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 У доба промена, свет остаје на онима што стално уче, док научени увиђају да су сјајно 

опремљени за живот у свету који више не постоји. 

 

Нови почетак као теолошка категорија у 

савременој англиканској мисли 

Појам „новог почетка“ у англиканској теологији 

представља динамичку категорију која одражава 

дубоку веру у делатност Божије благодати у 

историји и у животу појединца. Уместо да се 

разуме као радикални прекид са прошлошћу, 

нови почетак се у англиканској мисли тумачи као 

процес обновљене свести о Божијем присуству 

које позива на одговорност, зрелост и 

преображај. Такав приступ почива на уверењу да 

се откривење не претаче само у нормативне 

форме, већ и у живу праксу заједнице која се 

непрестано подсећа да је позвана да буде 

сакраментално средство помирења у свету. 

Англиканска традиција, утемељена на 

богословској ширини и дијалошкој отворености, 

тумачи нови почетак као простор у коме се 

сусрећу вера и разум, откровење и критичка 

мисао, црквени континуитет и историјска свест. 

Нови почетак није надвладавање прошлости него 

њено преображено присвајање: препознавање 

ограничења, преиспитивање институционалних 

образаца и прихватање позива на реформу. 

Управо зато овај концепт има снажан етички 

импулс, јер подразумева тежњу ка праведнијем 

односу према ближњем, ка промовисању мира 

и ка трагању за структурном праведношћу у 

друштву. 

Сакраментална димензија новог почетка 

посебно се изражава у литургијском животу, где 

се верници обликују кроз ритам покајања и 

обнављања. У Евхаристији се Црква непрестано 

подсећа да је нови почетак дар који се унапред 

наговештава у Христовом васкрсењу, али 

истовремено и задатак који подразумева лични и 

заједнички ангажман. Тако се нови почетак јавља 

као есхатолошки оријентир: не идеал који стоји у 

далекој будућности, већ непрестано подстицање 

да се у садашњости живи у светлости обећања 

које трансформише људске односе. 

У том смислу, теолошки прогресивна 

англиканска мисао настоји да нови почетак 

схвати не као изузетан тренутак, већ као стални 

позив Цркви да буде заједница која храбро 

препознаје знаке времена, отвара се ка 

маргинализованима и подржава дијалог међу 

различитима. Нови почетак, дакле, постаје 

образац духовне одговорности: усмерити се ка 

будућности без страха, прихватити слободу као 

дар и задатак, и тражити Божију мудрост у 

процесу непрестане обнове. 

+++ 

Медитација о новом почетку: у светлости 

Писма и духовног наслеђа Цркве 

Нови почетак се не рађа из одбацивања 

прошлости, него из смелости да се она сагледа 

у истини и преда Богу. Писмо нас уверава да је 

божанска обнова увек процес, не само догађај. 

Пророк Исаија нам пружа дубоку утеху: „Ево, 

чиним ново; већ настаје — не знате ли?“ (Ис 

43,19). Ова реч није позив на заборав, већ на 

препознавање: Бог већ делује, а наш део је да 

отворимо простор за ту делатност у сопственој 

свести. 

У теолошкој зрелости човек прихвата да нови 

почетак није само емоционални подстицај, већ 

избор усмерености. Свети Августин нас подсећа: 

„Наше срце је немирно док не нађе мир у Теби.“ 

Тај немир није слабост, него сведочанство да 

смо створени за кретање ка пуноћи. Нови 

почетак почиње онда када човек смело призна 

своју жељу за смислом и за преображајем, и 
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када ту жељу не бежи да обрадује Божијој 

благодати. 

Исто тако, свети Григорије Богослов говорио је 

да је човек „биће које се стално усходи“ — биће 

које није затворено у статичност. То значи да нови 

почетак није луксуз ни реткост, већ основна 

структура духовног живота: непрестани успон, 

макар и ситним корацима, ка дубљем 

разумевању љубави, праведности и 

саучесништва у Христовом делу обнове света. 

У англиканској теолошкој мисли, разум и вера 

стоје у творивом дијалогу. Нови почетак се зато не 

темељи на импулсивном одушевљењу, већ на 

трезвеном препознавању да се Бог открива и 

кроз нашу способност расуђивања. 

Евхаристијски ритам Цркве нас учи томе: сваки 

пут када чујемо Христове речи „Ово чините у мој 

спомен“, ми не започињемо нешто сасвим ново, 

него се враћамо на извор, на Христову трпезу, 

где се обновљујемо да бисмо поново започели — 

стрпљивији, мудрији, отворенији. 

Ако желиш нови почетак, не тражи савршен 

тренутак. Писмо каже: „Сада је време повољно, 

сада је дан спасења“ (2Кор 6,2). Чак и најмањи 

покрет душе ка истини јесте већ почетак обнове. 

Довољно је да једном реченицом, једним дахом, 

једном одлуком кажеш: „Желим да идем 

напред.“ 

Нови почетак није оптерећење, није терет 

великих очекивања; он је дар. И тај дар не долази 

споља као намет, већ расте у теби као 

могућност. Бог те позива да се покренеш, али ти 

оставља слободу да изабереш када и како. Ако 

данас пожелиш да кренеш даље, то је већ доказ 

да Дух у теби делује. 

Зато прихвати овај дан као благословљени 

простор за обнову. Погледај унутра, али исто 

тако погледај напред. У божанској светлости, 

сваки мали корак може постати почетак нове 

приче. 

+++  

Немир људског срца и пут ка миру – 

рационално, теолошко и практично разматрање 

Августинове мисли 

Увод 

Ако бисмо желели да сажмемо целокупно 

хришћанско искуство трагања за Богом у једну 

реченицу, мало која би била прикладнија од 

Августинове: 

„Наше срце је немирно док не нађе мир у Теби.“ 

Овај кратки исказ није само духовна поетика; 

он је антрополошка, теолошка и практична 

тврдња о природи човека. У њој се истовремено 

налази и дијагноза и лек. Дијагноза: човек по 

својој природи живи у стању егзистенцијалног 

немира. Лек: мир се не проналази у 

самодовољности, него у односу са Богом. 

 

1. Рационално разматрање: Шта је немир 

људског срца? 

Рационално гледано, Августинова тврдња 

полази од три претпоставке: 

1. Човек је биће жеље. 

Неопходно нам је нешто што превазилази 

наше тренутне задовољене потребе. 

Човек није само потрошач искустава, већ 

трагач за смислом. Управо та стална 

жеља рађа немир. 

2. Жеља је структурно бесконачна. 

Чак и ако задовољимо материјалне, 

емоционалне или интелектуалне потребе, 

осећамо да „није довољно“. Разлог је 

једноставан: ограничене ствари никада 

не могу испунити неограничену тежњу за 

пуноћом. 

3. Смисао није производ, него однос. 

Августин сматра да човек може бити 

целовит тек онда када ступи у однос са 

Оним који му је дао саму могућност да 

жели смисао — са Богом. 

Рационално, дакле, немир није слабост 

карактера него „структурна истина“ људског 

бића. 

 

2. Теолошко разматрање: Мир као дар и позив 

У библијској мисли мир (shalom) није само 

одсуство конфликта, већ стање хармоније са 

Богом, људима и собом. 

Хришћанска теологија говори о миру као: 

• дару благодати, јер човек сам не може 

укинути свој егзистенцијални немир; 

• динамичном процесу, а не статичном 

стању; 
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• одговору на Божији позив, јер Бог први 

делује, а човек слободно прихвата. 

Англиканска теолошка традиција додаје да се 

мир проналази управо у равнотежи вере и 

разума, откривења и критичке свести, духовности 

и етичког деловања у свету. 

Другим речима: 

Мир није бег из света, већ начин присуства у 

свету који је укорењен у Богу. 

 

3. Практична примена: Како живети у светлу 

Августинове реченице? 

3.1. Препознавање сопственог немира 

Први практични корак је искрено 

самоослушкивање. 

Питања за себе могу бити: 

• „Шта је извор мог немира?“ 

• „Да ли тежим стварима које ме 

испуњавају само привремено?“ 

• „Да ли у мени постоји тиха жеља за 

дубљим смислом?“ 

Августин нас учи да је немир знак живота, а не 

симптом пораза. 

3.2. Усмеравање жеље 

Практично, човек не може елиминисати жељу; 

он може само да је усмери. 

• Кроз молитву и медитацију, човек 

пребацује тежиште са „имати више“ на 

„бити у односу“. 

• Кроз богослужење и заједницу, лични 

немир се стабилизује у ритму Цркве. 

• Кроз читање Писма, разум добија 

простор да расуђује о животу у светлу 

Божијих обећања. 

3.3. Делатна љубав као пут ка миру 

Немир не нестаје пасивношћу. 

Хришћанска пракса наглашава: 

• ангажовање за праведност, 

• делатну љубав, 

• преузимање одговорности, 

• праштање као активну одлуку. 

Мир се најбоље учи када се дарује другима. 

3.4. Прихватање да је мир процес, а не 

једнократни догађај 

Августин нам показује да се човек враћа Богу 

изнова и изнова. 

Сваки нови дан је могућност новог усмерења. 

 

Закључак: Мир као позив на зрелост 

У Августиновој реченици налази се позив: 

Постани свестан своје жеље, не бој се немира, и 

усмери срце ка Ономе који једини може да га 

смири. 

Рационално, она нас подсећа да се коначни 

смисао не налази у световним постигнућима. 

Теолошки, она нас враћа Богу као извору мира. 

Практично, она нас мотивише да живимо 

активно, одговорно и отворено за благодат. 

Нови почетак почиње управо у тренутку када 

човек искрено каже: 

„Моје срце тражи мир — и знам где тај мир 

може да буде нађен.“ 

+++  

О теолошкој димензији мира као дара и 

позива: 

Када Августин говори о миру као коначном 

одмору људског срца у Богу, он нас подсећа да 

мир није производ наше дисциплине, нити 

резултат психолошке технике. Мир је пре свега 

дар који претходи нашем труду, и управо зато 

човек не полаже наду у сопствену снагу, већ у 

Божију верност. 

Теолошки гледано, мир је однос — улазак у 

хармонију са Божијом вољом, са истином о себи 

и са светом који нас окружује. Он није статичан, 

већ динамичан: мир се обнавља сваким 

сусретом са благодаћу, сваким искреним 

покајањем, сваким моментом када отворимо 

простор за Бога у свом унутрашњем животу. 

Зато је мир истовремено дар и позив. Бог га 

дарује, али човек је позван да га негује кроз веру, 

разум, молитву и делатну љубав. Тек у том плесу 

божанског дара и људске одговорности срце 

почиње да проналази оно за чим је одувек 

жудело — тиху, али чврсту сигурност да није 

само, да је вољено и да се креће ка пуноћи. 

 

Ево проширене верзије у облику кратког есеја, 

заснованог на теми усмеравања жеље у духу 

Августинове мисли: 
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Есеј о усмеравању жеље: Августинов пут од 

немира ка смислу 

Августинова мисао да је човеково срце 

немирно док не нађе мир у Богу није само изјава 

о коначном одредишту душе, већ и дубока 

рефлексија о путу којим човек долази до тог 

мира. У средишту тог пута стоји један динамичан 

и често недовољно схваћен процес: усмеравање 

жеље. 

Жеља је у Августиновој антропологији 

централна карактеристика људског бића. Човек 

није дефинисан само разумом, нити само 

вољом, већ управо оном унутрашњом тежњом 

која непрестано стреми нечему већем од онога 

што тренутно поседује. Та тежња може бити 

извор немира, али истовремено и благослов, јер 

показује да човек није створен за статичност. 

Душа која жели јесте душа која живи. 

Међутим, у својој неусмерености, жеља често 

лута. Она тежи предметима који обећавају брзо 

испуњење, али не дају трајност: успеху, слави, 

сигурности, контролисању околности, 

материјалним добрима, па чак и идеалним 

представама о себи самом. Ове жеље нису 

нужно погрешне; оне су само ограничене. 

Августин би рекао да је проблем када желимо 

премало, а не када желимо превише — када 

своју тежњу ка добру ограничимо на ствари које 

нас могу испунити само делимично. 

Управо ту почиње теолошка мудрост 

усмеравања жеље. Оно није негирање људске 

страсти, нити подстицање стоичке 

равнодушности. Напротив, усмеравање жеље 

подразумева да човек препозна дубину своје 

унутрашње глади и да схвати да је та глад 

сведочанство о његовом пореклу и одредишту. 

Када се жеља усмери ка Богу — ка Извору самог 

постојања — све друге жеље проналазе своје 

право место. Не нестају, већ се преобразе: од 

хаотичних импулса постају уређена стремљења, 

од непотребних опсесија постају здрави 

покретачи. 

У практичном животу, ово усмеравање се 

остварује кроз рутину духовног расуђивања: 

молитву као отварање простора за Бога, читање 

Писма као провера сопствених приоритета, 

тишину као слух за дубље нивое сопствене 

свести. Али оно се дешава и кроз разум: кроз 

процењивање, преиспитивање, уравнотеживање, 

кроз свест да је човек позван да мисли зрело и да 

воли мудро. Англиканска традиција, која високо 

вреднује дијалог вере и разума, овде нуди 

посебно богат увид: жеља се не усмерава 

слепим одрицањем света, већ разумним и 

молитвеним укроћивањем унутрашњег хаоса. 

На тај начин усмерена, жеља постаје мост 

између божанске благодати и људске слободе. 

Бог даје могућност, али човек је позван да 

одговори; Бог буди жудњу за добром, али човек је 

усмерава; Бог нуди мир, али човек одабира пут 

ка њему. Управо у овој синергији, у овом сусрету 

дарованог и изабраног, немир се постепено 

претвара у зрелу тежњу за смислом. 

Када човек научи да се не плаши жеље, већ да 

је води, тада се и његов немир преображава. Он 

више није хаотична сила која га расипа, већ 

унутрашња енергија која га усмерава ка 

дубљем, трајнијем, истинитијем добру. И тек у 

том процесу — не одједном, већ корак по корак 

— Августинова реченица постаје искуствена 

истина: срце налази мир, јер је најзад научило 

да жели исправно. 

 


