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ВРАТА КОЈА ВОДЕ У ЖИВОТ 

Размишљање о Христу, новом рођењу, благодати и нади 
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Увод: када говоримо о „уским вратима“ 

Када доносимо важне одлуке, не понашамо се као да су све могућности потпуно исте. 
Тражимо поузданост, размишљамо о последицама и покушавамо да разлучимо шта води 
животу, а шта нас од њега удаљава. Исто важи и за веру. Озбиљност духовног трагања, 
међутим, не треба мешати са ускогрудошћу. Хришћанска вера позива на одлучност, али и 
на понизност; на поверење у Христа, али и на поштовање савести и достојанства сваког 
човека. 

У Јеванђељу по Матеју Исус говори о уским вратима и тесном путу који води у живот (Мт 
7,13–14). Та слика се понекад тумачи као једноставна подела човечанства на „оне унутра“ 
и „оне напољу“. Али у контексту Беседе на гори, тесан пут пре свега означава захтеван пут 
учеништва: пут милосрђа, помирења, истинитости, ненасиља, верности и љубави према 
непријатељу. Врата су „уска“ не зато што је Божја милост оскудна, него зато што нас 
Христов пут ослобађа самообмане, себичности и жеље да другима господаримо. 

Зато питање није само: „Ко ће ући у небо?“ Јеванђеље поставља и друга питања: Какав 
живот већ сада носи обележје Божјег царства? Како постајемо људи способни да приме 
милост и да је деле са другима? Како Христос преображава наш однос према Богу, 
ближњима, нама самима и свету који нам је поверен? 

1. Христос као врата 

У Јеванђељу по Јовану Исус каже: „Ја сам врата“ (Јн 10,9) и: „Ја сам пут, истина и живот“ (Јн 
14,6). Ове речи стоје у средишту хришћанске вере. Оне не упућују најпре на систем, 
идеологију или списак услова, него на личност. Хришћанско спасење није пре свега 
пролаз кроз теолошки испит; оно је улазак у живот који се открива у Исусу Христу. 

Христос је за Цркву мерило Божјег лица: у њему видимо милост која додирује одбачене, 
истину која разобличава лицемерје, саосећање према рањенима и љубав која иде до 
крста. Када хришћани исповедају да је Христос пут ка Оцу, они тиме сведоче коме су 
поверили себе. То сведочење не даје нам дозволу да одређујемо границе Божје милости 
тамо где их Бог сам није открио. 

Уместо да Исусове речи претворимо у средство за осуду других религија или људи који не 
деле нашу веру, примереније је да их чујемо као позив на дубљу верност Христу. Ако је он 
пут, онда је наш пут онај који личи на његов: пут љубави, истине, правде, праштања и 
самодаривања. Ако је он истина, онда се истина не брани страхом и присилом. Ако је он 
живот, онда хришћанско сведочење треба да буде препознатљиво по томе што живот чува, 
исцељује и обнавља. 
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2. Никодим и рођење „одозго“ 

Треће поглавље Јеванђеља по Јовану описује сусрет Исуса и Никодима, фарисеја и 
угледног учитеља. Никодим долази ноћу — можда из опреза, можда зато што још увек 
тражи светлост која ће му омогућити да разуме. Исус му каже: „Ако се ко не роди одозго, 
не може видети Царство Божје“ (Јн 3,3). Грчка реч коју Јован користи може значити и 
„поново“ и „одозго“, што је важно за разумевање читавог разговора. 

Никодим мисли буквално, док га Исус позива да пређе са питања биолошког рођења на 
тајну духовног преображаја. Нови живот није производ наше самодисциплине нити 
награда за религиозну успешност. Он је дар Духа. Исус наставља: „Што је рођено од тела, 
тело је; а што је рођено од Духа, дух је“ (Јн 3,6). 

Ово „рођење одозго“ можемо разумети као почетак и трајни процес. Постоје тренуци у 
којима човек јасно доживи Божју близину, опроштење или преокрет живота. Али 
хришћанска традиција такође зна да преображај често сазрева полако — кроз молитву, 
крштење, Евхаристију, читање Писма, заједницу, служење, покајање и поновно учење 
љубави. Дух делује слободно; не можемо га свести на једну емоцију, формулу или датум. 

3. Благодат и добра дела 

Хришћанска вера јасно сведочи да спасење није плата за морални успех. Апостол Павле 
пише о благодати као дару који не можемо заслужити (Еф 2,8–9). Али одмах затим додаје 
да смо створени „за добра дела“ (Еф 2,10). Зато није исправно супротставити благодат и 
доброту као да је једно важно, а друго безвредно. 

Добра дела не купују Божју љубав. Она су плод љубави коју смо примили. Милосрђе према 
сиромашнима, брига за болесне, праведност према запостављенима, гостопримство 
према странцу, верност у односима и рад на миру нису небитни додатак вери. Исус управо 
по тим плодовима описује живот својих ученика. У Матеју 25, сусрет са гладним, жедним, 
странцем, нагим, болесним и затвореним постаје место сусрета са самим Христом. 

Зато питање спасења није трговина са Богом: „Колико дела је довољно?“ Нити је вера пуко 
изговарање тачне формуле. Вера је поверење које прима благодат и постепено преуређује 
живот. Јаковљева посланица подсећа да је вера без дела мртва (Јак 2,17), не зато што дела 
замењују милост, већ зато што жива вера постаје видљива у љубави. 

4. Крст: љубав која иде до краја 

Крст је у средишту хришћанске вере, али његово значење не може се исцрпети једном 
метафором. Нови завет говори о помирењу, откупљењу, победи над силама греха и смрти, 
жртви љубави, опроштењу и новом савезу. Све те слике покушавају да изразе дубину онога 
што се у Христу догодило. 
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Не треба замишљати Оца као гневног Бога који је морао да казни недужног Сина да би 
могао да нас воли. Нови завет сведочи да је „Бог био у Христу и свет помирио са собом“ (2 
Кор 5,19). Крст је дело тројичне љубави: Бог улази у дубину људске патње, насиља и смрти, 
не да би их прогласио добрим, него да би их изнутра разоружао и отворио пут васкрсењу. 

На крсту видимо и озбиљност греха. Грех није само прекршај списка правила; он је све оно 
што разара однос са Богом, ближњима, творевином и сопственим истинским бићем. 
Христос нас не спасава од Бога, него од онога што нас удаљава од Бога и једне од других. 
Опроштење зато није порицање зла, већ Божја снага која омогућава истину, покајање, 
исцељење и нови почетак. 

5. Вера која преображава 

Шта значи веровати у Исуса? Није довољно само прихватити да је Исус историјски 
постојао, нити је вера сводива на интелектуално слагање са одређеним тврдњама. У 
библијском смислу, вера укључује поверење, верност и ослањање на Бога. То је став целог 
бића. 

Таква вера обухвата покајање — али покајање није самопрезир. То је промена ума и 
правца, одвраћање од онога што разара живот и окретање ка Богу који исцељује. Здрава 
хришћанска духовност не учи човека да се стално мрзи због сопствене недостојности, него 
да истину о својим промашајима прихвати у светлости још веће истине: да је Божја милост 
стварна и да нас позива да растемо. 

Присуство Духа Светога не доказује се непрекидним осећајем кривице. Савест је важна, 
али може бити и рањена, претерано строга или отупела. Плод Духа, према Павлу, 
препознаје се у љубави, радости, миру, стрпљењу, доброти, верности, кротости и 
самосавладавању (Гал 5,22–23). Тамо где ти плодови расту, макар споро и несавршено, 
можемо препознати трагове Божјег деловања. 

6. Крштење, Црква и заједница 

Крштење и припадност Цркви нису магијске гаранције спасења, али их зато не треба 
свести на споредне људске обреде. Од најранијих времена хришћани су у крштењу видели 
видљиви знак Божје благодати, улазак у Христово тело и почетак живота у заједници вере. 
У њему Црква не слави човекову духовну успешност, него Божје обећање и дар. 

Исто важи за Евхаристију. Хришћански живот није усамљени пројекат у коме појединац 
„има Исуса“ без одговорности према другима. Христос нас окупља за трпезом на којој 
примамо хлеб и вино, дарове створеног света који постају знаци заједништва, захвалности 
и самодаривања. Од те трпезе смо послати да будемо хлеб за свет: да делимо, служимо и 
тражимо правду. 
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Црква је света зато што припада Христу, али је истовремено састављена од несавршених 
људи. Зато припадност Цркви тражи и критичку верност: спремност да се признају 
промашаји, злоупотребе и неправде, да се чују гласови повређених и да се заједница увек 
изнова обликује према Христу. 

7. Шта значи „небо“? 

У свакодневном говору „небо“ често значи место у које душа одлази после смрти. 
Библијска нада је богатија. Она говори о вечном животу, заједници са Богом, васкрсењу и 
обнови творевине. Последња визија Откривења није бекство човека са земље, него „ново 
небо и нова земља“ и Божје пребивање међу људима (Отк 21,1–4). 

Зато вечни живот не почиње тек после смрти. У Јовановом језику, он почиње већ сада као 
живот у заједници са Богом. То не значи да су патња и смрт безначајне. Напротив, 
хришћанска нада гледа стварности смрти у лице, али одбија да јој призна последњу реч. 

Када говоримо о суду, потребни су и озбиљност и понизност. Богова правда не значи 
равнодушност према злу; жртве насиља имају право да чују да зло није последња истина о 
свету. Али хришћанима није поверено да са сигурношћу одређују вечну судбину 
појединаца. Суд припада Богу, чија је правда неодвојива од милости. 

8. Може ли човек бити сигуран? 

Хришћанска нада не почива на нашој способности да произведемо апсолутну психолошку 
сигурност. Понекад веру прати мир, а понекад сумња, суша или питање. У Писму и молитви 
Цркве има места и за поверење и за вапај: „Верујем; помози мом неверовању“ (Мк 9,24). 

Сигурност вере није самоувереност у сопствену исправност, већ поверење у Божју 
верност. Ако припадамо Христу, можемо се ослонити на обећање да нас ништа не може 
раставити од Божје љубави (Рим 8,38–39). То поверење, међутим, не производи духовну 
надменост. Напротив, што дубље примамо благодат, то мање имамо потребу да друге 
понижавамо или проглашавамо безнадежним. 

Молитва вере зато није чаробна формула чије правилно изговарање аутоматски гарантује 
исход. Она је искрен чин предавања Богу: признање потребе за милошћу, отварање Христу 
и спремност да нас Дух мења. Такав однос се наставља читавог живота. 

9. Христос и људи других вера 

Хришћанин може чврсто исповедати да је у Христу упознао Божју истину и спасоносну 
љубав, а да истовремено не претендује да познаје све путеве Божјег деловања у животима 
других људи. Писмо сведочи да Бог „хоће да се сви људи спасу“ (1 Тим 2,4) и да Дух „дише 
где хоће“ (Јн 3,8). 
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То нас не води равнодушности према истини, него понизнијем сведочењу. Дијалог са 
Јеврејима, муслиманима, припадницима других религија, агностицима и атеистима не 
мора значити одустајање од сопствене вере. Може бити простор у којем учимо да слушамо, 
сведочимо без присиле, сарађујемо у служби општем добру и препознајемо свако људско 
биће као носиоца достојанства. 

Мисија Цркве није ширење страха од пакла, већ сведочење добре вести. Христос се 
најверодостојније објављује када заједница живи оно што проповеда: када штити рањиве, 
гради мир, говори истину, тражи правду, прашта, служи и остаје отворена за деловање 
Духа. 

10. Изазов за размишљање 

Пред Христом се свако од нас може запитати: чему заиста поверавам свој живот? Где ми 
је потребно исцељење? Коме треба да опростим, а од кога да затражим опроштај? Где сам 
позван да учиним конкретно добро? Који страхови ме спречавају да волим слободније? 

Вера није бекство од ових питања. Она нас уводи дубље у њих, али не саме. Хришћанска 
нада каже да Божја благодат претходи нашем трагању, да нас Христос сусреће пре него 
што смо све разумели и да Дух наставља дело преображаја и онда када нам се чини да је 
напредак спор. 

Молитва 

Боже живота, отвори моје срце за Твоју милост. Научи ме да у Христу препознам пут 
љубави, истине и слободе. Ослободи ме од страха који затвара срце и од самопоуздања 
које ме чини слепим за друге. Дај ми храбрости да се покајем тамо где сам погрешио, снаге 
да праштам, мудрости да тражим правду и нежности да видим Твој лик у сваком човеку. 
Обнови ме Духом Светим, да мој живот постане знак Твога мира и наде. Амин. 

Закључак: врата су Христос, а плод је живот 

Хришћанска вера не почиње питањем како да „заслужимо небо“, него вешћу да нам се Бог 
у Христу приближио. Благодат је дар. Тај дар се прима вером, али вера која живи постаје 
љубав на делу. Ново рођење је дар Духа који нас уводи у трајно преображавање; крштење 
и Евхаристија нас уграђују у заједницу; крст открива Божју солидарност са светом и снагу 
помирења; васкрсење отвара наду да смрт и зло немају последњу реч. 

Зато слика врата остаје снажна. Христос је врата кроз која Црква улази у познање Бога и у 
живот који се даје другима. Али та врата нису повод за тријумфализам. Она воде на пут — 
понекад тесан и захтеван — на којем учимо да волимо Бога свим бићем и ближњега као 
себе самога. Тамо где та љубав расте, већ сада се назире живот будућег века. 
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