Bild och verklighet

Négra reflexioner 6ver
det religiosa sprakets
egenart

Av René Kieffer

INLEDNING

En stor del av véara ord betecknar ting som finns i sinnevirlden. Av den
verklighet som vi f&ngar upp genom véra sinnen goér vi oss férestillningar
och bilder. Vi kan silunda tala om kvinnobilder, moders- och fadersbil-
der, och, angiende den yttersta verkligheten (som egentligen 4r bortom
var sinnevirld), om gudsbilder. Nédr man talar om "bildsprak" menar man
i férstone ett sprak som nyttjar olika bilder for att beskriva verkligheten
eller en pahittad s&dan (romanens virld, t ex).

Sjalv har jag foreslagit en utvidgning av begreppet "bildsprak", for att
kunna inbegripa #ven det som man brukar kalla fér "scenbilder" (scener
som m3lar upp en hindelse), eftersom 6vergdngen frén bilder till scenbil-
der hos férfattare ofta dr mycket smidig.

Schematiskt sett kan man siga att det finns tv motsatta tempera-
. ment: de som tinker och talar i abstrakta termer, och de som tinker och
talar med hjilp av bilder eller scenbilder som de s att siga ser framfor
sig. | den meningen uppfattar jag Johannesevangeliets forfattare som en
typisk tinkare i bilder och scenbilder. Nir han talar om t ex ljus, s
handlar det inte for honom om en abstraktion, utan om konkreta scener
dir Jesus framtrider som virldens ljus.

Nir vi betraktar sprakets struktur, brukar vi skilja mellan det beteck-
nande ordet (t ex fonemen v-a-t-t-e-n) och den betecknade innehallssi-
dan, begreppet "vatten". I lingvistiken brukar man kalla dem significans
och significatum. Nir vi i vart sprak begagnar bilder, symboler eller meta-
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forer, kan vi gora ytterligare en distinktion mellan det som betecknas
direkt och det som betecknas indirekt, dvs "det som skall medbetecknas",
ett significandum eller symbolisandum. Bilden av vattnet som #r nigot pa-
tagligt, kan siledes st fér ndgot annat, ibland ndgot vagt som livet, ung-
domen, eller, i en viss miljo, en konkret handling, t ex dopet. Bibeln och
liturgin leker suverint med ord och bilder, som associeras till annat 4n
deras normala innebérd. "Vattnet" kan dir sté for nistan allt positivt och
negativt, som har med méinniskornas existentiella villkor att géra: Guds
ndd, Guds barmhiirtighet, frilsningens glidje, skapelsens fruktbarhet,
syndafloden osv.

Jag vill ocks# i denna inledning understryka att den religitsa erfaren-
heten #r personlig for var och en av oss. Den #r firgad av alla andra erfa-
renheter vi gjort under vir uppvixt: vi har tagit till oss kiirlek och
omsorg, budskap och anvisningar vi fick av vara férildrar och andra nir-
stdende minniskor. Vi har utvecklats i en bestimd kulturmiljs, med ett
spak som var givet och férmedlade kunskaper om verkligheten. Var reli-
gitsa erfarenhet kan ha varit priglad av tillit till den som av vr omgiv-
ning kallades fér "Gud", men den kan ocksd ha varit en blandad
upplevelse av hopp och fértvivlan, av gliddje dver en Guds nérvaro men
ocks8 av fortvivlan éver hans frdnvaro. De kinslor som férildrarna fram-
kallat hos oss genom sin uppfostran har varit betydelsefulla dven for var
gudsupplevelse. Men hur var religidsa erfarenhet 4n har sett ut, s& har
den inte kunnat utvecklas utan spréklig férmedling.

Den religitisa erfarenheten innehdller sidor, som spriket inte kan re-
dogora for pé ett adekvat sitt. Alla mystiker brottas med problemet hur
de skall uttrycka de outsigliga upplevelser de haft av sin Gud. Men 4nda
spelar spréket en visentlig roll i all férmedling av religiésa budskap. Jag
tar hir ordet "spraket” i en vid mening och syftar inte p4 de rent lingvis-
tiska fenomenen av ett artikulerat sprik utan ocksi p3 gesternas, hand-
lingens och bildernas sprdk. Man kan kort siga, att den religitsa
erfarenheten inte dr enbart sprik, men den kan inte uttryckas pi annat
sitt #n genom olika sprakliga fenomen.

1. DET RELIGIOSA SPRAKETS EGENART

Alla som deltar i en gudstjénst vet att det religitsa spraket dr mangfaset-
terat. | en hégmissa finns t ex utsagor av tydligt formulerad art, pa ett
sprak som liknar ett faktasprik. Jag tinker pd trosbekinnelsen, som har
uttalade kunskapsmoment om Gud Fadern, Sonen och Anden. Aven
epistel- och evangelielasningen kan uppfattas som férmedling av bestam-
da kunskaper om det kristna budskapet. Diremot #r det trefaldiga Kyrie-
eleison ett sprikligt uttryck for syndamedvetenhet. Gudstjinstfiraren
stimmer in i en formel som appellerar mer till hans/hennes kinslor 4n
hans/hennes intellektuella begreppsapparat. Mycket i liturgin utgors av
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gester och handlingar som har ett symbolvirde. Pristen lyfter nattvards-
brédet eller kalken och visar dem fér de nédrvarande. Genom detta tysta
sprik riktas uppmirksamheten p& ndgot visentligt som férsiggar. Nar
deltagarna tar emot nattvardsbtédet och -vinet, férenar de sig i den sym-
bolhandling som forsiggdr. De kunskaper de har fatt fsrmedlade till sig
om ritens innebdrd kan priigla deras respektfulla attityd gentemot det gu-
domliga de inférlivar med sig.

Aven om det i det religitsa spraket finns kunskapsformedling, si ar
det alltsd ofta andra moment 4dn de begreppsliga som stir i forgrunden.
For att fortydliga detta kan det vara nyttigt att fundera 6ver vad vi finner
i den bok kristna brukar g till, Bibeln. Exegeter har sedan linge delat in
texterna i olika litterira genrer: berittelser, profetior, visdomsord, lagord,
lovsénger, brev, liknelser. Gr man #nnu lingre in i formbeskrivningen,
kan man skilja ut saligprisningar, vilsignelseformler, trosformler, doxolo-
gier osv. Egentligen kan litteraturvetaren alltid klassificera texter p4 ett
nytt sitt, om han eller hon kan hitta formella eller innehallsliga likheter
dem emellan. I dessa olika litteridra genrer och former finns kunskaps-
och kinslomoment inbakade. En vilsignelseformel kan t ex beskriva hur
den vilsignade skall bete sig och samtidigt pa ett performativt sitt ned-
kalla vilsignelsen 6ver honom eller henne. En liknelse om Guds rike kan
uppfattas som en undervisning, samtidigt som den uppmuntrar lisaren
att bemdda sig att komma in i det. Hymner ger kunskap om vilka egen-
skaper Gud har, men ir egentligen en uppmuntran till lisaren eller 8hs-
raren att stimma in i lovprisningen av denna Gud. Vi har allts3 i
bibeltexter kognitiva dimensioner (som tilltalar fdrnuftet), konativa as-
pekter (som riktas till vér vilja) och en emotionell firgning (som influe-
rar virt kinsloliv).

Med andra ord: i alla religisa textkategorier i Bibeln finns ndgot ge-
mensamt, som utgdr en forbegreppslig viirld. Vi skiljer mellan kunskap
och uppmuntran till olika affekter och kénslor, men i den religitsa tex-
ten finns dessa moment ofta integrerade.

Detta blir annu tydligare om vi négot funderar 6ver begreppet "myt".
Forfattaren till 2 Petr skriver: "Det var inte négra skickligt ihopdiktade
sagor jag byggde p4 nir jag for er férkunnade var Herre Jesu Kristi make
och hans ankomst, utan jag hade med egna 6gon sett honom i hans ma-
jestat" (2 Petr 1:16).

Det forfattaren (troligen en petruslirjunge) anspelar pa dr Jesu "for- -
klaring" p& det heliga berget, innan han gir déden till motes, och som
vra synoptiska evangelier berittar om. Hr sitts mot varandra "hopdik-
tade sagor" (pi grekiska anvinds ordet "myter"), mot den underbara
verklighet Petrus skulle ha sett med egna 6gon. De forsta kristna var
ména om att understryka, att allt det som de férkunnade om Jesus, hans
dsd, forklaring eller uppstdndelse, var verkligt, i motsats till romerska och
grekiska myter och sagor. Detta kan ocks8 den nutida kristna bejaka, at-
minstone vad betriffar Jesu dod och uppstidndelse. Men samtidigt 4r den
l6sning som forfattaren till 2 Petr foreslar alltfor ensidig. Jesu forklaring
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kan ocksd i en viss mening uppfattas som "myt", om man med "myt" be-
tecknar siddant som berdér grundliggande existentiella dimensioner i
minniskans liv.

M Dibelius uppfattade faktiskt Jesu férklaring som en "myt" och hans
kollega R Bultmann féreslog att vi skulle "avmytologisera" Bibeln, och
darmed syftade han pd det hermeneutiska arbete som varje uttolkare
nodvindigtvis gor utifrdn sin férstdelsehorisont. Men idag #r teologerna
mindre sikra pd att en enkel avmytologisering #r 16sningen. Tvirtom:
manga menar att Bibeln blir intressant just genom de myter, bilder och
symboler som den tillhandaha&ller. Det har biskop G Aulén redan 1965
understrukit i sin betydelsefulla bok "Dramat och symbolerna".

Religionshistoriker, som M Eliade, har papekat, att den féraktfulla at-
tityd som ménga bland de férsta kristna hade mot hedniska myter var
mycket inskrinkt och dirfér senare skulle drabba kristendomen sjilv.
Myterna, symbolerna, bilderna ar i alla religioner visentliga redskap,
ocksd i judendomen och kristendomen. Alla myter, menar Eliade, ar
bade forebildliga och skapande. Den kosmogoniska myten, t ex, berittar
om hur virlden blev till och ordnar dirmed fér ménniskan det kaos ur
vilket kosmos, dvs den ordnade virlden, uppstir. Genom myten kan
minniskan bli medveten om varats alla dimensioner. Myterna angér hela
ménniskan: de tilltalar férnuftet genom att ge en forklaring pa hur saker
och ting kom till; de angir minniskans kanslor genom att framkalla tillit
till gudomen.

Det ir p& denna niva som de bibliska texterna kan paverka oss i litur-
gin. Nir vi under pasknatten i den katolska liturgin hér berittelsen om
hur Gud p3 sex dagar skapade viirlden kan vi, i pskens ljus, glidja oss
dver att skapelsen var tinke si att "Gud sdg att det var mycket gott". Nir
vi under samma liturgi hér beriittelsen om uttdget ur Egypten, glids vi
med generationer av judar och kristna 6ver att vi inte lingre dyrkar
Egyptens avgudar utan har fitt méta den levande Guden, JHWH, han
som ensam verkligen dr. Nir vi slutligen hor Jesajas profetia om vatten
som skall stilla ménniskans torst, eller Paulus forkunnelse om att déden
nu #r uppslukad, s& glads vi éver den seger som #gde rum pa p&skdagen
och som nu ger oss det levande vatten som Jesus hade utlovat, den heliga
Anden, Guds ord och sakrament.

Att ha en positiv instillning till "myt"-aspekten i Bibeln behéver inte
strida mot en kristen uppfattning om att Jesu déd och uppstidndelse #r
verkliga. Detta ger de kristna uttryck for i sina trosbekinnelser, som ér
begreppsligt klargérande. Men det religitsa spriket i allménhet rér sig pd
ett férbegreppsligt omrade. Dess symboliska aspekt kan, i anknytning till
E Cassirer, uppfattas som strukturer av den minskliga erfarenhet, som ér
kulturellt betingad och férbinder den religitsa grupp som erkinner vir-
det av dessa symboler, bilder och myter.
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2. BILDER | BIBELN ELLER LITURGIN OCH
VERKLIGHETEN

Bibelns och liturgins sprék ir till stor del bade berittande och beskrivan-
de. I b&da fallen spelar bilder, metaforer, liknelser och symboler en bety-
dande roll. Den vetenskap som framfér andra fingar upp dessa olika
aspekter kallas fér "poetik". Den uppmiirksammar den skapande process
som férnyar spriket. Vi vet hur diktare genom sitt sitt att ge invanda ord
nya semantiska innebérder kan hjilpa oss att med nya égon se p& var
omgivning. Helvetet och himlen ser annorlunda ut, nir man har list
Dantes stora epos. S3 dr det natutligtvis ocksd med alla liknelser om him-
melriket som Jesus berittar eller alla eskatologiska visioner som beskrivs
hos de gammaltestamentliga profeterna. De ir killor ur vilka vi &ser ny
kunskap om Gud och minniskan.

Poetiken &verskrider den griins som lingvistiken sedan de Saussure
dragit mellan de sprikliga tecknen och deras referens. Den 4terhillsam-
ma attityd som semiotiker i de Saussures anda férordat dr metodologiskt
fruktbar, men den ticker inte hela verkligheten. P Ricoeur férordar en
hermeneutisk medvetenhet om sprikets funktion som innebir, att man
ocksd beaktar hur spriket 4r ett medel f6r kommunikation mellan min-
niskan och hennes omviirld. Spriket dr vért redskap for att forstd oss sjil-
va och andra, men ocks4 fér att utvidga var horisont och hjilpa oss att
bittre se verkligheten.

Vi kan betrakta symbolspraket bade i icke nedskriven och i skriven
gestalt. Antropologer som C Geertz eller C Lévi-Strauss har vant oss vid
att analysera dven kulturer som inte ldmnat litterira texter efter sig. En
symbolvirld uppstar i en bestimd kulturell kontext, med dess roller och
strukturer som méjliggdr symbolhandlingar. C Lévi-Strauss har i denna
mening kunnat sitta regler om forbjudna och tilldtna dktenskap i sam-
band med handelsutbyte.

Det forhiller sig pa ett liknande sitt med det symbolsprak som fore-
kommer i skriftliga dokument. Jag nimnde férut skapelsemyterna i Bi-
beln: dir finns ocksa roller, lagar och strukturer som bestimmer 6ver hur
Adam och Eva forhéller sig sinsemellan och till sin Gud. Det goda och
det onda som Bibeln beskriver utgér traditioner som de bibliska forfattar-
na uppfostrades i. | medvetandet om synden, t ex, kan finnas primitiva
forestallningar om orenhet, men ocksd en mer nyanserad forstielse for
hur man kan férfela mélet med livet eller sdra ett forhéllande till Gud.
De grundliggande myterna om skapelse och synd, kosmos och kaos &ter-
ges i véra bibliska texter ofta i form av beriittelser. Men i dessa beriittelser
dyker ocksa bilder eller symboler upp, som livets och kunskapens trid.

I manga texter kan man se hur metaforen férnyar symbolspraket. Hos
Aristoteles uppfattades metaforen som ett retoriskt ornament i spréket.
Diktarna sdg likheter mellan olika ting, som t ex mellan Akilles och lejo-
net ("Akilles ir ett lejon"). Men egentligen ansigs det metaforiska spra-
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ket som oprecist. Filosoferna skulle 16sa upp det oklara med hjilp av ex-
akta begrepp: Likheten mellan Akilles och lejonet lag i begreppet "styr-
ka". P Ricoeur har i sitt betydande verk La Métaphore vive visat, hur den
tradition som byggde pa en ytligt forstddd Aristoteles hindrade filosofer-
na frdn att forst3 den fornyelse som "levande metaforer” tillfér spriket. I
anslutning till bl a M Black visar han, hur i en "levande metafor" det
man talar om ("Akilles"; p& engelska betecknar man det pd facksprak
"tenor" eller "topic") ir sett genom ett nytt filter ("lejonet"; pd engelska
"vehicle" eller "ground"), tminstone nir metaforen dnnu inte #r sliten.

Sjilv har jag inspirerats av Ricoeurs teorier och utvidgat dem i en bok
om Johannesevangeliet. Nir Jesus siger att han 4r virldens ljus, s& skapas
ett nytt samband mellan Jesus och virlden. Men Johannesevangeliet né-
jer sig inte med att anvinda olika metaforer om Jesus, s&som den gode
herden, sanningen, livet, vinstocken, utan sjilva berittelserna anvinds i
en process som jag kallar for "progressiv metaforisation”. Nir t ex Jesus
driver ut ménglarna ur templet, ses denna handling som ett tecken pd
hans nitilskan fér Guds hus, men ocks3, i ljuset av uppstindelsen, som
ett tecken pa att han sjilv i sin kropp forestiiller templet som bryts ner
och byggs upp igen. Hans handlingar far ett symbolvirde och hans kropp
dras in i denna handling. En ny metafor uppstér: Jesu kropp #r det nya
templet.

Ett annat exempel dr berittelsen om Jesus och den samariska kvin-
nan. Hon kommer till brunnen fér att himta vatten. Jesus ber henne att
ge honom vatten. Men i den dialog som uppstér siger Jesus, att han sjilv
skall ge kvinnan en Guds gdva, ett levande vatten, som i den troende
blir till en killa, med ett flode som ger evigt liv. Den metaforiska proces-
sen 4r hir dnnu mer subtil 4n i det féregdende exemplet: Jesus ir ett le-
vande vatten, som blir till en killa. Denna killa ger i sin tur evigt liv.
Metaforer hopas i den berittande texten, som dirigenom blir berikad.

Vem ir Jesus fér Johannesevangeliets forfattare? Han ér alla dessa me-
taforers centrum. I honom finns det levande vattmet, uppstindelsen, li-
vet, ljuset, han #r lammet som tar bort virldens synd. Den levande
metaforen karakteriseras i alla dessa exempel genom en bokstavlig oméj-
lighet: Jesus kan inte vara si olika saker som ljus, lamm, vatten, liv och
uppstindelse. Hir har en skapande diktare fordjupat sig i vem Jesus ér for
honom och hittat sldende bilder fér att férnya forstdelsen av honom.

I Uppenbarelseboken har detta spel med metaforer gitt innu langre:
Jesus ar dir b&de lammet och lejonet, han har sju horn och &ppnar bo-
kens sigill; han dr ocksd bokstaven A och O, dvs alfabetets och dirige-
nom sprikets och verklighetens sammanfattning. Det beh&vs mycket
fantasi for att skapa sddana bilder, som en naiv lisare uppfattar som ofr-
nuftiga, men som fér den som #r kunnig om den religiésa traditionen blir
meningsfulla. De uttrycker egenskaper hos Jesus som appellerar till den
troende.
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3. BERATTELSER | BIBELN ELLER LITURGIN OCH
VERKLIGHETEN

Jag har hittills koncentrerat mig p4 bilder och metaforer som férekom-
mer i berittande texter. Men hur férhéller sig sjilva berittelserna till
verkligheten? Aristoteles har i sin poetik uppfattat berittelsen som en
diskurs (mythos), som utgér en helhet (holon), med en borjan (arché), en
mitt (meson) och ett slut (teleuté). I alla berittelser forekommer personer
med olika roller och ett narrativt program som forfattaren tiankt ut fér de
handlande personerna. A-] Greimas har utarbetat modeller f6r hur man
kan analysera det forlopp som forsiggdr i en berittelse. Han skiljer mel-
lan sex agerande: berittelsens hjilte eller "subjekt", som soker férverkliga
ett projekt och uppn4 sitt "objekt". Han stdr i tjinst &t sin uppdragsgivare
"avsindaren", och har ett syfte fér berittelsens "adressater". I berittelsens
utveckling finns "hjilpare" och "opponenter", som antingen frimjar eller
motverkar hjiltens projekt. I betiittelsen forekommer dessutom olika
funktioner, som kan reduceras till grundliggande moment som "kon-
trakt", "kamp" och "beléning".

[ vara evangelier som helhet kan vi ana ett implicit kontrakt, som ut-
gors av forbundet mellan Gud och Israel. Nir tiden 4r fullbordad, skall
ocksd hedningarna omfattas av detta férbund. Hjilten Jesus gér igenom
flera prévningar innan han utverkar beléningen i sin uppstdndelse. Som
forkunnare har evangeliernas Jesus som syfte att adressaterna (folket da,
och vi som idag liser evangelierna) berérs av hans budskap. Lirjungarna,
och sirskilt de tolv, hjalper delvis Jesus att genomféra hans program, nir
skriftlarda, oversteprister, fariséer, romare opponerar sig mot det. Men
aven de tolv kan ibland hamna i opposition till Jesu budskap.

Greimas narrativa schema stir i samband med livets olika faser. Bor-
jan av véra evangelier kan i den meningen uppfattas som det moment,
dir subjektet eller hjilten Jesus introduceras med den speciella uppgift
han har. Mitten av den 6vergripande evangelieberittelsen visar, hur Je-
sus, utifrdn de mojligheter som ges, forverkligar sin bestimmelse: han har
kunskaper, han har ocksi viljan och makten att gora det. [ slutet finns
for honom (och for de troende) beléningen.

I tinkvirda bocker har P Ricoeur funderat vidare pa berittelsen som
den normala struktureringen av minniskornas kollektiva och individuel-
la historia. Vi far alla grepp om vart liv genom att beritta om vér histo-
ria: vi 4r fédda p& en bestimd plats och vid en bestimd tid, i en konkret
familj med dess sociala och kulturella méjligheter. Vi vill under varre liv
forverkliga vissa mél och har de kunskaper och de méjligheter som om-
stindigheterna ger oss. I slutet av virt liv viintar déden och, enligt Bi-
belns budskap, livet efter detta. Vi har mer eller mindre lyckats eller
misslyckats med vart liv.

I de flesta religioner finns detta schema inbyggd: vi skall leva ett rik-
tigt liv, som far sin eskatologiska sanktion, himmel eller helvete, eventu-
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ellt reinkarnation. Jordelivet uppfattas giirna som en vig mot ett mal. I
Gamla testamentet finns t ex exodusmotivet som en tydlig illustration
till det: ut ur Egypten, slaveriets land, kallas det utvalda folket for att ge
sig pd vandring mot det utlovade landet och lira kinna sin Gud. Eskato-
login far i flera religioner drag av protologi: &terskapelsen, den nya him-
len och den nya jorden, anknyter till den férsta skapelsen, till paradiset
eller den gyllene tidséldern. Det framtida paradiset kan utmélas som
dnnu vackrare #n det férsta, liksom i evangelieberittelserna hjilten Jesus
far en upphojelse som 6vertriffar den dolda utgdngspunkten. En under-
bar "recapitulatio" eller Aterstillelse dger rum, for att anvinda kyrkofa-
dern Irenaeus’ terminologi.

For bade judar och greker verkade Jesu déd pd korset i férstone av-
skriackande: "en dérskap for greken, en stétesten fér juden", sdsom Paulus
skriver till korintierna (1 Kor 1:22 ff). Men en férkunnelse som bars av
en 6vertygelse om att denne Jesus hade uppviickts frin de déda och att
han nu var Herre &ver hela kosmos kunde viicka genklang. Niir Jesu frils-
ningsgirning dessutom tolkades som ett uttryck fér en personlig kirlek
fr&n Gud, s8 kunde de kristna berittelserna bli till ett glatt budskap. Pau-
lus upplevde det, nir han skrev till galaterna: "S4 langt jag dnnu lever
hir i virlden, lever jag i tron pd Guds son, som har dlskat mig och offrat
sig for mig" (Gal 2:20). I Johannesevangeliet framhivs pd samma sitt att
Jesus har ilskat de sina intill déden, och i Johannesbreven att Gud sjilv
ar karleken.

Evangeliets helhetsstruktur kan ang8 oss genom att Jesu liv och dod
stills som parallell till vrt eget liv och var déd. Men dven de sm3 berit-
telserna om hur Jesus botade sjuka, upprittade fattiga, tréstade bedréva-
de, gav livsmod, uppmuntrade till engagemang fér medminniskan, kan
genom evangeliefdrkunnelsen tringa in i minniskornas vardag.

[ liturgin delas evangelieberittelserna upp och fr betydelsen firgad
av kyrkodret. Epistlarna och de gammaltestamentliga lisningarna ger
kompletterande aspekter. P4 det siittet kan de kristna varje 4r stilla sina
liv i samband med julens, paskens och pingstens olika mysterier. Deras
liv fr en liturgisk orienteringspunkt, dir berittelser om Jesus belyser de-
ras eget personliga foérhallande till Gud och medminniskorna. Predik-
ningarna ir i denna mening tinkta som hjalp pa deras livsvag.

Jag nimnde férut, hur levande metaforer och bilder berikar ordens be-
tydelse och dirmed ocksi vér verklighetsuppfattning. P4 liknande sitt
kan evangelieberittelserna och i synnerhet Jesu liknelser fornya vart sitt
att se pd var omvirld. Det som berittas formedlar fér oss det som har
hént med Jesus pd hans tid och ger oss tillging till det budskap som
evangelierna fortfarande har idag. Jesu liknelser pekar mot ett innehall
som gér utdver det som berittas. De #r liknelser om "Guds rike" som bry-
ter in i var virld, did och nu. Vi konfronteras med den Gud som vill
nigot med vira liv.

Vi dr inte instingda i ett symbolsprék, sdsom en extrem lingvistisk
teori vill géra gillande, utan sprdket ppnar oss ocksd mot verkligheten.
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I denna verklighet ingr for den kristna sjalvforstielsen badde Gud och
omvirlden. Religiés symbolik och bildsprak pekar ut 6ver sig sjilva, de 4r
fonster mot en transcendens. Med Augustinus formulering handlar det
om signa som betecknar res, tecken som hinvisar till en verklighet. Nar
dessa tecken, ord och bilder, betecknar Gud, s& handlar for kristna, judar
och muslimer sjilva saken, res, om den "levande och verklige Guden".

Denna "realistiska" tolkning av de sprakliga uttrycken giller ocksa for
liturgin. Det som férsiggar i det liturgiska spelet 4r inte enbart symbo-
liskt, utan det vill fora deltagarna in i en verklighet. Symbolerna, bilder-
na, gesterna, kyrkans arkitektur och de liturgiska fargerna vill hjilpa oss
att nirma oss den helt Annorlunda, den Gud som enligt den kristna l4-
ran uppenbarat sig i Kristus pa ett slutgiltigt sitt. Det 4r denna Gud som
de kristna hyllar i hymner och sdnger och som de tillber i nattvardsfiran-
det. De vill méta den levande Guden, som haller allas liv i sina hinder.
Han #r ju, enligt en tolkning av namnet JHWH, den enda som verkligen
dr. Han har skapat ménniskorna till sig och det #r darfsr de ssker honom
i sina gudstjinster.
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Résumé

Larticle est intitulé "Image et réalité: Quelques réflexions & propos du
langage religieux".

Dans une introduction 'auteur rappelle qu’il est usuel de distinguer
entre le signifiant et le signifié. Il propose d’introduire dans I'analyse du
langage symbolique le terme de "signifiand" (significandum ou symbolisan-
dum), pour capter ce qu'un mot signifiant peut désigner au-dela du signi-
fié. Ainsi ’eau qui est une réalité concréte symbolise, selon les contextes
littéraires, la jeunesse ou le baptéme. L’auteur souligne aussi que toute
expérience religieuse est personnelle et dépend en partie du milieu fami-
lial, social et culturel.

Dans une premiére partie, 1'auteur étudie les caractéristiques du lan-
gage religieux, A partir des genres littéraires qu'on a distingués dans la
Bible et en développant une desctiption positive de la notion de "myt-
he". Il y souligne avec P Ricoeur, qu’en général le langage religieux de-
meure préconceptuel.

Dans la deuxiéme partie, I'auteur étudie les rapports entre les images
et la réalité, dans la Bible et dans la liturgie. Il montre comment les
méta-phores vives renouvellent notre compréhension du monde. Il rap-
pelle aussi le processus de métaphorisation qu'il a étudié dans un livre sur
S. Jean.

Dans la troisi¢me partie finalement, l'auteur envisage les rapports
entre les récits et la réalité, dans la Bible et dans la liturgie. Prolongeant
les schemes d’analyse de Greimas, il montre comment les récits bibliques
peuvent nous aider A structurer notre propre vie. Le jeu liturgique n’est
pas seulement symbolique, mais il ouvre encore des perspectives sur le
monde transcendant. Il nous aide & passer des signes 2 la réalité du Dieu
dont notre vie dépend.- : o
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