die simbool en werklikheid; (ii)
die sintaktiese wat met die inhoud van die konsep van die simbool binne die groter
simboliese konteks te doen het en (iii) die pragmatiese aspek wat die verhouding
tussen taal en handeling in die konteks aandui.

(3) Dit bring Van der Ven se betoog by die beperkinge wat inherent in die verhouding
tussen sender en ontvanger aanwesig is. Van der Ven (1993:55) bepaal hom hier tot
die “ek’, “jy”- en “ons”-verhouding. Die beperkinge in die kommunikasie kom voor as
gevolg van 'n selfbeeld wat bestaan wat Van der Ven (1993:55) die “ego-image” en
die “alter-image” noem. Beide het met die dialektiek tussen “ek” en “my” te doen:
“Through the process of self-evaluation ... these images of self may be placed in a

good or a bad light”.

(4) Van der Ven (1993:57) sé dat kommunikasie in ‘n onvolmaakte wéreld plaasvind.
Hierdie onvolmaaktheid is nie iets wat net by die sender, ontvanger of in die taal en
interaksie van sender en ontvanger geleé is nie, maar kom ook in ‘n kontekstuele
netwerk voor. Hierdie konteks kan volgens Van der Ven (1993:57-59) in verskillende
faktore verdeel word: (a) Die demografiese faktore kan as die belangrikste invloed op
kommunikasie gesien word. In 'n verstedelikende situasie word godsdiens al hoe
meer as privaat beskou. (b) Ekonomiese faktore soos gelyke ekonomiese voorregte,
aanbod en aanvraag asook belegging en beloning kan genoem word. Hierdie faktore
speel nie noodwendig ‘n openlike rol in kommunikasie nie. (c) Politieke faktore kan
nie maklik gestuit word as daar na geloofsbemiddeling oorgegaan word nie. Politieke
faktore het te make met ‘n sosiale orde en verhoudings en plaas soms beperkinge op
kommunikasie. (d) Van der Ven (1993:59) meen: “From a cultural point of view,
social order and unity are not governed by the economic and politcal factors of
exchange and power, but rather by a concensus between the members and groups
of which the society is composed”. Kulturele faktore wat bepaalde opvattings,
waardes, rolle en funksies insluit, bepaal naas godsdiens die handelinge wat
plaasvind.

Erasmus en andere (1996:38) noem 'n paar maniere om hierdie interaksiesteurnisse
te voorkom: Praat waar moontlik van aangesig tot aangesig. Probeer so veel
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moontlik te wete kom watter verskillende steurnisse daar is wat met kommunikasie
kan inmeng. Wees altyd sensitief oor iemand anders se agtergrond. Gebruik direkte,
ondubbelsinnige en eenvoudige taal. Herhaal die boodskap mondelings of skriftelik
om seker te maak dat dit korrek verstaan word. Vermy subjektiewe, emosionele taal.
Bou 'n vertrouensverhouding tussen geloofsbemiddelaar en die ontvanger op. Wees
onbevooroordeeld en ontvanklik vir voorstelle. Waak teen 'n verdedigende houding
en wees 'n goeie luisteraar.

Om geloof in die konteks van die totale gemeenskap te bemiddel, vra 'n groter
sensitiwiteit vir steurnisse, want dit lei tot die onhoorbaarheid van die Woord. Daarom
moet daar genoeg tyd bestee word aan die bou van onderlinge verhoudinge en die
waarneming van die gemeenskapstaal wat gebruik word. Dit sluit die gebruik van
simbole en rituele in wat nie noodwendig binne die verskillende sosiologiese viakke
van die gemeenskap dieselfde betekenis het nie. Die kulturele verskeidenheid soos
rituele, simbole, begrippe en tienersleng in die tienersubkultuur (vgl Davies 1991:22-
24 in paragraaf 6.2.4 (5)) kan een van die belangrikste steurnisse wees indien dit nie
in ag geneem en verstaan word nie, want dit kan dialogiese kommunikasie verhinder.
Daar is dus nie 'n eenvoudige manier om geloof aan tieners te bemiddel nie. Vir
tieners kan sirkulére kommunikasie moontlik die beste wees omdat die onderwerp
nie so belangrik is as die gemeenskaplikheid, belangstelling en gevoelens nie (vgl
diagram 68: Geloofsbemiddeling as verstaanshandeling in paragraaf 9.5.2 (5)).

6.2.3 Dialogiese kommunikasieteorie

Dialogiese kommunikasie is 'n gesprek wat as 'n proses beskou moet word wat binne
'n bepaalde situasie troos en hoop moet bring met 'n spesifieke doel — 'n ontmoeting
met God (vgl diagram 36: Die dialogiese kommunikasieteorie, 'n samevatting van
Pieterse in Vos en Pieterse (1997:19-27) se uiteensetting van 'n dialogiese
kommunikasieteorie). Die vorm waarin hierdie dialoog geskied moet oop wees en die
inhoud daarvan is die Woord van God. Vos en Pieterse (1997:19) maak die
opmerking dat verskeie denkers deur die eeue heen die gesprek as die wesenlike
element van alle menslike kommunikasie uitgesonder het. Dit vorm die
grondstruktuur van intermenslike kommunikasie. Gesien in die lig van Lasswell en
Jabobson se modelle is die beklemtoning van dialoog en veral die terugvoering van
die ontvanger wat die boodskap dekodeer van groot belang. Dit bepaal of daar
werklike dialoog plaasgevind het en in watter mate die steurnisse dit verhinder het en
die metodes om steurnisse te voorkom werklik benut is.

Binne die verbondsgesin is dialoog of gesprek die sleutel om tot verbondenheid te
lei. Pieterse in Vos en Pieterse (1997:21) meen: “Gesprek is vir verbondsmense 'n
houding en ‘n verhouding met medebroers en -susters”. Hierdie houding en
verhouding kom op verskillende maniere in die gesprek of stilgesprek tot uiting. Met
laasgenoemde word die talle ander maniere van gesprekvoering bedoel, wat op nie-
verbale vlak geskied (vgl die verskillende kommunikasiekategorieé by paragraaf
6.2.4). Die dekodering van boodskappe vind soms op 'n nie-verbale vlak plaas en
veral in die intieme verhouding van die gesin, maar ook in 'n multi-kulturele
gemeenskap. Dit dui daarop dat kommunikasie 'n proses is wat nie eindig wanneer
daar nie woorde uitgespreek word nie. Die gesprek gaan ook in stiltes voort wanneer
daar byvoorbeeld oor God nagedink word of tydens stilgebed. Pieterse in Vos en
Pieterse (1997:22) verwys na Berkhof (1973:476-484) en Heyns (1978:127-137) met
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betrekking tot die mees fundamentele insigte van 'n teologiese antropologie: (1) Die
mens staan in verhouding tot God omdat God as skepper van die mens in
verhouding met die mens staan. (2) Menswees as geskapene deur God beteken
saamwees met God en medemens. (3) Die mens staan ook in verhouding met
homself. “Menswees is nie net oopwees vir die A(a)nder nie, maar is ook selfwees en
selfbly. Trouens, die openheid na buite veronderstel iemand wat oop is en wat
homself in liefde kan gee” (Heyns 1978:134). (4) Die mens staan ook in ‘n besondere
verhouding tot die natuur (vgl Gen 1:26, 28 en 2:15) — die een is van die ander
afhanklik. (5) Die mens staan ook in verhouding met die kultuur “... anders kan Gods
bestemming met die natuur nie verwesenlik word nie” (Heyns 1978:137). Anderson
(2001:255) meen: “Human beings are defined by the social structures of their
behavior as well as by the ritual forms of their culture”. (6) Die mens staan ook in
verhouding tot die strukture in die gemeenskap wat behalwe die persoonlike
verhouding as bédpersoonlike verhoudinge onderskei kan word. Binne hierdie
verhoudings vind die kommunikasieproses verbaal en nie-verbaal plaas. Sommige
verhoudinge is meer van verbale kommunikasie afhanklik, maar in die meeste van
hierdie verhoudinge is nie-verbale kommunikasie moontlik.

Vir die bespreking van 'n gesinsbedieningsmodel met 'n gemeenskapsgerigtheid, is
die kommunikasiesituasie en verhoudinge waarin elke gesinslid staan van uiterste
belang. Omdat die tiener nie werklik afhanklik is van religieuse situasies om te
sosialiseer nie, moet daar wyer oor die kommunikasiesituasie gedink word. Vir
tieners kan dit baie ideaal wees as gelowiges op 'n informele en sosialiserende
manier kommunikeer. Dit is vir hulle 'n ruimte van bevryding, 'n pastorale konteks wat
op genesing en verlossing dui. Hebbard (1995:186) gebruik die begrip “edutainment”
en bedoel daarmee dat humor, drama, media en sang kragtige media vir
kommunikasie is.

Die doel van 'n gesinsbedieningsmodel is om gesinslede en lede van die
gemeenskap opnuut bewus te maak van geleenthede en maniere om in 'n
ontmoeting met God en mekaar te gaan. Dit is die uiteindelike doel van dialogiese
kommunikasie binne die raamwerk van teologiese kommunikatiewe handelinge.
Louw (1999:121-122) verwys na die bepaalde posisie wat elke gesinslid moet
inneem. Binne hierdie posisionering van gesinslede moet die doel van dialogiese
kommunikasie raakgesien word. Die posisie in die gesin het 'n direkte invioed op die
gesprek of dialoog wat plaasvind. Wanneer die posisies van gesinslede nie
respekteer word nie of misbruik word, is die gesprek tot monologie gedoem:
“Gesprek beteken dat alle deelnemers 'n geleentheid het om 'n mededeling te maak
en so mededeler te word, en dat hulle nie slegs die ontvanger van boodskappe of
betekenisse is nie” (Vos en Pieters 1997:26).

Geloofsbemiddeling aan tieners kan meer effektief binne die verbondsgesin deur
middel van simbole en rituele geskied. Dit beteken dat die Bybelse boodskap van die
evangelie van Jesus Christus binne hierdie verbondsmatige situasie asook binne die
ruimer konteks van die samelewing wat die ekologie van die gesin insluit, bemiddel
moet word. Pieterse in Vos en Pieterse (1997:27) meen: “Die Skrif met die
evangelieboodskap is in hierdie kommunikasieteorie in beginsel oop vir 'n
korporatiewe of gemeenskaplike interpretasie”. Dit moet egter wyer gesien word as
die gemeentelede binne 'n eredienssituasie. Dit moet ook die korporatiewe genesing
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van die gemeenskap insluit waar die korporatiewe pyn deur die verlossingsboodskap
van die evangelie aangeraak moet word (vgl Hebbard 1995:76-77).

6.2.4 Kommunikasiekategorieé

Behalwe kommunikasie-elemente moet kommunikasie-kategorie€ of maniere van
kommunikasie by geloofsbemiddeling in ag geneem word. Elke kommunikasie-
kategorie het ‘n eiesoortige bydrae te lewer tot geloofsbemiddeling. Met verwysing na
Erasmus en andere (1996:5-20) word die volgende kommunikasiekategorieé onder
die aandag gebring:

1. Intrapersoonlike kommunikasie: Intrapersoonlike kommunikasie vind binne die
denke van die mens self plaas. Dit sluit in die skryf van 'n dagboek, beplanning van 'n
aanbieding, nadink oor gebeure, dagdromery.

2. Interpersoonlike kommunikasie: Interpersoonlike kommunikasie vind tussen
persone in gesprekke, vergaderings en onderhoude plaas. Interpersoonlike
kommunikasie word in (a) verbale en (b) nie-verbale kommunikasie verdeel.
(Vergelyk diagram 37: Interpersoonlike kommunikasie - Erasmus en andere 1996:8).
Die bemiddeling van geloof is 'n interpersoonlike of verhoudingsmatige proses en
verloop dialogies tussen God en mens asook mense onderling.

(a) Verbale kommunikasie: Verbale kommunikasie bestaan uit direkte en
indirekte mondelinge en skriftelike kommunikasie.

(b) Nie-verbale kommunikasie: Ratclif en Davies (1991:165) verwys na Albert
Mehrabian se verslag wat sé as 'n verbale en nie-verbale boodskap nie
korrespondeer nie, sal 93% van die mense op nie-verbale riglyne vertrou. Dit dui op
die besondere trefkrag van nie-verbale kommunikasie omdat dit met soveel meer
dimensies van mens-wees te doen het. Erasmus en andere (1996:10 ev) onderskei
tussen verskillende tipes nie-verbale kommunikasie wat ook semiologie genoem
word:

* Visuele semiologie: Visuele semiologie bestaan uit liggaamsbewegings, grafieke
of voorkoms. Dit sluit die volgende in: kinesiek soos gesigsuitdrukkings, gebare en
houding; prosemiek wat 'n studie van afstand, ruimte of kontak in menslike
kommunikasie is, byvoorbeeld die intieme sone, die persoonlike sone, die sosiale
sone en openbare sone; grafiese voorstellings wat simbole, grafiese tekens,
illustrasies, grafieke en lettertipes insluit; kleur wat in betekenis van kultuur tot kultuur
kan verskil; algemene voorkoms soos netheid, haarstyl, klere sé baie oor die persoon
se houding, selfvertroue, status, waardes en ambisie.

* Akoestiese semiologie: Akoestiese semiologie bestaan uit verskillende soorte
klanke. Paralinguistiek is 'n studie van die toonhoogte, tempo, ritme, intensiteit en
aksent van die stem. Akoestiese semiologie sluit verder tussenklanke (embolofrasia),
musiek en selfs stilte in.

* Takesiek: Takesiek is kommunikasie deur aanraking. 'n Arm word op iemand se
skouer geplaas om hom te troos. 'n Klop word op die rug gegee vir aanmoediging.
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lemand se hand of arm word aangeraak om aandag te trek. 'n Drukkie word gegee
om liefde te toon. 'n Stoot, slaan of klap word gegee om aggressie of woede te toon.

3. Ekstrapersoonlike kommunikasie: Kommunikasie wat tussen 'n persoon en 'n
dier of voorwerp plaasvind, byvoorbeeld jy voel lus om op jou rekenaar te skree
omdat hy nie doen wat jy verlang nie.

4. Massakommunikasie: Massakommunikasie vind tussen 'n sender en 'n groot
aantal mense plaas wat mekaar nie ken nie en word gewoonlik deur die massamedia
soos televisie, radio, koerante, boeke en rekenaars oorgedra.

5. Patiese kommunikasie: Dit is die gebruik van woorde om gevoel eerder as
betekenis oor te dra, byvoorbeeld: “Goeiemdére! Hoe gaan dit?”

In die geloofsbemiddelingsproses kom al hierdie kategorieé wel voor, maar miskien
vind die nie-verbale kommunikasie meer onbewustelik plaas en daarom word die
waarde daarvan soms onderskat. Daar is egter redes om dit nie te onderskat nie,
veral as daar na die bediening van Jesus Christus gekyk word (vgl paragraaf 6.12.6).

Davies (1991:22) sé: “Contemporary adolescent subculture depends upon channels
of communication for survival. The necessary conduit is provided through the mass
media. Without such visual and verbal linkage, it is doubtful if the youth culture would
be maintained”. Tienersleng is 'n unieke vorm van kommunikasie. Alhoewel tieners
dieselfde terme, idiome, simbole en rituele as volwassenes gebruik, het dit nie altyd
dieselfde betekenis nie. Dit bemoeilik die koderingsproses in kommunikasie om tot 'n
verwagte dekodering en geloofshandeling deur tieners te lei. Navorsing oor
tienersleng is nodig vir effektiewe geloofsbemiddeling. Min navorsing is oor
tienersleng gedoen. Davis (1991:23-24) verwys na Sebald (1984:250-252), 'n
jeugspesialis, wat wel hieroor navorsing gedoen het.

6.3. Bydraes oor kommunikasie deur ander dissiplines

Dingemans (1996:26) sé dat die geloofsgemeenskap nie los van hul sosiale en
kulturele konteks staan nie en dit vra ‘n breé sosiaal-wetenskaplike ondersoek van
godsdienssosiolog, godsdienspsigoloé en kulturele antropoloé. Die
godsdienssosioloé bestudeer die deurwerking en gestaltgewing van die evangelie in
die gemeenskap. Die kulturele antropoloé bestudeer die totale veld van vormgewing
van die evangelie in die kultuur. Die godsdienspsigologie bestudeer die wyse hoe
mense die evangelie in hul lewens integreer (vgl Dingemans 1996:137).

1. Sosiologiese benadering: Omdat hierdie navorsing ook gemeenskapsgerig is, is
die godsdienssosiologie 'n belangrike element in hierdie studie. Die Bybel het sy
ontstaan binne 'n sosiologiese sisteem gekry en daarom is die religieuse teks in 'n
bepaalde verhouding aan dié gemeenskap gekoppel. Die bestudering van die Bybel
vra kennis so ver moontlik van die sosiale situasie waarbinne die Bybel sy ontstaan
gekry het. Dingemans (2000:62) verwys na gekompartimentaliseerde, burokratiese
en onpersoonlike samelewing en sé: “Onze pluriforme, multiculturele en
multireligieuze samenleving vraagt om een nieuwe doordenking van de relatie tot de
werkelijkheid en dus ook van de wijze waarop het christelijk geloof kijkt naar de eigen
cultuur en naar andere godsdiensten”. Montague (1997:137) beweer: “In recent
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decades the social sciences have contributed considerably to our understanding of
the world in which the Bible took place. ... It focuses on values, social structures and
conventions common in the culture in which the biblical author lived”. 'n Deeglike
kennis van die postmoderne gemeenskap is nodig waarin die geloofswaarhede
bemiddel moet plaasvind. Die praktiese teologie sal dus van die sosiologiese
interpretasies gebruik moet maak. Morgan en Barton (1988:148) sé: “It is evidently
possible to describe a religion in social-scientific terms and at the same time to
practise it”. Tracy (2000:232-233) meen: “... without a critical social theory, the
linkage between debates on reason or rationality in theology (e.g., on faith and
reason) and between debates on modernity (and postmodernity) are difficult if not
impossible”.

In die algemeen verbreed die sosiologiese benadering die eksegetiese
ondernemingsgees en verskaf daaraan positiewe aspekte. Kennis van sosiologiese
data wat help om die ekonomie, kulturele en religieuse funksionering van die Bybelse
wéreld te verstaan, is onontbeerlik vir historiese beoordeling. Daar bestaan wel
spanning tussen sosiologie en teologie. Tidball (1983:17) meen: “The root of the
tensions which exist between a sociological interpretation of behavior and a
theological interpretation of the same behavior usually lies in the imperialist claims
which each discipline makes”. Sosiologie en teologie moet dus in die vinnig-
veranderende wéreld al hoe meer ‘n geopende houding teenoor mekaar se
bevindinge inneem.

2. Kultureel-antropologiese benadering: Naas die sosiologiese benadering sal ook
van 'n kultureel-antropologiese benadering gebruik gemaak moet word. Hierdie twee
dissiplines staan in 'n noue verhouding met mekaar. Veral waar die gemeente met 'n
gemeenskapsgerigtheid werk, sal die antropologiese insigte van die mens met wie
gewerk word, help om die teks in die spesifieke antropologiese milieu te bemiddel.
Stackhouse (2000:39) sé: “... those who focus on how societies and cultures work in
a more analytical, structural, or functional way, especially in the twin disciplines of
sociology and anthropology, give helpful perspectives on how things work in a
society, ...”.

Terwyl die sosiologiese benadering die ekonomiese en institusionele aspekte
bestudeer, is die antropologiese benadering geinteresseerd in wye verskeidenheid
van ander aspekte soos dit deur die taal, kuns, godsdiens gereflekteer word, ook
klere, ornamentele, viering, dans, mites, legendes en alles wat met etnografie te
doen het, word deel van die belangstellingsveld. Deur dit in aanmerking te neem, kan
die simboliese en rituele meer effektief, doelgerig en korrek aangewend word om die
geloofsinhoud tot verstaan te bring.

Vir Porter (1995:11) is die gesin “... a cultural construct, reproducing traditional,
social, religious, political, and cultural values”. Porter sé dat hierdie waardes na vore
kom deur vieringe, alledaagse sleurgang, taal, rituele, familietradisies en breér
kulturele interaksie. Kulturele weé sluit in opvoeding, godsdienstige instellings,
kulturele feeste, handwerk, kuns, dans, musiek, films, drama en biblioteke. Hierdie
kulturele goedere bied vir geloofsbemiddeling in die samelewing 'n groot
verskeidendheid bemiddelingswyses.
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3. Sielkundige en psigo-analitiese benadering: Die sielkunde en sosiologie bied
vir die praktiese teologie meet-instrumente om op 'n empiriese wyse die effektiwiteit
van geloofsbemiddeling te meet en aan te pas. Meer hieroor word in hoofstuk nege,
paragraaf 9.19 vermeld. Naas die empiriese metodieke, hou die sielkunde hom ook
besig met psigo-analise.

Die moderne uitbreiding van sielkundige navorsing oor die dinamiese strukture van
die onderbewuste bied nuwe moontlikhede vir die interpretasie van antieke geskrifte,
insluitend die Bybel. Dit het egter al tot vurige debatering gelei en vrae is gevra hoe
daar te werk gegaan kan word om deur middel van sielkundige en psigo-analitiese
navorsing tot 'n dieper verstaan van die heilige Skrif 'n bydrae gemaak kan word.
Sielkundige en psigo-analitiese studies het wel 'n verrykende bydrae te lewer tot
eksegese in terme van die beter verstaan van lewenservarings en gedragsnorme.
Die religieuse staan in 'n spanningsverhouding met die onbewustheid. Dit speel 'n
beduidende rol in die regte oriéntering van die menslike drange.

6.4 Geloof in praktyk

Dingemans (1996:16-32) gee 'n bondige en duidelike uiteensetting oor die vraag na
die praxis van die praktiese teologie (vgl paragraaf 2.6 asook Pieterse 1993:172 in
paragraaf 6.1) Met geloof in praktyk word bedoel geloofsverbintenis wat tot
geloofshandelinge lei. Burger (1991:73) meen: “Dit gaan in die woord
‘geloofsverbintenis’ om die daad-kant van geloof. Daar word tradisioneel onderskei
tussen twee kante van geloof, naamlik die inhoud-kant (genoem die fides quae) en
die daad-kant (fides qua)”.

Wanneer daar in hierdie navorsing nagedink word oor geloofsvorming van tieners in
die verbondsgesin, is dit omdat die motief van 'n vaste geloofsverbintenis so sentraal
in die hele Bybel en verbondsteologie staan. Hierdie sentrale plek van geloof as daad
in die Bybel beklemtoon ook die belangrikheid van geloofservaring by tieners in die
geloof- of verbondsgemeenskap, in besonder die gesin, maar ook binne die
gemeenskap as eko-sisteem van die gesin.

Volgens Heitink (1993:164) is die verhouding van teorie en praxis op bemiddeling
aangewese, 'n woord wat enersyds wederkerigheid uitdruk en andersyds verwys na
mense en instansies wat as intermediér hierdie bemiddelende rol op hulself neem.
Burger (1991:77) meen: “Die kerk moet sy bediening aan die geloofsgemeenskap
intensioneel rig op die geloofsformasie (geloofsopbou) van mense; meer geleenthede
skep vir publieke geloofsbelydenis en belydenisvernuwing; ruimte maak vir
geloofskontrolering en voordurend soek na geloofsverbreding en —verdieping by al sy
lidmate”. Anderson (2001:48) beweer: “When we speak of praxis, we are referring to
a practical form of knowledge that generates actions through which the church
community lives out its beliefs (holistic, theory-laden action)”. Die ontwikkeling en
infasering van die gesinsbedieningsmodel vereis die verrekening van die
gedifferensieerde situasie van geloofsbemiddeling in die praktyk om die
geloofsinhoud in die gemeenskap so te bemiddel dat dit tot handeling of aksie sal
oorgaan.

Er vindt bemiddeling plaats in het gezin, tussen ouders en kinderen;
in de school tussen leerkrachten en leerlingen; in groepswerk en
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volwasseneneducatie; in emancipatoire netwerken; in een kerkelijke
gemeenschap, tussen ambtsdragers en gemeenteleden en tussen
gemeenteleden onderling; in de samenleving via individuen en
instanties, binne de groepsverbanden van het maatschappelijk
middenveld, via organisaties en vormen van dienstverlening, in
openbare discussies via de media, in politieke en maatschappelijke
sectoren.

(Heitink 1993:165)

'n Goeie voorbeeld hiervan is volgens Heitink (1993:165) die ekklesiologie van H.
Berkhof wat sé dat die kerk die bemiddelende beweging tussen Christus en die
mense is en soos die instituut Christus na die gemeente toe bemiddel, so bemiddel
die gemeente op sy beurt Christus na die wéreld toe. Alles en almal staan in diens
van Christus. Die kerk-syn is dus nie staties nie, maar 'n voortdurende beweging, 'n
bruggebeure waar praxis een na praxis twee vra. Heitink (1993:165) sé dat dit hoé
eise aan die metode wat vir hierdie bemiddeling gebruik word, stel en dat die doel
van die kommunikatiewe handeling nie alle middele heilig nie. Prins (1997:43) meen:
“Die wyse waarop jongmense hulle keuse maak, dwing die kerk ook om sy aanbod
vandag op ‘n ander manier te doen. Geloofswaarhede en geloofslewe moet nie
outokraties van bo af meegedeel word nie, maar deur middel van dialogiese
kommunikasie. Dit wat die kerk aan sy jeug wil bied, moet as ‘n egte aanbod
aangebied word. Dit beteken dat die jongmens se vryheid om ‘n keuse te maak,
erken word”.

Praxis twee is nie slegs die dekor waarteen praxis een homself afspeel nie, maar
vorm die konteks van die geleefde lewe, waarin mense, gelowig of nie, as akteurs
verantwoordelikheid dra vir hul eie lewe, vir dié van ander en vir die samelewing as
geheel. Daar kan 'n heilsame werking van praxis een uitgaan na praxis twee
wanneer die kerk en sy lede deelneem aan die kommunikatiewe handeling in
uiteenlopende lewensverbande. Dit beteken dat Christene vanuit hul
geloofsoortuiging verantwoordelikheid aanvaar vir ontwikkeling in die samelewing
(vgl Heitink 1993:164).

Die dekor van praxis twee is besig om vinnig te verander en Osmer (2001:49) meen:
“Virtually all interpreters of globalization point to the need for new forms of education
that can equip coming generations to respond to the challenges which globalization
poses to the human community”. Die praktiese teologie sal indringend aandag moet
gee aan die bemiddeling van geloof aan tieners in ‘n multikulturele wéreld wat deur
globalisering teweeggebring word, waarvan tieners moontlik meer deel is as die
teoloé wat praktiese teologie beoefen omdat tieners daarin opgroei en niks anders
ken nie. Van der Ven, Dreyer & Pieterse (1997:878) het 'n ondersoek onder Suid-
Afrikaanse jeug gedoen oor hul geloof in God en hul verhouding tot hul
godsdienssosialisering en praxis en het bevind: “... the most important elements in
religious socialization are to be found in the realm of observational learning, that is
the parent’s religious saliency and belief in God, and in the realm of experiental
learning, that is religious ftransfer”. Geloofsbemiddeling aan tieners in die
verbondsgesin met 'n gemeenskapsgerigtheid in 'n Suid-Afrika wat besig is om deur
'n oorgangsfase te beweeg in 'n postmoderne tyd en globalisering, stel hoé eise aan
die praktiese teoloog, ouers en jeugleiers.
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6.5 Invioede wat geloofsbemiddeling versteur

Ons beleef die huidige oorgangsperiode in Suid-Afrika na 'n nuwe bedeling nog
intens (vgl paragraaf 5.2, Energiepunte in die communitas-tyd). Die effek van 'n
oorgangsperiode moet in die geloofsvorming verreken word. Van Schoor (1988:1)
verwys na die geskiedenis van kommunikasiekunde waar veral in die oorgangstye
van die Westerse beskawing vrae gevra is en kritiek deur persone soos Sokrates en
Plato oor die retoriek gelewer is wat 'n belangrike rol in die opvoeding en demokrasie
van die stadstaat gespeel het. Van Schoor sé dat Plato daarmee die grondslag van
die kritiese kommunikasiekunde gelé het. Van Schoor verwys ook na die vierde eeu
van ons jaartelling met die val van die Romeinse Ryk toe Augustinus ook vrae oor
kommunikasie gevra het na sy bekering en die klassieke dialoog gebruik het om
geloof aan die massa oor te dra. Van Schoor (1988:1) verwys in die verband na
Kierkegaard: “En in die middel van die negentiende eeu het Kierkegaard met sy
eksistensiéle begrip van kommunikasie die massakommunikasie bevraagteken wat
weldra die twintigste eeu sou oorheers. Die kritiek van Kierkegaard was die voorloper
van die vrae wat vandag oor die sin van kommunikasie gevra word”.

Dawn (1995:20) meen: “Primarily we must comprehend that television has changed
the way our culture perceives reality. Postman demonstrates that the technological
process culminating in the television age began when telegraphy robbed from us
relevance, power, and coherence”. In 'n era waarin kommunikasiemiddele
astronomies toeneem, moet die vraag gevra word of die kerk met geloofsbemiddeling
in voeling bly met die mens wat van hierdie middele gebruik maak en daardeur
kommunikatief beinvioed word. Dawn (1995:21) verwys na die groot hoeveelheid
informasie wat elke dag oor mense spoel, maar wat nie tot betekenisvolle handeling
lei nie en sé met verwysing na Postman: “Because we cannot do anything about the
abundance of irrelevant information that we receive, television has dramatically
altered the information-action ratio”.

Jakobson en Dingemans se modelle in paragraaf 6.2.2 verwys spesifiek na die
geraas of steurnisse wat die oordra van die boodskap nadelig beinvloed. Tieners stel
hulself in 'n hoé mate bloot aan 'n groot hoeveelheid informasie wat nie tot
handelinge lei nie en net passief aangehoor word. In watter mate tree hierdie stroom
inligting as steurnis op vir geloofsbemiddeling aan tieners? Die sukses van
geloofsbemiddeling kan gemeet word deur ondersoek in te stel in watter mate die
sender en hoorder die boodskap dieselfde vertolk en of dit tot effektiewe en die
verwagte geloofshandelinge lei. Dawn (1995:21), en seker elkeen wat met
geloofsbemiddeling besig is, worstel met die feit dat geloofsbemiddeling tans tot
weinige handelinge lei: “In my naivete | believed that most people put truth into
practice, that we all seek coherence between what we know and how we live, that
knowledge leads to integrity of character and life. Now it seems indisputable to me
that television has habituated its watchers to a low information-action ratio, that
people are accustomed to ‘learning’ good ideas (even from sermons) and then doing
nothing about them”.

Daar is dus sterk invloede aanwesig wat mense se denke beinvloed en hoe daar oor
die waarheid gedink word en wat werklik waarheid is. Dawn (1995:24) is van mening
dat: “Television’s influence on our culture’s perception of thinking and truth is one of
the drastic changes in the social fabric that have evolved with the onset of the
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technological milieu”. Die hoeveelheid "waarhede" het meer geword en 'n keuse
moet tussen hierdie “waarhede” gemaak word om as waardes te dien. Dit skep
ernstige probleme om teen hierdie agtergrond van die evangelie as waarheid te praat
of om dit te probeer bemiddel. Gelowiges en nie-gelowiges word al hoe meer bewus
van worstelinge binne die kerk oor wat waar en nie waar is nie en aanvaar daarom
nie meer soos vroeér die woordverkondiging van predikante voor die voet as waar
nie. Die Jesus-seminaar het reeds binne teologiese kringe groot opskudding
veroorsaak (vgl Muiller 2002:8).

Behalwe teologiese verwarring, dui Deist en Burden (1980:115) aan hoe weinig daar
van die oorspronklike teks by die hoorder uitkom net as gevolg van eksegetiese
prosesse (vgl diagram 38: Betekenisverlies by geloofsbemiddeling). Die lyne in die
diagram wat afwaarts loop en al hoe minder word, stel die betekenisverlies voor soos
dit deur die verskillende eksegetiese metodes en prosesse beweeg totdat daar iets
van die oorspronklike teks by die postmoderne hoorder uitkom. Aan hierdie
verskraalde boodskap gee die hoorder ook nog ‘n eie interpretasie. Daar kan dus met
reg gevra word met hoeveel suiwerheid en versteuring gaan die bemiddeling van die
geloofswaarhede gepaard? Hoe moet daar bemiddel word sodat die boodskap so
suiwer as moontlik en met die minste verliese by die hoorder of vertolker uitkom?
Simbole en ook rituele kan maklik foutiewelik gebruik of vertolk word. Daarom moet
daar met die nodige versigtigheid met die Bybelse simbole omgegaan word. “A fool
sees not the same tree a wise man does”, het die bekende digter William Blake gesé.
Hierdie uitspraak is in baie opsigte 'n raak gesegde oor die wesensaard van visuele
geletterdheid. Om die evangelie aan tieners of die millennium-generasie (vgl
paragraaf 7.6.5) of enige ander persoon in die postmoderne tyd te bemiddel, vra dat
dit met die nodige wysheid en kundigheid gedoen sal word.

6.6 Opvoedingsverbondenheid tussen ouer en tiener

Van Rensburg, Kilian en Landman (1981:169) sé: “Verhouding dui op 'n
ontmoetingsverhouding waarin die gerelasioneerdes (in verhouding) voor die opgawe
gestel word om hulle op 'n bepaalde wyse tot mekaar te verhou (in verhouding te
tree). Die aard van hierdie verhouding word deur die wyse van hulle gesitueerdheid
bepaal’.

Volgens Alberts (1990:11 ev) is die suksesvolle opvoedingsverhouding drieledig van
aard: Dit moet 'n (1) vertrouensverhouding, (2) begripsverhouding en (3)
gesagsverhouding kweek en koester. As daar by een van die drie
opvoedingsverhoudinge 'n leemte ontstaan, word aldrie nadelig geraak en die
opvoedingsproses geskaad. Die begrip “verhouding” is afgelei van die Latynse woord
‘relatum”, wat beteken: “om te dra”, “te ondersteun” of “om met ander te
kommunikeer, om hom te bevoordeel deur bemoeienis met hom te maak” Die ouer
is in die opvoedingsproses met die kind besig tot die kind se eie voordeel, maar dit is
onmoontlik sonder 'n innige verhouding. 'n Opvoedingsverhouding is eers werklik ter
sprake wanneer die opvoeder en opvoedeling met mekaar in vertroue, met begrip en
gesag kommunikeer wat die opvoedingsverloop verseker (vgl Pretorius 1990:14). Die
opvoedingsverhouding kan ook as 'n opvoedingsverbondenheid tussen ouer en kind
beskou word. Die opvoedingshandeling spruit hieruit voort (vgl Zorgman 1980:10).



University of Pretoria etd — De Wet, D C (2003) 91

6.7 Die doel van geloofsbemiddeling

Geloofsvorming is 'n dinamiese handeling tussen God en mense en daaruit
voortvloeiend 'n handeling tussen die skepsele van God. Dit sluit in geestelike,
sosiale en interaktiewe prosesse. Dit vra die verrekening van die hele mens met sy
emosionele, kognitiewe, affektiewe, linker- en regterbreinaktiwiteite met geen
oorbeklemtoning van die een of die ander nie. Geloofsvorming vra dus 'n ruimte
waarbinne al hierdie elemente van menswees benut kan word. Hierdie ruimte vereis
'n totale geopendheid en oorgegewendheid waardeur 'n ontmoetingsgebeure kan
plaasvind. Geloofsvorming as skeppende en herskeppende aksie van God kan
vergelyk word met 'n kunstenaar wat onbevange en ongesteurd die medium
waarmee gewerk word, opneem om te laat gebeur wat moet gebeur. In kerklike
kommunikasie en geloofsvorming, moet al die verskillende media deeglik benut word
om die ware vorming of restourasie te laat plaasvind. In besonder is dit van
toepassing vir tieners wat ingestel is op eksplorasie en eksperimentering. Daar moet
'n ware ontmoeting tussen God, die Skepper en die mens as geskapene plaasvind.
Die hand van die Skepper moet by die krake van die skepsel uitkom om dit te
restoureer. By die skepping was dit 'n monologiese handeling, maar by die
herskepping is dit 'n dialogiese handeling.

Pieterse in Vos en Pieterse (1997:24) meen: “n Ware ontmoeting tussen subjekte is
'n voorwaarde vir dialoog en intermenslike verhoudinge wat daaruit kan groei”. Die
doel van geloofsbemiddeling is 'n ontmoeting tussen God as Kunstenaar en die mens
as kunstige weefsel. Hierdie ontmoeting vereis vertroue in die bemiddelings- of
restourasieproses. As proses, dui dit op 'n voortdurende handeling. Hoe meer die
mens met God kontak maak en in Hom vertrou, hoe meer kom hy agter hoe
betroubaar God is om die heil (restourasie) te bewerk. In hierdie onderlinge
verhouding of persoonlike ontmoeting kan 'n dialogiese kommunikasie van heil
plaasvind. Hierdie verhoudings, insigte en waarhede wat handelend gekommunikeer
word, vorm en herskep en hierdie proses word geloofsvorming genoem.

Die kunstenaar soek 'n vrye lewensruimte om te skep. In hierdie vrye lewensruimte
vind daar oorreding plaas deur die wisselwerking van gedagtes op gelyke voet en op
'n basis van vryheid om nuwe idees te aanvaar of nie (vgl Vos en Pieterse 1997:25).
'n Gereelde ware ontmoeting lei tot die ontwikkeling van onderlinge begrip. As daar
s6 gekommunikeer word, skep dit ruimte vir 'n bevryding van die mens — 'n bevryding
deur die bemiddeling van die evangelieboodskap om die oorspronklike skepping na
die beeld van God weer na vore te laat kom wat deur baie ideologieé, filosofieé en
teologieé verberg geraak het.

In hierdie navorsing is dit belangrik om duidelikheid oor kommunikasie en wat
daaronder verstaan word, te verkry omdat swak of verskraalde kommunikasie as die
wortel van alle kommunikatiewe kwaad beskou kan word. Om te vra wat onder
kommunikasie verstaan word, beteken dat daar gesoek en ondersoek moet word.
Van Schoor (1988:1) meen: “Daar is 'n breé en smal weg in die kommunikasiekunde.
Op die breé weg Ié die kennis mooi en blink en gerieflik voor die hand, maar op die
smal weg wat ons inslaan, Ié duwweltjies van onsekerheid wat 'n mens verplig om
versigtig vorentoe te beweeg”. Met hierdie waarskuwing kan daar wel gewaag word
om geloof deur middel van Bybelse simbole en rituele aan tieners binne die
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leefruimte van die gesin te bemiddel met 'n rimpelende effek na die samelewing en
die uithoeke van hierdie wéreld. Louw (1989:69) meen: “Die Christelike gesin is nie ‘n
na-binne-gerigte opgeslotenheid op sigself nie. Wat vir die gemeente in 1 Pet 4:10
geld, geld ook vir die gesin ...”.

Die kerk is die konteks waarbinne die gesin se spiritualiteit gehanteer moet word.
Sonder hierdie konteks sal die kulturele heidense verering van die nukleére gesin
beslis weer versterk word. De Vries (1994:122) beweer: “Only in the church will
young people move from the idealistic pseudo-faith of individualistic Christianity into
the real world of following Christ alongside other imperfect people”. Tieners het ‘n
groter geloofsgemeenskap soos die gemeente nodig, maar ook ‘n meer intieme
geloofsgemeenskap soos die gesin om tot geloofsvorming te kom. Die kategeseklas
kan byvoorbeeld nie as plaasvervanger van die gesin as klein intieme geloofsgroep
beskou word nie. Louw (1989:94) meen: “Die gesin is die plek waar Skrifkennis en
verbondskennis geintegreer word tot ‘n lewenstyl wat Christus-gesentreerd is”. De
Vries (1994:125-126) meen: “If our youth ministries are going to have lasting impact,
we must move away from our traditional model of placing highly programmed youth
activities at the heart of our work. Instead, we must give a central place to the more
significant ministry of connecting young people to their own ‘great cloud of
witnesses”. Hiervoor het God die gesin as intieme geloofsgemeenskap bestem om
die geloofsinhoud van die Woord van God deel van hul lewens te maak, dit te
beoefen en vandaar dit in die gemeente en gemeenskap uit te leef.

Neff (1991:171-173) gee die volgende mikpunte vir geloofsbemiddeling aan tieners:

1. Maksimaliseer kommunikasie tussen tieners en God: “In other words the
ministry serves to increase the shared understanding or shared meaning between
participants and God” (Neff 1991:171).

2. Maksimaliseer kommunikasie tussen tieners en ouers: ‘In the case of
teenagers, the goal of Christian education is expanded to include assisting in the
development of shared meanings between young people and their parents” (Neff
1991:171).

3. Voorsien 'n Christelike omgewing vir die proses van volwassewording: “The
teen years are the time when young people move out of complementary relationships
with most adults and seek their own points of view and positions on issues” (Neff
1991:171).

4. Wees bewus van potensiéle probleme: Om die voorafgaande mikpunte na te
streef lei nie noodwendig tot 'n suksesvolle bediening aan tieners nie. Die probleem
€ by die insluiting van al die betrokke vennote in geloofsbemiddeling. Neff
(1991:171) meen dat: “.. in the real world of the Christian education professional
there are at least three participants, or triadic communication”. Dit bemoeilik
geloofsbemiddeling al is die omstandighede hoe ideaal. 'n Jeugwerker kan
byvoorbeeld 'n wonderlike verhouding met die tieners hé, maar deur die ouers uit te
sluit, miskien nie doelbewus nie, kan hy geen goeie verhouding met die ouers hé nie.
Hier kan talle voorbeelde van sulke drietalle genoem word. Die drietal wat die
verskillende vennote verteenwoordig kan deur drie sirkels uitgebeeld word wat met
mekaar moet oorvleuel voor daar sprake van kommunikasie kan wees. Die punt van
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oorvleueling moet gesoek word om almal se betrokkenheid by geloofsbemiddeling
maksimaal te benut.

Neff (1991:173-175) noem ook 'n paar faktore hoe om hierdie mikpunte te bereik:

1. Modellering: Kommunikasie is meer effektief as dit gemodelleer word. Neff
(1991:174) beweer dat: “This modelling process is most effective when it is
consistently exemplified before both the teens of the church and their parents”.
Omdat kommunikasie nie noodwendig verbaal is nie, kom al die ander vorme van
kommunikasie wat reeds in hierdie hoofstuk bespreek is ter sprake met die klem op
simbole en rituele.

2. Beskikbaarheid: Omdat kommunikasie en verhoudings hand aan hand gaan,
konsentreer die geloofsbemiddelaar op 'n bediening van beskikbaarheid. Net om
beskikbaar te wees om te doen wat tieners wil doen, laat hulle voel dat die
geloofsbemiddelaar vir hulle omgee en deel van hulle lewens wil wees.

3. Hulp om te kommunikeer: Omdat kommunikasie weens verskeie redes in
gesinne afgeneem het, is dit nodig om gesinne te help om weer te kommunikeer.
Neff (1991:175) beweer: “Seminars on listening or on nonverbal communication can
be conducted on the local church level as ongoing programs, or as a special
weekend ministry”. Neff (1991:175) stel voor dat kommunikasie gefasiliteer moet
word, want ironies genoeg het baie van die programme in die gemeente die
geneigdheid om kommunikasie in die gesinne met tieners te minimaliseer. Neff
(1991:175) verwys na 'n voorbeeld: “For instance, those ministries which demand a
great deal of parental time for church administration may need to be evaluated as to
their real mission”. Neff (1991:175) verwys ook na die spesiale dienste van die
gemeente wat basies net op volwassenes toegespits is alhoewel tieners welkom is,
maar van die programme spreek nie hul belangstelling of behoeftes aan nie.

Geloofsbemiddeling het dus ten doel om die tiener en sy ouers nader aan God en
nader aan mekaar te bring om 'n hegte, sterk en gesonde geloofseenheid te vorm
wat binne die gemeenskap 'n opboudende rol kan speel. Die ontmoetingsproses
staan sentraal in hierdie verhoudingsmatige in die verbondsgesin waar
geloofsbemiddeling en —vorming moet plaasvind.

6.8 Geloofsbemiddeling in 'n multi-kulturele situasie

Die hindernisse om geloof te bemiddel het meer geword as die middele. Die
negatiewe uitwerking van die hindernisse in geloofsbemiddeling moet nie onderskat
word nie en daarom moet die middele vir geloofsbemiddeling dringend aandag kry
om vas te stel waarom die huidige middele nie meer doeltreffend is of doeltreffend
genoeg aangewend word om die kommuniksiesteurnisse teen te werk nie.

Histories verskuif die Bybelse konteks waarin die Woord van God na die mens
gekom het al verder van die daaglikse konteks waarin die geloofsinhoud bemiddel
moet word. Maar die God van die Woord is nog steeds Immanuel binne die konteks
van die postmoderne mens. Daar moet egter na weé gesoek word om geloof binne
die huidige komplekse netwerk van kommunikasie en talle steurnisse al hoe
duideliker te bemiddel. In dié tipe bemiddeling moet die mens God se
teenwoordigheid ervaar om tot verstaan van die blye boodskap te kan kom. Omdat
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geloofsbemiddeling 'n proses is, is bewuswording en ervaring iets wat deur
verskillende vlakke moet beweeg. Heitink (1993:190) praat van interpretering as ‘n
sirkulére proses. Die hermeneutiese sirkel van verstaan, verstaanbaar maak en tot
verstaan kom, het betrekking op ‘n ingewikkelde proses, waarin verskillende
beinvloedbare faktore is wat onderskei kan word. Allereers moet rekening gehou
word met die voorverstaan, wat bepaal word deur historiese, sosiologiese en
psigologiese faktore. Hoe mense die woorde van die Bybel verstaan en in ‘n konkrete
situasie toepas, word bepaal deur hul historiese konteks, deur die
“Wirkungsgeschichte” van die tradisievorming binne die groep waartoe dit behoort en
deur hul eie persoon. Vos (1996:12) verwys ook na die drie momente of vlakke van
Heitink (1993:190) wat onderskei kan word in die koms van God in sy Woord na die
mens:

1. Verstaan (begryp): Hieronder word verstaan 'n hermeneutiese proses waarin die
ontsyfering van die historiese betekenis van die teks plaasvind. Dit kan as 'n fase
voor bemiddeling van geloof aan die postmoderne mens beskou word omdat die
kontras tussen die historiese konteks en verstaan van die teks in daardie tyd en die
postmoderne konteks en wyse van die huidige verstaan daarvan te groot is om tot
verstaan te kom.

2. Verstaanbaar maak (verklaar): Vir die gesinsbedieningsmodel is een van die
grootste uitdagings om die boodskap van die Bybel vanuit 'n vervreemde konteks oor
te dra na die verworde konteks van die postmoderne tyd. Die gesin se konteks en
ekologie waarbinne die geloof bemiddel moet word, verskil soms drasties van gesin
tot gesin. Die gesinsbedieningsmodel moet dus aanpasbaar wees vir hierdie verskille
wat soms skerp kulturele verskille insluit vanweé die toenemende aantal
gesinsvorme en samestellinge veral binne dieselfde samelewing wat drasties van die
vorige bedeling in Suid-Afrika verskil. Die verstaanbaar maak moet dus meer
gevoelig wees vir elke individu binne die gesin waar daar selfs drastiese gapings
tussen gesinslede kan bestaan vanweé verskillende religieuse en Kkulturele
belewinge. Dit maak die oorbrugging van die tydsafstand in geloofsbemiddeling
ingewikkeld. Hart (2000:310) in sy bespreking van die probleme rondom die verstaan
van die teks verwys ook na die probleem rondom komplekse verhoudings van die
mens self en onderskei drie vlakke om dit te benader: “... our own personhood, our
experience of the world, and the ways in which language functions with respect to
these”.

3. Tot verstaan kom (toe-eien): Teen die agtergrond van wat reeds gesé is oor die
verskeidenheid binne gesinne en wat vinnig meer word, sal die toe-eiening van die
Bybelse boodskap al hoe meer met 'n kritiese ingesteldheid plaasvind. Waarheid is
vir die postmoderne generasie 'n relatiewe begrip. Die toeéiening van
geloofswaarhede vind plaas binne 'n verskeidenheid van moontlikhede en nie meer
binne 'n samelewing waar 'n meer univormige geloofsbeoefening plaasvind nie. Die
geloofsverskeidenheid kan nie bloot teengewerk word om die toeéiening van 'n
bepaalde geloofswaarheid makliker of moontlik te maak nie. Geloofsbemiddeling
moet al die kommunikasiekategorieé in die bemiddelingsproses verreken om die
geloofswaarhede te kan verhelder om tot geloofshandeling te kom. Dit is eers
wanneer kommunikasie tot handeling kom, dat daar sprake van tot verstaan kom of
toeéiening van geloof is.
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6.8.1 Geloofsbemiddeling aan tieners in die postmoderne konteks

Om die geloof aan tieners te bemiddel, is 'n komplekse fenomeen (vgl diagram 39:
Geloofsbemiddeling aan tieners in die postmoderne konteks). Jeugbediening vra 'n
holistiese benadering. Sommige tieners moet leer dat die Christelike geloof nie 'n
abstrakte leerstelling of misterieuse godsdiens is wat slegs binne die ou Bybelse
konteks verstaan kan word nie, maar 'n praktiese dimensie van die lewe is wat alle
ander lewensdimensies direk en konkreet raak. Geloof is dus iets meer as 'n verbale
belydenis. Dit is 'n liefdes- en geloofsverhouding met God wat toelaat dat daar met
Hom kontak gemaak mag word. Geloof is 'n geskenk van God (Joh 15:16), maar vra
ook iets van die tiener. Dit maak 'n krag in die tiener los wat van God kom (vgl Boran
1996:18-19). Boran (1996:19-22) gee drie perspektiewe oor geloof by tieners:

1. Geloof wat ontvang word: Geloof wat ontvang word, kom vanuit die omgewing
waar die tiener lewe, naamlik die gesin en gemeenskap. Tieners glo hoofsaaklik
vanweé die invloed en druk van ander en min persoonlike besluite word geneem.
Ongelukkig bly die meeste volwasse Christene by hierdie stadium en word “kulturele
Christene”. In die verlede was hierdie soort geloof algemeen en vir kerklike strukture
was dit die enigste modus wat ter sprake was. Hierdie soort geloof is nie meer in
staat om die veranderende omgewing teen te staan nie. “Kulturele Christene” wankel
onder die druk van 'n nuwe en pluralistiese kultuur wat alle gelowe bevraagteken.

Dit is egter nie 'n negatiewe stadium in geloofsvorming nie. Dit word alleen negatief
wanneer geloofsvorming by hierdie stadium stagneer. Op hierdie moment in die jong
persoon se lewe is sentimente en betekenisvolle ervarings belangriker as
intellektuele redenasies. Die hart is belangriker as die kop. God bewerk geloof op 'n
inkarnerende wyse deur middel van verskillende media. Elke stadium word op die
vorige gebou. Daarom moet hierdie stadium nie van minder belang beskou word nie.
Dit kan as 'n basis dien vir die meer diepgewortelde geloof wat later kom. Baie
tieners het weens verskeie redes nie die basis van geloof wat ontvang is nie. 'n
Jeuggroep is dikwels vir baie teiners die eerste kontak met die kerk. Baie tieners het
nooit met gemeenteleiers gepraat of in 'n gemeente gedeel nie. Dit verduidelik die
toenemende probleem om tieners in 'n proses betrokke te kry wat tot bekering lei (vgl
Boran 1996:20-21). Die verstaan van hierdie bevraagtekeningsfase is belangrik vir
effektiewe tienerbediening. 'n Onvermoé& om dit te verstaan kan hierdie gesonde
oorgang van 'n tiener na 'n stadium van meer volwasse lewe laat misluk. Die stadium
van “geloof ontvang” is belangrik gedurende die vroeé adolessensie. Dit kan ook die
metodologie bepaal wat in jeugbediening gebruik word (vgl Boran 1996:21).

2. Toeéiening van geloof: By geloof wat toegeéien word, neem tieners self
verantwoordelik vir hul geloof, handeling en lewenstyl. Dit is 'n stap vorentoe in
geloofsgroei vanaf geloof wat ontvang word en wat afhanklik is van die outoriteit van
die gemeente. Om saam met die stroom te gaan is nie meer ter sprake in hierdie
stadium van geloofsvorming nie. Dit is nie meer langer moontlik om in die groep weg
te kruip nie. Die tiener moet nou 'n persoonlike respons gee vir Jesus Christus se
uitnodiging om Hom te volg.

'n Meer persoonlike geloof kom na vore vanuit die vorige bevraagtekende en kritiese
geloof wat ontvang word. Dit kan 'n traumatiese tydperk vir tieners wees om van 'n
fase met vrae, vertwyfelinge en konflik te beweeg na 'n persoonlike oortuiging wat as
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'n sinvolle lewe beskou kan word. Op hierdie stadium is die kopgodsdiens netso
belangrik as die hartgodsdiens. Geloof moet dus sosiaal-relevant wees. Geloof word
gesien as die vrymaking van die mens in totaliteit en nie net as iets wat die
menslikheid beperk of begrens nie. Soekende geloof is 'n intellektuele godsdiens wat
die hartgodsdiens predomineer. Die intellek begin soek vir die regverdiging van
geloof. Die persoon probeer om oortuigings te ontdek wat sin maak om voor te leef
en te sterf (vgl Boran 1996:21).

3. Geloofsvorming as proses: Geloofsvorming is 'n lewenslange proses. Die tiener-
en gesinsbedieningsmodel moet die gemeente tussen teorie en praktyk deur al die
lewensprosesse in geloofsvorming na volwassenheid laat beweeg. Dit is 'n
kommunikatiewe proses tussen mense en God asook tussen mense onderling. Dit is
'n wordingsproses van dit wat jy reeds in Jesus Christus is en in die lewe hierna gaan
wees.

Hierdie lewenslange geloofsvormingsproses bestaan uit verhoudings. Elke individu
het 'n persoon en God nodig om in 'n geloofsverhouding te kan staan. God het die
mens geskape om in verhoudings te staan, want slegs so kan God se karakter
uitgebeeld word. Jesus Christus het deur sy lewe op aarde getoon hoe die menslike
wesens in verhouding met mekaar as sosiale en geestelike wesens moet leef.
Geloofsvorming is dus 'n geestelike en sosiale proses. Dit is die skaar van gelowiges
rondom jou wat jou kan bou of breek. In hierdie navorsing is reeds by die
probleemstelling aandag gegee aan die faktore wat geloofsontwikkeling of
geloofsbemiddeling nadelig kan beinvloed of stuit. Daarom is dit van belang om in die
ontwikkeling van 'n model vir tiener- en gesinsbediening aandag te skenk aan die
faktore wat geloofsbemiddeling en geloofsvorming stimuleer.

6.8.2 Die prosesse wat die groei van geloof beinvioed

Richards (1983:76-80) verwys na vyf prosesse wat die groei van geloof beinvioed.
Dit is prosesse wat (1) die behoort aan 'n gesonde geloofsgemeenskap
kommunikeer, (2) deelname aan 'n gesonde geloofsgemeenskap behels, (3) lede
van die geloofsgemeenskap help om modelle vir mekaar te wees, (4) Bybelse riglyne
verskaf om die lewe te kan interpreteer en (5) die uitoefening van persoonlike keuses
aanmoedig. Brink en andere (2001:14-15) verwys ook na hierdie vyf prosesse en
voeg 'n sesde een by, naamlik prosesse waarbinne die verskillende generasies
bewus kan word van die belangrike bydraes wat hulle in die geloofsvorming van die
ander generasies kan lewer en daarom in verhoudng met mekaar moet lewe. Dit kan
as inter-generasionele prosesse beskrywe word. Brink en andere (2001:45) sé dat
kinders se geloof binne 'n geloofsgemeenskap deur prosesse gevorm word...

waardeur kinders liefde en geborgenheid ervaar,

waardeur kinders geleentheid kry om self deel te neem,

waardeur kinders kans kry om ander na te volg,

waardeur kinders 'n voorbeeld vir ander kan wees,

waardeur kinders leer om die Bybel vir 'n sinvolle lewe te gebruik,
waardeur kinders bemagtig word om keuses uit te oefen,

waarbinne die generasies van mekaar leer,

om geloofsvisie te vorm,

om aan God en aan mekaar deur liefde en deelname verbind te word en

L I S
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* om aan mekaar en die wéreld diens te lewer.

Hierdie prosesse is van belang binne die bedieningskonteks van die gesin ten
opsigte van elke gesinslid. Dit dek die basiese uitgangspunt van 'n gesin wat in die
samelewing 'n verskil kan maak. Dit begin by die ervaring van liefde en geborgenheid
waarna jongmense en die samelewing luid roep.

Burger (1991:20) bespreek die basiese teorie oor die dinamika van 'n
geloofsgemeenskap: “Die teorie kom Kortliks daarop neer dat ‘n gemeente reg
funksioneer, ... indien vier prosesse tegelyk en in ewewig effektief in beweging
gehou kan word”. Hierdie vier prosesse van ‘n gemeente se dinamika is: (1) ‘n
Gedeelde visie op die koninkryk van God; (2) ‘n vaste geloofsverbintenis aan dié
visie; (3) ‘n sorgende gemeenskapslewe en (4) ‘n sterk georiénteerdheid op dade wat
van Christelike diens spreek (vgl Burger 1991:21).

Die toenemende geloofstwyfel en uitbeweeg uit die Christelike kerk, nie net onder
tieners nie, moet nie net aan sekularisasie en globalisering toegedig word nie.
Wanneer daar na die geloofsbemiddelingstrategieé of —modelle gekyk word en die
kritiese beoordeling daarvan, word bemerk dat ‘n gemeenskapsgerigte benadering
om geloof te bemiddel nie werklik realiseer nie. Die huidige tendens vir
geloofsbemiddeling aan tieners bestaan nog steeds slegs binne strukture soos die
erediens, kategese en jeugaksies. Te min of geen aandag word aan die tiener se
eko-sisteem geskenk as geloofsbemiddelingsisteem. Dit het daartoe bygedra dat die
kerk irrelevant in die gemeenskap geword het. Geloofsbemiddeling moet die tiener se
totale menswees en lewensruimte insluit. Tieners is slegs vir 'n kort tydjie in die
geloofsbemiddelingsituasie of —sisteem van die gesin, kategese, jeugaksie en
portuurgroep waarna hy die breér samelewing betree. Dan moes hy reeds geleer het
hoe om in die samelewing sy geloof uit te leef en nie net binne die kleiner en meer
beskermde geloofsvormende eenhede nie. Tieners groei in 'n globaliserende
samelewing op waar die stem van die kerk al hoe stiller word en die stem van die
ekonomie, tegnologie en verskillende sekulére wetenskappe al hoe duideliker gehoor
word. Wanneer Beukes (1993:36-39) jeugmodelle krities bespreek en na Madller
(1990:117-126) verwys wat Louw (1984:140-146) en Raubenheimer (1988:77-88) se
modelle afwys, beweeg hy self nie verder as erediens, kategese, pastoraat en
jeugaksies nie. Alhoewel Beukes na die missionére gerigtheid van die kerk en
evangelisasie as belangrike komponent binne die prediking, kategese, pastoraat en
jeugaksie verwys, gee hy geen duidelike riglyne hoe die kerk meer relevant in die
gemeenskap kan raak nie.

6.8.3 Geloofsbemiddeling as 'n konkrete proses in 'n geloofsgemeenskap
Teen die agtergrond van geloofsvertwyfeling en die ontwikkeling van 'n
gesinsbedieningsmodel word 'n besondere insig in die hermeneutiek vereis, omdat
die gesinsbedieningsmodel die bemiddeling van die Christelike geloof aan gesinslede
onderling en spesifiek aan die tiener binne die postmoderne gemeenskap ten doel
het. Met die betekenisverlies van die Bybelse teks en konteks, vanweé verskillende
faktore soos eksegetiese en hermeneutiese metodes, intersubjektiwiteit, steurnisse,
eie interpretasies moet die konkrete ervaring van die teks nuut oordink word om tot
geloofshandeling te kan kom.
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Die bemiddelingsproses om geloof konkreet te ervaar, word verinnig met die
inkorporering van simbole en rituele. Dit beteken om van die visualisering van geloof
bewus te word en dit ook handelend tot uitdrukking te laat kom. Dit is miskien
gewaagd om van latente geloof te praat, maar dit is slegs 'n manier om te sé dat nie
almal wat glo werklik die daad by die geloof voeg nie. Oor 'n baie lang tyd het 'n
hoofsaaklik kognitiewe ingesteldheid by geloofsbemiddeling gewerk, maar is beslis
nie meer so effektief of affektief nie. Die millenniumgenerasie vra 'n meer holistiese
benadering vir geloofsbemiddeling. Daarmee word bedoel die verrekening van alle
bemiddelingskomponente soos die Vvisuele, tasbare, reukbare, hoorbare en
beweegbare as geloofservarende momente. Geloofsbemiddeling as ‘n holistiese
proses vra die erkenning van die biologiese, antropologiese, sosiologiese,
psigologiese, ekonomiese en teologiese komponente van die mens.

Om te praat van geloof wat sin moet maak, klink meer na sien is glo, eerder as om te
glo in die dinge wat ek nie sien nie. Die postmoderne mens wil godsdiens meer
konkreet beleef tussen die talle ander belewenisse van die daaglikse lewe wat
gekonkretiseer word. Die sterk steun op die verbale om geloof te bemiddel het met
die koms van 'n nuwe kommunikasiemedia, die visuele, drasties verander. God se
teenwoordigheid |1&é nie net in die naam Immanuel nie, maar in die ervaring van God
se teenwoordigheid as Immanuel. Sou daar nie binne 'n bemiddelingsmodel met erns
aandag aan die ervaring van God se teenwoordigheid geskenk word nie, sal die
verduistering van sy heilige teenwoordigheid al hoe meer plaasvind soos dit reeds
met die gesag van die Bybel gebeur het. Dingemans (2000:100-101) beweer: “Van
deze godsverduistering krijgen, in onze tijd, meestal de emancipatie, de selfstandig
wording van de mens, de Verlichting en de opkomst van techniek en economie, de
schuld ... We leven niet alleen in een crisis van de kerk of de godsdienst of de
theologie, maar in een ‘crisis van de cultuur’ ...”. Oor geloof in God meen Strommen
en Hardel (2000:73) dat die huidige kultuur, in kontras met dié van vorige geslagte,
nie meer godsdienstige geloof ondersteun en aanmoedig nie. Dit is eerder besig om
godsdiens te ondermyn. Godsdiens het eerder iets geword om teengestaan te word.
Benaminge vir vakansieseisoene soos Kersfeestyd word verander na
Desembervakansie of -seisoen om die Christelike inhoud of verbintenis te verwyder.
Strommen en Hardel (2000:74) sé ten spyte van die huidige kultuur wat nie
geloofslewe ondersteun nie, is godsdiens besig om deur middel van die koerante
onder die publiek se aandag te kom. Daar is ook verskeie geestelike programme wat
godsdiens beklemtoon. Robertson (2000:60) meen die bedreiging van die
tradisionele kultuur deur globalisering kan met die term “relativering” saamgevat
word: “Globalization brings cultures into closer contact and thus often leads to the
sense that ‘one’s own’ culture is under threat’.

Vos (1996:9) met verwysing na Rossouw (1981:19) sé: “Die Christelike teologie het
die taak om die Christelike tradisie oor te lewer. Dit beteken dat hy die Woord van
God hoorbaar en verstaanbaar moet maak. As hermeneutiese term dui verstaan op
die ervaring en toeéiening van sin. Sin is die manier waarop gegewens hulle belang,
hulle waarde of relevansie toon vir die mens in sy konkrete situasie”. Die teologie het
die taak om die Woord van God binne hierdie kulturele veranderinge en krisis
duidelik te laat klink. Globalisering van kulture moenie as ‘n skrikaanjaende term of
gebeure beskou word nie. Robertson (2000:53) beweer: “... the future for religion and
culture generally is bright, even though one finds a widespread view that so-called
traditional religions and indigenous cultures are under great threat by globalization’.
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Hierdie bedreiging sal gewis vir die kerk al hoe groter word as die Christelike tradisie
en die Woord van God al hoe stiller in die gemeenskap word. Tiener- en
gesinsbediening met ‘n gemeenskapsgerigtheid het dus die taak om die Christelike
tradisie en geloof midde in die globaliserende wéreld oor te dra.

In praktyk is die antieke Bybelse konteks en teks, histories gesproke, besig om al hoe
verder van die postmoderne konteks en “teks” verwyder te raak, maar deur ‘n aktuele
selfverstaan van die kerk deur middel van ‘n hermeneutiese proses binne die
postmoderne konteks kan die probleem oorbrug word. “Dat doen ze door
herhaaldelijk de situatie te analyseren en te interpreteren, hun eigen mogelikheden
(potenties én beperkthede) onder ogen te zien en voortdurend te luisteren naar de
traditie” (Dingemans 2000:270 en vgl paragraaf 9.19 — Evaluering van model en
diagram 39: Geloofsbemiddeling aan tieners in die postmoderne konteks). Croatto
(1987:14) sé: “Without this common milieu — linguistic, cultural, social, geographical,
and so on, or as many other dimensions as human reality may be said to have —
language remains polesmous”.

Om tot geloof te kom deur middel van geloofsbemiddeling vra na godsdienstige
rituele wat dieselfde funksie het as die alledaagse rituele in ‘n multikulturele wéreld.
Vos (2001:141) meen: “Dit bring ook menslike emosies en ervaringe tot uitdrukking.
Voorts skep dit kanale vir emosies, dit het sosiale funksies, dit bepaal mense by hulle
verantwoordelikhede en bied 'n perspektief daarop”. Naas die ritueel moet die
waarde van simbole in 'n sekere sin herwin word (vgl Farley 1996:1-2 in paragraaf
6.12.2) om die band tussen die werklikheid van die postmoderne tyd en die
werklikheid van God te vernuwe. Om die kontekstuele en die teks van die Bybelse
tyd in verband te bring met die postmoderne konteks, en omgekeerd, moet die
hermeneutiese 'n ekosistemiese benadering insluit (vgl Muiller 1991:93). Sodoende
kom die pastoraat voor die deur van die “living human web” te staan wat meer behels
as die geestelike versorging (cura animarum) van mense. Etiek en pastorale
versorging moet as onafskeidbare entiteite beskou word. Die dienaar-etiek moet
sentraal staan om die kerk te help om as alternatiewe gemeenskap te funksioneer.
“Pastoral care to the living human web needs Christian organizations which can set
up alternative structures of communication and public control of the mass media,
through mechanisms linked with civil society independently of the state, ‘telecoms
and broadcasting corporations (vgl Louw 2002:346-349). Die kerk, alle lidmate, moet
sy plek in die samelewing volledig inneem en nie tevrede wees met predikante in
studeerkamers, op preekstoele of by vinnige huisbesoeke nie.

J

In die antieke tyd het die Israeliete die deur- of uittog uit Egipte in herinnering geroep
met die oog op die pad wat nog voorlé (vgl Deut 2:7). Dearman (1992:150) meen:
‘Deuteronomy defines a state in theological terms and is, therefore, a political
document. ... [SJome scholars have proposed that Deuteronomy is more specifically
a plan for national reform or a type of theocratic restoration, ...”. Met die verloop van
tyd het die huidige deurtog, communitasfase in Suid-Afrika, verwyderd geraak van
die deurtog, communitasfase van die Israeliete, wat met die kragtige dade van God
gepaard gegaan het. Wanneer taal as sisteem van tekens of simbole met
grammatikale wette en sintaks van spraak as gebeure onderskei word, moet verwag
word dat korrekte taaluitleg en hermeneutiek sonder gebeurtenisse of ervaringe
weinig betekenis binne die postmoderne tyd sal hé. Dit is veral van toepassing by
tieners wat ervaring- of gebeurtenisgeoriénteerd is. Dit sal dus nodig wees om van
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gebeure na die teks te beweeg om die teks te verstaan en nie maar net deur middel
van die teks na gebeure te verwys nie, veral nie na die historiese gebeure van
duisende jare gelede nie. Die boodskap van die historiese Bybelse gebeure word
eers vir die postmoderne mens sinvol as dit aan meer resente gebeure gekoppel
word. Die Bybelse teks en konteks moet dus vanuit die huidige konteks binne die
samelewing en die verstaan en benutting van die woord, simboliek en rituele as
gebeure benader word. Dit verg 'n deeglike verkenning van die antieke en
postmoderne kontekstuele en kommunikatiewe prosesse. Die gebeurtenisse en
verhale van die Bybel verbleek en verdwyn soms onder die stortvioed van
postmoderne informasie en gebeurtenisse. Die hermeneutiese taak van die praktiese
teologie is om die inhoud van die Bybel wat onder die sediment van verskillende
filosofiese strominge versink geraak het, weer met ‘n nuwe paradigma uit te haal.

Gebeurtenisse en rituele gee geboorte en betekenis aan woorde en simbole. Daarom
word in hierdie navorsing gesoek na 'n model wat op gebeurtenisse afgestem is om
aan die woorde van die Bybel meer praktiese betekenis te gee. Geloofsbemiddeling
in hierdie sin is dus gebeurtenisgeoriénteerd, kommunikatief-handelend, en vra dus
sisteme waarin daar reeds gebeurtenisse, handelinge of rituele plaasvind waarby
aansluiting gevind kan word om die Woord van God en die simboliek daarin tot
verstaan te bring. Die afstand van die antieke en postmoderne woordgebeure moet
op hierdie wyse oorbrug word. Dingemans (2000:258) meen die Christelike kerk het
‘n brugfunksie tussen mense wat geborgenheid soek en die lang tradisie van ‘n
rigtinggewende boodskap van die Bybel: “De christelijke gemeenschap staat tussen
de overgeleverde traditie (bewaarfunctie, conserverend) en de uitdaging van de
vragen en behoeften van de moderne samenleving (vernieuwing, progressie)”. SO0s
die Israeliete aan die vorige gebeurtenisse herinner is, moet die huidige geslag ook
weer herinner word aan die historiese en meer resente gebeurtenisse om God se
heerskappy te beklemtoon. Vanweé 'n tydsgaping moet pogings aangewend word
om dit tot belewing te bring. Twee aspekte van die moderne kommunikasie wat
vandag al hoe meer by geloofsbemiddeling ter sprake kom, kan byvoorbeeld in
drama gekombineer word om gebeurtenis van die verlede op te roep wat tot geloof
en geloofsvorming gelei het. Hierdie twee aspekte is (1) 'n multisintuiglike
kommunikasie wat meer as een sintuig gelyktydig betrek en (2) die narratiewe wat
tans weer herontdek word (vgl Janse van Rensburg & Prins 1997:293). Deur die
multisintuiglike kommunikasiemedium van die tiener in die postmoderne tyd saam
met die kommunikasiemedium van die Bybelse leefwéreld, die narratiewe, te
kombineer, kan hierdie twee wérelde bymekaar gebring word om die tiener tot geloof
en geloofsvorming te lei (vgl Janse van Rensburg & Prins 1997:296).

Klein, Blomberg & Hubbard (1993:12-20) bespreek hermeneutiese uitdagings
rondom die probleem van die verskillende afstande tussen die Bybelse en moderne
tyd, naamlik die tyd wat verloop het, kulturele, geografiese en taalafstand. Dit blyk dat
afstand een van die grootste probleme is wat oorbrug moet word om geloof te
bemiddel. Die twee wérelde waarin die Bybel geskryf is en dié waarin dit vandag
verstaan moet word, verskil drasties. Daar is ook nie voldoende informasie van die
Bybelse konteks om vanuit daardie konteks die teks beter te verstaan vir toepassing
in die huidige konteks nie. Ook die afstand tussen die gebeure en die neerskrywe
daarvan moet in ag geneem word. Kultureel is daar ook gebruike, gelowe, praktyke,
simboliese en idiomatiese uitdrukkings wat nie veel sin maak vir die moderne mens
nie. Die taalafstand is seker een van die hoofprobleme vir baie moderne mense se
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interpretasie van die Bybel omdat hulle nie die Hebreeus, Aramees of Grieks ken wat
in daardie tyd gebruik is nie. Klein en andere (1993:16) sé: “The distances between
the various biblical worlds and our own require objective historical study if we are to
understand those and what people wrote in the Bible”.

Dit moenie uit die oog verloor word dat die woorde van die Woord deur God self op
die harte en in die gedagtes van mense geskryf word nie (vgl Jer 31:33 en 2 Kor 3:3).
Dit bly God se heilige Woord wat nie slegs deur die verskillende historiese en
rasionele metodes van interpretasies tot verstaan gebring kan word nie. Pieterse
(1993:135) sé: “Die werk van die Gees is, in die verbreiding van die evangelie na die
hemelvaart van Jesus Christus, ook wesenlik kommunikatief”. Hermeneutiek is ten
diepste pneumatologies van aard (vgl paragraaf 6.13.1). Die oorbrugging van hierdie
afstand tussen die huidige en die Bybelse konteks, maar veral van die menslike
begrip van die Woord van God en wat God met sy Woord aan die mens bedoel, bly
van die leiding van die God self afhanklik, naamlik sy Gees wat Hy uitgestort het om
die mens te begelei. Paulus bid dat God deur sy Gees wysheid sal gee en Hom so
sal openbaar dat Hy geken sal word (Ef 1:17-18). “Dit verkondig ons ook, nie met
geleerde woorde wat die menslike wysheid ons leer nie, maar met woorde wat die
Gees ons leer” (1 Kor 2:13). Dit is egter 'n moeiliker taak as om bloot praktiese
wenke te gee vir 'n meer doeltreffende kommunikasie soos die volgende wenke van
Erasmus en andere (1996:6-7): Hou die tipe persoonlikheid van die persoon met wie
jy gaan onderhandel in gedagte en bly bewus van die verwysingsraamwerk van
mense. Dit verwys na die wyse hoe mense oor ander mense en die wéreld dink en
voel. Alles wat jy sé of skryf moet sin maak. Hou altyd jou emosies in bedwang.

Kommunikasie wat tot handelinge wil lei, moet op die werklike lewe fokus en die
bemiddelaar moet soms meer met dade as met woorde spreek. Dan sal die hoorder
begin doen wat die bemiddelaar doen. Franciscus van Asissi het gesé dat daar
voortgegaan moet word om die evangelie te preek, indien nodig, met woorde.

'n Preek is dikwels monologies, maar kommunikasie wat tot handelinge lei, is
dialogies of interaksioneel. Dit vra kennis van die hoorder se kultuur, taal en
verwysingsraamwerk. Dit vra 'n persoonlike gesprek in plaas van
massakommunikasie. Dit is nie net informatief nie maar 'n stimulasie tot aksie. Die
inhoud van die kommunikasie bestaan nie uit geykte woorde of uitdrukkings soos
“God het jou lief’ nie, maar verwys na praktiese voorbeelde soos die verlore seun en
die barmhartige Samaritaan. Dit nooi uit tot persoonlike ontdekkings en handel nie
oor wat vertel word nie, maar wat self ontdek word. Jesus het sy volgelinge tot
ontdekking gelei. Hy het nie by die bergrede gestop met sy kommunikatiewe
handelinge nie. Pieterse in Pieterse en Vos (1991:4) meen: “Kommunikasie hang af
van die vraag of die deelnemers ‘'n gemeenskaplike verwysingsveld het”. Dit sluit in 'n
verstaanbare taal met 'n kennis van die begrippe wat gebruik word en 'n
ervaringsveld wat vir almal bekend is. Die vind van ‘n gemeenskaplike
verwysingsveld is een van die probleme waarmee in hierdie navorsing geworstel
word waar die klem op gemeenskapsgerigtheid val. Dit is moontlik ook een van
verskeie redes waarom die kerk in die gemeenskap nie meer met dieselfde
verstaanbaarheid spreek as voorheen toe die kerk meer prominent in die
gemeenskap gedien het. Die kerklike taal en die gemeenskapstaal het vir mekaar
vreemd geword. Om in die gemeenskap geloof te bemiddel, sal ‘n studie van
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gemeenskapstaal vereis om tot verstaan van mekaar en die geloofsinhoud van die
Bybel te kom (vgl tienersleng in paragraaf 6.2.4 (5)).

6.8.4 Geloofsbemiddeling wat tot handeling lei

Den Dulk (1998:205) gee vyf aanwysings uit Deut 6:6-8 hoe met die teks om te gaan
sodat dit tot handelinge sal lei. (1) Die teks moet nie net as objek van ondersoek
opgeneem word nie, maar ook as onderwysende subjek hanteer word. (2) Die
leerling word uitgenooi om self leraar te word: “Jy moet dit inskerp by jou kinders...”
(Deut 6:7). (3) In die gesprek word ‘n verband geweef tussen die verhaal van God en
die verhaal van mense (vgl Muller 1996: Om tot verhaal te kom en Marais 2001:
Sewe familiegewoontes wat geloof laat groei). (4) Die gesprek het ‘n etiese strekking.
Die verband tussen die woorde van Moses en die mens se eie verhaal het praktiese
betekenis: “Jy moet dit as herinneringsteken vasbind aan jou hande...” (Deut 6:8). (5)
Die woorde wat gehoor word, in die hart bewaar word en in die gesprek aan die orde
kom, moet ook ‘n sigbare werklikheid (“...en dit moet as ‘n voorhoofsband tussen jou
0é wees.” O.V.) word — tot handeling kom.

In die volgende vier diagramme word uitdrukking aan geloof as ‘n komprehensiewe
proses gegee: diagram 40: Geloof as affektiewe proses, diagram 41: Geloof as
kognitiewe proses, diagram 42: Geloof as konatiewe proses en diagram 43: Geloof
as komprehensiewe proses. Die mens ontwikkel op grond van God se genadegawes,
sy liefde vir sondaars en sy betroubaarheid 'n passie vir mense en ‘n behoefte om
verhoudings te bou (vgl diagram 40). Binne hierdie verhoudings vind 'n verstandelike
verbintenis plaas deur die aanleer van geloofswaarhede onder leiding van die Heilige
Gees (vgl diagram 41). Met ‘n passie in die hart vir mense en ‘n verstandelike
verbintenis met die Woord as die waarheid word ‘n wilsbesluit tot handeling geneem.
Die affektiewe en Kkognitiewe verbintenisse lei tot geloofshandelinge in
gehoorsaamheid aan die visie en missie wat God in sy Woord en deur die werking
van sy Gees aan mense as verteenwoordigers in sy koninkryk gee (vgl diagram 42).
Geloof wat tot handelinge kom, as verlangde verwagting van geloofsbemiddeling aan
tieners, sluit dus die affektiewe, kognitiewe en konatiewe geloofsprosesse in en word
daarom as 'n komprehensiewe geloofsproses beskou (vgl diagram 43 en diagram 68:
Geloofsbemiddeling as verstaanshandeling).

Dit is nie ‘n eenvoudige saak om lewende geloof te beskryf nie omdat dit met die
totale wese van die mens te doen het soos reeds deur middel van die affektiewe,
kognitiewe en affektiewe dimensies van die mens verduidelik is. Strommen en Hardel
(2000:74) sé dat geloof kompleks en dinamies is: “... a vibrant faith permeates every
facet of our existence, manifesting itself in what we trust, value, and do” (Strommen
en Hardel 2000:75). Geloof betrek die emosionele lewe, het te doen met kognitiewe
verbintenisse in die denke en dit lei tot geloofshandelinge.

6.8.5 Geloofsbemiddeling deur gesinne

Volgens Strommen en Hardel (2000:81-98) kan die gesin op die volgende vier
maniere 'n bydrae lewer om geloof te bemiddel:
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1. Deur evangelie-georiénteerde ouers te word: Evangelie-georiénteerde ouers
ontwikkel 'n noue gesinsverhouding met God. Kinders van sulke gesinne is ook meer
geneig om geloof en waardes te aanvaar.

2. Deur morele waardes te kommunikeer: Strommen en Hardel (2000:85) beweer
dat waardes kragtig deur ouers oorgedra word. Kinders kan ook sterk deur hul maats
en portuurgroepe beinvioed word, maar dit sal slegs dominerend funksioneer as hul
verhouding met hul ouers nie na wense is nie. Ouers wat wel vir hul kinders omgee is
die belangrikste kommunikeerders van waardes in hul kinders se lewens. Die
algemene waardes wat ouers in hul kinders se lewens verlang, is omgee vir die
gesin, goed doen aan ander, beskerming van die swakkes, betoning van
vrygewigheid en medelye, om beloftes na te kom en om nie vergoeding vir goeie
dade hoog te ag nie. Hierdie waardes word bereik deur 'n etiek van verantwoordelike
liefde, omgee vir ander en 'n persoonlike geloof. Strommen en Hardel (2000:88) vra
hulself af hoe hierdie waardes deur ouers gekommunikeer kan word? Dit kan deur
geesverwante verhoudings, modellering, verbale mededeling, die geskrewe woord,
induksie en 'n beleefde benadering gedoen word. Benson (1997:181-182) gee
verskillende idees hoe ‘n gesin met op- en inbou van waardes kan begin. Alhoewel
daar geen bepaalde orde vir hierdie stappe voorgestel word nie, kan die volgende
voorstel van Benson (1997:182) ‘n moontlike beginpunt wees: “Developing a family
mission statement that focuses on building assets, then using it as a guide for family
decisions and priorities”. Benson (1997:184-189) bespreek ook vier strategieé om
gesinne toe te rus, veral ouers, om met ‘n waardeboustelsel in die gesinne te begin:
(1) ondersteuning aan ouers, (2) opvoeding van ouers, (3) die voorsiening van
geleenthede vir gesinne om saam te wees en (4) inisiatiewe van die plaaslike
gemeenskapsorganisasies.

3. Betrokkenheid in dienslewering: Alhoewel tieners van aksie, avontuur en om 'n
verskil in die lewe te maak, hou, bly dit nog steeds vir die plaaslike gemeente moeilik
om hulle tot diensbaarheid te lei en te aktiveer. Dit het ten dele te doen met die
prestasiegedrewe samelewing waarin eer, geld en lof aan mense 'n baie sentrale
plek inneem. Strommen en Hardel (2002:94) stel dit soos volg: “According to the
Gospels, the disciples’ thinking was becoming more like that of the Pharisees, who
loved prestige, honor, money, and the praise of men”. Dit is in hierdie opsig dat Jesus
ook sy dissipels aangespreek het: “Dit verseker Ek julle: as julle nie verander en soos
kindertjies word nie, sal julle beslis nie in die koninkryk van die hemel kom nie. Wie
homself gering ag soos hierdie kindjie, hy is die belangrikste in die koninkryk van die
hemel” (Mat 18:3-4). Jesus het sy dissipels toegerus en uitgestuur om deur diens in
hul geloof versterk te word en 'n lojaliteit teenoor ander te beoefen.

In die gesinsbedieningsmodel moet die klem op geloofsbeoefening en -versterking
deur diens in die gesin, gemeente en samelewing geplaas word. Strommen en
Hardel (2000:94) maak die volgende opmerking wat genoemde paradigma
onderskryf: “If a preoccupation with status and position can destroy faith, humble
service apparently can restore it. The giving of one’s life in service to others, and
ultimately to Christ, is faith enhancing”.

Een van die vier basiese leerstyle, praktiese leerders, gebruik diens as uitgangspunt
(vgl paragraaf 9.5.2 (3)). Dienslewering hoef nie met 'n kursus voorafgegaan te word
nie. Die sop en toebroodjies op 'n koue wintersaand aan die haweloses op die
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sypaadjie bevat genoeg ervaring, leermateriaal en 'n heroorweging om aan die gesin
se prioriteite te begin werk. Indien gesinne slegs gewoontes rondom dienslewering
ontwikkel, betaan die moontlikheid baie sterk dat tieners se basiese behoeftes
rondom kerkwees en hul geestelike lewe bevredig sal word. Vergelyk paragraaf 9.5.1
(6), die tien eienskappe van 'n jeug wat 'n verbintenis in hul geestelike lewe
aangegaan het.

Die passie vir diens in die samelewing moet binne die gesin gebore word. lemand in
die gesin moet met dienslewering begin en die kanse is goed dat die res van die
gesin op een of ander stadium daarby betrokke sal raak. Louw (1989:90-94)
onderskei sewe basiese gesinsfunksies waaraan geen bepaalde orde van
belangrikheid gegee word nie, maar die affektiewe funksie, naamlik erkenning,
warmte, nabyheid en aanvaarding is sekerlik een van die belangrikste funksies om
met dienslewering in en deur ‘n gesin te begin. Die ander funksies wat Louw
bespreek wat direk met die kind se opvoeding in verband staan, is die
sosialiseringsfunksie waardeur kinders leer dat hulle verhoudingswesens is, die
opvoedingsfunksie om kinders te lei tot selfstandige keuses, die vormingsfunksie om
die kind se persoonlikheid en karakter te vorm en die godsdienstige funksie wat in die
volgende paragraaf bespreek word. Vir dienslewering deur die gesin is ‘n gesonde
gesinsamestelling en funksies nodig.

4. Geloofsmededeling in die huis: Wat in die voorafgaande paragrawe reeds oor
geloof wat tot handelinge moet kom, bespreek is, word bondig en prakties in Deut
6:4-9 saamgevat as die kern van geloofsbemiddeling in gesinsverband (vgl Den Dulk
1998:205 in paragraaf 6.8.4). Met gesag wat van God kom (vgl Rom 13:1, 1 Tess
4:2, Tit 214, 1 Tim 3:4), word vaders, moeders of ander geestelike leiers bemagtig
om as God se verteenwoordigers geloofswaarhede deur middel van simboliese
handelinge te bemiddel (vgl Marais en ander 2001: Sewe familiegewoontes wat
geloof laat groei).

Die kerk het nagelaat om ouers toe te rus om die geloof aan die volgende geslag te
bemiddel. Ouers steun op eredienste, kategese en godsdiensonderrig op skole en
beskou dit as voldoende vir hul kinders se geestelike opvoeding. Louw (1989:94)
beweer dat baie van die gesinsfunksies, onder andere godsdienstige funksies al hoe
meer deur buite-instansies oorgeneem word: “Eintlik het slegs die affektiewe funksie
oorgebly”. Strommen en Hardel (2000:97) bevestig hierdie aanname soos volg:
“Though Christian parents, too, have felt an obligation to pass the faith on to their
children and their children’s children, it has not been emphasized as a parental
responsibilty. When asked, only 7 percent of Christian education coordinators in six
major Protestant denominations said their church emphasized helping parents
promote faith in their children”. Strommen en Hardel (2000:97) verwys na navorsing
wat aantoon dat 67% van die moeders en 43% van die vaders geloof aan die
volgende geslag bemiddel. Volgens Strommen en Hardel (2000:97) bevind slegs 5%
van die jeug hulle op 'n gereelde basis in 'n geestelike gesprek met hul vaders en
12% het 'n ervaring van gesprekke met hul moeders oor geloofsake. Dit beklemtoon
die noodsaaklikheid om deeglike aandag aan gesinsbediening te skenk. Die
navorsing van De Wet (1981:29) toon 'n beduidende verband aan tussen meelewing
van ouers en kinders in die gemeente. Die gesinne wat hul geestelike lewe tuis
beoefen om hul geloof binne gesinsverband te versterk, is ook die gesinne wat in die
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gemeente betrokke is. Dit korrespondeer met navorsing waarna Strommen en Hardel
(2000:98) soos volg verwys:

BETROKKENHEID VAN TWEE JEUGGROEPE
Jeugbetrokkenheid Jeug wie se ouers nooit Jeug wie se ouers dikwels
uitdrukking aan geloof gee uitdrukking aan geloof

nie. gee.
Deelname in die kerk 28% 46%
Verbind aan geloof 18% 37%
Diens aan ander 12% 29%
Algehele gemiddelde 19% 37%

Janssen (2003:3) meen: “De eens zo onbetwisbare vitaliteit van het godsdienstige
toont tekenen van verval. De massa is of bijgelovig geworden of lichtgelovig, of zelfs
onverschillig voor religie”.

6.9 Geloofsbemiddeling deur skeppingsopenbaringe

De Vries (1994:137) verwys na C.S. Lewis (1947:51) wat meen dat daar ‘n
aansienlike hoeveelheid mense is wat in 'n Christengemeenskap opgroei sonder
noemenswaardige geestelike ervarings, maar wat byvoorbeeld deur die lees van
sterrekundige literatuur tot die besef kom hoe min die mens van die werklikheid weet
en wat as gevolg daarvan godsdiens verwaarloos en selfs verwerp. So 'n persoon
kan byvoorbeeld deur na die sterre te kyk, soos die digter van Psalm 8, weer in
verwondering kom oor die grootheid en uniekheid van die skepping en wat tot ‘n
bewuswording van God as Skepper daarvan kan lei. Psalm 8 begin met 'n loflied oor
die openbaring van God deur die bekendmaking van sy Naam, Jahwe en dan word
die skeppingsopenbaring van God deur kinders en suigelinge besing, ‘UJHWHs
Zuwendung zu den Kleinen” (verse 2-3) asook deur ander, “‘UHWHs Zuwendung zum
Menschen” (verse 4-9), (vgl Hossfeld & Zenger 1993:77 en ook Ps 19:2; 66:3; 89:6
en 104:24). Geloofsbemiddeling vra soms meer na 'n visuele bewuswording van die
grootheid van God as die verbale mededeling daarvan. Croatto (1987:76) sé: ‘It is
important to notice that God'’s revelation in events, and not only in transmitted words,
helps us to an in-depth understanding of biblical tradition”.

Wanneer in hierdie navorsing van 'n paradigmaskuif gepraat word, dan is dit om die
tieners gebeurtenisgedrewe te maak in plaas daarvan om hulle vanaf die kansel of in
die kategeseklas tot aksie te probeer dryf. Geloofsbemiddeling en —vorming vra naas
'n verbale openbaring van God ook 'n visuele openbaring. Oor die algemeen word
meer van verbale geloofsbemiddeling gebruik gemaak, alhoewel dit 'n beperktheid
bevat. Hierdie beperktheid dwing die soekende mens na ander metodes van
geloofsbemiddeling. Daarom wend sommige hul tot die Oosterse godsdienstige
praktyke wat meer gebeurtenisgedrewe is. Dingemans (2000:67) beweer: “Kranten
en televisie besteden relatief veel aandacht aan Oosterse mystiek en meditatie.
Yoga, concentratie- en meditatieoefeningen zijn duidelijk in de mode” (vgl Janssen
2003:3)

Die bemiddeling van geloof kan dus meer doeltreffend wees as die breé spektrum
bemiddelingsmedia benut word wat naas die verbale ook simbole en rituele insluit.
Dit beteken nie dat die gereformeerde tradisie, “sola Scriptura” van minder belang
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geag word nie. Dit bly nog steeds “sola” omdat daar net een “Scriptura” is, maar wat
nie net uit woorde as simbole bestaan nie, maar ryk is aan simboliek en rituele om
die dieper dimensies van die woorde na vore te bring. Dit beteken dat simbole en
rituele in diens van die Woord staan en nie daarsonder moet funksioneer nie.
Pieterse (1988:21) sé: “Kommunikasie waarin een persoon 'n boodskap (inhoud) aan
'n ander deur gesproke woorde oordra, word vergesel van die nie-verbale
uitdrukkinge van die gesig en die liggaam, gesindhede, egtheid of onegtheid, woede
of vriendelikheid, ens.” God openbaar Homself deur sy Woord en skepping en wil dat
geloofsbemiddeling binne hierdie twee openbaringsvorme die verskeidenheid binne
die simboliese en rituele sal benut (vgl diagram 39: Geloofsbemiddeling aan tieners
in die postmoderne konteks en diagram 44: Verbale en nie-verbale openbaring).
Daar moet 'n weg of brug gevind word om die teks, ten spyte van 'n taal- en
kultuurafstand aan die tiener en sy gesin asook die gemeenskap te bemiddel. Dit
moet hoorbaar, ervaarbaar en verstaanbaar wees om tot 'n ontmoetingsgebeure te
lei. Geloofsbemiddeling en -vorming in die verbondsgesin, vereis 'n
begeleidingsmetodiek aan ouer en kind. In gesinsverband kan die handelinge of
rituele meer prakties en sinvol geskied as byvoorbeeld in 'n erediens of by kategese.
In die eredienste is die neiging nog steeds in die moderne tyd, met baie
kommunikasietegnieke en —tegnologie, om in 'n vorm van verbalisme gevange te bly.
Die moderne mens is blootgestel aan nuwer kommunikasietegnieke en raak al hoe
meer daardeur gerig en ook kragtig beinvloed.

Om die tiener se geloof te kan vorm, moet hierdie kommunikasiemetodes in die
geloofsbemiddelingsproses geintegreer word om 'n meer holistiese benadering te
volg wat die kognitiewe - die aanhoor van die Woord, ook te laat oorgaan in 'n
wilsbesluit - die konatiewe, om by die handelende of affektiewe van geloof uit te kom.
Binne gesinsverband kom die nie-verbale kommunikasie in elk geval met die verloop
van tyd al hoe meer voor. Die gesinslede verstaan mekaar met verloop van tyd al
hoe beter met al hoe minder woorde. Voorbeelde soos lyftaal deur middel van
gesigsuitdrukkings en liggaamshoudings kan genoem word. Dit is veral nuttig om dit
wat soms nie in woorde gesé kan word nie tot uitdrukking te bring soos stilgebed as
'n begin vir 'n gesin wat voorheen nooit saam gebid het nie. Kniel as ritueel kan
byvoorbeeld benut word om 'n sterker uitdrukking te gee aan die gebedsgebeure as
'n gebaar van afhanklikheid van God. 'n Multi-sintuiglike benadering deur middel van
'n breé spektrum bemiddelingsmedia met die klem op 'n visuele bewuswording van
God se grootheid sal heelwat meer aandag in die kerk moet geniet om die
geloofsinhoud meer hoorbaar, ervaarbar en verstaanbaar te maak.

6.10 Kommunikasie en visuele persepsie

Die verskraling van die Bybelse boodskap is deels geleé in die onderbenutting van
die sintuiglike waarneming by die bemiddeling van geloof. Menigmaal word die
sintuiglike begrawe onder verbale of is die oorbenuttig van die verbale die rede vir 'n
onderbenutting van die nie-verbale. In dieselfde asem kan gesé word dat die
linkerbrein ten koste van die regterbrein gebruik word.

Geloofsbemiddeling se effektiwiteit neem toe soos die benutting van sintuie in
kommunikasie toeneem. Dit wil voorkom of die kerk vir die bemiddeling van geloof
die breé spektrum van perseptuele waarneming wel onderbenut. Die mens het 'n
hele aantal sintuie om tot geloof te kom waarvan sommige by geloofsbemiddeling
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wetend en onwetend buite rekening gelaat word. Gouws en Snyman (1994:1) voer
aan: “Om te kan sien, kan beskou word as die mens se primére perseptuele
instrument. Visuele persepsie vorm bykans altyd die primére grondslag van ons
verstaan van die wéreld. Daarbenewens is visuele persepsie ook 'n belangrike
onderdeel van die mens se algehele soeke na sin en betekenis. Om die rede is dit
nodig om die visuele proses in 'n ruimer konteks te beskou, en wel as vermoé van
die mens as patroonsoekende betekenismaker”. Van geboorte af tot en met die dood
ervaar 'n mens die werklikheid deur middel van die sintuiglike waarneming.
Vervolgens word na verskillende beelde by waarneming verwys (vgl Fourie 1983:7):
(1) Die kosmiese beeld: Die materiéle werklikheid bestaan onafhanklik van die mens
en is nie afhanklik van waarneming nie. Die mens se waarneming van die kosmiese
laat egter 'n onuitwisbare indruk op sy gees en denke. (2) Die mentale beeld: Die
beelde wat in die onderbewussyn versamel word en wat in hul totaliteit die mens se
psigiese werklikheidsbeeld vorm, staan as mentale beelde bekend. Dit is daardie
beelde wat die mens in sy geestes- en gedagtewéreld vorm oor sy ervarings en
belewenis van sy werklikheid en van 'n kollektiewe werklikheid. (3) Die  simboliese
beeld: Die simboliese beeld word onderskei van kosmiese en mentale beelde omdat
dit nie natuurlike beelde is nie, maar tot stand kom op grond van die doelbewuste en
berekende bedoeling van 'n mededeler. Dit word gekenmerk aan die gebruik van
kodes (tegnieke) met die bedoeling om 'n bepaalde boodskap (betekenis) op 'n
bepaalde wyse oor te dra. Die klem val op berekendheid in terme van die keuses by
beide die mededeler en die ontvanger.

Gouws en Snyman (1994:6) meen: “Visuele geletterdheid is die vermoé om al die
eienskappe van visuele taal te kan verstaan en te kan gebruik om sodoende die
samehang in visuele tekste te kan uitlees, oftewel, die vermoé om visuele
boodskappe te kan dekodeer”. Hierdie stelling impliseer dat dit moontlik is om al die
eienskappe van visuele taal te kan verstaan, wat sterk betwyfel word. Hoe meer 'n
mens bewus word van die kompleksiteit van die medianetwerk en steurnisse
waardeur boodskappe oorgesein word, met behulp van woorde, simbole en rituele
teen die agtergrond van individuele kosmiese, mentale en simboliese persepsies hoe
meer begrip is daar dat boodskappe foutief gekodeer en gedekodeer kan word.
Daarom kan die onkundige benutting van al die faktore wat 'n rol in kommunikasie
speel 'n verdraaiing van die Bybel by geloofsbemiddeling teweegbring. Dit vermaan
geloofsbemiddelaars tot uiterste versigtigheid in hul omgang met simbole en rituele,
veral in 'n multikulturele situasie soos in Suid-Afrika.

6.11 Geloofsbemiddeling deur middel van rituele

Voor daar oor geloofsbemiddeling deur middel van simbole nagedink kan word, moet
geloofsbemiddeling deur middel van rituele aan die orde kom omdat rituele tot die
gebruik van simbole lei (vgl diagram 45: Rituele as 'n simbolies-kommunikatiewe
handeling). Rituele word deur simbole aangevul om tot sinvolle belewenis te kom.
Rituele word as sinvolle handelinge ervaar in situasies wat soms persoonlik is soos
by huweliksluiting, tydens siekte, Kersfeesviering, verjaardae, ensovoorts. Die
konteks waarin die rituele plaasvind bepaal of die funksie daarvan effektief sal wees
aldan nie. Nie alle kontekste het eweveel met krisisse of verhoudingsherstel te doen
nie. Sommige groeperinge van mense soek eerder na selfidentifisering, soos tieners,
wat nie gepla is oor veranderinge of die stabilisering van 'n samelewing nie. Hulle
soek juis verandering. Persone wat pas tot bekering gekom het, sal weer 'n behoefte
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aan rituele rondom godsdienstige verdieping hé. 'n Groot deel van die burgers van
Suid-Afrika sal weer vra vir rituele om die politieke oorgangstyd meer gelowig te kan
hanteer. Watter konteks of ritueel ook ter sprake is, dit moet die funksie hé om tot 'n
beter leefwyse te lei wat neerkom op die dien van liggaam, siel en gees. Dit kan
sosiale, godsdienstige of persoonlike rituele insluit. Dit moenie inhoudloos wees of
slegs 'n uiterlike vertoon bevat nie. Joubert (1994:80) is van mening dat rituele en
seremonies soos die doop en die nagmaal in die twintigste eeuse Christendom in ‘n
groot mate hul vermoé om te kommunikeer verloor het en bloot uiterlike gebruike ter
wille van die tradisie geword het.: “... die verskillende wyses waarop genoemde
rituele en seremonies bedien word, het vandag dikwels belangriker geword as die
performatiewe en kommunikatiewe krag daarvan” (Joubert 1994:80). Die betekenis
van die brood en wyn as simbole by die nagmaalsviering word duideliker deur die
manier waarop dit aangewend word. 'n Klein stukkie brood wat amper onsigbaar
tussen die vingers van die bedienaar van die nagmaal gebreek word, spreek met
minder impak as die breek van 'n groot brood ten aanskoue van al die
nagmaalgangers. Die breek en uitdeel van brood deur lidmate aan mekaar met die
byvoeging of herhaling van die instellingswoorde vorm 'n rituele handeling met dieper
tref- en oordragskrag van die verbondsmaal as gemeenskapsmaal as die blote neem
en eet daarvan op 'n individuele basis. Die tot handeling kom by die gebruik van
simbole by die nagmaalviering en veral daarna in die dienskneggestalte in die
daaglikse lewe, is 'n stap nader aan die verstaan van die geloofsinhoud en historiese
gebeure van die verlossende genade van Jesus Christus as Offerlam. (Vgl Aerts
2002 in paragraaf 9.5.2 (3) - Ervaringsleer)

6.11.1 Rituele: Relevante definisies en aantekeninge

Barnard (2001:9) meen: “Onder ‘ritueel’ verstaan wij ... een al dan niet religieuse
symboolhandeling, met een min of meer herkenbaar en herhaalbaar patroon en
verloop”. Menken-Bekius (1998:18) onderskei drie probleemvelde wat 'n rol by die
definiéring van 'n ritueel speel: “.. de veronderstelde relatie tussen de rituelen die
mensen uitvoeren en hun beliefs. ... de veronderstelde verhouding tussen doen en
denken, met betrekking tot rituelen. Een derde veld kan worden aangegeven met de
woorden cultuur en identiteit”. Menken-Bekius (1998:26) se werksdefinisie lui soos
volg: “Rituelen zijn vanselfsprekende, eenmalige of herhaalde, veelal symbolische
handelinge, veelal vergezeld van bijbelhorende formules en teksten, waarin de mens
lichamelijk en interactief betrokken is op een werklijkheid, die in het ritueel present
wordt gestelt”.

Volgens Wegman (1991:44) is die belangrikste miskien: “... dat we door de
samenbang van symbolen in het ritueel onze innerlijke gevoelens, overtuigingen, de
zingeving die wij aan het menselijke bestaan geven, tot uitdrukking kunnen brengen.
... Wat de anthropologie ons omtrent rituelen leert, geldt ook voor de christelijke. In
dit opzicht verandert de christelijke religie de mens niet, maar bouwt zij verder op
datgene wat des mensen is”.

Volgens Van der Westhuizen (1993:15) word veral Turner se definisie van 'n ritueel
in die antropologie aanvaar.: “By ‘itual’ | mean prescribed formal behavior for
occasions not given over to technological routine, having reference to beliefs in
mystical beings or powers. The symbol is the smallest unit of ritual which still retains
the specific properties of ritual behavior; it is the altimate unit of specific structure in a



University of Pretoria etd — De Wet, D C (2003) 109

ritual context” (Turner 1967:19). Turner het sy waarneming van simbole gedoen deur
die waarneming van voorwerpe, aktiwiteite, verhoudings, gebeure, gebare en
ruimtelike eenhede in rituele situasies. Turner beskou simbole as 'n noodsaaklike
deel van sosiale prosesse. Die struktuur en eienskappe van rituele simbole kan
afgelei word van die eksterne vorm en waarneembare kenmerke, interpretasies van
spesialiste en leke asook vanuit die konteks wat hoofsaaklik deur antropoloé
uitgewerk word (Turner 1967:19-20).

Met verwysing na die verskillende definisies van rituele s& Muller (1993:2-3) is daar
sekere sentrale begrippe wat telkens na vore kom: Dit is simboliese handelinge
waarby woorde en dade 'n rol speel. Rituele het met kommunikasie te doen. Dit is
simboliese kommunikatiewe handelinge. Rituele as kommunikasie gee 'n antwoord
op 'n bepaalde gebeurtenis aan 'n bepaalde persoon of gemeenskap, aan vorige of
toekomstige geslagte, ten diepste aan God. Dit dui op formele en gestruktureerde
handelinge. 'n Religieuse element is meesal betrokke, alhoewel nie altyd nie.

Die sinvolheid van rituele is geleé in die bydrae wat dit maak tot 'n beter begrip van
die geloofsinhoud. Rituele, soos simbole, dien die Woord en Woordverkondiging en
kan nooit as 'n selfstandige wyse van geloofsbemiddeling beskou word nie. Rituele is
dus deel van die tot handeling kom van die geloofsinhoud wat ter sprake is, beide by
die geloofsbemiddelaar en geloofsbemiddelde. Die eenstemmigheid oor die gebruik
van rituele by die geloofsbemiddelaar en geloofsbemiddelde dui op die mate waarin
geloofsbemiddeling geslaag het en ook in watter mate geloofshandelinge sal
kontinueer. Die benutting van rituele deur verskillende dissiplines veral teologie,
antropologie en sosiologie kan verbeter deur middel van 'n duidelike gestruktureerde
netwerk van samewerking sonder dat een van dié wetenskappe hul eie identiteit hoef
prys te gee.

6.11.2 Die aanleer van Christelike rituele

Gesinne moet rituele en tradisies van die Christelike gemeenskap asook
gesinsimbole aanleer. Rituele en tradisies van die Christelike gemeenskap moet met
die alledaagse lewe in die huis verbind word. Simbole en gebruike van die Christelike
geloof was nog altyd belangrik om die Christelike verhale met die Christelike
gemeentes en gesinne te verbind (vgl Deut 6:7, 20-21). Gesinstradisies soos
daaglikse roetine, vieringe en gesinsverhale gee duidelik uitdrukking oor wat die
gesinne glo en wat hul waardes is. Verskillende geleenthede soos tafelgebede,
gebed voor slapenstyd, Kersboom, verjaardag of doopviering kan almal die goeie
nuus van Jesus Christus kommunikeer. As oupa vir sy kleinkind vertel hoe goed God
vir hom was, word dit later 'n gesinsverhaal en kan die kleinkind ook daarmee
identifiseer. Oupa se storie word ook met die kleinkind se storie verbind. Die rituele,
tradisies en gedragspatrone van die gesin is belangrik vir die geloofsvorming van die
kind, reeds vanaf geboorte (vgl Strommen en Hardel 2000:150-151). Gesinne kan
ook die beste gedefinieer word na aanleiding van die verhaal van die gesin en die
verhaal is deurspek van simboliese en rituele handelinge, bewustelik of onbewustelik.
Mdaller (2002:15) meen: “In gesinne leef daar verhale oor wie hulle is, waar hulle
vandaan kom en waarheen hulle op pad is. Wanneer hulle hierdie verhale met
mekaar deel, is hulle tegelyk ook besig om hulle gesin te vorm of te konstrueer”.
Indien gesinne gehelp word om tot verstaan te kom in watter mate rituele ook ‘n
terapeutiese funksie in die gesin het, sal daar ook ‘n nuwe hoop geskep word vir
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gesinne en die hantering van elkeen se behoeftes. Muller (2002:70-71) verwys na 'n
film “Angela’s ashes” wat handel oor die grootword van 'n seun en hoe die Roomse
godsdienstige rituele hierdie seun deur sy stormagtige tienerjare begelei het. Muller
sé (2002:71) dat dié verhaal hom laat besef het dat die Christelike rituele moontlik ‘n
groter behoudende invioed op kinders se ontwikkeling het as wat daar algemeen
gedink word: “Al voel ons as ouers hoe onbekwaam en bang, al beskik ons almal nie
oor die vermoé om ingewikkelde teologiese gesprekke met ons kinders aan te knoop
nie, kan ons almal dit regkry om sekere Christelike gewoontes in ons huise te vestig
en in stand te hou. Die kerk moet ouers ook hierin begelei”.

Die bestaande familiegewoontes kan met geloofsinhoude ingeklee of verryk word. Dit
sal egter sinvol wees om gesinne te begelei om tuis aan die hand van die kerklike
jaar en eie familieverwante feeste Bybelse verhale aan gesinsverhale te koppel (vgl
Marais en ander 2001: Sewe familiegewoontes wat geloof laat groei & Marais 1999:
Leesrooster vir lidmate, gebaseer op die kerklike jaar). Die begeleidingsmateriaal en
persone wat die begeleiding van gesinne waarneem, moet gesinne die geleentheid
bied om kreatief met rituele om te gaan.

6.11.3 Verskillende soorte rituele en die indeling daarvan

Mdaller (1993:3-4) onderskei rituele in die volgende kategorie€ (vgl diagram 45:
Rituele as 'n simbolies-kommunikatiewe handeling):

1. Oorgangsrituele: Byvoorbeeld huweliksluiting, geboorte, volwassewording en
dood.

2. Genesingsrituele: Grin (2000:148) meen dat die salwing van die sieke twee
betekenisse het: (1) intensiewe gebed vir geestelike en liggaamlike genesing en
(2) die aanvaarding van siekte as ‘n weg van transformasie en voorbereiding vir
sterwe (Vgl Jak 5:14). Volgens Veenhof (1990:60) is daar by die Reformasie geen
herwaardering vir genesingsdienste nie. Die evangeliese leer is egter genoegsaam
met wondere bevestig dat dit nie meer vandag van belang is nie.

3. Verwisselings- en intensifiseringsrituele: Groetrituele by aankoms en vertrek en
verwisseling van seisoene waarvan die kerklike feesdae ook deel uitmaak.

4. Gesinsrituele: Familiefeeste soos godsdienstige feeste en openbare
vakansiedae, gesinstradisies soos verjaarsdae en ander herdenkings,
geroetineerde patrone soos maaltye, slaaptye, naweek-aktiwiteite en maniere van
groet.

5. Terapeutiese rituele: Om gees en liggaam, woord en aksie, logika en drama
bymekaar te hou. Dit gaan alles oor die intrapsigiese behoefte om ambivalente
emosies bymekaar te hou.

Van der Westhuizen (1993:16) deel rituele soos volg in:

1. Eenmalige rituele: Intrek in 'n nuwe huis en begrafnisse.

2. Herhalende rituele: Etenstye, meditasie en gebed asook verjaardagvierings is
hier tipiese voorbeelde van herhalende rituele.

3. Sosiale rituele: Gesins- en skoolreunies, wittebrood en die viering van vadersdag
is voorbeelde.

4. Godsdienstige rituele: Die doop, Joodse Bar Mitzvah, eredienste, bidure en
nagmaal kan hier genoem word.
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5. Persoonlike rituele: Voorbereiding vir slaap, vir seksuele gemeenskap of om
afskeid te neem, is tipiese persoonlike rituele.

Vir 'n gemeenskapsgerigte benadering is 'n grafiese voorstelling van die indeling van
rituele meer sinvol as 'n kategoriale indeling. As uitgangspunt word veronderstel dat
praktiese teologie, sosiologie, psigologie en antropologie in die gemeenskap vennote
is in die benutting van rituele. Hierdie vennote word deur vier sirkels voorgestel wat
mekaar gedeeltelik oorvleuel en wat gemeenskaplike punte aandui, maar ook ruimte
laat vir elke dissipline se eie identiteit en werksaamheid in die gemeenskap. Omdat
rituele slegs betekenisvol is as daar deelname is, sluit dit ook die kognitiewe,
affektiewe en konatiewe dimensies van menswees in. Die effektiwiteit van die ritueel
word dus bepaal in watter mate die genoemde dissiplines saam kan besin en in
watter mate die dimensies van menswees verreken word. Daar sal egter gewaak
moet word teen te veel verbalisering en te min simbolisering wanneer 'n diskoers oor
rituele tussen genoemde dissiplines aangegaan word. Die doel is om deur middel
van rituele die maksimum bydrae tot algemene karaktervorming en geloofsvorming
van tieners en ander lede van die gemeenskap by te dra. Daarom kan alle moontlike
indelings, soos die van Muller (1993:3-4) en Van der Westhuizen (1993:16) plek vind
in die grafiese voorstelling om tot geloofsbemiddeling by te dra. Rituele het die taak
om die gemeenskap tot communitas te lei. Communitas is 'n gebeurtenis wat die
gemeenskap in 'n sosiale verhouding byeenbring met die hulp van rituele. Vanuit 'n
geloofsoogpunt word die teologiese, sosiologiese, psigologiese, antropologiese en
pedagogiese momente van die mens binne die ritueel verreken om tot
geloofsgemeenskap en geloofsbelewing te kom. Dit veronderstel en beklemtoon ‘n
gemeenskapsgerigte model vir die geloofsvorming van tieners in die verbondsgesin
deur middel van rituele en simbole.

6.11.4 Riglyne vir die ontwikkeling van terapeutiese rituele

Carter en McGoldrick (1999:212-213) bespreek sewe riglyne vir die ontwikkeling van
terapeutiese rituele.: (1) Terapeutiese rituele is deel van 'n groter terapeutiese proses
en word gebaseer op beplanning, versigtige gebruik en 'n goeie verhouding tussen
terapeut en die gesin. (2) Die terapeut probeer om geskikte simbole en simboliese
handelinge vir die gesin te vind. (3) Die terapeut ontwerp die ritueel en maak van die
gesin se insette gebruik ten opsigte van waar en wanneer dit moet plaasvind. (4) Die
terapeut skenk aandag aan veranderinge om kontradiksies in te sluit soos in plaas
van om vas te hou ook te laat gaan. (5) Die terapeut neem 'n versigtige houding in
om sekere aspekte van die rituele deur die gesin te laat ontwerp om sodoende die
verbeelding te fasiliteer wat tot oplossings kan lei. (6) Terapeutiese rituele vir
idiosinkratiese lewensfasegebeurtenisse maak sterk gebruik van normatiewe rituele.
(7) Die terapeut bly oop vir die gesin se ontwikkeling van rituele, insluitend die keuse
om nie die ritueel ten uitvoer te bring nie.

Terapeutiese rituele moet as proses gesien word om idividue en veral lede van
gesinne te laat saamwerk aan die bestaande probleem. Dit herstel intieme
verhoudings en lei tot selfterapie deur gesinslede met gesinslede wat selfstandigheid
en balans in die gesin meebring. Van belang is die kommunikatiewe handelinge wat
deur hierdie prosesmatige geaktiveer word.
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Imber-Black (1999:202) beweer: “Every culture makes rituals. Anchoring us with the
past and where each of us comes from, while simultaneously moving us into the
future, rituals capture and express the duality of continuity and change, constancy
and transformation, required for families and cultures”. Dit is dus ondenkbaar om
enigsins 'n poging in terapie aan te wend sonder die bystand van simbole en rituele
om die gebeure van 'n bepaalde lewensiklus, soos verliese deur sterfte, effektief te
begelei. Die talle kruise en blomme wat langs paaie na motorongelukke geplaas
word, kan as voorbeeld dien vir die behoefte aan die simboliese hantering van
bepaalde gebeurtenisse.

6.11.5 Betekenis en funksionaliteit van rituele

Grin (2000) het 'n interessante indeling van rituele gemaak om die konkrete funksie
van rituele in die daaglikse lewe te verduidelik: (1) psigologiese rituele, (2)
persoonlike rituele, (3) familierituele, (4) rituele wat tot gemeenskaplikheid en orde
lei, (5) nuwe rituele, (6) kerklike rituele en (7) die uitwerking van Christelike rituele.
Vir hierdie navorsing word slegs enkele gedagtes rondom die oorgangsrituele, rituele
om met mekaar om te gaan, familierituele, rituele in jeuggroepe en die uitwerking van
Christelike rituele vermeld. Met oorgangsrituele bedoel Grin (2000:32-33) die
losmaak van jongmense van hul ouers deur sekere inisiasierituele. Dit |é in die psige
van die mens om van die vader- en moederverbinding losgemaak te word. Grun
(2000:40-42) meen dat rituele aangewend kan word om 'n eie identiteit te vind. Veral
mense met onsekerheid ontdek deur rituele wie hulle is en kom so tot stabiliteit. Dit is
veral van belang by jongmense en spesifiek dié met 'n depressiewe houding. In die
rituele kan 'n duidelike gedragspatroon van mense ten opsigte van mekaar
raakgesien word. Dit gee begrip vir mekaar en gee 'n heilsame vorm aan die omgang
met mekaar. Dit gee vir jou 'n gevoel van deel wees van 'n bepaalde groep. Vir
hierdie navorsing is dit veral van belang om mense in die samelewing deur middel
van rituele, handeling, verskillende aktiwiteite weer die groepsgevoel en veral van
gelowiges te laat ervaar. Daar is egter vele rituele wat binne die gemeenskap benut
kan word om verhoudings te bou, veral die “begroetingsritueel” (vgl Grin 2000:42).

Vir jongmense met baie seer is dit veral sinvol om by 'n handeling uit te kom om die
wonde te deurleef. Hendriks (2003:27) stel voor dat in die ontwikkeling van jeugwerk
moet daar in die jeugpastoraat ‘n gespreksmodel ontwikkel word om na verskillende
aspekte van die jeug te luister: waarmee is hulle besig, waarvan hou hulle en
waarvan nie, wat is vir hulle belangrik en met watter verwagting leef hulle? Hierdie
vrae moet gevra word teen die agtergrond dat tieners wel in geloof belang stel, “...
maar alleen als je wat van het geloof ervaren kunt. Juist in dat opzicht hadden zij in
kerkdiensten niets te zoeken. ... ‘We beleven er niets, het gaat niet over ons. De kerk
is er voor ouderen’. Selfs jeugddiensten voldeden niet” (Hendriks 2003:32). Dit is nie
altyd wenslik om jongmense met hul verlede of hul kerkbywoning te konfronteer nie
en dit is soms beter om deur kreatiwiteit die seer te verwerk. Daarom moet die tiener
midde in die proses van die ontwikkeling van tiener- en gesinsbediening asook
tienerpastoraat staan. Die betrokkenheid by en in verhouding staan met ‘n aktiwiteit
waaraan die tiener self vorm kan gee, is reeds ‘n terapeutiese proses wat met talle
handelinge en rituele gepaard gaan. Grun (2000:64) sé: “Het is niet de bedoeling dat
men het leven een kunstmatige vroomheid geeft”. Dit gaan eerder oor wat vir die
spesifieke persoon sinvol is en wat vir hom goed sal wees. Rituele in jeuggroepe het
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'n besondere waarde en bespaar baie energie vir jeugleiers. Waar daar geen rituele
bestaan nie, groei lede van groepe nie na mekaar toe nie (vgl Griin 2000:98-99).

Gesinne het almal basiese rituele wat uitgevoer word en waardeur verhoudings
gebou word en probleme verwerk word. Dit is ook nodig dat gesinne bewus gemaak
moet word van die verskillende moontlike rituele, maar ook van die waarde van die
rituele wat reeds in elke gesin plaasvind, wat soms onbewustelik uitgevoer word en
sodoende die diepere waarde verloor.

Soos met Christelike simbole en die benutting daarvan, het die bron van simbole,
naamlik rituele, ook al meer op die agtergrond begin skuif. Dit het gebeur ten spyte
van die dinamiese uitwerking wat Christelike rituele het. Daar is talle Christelike
rituele wat hier genoem kan word soos feeste, kreatiewe rituele wat verbeeldingskrag
vra, rituele wat die estetika na vore bring en die heerlikheid van God beklemtoon,
rituele wat orde in die lewe bring, onderlinge verbondenheid smee en genesing bring.
Hierdeur word sin in die lewe gebring, maar dit vra spesifieke aandag en
beklemtoning asook op- en uitbouing.

Menken-Bekius (1998:40) verwys na die nuttigheid van rituele deur van 'n
funksiedriehoek van die ritueel te praat. Daar is drie pole waaromheen al die funksies
van rituele groepeer (vgl diagram 46: Die funksiedriehoek van die ritueel). Hierdie
drie pole is altyd op die een of ander wyse by rituele betrokke, naamlik A: die
individu, B: die groep en C: die simboliese betekenissisteem. By elkeen van hierdie
pole is daar ook bepaalde funksiegroeperinge, naamlik A: psigo-higiéniese, B:
sosiale en C: noétiese funksies. Menken-Bekius (1998:41) sé: “Met dit geheel aan
interactiepatronen staat ‘de mens’ in de grotere context van de hem omringende
cultuur (culturen). Wanneer we de functieclusters koppelen aan deze drie polen, dan
zien we drie lijnen waarlangs de drie polen elkaar wederzijds beinvioeden’.

Volgens Menken-Bekius (1998:42-70) kan die drie groeperinge van die funksies van
rituele soos volg beskrywe word:

A:Die sosiale funksie: Een van die funksies wat die ritueel het, is dat dit die mens
van geboorte tot die graf deur middel van posisie (status), wat hy of sy in die
samelewing beklee, begelei. Dit sluit onder ander in die geboorte-rituele, skool toe
gaan, puberteit, toetrede tot die arbeidsmark, huweliksluiting en aftrede. Die
betekenis van sulke rituele neem toe namate die verskille in klas of stand in 'n
samelewing groter word. Menken-Bekius (1998:44-45) verwys na die teorie van
Durkheim wat op die volgende drie komponente neerkom: (1) Dit is 'n kausale teorie
oor die wyse hoe daar deur middel van rituele “religieuse” (sosiaal-kulturele
simboliese) kollektiewe voorstellinge en gevoelens na vore gebring, versterk en
vernuwe word. (2) Die teorie verskaf 'n bepaalde interpretasie van hierdie
voorstellinge en praktyke. Die interpretasie is gerig op die opspoor van die sosiale
verhoudinge binne 'n samelewing. (3) Die teorie het betrekking op die konsekwensies
van religieuse voorstellinge en etiese praktyke. Die individue word deur die
opvoeding van rituele in hul sosiale natuur versterk. Sodoende vernuwe die groep sy
eenheid en gevoelens van sosiale kohesie.

Vir hierdie navorsing met 'n gemeenskapsgerigte tiener- en gesinsbediening en in
besonder met betrekking tot 'n oorgangsfase, ook hier in Suid-Afrika, word ook na
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Turner se communitas-konsep verwys. Menken-Bekius (1998:47) verwys na Turner
(1977) se gebruik en uitbouing op A. van Gennep se model. Turner |& die klem op
die middelste fase van Van Gennep se model — die sentrale fase waarin die eintlike
oorgang plaasvind. Menken-Bekius (1998:47) beweer: “Een van de belangrijkste in
de hele dynamiek van overgangsrituelen is de spontane communitas, die geboren
wordt onder mense die zich als lotgenoten in een liminale situasie bevinden, dat wil
zeggen vertoeven in een grensgebied dat gekenmerkt word door de woorden ‘betwixt
and between’. (Vergelyk diagram 47: Rituele in die liminale fase volgens E. Leach,
1976 en Van der Hart, 1990:89, wat ietwat anders deur myself voorgestel word). Die
woord “status” dui in hierdie diagram op 'n bepaalde toestand, byvoorbeeld status A
kan na adolessensie of 'n getroude vrou verwys en status B kan weer na
volwassenheid en 'n weduwee verwys. Menken-Bekius (1998:49) verwys na die
liminale periode wat dikwels ryk is aan simbole en rituele wat vastigheid bied in 'n
onseker en spanningsvolle tydperk. Die oorgangsperiode word gekenmerk deur
afskeidsrituele van die vorige societas, grensgebiedrituele om hulp te verleen om
deur die liminale periode te kan kom en die verenigende rituele of post-liminale
rituele om binne die nuwe societas van hulp te wees om te groepeer. Vir die
bemiddeling van geloof binne gesinsverband met 'n gemeenskapsgerigtheid, is die
benuttig van verenigende rituele van uiterste belang.

B:Die noétiese funksie: Menken-Bekius (1998:51) sé: “Bij de noétische functie
moeten we onderscheiden tussen het wat, de substantiéle inhoud van de
voorstellingen en cognities die mensen hebben bij de rituelen die zij uitvoeren en het
hoe van deze functie”. Die hoe-vraag het te doen met die wyse hoe met behulp van
rituele tradisionele of nuwe kennis oorgedra, verwerf of ingestel word. Menken-
Bekius (1998:52) sé oor die wat-vraag van 'n ritueel kan slegs situasie- en
tradisiegewys gepraat word. Menken-Bekius (1998:52) verwys na Jennings se
siening hoe kennis deur rituele verwerf word: (1) Rituele is 'n manier om iets te wete
te kom. (2) Rituele help by die oordra van kennis en die vind van 'n eie respons
daarop. (3) Rituele leer wat rituele is. Menken-Bekius (1998:53) meen dat Jennings
se betoog rondom drie punte draai: (1) Rituele kennis word verwerf deur die liggaam.
Die hand weet eers wat hy moet doen en daarna kom die besef daarvan tot die
verstand. (2) Die rituele kennis word nie deur studie, oordenking of waarneming
verwerf nie, maar deur aksie en in aksie. (3) Rituele kennis word verwerf deurdat dit
'n verandering bring in dit wat te wete gekom moet word. Hierdie uitgangspunt dui op
kennisverwerwig deur betrokkenheid. Dit is die kern van geloofsbemiddeling met 'n
gemeenskapsgerigtheid. Die tiener moet tot ontdekking kom van wat hy moet weet in
en deur aksie. Die tiener raak besig met godsdienstige take en kom eers later tot die
besef waarmee hy besig is. Die algemene uitgangspunt is om eers 'n deeglike kursus
vir evangelisasie aan te bied, maar rituele kennis word nie opgedoen deur
afsondering of kursusse nie, maar deur betrokkenheid. Alhoewel dit ietwat maklik en
miskien oordrewe deur Babin (1991:154) gestel word, maar tog waarheid inhou, sé
hy: “Do you want to set up a group? Arouse emotion! Create understanding by
sharing. Run, dance, make music! Symbolic language does just that’.

C:Die psigo-higiéniese funksie: Menken-Bekius (1998:56) sé: “In een
overzichtsartikel over het theoretische concept van ritueel in de psychologie
constateert B. Boudewijnse (1996) dat er in de psychologie geen debat over rituelen
wordt gevoerd, zoals dat in de antropologie het geval is”. Psigologiese uitsprake oor
die funksie van rituele is altyd gebaseer op bepaalde mensbeelde en dus op
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ideaalbeelde van wat “gesond” en “ongesond”, wat ‘normale gedrag” en wat
“afwykende gedrag”is.

Mensbeelden werken onmiddelik door in de psychologische
waardering van rituelen en de beskrijving van de functies. En
vandaar vinden ze weer hun weg naar pastoraal-theologische
scholen, met gevolg dat terwijl de ene pastor warm loopt voor het
werken met rituelen zoals dat in de gedragstherapie is ontwikkeld
(Nieuwkoop 1986), de andere waarschuwt dat zulk gebruik
overdreven verwachtingen kan wekken en een soort magisch denken
kan bevorderen.

(Menken-Bekius 1998:57)

Daar bestaan dus gevare deur van simbole en rituele by geloofsbemiddel gebruik te
maak, naamlik dat dit die gedagtegang in 'n verkeerde denkrigting kan stuur.
Menken-Bekius (1998:70) sé: “In de functiedriehoek vinden we een instrument om
nader mee te bepalen welke soort beroepsbeoefenaar in welke situatie de
aangewezen persoon is om leiding te geven aan een ritueel”. Rituele kan op
verskillende maniere help om die lewe te orden. Ons moet egter daarvan bewus bly
dat met rituele in 'n positiewe of negatiewe sin 'n vorm van mag of invloed in die lewe
van die individu uitgeoefen word. Rituele vorm een spesifieke wyse van
kennisverwerwing oor wie ek is en hoe dit in die wéreld lyk. Hierdie kennis word in
rituele oorgedra en word langs die weg van die liggaamlike interaksie tussen die
deelnemers en die werklikheid verwerf wat in die ritueel teenwoordig gestel word.
Rituele het 'n belangrike funksie in die psigiese huishouding. Dit dien daar spesifieke
intra- en inter-persoonlike belange. Heitink (1990:129) sé dat die ritueel die enkeling
help om te besef dat hy nie in sy voor- of teenspoed aan homself oorgelaat is nie, “...
maar staat in een ftraditie en zich gedragen mag weten door een gemeenschap.
Rituelen zijn er op gericht om de voortgang van het leven mogelijk te maken”.

Maller (1996:189-190) vat die funksionaliteit van rituele in sewe punte saam:

1.'n Bevrydende en kanaliserende funksie: Emosies wat met 'n krisissituasie
gepaard gaan, word deur rituele gekanaliseer.

2. 'n Bemiddelende funksie tot die verlede: Dit herinner mense aan hul herkoms en
gee op grond daarvan hoop vir die toekoms.

3. 'n Etiese funksie: Die uitvoer van die ritueel veroorsaak 'n heroriéntasie tot die
wesenlike lewenswaardes.

4. 'n Beswerende funksie: Deur die ritueel word die ware kwaad besweer en bely op
'n tasbare wys dat dit nie die laaste woord het nie.

5.'n Ekspressiewe funksie: Dit is 'n noodsaaklike uitdrukking van die self en
gevoelens.

6. 'n Verdigtingsfunksie: Die verlede en die toekoms word in die ritueel verdig tot die
hede en so ingehaal, binne bereik gebring en beheersbaar gemaak.

7. 'n Sosiale funksie: In die ritueel word na ander uitgereik met 'n oproep om saam te
k