236 Bogoslovni vestnik 82 (2022) « 1
in revolucij s prisotnostjo (tudi) verskih
elementov. Monografija ponuja odli¢no
izhodisce za slovenske teologe, filozofe
in marksiste, da izvedejo podobno ana-
lizo vpliva krS¢anstva na slovensko obli-
ko komunizma oz. tudi analizo kr¢an-
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Sodobni digitalni svet pri komunikaciji
zelo izpostavlja pomen podob. S podo-
bami se namrec sporocila posredujejo
na bolj intenziven nacin. Tudi znotraj
podrocja teologije so imele podobe v
vsej zgodovini pomembno vlogo pri
prenosu verskega sporocila, pri obli-
kovanju bogosluznih prostorov ter pri
spodbujanju osebne in skupne pobo-
Znosti. lzr. prof. za podrocje dogmatike
na Katoliski teoloski fakulteti Univerze
v Zagrebu Nedjeljka s. Valerija Kovac
je v znanstveni monografiji Mjesto sli-
ke u govoru vjere: povijest — teologija
— primjeri (Mesto podobe v verski go-
vorici: zgodovina — teologija — primeri)
predstavila zgodovinski pregled pome-
na podob za versko Zivljenje. Prikazuje
pomen podob za razvoj teoloske misli
danes in podaja meditativno razlago za
55 razli€nih umetniskih del s podrocja
sakralne umetnosti.

Avtorica je izbrala za danasnjo teolo-
gijo zelo pomenljivo in aktualno podro-
¢je. Umetnost lahko za marsikoga pred-
stavlja vstopno tocko na podrocje vere.
Podobe namrec v ¢loveku prebujajo
njegov Cut za preseZnost, spodbujajo pa

skih prvin v komunizmu. Nenazadnje
smo imeli v preteklosti duhovnike in
Skofe, ki so se gibali v tem ideoloskem
obmodju.

Klemen Kocjancic¢

tudi k refleksiji lastnega Zivljenja. Avto-
rica se kriticno sprasuje, ali sistemati¢na
teologija potencial, ki ji ga ponujajo
umetniska dela iz preteklosti do danes,
uporablja v zadostni meri. Ugotavlja, da
teologija ostaja prevec ujeta v svoje
lingvisti¢ne in konceptualne izraze vere.
Po njenem prepricanju umetniska dela
za katehezo in pastoralo predstavljajo
ne samo primerno sredstvo, ampak tudi
referencne tocke za sistemati¢no teolo-
Sko razmisljanje. Zaradi prevelikega po-
udarka na racionalnosti v teologiji je pri-
Slo do nezaZelenega razkola med ume-
tnostjo in religijo. S svojim preglednim
in sistemati¢nim delom Zeli Nedjeljka s.
Valerija Kovac dati podobam ¢astno
mesto v verskem Zivljenju posameznika
in skupnosti ter v teoloski refleksiji.

Gre za pregledno delo, ki povzema
spoznanja Stevilnih avtorjev na podro-
¢ju zgodovine in teologije — Se posebej
s hrvaskega, italijanskega in nemskega
govornega podrocja. Napisano je v ra-
zumljivem in berljivem slogu, zato je
dostopno tudi SirSi populaciji in ne zgolj
teologom. Knjiga je razdeljena v teore-
ticni in prakti¢ni del. Teoreti¢ni del se-
stavljata prvi dve poglavji, ki sta posve-
Ceni zgodovinskemu pregledu vlioge po-
dob v Zivljenju Cerkve in sodobnim pri-
stopom k uporabi podob v teologiji. V
prakticnem delu pa s. Kovac ob umetni-



Skih delih iz bogate zakladnice zahodno-
evropske kr$¢anske umetnosti predsta-
vlja njihovo izvorno sporocilo in zZeli
bralca spodbuditi k osebnemu pogla-
bljanju v verske skrivnosti ob pomoci
izbranih podob.

Po eni strani avtorica Zeli pokazati na
versko vsebino Stevilnih umetniskih del
znotraj evropske umetnosti, ki se je po
njenem prepricanju znotraj sekularizi-
ranega sveta izgubila. Po drugi strani pa
poudarja, da tudi sodobnih umetniskih
del ni mogoce razumeti izven religio-
znega konteksta. Naloga teologije naj bi
tako bila, da bi prispevala k bolj poglo-
bljenemu razumevanju umetniskih po-
dob. Zdi se, da avtorica ostaja znotraj
paradigme lingvisti¢ne in konceptualne
teoloske misli, saj pri razlaganju podob
daje primat besedi in kljub vsem priza-
devanjem ne uspe zares odpreti prosto-
ra teologije umetnikom — kot samostoj-
nim snovalcem teologije.

V sistemati¢nem delu se avtorica opi-
ra na spoznanja nemskega teologa
Alexa Stocka. Stock v verskem zivljenju
razlikuje Stiri podrocja uporabe podob:
pri oznanjevanju in poucevanju, pri Ce-
$¢enju v bogosluZju, pri osebni in sku-
pnostni pobozZnosti ter kot umetniska
dela (23—66). Avtorica v nasprotju s pre-
pricanjem, da so v preteklosti podobe v
bogosluznih prostorih sluzile predvsem
kot Biblia pauperum, zagovarja mnenje,
da so podobe sluzile vsem vernikom kot
spodbuda h globljemu in celovitejSemu
razumevanju verskih vsebin (31). Pri
uporabi podob v bogosluzju poudarja,
da se v zahodni Cerkvi — drugace kot v
praksi vzhodne Cerkve — prava teologija
podobe ni razvila. Vzhodna Cerkev na-
mrec na podlagi teologije Janeza Dama-
$¢ana zagovarja, da »je v podobah nav-
zoc¢a milost in moc prototipa, zaradi Ce-
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sar je mozna odresilna realna navzoc-
nost Kristusa in svetnikov v podobah«
(38). Na zahodu v podobah ne vidijo
realne navzocnosti Kristusa in svetnikov,
temvec jih uporabljajo predvsem kot
spodbudo k osebni poboznosti. Avtori-
ca Se ugotavlja, da je proces sekulariza-
cije v zahodni druzbi sproZil umik visoke
umetnosti iz sakralnih prostorov, hkrati
pa je v sodobni druzbi »umetnost pre-
vzela vlogo religije« (63). Prepricana je,
da se lahko teologija obogati tudi s so-
dobno umetnostjo, ki vsebuje tudi pre-
sezno razseznost ¢loveka. V nadaljeva-
nju dela avtorica utemeljuje pomen
umetniskega upodabljanja Kristusa in
svetnikov za versko Zivljenje na podlagi
kristoloskih in antropoloskih predpo-
stavk (67-93).

V prakti¢cnem delu, kjer na umetno-
stnozgodovinski in meditativno-teoloski
nacin predstavi 55 umetniskih del iz sa-
kralne umetnosti, pride bolj do izraza
osebna kreativnost avtorice, pri cemer
pa v povezavi z umetniskimi podobami
manjka bolj poglobljena sistemati¢na
teologija. Izbor umetniskih del kaze, da
avtorica daje prednost poglabljanju
osebne duhovnosti in stika bralca z Bo-
gom — velika vecina razlag se omejuje
na krepitev osebne duhovnosti. So pa
tudi nekatera dela, ki bralca neposre-
dno spodbujajo k druzbeni odgovorno-
sti (slike st. 20, 22, 42, 47, 55).

Knjiga je zelo uporabna za prakti¢no
rabo tako pri katehezi kot v osebnem
duhovnem Zivljenju. Vsekakor pa je po-
hvalna avtoricina ideja, da bi vkljucila
podobe tudi v sistemati¢no teolosko
razmisljanje.
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