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अठार्‍हौं र उन्नाईसौँ सताव्दीको महान् तर्कशास्त्रीहरूमा पिएर लाप्लास पनि एक थिए। ग्रहहरू कसरी चलिरहन्छ भनी वाख्या गरेर  एउटा किताब लेखे। उसको पुस्तकको शिर्षक थियो, सेलेस्टियल मेकानिकस् । अनि उसले व्यक्तिगत मै उपस्थिति भएर त्यस पुस्तकको प्रतिलिपी सम्रात नेपोलियनलाई उपहार चढाइयो। त्यस पुस्तकमा परमेश्‍वरको बारेमा केहि पनि उल्लेख गरेको छैन कसैले नेपोलियनलाई सजग गरायो। सम्रात नेपोलियनले भन्यो, ×लाप्लासज्यु, मानिसहरूले मलाई भन्दछन् तपाईँले ग्रहहरू कसरी चल्छ भनेर वाख्या गरेर यत्रो पुस्तक लेख्‍नुभयो। तर तपाईँले ती ग्रहहरूको सृष्टिकर्ताको बारेमा केहि पनि उल्लेख गर्नुभएको छैन भनेर गुनासो गर्दछन् नी? सुरो भएर लाप्लासले जवाफ दियो, ×मैले सृष्टिकर्ताको बारेमा किन लेख्‍ने? किनभने मैले के वाख्या गरेको छु त्यसमा परमेश्‍वरको अस्तित्वको प्रमाण गर्न खोजेको होइन।"

×आधुनिक काल" के हो भनेर यस कथाले हामीलाई बुझाउन खोज्दछ। बैज्ञानिक विचारधारहरू नै हरेक सत्यको सूत्रपात हो भनेर आजका मानिसहरूले दावी गर्दछन्। जे को पनि वाख्या गर्न सकिन्छ भनेर आजका मानिसहरूले विश्‍वास गर्दछन्। यदि कुनै कुराको बारेमा वाख्या गर्न सकिन्छ भने त्यो यथार्थ अर्थात् रहस्यमय हुनै सक्दैन।

तर आज सबैले त्यो धारणालाई समर्थन गर्दछन् भने भन्न सकिन्दैन। हरेक चिजलाई बै‍ज्ञानिक प्रक्रियाले मात्र वाख्या गर्न सकिन्छ भनेर तिनीहरूले विश्‍वास गर्दैनन्। हाम्रो बारेमा केहि यस्तो छ जसलाई कुनै  तर्क, वैज्ञानिक निति, वा परिक्षण शालाले वाख्या गर्न सक्दैनन्। 

यी धारणाहरूले हाम्रो जीवनको सबै क्षेत्रहरूमा प्रभावित गरेको छ। यसले धार्मिक क्षेत्रमा पनि असर गरेको छ। तर कतिपय यी धारणाहरू मानिसको बैचारिक सिमा नाघेर पनि गएका छन्। तिनीहरूले सत्यहरूको शिक्षादिक्षालाई पनि कुनामा फेँकिदिएका छन् वा वेवास्ता गरेका छन्। तिनीहरूले भन्दछन् कुनै शिक्षादिक्षा वा धर्मोपदेशहरू भन्दा व्यक्तिगत अनुभव नै सर्वोपरि छ। तर यस धारणामा सत्यता छैन।

सत्य भनेको केवल धर्मोपदेश वा अर्तिहरूको ताँतीको ज्ञान होइन। यसले विश्‍वासीहरूको हरेक व्यक्तिगत जीवनमा प्रभावित गरेको हुन्छ। यो येशु हो, जसले भन्नु भयो, उहाँको सत्यले हाम्रो जीवनमा असल परिणामहरू निकाल्दछन् (युहन्ना ८:२२)। सत्यले मानिसको आत्मिक जीवनको अभिवृद्धि गर्दछ र यसले उसको व्यक्तिगत दैनिक जीवनमा सामना गर्नुपर्ने चुनौतीहरूलाई प्रभाव पार्दछ। हाम्रो जीवनलाई परिवर्तन गरिरहने र हितकारी धर्मका भागहरू छन् जसलाई कहिलै पनि हामीले निम्नस्तर ठान्नुहुन्न। फेरि त्यसै वखत बाइबल शिक्षाको उचित अध्ययनको महत्वपूर्णतालाई अनुभवले उछिन्न दिनुहुन्न। 

यस पुस्तकमा हाम्रो आस्था वा विश्‍वासका दुवै भागहरूलाई अध्ययन गर्नेछौँ, ती हुन्: धार्मिक शिक्षादीक्षा र व्यक्तिगत अनुभव। यस अध्ययनमा हामीले हाम्रा इसाई शिक्षादीक्षाका १३ मूल सिद्धान्तहरूलाई नजिकै नियाल्नेछौँ। हाम्रा विश्‍वासका यी विभिन्न भागहरूका भिन्नतालाई ठीक बाइबल समझदारीद्वारा होशियारपूर्वक सन्तुलनमा राख्‍न कोशिस गर्नेछौँ। र हरेक भागले, कसरी हामीले पाएका शिक्षाले हाम्रो दैनिक जीवनको अनुवभलाई असर पार्दछ भनेर देखाउनेछौँ। यस अध्ययनको अन्तमा तपाईँले यी महत्वपूर्ण विषयको ज्ञानलाई अझ बुझ्नु हुनेछ र यसले गर्दा तपाईँको येशुभक्ति जीवनको अनुभवलाई आशिषमय बनाउनुहुनेछ भनी हामी आशा प्रकट गर्दछौँ। याद गर्नु होस् यस पुस्तकको प्रत्येक भागले येशुमा भएको सत्यतालाई जस्ताको त्यस्तै प्रकट गर्दछ।

किनभने आखिरमा येशु नै हाम्रो विश्‍वासको आदि र अन्त हुनुहुन्छ। हामीले १३ वटा विभिन्न विषयहरूलाई समावेश गर्न खोज्छौँ होला, तर तिनीहरूको लक्ष एउटै हो: त्यहि येशु जसमा हामी रहन्छौँ, चल्छौँ र लक्ष हासिल गर्न जीउँछौँ (प्रेरित १७:२८)।

रिनडर ब्रुइनस्मा नेदरल्याण्डमा जन्मनुभएको हो। आफ्नो लामो कार्यकालमा चर्चको विभिन्न क्षेत्रहरूमा लागेर परमेश्‍वरको सेवा गर्नुभएको थियो। उहाँले कमसेकम बिसवटा पुस्तकहरू लेख्‍नुभएको छ। कतिपय यी किताबहरू विभिन्न भाषाहरूमा अनुवाद गरिएको छ। जस यो अध्ययन पुस्तिका तयार गर्नुभयो, त्यसबेला उहाँ नेदरलाण्ड सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट चर्चको अध्यक्ष हुनुहुन्थ्यो।
चैत्र १५-२१(मार्च २३-अप्रिल ३)
अध्याय १





प्रेम
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: यशैया ५३, मत्ती २२:३७-३९, १ कोरन्थी १३, १ युहन्ना ३, १ युहन्ना ४।
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×हामीलाई चाहिने अति महत्वपूर्ण कुराहरू भनेको विश्‍वास (आस्था), आशा र प्रेम हुन्। तर तिनीहरूमा सवभन्दा अति उत्कृष्ट भनेको प्रेम हो" (१ कोरन्थी १३:१३)।
इसाई विश्‍वासको बारेमा वाख्या गर्ने कुनै पनि महत्वपूर्ण विषयलाई प्रेमबाटै थालनी गर्नुपर्दछ। इसाई भक्तिजीवको विश्‍वास, आशा र अरू तत्वहरू महत्व छन् भनेर प्रेरित पावलले औँल्याउँछन्। तर ती सबै प्रेमबाटै सुरूहुन्छन्। प्रेम बिना हामी केहि पनि होइनौँ अर्थात् शून्य वा खोक्रो छौँ (१ कोरन्थी १३:२)।

येशु जन्मनुभएको पाँचसय वर्ष अघि युनानी अर्थात् ग्रीकका दर्शनशास्त्री सोफिकल्सले भनेका थिए, ×हाम्रो जीवनको सबै भारहरू र दु:खकष्टहरूलाई स्वतन्त्र बनाउने शव्द एउटै हुन्।
त्यो शव्द हो प्रेम।" ती वचन सत्य हुन सक्दछ। तर त्यस युनानी दर्शनशास्त्रीलाई त्यस प्रेमले मानिसलाई कसरी छुटकारा गर्न सक्छ भन्ने ज्ञानमा अनभिज्ञ नै थिए। येशुको जीवन र मृत्युले मात्र प्रेम शव्दको अर्थ के हो भनेर हामीलाई देखाउँछ।

परमेश्‍वर प्रेम हुनुहुन्छ। परमेश्‍वरले जे गर्नुहुन्छ र जे हुनुहुन्छ त्यो उहाँको प्रेमको अनुकरणीय उदाहरणको परिणाम हो। यस शव्दमा जतिसुकै वात्सल्य वा सान्त्वना जनाएतापनि त्यसलाई बुझ्न उत्तिक्कै कठिन पनि छन्। मानिसको प्रेम कहिलेकाहिँ सतहमा मात्र देखाउँछ। प्रायजसो यो स्वार्थीपना र लोभले लोतपोत भएको हुन्छ। परमेश्‍वरसँग केवल प्रेम भएको मात्र होइन न त प्रेम देखाउनु मात्र हुन्छ। उहाँ प्रेम नै हुनुहुन्छ।
यस अध्यायको झलक:  हामीलाई परमेश्‍वरको प्रेम धेरै प्रकारले प्रकट गर्नुभएको छ। तर सबभन्दा उत्कृष्ट उदाहरण क्रुस नै हो। हामी येशुका भक्त भनेर दावी गर्नेहरूले अरूलाई परमेश्‍वरको प्रेम दर्शाएर येशुको प्रेमलई सार्थकता प्रदान गर्दछौँ।
१. प्रेम जीवनको नमूना हुनुपर्दछ  (मत्ती २२:३७-३९)

जीवित रहन हामी खानु पर्दछ र पिउनु पर्दछ। खाना र तरल पदार्थ बिना हामी छिट्टै मर्दछौँ। तर जीवित रहन प्रेमको पनि आवश्यकता छ। प्रेम बिनाको जीवन, जीवन नै होइन। हाम्रो जीवनको संरचनामा नै प्रेम पाउन बनाएको छ। हामीलाई हाम्रा आमाबाबुहरूको प्रेम, माया, वास्तल्यता चाहिन्छ। हामीलाई अरू परिवार र मित्रहरुको प्रेम चाहिन्छ। हामी मायालु समाजमा भाग लिएर माया दर्शाउनु पर्दछ। हामी प्रेमका भोकी छौँ। तर हामीले प्रेम दिन पनि सक्नु पर्दछ। यदि हामीले माया प्रेम गर्द सक्दैनौँ भने हामी सचमूच रुपमा मानव जाच भन्न सुहाउँदैन। तर यो स्पष्ट हुनुपर्दछ: सत्य प्रेम हामीबाट स्वचालित रूपमा प्रवाह हुनसक्दैन। हाम्रो सृष्टिकर्ता येशुले हामीमा प्रेम सृजनु भएको हो। उत्पत्ति १:२६ र युहन्ना ३:१६ पढ्नुहोस्।

येशुको भक्त हौँ भन्नेहरूको जीवनमा प्रेमको अपरिहार्यता किन छ भनेर यी पदहरूले देखाएका छन्,  पढ्नुहोस्: मत्ती २२:३७-३९, १ कोरन्थी १३:१-३ र १ युहन्ना ३:१४।

सत्य प्रेम ×परमेश्‍वरको सिद्धान्त वा नियम हो। यो उहाँको स्थाई शक्तिको प्रदर्शन हो। अपवित्र हृदयले सतप्रेम सृजना गर्न सक्दैन र न त थालनी नै गर्न सक्दछ। यो प्रेम केवल त्यसमा मात्र पाइन्छ जसको  हृदयमा येशुले राज गर्नुभएको छ। ×उहाँले हामीलाई पहिला प्रेम गर्नु भएकोले नै हामी उहाँलाई प्रेम गर्दछौँ" (१ युहन्ना ४:१९)। परमेश्‍वरको अनुग्रहले पुनर्जीवित भएको हृदयको जीवन पद्धतिलाई परिचालन गर्ने शक्ति नै प्रेम हो।"- एलेन जि ह्वाईट, द आक्टस् अभ द आपोस्टल्स्, पृ. ५५१ बाट रुपान्तरित। 

परमेश्‍वरको प्रेम र मानिसको प्रेमलाई भिन्नता जनाउन,  बिलायतको प्रख्यात लेखक सी.एस. लिविसले ×बरदान-प्रेम" र ×आवश्यक प्रेम" भन्ने शव्दहरू प्रयोग गरिएको थियो। हाम्रो  प्रेमले उच्च ग्राह्यता पाउन् भनेर परमेश्‍वरले इच्छा गर्नुभएको छ। तर उहाँलाई हाम्रो प्रेमको आवश्यकता त्यहि अनुरुपमा आवश्यक छैन जुन उहाँको र अरू मानव जातको प्रेम हामीलाई चाहिन्छ। ×हामी त्यस वास्तविक सुरुवातबाट नै प्रेम सुरु गर्नुपर्दछ, जुन सत प्रेम परमेश्‍वरको शक्तिवाट प्रवाह भएको होस्। परमेश्‍वरको प्रेम बरदान-प्रेम हो। परमेश्‍वरमा कुनै यस्तो भोक छैन जुन परिपूर्ती गर्नुपर्दछ। मानिसहरूलाई प्रसस्त प्रेम दिन परमेश्‍वर इच्छुक हुनुहुन्छ।"- सी.एस. लिविस, द फोर लभस् (लन्डन: हार्परकलिन्स, १९९८), पृ. १२१ बाट रुपान्तरित। हाम्रो मानव प्रेम परमेश्‍वरको प्रेमले परिवर्तन गर्नुपर्दछ। यसो गर्दा हामीले सचमूच रूपमा येशुको जस्तो प्रेम अरूलाई दिन सक्दछौँ र अरूबाट पनि लिन सक्दछौँ।

तपाईँको आफ्नै अनुभवले परमेश्‍वरको प्रेम र मानिसको प्रेममा के भिन्नता पाउनुभएको छ? कुन मानविय प्रेमले उच्चतम् रूपमा परमेश्‍वरको प्रेम दर्शाउँछ? हाम्रो जीवनमा परमेश्‍वरको प्रेमलाई अझ राम्रो गरि कसरी प्रकट गर्न गर्न सक्दछौँ?
२. पुरानो करारका परमेश्‍वर-प्रेमको परमेश्‍वर (यर्मिया ३१:३)

प्रायजसो मानिसहरूले परमेश्‍वरको प्रेम केवल नयाँ करारमा मात्र प्रदर्शन गरिएको छ भनेर भन्दछन्। ×पुरानो करारका परमेश्‍वर अति नै क्रुर, रिसाहा र न्याय गरिरहने अर्थात् दोष केलाईरहेर सजायँ दिइरहने" भनेर ती मानिसहरूले परमेश्‍वरको छविलाई नकरात्मक चित्रण गर्दछ। परमेश्‍वरको द्वैध चरित्र छैन भनेर सम्पूर्ण बाइबललाई हामीले केलाएर पढ्यौँ भने थाहापाउँछौं। येशुमा परमेश्‍वरको प्रेम पूर्ण र सिद्ध रूपमा प्रकट भएको थियो भन्ने तथ्यको विवाद छैन। परमेश्‍वरको स्वच्छ छवि नयाँ करारका येशुले चित्रण गर्नुभएको छ। तर यसको मतलव यो होइन, पुरानो करारका परमेश्‍वर क्रुर हुनुहुन्छ। पुरानो करारका परमेश्‍वर पनि उत्तिक्के अति महान प्रेमले भरिपूर्ण हुनुभएको थियो। पौराणिक समयमा होस्, येशुको समयमा होस् वा अहिले नै किन नहोस् उहाँको प्रेम अटल छ र उहाँ अपरिवर्तनिय हुनुहुन्छ (याकुब १:१७)। उहाँ विस्तारै रिसाहा र न्यायमूर्तीबाट प्रेमको परमेश्‍वर भएर बदल्नुहुन्न। उहाँको प्रेम सदासर्वदा छ। यो तथ्य पुरानो करारमा उहाँका मानिसहरूलाई दिनुभएको वचनले पुष्टि गर्दछ: ×मैले तिमीहरूलाई कहिलै नटुट्ने प्रेमले प्रेम गरेको छु" (यर्मिया ३१:३)। 

पुरानो करारमा परमेश्‍वरको प्रेम कसरि प्रदर्शित गर्नुभएको थियो भनेर तलका उदाहरणमा हेर्नुहोस्। त्यसैमा तपाईँले ज्ञात भएको अरू उदाहरणहरू छ भने थप्नुहोस्।
1. सृष्टिमा परमेश्‍वरको प्रेम- उत्पत्ति १:२६-३१, २:२१-२५।
2. पापको समस्यालाई समाधान गर्न रच्नुभएको उपाय-उत्पत्ति ३:१५,२२:८, यशैया ५३।
3. मानिसलाई चाहिने विश्रामबारको बरदान-प्रस्थान ३१:१२-१७।
4. भविष्यवाणी बोल्ने बरदानद्वारा देखाउनुभएको उहाँको प्रेमको निरन्तरता- आमोस ३:७।

पुरानो करारमा कतिपय घट्नाहरू र बृतान्तहरू छन् जुन बुझ्न कठिन छन्। त्यहाँ रक्तपातपुर्ण भएको युद्ध र अरू मुटु छेड्ने हिँसाहरूलाई समावेश गरिएको छ, त्यसमा हामीले विवाद गर्दैनौँ। तर, परमेश्‍वरले सधैँ आफूतिर तानिरहने र आफ्ना जनहरूलाई नत्याग्ने हुनुहुन्छ भन्ने यथार्थतालाई कहिलै पनि विर्सनु हुन्न। जब जब उहाँका मानिसहरूले उहाँलाई त्यागे र उहाँका वचनहरूलाई अपमान गरे त्यसबेला पनि उहाँको वास्तल्यता ती कृतघ्न मानिसहरूबाट टाडो थिएन भनेर हामी पुरानो करारमा पाउँछौ।

पुरानो करारमा लडाँई र रक्तपूर्ण घट्नाहरूलाई तपाईँले कसरी हेर्नुहुन्छ? सारा देशका मानिसहरूलाई विस्थापित गरेर आफ्ना जनहरूले आधिपत्य जमाउन् भनेर दिनुभएको आज्ञालाई परमेश्‍वरको प्रेमसँग कसरी जोड्नुहुन्छ? (उदाहरणमा कनान देशमा इस्रायलीहरूले कव्जा गर्न परमेश्‍वरले उनीहरूलाई अनुमति दिनुभएको थियो।
३. नयाँ करारको परमेश्‍वर-प्रेमको परमेश्‍वर (युहन्ना ३:१६)

येशु यस संसारमा किन आउनुभयो? उहाँ किन दु:ख कष्ट सहनुपर्‍यो? फेरि उहाँ फर्केर यस संसारमा आएर अदनको प्रारम्भिक अवस्थामा जस्तै शुद्ध रूपमा त्यसलाई किन पुन:स्थापना गर्नुहुनेछ? क्रुसमा मर्न उहाँको के आवश्यकता थियो? के उहाँको मृत्यको विकल्प अर्को कुनै उपाय थियो? यदि उपाय छैन, भने पापको समस्यालाई समाधान गर्न किन धेरै समय लिनु भयो? यी प्रश्‍नहरूको जवाफ एकदम चित्तबुझ्दो रूपमा दिन हामी कोहि पनि सक्षम् छैनौँ। परमेश्‍वरको असिमित बुद्धिमा पापको समस्यालाई समाधान गर्न उहाँले भर सक्दो सम्भावित उत्तम उपाय रच्नु भएको थियो। पवित्र परमेश्‍वर भएको कारणले उहाँको विधि वा शुद्ध आज्ञाको खिलाफमा गएर त्यसको विद्रोह गर्नेलाई बेवास्ता गर्न सक्नुहुन्न। परमेश्‍वर प्रेम हुनुहुन्थ्यो र हुनुहुन्छ। मानिसहरूलाई उद्धार गर्ने उपाय नसोची उनीहरू आफ्नै पापमा मरेको उहाँ हेरेर बस्न सक्नुहुन्नथ्यो।

×परमेश्‍वरको पवित्रता नै उहाँको सिद्ध निष्कलङ्‍कता भएको कारण नैतिक भ्रष्टता वा पापलाई ग्रहण गर्न सक्नुहुन्न। पापीलाई खुला हृदयले ग्रहण गर्नु नै उहाँको प्रेमको कारणले‌ हो। उहाँले आफूलाई पाप र अशुद्धबाट अलग राख्‍नु नै परमेश्‍वरको पवित्रताको अर्थ हो। अशुद्ध मानिसहरुलाई सहायता गर्न आफू पनि तिनीहरू जस्तै हुन राजी हुनु नै उहाँको प्रेमको अर्थ हो। पाप कहिले सम्म रहिरहन्छ भन्दा उहाँको क्रोधको सिमामा भर पर्दछ। तर उहाँको प्रेम सदासर्वदा रहिरहन्छ वा अनन्तको छ।"-डोनाल्ड जी. ब्लोइच, गड द अलमाईटी: पावर, विजडम, होलिनेस, लभ (डावनरस् ग्रोभ, इलिन्वाज्: इन्टरभर्सिटी प्रेस, १९९५), पृ. १४०-१४३ बाट रुपान्तरित।

नयाँ करारमा परमेश्‍वरको प्रेमको बारेमा हामीलाई के सन्देश दिन्छ भनेर निम्नलिखित पदहरूमा पढ्नुहोस्:
1. परमेश्‍वरले आफ्नो पुत्रलाई हामीलाई उपहार दिनुभएको: युहन्ना ३:१६
2. त्यस पुत्रले आफूखुशी हामीलाई समर्पण गर्नुभएको: युहन्ना १४:१५,१८, प्रेरित २:१-४।
3. आत्मिक बरदान दिन सम्भव गराउनु भएको: एफिसी ४:११-१३
4. मुक्तिको निश्‍चितता वा भरोसा: १ युहन्ना ३:१-३।
5. भविष्यको अनन्तको युगमा प्रेमको वातावरण सृजना हुने वाचा: २ पत्रुस ३:१३।
माथीका उल्लेखित पदहरू पढेर परमेश्‍वरको प्रेम नयाँ करारमा कसरी चित्रण गरेको छ त्यसको निष्कर्श निकाल्नुहोस्।

नयाँ करारमा देखाएको परमेश्‍वरको प्रेमको विषयमा ध्यान गर्दा प्रकाश १४:६-१२ मा उल्लेख गरेको तिन स्वर्गदूतहरूको सन्देशहरूमा त्यो कसरी मिल्न सक्दछ? ती स्वर्गदूतहरूका सन्देश यस्तो सुसमाचार हो जुन विश्‍वासद्वारा पाउने पापको क्षमालाई प्रकट गर्ने सत्यताको विविध रूप हो भनेर एलेन जि ह्वाईटले भन्नुभएको छ। परमेश्‍वरले हामीलाई गर्नुहुने प्रेमसँग त्यो कसरी उपयुक्त तर्क हुनसक्दछ?
४. प्रेमको जवाफ (व्यवस्था ६:५,६)

स्वार्थी-प्रेम, अन्धो-महोत्वाकाङ्‍क्षा, घृणा, स्वार्थपना, जातिय अहङ्कारपना,  फोहर राजनिती, लडाईँ, एक-आपसमा विरोधावास सम्वन्ध आदिले भरिएको संसारमा हामी छौँ। जबसम्म मानव जातलाई यी दुर्गुणहरुले दोहर्‍याउँछ तवसम्म यथार्थ प्रेमले कहिलै पनि फस्टाउन मौका पाउँदैन। मदर टेरेसाले एक समय यो उद्‍गार व्यक्त गरेकी थिई, ×यदि तपाईँहरूले मानिसलाई जोख्‍न वा विवेचना गर्न थाल्नुभयो भने, उनीहरूलाई प्रेम गर्न फुर्सदै पाउनुहुन्न।"

यदि हामी सत्य रूपमा येशुलाई ग्रहण गर्‍यौँ र रुपान्तरित भएर येशुभक्त जीवन बितायौँ भने प्रेमको नितिले हाम्रो जीवनलाई बसमा राख्‍नेछ। हाम्रो कमजोरीलाई ख्याल नगरी परमेश्‍वरप्रति र अरू हाम्रो मानव जातप्रति प्रेम देखाएर त्यसको वृद्धिमा लागिनै रहनेछौँ। रूपान्तरित जीवन वा येशुमा नयाँ नव-जीवनको अनुभूत प्राप्त गर्नु भनेकै आफ्ना स्वार्थ-प्रेमलाई त्यागेर परमेश्‍वरप्रति र अरूप्रति प्रेममा तल्लिन हुनु हो। 

परमेश्‍वरले दिनु भएको आज्ञाहरूलाई अध्ययन गर्दा त्यसमा के दिक्षा वा निति पाउनु पर्दछ भनेर व्यवस्था ६:५,६ र मत्ती २२:३७-४० ले देखाउँदछ? येशु संसारमा आउनुभयो भन्दैमा के यो नितिमा परिवर्तन भएको छ?

यदि हामी सचमूच रूपमा येशुले हामीलाई परिवर्तन गर्नुभएको छ भने अरूसँगको व्यवहारमा उहाँको प्रेम हामीबाट झल्किरहेको हुन्छ। हुनसक्छ हामीले कतिपय मानिसहरूलाई मन नपराऔँला। तर हरेकलाई प्रेम गर्न परमेश्‍वरले हामीलाई आह्वान गर्नुभएको छ। त्यसमा हाम्रो परम शत्रु पनि समावेश भएको छ। यदि हामीले प्रेमलाई आत्मसात् गरेर अघि बढ्न सक्यौँ भने मानिसहरूसँग काम गर्न पनि सहज हुन्छ र हामी आफैले पनि आत्म-सन्तुष्टीको अनुभव गर्न सक्दछौँ। अरूलाई माया गर्नु भनेको आफैलाई आशिष दिलाउनु हो। माया, प्रेम देखाउनु होस् र अरू जस्तो छ त्यस्तै रूपमा ग्रहण गर्नुहोस्। त्यसको नतिजा के हुन्छ तपाईँ आफैले थाहा पाउनु हुनेछ।

हाम्रो जीवनको हरेक आचरणमा प्रेमले प्रभाव पार्नु पर्दछ भनेर स्पष्ट रूपले मत्ती ५:४४, मत्ती २५:३१-४६ र १ पत्रुस १:२२ के भन्दछ?

×परमेश्‍वर प्रति र एक आपसको निम्ति जुन प्रेम येशुको हृदयमा भरिपूर भएको थियो त्यहि प्रेम हरेक चर्चका सदस्यहरूको हृदयमा हुनुपर्दछ। सबै खालका स्व-पूजा अर्थात् आफू ठुलो भएर अरूलाई घुँडा टेकाउने मनस्थिति उनीहरूले त्याग्नु पर्दछ। यदि यो गुणमा उनीहरू हिँड्न सफल भयो भने स्वर्गका परम-प्रभु परमेश्‍वर पिताले उहाँको शक्ति तिनीहरूद्वारा प्रकट गर्नु हुनेछ। उहाँका जनहरू परमेश्‍वरको प्रेममा एकत्रित होस भनेर म आह्वान गर्दछु। यसो गर्नाले परमेश्‍वरको आश्‍चर्य कामहरू अरू मानिसहरूले चिन्नेछन्। अनि परमेश्‍वरका आज्ञा-पालकहरूका सहायक र शक्तिको श्रोत परमप्रभु नै हुनुहुन्छ तिनीहरूले थाहा पाउनेछन्।"-एलेन जि ह्वाईटको टिप्पनी, एसडीए बाइबल कमेन्टरी, ठेली ७, पृ. ९४०।

के तपाईँ प्रेमिलो वा स्वार्थी र आत्मकेन्द्रित अर्थात् आफ्नो बारेमा मात्रै विचार गर्ने हुनुहुन्छ? आफ्नो स्वार्थताबाट टाडो रहन र अरूलाई प्रेम दर्शाउन के उपयोगी कदमहरू चाल्न सक्नुहुन्छ?
५. प्रेमको प्रतिरूप अर्थात् प्रेमलाई व्यक्तित्वमा उतार्नु (लुका १७:१२-१९)

येशु ख्रीष्ट हाम्रो उत्कृष्ट नमूना हो जसको अनुसरण गर्नाले मात्र हामी इसाई हौँ भन्न सुहाउँछ। प्रेम, माया, स्नेह, वात्सल्यता, करूणा, सदाशयता आदिको बखान गरेर त्यसको अनुकरणीय तथा अतुलनिय उदाहरण खोज्नुपर्दा येशु बाहेक अन्त खोज्नु आबश्यक छैन। उहाँ नै हाम्रो अच्युत अर्थात् उत्तम आदर्श व्यक्ति हुनुहुन्छ। मानिस भएको हुनाले येशुले धेरै मानिसहरूलाई छि:छि: दुर दुर गर्न सक्नुहुन्थ्यो। येशुको सफलताले गर्दा तत्कालिन आध्यात्मिक यहुदी अगुवा वर्गहरू अत्यन्त डाहा गर्दथे। यसको फलस्वरूप धेरै पटक उहाँलाई धेरै अवरोधहरू खडा गरिदिए, र उहाँलाई कचकच गरेको थिए र उहाँको हत्या गर्न अत्यन्त उत्सुक भएका थिए। यस्ता मानिसहरूलाई येशुले किन प्रेम गर्ने, सदाशयता देखाउने? प्रायजसो उहाँको परिवारले पनि उहाँलाई सहयोग गरेको थिएन। येशुका चेलाहरू पनि बराबर एक आपसमा झगडा गर्दथे, तँछाड मँछाड गर्दथे, येशुको उदेश्यलाई परिपूर्ति गर्नुको सट्टा आफ्नै स्वार्थसिद्ध गर्न अग्रसर भएका थिए, र येशुलाई अत्यन्त आवश्यक परेको बखतमा उनीहरू गायब हुन्थे। यस्तो परिस्कृत वा बेदनाले सताएको बेलामा भाग्ने चेलाहरूलाई येशुले कसरी प्रेम गर्न सक्नुहुन्थ्यो?

त्यसबेलाका आध्यात्मिक गुरूहरूले तिरस्कार गरेका र छि:छि: दुर दुर गरेका वर्गहरू पनि थियो।  ती साधु भेष लगाएका धर्मका पण्डितहरूलाई वाक्क पार्ने गरेर आफ्नो अतुल्य अर्थात् अद्वितिय माया समाजमा पेल्सिएका, हेपिएका र कुजात भनेर पन्छाएका वर्गहरूलाई पनि येशुले प्रेम गर्नुभएको थियो। तिनीहरूमा महिलावर्गहरु थिए जुन समाजमा बोल्न मनाहि गरेका थिए, तिनीहरू पुरूष भन्दा कम जात भनेर घरको कुनामा मात्र थन्क्याएका थिए, फेरि तिनीहरूमा बेश्याहरू पनि थिए जो समाजको कुरितिले गर्दा ती व्यबशायमा जान वाध्य भएका थिए, कोढीहरू, सामरिया देशका अछुत अर्थात् यहुदीहरूबाट उत्पिडित जातिय वर्गहरू,  म्लेच्छ भनेर पानी नचल्ने गोरा विदेशी रोमी सिपाहीहरू, र कर कार्यालायका नालायक नागरिक भनेर समाजले हेपिएका सरकारी कर्मचारी आदिहरू थिए।

येशुले आफ्नो निस्वार्थी प्रेम मानिसहरूलाई कसरी दर्शाउनुभएको रहेछ भनेर केहि जबर उदाहरणहरूलाई केलाएर पढ्नुहोस्। यी उदाहरणहरूमा यस्ता छन् जुन प्रायजसो मानिसहरूले येशुले जस्तै प्रेम, सदाशयता आदि देखाउन असम्भव मान्न सकिन्छ। हेर्नुहोस् केहि उदाहरणहरू: लुका १७:१२-१९, युहन्ना १३:१-१७, युहन्ना ४, युहन्ना १९:२५-२७।

येशुको सेवाकार्यले देखाएको परमेश्‍वरको प्रेम,  उहाँका भक्त हौँ भनेर दावी गर्नेहरूमा  कस्तो प्रभाव हुनुपर्दछ भनेर २ कोरन्थी ५:१४ र फिलिप्पी २:२ले  देखाउँछ?

परमेश्‍वरको प्रेमले हामीलाई वाध्य पार्दछ भनेर प्रेरित पावलले भन्दछ (२ कोरन्थी ५:१४)। अंग्रेजी अनुवाद त्यस्तो स्पष्ट छैन। यहि वाक्यलाई प्रारम्भिक ग्रीक अर्थात् युनानी भाषाबाट अनुवाद गर्दा त्यस प्रेमको बारेमा भन्दछ जुन येशुबाट आएको हो र उहाँमा भएको हाम्रो प्रेम भनेर जनाउँछ। बाइबलको भाषा र अर्थमा दुबै अर्थ ठिक छन्। जब हामीले येशुको प्रेमको महानतालाई बुझ्न थाल्दछौँ, तब उहाँको प्रेमको सराहना गर्न सिक्दछौँ। यसले गर्दा अरूलाई त्यस प्रेम बाँड्न अत्यन्त इच्छुक हुनेछौँ।

तत्कालिन समाजले घृणा गरेको र तुच्छ ठानेका मानिसहरूलाई पनि येशुले प्रेम गर्नुभएको थियो। अरूलाई माया देखाउन येशु आफ्नो परिधि भन्दा पनि बाहिर जानुभएको थियो। घरवार बिहिन, समाजका तिरस्कृत र मेरो जीवन शैलीमा नचल्ने मानिसहरूलाई मेरो प्रेम कसरी प्रकट गर्ने?
उपसंहार:
अरू जानकारीको निम्ति: एलेन जि ह्वाईट, ×मानिसको निम्ति परमेश्‍वरको प्रेम" पृ. ९-१६ स्टेप्स टु क्राइस्ट अर्थात् उज्यालो बाटो पुस्तकमा पढ्नुहोस्। येशुको अन्तिम क्षणहरूलाई बयान गरेको  द डिजाएर अभ एजेज्का ×क्यालभरी" पृ. ७४१-७५७, र ×इट इज फिनिश" पृ. ७५८-७६८ पढ्नुहोस्। सी. एस. लिविसद्वारा लिखित द फोर लभस् भन्ने पुस्तक पनि अत्यन्त प्रेरणादायी छ। यस पुस्तकमा मानिसको र परमेश्‍वरको प्रेमलाई विविध तरिकाले वाख्या गरेको छ।
चिन्तनमनन:
1. ×किन" भन्ने प्रश्‍नलाई मानिसले छल्न सक्दैन: यदि परमेश्‍वर प्रेम हुनुहुन्छ भने किन धेरै दु:ख, कष्ट आदि भइरहन्छन्? मानिसहरूले खेप्नु परेको बेदनाले मात्र परमेश्‍वरको प्रेमको बारेमा हामीलाई अचम्भित तुल्याउने होइन, अनजान र निरपराध मानिसहरूले पाइरहेको दु:खले पनि हामीलाई उहाँको प्रेमप्रति अचम्भ मान्दछौँ। हामी सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट इसाई भएको हैशियतले यथार्थ जीवनको त्यस दुखद घट्नाहरूलाई कसरी जवाफ दिने?  येशु र सैतानको बिचमा भएको महान द्वन्द्वयुद्धको बारेमा हामीलाई जानकारी भएकोले परमेश्‍वरको प्रेमलाई गुनासो गर्नेलाई हामीले कसरी जवाफ दिने?
2. निर्दयी आमाबाबु, निर्दयी र कुव्यवहार गर्ने श्रीमान वा श्रीमती, एक पछि अर्को हत्या गर्न रूचाउने व्यक्ति, र पूर्ण रूपमा स्वार्थी मानिसलाई कसरी प्रेम गर्न सकिन्छ? प्रेम पाउन अयोग्य मानिसहरूलाई येशुले कसरी प्रेम गर्नुभयो?
3. प्रेमको बारेमा अनेक जवाफ नहुँदा नहुँदै हामीले निरन्तर रूपमा कसरी प्रेम गर्ने? फेरि येशुलाई कहिलै पनि प्रेम नफर्काउने मानिसहरूलाई उहाँले कसरी निरन्तर रूपमा प्रेम गर्नुभयो?
4. तपाईँको समाजमा तिरस्कृत, घृणित र श्रापित वर्गहरू को हुन्? यस्तो खालका मानिसहरूको निम्ति तपाईँको चर्चले कस्तो सेवा प्रदान गरेको छ? यस्तो काममा तपाईँ र तपाईँको चर्च कसरी सरिक भइरहेको छ?
5. यथार्थमा भन्ने हो भने सत प्रेमले आफ्नो बलिदान खोज्दछ र अरूको हितको लागि आफ्नो स्वार्थता पन्छाउन राजी हुन्छ। स्वार्थलाई त्याग्न वा मार्न हामीले के रोज्न आवश्यक छ?
6. परमेश्‍वरले हामीलाई प्रेम पोखाउनु भएको छ भनेर देखाउन क्रुस बाहेक अरू के प्रमाणहरू तपाईँले जुताउन सक्नुहुन्छ?
सारांम्श: परमेश्‍वर प्रेम हुनुहुन्छ। सर्वथोक परमेश्‍वर र उहाँले के गर्नुहुन्छ त्यसको आधार नै प्रेम हो। पुरानो करारमै यस प्रेमिलो परमेश्‍वरलाई प्रकट भइसकेको थियो। तर जब उहाँले हाम्रो मुक्तिको निम्ति आफ्नो प्रिय पुत्रलाई बरदान दिनुभयो तब उहाँको प्रेमको अत्यन्त उत्कृष्ट आकार लिएको थियो। अरूलाई यस्तो खालको प्रेम बाँड्न हरेक येशुभक्त अभिप्रेरित र उत्साहवर्धक हुनुपर्दछ। यदि हामी येशुका भक्त हौँ भनेर दावी गर्दछौँ भने त्यसको प्रमाणको लागि परमेश्‍वरको प्रेमले भरिपूर्ण छ भनेर हाम्रो जीवनशैलीद्वारा देखाउँछौ र अरूलाई निस्वार्थी प्रेम झल्काउँछौँ।
चैत्र २२-२८ (अप्रिल ४-१०)
अध्याय २



आस्था वा विश्‍वास
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: एफिसी ६:१०-१८, हिब्रु ११, याकुब २:१८:१९, १ पत्रुस १:३-८।
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×तिमीले येशु ख्रीष्टमाथी आस्था अर्थात् विश्‍वास गरेको कारणले परमेश्‍वरको अनुग्रहद्वारा तिमीले मुक्ति गरेका छौ। तिम्रो कुनै अथक प्रयासबाट (धर्मकर्म) तिमीले मुक्ति पाएका होइन। यो परमेश्‍वरको बरदान हो। तिमीले गरेको कुनै पनि काममा यो आधारित छैन। कसैले पनि मेरो धर्मकर्मले मैले मुक्ति पाँए वा आध्यात्मिक उच्च शिषरमा पुगेँ भनेर फाईँफुट्टि गर्नु अर्थहिन छ।" (एफिसी २:८,९ अनुवादकको अनुवाद)।
आस्था वा परमेश्‍वरप्रतिको निष्ठा र व्यक्तिगत धारणाको बिचमा हामी अलमल पर्नुहु्न्न। बाइबलको अनुसार परमेश्‍वरमाथीको निष्ठा कुनै मानविय तर्कमा भर पर्दैन। यो निष्ठा वा परमेश्‍वरमा हुने विश्‍वास भावुकमा भर परेर पनि  होइन। बरू परमेश्‍वरमाथिको आश्था, विश्‍वास वा निष्ठाले मानिसको सम्पूर्ण जीवनमा जगैदेखि प्रभाव पार्दछ। मानिसको जीवनलाई परिचालन गर्न तत्व नै विश्‍वास हो। नदेखिने परमेश्‍वरले गर्नुभएको प्रतिज्ञाहरूतिर हात लम्काउनु र तिनीहरूलाई पकडी राख्‍ने उर्जा नै उहाँमाथिको विश्‍वास, आस्था र निष्ठा हो। हामीले उहाँलाई देख्‍न सक्दैनौँ, तर हामीलाई थाहा छ उहाँ सर्वव्यापी हुनुहुन्छ।

हिब्रु ११:१ले ×अव विश्‍वासचाहिँ आशा राखिएका कुराको निश्‍चय र नदेखिएका कुराको ढृढ भरोसा हो" भनेका छन्। ×कुरा" भन्दा कुनै ठोस तत्वलाई जनाउँछ। हिब्रु भाषाको विज्ञ विलियम जी. जोहानसनले यसलाई यसरी उत्तम तरिकाले अनुवाद गरेका छन्: ×विश्‍वास भनेको हामीले आशा गरेको धनी लालपुर्जा हो। कुनै पनि जग्गा हामीले नदेखेपनि यदि त्यसको लालपु्र्जा हाम्रो हातमा छ भने त्यो जग्गा हाम्रो हो भनेर ढुक्क हुनु हो।"-हिब्रुज्, द आबुन्देन्ट लाइफ बाइबल आम्पिलिफायर (ब्याज्, आइडाहो: पासिफिक प्रेस पब्लिशिङ्ग आसोशियशन, १९९४), पृ. २०४ बाट रुपान्तरित।
यस अध्यायको झलक: परमेश्‍वरमाथिको विश्‍वास, आस्था वा निष्ठा नै येशुभक्तको जीवनमा अगुवा गर्ने तत्व वा सिद्धान्त हो। हामी कसरी जीउनु पर्दछ, कसरी परमेश्‍वर र अरूसँग सम्वन्ध राख्‍नुपर्दछ भनेर देखाउन यसले मार्गदर्शकको रुपमा काम गर्दछ। चर्चका शिक्षादिक्षा वा सिद्धान्तहरू जान्न अति महत्वपूर्ण छ। तर विश्‍वास वा आस्था भनेको ती शिक्षादिक्षा भन्दा अपार छन्। चर्चले सिकाएको ज्ञान महत्वपूर्ण भएपनि त्यो भन्दा पनि आस्था, विश्‍वास वा निष्ठा अझ किन बढि महत्वपूर्ण छ भनेर यस अध्यायमा हेर्नेछौँ।
१. विश्‍वास, निष्ठा, आस्था-परमेश्‍वरबाट पाउने बरदान हुन् (एफिसी २:८)

विश्‍वास, निष्ठा, आस्था भनेको के हो? यसको परिभाषा साधारण रुपमा यसरी अर्थ लगाई पढ्न सकिन्छ: ×विश्‍वास भनेको, परमेश्‍वर, सत्य र वास्तिविक, शक्तिशाली र प्रेमिलो हुनुहुन्छ भनेर पूर्ण रूपमा उहाँमाथि भरोसा राख्‍ने गुण हो। उहाँको विश्‍वसनियता, शक्ति, र प्रेमलाई हामीप्रति देखाउनु भएको उहाँका कामहरूबाट र उहाँका बाचाहरूद्वारा झल्काउँछन्।" नेपाली शव्दकोषमा यसको विस्तृत परिभाषा यसरी दिएको छ: ×विश्‍वास निष्ठा, आस्था, भरोसा, धर्म, विश्‍वसनियता, इमान्दारी, बफादार।" प्रा. शङ्करराज पाठक, अङ्ग्रेजी-नेपाली बृहत शब्दकोष, पृ. ४९२।    हाम्रो जस्तो भयङ्‍कर रूपमा पतित भएको र टुक्रिएको संसारमा विश्‍वास गर्न सक्ने गुण, उदेकिलो बरदान हो। त्यसकारण सबै मानविय गुण वा बरदानहरूमा विश्‍वास एक विलक्षण प्रतिभा हुन् भनेर धेरै मानिसहरूको धारणा छ।


अब, जटिल प्रश्‍न त यो छ: तपाईँको विश्‍वास कहाँबाट आएको हो भनेर के तपाईँले पत्ता लगाउन खोज्‍नु भएको छ? परमेश्‍वर र अरूमा विश्‍वासमा तपाईँ किन चल्नुहुन्छ? के तपाईँका आमाबुबाले सिकाएकोले अरूमाथि विश्‍वास वा भरोसा राख्‍न जान्नु भएको हो? के तपाईँ सधैँ चर्चको सेवा कार्यमा सरिकभएको कारणले विश्‍वास गर्ने गुण प्राप्त गर्नु भएको हो? के बाइबल र बाइबलको बारेमा लेखिएका पुस्तकहरू पढेर परमेश्‍वरले तपाईँलाई प्रेम गर्नुहुन्छ भनेर ज्ञान पाएर उहाँमाथि विश्‍वास गर्नुभएको हो? सम्मुच्च रूपमा हेर्ने हो भने विश्‍वास भनेको परमेश्‍वर कै सत बरदान हो। (यो उहाँको उपहार हो। यो भएन भने मानव जीवन बाँच्ने आधार पनि हुँदैन)।

एफिसी २:८ मा पावलले विश्‍वास गर्ने बरदानको महत्वलाई कसरी वाख्या गर्नुभएको छ?

यो एउटा निश्‍चित निष्कर्ष हो: प्रेमबिना हामी पूर्ण रूपमा मानिस हुन सक्दैनौं। यसरी नै विश्‍वास बिना हामी को हो सो हुन सक्दैनौँ। ×विश्‍वासबिना हामीले परमेश्‍वरलाई खुशी पार्न असम्भव छ।...." (हिब्रु ११:६) हिब्रुको पुस्तकमा विश्‍वास भएन भने परमेश्‍वरलाई खुशी बनाउन गार्‍हो छ भनेर भनेको छैन। न त हामीले विश्‍वास गरेनौँ भने परमेश्‍वरलाई खुशी पार्न धेरै समय लाग्छ भनेको छ। तर, ×विश्‍वास भएन परमेश्‍वरलाई खुशी पार्न असम्भव छ" भनिइएको छ। संक्षेप्तमा भन्ने हो भने विश्‍वासका ठाँउमा अरू कुनै गुणले लिन सकिन्दैन। बिश्‍वासैद्वारा विगतमा परमेश्‍वरका विर पुरूषहरू बाँचेका थिए। अनि त्यहि विश्‍वासद्वारा आज उहाँका जनहरू जीउनु पर्दछ।" जर्ज आर नाइट, एक्सप्लोरिङ्ग हिब्रुज्: एलेन जि ह्वाईट डिभोशनल कमेन्टरी (हागरटाउन्, मेरिलाण्ड, अमेरिका: रिभ्यु एण्ड हेराल्ड पब्लिशिङ्ग आसोशियशन, २००३), पृ. १९८।

विश्‍वासको बरदानलाई उपभोग गर्न रोमी १०:१७ र हिब्रु ११:६ ले के भन्छ? हामीले राजीखुशीले त्यस बरदानलाई प्राप्त गर्न हाम्रो जीवनमा के परिवर्तन गर्न सक्नु पर्दछ?
२. हाम्रो विश्‍वास वा आस्थाको आधार (युहन्ना ५:३९)

धेरै भाषामा अनुवाद गरिएको एउटा प्रख्यात अंग्रेजी भजन छन्। त्यस गीतले हामीलाई यो सम्झना गराउँछ, ×मेरो आशा अरू कुनैमा होइन, केवल येशूको रगत र धार्मिकतामा मात्र निर्माण भएको छ।" (सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट भजन संग्रह, नं. ५२२)। यस महत्वपूर्ण सत्यलाई हामीले कहिल्यै पनि विर्सनु हुन्न। हाम्रो विश्‍वासको महान् आधारशिला नै येशू ख्रिष्ट हुनुहुन्छ। विश्‍वासको बरदान रहस्यमय छन् र हामीले पूर्ण रूपमा बुझ्न सक्दैनौँ। तर विश्‍वासलाई कसरी जागरण गर्न सकिन्छ र त्यसलाई मजबूत पारी संभार गर्न सकिन्छ भनेर हामीलाई केहि जानकारीहरू दिएको छ। केहि पुरूष र महिलाहरूलाई कहिलेकाहिँ अचानक यस्ता अनुभव प्रदान गरेको थियो भनेर बाइबलको वृतान्तमा भनिइएको छ, जसले गर्दा तिनीहरू विश्‍वासको यात्रामा अग्रसर हुन पुगेका थिए। यसमा पावल ज्वलन्त उदाहरण हुन्। तर बाइबलमा यस्ता अरू मानिसहरू पनि छन् जो परमेश्‍वरको अगुवाईलाई बुझ्न बेसी समय लागेको थियो। अनुभूति वा अनुभवबाट ज्ञान प्राप्त गर्नु हाम्रो आध्यात्मिक जीवनको निम्ति अत्यन्त महत्वपूर्ण र प्रभावकारी भाग हो। तर विश्‍वासको लागि भावात्मकमा मात्र भावुक नभएर परमेश्‍वरको वचनले पनि भरिपूर हुनुपर्दछ। त्यसैकारण हाम्रो आध्यात्मिक जीवन र विश्‍वासको निर्माणको निम्ति बाइबलले अत्यन्त अपरिहार्य भूमिका खेल्दछ।

विश्‍वासको अनुभूतिले येशूभक्तको जीवनमा कस्तो भूमिका खेल्दछ भनेर युहन्ना ५:३९ र २ तिमोथी ३:१५ले बताउँछन्?

येशूभक्तको जीवनमा बाइबल अत्यन्त महत्वपूर्ण छ, भनेर माथिका पदहरुले स्पष्ट पार्दछन्। यदि बाइबल अध्ययनलाई वेवास्ता गर्‍यौँ भने यसले हाम्रो आस्थालाई कमजोर बनाउँछ। परमेश्‍वरमाथि हाम्रो विश्‍वास डगमगिन्छ। तर बाइबल पढेर मानिसको आस्था कसरी बनिन्छ र उसले दिव्यज्ञान कसरी प्राप्त हुन्छ भनेर कुनै मानिविय शव्दहरूले वाख्या गर्न सक्दछ न त कुनै वैज्ञानिक प्रयोगशालामा खर्बौं रूपैयाँ लगानी गरेर परिक्षण गर्न सकिन्छ। न त बिश्‍वासको बारेमा हिब्रु पुस्तक ११को प्रख्यात परिभाषाले उक्त जवाफ चित्तबुझ्दो किसिमले दिन सक्दछ। ×हिब्रु ११:१ले pistis को (युनानी अर्थात् ग्रीक शव्दमा विश्‍वास वा आस्था) अर्थ दिइएको छैन। यसरी नै हिब्रु ११:१ ले विश्‍वास कसरी कार्यान्वन हुन्छ भनेर वर्णन गरेको छैन। मानव चेतना वा दिमागले कसरी विश्‍वासको अभ्यास गर्दछ भनेर पावलले वाख्या गर्न खोजेको पाउँदैनौँ। विश्‍वासले दुई महत्वपूर्ण कुराहरू सम्पन्न गर्दछन् भनेर
पावलले देखाउँछन्- (१) हाम्रो आशालाई यथार्थ बनाउँछ र (२) मानिसहरूलाई अदृष्य वस्तुलाई देखाउन मद्दत गर्दछ।" विलियम जी. जोहन्सन, हिब्रुज्, द आबुन्देन्ट लाइफ बाइबल आम्पिलिफायर (ब्याज्, आइडाहो: पासिफिक प्रेस पब्लिशिङ्ग आसोशियशन, १९९४), पृ. २०५ बाट रुपान्तरित।

विश्‍वास वा परमेश्‍वरमाथिको निष्ठाको बारेमा याकूब २:१८, १९ले के भन्दछ? विश्‍वास भनेको परमेश्‍वरको अस्तित्वमा  पत्यार गर्नु वा चर्चका शिक्षादिक्षालाई मान्नु भन्दा पनि किन गहन छ?

बाइबल पढ्दा कसैको जीवनमा अभूतपूर्व परिवर्तन ल्याएको छ भने कसैको जीवनमा यसले के‌हि पनि गर्दैन भनेर किन दावी गर्दछन्? बाइबललाई केवल पुस्तक मात्र भनेर पढ्न रूचाउने तर यसबाट परमेश्‍वरको आवाज निस्कन्छ भनेर विश्‍वास नगर्नेलाई तपाईँले के सल्लाह दिनुहु्न्छ?
३. परमेश्‍वरमा निष्ठा वा आस्थाको प्रदर्शन

येशूको जीवन कहानी ले‌ख्‍ने चारजना सुसमाचार लेखकहरूले उहाँका धेरै आश्‍चर्य चङ्गाई कार्यहरूको बारेमा उल्लेख गरेकाछन्। येशूले गर्नुभएको अद्भुत कामहरू कुनै इन्द्रजाल नभएर विश्‍वासका नतिजा हुन् भनेर तिनीहरूले औँल्याएका छन्। निको भएका मानिसहरूले आफ्ना विश्‍वास देखाउन चुनौती दिएका थिए। ×तिमीहरूको विश्‍वासअनुसार तिमीहरूलाई होस्" येशूले भन्नु भयो (मत्ती ९:२९)। तर परमेश्‍वरका अचम्म कामहरूद्वारा ल्याउने असाधारण अनुभवले मानिसहरूलाई सधैँ विश्‍वासमा डोर्‍याउँछ भन्नेछैन। मानिसहरूले परमेश्‍वरका अद्भुत कामहरूलाई अरुद्वारा नै विश्‍लेषण गर्न सक्ने सत्यताले गर्दा उहाँप्रति आस्था जगाउन कर छैन। 

लुका १६:३०,३१ ले अत्यन्त महत्वपूर्ण बुन्दा उल्लेख गरेका छन्, त्यो के हो?

यदि हाम्रो र अरूको जीवनमा परमेश्‍वरले गर्नुभएको कामको अनुभवलाई देख्‍यौ‍ भने हाम्रो विश्‍वास सुदृध हुँदै जान्छन्। तर प्रायजसो परमेश्‍वरमा विश्‍वास कुनै आश्‍चर्य काम हुनु भन्दा अगावै आउँछन्। विश्‍वासले परमेश्‍वरको हात देखाउन अपेक्षा गरिन्छ। यदि परमेश्‍वरमा आस्था राख्‍छौँ भने उहाँले हाम्रै भलाईको निम्ति हामीद्वारा काम गर्नुहुन्छ भनेर उहाँले प्रतिज्ञा गर्नुभएको छ। उहाँमाथिको विश्‍वासमा भर पर्नु भनेकै उहाँको वचनलाई नै आत्मसात् गर्नु हो।

हामी विश्‍वासद्वारा कसरी जीउनु पर्दछ भनेर निम्नलिखित पदहरूले बताउँछन्? रोमी १:१७, गलाती ५:६, याकूब २:१७,१८ र १ युहन्ना ५:४,५

यदि परमेश्‍वरमा हाम्रो विश्‍वास वा आस्था भएन भने त्यसको नतिजा के हुन्छ भनेर रोमी ११:२० र हिब्रु ३:१९ ले खुलासा गर्दछन्?

प्रारम्भिक यहुदीहरूलाई परमेश्‍वरसँग सम्वन्ध राख्‍दा उनीहरूले परमेश्‍वरबाट पाउने मुक्तिको बाचाको बारेमा पावलले रोमी ११:२० भनीरहेको थियो भनेर स्पष्ट पार्दछ। सबै जो विश्‍वासमा रहन्छ त्यसले जीवनको उपहार पाउँछ भन्ने कुरालाई आत्मसात् गरेर येशूमा विश्‍वास गरेको भए तिनीहरूले महान् आशिषहरूको अनुभूती पाउँन सक्थ्यो। तर ×विश्‍वास बिना परमेश्‍वरलाई रिझाउन असम्भव छ" (हिब्रु ११:६) भन्ने अभिव्यक्ती, तिनीहरूका अनुभव र असफलताले हामीलाई स्पष्ट पार्दछन्।

सचमूचमा भन्ने हो भने तपाँईको विश्‍वास एउटा बरदान हो। तर यो पाउँदा तपाईँलाई के भलो भएको छ? अझ, महत्वपूर्ण कुरा त, तपाईँले पाउनुभएको विश्‍वासलाई मजबूत पार्न कुन कुन तरिकाहरू अपनाउनु पर्दछ? फेरी त्यसै बखत, त्यसलाई गुमाउन कति सजीलो हुन्छ?
४. परमेश्‍वरमाथिको विश्‍वासमा बढ्नु (२ पत्रुस ३:१८)

जब हामी शङ्‍का र समस्याहरूको भुमरीमा पर्छौँ तब परमेश्‍वरमाथिको आस्था र विश्‍वास फस्ताउँछन्। त्यसकारण, असाधारण अवस्थालाई सामना गर्नु परेतापनि परमेश्‍वरका प्रतिज्ञाहरूलाई दावी गर्दै अघि बढ्नुपर्दछ। जसरी व्यथा लागेकि आमाले महाकष्टको बाबजूद पनि बच्चा पाउन अग्रसर हुन्छिन्, त्यसरी नै जुनसुकै सङ्‍कष्टको सामना गर्नु परेतापनि, नैराष्य, विचलित हृदय वा हतोत्साहको बादलमा हराएतापनि परमेश्‍वरमाथिको बिश्‍वासमा मलिनता आउनदिनु हुँदैन। परमेश्‍वरमाथिको विश्‍वास, आस्था, निष्ठा, भावात्मक भन्दा पनि उच्चस्तरका गुणहरू हुन्। मानिसका कमजोर मानिविय भावनाहरूमाथि भरोसामा नपरेर विश्‍वास भनेको एक निति, सिद्धान्त वा अदृष्य उर्जा हो जसले हामीलाई परिचालन गरेर हाम्रो जीवनलाई सार्थक बनाउँछन्। हामीले गर्न मननपरेतापनि परमेश्‍वरको इच्छालाई सर्वोपरी गरि आफूलाई उहाँको आवाज अनुसार खटाउनु नै उहाँमाथिको विश्‍वासमा सुसम्पन्न हुनु हो।

तपाईँ अनुग्रह र येशू ख्रिष्टको ज्ञानमा बढ्दै जानुभएको छ । जब तपाईँ बढ्दै जानुहुन्छ तव तपाईँ येशूको जीवन र उहाँ को हुनुहुन्छ भन्ने ज्ञानमा पनि बढ्न हरेक अवसरलाई चुकाउन चाहनुहुन्न। अनुग्रह र विश्‍वासमा बढ्न तपाईँको प्रयास द्रुत गतिमा जारी नै रहने छ।

जब तपाईँले येशूलाई राम्ररी चिन्दै जानुहुन्छ तब उहाँमाथिको विश्‍वास पनि बढ्दै जान्छन्। उहाँको प्रेम र जीवनमा रहनुभयो भने यो सम्भव हुन्छ। तपाईँ इसाई भनेर दावि गर्नुहुन्छ तर उहाँबाट टाडा रहनुभयो भने तपाईँले उहाँको घोर अपमान गरेको हुन्छ।

इसाई हुँ भनेर दावी गर्नेहरूलाई पत्रुसले के ललकार गर्दछ? हेर्नुहोस्: २ पत्रुस ३:१८?

पावलले ग्रीक देशको थेस्सोल्लोनिकाका चर्चका विश्‍वासीहरूलाई के कुरामा सर्‍हाना गरेको थियो? २ थेस्सोलोनिका १:३।

अनि तपाईँले ×विश्‍वासको ढाल" पहिरिँदा परमेश्‍वरमाथिको विश्‍वास, आस्था र निष्ठामा बढ्न त्यसले तपाईँलाई कसरी सघाउँछन्? परमेश्‍वरका भक्‍तजनहरूले उहाँका सुरक्षात्मक कवचहरू लगाउनु पर्दछ भनेर पावलले आह्वान गर्दछ। तर ती कवचहरूसँग विश्‍वास कसरी जोडिएको छ? हेर्नुहोस्: एफिसी ६:१०-१८ 

विश्‍वासमा मजबूत भएर हुर्कनु येशूका हरेक भक्तजनको उद्देष्य हो। यो क्षणिक नभएर आजीवन कार्यविधि हो। हामी विश्‍वासमा अडिग भएर बस्‍यौँ भने त्यसको आषिशमा हामी बढिरहेको अनुभूति गर्दछौँ (१ कोरन्थी १६:१३)। फेरि त्यसै बेला अरू इसाई हुँ भनेर दावि गर्ने मानिसहरू विश्‍वासमा अझ अधुरो वा कमजोर किन छन् भनेर  हामी छक्क पर्न सक्दछौँ। अहिले हामी जुन रूपमा येशूको विश्‍वासमा बलिया भएका छौँ, यो स्तरमा पुग्‍न हाम्रो समय कति गएको थियो भन्ने यथार्थता हामी प्रायजसो बिर्सन्छौँ। तर हामीमा जस्तोसुकै परमेश्‍वरको निष्ठा वा आस्थाको बोध भएतापनि अरूको अगाडि गौरव गर्नु हुन्दैन न त अरूलाई हेप्‍नु वा न्याय गर्नुहुन्छ (१ कोरन्थी १०:१२)। परमेश्‍वरले नै विश्‍वासको हरेक बिऊ उमार्नु हुन्छ। हाम्रो जीवनमा कुनै पनि आध्यात्मिक वा आत्मिक बृद्धि भएको महशुस गर्दछौँ भने त्यसको श्रेय परमेश्‍वरलाई पनि दिनुपर्दछ भन्ने तथ्यलाई कहिलै पनि बिर्सनु हुन्न। 

के तपाईँका मित्रहरू वा तपाईँ जाने स्थान वा टेलिभिजनका सिनेमाहरू अर्थात् श्रृंखलाहरू छन् जसले तपाईँको विश्‍वासमा नकरात्मक प्रभाव पारिरहेका छन्? यदि छन् भनेर थाहा पाउनु भएको छ भने त्यस्तो वातावारणलाई त्याग्न तपाईँ कतिको राजी हुनुभभएको छ? यसको जवाफले तपाईको हृदय यसरी जाँच्दछ: तपाईँको जीवनमा परमेश्‍वरमाथिको आस्था, निष्ठा वा विश्‍वासमा कस्तो महत्वपूर्ण र उल्लेखनिय भूमिका खेलेको चाहनुहुन्छ।
५. व्यक्तिमा आस्था वा विश्‍वास (१ तिमोथी ४:१६)

चर्चले सिकाउने शिक्षादिक्षाहरू महत्वपूर्ण छन्। जब हामीले परमेश्‍वरलाई विश्‍वास गर्छौँ भन्छौं भने उहाँको बारेमा अझ जानकारी लिन चाहन्छौँ। सृष्टिकर्ता परमेश्‍वर वा येशूको बारेमा र उहाँले हामीलाई गर्नुहुने व्यवहारको बारेमा हामीले के विश्‍वास गर्दछौँ सो सोचबिचार गरेर वाख्या गर्नु स्वभाविकै हो। यदि हामीले उहाँलाई प्रेम गर्दछौँ भने हामीप्रति उहाँको इच्छा के छ सो पनि जान्न उत्सुक हुन पनि स्वभाविकै हो। हाम्रो चर्चले सिकाएका शिक्षादिक्षाहरू सत्य छन् भनि हामी विश्‍वास गर्दछौँ। चर्चको दायरामा बसेर परमेश्‍वरको महिमा गर्न चाहनेको लागि यो दुई मत हुँदैन। तर चर्चले सिकाएका शिक्षादिक्षाको आधारमा नभएर हाम्रो आस्था प्रभु येशूमाथि हो। येशू नै हाम्रो आस्था, निष्ठा वा विश्‍वासको आधार हुनुहुन्छ। हाम्रो आत्मिय जीवनको लक्ष्य चर्चले सिकाएका शिक्षादिक्षामा होइन। तर येशूको बारेमा बुझ्न र उहाँले हामीलाई के गर्नुभयो सो जानकारीको लागि ती शिक्षादिक्षा हाम्रो लागि अत्यन्त सहयोग साबित हुन्छ।

उपयुक्त शिक्षादिक्षामा सुदृध हुनु कति महत्वपूर्ण छ भनेर पावलले नयाँ करारमा उल्लेख गर्दछ? हेर्नुहोस्: १ तिमोथी ४:१६ र तितस २:१।

बाइबलको शिक्षादिक्षामा गाढा हुनु धेरै महत्वपूर्ण छ। तर यदि हामीले हाम्रो जीवनमा पालन गर्न सकेनौँ भने ती धार्मिक नितिनिर्देशनहरू वा अर्तिहरू तथा चर्चले सिकाएका शिक्षादिक्षाहरू मृतसरीर हुन्छन्। परमेश्‍वरलाई विश्‍वासै नगरी मानिसहरू धर्मशास्त्रको ज्ञानमा अत्यन्त विद्वान वा निपुण हुन सक्दछन्। बाइबलका पण्डित भयो भन्दैमा परमेश्‍वरको चालमा कोहि हिँड्छन्‌ भन्ने छैन। बाइबलले सिकाएका शिक्षादिक्षामा वा अर्तिहरूमा सहमत देखाउँदैमा परमेश्‍वरमाथि आस्था वा विश्‍वास हुनुपर्छ भन्ने छैन। बरू, ती शिक्षादिक्षाका श्रोत व्यक्तिविषेशमा भरोसा राख्‍नु नै आस्था वा निष्ठामा लाग्नु हो। 

यस जीवनमा सार्थक पूर्वक जीउन र अनन्त जीवन प्राप्त गर्न, येशू नै हाम्रो मुक्तिदाता हुन् भनेर विश्‍वास गर्नु कति अपरिहार्य छ भनेर युहन्ना ३:३६ र ६:३५ ले देखाउँदछन्? हाम्रो सारा आस्था, निष्ठा र भरोसाको सक्रियता मुक्तिदाता येशूसँग व्यक्तिगत सम्वन्धमा भर पर्दछ। 

चर्चले सिकाउने मौलिक विश्‍वासको आधारशीला कुन हो? हेर्नुहोस्: मत्ती १६:१३-१९?

यस मत्ती १६ अध्यायमा तोकिएका पदहरूले पत्रुस नै इसाई चर्चको आधारशीला हुन् भनेर कतिपय बाइबलका विद्वान अर्थात् धार्मिक गुरुहरूले तर्क लगाउँदछन्। तर यो तर्क बाइबल सम्मत छैन। यसलाई समर्थन गर्न बाइबलमा कुनै पनि आधार देखिँदैन। येशू ख्रिष्ट नै चट्टान हुन् जसमा चर्चको स्थापना भएको छ। पत्रुस आफैले त्यसलाई सहस्र स्विकार गर्दछन्। हेर्नुहोस्: १ पत्रुस २:४-८। यस चट्टानको अर्थ परमेश्‍वरको पुत्र, येशू मुक्तिदाता नै हुन् भन्ने हाम्रो अटल विश्‍वास हो । यहि विश्‍वासले गदा आज चर्चको यो स्थिति भएको हो, तर कुनै मानविय सङ्‍गठनले गर्दा होइन। परमेश्‍वरको अग्रज भूमिकाले गर्दा चर्च उहाँको हो भनेर हामी मान्दछौँ। यो कुनै व्यक्तिविषेशको होइन।

कसैले भन्ला: ×म येशूलाई विश्‍वास गर्दछु, र उहाँको शिक्षादिक्षामा विश्‍वास गर्दछु। तर कहिलेकाहिँ शङ्‍कासँग सामना गर्नुपर्दा म निरिह हुन्छु।" यस्तो मानिसलाई तपाईँले के भन्नुहुन्छ? तपाईँले उसलाई कसरी मद्दत गर्नु हुन्छ र कस्तो खालको सरसल्लाह दिनुहुन्छ?
उपसंहार:
अरू जानकारी: ×पत्रुसले उहाँका विश्‍वासी दाजुभाईहरूलाई —अनुग्रहमा र, हाम्रो प्रभु र मुक्तिदाता येशूको ज्ञानमा बढ्नु‘ भनेर हौशला दिँदै आह्वान गर्दछन्। २ पत्रुस ३:१८। जब परमेश्‍वरका भक्तजनहरू अनुग्रहमा बढ्दै जान्छ, तव उहाँको बचन स्पष्ट रूपमा बुझ्दै जान्छन्। तिनीहरूले नयाँ नयाँ ज्ञानका ज्योतीहरू र सौन्दर्यताहरू ती पवित्र सत्य वचनमा भेट्टाउँदै जानेछन्। चर्चको सम्पूर्ण इतिहासकालले यो यथार्ततालाई पुष्टि गरेको छ। र यो निरन्तर रूपमा जारी नै रहने छ।...

×हाम्रो ज्ञानको बृद्धि गर्न र समझशक्तिलाई सवल बनाउन परमेश्‍वरका प्रतिज्ञाहरूलाई पक्रि राख्‍नु पर्दछ र विश्‍वासद्वारा अनन्त जीवनमा दृष्टिगत गरि हामी अघि बढ्नु पर्दछ। जब मानिसका मन:सक्ति परमेश्‍वरको मन:सक्तिसँग एकजुट हुन्छन् तव आत्माको हरेक शक्ति दिव्यज्योतीको श्रोतसँग मिल्दछन्। अनि परमेश्‍वरको अगुवाईमा अकमक्क परेको बेलामा उहाँले हामीलाई स्पष्ट पार्नुहुन्छ र जसको फलस्वरूप हामी हर्षविभोर हुन्छौँ।"- स्टेप्स टु क्राइस्ट (उज्यालो बाटो), पृ. ११२, ११३।
चिन्तनमनन:
1. परमेश्‍वरमा आस्था वा निष्ठावान भएर विश्‍वासमा अग्रज भएका विरहरुको शूची हिब्रु ११ मा दिएको छ। तर तिनीहरू सबैको आआफ्नै कमजोरीहरू पनि ख्याल गर्नुहोस्। तपाईँको पाप र कमजोरीहरूले गर्दा तपाईँ विश्‍वासमा निरुत्साहित हुनुपर्दैन भनेर तिनीहरूका भुलहरू र पापहरूको बारेको ज्ञानले कसरी हौसला प्रदान गर्दछन्?
2. प्रायजसो हामी सबै जना विश्‍वासको सङ्घर्षमा वा द्वन्दमा परिसकेका छौँ र त्यसबाट उम्किएर नविनताको अनुभव गरेका छौँ। यदि तपाईँले यो अनुभव गर्नुभएको छ भने तपाईँले यस सङ्‍कटबाट निकासा कसरी पाउनु भएको छ? तपाईँको स्थानिय चर्च परिवारका सदस्यहरू यस्तो विश्‍वासको सङ्‍कटको भुमरीमा परिरहेका छन् भनेर थाहापाउनु भयो भने तपाईँले त्यसलाई निकासा दिन के गर्नुहुन्छ? तपाईँको आफ्‍नै अनुभव तिनीहरूको निम्ति कसरी उत्साहप्रद हुनसक्दछ?
3. तपाईँको विश्‍वासमा आउने चुनौतीहरू के के हुन्? के तिनीहरू बौद्धिक चुनौतीहरू हुन्? उदाहरणमा, धर्म र विज्ञानमा आउने भिन्नतालाई तपाईँले कसरी हेर्नुहुन्छ? अर्थात् तपाईँको जीवनमा र काम गर्ने वातावरणमा कस्ता कस्ता टक्करहरू भोग्नु भएको छ, अथवा  मनोरञ्‍जन गर्ने बेलामा तपाईँले कस्ता चुनौतीहरूको सामना गर्नु भएको छ? अर्थात् एक आपस सम्वन्धमा के भोग्नु भएको छ? यी सबै चुनौतीहरूको सामना गर्दै हामी अघि बढ्नु किन महत्वपूर्ण छ?
4. प्रमाणित गरेर देखाउन सक्ने विश्‍वासको लागि आस्था वा निष्ठाको जरुरत छैन। तर प्रमाणित गर्न नसक्ने विश्‍वासको लागि आस्था वा निष्ठाको जरुरत पर्छ। यद्यपि, हाम्रा विश्‍वासका आधारहरू वा चर्चले सिकाउने शिक्षादिक्षा बुझ्न प्रसस्त प्रमाणहरू छन् भनेर ज्ञान हुनु अति आवश्यक छन्। यसको बाबजुद पनि कतिपय चिजहरू छन् जुन मानविय हिसावले बुझ्न कठिन नै छन् भनेर मान्नु पर्दछ।
सारांश: 

परमेश्‍वरमाथिको विश्‍वास, आस्था वा निष्ठा भनेको कुनै बैज्ञानिक प्रयोगशालामा उत्पादन गरेर विक्री वितरणगर्ने तत्व होइन, तर यो रहस्यमय अनुभूति हो। यसले परमेश्‍वर हामीसँग र हामीमा हुनुहुन्छ भनेर निश्‍चय गर्दछन्। परमेश्‍वरमाथि विश्‍वास र आस्थालाई जगाउन, जगाई राख्‍न र मजबुत पार्न बाइबल अपरिहार्य औजार हो। तर परमेश्‍वरमा आस्था वा निष्ठावान हुनु भनेको केवल विश्‍वास भनेको मात्र होइन। यो यस्तो महत्वपूर्ण र अपरिहार्य सिद्धान्त हो जसले परमेश्‍वर र अरूको सामु  हामी कसरी जीउनु पर्दछ भनेर अगुवाई गर्दछन्।
चैत्र २९-बैशाख ४(अप्रिल ११-१७
अध्याय ३





आशा
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: लुका २१:२५,२६, युहन्ना ५:२४: १ कोरन्थी १५:२०-२६, १ कोरन्थी १५:५०-५५, प्रकाश २१।
स्मरण गर्नु पर्ने पद: ×तिमीमा भएको आशाको बारेमा कसैले सोध्यो भने त्यसको जवाफ दिन हरदम तयार हुनु।" १ पत्रुस ३:१५।
विसौँ सताव्दीको थालनी हुँदा मानिसहरू भविष्यप्रति अत्यन्त आशावादी भएका थिए। बिसौँ सताव्दीको प्रथम ५० वर्षमा पश्‍चिमी मुलुकका मानिसहरूले असल र सफल जीवन बिताउन लक्षित गरेका थिए। मानव जात भएको कारणले सबै सत्यहरू तर्कद्वारा सावित गर्न सकिन्छन् भनेर तिनीहरूले दावी गरेका थिए। नैतिक र चरित्रमा झन झन असल हुनेछन् भनेर तिनीहरूले विचार गरेका थिए। नयाँ नयाँ आविश्‍कारहरू, यात्रा गर्न नयाँ नयाँ साधनहरू, चिकित्सा विज्ञानमा नयाँ आयामहरू र नयाँ नयाँ औजारहरूको सूत्रपातले मानिसहरूको जीवन उकासिन्छन् भनेर आशा गरेका थिए। तर दु्ई विश्‍व युद्धहरू, नर पिपासु हिटलरले गरेका ६० लाख भन्दा वेसी यहुदी र इसाई मुलका मानिसहरूको नरसंहार (Holocaust),परमाणु युद्धबाट हुने महानरसंहारका त्रासहरूको अवस्थित, देशदेशहरू बिच भइरहेका सित युद्ध, संक्रमणकारी एडस् जस्ता महारोगहरू, विश्‍वव्यापी आतङ्‍कवाद र मानिसले ल्याएको वातावरण विनाश आदिले गर्दा भविष्यलाई सकारात्मक रूपमा हेर्न मधुरो भइरहेको सबैले महसुस गरेका छन्।

यद्यपि, अंधकार र निराशहिन संसारमा आशा दुर्रलभ नै छन् भन्नु पर्दैन। तर त्यो आशा हामीले देख्‍ने कुरामा होइन न त हामीले गरेको कुरामा हो, बरू परमेश्‍वरले उहाँको पुत्र येशूद्वारा दिनुभएको प्रतिज्ञा वा वाचाहरूमा निहित भएको हामी पाउँदछौँ।
यस अध्यायको झलक: संसारले कुनै आशा दिन नसकेतापनि हामी येशूका भक्तजनहरू भएकोले हामी आशामा जीउन सक्दछौँ। यस किसिमको आशामा हामी किन भरपर्न सक्दछौँ भने त्यो आशा संसारले दिने कुनै आशामा भर पर्नु नपरेकोले हो। यो आशा केवल त्यसमा भर पर्दछ जब येशू, र हामीलाई दिनु भएको प्रतिज्ञाहरूलाई हामीले आत्मसात् गर्दछौँ।
१.यस संसारमा हाम्रो आशा र अपेक्षित सहारा (लुका २१:२५,२६)
   अमेरिकामा सन् २००१ को सेप्टेम्बर ११ तारिखमा आतङ्ककारीले गरेको भयङ्‍कर संहारले गर्दा मानिसहरूको जीवनमा धेरै ठूलो परिवर्तन आएको छ। यात्रुवाहक हवाई जहाज अमेरिकाको वर्लड ट्रेड सेन्टर रहेका ती महान् गगन चूम्बी जुम्ल्याहा भवनहरूमा ठोकेको दृष्य टेलिभिजनबाट हेरिरहेका मानिसहरूले सदैव सम्झनेछन्। हामी सबैलाई थाहा छ यो फेरि हुनेछन्। (डिसेम्वर २००८ को पहिलो सातामा आतङ्क‍कबादीहरूले मुम्वई जस्तो व्यापारीक केन्द्रको ताजमहल होटेल कव्जा गरि सयौँ मानिसहरूलाई मारेकोले यस्ता जानाजानी मानविय चालित दुर्घट्नाहरू दोहरिनै रहनेछन् भनेर स्पष्ट रूपले देखाउँछ)। हामी हवाई जहाजमा, रेलहरूमा बसहरूमा यात्रा गर्दा वा विशाल बजारहरुमा सामान खरिद गर्न जाँदा आफूलाई पड्काएर नाश गर्ने मानिसहरूद्वारा हामी सुरक्षित छौँ भन्न सकिन्दैन। (मुम्बईको यहुदी धार्मिक सभाघर सिनिगगका मूल पण्डित रबीले ×आतङ्ककारीसँघ कसरी भिँड्ने" भन्ने पु्स्तक पढिरहेका थिए, जब आतङ्ककारीहरू आएर उसको ज्यान लिए)। चाहे नेपालमा होस् वा संसारको कुनै देशहरूमा होस् जताततै त्रासै त्रासले अड्डा जमाएको छ। कस्तो खालको संसारमा हामी छौँ भनेर चर्चा गर्दा यस्ता त्रासहरू हुनु स्वभाविकै छन् भनेर हामीले स्विकार गर्न बाध्य भएका छौँ।

धेरै सङ्‍केतहरूबाट संसारको अन्त कसरी हुनेछ भनेर प्रभु येशूले सुचित गर्नुभएको हामीलाई थाहा छ। ती मध्ये लुका २१:२५,२६ ले एउटा चिन्हलाई येशूले कसरी औंल्याउनु भएको छ?

×विश्‍वको सबै देशहरूमा असिमितमात्रामा नियम-कानुन तोड्ने वा उच्छृङ्‍खलताको जालो फैलिरहेको छ। यस संसारमा मानिसहरू अलमलमा परेर अस्तव्यस्त भइरहेकाछन्। (हामी सबै YCL- Young Confuse League अर्थात् युबा सम्भ्रमित समूहको सदस्य हुन पुगेका छौँ भनेर अनुवादकले अभिमत व्यक्त गर्दछ)। विश्‍वको भयावह स्थितिले र विज्ञानले पनि छिट्टै हामी ठूलो त्रासको सामना गर्न गइरहेकाछौँ भनेर बताउँदछन्। संसारको अन्तको सँघारमै छौँ। परमेश्‍वरका जनहरू अचानक आइलाग्ने ठूलो त्रासबाट बच्न तयार रहनुपर्दछ।"-एलेन जि ह्वाईट, चाइल्ड गाइडेन्स्, पृ. ५५५ बाट रुपान्तरित। सन् २००१ को सेप्टेम्बर ११ तारिखको दिनपछि एलेन जि ह्वाईट रहनुभएको भए, उहाँले के भन्नुहुने थिए होला?

युद्ध, फोहरी राजनिति, हिलोमा माछा मार्ने प्रवृत्ति, लोभलालच, आतङ्‍कित, असुरक्षित, जसले जे मनलाग्यो त्यहि गर्ने, डेमोक्रासीको नाउँमा डेमोनक्रासी अर्थात् राक्षसी चालाले मानिसहरू अभिप्रेरित हुनु, आफ्नो स्वार्थसिद्ध गर्न समाजको कुनै पनि वर्गहरू पछि नहट्नु, आपसी कलह,  अरूको मुल्यमा आफूलाई उच्च बनाउनु आदि संस्कारको चक्रब्युहमा हाम्रो संसार परिरहेको छ। संसारमा धेरै नरमाईलो कुराहरू हुनेछन् भनेर हामीलाई थाहा छ। उपर्युक्त अवगुणहरू संसारमा मात्र नभएर संसारबाट अलग छौँ भनेर दावी गर्ने चर्चमा पनि प्रवेश भइरहेको हामी प्रतक्ष्यदर्शी छौँ। तर जे भएतापनि येशूमाथि हाम्रो आशा प्रवल छन् र हुनुपर्दछ। संसारका देशहरूका बिचमा ठूला ठूला सङ्‍कष्टहरू आइपर्नेछन्। मानिसहरू त्रासले छटपटाउनेछन् अथवा ×संसारमा जे भइरहेका छन् त्यसले गर्दा मानिसहरू चिन्तित र हताशनिराश हुनेछन्" (लुका २१:२६)। तर येशूको प्रतिक्षामा रहेका उहाँका भक्तहरूले चिन्ता लिनु पर्दैन। (चर्चमा होस् वा) संसारमा होस् यस्ता भयानक कुलक्षणहरूले हामीलाई आश्‍चर्यचकित बनाउन आवश्यक छैन। जब सम्म येशू आउनुहुन्न तबसम्म कडा परिश्रम गर्दापनि मजदूरहरुले न्याय नपाउनु, दु:ख र संत्रासपूर्ण युगले संसारलाई सताउनेछ भनेर बाइबलले चेतावनी दिएको हामीलाई थाहा नै छ। जब ती कुराहरू हुन गइरहेका हामी देख्‍दछौँ तब परमेश्‍वरको बचन सत्यरूपमा प्रस्तुत गरिरहेको छ भनेर बाइबलले देखाउँछ भनेर हामी यकिन गर्दछौँ।

यस्तो संत्रासपूर्ण संसारमा येशूले हामीलाई के आशा र आश्‍वासन प्रदान गर्न खोजीरहनुभएको छ? हेर्नुहोस्: लुका २१:२८।

 बितेर जाने संसारको मोह र यसमा भरोसा राख्‍नु किन बेकार छ तथा यसले हामीलाई केवल सुन्यतामा जकारिन्छ भनेर स्विकार गर्नु किन उपयुक्त छन? संसारबाट अपार आशामा विश्‍वास राख्‍छौँ भनेर स्विकार गरिएतापनि हामी किन संसारमा बिलाएर जाने तत्वहरूको लागि तँछाडमछाड गर्दछौँ?
२. आशा-यहाँ र आज नै (युहन्ना ५:२४)

सर्व प्रथमत: इसाई आशा भविष्यसँग सरोकार भएको आश्‍वासन हो: येशूको पुन:आगमन, मरेका परमेश्‍वरका जनहरूका पुनरुत्थान्, नयाँ स्वर्गस्थान र नयाँ पृथ्वी , परमेश्‍वरसँग अनन्त जीवन आदि। तर मुक्ति, भविष्यको मात्र नभएर हाम्रो निम्ति अहिलेको यथार्थता हो। (नेवारी प्रसिद्ध कवि चित्तधर हृदयले स्वर्गको बारेमा कवितामा यसरी व्यक्त गर्नुभएको छ, ×मरे पछि पाउनु स्वर्ग मलाई के काम?")। यहि आशाले गर्दा मानिसहरू दुई वर्गमा छुट्टिएका छन्: यस जीवनमा बाँचीरहनुको औचित्य नभएकाहरू र येशूमाथि विश्‍वास गर्दा यस जीवनमा मात्र होइन भविष्यमा पनि अनन्त जीवनको प्रतिज्ञाले सुसज्जित भएर सार्थक जीवन बिताउनेहरु। जब हामीले येशूलाई हाम्रो प्रभु भनेर स्विकार गर्दछौँ तव हाम्रो जीवनमा महान् परिवर्तन आउनेछन् भनेर प्रेरित पावलले हामीलाई सम्झना गराउँछन्। जबसम्म हामी येशूबाट अलग भएर बस्दछौँ, तवसम्म हामी ×यो संसारमा आशा र परमेश्‍वरबिना जीएका हुन्छौँ।" (एफिसी २:१२)। तर रुपान्तरिय जीवन वा सबै परिवर्तनको प्रत्याभूति परमेश्‍वरको नजिक रह्‍यौँ भने पाउँदछौँ किनभने ×येशूको रगतले हामीलाई उपरोक्त परिवर्तनको नजिक ल्याएको छ" (एफिसी २:१३)।

जब हामीले येशूको वचन सुन्छौँ र उहाँलाई विश्‍वास गर्दछौँ तब हामीमा ठूलो परिवर्तन आउँछन् भनेर युहन्ना ५:२४ मा उहाँले कसरी वयान गर्नुभएको छ?

कस्तो खालको जीवन हाम्रो हुन सक्दछ भनेर युहन्ना १०:१०ले वाख्या गर्दछ? यसको अर्थ के हो? यो प्रतिज्ञाको अनुभूति हाम्रो जीवनमा कसरी पाइरहने?

युहन्नाको सुसमाचारको पुस्तकमा उल्लेखित धेरै मूल शव्दहरूमा ×जीवन" एक प्रमुख शव्द पनि हो। मत्ती, मर्कूस र लुकामा यस जीवनको अर्थ अनन्त जीवन वा अजम्मरी जीवन हो। ×तर युहन्नाको सुसमाचारमा येशूलाई विश्‍वास गर्नेहरूलाई यसै जीवनमा के गर्नुहुन्छ भनेर बताउँछन्......।

×अनन्त जीवन प्राप्त गर्न दुई मूल आधारहरू छन्। प्रथमत: त्यस जीवनको सुरूवात येशूमा मात्रै पाउँछ भन्ने ज्ञानले अभिप्रेरित हुनु (युहन्ना १४:६, युहन्ना ६:३३-५८, १ युहन्ना ५:११,१२)। जहाँ येशू हुनुहुन्छ त्यहाँ जीवन हुन्छ (युहन्ना ११:२५,२६)। अनन्त जीवन पाउन येशूलाई विश्‍वास गर्नु दोश्रो मूल आधार हुन् (युहन्ना १:४,१२)। दैनिक जीवनमा येशूसँग सम्वन्ध राख्‍न सक्यो भने मानिसहरूले येशूमा भएको अनन्त जीवन तत्कालै अनुभव गर्न सक्दछन् (युहन्ना ३:१६)।"- जोन पावलियन, युहन्ना, द आबुन्देन्त लाइफ बाइबल आम्प्लिफायर (ब्वाइज, आईडाहो: पासिफिक प्रेस पव्लिशिङ्ग आसोशियशन, १९९५), पृष्ठ १८९बाट रुपान्तरित।

अहिले नै यहाँ येशूले तपाईँको जीवन परिवर्तन गर्नुभएको छ भनेर तपाईँले महशुस गर्नुभएको छ? अहिले तपाईँसँग के छ र के आशा छ जुन तपाईँ येशूकहाँ आउन अघि थिएन?
३. मृत्यु वा चिहान पछि पाउने आशा (१ थेस्सोलोनी ४:१४)

मृत्यु हामी सबैलाई आउँछन्। केवल त्यसलाई मात्र आउँदैन जो येशूको दोश्रो आगमन हुँदा उहाँमा विश्‍वास गरेर जीइरहेका हुन्छन्। हामी सबैले कुनै न कुनै प्रिय जन मृत्युमा गुमाएकाछौँ। दैनिक जीवनमा मृत्युको सामना गरिरहेका हुन्छौँ। चिहानहरू, लाशहरु र टेलिभिजनका समाचारहरुद्वारा मृत्युलाई देखिरहेका हुन्छौँ। तर सबभन्दा बेदनादायक त जब हाम्रा प्रिय मित्र र आफन्तहरूलाई अन्तिम पटक श्रदान्जली अर्पण गर्दछौँ। हाम्रा सबै दुष्ट शत्रुहरुमा मृत्यु पनि एउटा हो। तर यो यस्तो तत्व हो जसले जीत्‍न सक्दैनन्।

मृत्युको अन्त हुनेछ भन्ने उदेकलाग्दो सत्य हामीलाई देहायका पदहरूले कसरी बताउँछन्? १ कोरन्थी १५:२०-२६, ५०-५५ र १ पत्रुस १:३।

पुनरुत्थानको आशाको निश्‍चयिताले मानिसहरूलाई कसरी अलग गरिन्छ भनेर १ थेस्सोलोनी ४:१४ले बताउँछन्?

हाम्रा सारा विश्‍वासको अनुभवमा पुनरुत्थानको आशा पनि अति महत्वपूर्ण छन् भनेर पावलले आफ्नो प्रख्यात अध्याय (१ कोरन्थी १५)मा पुनरुत्थानको विषयमा वाख्या गर्दछन् (१ कोरन्थी १५:१२-१९)। यदि पुनरुत्थान भएन भने हाम्रा आस्था वा विश्‍वास निरर्थक हुन्छन्।

हाम्रो यस शरीरलाई परमेश्‍वरले कसरी पुन-सृष्टि गर्नुहुन्छ भन्ने तर्क हाम्रो समझभन्दा बाहिरको कुरा हो। तर त्यहि परमेश्‍वर जसले जीवनलाई सृष्टि गर्नुभयो उहाँले नै यस पृथ्वीलाई पुन-सृष्टि गर्नसक्नुहुन्छ र मानिसहरूले भर्न सक्नुहुन्छ। तर हाम्रो आशा हामीले बर्तमान अवस्थाले प्रमाणित गर्न सक्ने ज्ञान वा भावमा आधारित छैन। पुनरुत्थानले त्यस पक्षलाई ओगेटेको छ जुन बिज्ञानले हामीलाई कुनै पनि प्रयोगशालामा लगेर प्रमाणित गर्न सक्दैनन्। येशू ख्रीष्टले मृत्युलाई जीत्‍नु भएको थियो भन्ने तथ्यमा यो आधारित छन्। यसको फलस्वरुप विश्‍वासीहरूको मृत्यु केवल अस्थाई निन्द्रा मात्र हो भनेर जनाउँछन्। येशूमाथि विश्‍वास वा आस्था राख्‍ने हरेक व्यक्तिलाई मृत्युको निन्द्रावाट बिउँताएर अनन्त जीवन दिइनेछन्।

यस महान् आशा हाम्रो हृदयमा हुँदाहुँदै हामीले मृत्युलाई घृणा गर्दछौँ, यस देखि भयभित हुन्छौँ, र यसबाट अझ भाग्न खोज्दछौँ। यो स्वभाविक हो (किनभने मृत्यु अस्वभाविक हो)। फेरि त्यसै समयमा अनन्त जीवनको महान् बाचाले गर्दा हाम्रो आस्थालाई कसरी अझ मजबूत पार्न सक्दछौँ?
४. अमर आशा (१ कोरन्थी १५:४२,४३,५२)

अजम्मरी वा अमर भन्ने के हो भनेर हामी जस्तो सीमित मानव जातले कसरी बुझ्न सक्दछ र? सदा सर्वदा जीउने भन्ने के हो भनेर हामी मानव स्वभाव भएको मानिसले कसरी बुझ्न सक्दछौँ र? (अमेरिकाका प्रसिद्ध खगोल शास्त्री कार्ल सेगानले भनेका थिए, ×जगतको समुद्रमा यो पृथ्वी केवल बालुवाका कणमात्रै हुन्" र हामी मानिस त्यस कण भित्रको खरबौं मानव जातका अर्को उपकण हौँ। परमेश्‍वरको अथाह अर्थात् अपार गुणलाई चुनौती दिन के हामी सुसज्जीत छौँ र?- अनुवादकको प्रतिक्रिया।) प्राय जसो हामीहरू ८० वा ९० वर्ष भन्दा बेसी बाँच्दैनौँ। अनन्त जीवन भनेको हाम्रो यो वरर्तमान जीवन सदा सर्वदा यथावत नै रहने छ भन्ने होइन। यदि यो अवस्था सधै रहिरह्‍यो भने यो जीवन नर्कसरी हुन्छ स्वर्ग हुन्दैन। तर सनातन परमेश्‍वरले गर्नुभएको अनन्त जीवनको प्रतिज्ञा हाम्रो मानव समझ भन्दा पृथक छन्। जब हामी यस वर्तमान जीवनमा रहिरहन्छौँ, तब हामीलाई ज्ञान भएको भविष्यलाई शीग्र रूपमा दृष्टिगत गरी खुशी हुनु आवश्यक हुनु पर्दछ: पावलले भनेका छन्, ×हामी जे देख्दछौँ त्यो धमिलो प्रतिविम्ब मात्र देख्दछौँ र हामीलाई जे थाहा छ त्यो केवल खण्डित भाग मात्र हो"-१ कोरन्थी १३:१२)

अनन्त जीवन हामीले कल्पना गरेको भन्दा अत्यन्त भिन्न छन् भनेर देहायका पदहरूले के देखाउँदछन्?: १ कोरन्थी १५:४२,४३,५२ र प्रकाश २१। तर के कुराहरूको पहिचान रहिरन्छन्?

परमेश्‍वरको राज्यमा रहनु भनेको के हो भन्ने धेरै जिज्ञासाहरूका जवाफहरू अझ पाउनको पर्खाइमै छन्। त्यस्ता प्रश्‍नहरू यती धेरै छन् जुन हामी यस संसारमा पूर्ण रूपमा तिनीहरूको जवाफ पाउन सक्दैनौँ। तर येशूको पुनरुत्थानले धेरै कुराहरू सिक्न सक्दछौँ। केहि दिन अघि जीवित रहेर क्रुसमा टाँगिनु भएको येशू त्यहि येशू हुन जो मृत्युबाट पुनरुत्थान हुनुभएको हो भन्ने विश्‍वास तथा आस्थालाई जीवित राख्‍नु अत्यन्त जरुरी छ। जब महिमित अर्थात् अलोकिक शरीर लिएर येशू बिउँतनु भयो त्यो शरीर अव बर्तमान प्रकृतिको स्वभाव अर्थात् नियमको परिधिको दायरामा थिएन। फेरि येशूको झण्‍डै त्यहि शरीर थियो जुन उहाँको मृत्यु र पुनरुत्थान पूर्व थियो। उहाँ त्यहि व्यक्ति हुनुहुन्थ्यो जो बेतलहेमको गाउँमा मानविय चोला लिएर जन्मनु भएको थियो। उहाँका क्रियाकलाप, रूप र आवाजबाट उहाँ को हुनुहुन्थ्यो भनेर पहिचान गरिएको थियो। जब हामी पनि नयाँ महिमित शरीर लिएर बौरी उठ्ने छौँ तब अहिले हामीसँग संसर्ग गरेका मानिसहरूले हामीलाई चिन्नेछन् र तिनीहरूसँग स्वर्गमा अनन्त सम्म रमाइलो गरेर बस्नेछौँ भनेर येशूको पुनरुत्थानले प्रतक्ष्य रूपमा प्रमाणित गर्दछन्।

तर अनन्त जीवनको केहि स्वाद अहिले पनी हामी पाउन सक्दछौँ। जो मानिस प्रभु येशू तिर फर्कन्छन् त्यसमा परमेश्‍वरको आत्मा पस्नेछन् भनेर पावलले हामीलाई स्पष्ट पार्दछन् (रोमी ८:१०)। जो मानिस येशूभक्त हुन्छन् त्यसको जीवनमा अनन्त जीवनको स्पर्शको अनुभव गरेको हुन्छ र नयाँ संसारमा यसको यथार्थताको रूप लिनेछन्। सनातनको परम प्रभु परमेश्‍वरको पवित्र आत्मा हाम्रो जीवनमा रहनु नै उहाँले जनाउनु भएको अनन्त जीवनको प्रतिवद्धता हो (एफिसी १:१३,१४)।

नयाँ स्वर्गमा र पुन: सृष्टि गरेका पृथ्वीमा नयाँ शरीरहरू लिएर जीउनु भनेको के होला भनेर कल्पना गर्नुहोस्। तपाईँले बाइबलबाट पाउनु भएको ज्ञानको आधारमा त्यस जीवनको बारेमा केहि हरफहरू कोर्नु होस्। त्यस्तो अपार र प्रभु येशूको सम्मुख रहने जीवनलाई तुच्छ ठानेर नाश भएर जाने यस संसारको उपलव्धीमा अलमलिनु कत्तिको मूर्ख रहेछ भनेर के तपाईँले महशूस गर्नु भएको छ?
५. येशू हाम्रो आशाको केन्द्रविन्दु (प्रकाश २२:२०)

प्रभु येशू यस संसारमा पस्नु भन्दा अगावै उहाँको आगमनको जनाउ थियो। पुरानो करारमा उहाँको जन्मको बारेमा प्रसस्त भविष्यवाणीहरू गरेका थिए। ती प्रतिज्ञाहरूको प्रतिवद्धता स्वरुप येशु यस संसारमा मानव चोला लिएर आउनु भयो। फेरि यस संसारमा उहाँको दोश्रो अर्थात् महिमित आगमन हुनेछन् भनेर बाइबलमा प्रसस्त भविष्यवाणीहरू उल्लेख गरेका छन्। आफ्नो बारेमा आफैले भन्नु भयो: ×म फर्केर आउनेछु।" बाइबलको अन्तिम पुस्तकमा यो बाचा फेरि यसरी दोहोर्‍याएको छ: ×हो, म छिट्टै आउँदैछु" (प्रकाश २२:२०)। सबै येशूभक्तहरूका आशा यहि नै हुन्। ×उहाँको तेजस्विमय आगमनको लागि हामी सबै प्रतिक्षा गरिरहेका छौँ" (तितस २:१३)।

येशूभक्तहरूका आशाको केन्द्रविन्दु उहाँको दोश्रो आगमनमा छन् भनेर प्रकाश २२:७,१०-१२, २०ले कसरी उल्लेख गरिएको छ? ती प्रतिज्ञाहरू हाम्रो निम्ति किन अपरिहार्य छन्?

×छिट्टै" भन्ने शव्द येशूको दोश्रो आगमनको सन्दर्भमा कसरी गाँसिएको छ भनेर २ पत्रुस ३:८ले बताउँछन्?

पापको समस्या र पापले ल्याएका सबै समस्याहरूका महत्वपूर्ण जवाफ कुनै पनि मानिसका क्रियाकलापहरूले दिन सक्दैनन्। बरू, येशूले के गर्नुभयो त्यसमा पापको जवाफ हामी पाउँछौ। हामीहरूका आशा कुनै मानविय कामहरूमा होइन, कुनै सापती आश्‍वासनले मानिसहरूलाई क्षणिक लट्ठ पार्ने धुर्त राजनैतिक व्यक्तिहरूमा होइन, परोपकारी तथा सामाजिक र धर्मकर्म तथा धार्मिक क्रियाकलापहरूमा होइन। उपर्युक्त तत्वहरूले मृत्युको समस्यालाई कहिलै पनि सुल्झाउन सक्दैनन्। येशूको महिमित आगमन पूर्व र त्यसै समयमा के हुनेछ भन्ने ज्ञान थाहा पाउनु महत्वपूर्ण छन्। तर हामीले कसमाथी विश्‍वास राखेर कसको प्रतिक्षामा छौँ भन्ने दिव्यज्ञान अति महत्वपूर्ण छन् भनेर मान्नु पर्दछ।

हाम्रो प्रभु छिट्टै आउनुहुनेछन्। ×खाली समयको पर्खाइमा छौँ। यहि मात्र हो। यसलाई कसैले बदलिन सक्दैनन्। यस संसारमा कुनै यस्ता मानविय शक्ति छैन जसले येशूको नियन्त्रणबाट यस संसारलाई खोस्न सक्दछ न त उहाँकहाँ नै पुग्न सक्दछन्। यो संसार उहाँको अटल पकडमा छन् र उहाँकै हातमा सदासर्वदा रहिरहनेछन्। क्रुसदेखि नै क्रुसको बिजयले भरिएको समयमा हामी छौँ। त्यसैकारण मानिसहरू थाहा होस वा नहोस, कुनै यस्ता पुरा नहुने मनगढन्ते आशा वा लक्ष्यमा लरबराइरहेका छैनन्। अहँ! हामी विश्‍वासी मानिसहरू बिजयको घोषणा गर्दै त्यस लक्ष्यमा लम्किन्दैछौँ जुन येशूले पुरा गरेर देखाउनु भएको थियो।" नर्मन गली, क्राइस्ट ईज कमिङ्ग (हागर टाउन, मेरिलाण्ड: रिभ्यु एण्ड हेराल्ड पबिलिशिङ्ग आसोशियशन, १९९८) पृ. ५४० बाट रुपान्तरित।

मार्टिन हेडगर भन्ने दार्शनिकले एक फेरा भनेका थिए, ×परमेश्‍वरले मात्र हामीलाई बचाउन सक्नुहुन्छ।× यो तर्कलाई मार्तिनले जे भन्न खोजेतापनि यो अभिमत किन सत्य सावित भइरहेको छ? तपाईँको आशाहरू केमा केन्द्रित गर्नुभएको छ? हाम्रो आशा परमेश्‍वरबाहेक अरू कुनैमा नभएकोले त्यो आशा किन गलत सावित हुनसक्छ?
उपसंहार:
अरू जानकारीको लागि: संसारको अन्त्य हुनेबेलामा हुने घट्नाहरूलाई प्रकाश गर्ने र येशूको दोश्रो आगमनको बारेमा बाख्या गर्ने अनेकौँ एडभेन्टिस्ट पुस्तकहरूमा नर्मन गेलीद्वारा लिखित क्राइस्ट इज कमिङ्ग बर्तमान समयमा अत्यन्त उल्लेखनिय मानिन्छन्। यो पुस्तक उपलव्ध भए तपाईँले पढ्न सुझाव दिन्छौँ। त्यसमा लिखित अन्य अध्यायहरूमा ×द ग्रेटेस्ट रेस्क्यु अभ अल टाइम्स" (पृ. ५३८-५५२) अत्यन्त सान्दर्भिक छन्। हाम्रो आशा कहिले पुरा हुन्छ भनेर चिरस्मणीय रूपमा बाख्या गरेको पढ्न एलेन जि ह्वाईटको द ग्रेट कन्ट्रोभर्सी, पृ.६६२-६७८ पढ्नु होला।
एलेन जि ह्वाईटको द ग्रेट कन्ट्रोभर्सी, पृ.६७८ बाट उदृध गरिएको देहायका कथन मुकष्ठ गर्नु होला: ×येशू र सैतानको बिचमा भएको महान् बिवादस्पद युद्धको अन्त्य भयो। पाप र पापीहरू अव रहेन। पृथ्वी मात्र होइन, सारा जगत् नै चोखो भयो। सामञ्‍जस्यता (एकरूपता) र हर्षको तरङ्ग सारा जगतमा एउटै रूपमा फैलियो। सारा अन्तरिक्षमा परमेश्‍वरको जीवन र ज्योतीको प्रवाह हुन्छन्। सूझ्म भन्दा पनि सूझ्म अणुदेखि लिएर अत्यन्त महान् विश्‍व, यावत थोकहरू, जीवित र अजिव बस्तुहरूले परमेश्‍वर प्रेम हुनुहुन्छ भनेर सिद्ध आनन्दसाथ घोषणा गर्नेछन्।"
चिन्तन मनन्: 
1. विश्‍वासीहरू बिच नयाँ पृथ्वीमा अनन्त जीवन भनेको के हो भनेर छलफल गर्नुहोस्।
2. येशूभक्तहरूको आशा अर्कै जीवनमा रहेकोले उनीहरू संसारका समस्याहरूप्रति संवेदनशील छैन भनेर आक्षेप लगाउनेहरूलाई कस्तो जवाफ दिनुहुन्छ?
3. तपाईँको जीवनमा असफलताले पिरोलेको बेलामा पनि परमेश्‍वरमा कसरी निष्ठावान र आशावादि रहन सक्नुहुन्छ?
4. येशूमा भएको केहि आशाहरूको प्रत्याभूति अहिले नै कसरी पाउन सक्दछौँ? यो आशा भएकोले हाम्रो जीवन कसरी अरू भन्दा फरक हुनुपर्दछ? जीवित परमेश्‍वरको उपासक भएकोले त्यसको लाभहरु अरूलाई कसरी देखाउने?
सारांम्स: येशूभक्तको जीवनमा आशा अत्यन्त महत्वपूर्ण भाग हो। क्रुसमा येशूले के गर्नुभयो त्यसमा यो दर्‍हो रूपमा आधारित छन्। इसाईहरूका आशा यहाँ र अहिले नै जोडिएको हुन्छ। अर्थात् येशूले दिने आशा कुनै सापति आश्‍वासन होइन। किनभने आउने परमेश्‍वरको राज्यको अस्तित्व येशूभक्तको जीवनमा अहिले नै परिसकेको हुन्छन्। तर भविष्यमा मात्र आशिषमय आशाले पूर्णता पाउनेछन्। सैतानको विद्रोह अर्थात् उसले परमेश्‍वरसँग युद्ध गरेको कारण यस संसारमा अझ प्रभावित भएको छ भनेर हामीलाई थाहा छ। तर त्यसको परिणाम सकारात्मक रूपमा अन्त हुनेछन्। हाम्रा प्रभुले राज गर्नुहुनेछन्, सारा महिमाले भरिपूर भएर उहाँको अनन्त राज्यले पूर्णता पाउनेछन्। हाम्रो आशाचाहिँ सदासर्वदा त्यस राज्यको नागरिक हुन पाउनु हो।
बैशाख ५-११ (अप्रिल १८-२४)
अध्याय ४





जीवन
यस अध्यायको लागि पढ्नुहोस्: उत्पत्ति २:७, भजनसंग्रह १३९:१३,१४, युहन्ना १:१-३, युहन्ना ३, युहन्ना १०:१०, २ कोरन्थी ५:१७, फिलिप्पीहरूलाई २:१-५
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×तिनीहरूले जीवन (अनन्त जीवन) पाउन् भनेर म आएँ। जत्ति सक्दो भरिपूर रूपमा त्यो जीवन पाउन् भनेर म चाहना गर्दछु।" युहन्ना १०:१०।
अहिले मानिसहरू बिगत पुस्ताहरू भन्दा धेरै वर्ष बाँचेका छन्। विषेश गरेर उच्च विकसित देशहरूमा यो भनाई सत्य हो। मानिस धेरै वर्ष बाँच्नु राम्रो कुरा हो। लामो आयु भएर बाँच्नु एक पक्ष हो। तर त्यस किसिमको जीवन कस्तो हुन गइरहेको छ? हुनसक्छ मानिस स्वतन्त्र रूपमा हिँडडुल गर्न नसकेपनि वा अचेत अवस्थामा रहेपनि,  चिकित्सा शास्त्रका विभिन्न उपकरणहरूले मानिसहरूलाई धेरै वर्ष बचाइ राख्‍न सक्दछन्।

तर केवल मानव शरीरलाई भौतिक रूपमा लामो आयु भएर बचाइ राख्‍नु नै सबै थोक होइन। हाम्रो जीवनको उद्देष्य शरीरको पोषणको लागि मात्र होइन। हामी जीउनुको अर्थ त्यो भन्दा धेरै छन्। हामीले पाएक आयुलाई हामीले के गर्ने? के हामी उद्देष्य प्रेरित र अरूसँग शान्त भएर जीउँछौँ? के हाम्रो समाजमा विभिन्न मानिसहरूसँग र परमेश्‍वरसँग असल सम्वन्ध राखेर जीउँछौँ? यदि सार्थकपूर्वक बाँच्न चाहन्छन् भने जीवनको बरदान पाएकाहरूले यी प्रश्‍नहरूलाई अत्यन्त गम्भिर रूपमा सोच्नु अनिवार्य छन्।
यस अध्यायको झलक: जीवन यस्तो बरदान हो जुन परमेश्‍वरबाट मात्रै आउँदछन्। अहिले हामीसँग जीइरहेकाछौँ, हाम्रो निम्ति यसको अर्थ के हो? हामी कसरी जीउने? यो परमेश्‍वरको बरदान वा उपहार भएको कारणलेगर्दा यसलाई असलसँग स्याहा र सम्भार गर्नु हाम्रो उत्तरदायित्व हो। यसलाई स्वस्थ बनाइ राख्‍न परमेश्‍वरले हामीलाई सुम्पनु भएको छ र स्वस्थै रूपमा उहाँलाई सुम्पनु हाम्रो दायित्व हो। (एक फेरा महात्मा गान्धीले भन्नु भएको थियो, ×हाम्रो यो जीवन परमेश्‍वरको उपहार हो, यसलाई हामीले के गर्ने यो परमेश्‍वरलाई दिने उपहार हो)। यसको अर्थ केवल शरीरलाई मात्र हठ्ठाकठ्ठा राख्‍ने भनेको होइन, हाम्रो मनस्थिति र आत्मालाई पनि स्वस्थ राखेर यसलाई सम्भार गर्नुपर्दछ। फेरि त्यसै बखत येशूभक्त भयो भन्दैमा कुनै गुफामा बसेर ध्यानमग्न जीवन बिताउनु भनेको होइन, बरू, अरू मानिसहरू र विश्‍ंवासीहरूमा सम्मिश्रण भएर रहन उहाँले खटाउनु भएको छ भन्ने भान हुनुपर्दछ। यसरी हामी स्वर्ग र पृथ्वीका नयाँ परिवारको सदस्य हुनजानेछौँ। हाम्रो बर्तमान जीवनलाई औचित्य प्रदान गर्न स्वर्ग र अहिलेको रहनसहनले प्रभाव पार्नु जरुरी ठान्नुपर्दछ।
१. भोतिक जीवनको बरदान (भजब १३९:१३,१४)

यस संसारमा जीवनको उत्पत्ति कसरी भयो? कसैले भन्दछन् परमेश्‍वरको सहायता बिना जीवनको बिकास भयो। लाखौँ बर्ष लगाएर जीवनको क्रमिक रूपमा बिकास गर्न परमेश्‍वरको हात छ भनेर कसैले वादविवाद गर्दछन्। क्रमिक विकासवादको सिद्धान्त अनुसार सरल र सुक्ष्म जीवन अचानक देखापरे अनि त्यो विकसित हुन्दै त्यसले उच्चस्तरको आकार लियो। यो आकारमा मानव जातको पनि बिकास भयो रे! त्यसमा नर, नारी, बालबालिका बिकसित भयो रे ! तर यस्तो खालको तर्क र विश्‍वासले अझ जतिल प्रश्‍नहरु खडा गर्दछन्। (परमेश्‍वरले मानिसलाई सृजना गर्न क्रमिक विकास अपनाउनु भयो भन्ने तर्क बाइबलको कुनै पनि पदले भन्दैनन्)। यसै बिचमा, केहि वर्ष यता धेरै प्रख्यात विद्वानहरूले बिकासबादको सिद्धान्त विवादस्पद छन् भनेर तोकिरहेका छन्। बिकासबादको भारी समर्थकहरूले पनि जीवनको प्रादुर्भाव रहस्यमय नै छन् भनेर स्विकार गर्न वाध्य हुनुपर्दछ।

फेरि त्यसै समयमा, यस संसार र जगतको सृष्टिकर्ता परमेश्‍वर नै हुनुहुन्छ भनेर विश्‍वास गर्नेहरूमा पनि सबै प्रश्‍नका जवाफहरू छैनन्। तर मानव जीवन संयोग वा अकस्मात प्रादुर्भाव भयो भनेर विश्‍वास गर्नु भन्दा परमेश्‍वर नै सृष्टिकर्ता हुनुहुन्छ भनेर विश्‍वास गर्नु बढि उचित देखिन्छन्।

उत्पत्ति २:७ र युहन्ना १:१-३ अनुसार जीवनको सुरू कसरी भयो भनेर खुलासा गरिएको छ?

साधारणतया, जीवन अनौठो र अज्ञात छन्। मानव जीवनको सुरु र त्यसको बिकासको बारेमा हामीलाई धेरै ज्ञान छ। तर जब हरेक नयाँ आमा वा बाबुले भर्खर जन्मेको वच्चालाई हातमा लिँदा यो नयाँ जीवन साँच्चिक्कै उपहार हो भन्ने आभास पाउँछन्। मानव जीवन अत्यन्त विशिष्ट र पवित्र छन् भन्ने धारणा  इसाई आस्थाको आधार हुन्।  

मानव जीवनको चमत्कार र उदेकिलो रूपमा शरीरको बनावटलाई मनन गर्दा दाउद हर्ष विभोर भएर कस्तो अभिमत व्यक्त गर्दछन्? हेर्नुहोस्: भजन १३९:१३,१४।

×सारा संसार उहाँको हातमा छन्" (He got the whole world in His hands) भन्ने अंग्रेजी गीत सबैलाई थाहा छ। यो गीतले व्यक्तिगत रूपमा हामी सबैलाई बोल्दछन्। हामी जो भएतापनि र जहाँ भएतापनि परमेश्‍वरले हामीलाई उहाँको हातमा राख्‍नुभएको छ। हाम्रो भौतिक जीवनको सुरु देखि अन्तसम्मको लागि उहाँप्रति हामी आभारित छौँ।

सबै जीवन र हाम्रो सहितको लागि परमेश्‍वर नै सृष्टिकर्ता हुनुहुन्छ भनेर विश्‍वास गर्नुमा हामीलाई के फरक पार्दछ र? हाम्रो जीवन कसरी सुरु भयो भन्ने कुराको बिश्‍वासले गर्दा हामीले सामाना गर्ने अनगिन्ती दृष्टिकोणहरूलाई कसरी प्रभाव पार्दछ, जस्तै, मृत्युदण्ड, भ्रुणहत्या र कष्टरहित प्राणान्त?
२. हाम्रो शरीरहरू स्वस्थ रहोस भन्ने परमेश्‍वरको चाहना (मर्कूस ६:३०-३२)

हाम्रो जीवनको निम्ति हाम्रो सृष्टिकर्ताप्रति आभारित छौँ। त्यसैकारण परमेश्‍वरले हामीलाई सुम्पनु भएको जीवनलाई के गर्नुपर्दछ सो होशियारपूर्वक हिफाजत गर्नुपर्दछ। परमेश्‍वरले हाम्रो स्वस्थमय जीवनमा चासो राख्‍नुहुन्छ भनेर देखाउन बाइबलमा प्रसस्त प्रमाणहरू छन्। इस्रायलीहरूलाई उहाँले हेरचाह गर्नुभएको थियो भनेर बाइबलमा धेरै पटक देखाएका छन्। सरसफाई र स्वस्थ खानाको बारेमा परमेश्‍वरले धेरै नितिहरू दिनुभएको थियो। जब इस्रायलीहरू उजाडस्थानमा यात्रा गर्दै थिए, उहाँले उनीहरूलाई खान मन्ना दिनुभएको थियो। जब देशमा अनिकाल भयो, परमेश्‍वरले उहाँको अगमवक्ता एलियालाई हेरचाह गर्नुभएको थियो। धेरै उदाहरणहरूमा, यिनीहरू केवल केहि मात्र हुन् जसले हाम्रो शारीरिक तन्दरुष्टको लागि परमेश्‍वरले चासो राख्‍नुहुन्छ भनेर देखाउँछन्।

हाम्रो प्रभु येशूको सेवाकार्यमा यो सत्यता अझ स्पष्ट भएको पाउँछौँ। हलका रूपमा सुसमाचारका पुस्तकहरूलाई हेर्दा पनि येशूले बुझ्नु भएको र पालन गर्नुभएको धार्मिक विधिहरू व्यावहारिक छन् भनेर देखाउँदछन्।

आफ्नो र उहाँका वरिपरि भएकाहरूको स्वास्थ्यको भलाईको लागि येशूले चासो राख्‍नुभएको थियो भनेर कुन कुन तरिकाहरू अपनाउनु भएको पाउँछौ? निम्नलिखित पदहरू पढ्नुहोस् र त्यसलाई अध्ययन गरेर आज पनि हाम्रो जीवनमा ती लागु गर्नुपर्दछ भनेर यी पदहरूले सल्लाह दिन्छन्?
· रोग मुक्त (मर्कूस ५)
· विश्राम (मर्कूस ६:३०-३२)
· भोक मुक्त (मर्कूस ६:३३-४३, विषेश गरेर पद ३४)
· साबथ (लुका ४:१६)

अरू कुन कुन क्षेत्रमा मानिसहरूको भौतिक सुभिधामा येशूले ख्याल राख्‍नु भएको थियो भनेर देखाएका छन्?

हाम्रो शरीरलाई कसरी हिफाजत गर्नु भनेको परमेश्‍वरले जिम्मा लगाएको अभिभारालाई निगरानीमा राख्‍नु हो। हामीलाई सुम्पेको यावत थोकहरू जस्तै: हाम्रो समय, हाम्रा दक्षताहरू, हाम्रो शरीर, यी सबै परमेश्‍वरको स्वामित्वमा छन्। त्यसकारण उहाँले सुम्पनु भएको बरदान वा उपहारहरूलाई इमान्दारीपूर्वक स्याहार संभार गर्न सबै निष्ठावान व्यक्तिहरूबाट अपेक्षा गरिन्छन्। यसको अर्थ यो पनि हुन आउँछ, हाम्रो जीवन परमेश्‍वरको सम्पत्ति हो, र यसलाई रेखदेख गर्न उहाँले हामीलाई खटाउनु भएको छ। तर शरीरलाई सुरक्षा गर्नु वा स्याहार संभार गर्नु भनेको बाइबलले देखाएको अनुसार हरेक मानिसलाई सरसम्मानपूर्वक हेर्नु हो। यो नश्‍वर शरीर केवल रगत र मासुले बनेकोमा हाम्रो अमर आत्माले अस्थाई रूपमा बास गरेकोले यसलाई त्यस्तो हिफाजत गर्नुपर्देन भनेर कतिपय इसाईहरुले विश्‍वास गर्दछन्। तर हामी शरीर, हंश वा प्राण र आत्माको एकता हो र यसलाई छुट्याउन सकिन्दैनन् भनेर बाइबलले सिकाउँदछन्। हाम्रो धर्मले समुच्चा मानिसको हितलाई ख्याल गर्दछन्। हाम्रो धर्मले जीवनको सबै क्षेत्रहरूमा प्रभाव पारेको हुन्छ।

कतिपय खानाहरू हाम्रो शरीरको लागि खान अयोग्य छन् भनेर बाइबलले बताउँछन् (जस्तै लैव्य ११)। तर परमेश्‍वरको राज्य भनेको खानपिनमा सिमित छैन भनेर पावलले बताउँछन् (रोमी १४:१७)। उचित संतुलित खाना र स्वस्थ जीवन बिताउन अपेक्षा गरिएको संदर्भमा उपर्युक्त अभिव्यक्तिको अर्थ के हुन आउँछन्?
३. अध्यात्मिक जीवन (२ कोरन्थी ५:१७)

२ कोरन्थी ४:१७ को अर्थ तपाईँले कसरी बुझ्नुहुन्छ? येशू ख्रिष्टमा हामी कसरी नयाँ सृष्टि हुन्छौँ?

यस संसारमा जन्मद्वारा सबै मानिस परमेश्‍वरका हुन् भनेर धेरैलाई थाहा छैन वा धेरैले स्विकार गर्न चाहन्दैनन्। जुन जीवन यस संसारमा जीउँछौ, त्यो अत्यन्त अस्थाई र क्षणिक हुन्। पापले गर्दा हरेक मानिस, मृत्यु र क्षतिको चक्रव्युहमा परेको छ र यस ग्रहको संपूर्ण जीवनमा प्रभाव परेको छ। केहि पनि पापको मिचाई परिणामबाट सुरक्षित छैनन्। 

तर हामी यस संसारको लागि मात्र जीउने वा शरीरलाई सदुपयोग गरेर उदेकिलो अनन्त जीवनको उपहारलाई ग्रहण गर्ने भन्ने रोजाई हामी सबैलाई दिएको खवर सुसमाचार नै हो भनेर मान्नु पर्दछ।

अनन्त जीवनको अर्थ हामीले येशूमा नवजीवनको प्रत्याभूति पाउनु हो। बाइबलले यस महत्वपूर्ण अनुभवलाई धेरै उदाहरण दिएर वर्णन गरेका छन्। त्यसमा सबभन्दा उत्कृष्ट त नयाँ जन्म नै हो। येशूले दिनुभएको अनन्त जीवनको उपहारलाई ग्रहण गरेर आफ्नो जीवनलाई कसरी फनक्क फर्काउने भनेर यसले चित्रण गर्दछ। जब यो प्रक्रिया हुन्छ, तव हाम्रो पुरानो व्यक्तित्वको मृत्यु हुन्छ र नयाँ व्यक्तित्वको जन्म हुन्छन।

युहन्ना ३ मा जस्तो स्पष्ट रूपमा नयाँ जनमको अनुभव बाइबलमा अन्त वयान गरिएको छैन। येशूको निकोदिमससँग भेटघाटको बारेमा युहन्ना ३:१-२१ पढ्नुहोस्। येशूले बताउनु भएको नयाँ जनमको स्वभावको बारेमा हामीलाई के भन्दछन्? यस संसारमै रहेर पुनर्जन्मको अनुवभ गर्नु भनेको तपाईँले के बुझ्नुहुन्छ?

येशूभक्तको नयाँ जीवन भनेको अर्थ उसले स्वार्थमय जीवनलाई त्यागेर परमेश्‍वरको राज्यको निम्ति निष्ठावान भएर नयाँ बाटोमा अग्रसर हुनु हो। नयाँ अध्यात्मिक अर्थात् भक्ति जीवनको रूप धारण गरेर जीउनेले उचित आत्मिक खाना खानु पर्दछ। जसरी बालक वढ्दै जान्छ त्यसरी नै ऊ पनि आत्मिक जीवनमा बिकसित हुन्दै जानुपर्दछ। हाम्रा प्रभु र मुक्तिदाता येशूको अनुग्रहमा बढ्दै जानु भनेर पत्रुसले हामीलाई प्रोत्साहन गर्दछन्। येशूलाई अझ राम्रोसँग चिन्दै जानु भनेर पत्रुसले भन्दछन् (२ पत्रुस ३:१८)।

कसैले तपाईँलाई ×नव-जीवन पाउनु भयो?" भनेर प्रश्‍न गर्दा तपाईँले कस्तो जवाफ दिनुहुन्छ? यस प्रश्‍नको जवाफले तपाई येशूको चालमा चल्नु भएको छ कि छैन भनेर कसरी खुलाउँछन् (१ युहन्ना २:६)?
४. सामाजिक जीवन (फिलिप्पी २:१-५)

×कोहि मानिस पनि टापु होइन" भन्ने प्रख्यात भनाई सबैलाई थाहा छ। मानिसलाई मानिसको आवश्यकता पर्दछ। हो, कुनै समयमा हामी एक्लो हुन चाहन्छौँ होला। अध्यात्मिक जीवनलाई अग्रसर गर्नको लागि, प्रार्थना र अध्ययनरत हुन व्यक्तिगत समयको आवश्यकता हुन्छन्। कसैलाई ठूलो स्थान र बढि व्यक्तिगत समय चाहिन्छ होला तर कसैलाई त्यहि अनूपातमा नचाहिँन पनि सक्छ। तर जो मानिस एक्लै बस्दछन् त्यसको निम्ति हामी दु:ख मान्नु स्वभाविकै हो। त्यस्ता मानिसहरू प्रति हामी दु:खित हुन्छौँ जो मित्रतासँग साँठगाँठ गर्न उपयुक्त सामाजिक दक्षता छैन र तिनीहरू सधैँ अरूसँग अर्थपूर्ण सम्वन्ध गाँस्न असफल हुन्छन्। 

मानिसहरू बिभिन्न सामाजिक समुदायका भागहरू हुन् भनेर बाइबलले चित्रण गर्दछ। (मानिसहरू गुफा वा सुनसान कुटीमा वा जंगलमा तपस्या गरेर संसारबाट अलग हुनुपर्दछ भनेर बाइबलले सिकाउँदैनन्)। परिवार, मित्रहरु, र चर्च भनेको हामीलाई चाहिने अत्यावस्यक समूह हुन्। परम प्रभु परमेश्‍वर पिता सबैको पिता हुन् भनेर येशूले औँल्याउनुभएको बाइबलले बताउँछन्। यसको अर्थ हामी सबै दाज्युभाई र दिदिबहिनीहरू हौँ। बाइबलले ×बसुदैव कुटुम्कम्" भन्ने धारणालाई जोड दिन्दछन् (प्रेरित १७:२६)। एक आपसमा सम्वन्ध गाँसेर बस्नु मानव जीवनको महत्वपूर्ण भाग हो। जब परमेश्‍वरले आदमलाई बनाउनु भयो, तुरन्तै उसको लागि सहयोगी पनि सृष्टि गर्नुभयो। मानिसहरू खुशी होउन् भनेर परमेश्‍वरले नै योजनावद्ध रूपमा परिवारको सृष्टि गरी नमूना दिनुभएको थियो। बृहत समाजको सदस्य भएर सत्य मानव मित्रताको साँठगाँठमा रहनु भाग्यमानी  हो भनेर बाइबलले पटक पटक औँल्याएका छन्।

फिलिपी २:१-५ अनुसार सामाजिक सम्वन्धमा सफलता हासिल गर्ने मूल मन्त्र के हो? यसलाई तपाईँले आफ्नो जीवनमा कसरी सफलतापूर्वक लागु गर्नु भएको छ?

येशूभक्तको विभिन्न भागहरू मिलेर येशूको शरीरको सदस्य हामी भएका छौँ: त्यो हो, चर्च। चर्च भनेको केवल समान विचारलाई व्यक्त गर्ने, समान रूचीहरूलाई आदानप्रदान गर्ने र सङ्गतीद्वारा रमाइलो गर्ने थलो होइन। धेरै मानिसहरूको निम्ति चर्च सामाजिक जीवनको भेटघाट गर्ने महत्वपूर्ण स्थानको रूपमा लिएको पाउँछौँ। यसले दुवै सकारात्मक र नकारात्मक पक्षलाई ओगेटेका छन्। येशूभक्त मित्रहरूको सङ्गती भएन भने कसको आदर्श नमूनामा हिँड्ने भनेर अलमल पर्न सक्दछौँ। जो मानिसले परमेश्‍वरको सेवा गर्दछन् र येशूभक्तको जीवनशैली अपनाउँछन् तिनीहरूसँगको संसर्गले गर्दा हाम्रो विश्‍वासी जीवनलाई सुदृध बन्न मद्दत गर्दछन्। तिनीहरूले हाम्रो येशूभक्त जीवनमा कसरी सुदृध भएर अघि बढ्ने भनेर प्रेरणा दिँछन्। तर विश्‍वासी सहभागीहरू भन्दा बाहिर हामी रह्‍यौँ भने येशूले हामीलाई दिनुभएको गतिको बारेमा बाँडचुँड गर्न कमै अवसर पाउँछौ। संसारको धेरै भागहरूमा मित्र बनाएर प्रभुको बारेमा प्रचारप्रसार गर्दा चर्चको उन्नति द्रुत गतिमा भएको पाईन्छ।

नयाँ एडभेन्टिस्टहरूले गैर-एडभेन्टिस्ट मित्रहरू सात वर्ष भित्र गुमाउँछन् भनेर अनुसुन्धानले देखाएका छन्। तपाईँको जीवनमा के यो सत्य सावित भएको छ? यसको के कारणहरू छन्? गैर-एडभेन्टिस्ट र गैर-इसाईहरूसँग समय निकालेर मित्रता गाँस्नु किन महत्वपूर्ण छन्?
५. भरिपूर जीवन (युहन्ना १०:१०)

युहन्ना १०:१० मा येशूको प्रख्यात भनाईले हामीलाई भरिपूर्ण जीवन दिन उहाँ आउनुभएको थियो भनेर बताउँछन्। अरू अनुवादहरूमा ×प्रशस्त जीवन, वा सच्चिदानन्द जीवन" पनि भनेर उल्लेख गरेको पाउँछौ।

प्रशस्त मात्रा जीवनको महत्वपूर्ण भागहरूको को शूची तल दिइएको छ। त्यसमा अरू पनि थप्नुहोस् र त्यसलाई पुष्टि गर्न बाइबलका पदहरू दिनु होस्:
1. यो जीवन यस्तो भरिपूर्ण छन् जसले हामीले गर्न सक्ने सबै काम गर्न अवसर प्राप्त गराउँछन्।
2. यो जीवन उद्देष्य प्रेरित जीवन हो।
3. यो जीवन आन्तरिक शान्तले भरिपूर्ण छन्
4. यो जीवनको लक्ष्य छ। अर्थात् हाम्रो यो जीवन केवल यस संसारमा अलमलिएर भौँतारिने जीवन होइन।

जब हामी येशूभक्तको जीवनमा बृद्धि हुँदै जान्छौँ तब येशूले हामीलाई प्रशस्त जीवन पनि दिँदै जानुहुन्छ भन्ने कुरामा विश्‍वास गर्दछौँ। तर जसले आफूलाई येशूमा अन्तरात्मादेखि सुम्पेको छैन त्यसले यो यथार्थतालाई बुझ्न त्यति सजीलो छैन। परिवर्तित जीवन नपाएका अर्थात् रुपान्तरित जीवनको अनुभूति नभएकाहरूले आफू जतिसुकै इसाई घरानाको भनेर दावि गरेतापनि उसको लागि इसाई जीवन नियास्रो नै हुन्छन्। येशूभक्तको जीवनले पालन गरेका अनेक किसिमका नितिहरू र सिमित बाटोहरूलाई तिनीहरूले निको मान्दैनन्। सबै सम्पन्न र स्वतन्त्र जीवनको अनुभवले मानिसहरूलाई पर्याप्त जीवनको प्रत्याभूति हुन्छ भन्ने छैन भनेर इसाईहरूले सिकेका छन्। झन त्यसो फुक्का जीवन मानिसको निम्ति लाभदायक नभएर हानीकारक बन्न सक्दछन्।

हाम्रो जीवनमा के यस्ता अनुभवहरूको आवश्यक छैन जो नहुँदा हामीलाई बेसै हुनसक्छ? किन?

×प्रशस्त जीवन वा पर्याप्त जीवन" भयो भन्दैमा हामी सधैँ स्वस्थ, निरोगी, हष्टपुष्ट, असल शिक्षा र राम्रो कामले सुसज्जित भइरहनेछौँ भन्न खोजेको होइन। मजबूत र प्रेमिलो सम्वन्धमा रहनु भनेको प्रशस्त जीवनको एक भाग हुनसक्दछ। तर संतोषी जीवन भनेको तिनीहरूको परिपूर्ती भन्दा अझ अर्कै छन्। भरिपूर्ण जीवन वा संतोषी जीवन भनेको त्यो जीवन हो जसको जीवन अर्थपूर्ण हुन्छन्। यसले आन्तरिक हृदयमा शान्ति र आनन्दको अनुभव गरेको हुन्छ। यसको खुशीको निम्ति बाह्य र संसारिक चिजहरूमा भरपर्दैनन्। यो यस्तो जीवन हो जसले परमेश्‍वरसँग सम्पर्क गरिरहेको हुन्छन्। अहिले नै परमेश्‍वरसँग सम्वन्धको प्रत्याभूतिमा रहने जीवन नै अनन्त जीवन हुने हो।

×प्रशस्त जीवन" भन्ने कुराहरू किन आकर्षित देखिन्छन्? तर झट्ट हेर्दा ×प्रशस्त वा खुशीपूर्ण वा संतोषी" जीवन बिताएकाहरू तर येशूलाई नचिन्ने र उहाँलाई विश्‍वास गर्न चासो नराख्‍नेहरूकोबारेमा तपाईँ के भन्नुहुन्छ? फेरि २ कोरन्थी ४:१८ को अनुसार अत्यन्त कष्टकर जीवन बिताइरहेका येशूभक्तहरूको बारेमा हामीले कसरी वाख्या गर्ने?
उपसंहार: 

एलेन जि ह्वाईटको प्रख्यात पुस्तक स्टेप्स टु क्राइस्ट अर्थात् उज्यालो बाटोले येशूमा हाम्रो जीवनको बारेमा केन्द्रित गरिएको छ?  त्यस पुस्तकको अध्याय ८ विषेश अध्याय मानिन्छन्। त्यसको शिर्षक ×येशूमा बढ्नु" हो । ×येशूमा रहने जीवन भनेको शान्तमय जीवन बिताउनु हो। कुनै विषेश उत्तेजनात्मक अनुभव नहोला, तर त्यो जीवनले शान्तपूर्वक परमेश्‍वरमा भरोसा राख्दछन्। तपाईँको आशा तपाईँ आफैमा होइन। यो येशूमा हो। तपाईँको कमजोरी येशूको सामर्थ्यमा एकजूत हुन्छन्। तपाईँको अज्ञानता उहाँको ज्ञानबुद्धिसँग जोडेको हुन्छन्। तपाईँको कमीकमजोरी उहाँको शक्तिसँग जोडेको हुन्छन्। त्यसकारण तपाईँले आफैलाई हेरेर निरुत्साह हुनुहुँदैन। तपाईँको दिमागले तपाईँतिर सोझ्याउनु होइन, तर येशूतिर दृष्टिगत गरिरहनु हो। हरदम तपाईँको मनले उहाँको प्रेम, उहाँको चरित्रको सौन्दर्यता र सिद्धपनामा ध्यान दिइरहनुपर्दछ।"-पृ.७० बाट रुपान्तरित।
चिन्तनमनन:
1. जब मानिसहरू अरूमाथि निर्भर गर्दछ र मृत्यसँग सामना गरिरहने रोगले ग्रसित हुन्छन् त्यसबेला तिनीहरू जीवन राख्‍नु उपयुक्त छ कि छैन भनेर तर्कवितर्क गर्दछन्। के तिनीहरूको जीवन केवल भौतिक जीवन मात्र हो भनेर वयान गर्ने? वा जीवनको अरू भागहरू पनि महत्वपूर्ण वा अझ गरिमामय छन् भनेर मान्नु पर्दछ? जीवन कसरी सुरु भयो भन्ने ज्ञानले तपाईँको जवाफलाई कसरी प्रभावित पार्न सक्दछन्?
2. कति मानिसहरू मृत्युको डरले जीवनको अर्थ र लक्ष्यलाई लुटेको हुन्छ। ढिलो वा चाँडो हामी मरिहाल्ने छौँ र हामीलाई कसले सम्झन्छन् र भन्ने कुराले धेरै मानिसहरूलाई पिरोलेको हुन्छ। त्यसकारण यस जीवनको सार्थकता के हो? येशूले त्यसको जवाफ कसरी दिनुभयो र हामीमा हुने उदासी तर्कलाई उहाँले कसरी हटाउनु भयो?
3. आधुनिक संसारको कुन संस्कृती वा चालचलनले मानिसको अर्थपूर्ण जीवनलाई लुटेको हुन्छ? पनि यो जीवन जुन हुनुपर्ने हो नहोस् भनेर कस्ता खालका इसाई शिक्षाले लोकप्रिय कमाएका छन्? यी चुनौतीहरूलाई हामी सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट भएको हैशियतले कसरी जवाफ दिन सक्दछौँ?
4. हाम्रो स्वास्थ्य शिक्षा र जीवनशैलीले हाम्रो जीवन ×प्रशस्त वा आत्मिक रूपमा भरिपूर्ण जीवनको अनुभूति दिँदछ भनेर कसरी देखाउने? के हामीले पाएका त्यस भरिपूर जीवनको स्तरलाई समेत्‍न असफल भइरहेका छौँ? यदि छ भने, कसरी? येशूले गर्नुभएको प्रशस्त जीवनको प्रतिज्ञालाई के हामीले वेवास्ता गरिरहेका छौँ?
सारांम्स: ×भरिपूर" वा ×प्रशस्त" जीवन येशूमा नै पाइन्छन् भनेर यस अध्यायमा हेर्‍यौँ। हाम्रो शरीरलाई हाम्रो शक्तिले भ्यायसम्म हरतरहबाट हिफाजत गर्नु हाम्रो कर्तव्य र अभिभारा हो। यो जीवन फेरि कुनै अनकण्टारमा रहने नभएर मानव समाजमै रहनसहन गरेर जीउने जीवन हो। तर सब भन्दा महत्वपूर्ण त, यो जीवन येशूमा हुने पूर्ण रूपमा परिवर्तित जीवन हो। यस खालको जीवन असल जीवनशैली तिर अघि बढिरहने जीवन र परमेश्‍वरको अनुग्रहमा बढिरहने जीवन हो।
बैशाख १२-१८ (अप्रिल २५-मे १
अध्याय ५



परमेश्‍वरले आज हामीसँग कसरी बोल्नुहुन्छ
यस अध्यायको लागि पढ्नुहोस्: प्रस्थान ७:१-६, भजन १९:१-४, रोमी १:१८-२०, २ तिमोथी ३:१४-१६, हिब्रु १:१-३।
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×बिगत समयमा, परमेश्‍वरले अगमवक्ताहरूद्वारा हाम्रो मानिसहरूसँग बोल्नुभयो। उहाँले धेरै पटक बोल्नुभयो। उहाँले बिभिन्न तरिकाहरूद्वारा बोल्नुभयो। तर यी अन्तिम दिनहरूमा उहाँको पुत्रद्वारा हामीसँग बोल्नुभयो। सबै थोकहरू प्राप्त गर्न परमेश्‍वरले अभिषेक वा चुन्नु भएको व्यक्ति उहाँ नै हुनुहुन्छ। सबैथोक परमेश्‍वरले उहाँद्वारा नै बनाउनुभएको थियो।" (हिब्रु १:१,२)।

परमेश्‍वर, धेरै समय अघि यस संसार सृष्टि गर्नुभएर टाडा बिलाएर जानु हुने शक्ति हो भनेर कतिपय मानिसहरूले तर्क गर्दछन्। उनीहरूले भन्दछन् अव यस संसारसँग उहाँको केहि सरोकार छैन। यहाँ के भएरहेको छ उहाँलाई वास्ता छैन। तर बाइबलले त्यस्तो खालको परमेश्‍वरको बारेमा चित्रण गर्दैनन्। बरू बाइबलले परमेश्‍वरलाई मायालु परम पिता हो भनेर चित्रण गर्दछन्।  उहाँको आफ्ना मानिसहरूप्रति चासो धेरै नजिकै राख्‍नुहुन्छ। उहाँ आफ्नो वचनमा वचनवद्ध हुनुहुने परमेश्‍वर हुनुहुन्छ। आफू र आफ्नो स्वरूपमा सृष्टि गर्नुभएको मानिसहरू बिच एक भएर मिल्न उहाँ कोशिष गर्नुहुन्छ।

मानविय शव्दहरूले परमेश्‍वर को हो र के हो भनेर वाख्या गर्न सक्दैनन्। तर  मानिसहरूसँग असल सम्पर्क राख्‍ने परमेश्‍वर हुनुहुन्छ भनेर बाइबलले स्पष्ट पार्दछन्।

आदमको सृष्टि हुने बित्तिकै परमेश्‍वरले उसित बोल्नुभएको थियो। जब आदमले पाप गरे, परमेश्‍वरले बोलाउनुभयो, ×तिमी कहाँ छौ?" (उत्पत्ति ३:९)। त्यसैबेलादेखि मानव जातसँग विभिन्न तरिकाहरू अपनाएर परमेश्‍वरले बोल्नुभएको थियो (हिब्रु १:१)। बाइबलको अन्तिम पानामा पनि परमेश्‍वरले आह्वान गर्नुभएको सत्यता हामी पाउँछौँ: ×आत्मा (परमेश्‍वर) र दुलही (चर्च)ले भन्दछन्, —आऊ!‘" (प्रकाश २२:१७)। यस अध्यायमा हामीले आज पनि परमेश्‍वरले कुन कुन तरिकाहरूले हामीसँग बोल्नुहुन्छ भनेर अध्ययन गर्नेछौँ।
यस अध्यायको झलक: परमेश्‍वर, जसले जीवनको सास फुकेर बोल्नुभयो, अहिले पनि सुन्न चाहने सबैसँग उहाँ बोल्नुहुन्छ।
१. प्रकृतिबाट परमेश्‍वर आफूलाई प्रकट गर्नुहुन्छ (भजन १९:१-४)

प्रकृतिबाट परमेश्‍वरले मानिसहरूसँग कसरी बोल्नुहुन्छ भन्ने उत्कृष्ट उदाहरणहरू भजन १९:१-४ र रोमी १:१८-२० मा पाइन्छन्। यी पदहरू पढ्नुहोस र आफ्नै शव्दमा तिनीहरूको वाख्या गर्नुहोस्।

×हामी व्यस्त हौँ र यस जीवनप्रति अगम्य चासो राखोस् भनेर परमेश्‍वरले प्रकृतिलाई सौन्दर्यमय बस्तुहरूले सजाउनुभएको छ। हामीले उहाँको उदारतासँग प्रकृतिको सौन्दर्यतालाई गाँसोस भन्ने परमेश्‍वरको योजना हो। यदि हामीले दिलोज्यान दिएर प्रकृतिको अध्ययन गर्‍यौँ भने परमेश्‍वरको अनन्त शक्ति र प्रेमको बारेमा बुझ्न अत्यन्त सहयोग सावित हुनसक्छन्।" एलेन जि ह्वाईट, द एडभेन्टिस्ट होम, पृ. १४४ बाट रुपान्तरित।  जसले बाइबललाई विश्‍वास गर्दछन् र यस माथि अगाढ आस्था राख्‍दछन्, तिनीहरूको बिश्‍वासलाई पुष्टि गरिनेछन्। उदाहरणस्वरूप, जब तिनीहरूले आकासमा नक्षत्रका अनगिन्ती ताराहरूलाई हेर्दछन् वा जंगलका विशाल रूखहरूलाई देख्दछन् र हिमालयको चुचुरो पछाडि सुर्य अस्ताएको हेर्छन्, तव तीनीहरूले शक्तिशाली र प्रेमिलो सृष्टिकर्ता (येशू)का महान् कामहरूलाई देखिरहेका हुन्छन्। जब मानिसहरूले चीललाई आकासमा सैर गरिरहेको देख्छन्, तुलिप, गुलाफ आदि फूलहरूका तारिफ गर्दछन्, अर्थात् उदेकलाग्दो मानव शरीरका वनावतलाई मनन गर्दछन् तव तिनीहरूले परमेश्‍वरको अदृष्य शक्तिलाई प्रकृतिले उहाँको महिमालाई प्रमाणित गरिरहेको महशुस गर्दछन्।

तर बाइबलका पदहरूले त्यहाँबाट अझ अघि बढाउँछन्। परमेश्‍वरको शक्ति र उहाँले नै संसारका उदेकका चिजहरुको सृष्टिगर्नु भएको हो भनेर अविश्‍वासीहरूलाई विश्‍वास गराउन  प्रकृतिको कार्यकिलापले सङ्‍केत गर्दछन् भनेर बाइबलले देखाउँछन्। आज विश्‍वका मानिसहरूले सत्यतर्फ तिनीहरूले आफ्ना आँखा चिम्काएको हुन्छन्। तिनीहरूको दिमागलाई विकासवादको सिद्धान्तले धोइदिएका छन् र सबै थोक अचानक हुनआयो भनेर वाख्या गर्न चाहन्छन्। तर, परमेश्‍वरको खाका अनुसार प्रकृति बनाइएको हो भनेर बुद्धिजीवीहरूले स्विकार गरिरहेको पाउँछौँ।

यो सरल प्रश्‍नलाई तपाईँ आफैले सोच्नुहोस्: प्राकृतिक जीवनको सौन्दर्यता कसरी उत्पन्न भयो: अचानक वा सृष्टिमा योजनावद्ध तरिकाले? तर्कपूर्ण जवाफ दिनुहोस्। 

भजन १९:१-४ र रोमी १:१८-२० ले परमेश्‍वरको बारेमा कत्तिको वखान गर्दछन्? फेरि त्यसै समय, प्रकृतिले परमेश्‍वरको बारेमा कुन कुरा हामीलाई भन्न सक्दैनन्?  परमेश्‍वरको बारेमा हामीलाई के थाहा छ जुन सृष्टिको सौन्दर्यतालाई निहाल्दा हामीलाई थाहा दिन्दैनन्। 
२. हाम्रो विवेक, अन्तरात्मा वा चेतनाद्वारा परमेश्‍वरले बोल्नुहुन्छ (उत्पत्ति ४२:१८-२३)

×विवेक, अन्तरात्मा वा चेतना" भनेको मानिसको भित्री निति हुन् जसले कुन ठिक वा बेठिक छन् भनेर निर्णय गर्न मद्दत गर्दछन्। परमेश्‍वरलाई विश्‍वास नगर्नेले पनि कुन ठिक वा कुन वेठिक छन् भन्ने ज्ञानको वोध भएको हुन्छन् (रोमी २:१४,१५)। परमेश्‍वर नै महान् नितिदाता र उहाँले नै हरेक मानव जातमा चेतना वा विवेक हाली दिनुहुन्छ भनेर इसाईले विश्‍वास गर्दछन्। तर नैतिक विषयहरूमा बुद्धिमतापूर्वक निर्णय गर्ने परमेश्‍वरले दिनुभएको यस चैतन्य औजारलाई पापले गर्दा मन्द पारेको छ। प्रायजसो पुरानो करारको अनुवादहरूमा ती विवेक, चेतना वा अन्तरात्मा भन्ने शव्द उल्लेख गरिएको पाउँदैनौँ। तर नयाँ करारमा यसलाई पटक पटक देखापरेका हामी पाउँछौँ। तर बाइबलमा ती विवेक, चेतना वा अन्तरात्मा शव्दलाई प्रयोग गरोस वा नगरोस यस धारणाप्रति हरदम संवेदनशील भएको पाउँछौँ।

चेतनाले मानिसहरूलाई प्रभाव कसरी पारेका थिए भनेर बाइबलका केहि कथाका पात्रहरूलाई हेर्नुहोस्। उदाहरणमा: उत्पत्ति ४२:१८-२३, युहन्ना ८:१-९, मत्ती २७:३-५।

हाम्रो जीवनलाई सुचारुरूपले चलाउन विवेकको खेल अत्यन्त महत्वपूर्ण हुन्छन्। तर यसलाई सधै विश्‍वास गर्न सकिन्दैन। असल स्वविवेक भएका मानिसहरूले पनि बेला बखतमा भिन्नै तरिकाले निर्णय गरेका हामी पाउँछौँ। यो सत्य हो भनेर पावललाई थाहा थियो। उसले १ कोरन्थी ४:४ मा उल्लेख गर्दछन्: ×मेरो विवेक स्पष्ट छन्, तर त्यसले मलाई निर्दोष बनाउँदैनन्। परमेश्‍वरले नै मलाई न्याय गर्नुहुन्छ।" हाम्रो विवेकको आवाजलाई हामीले कुण्ठित पार्नसक्दछौँ भनेर पावलले चेतावनी दिन्छन्। साँच्चै भनौँ भने कतिपय मानिसहरूले आफ्ना चेतना, अन्तरात्मा वा विवेकलाई तातो फलामले जलाएको देखिन्छन् (१ तिमोथी ४:२) अथवा आफ्नो स्वार्थपूर्तिको निम्ति बतारेका हुन्छन् (तितस १:१५)। तर त्यस स्वविवेकलाई तिखो पार्न धेरै उपायहरू छन्। नियमित बाइबल अध्ययन र प्रार्थना गर्दा परमेश्‍वरको आत्माको आवाजप्रति बढि संवेदनशील हुन्छौँ र परमेश्‍वरतिर नजिक हुन्छौँ। हाम्रो विवेक, चेतना वा अन्तरात्माद्वारा पवित्र आत्माले बोल्न सक्नुहुन्छ। (तर हाम्रो अनुमति बिना उहाँले बोल्न कर गर्नुहुन्न। उहाँ केवल आवाज मात्र हो, त्यसलाई अंगालेर हाम्रो जीवनलाई परिचालन गर्न चाह्यौँ भने त्यस अनुसार चल्न प्रभु येशूले हामीलाई शक्तिसम्पन्न गराउनुहुन्छ-अनुवादकको तर्क)।

महत्वपूर्ण नैतिक निर्णय तपाईँले कसरी गर्नुहुन्छ? के तपाईँले तपाईँको विवेकको आवाजलाई सुन्नुहुन्छ? तपाईँको अन्तरात्माको सानो आवाजलाई तपाईँका वरिपरि भएका र संस्कारका अरू आवाजहरूले डुवाउन सक्दैनन् भनेर तपाईँ कत्तिको विश्‍वस्त हुनुहुन्छ? आफ्नो स्वविवेक भर पर्न सकिन्छ वा सकिन्दैन भनेर तपाईँ कत्तिको निश्‍चित हुनुहुन्छ? तपाईँको विवेकको आवाजलाई पथप्रदर्शक मानेर चल्दा गलत नैतिक निर्णयको फन्दामा पछिल्लो पटक कहिले पर्नुभएको छ? त्यस अनुवभबाट फेरि त्यहि गल्ती नदोहरियुन् भनेर तपाईँले कसरी सिक्नुभयो?  
३. परमेश्‍वरका अगमवक्ता वा सम्वाददाताहरूद्वारा परमेश्‍वर बोल्नुहुन्छ (प्रस्थान ७:१-६)

भविष्यवाणी गर्ने बरदानको बारेमा धेरैलाई सिमित ज्ञान भएको पाउँछौँ। भविष्यवाणी भन्ने शव्दलाई नै प्रायजसो भविष्यको बारेमा मात्र बताउने भनेर मान्दछन्। बाइबलमा धेरै पुस्तकहरूका शिर्षकहरू भविष्यवक्ता वा अगमवक्ताहरूको नामले सम्वोधन गरेको पाउँछौ। तर तिनीहरूको क्रियाकलापहरूलाई हेर्दा तिनीहरू केवल लेखक वा भविष्यका कुराहरू बताउनेमा सिमित नरहेको पाउँछौँ। मानिसले सोचे भन्दा बढि कामको लागि परमेश्‍वरले ती अगमवक्ताहरूलाई प्रयोग गर्नुभएको थियो। परमेश्‍वरले उनीहरूलाई दिनुभएको सन्देशहरूमा केवल भविष्यवाणीहरूमात्र समावेश भएको थिएन। तिनीहरूका काम त्यो भन्दा बेसी नै थियो।

मोशा र उसको दाजु आरोन (हारुन)को बिचमा भएको सम्वन्धलाई हेर्दा भविष्यवक्ताको मूल अर्थ के रहेछ भनेर प्रस्थान ७:१-६ मा देखाउँछन्?

प्रस्थान ७:१-६ले अगमवक्ता वा भविष्यवक्ताको असली काम के रहेछ भनेर बताउँछन्। महान भविष्यवक्ता वा अगमवक्ता भनेर कहलाइने मोशालाई (व्यवस्था ३४:१०-१२) उसको दाजु उसको प्रवक्ता भएर उसलाई सेवा गरेका थिए। यसरी दाजुले भाईलाई सघाएको थियो। ×आरोनको निम्ति मोशा परमेश्‍वर जस्तै थियो, जो फारो राजाको लागि भविष्यवक्ता बनेका थिए। भविष्यवक्ता वा अगमवक्ताहरूले आफ्नै बोलीलाई प्राथमिकता दिएको नदिएर परमेश्‍वरले उनीहरूलाई दिनुभएको सन्देशलाई जनसमक्ष पुर्‍याउनु उनीहरूको काम थियो भनेर बाइबलले स्पष्ट पार्दछन्।"-जोन डिबडहाल, द आबुन्देन्ट लाईफ आम्प्लिफाएर: एक्सोदस (ब्वाइज, आइडाहो, पासिफिक प्रेस पव्लिशिङ्ग आसोशियसन, १९९४) पृ. ८०बाट रुपान्तरित।

परमेश्‍वरमको निम्ति बोल्ने व्यक्ति पुरुष वा महिलालाई भविष्यवक्ता वा अगमवक्ता भनेर कहलाइन्छन् अर्थात् परमेश्‍वरका प्रवक्ता। परमेश्‍वरबाट आएको सन्देश भएकोले ती बचनहरू आधिकारिक वा सत्य अर्थात् शक्तिसम्पन्न हुन्छन्। तर ती अगमवक्ताहरूले परमेश्‍वरका वचनहरू आफ्नै शव्दहरूमा जनसमक्ष पुर्‍याउन सक्दछन्। यो उपाय अपनाएर परमेश्‍वरले मानिसहरूसँग धेरै पटक बोल्नुभएको थियो। यो कुरालाई आमोसले यसरी पुष्टि गर्दछन् ×आफ्ना सेवक अगमवक्ताहरूलाई थाहा नदिएर प्रभु तथा हाम्रा राजाले केहि पनि गर्नुहुन्न" (आमोस ३:७)।

पुरानो करार पछि भविष्यवाणी बोल्ने बरदानलाई कसरी प्रयोगमा ल्याएको छ भनेर बाइबलले भन्दछन्? नयाँ करारमा दिएका तलका उदाहरणहरूलाई हेर्नुहोस्। भविष्यवाणीको काम कसरी भएको रहेछ भनेर ती उदाहरणहरूले दिन्दछन्?
1. अगमवक्ताहरूको नाम काढेर उल्लेख गरेका (लुका १:६७, लुका २:३६, प्रेरित १३:१)।
2. त्यस बरदानको निरन्तरता (१ कोरन्थी १२:२८, १ कोरन्थी १४:१-५)
3. झुठा भविष्यवाणी बोल्ने भविष्यवक्ताहरूको अस्तित्वको स्विकार (२ पत्रुस २:१, प्रकाश २:२०)
4. बचेखुचेका अन्तिम मण्डलीको विशेषता (प्रकाश १२:१७, प्रकाश १९:१०)।
तपाईँको जीवनमा एलेन जि ह्वाईट (जसलाई भविष्यवाणी बोल्ने बरदान पाएका थिए)का लेखहरूले कस्तो प्रवाभ पारेका छन्? के उहाँको सेवाकार्य वा लेखहरूद्वारा परमेश्‍वरले तपाईँसँग बोल्नुभएको छ? यस बरदानलाई अझ राम्रोसँग उपभोग गरेर त्यसको आशिषमा तपाईँ कसरी सहभागी हुन सक्नुहुन्छ?
४. परमेश्‍वरले आफ्नो वचनद्वारा आफूलाई मानिसको अगाडि पहिचान गराउनुहुन्छ (२ तिमोथी ३:१४-१६) 

विगत समयमा कतिपय कुराहरू परमेश्‍वरले आफ्ना अगमवक्ताहरूलाई अवगत गराउनुभएको थियो, तर ती सबै बाइबलमा उल्लेख गरिएको छैन। तर पन्द्रहसय वर्ष भन्दा बेसी लगाएर केहि दर्जन मानिसहरूलाई दिएका ती मध्ये केहि परमेश्‍वरका सन्देशहरूलाई लेखेर राखेका थिए। ती लेखहरू हाम्रो बाइबलमा छन्। येशू र त्यसबेलाका मानिसहरूले पुरानो करारका रचनाहरूलाई बहुमूल्य मान्दथे। आज बाइबलमा सुसमाचारका पुस्तकहरू र चर्चको पहिलो युगका अरू प्रेरितहरूका लेखहरूलाई समावेश गरिएका छन्।

परमेश्‍वरको वचन (बाइबल)लाई लगनशीलतासाथ अध्ययन गरेकोले पावलले तिमोथीको सर्‍हाना गरेका थिए। पावलले परमेश्‍वरको वचनले मुक्तिको निम्ति बुद्धिमान बनाउँछन् भनेको थियो। परमेश्‍वरको लिखित वचनको (बाइबल) प्रभाव अझ के केमा हुन्छ भनेर पावलले भनेका छन्? हेर्नुहोस्, २ तिमोथी ३:१४-१६।

×जब हामीले परमेश्‍वरका वचनमाका महान् चिजहरूको चिन्तन गर्दछौँ, तब हाम्रो ज्ञानभन्दा पनि गहिरो मुहानमा हामी हेर्दछौँ। जब हामी परमेश्‍वरको वचनमा नियाल्दछौँ, हामीहरूको दिव्यदृष्टि फराकिलो हुन्छन् र असिमित ज्ञानको समुद्रलाई हामीले हेर्दछौँ। यस्ता किसिमका अध्ययनमा शक्ति हुन्छन्। दिमाग र हृदयले नयाँ सामर्थ्य र नयाँ जीवनको अनुभूती प्राप्त गर्नेछन्।

" बाइबलका लेखक परमेश्‍वर नै हुनुहुन्छ भन्ने उत्कृष्ठ प्रमाण यो अनुभुतिले देखाउँदछन्। जसरी शरीरको निम्ति खाना खान्छौँ, त्यसरी नै आत्माको निम्ति परमेश्‍वरको वचन खाना जस्तै गरि लिन्छौँ।"-एलेन जि ह्वाईट, माई लाईफ टुडे, पृ. २६ बाट रुपान्तरित। 

पहिला भन्दा धेरै मात्रामा बाइबल अहिले बिक्रिभइरहेको छ। विशेष समूहहरूको निम्ति नयाँ नयाँ अनुवादहरू देखा परिरहेकाछन्। सिकारुका निम्ति सरल बाइबल छन्। गहिरो अध्ययनको निम्ति त्यस्तै खालका अनुवादहरू पाइन्छन्। यो राम्रो कुरा हो। यसको अर्थ यो होइन, पर्याप्तमा मात्रामा मानिसहरूले बाइबल पढिरहेकाछन्। कतिपय इसाईहरू, सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट समेतले बाइबल नपढेको पाउँछौँ। विगत समयमा जस्तै कतिपय मानिसहरूलाई बाइबलको ज्ञान छैन। तर परमेश्‍वरको वचन नियमित रूपमा नपढ्नु नै हामी आफैलाई जोखिममा पार्नु हो। प्रभुको वचन नपढ्नु अति दु:खलाग्दो कुरा हो किनभने हरेक पटक जब यो पढिन्छन् तब यसमा हामीलाई चाहिने दैनिक ताजा शक्ति प्रदान गर्दछन्। बाइबलमा शक्ति छ, यदि त्यसको वचनलाई आत्मसात् गर्न राजी भयौँ भने त्यो शक्ति हाम्रो हुनसक्दछ।

गत हप्तामा तपाईँले बाइबल पढ्न कति समय बिताउनुभयो? वा गत महिनामा? बाइबल पढ्नु के तपाईँको दैनिक जीवनचर्याको महत्वपूर्ण भाग हो? यदि होइन भने, किन होइन? दैनिक जीवनमा तपाईँको अधिकांश फुर्सदको समय के गरेर बिताउनुहुन्छ-बाइबल पढ्न वा टेलिभिजन? (जो आजको संस्कारमा यो ख्वामित नै सिद्ध भइरहेको छ। यो बिना घर र घरको परिवार नै चल्दैन जस्तो भइरहेको छ। घरमा आउने पाहुना भन्दा यसको बाहुल्यता बढि भएको पाइरहेका छन्, श्रीमान श्रीमतिको बिचमा हुनुपर्ने मायाप्रिति यसले खोसीरहेकाछन्, बाबु र छोराको बिचमा राख्‍नुपर्ने चासोलाई यसले डकैती मारिरहेकाछन्, बच्चा, बालक वा युवायुवतीहरूलाई आमाबाबुको स्नेहको ठाँउमा टेलिभिजन नै सर्वेसर्वा भएका छन् जसले गर्दा कसैले कसैलाई नटेर्ने शक्तिले सम्पन्न भइरहेका छन्, अनेक हिँसाको गुरु भइरहेकाछन्- अनुवादकको अनुभूतीद्वारा व्यक्तिगत मनतव्य)। प्रभु येशू तपाईँको हृदयमा हुनुहुन्छ (प्रकाश ३:२०) भन्ने प्रत्याभूति पाउन तपाईँको जीवनमा के परिवर्तन गर्नुपर्ने आवश्यक छन्?
५. येशू-परमेश्‍वर मानव चोला लिएर आउनुहुन्छ (युहन्ना १:१,२)

नियमित पत्राचारद्वारा कुनै साथीसँग नजिक हुन गएतापनि उसँग व्यक्तिगत रूपमै नजिकहुँदा अझ बेसी 
घनिष्टता हुनजाने कुरामा विवादस्पद छैन। जब पत्राचारद्वारा मित्र बनाइका व्यक्तिको फोटो पाउँछौ तब उसको बारेमा हाम्रो धारणालाई अर्कै रूपमा असर पार्न सक्दछन्। तर उसँग मुखा-मुख गरेर समय नबिताउँञ्‍जेल त्यो मानिसको बास्तविक चरित्र तपाईँलाई थाहा हुँदैनन्।

जसरी आदम र हवासँग मुखा-मुख गरेर परमेश्‍वर बोल्नुहुन्थ्यो, पापले गर्दा अव उहाँले हामीसँग त्यसरी बोल्न सक्नुभएन। बिभिन्न तरिकाहरू अपनाएर परमेश्‍वरले हामीसँग बोल्नुभएको थियो। तर परमेश्‍वरले आफ्नो स्पष्ट र पूर्ण चित्र हामीलाई दिन चाहनुहुन्थ्यो। यो उहाँले येशूद्वारा पूरा गर्नुभयो। अर्थात् परमेश्‍वरको चरित्र, स्वभाव, हामीप्रति उहाँको चासो आदि थाहा पाउन येशूलाई चिन्हसके काफी पुग्दछ।

आफ्नो बारेमा पूर्ण र स्पष्ट चित्र परमेश्‍वरले कसरी प्रकट गर्नुभयो भनेर देहायका पदहरूले देखाउँछन्? युहन्ना १:१,२, युहन्ना १४:९ र हिब्रु १:१-३।

युहन्ना १:१को यथातथ्य शव्द महत्वपूर्ण छन्। यस पदमा परमेश्‍वरले हाम्रो कमजोर हाड छाला लिएर आफूलाई प्रकट गर्नुभयो भनेको छैन। फेरि येशूले त्यहि मानव चोलामा प्रकट हुनुभयो पनि भनेको छैन। तर कुनै निश्‍चित समयमा येशू मानव हुनुभयो भनेर युहन्नाले औँल्याउँछन्। कुनै सिद्ध काम गरेर त्याग वा तपस्या गरेर येशू भगवानको रूप लिनुभएको नभएर स्वर्गबाट नै आउनुभएर हाडमासुको चोला ग्रहण गर्नुभयो। अर्थात् यसको अर्थ स्वइच्छाले येशू मानवको रूप धारण गर्नुभयो। हाम्रो प्रभु येशू ख्रीष्ट जो अनन्त परमेश्‍वरका पुत्र हुनुहुन्छ, हाम्रो मुक्तिको लागि मानिसको चोला लिएर आउनुभयो भन्ने मौलिक शिक्षा सबै इसाईहरूको हो भन्नुमा अनुपयुक्ति नहोला।

परमेश्‍वरले बाइबलद्वारा बोल्ने र येशू ख्रीष्टद्वारा बोल्नेमा के सम्वन्ध छ भनेर युहन्ना ५:३६-४०ले देखाउँछन्?

कतिपय मानिसहरूको लागि बाइबल अध्ययन गरेर त्यसमा विद्वत्ता वा पन्डित्याँई हासिल हुनु नै उनीहरूको लक्ष्य भएको पाउँछौँ।
 संसारमा धेरै बाइबलका यस्ता अग्रज विद्वानहरू छन् जो परमेश्‍वरलाई विश्‍वास गर्दैनन्। जसरी खानाको परिकार जान्दैमा तपाईँको पेट भर्दैनन्, त्यसरी नै बाइबल पढेर परमेश्‍वरलाई जान्न खोज्नुभएन भने तपाईँले मुक्ति पाउनतिर अग्रसरता गराउँदैनन्।

बाइबलको फोकस वा के‌न्द्रविन्दु नै येशू हुनुहुन्छ। बाइबल उहाँ कै बारेमा हो। परमेश्‍वरको बारेमा प्रकट गर्ने व्यक्ति नै उहाँ हो भनेर बाइबलले बताउँछन्। तर बाइबल आफैले हामीलाई मुक्ति दिन सक्दैनन्। तर मुक्तिदिने जो एक मात्रहुनुहुन्छ त्यसको बारेमा यथातथ्य देखाउने श्रोत नै बाइबल हुन्। उहाँ हुनुहुन्छ, नासरथका येशू।

रिति पुर्‍याउन बाइबल पढ्नु एक पक्ष हो। तर यसको बारेमा ज्ञान हासिल गर्नु अर्को पक्ष हो। फेरि कण्ठ गरेर बाइबलका पदहरू उदृध गरेर त्यसमा पारख देखाउनु पनि अर्कै पक्ष हुनसक्दछ। तर के तपाँईले बाइबलका परमेश्‍वरलाई चिन्नुभएको छ? कुन तरिकाहरू अपनाएर बाइबल पढ्दा वा अध्ययन गर्दा परमेश्‍वरसँग अझ चिरपरिचित हुनसक्नुहुन्छ?
उपसंहार: 
अरू जानकारी: × परमेश्‍वरले हामीलाई उहाँसँग सङ्गती गर्न र चिन्हाउन धेरै उपायहरू अपनाउनुहुन्छ। निरन्तर रूपमा प्रकृतिले हामीलाई परमेश्‍वरको बारेमा बोध गराउँछन्। उहाँका हातका कामहरूद्वारा देखाइएका सृष्टिले खुला हृदयभएका मानिसलाई उहाँको महिमा र प्रेमबाट प्रभावित पार्दछन्। प्रकृतिबाट परमेश्‍वरले बोल्नुभएको वा उहाँले गर्न चाहनुभएको संवाद सुन्ने कान भएकोले सुन्न र बुझ्न सक्दछन्। हरिया चौरहरू, विशाल रुखहरू, फूल र त्यसमा भएका कोपिलाहरू, अनेक आकारले सजिएका बादलहरू, जमिनलाई स्फूर्ति पार्ने वर्षा,  नदिका कलकल आवाजहरू, आकासका नक्षत्र तथा ताराहरूका महिमा आदि सबैले हामीसँग परमेश्‍वरको बारेमा बोल्दछन्। तिनीहरूका सृष्टिकर्ता परमेश्‍वरलाई अझ राम्रोसँग चिन्न तिनीहरूले हामी सबैलाई ललकारगर्दछन्।"-एलेन जि ह्वाईट, स्टेप्स टु क्राइष्ट (उज्यालो बाटो), पृ. ८५। यहि पुस्तकमा भएको ×परमेश्‍वरको ज्ञान" भन्ने शिर्षक पढ्नुहोला।
चिन्तनमनन:
1. परमेश्‍वरको बारेमा बोध गराउन प्रकृतिले कत्तिको सहयोग गर्दछन्? के प्रकृतिले बाइबलको परमेश्‍वरको बारेमा केहि सिकाउँदछन्? अर्थात् यसले केवल त्यहाँ कोहि हुनुहुन्छ जो एक जमानामा यस पृथ्विलाई सृष्टि गरेर अलप हुनुभयो?
2.  विश्‍वासीहरू बिच आआफ्नो विवेकलाई पछ्याउँनु कतिको महत्व छ भनेर छलफल गर्नुहोस्। तर फेरि त्यसलाई पछ्याउँदा पनि कति खतरापूर्ण हुनसक्दछन् भनेर पनि तर्कवितर्क गर्नुहोस्। मानिसको विवेकलाई कसरी र कुन अवस्थामा विश्‍वास गर्नुपर्छ भनेर सिक्न कुन कुन उपायहरू अपनाउन सक्दछौँ?
3. संस्कृति, संस्कार र समाजले मानिसको चेतनाको अभिवृद्धिमा कसरी असर पर्न सक्दछन्? कुन ठिक कुन वेठिक भन्ने पहिचान गर्न तपाईँको आफ्नै संस्कृतिले तपाईँलाई प्रभाव पारेको छ? तपाईँको संस्कृति, समाज वा संस्कारले जे सिकाएतापनि बाइबलले देखाएका स्पष्ट शिक्षालाई पछ्याउन ती संस्कार वा संस्कृतिलाई उछिन्न कसरी सिक्नुहुन्छ?
4. भविष्यवाणी गर्ने बरदान परमेश्‍वरको चर्चको निम्ति विशेष आत्मिक बरदान हुन्, के हाम्रो जीवनमा वा युगमा यसले महत्वपूर्ण उल्लेखनिय भूमिका खेल्न सक्दछन् भनेर हामी अपेक्षा गर्न सक्दछौँ? सय वर्ष अघि परमेश्‍वरले एलेन जि ह्वाईटलाई बोलाउनुभएको जस्तो के अहिले पनि त्यस्तै अगमवक्ताहरूको अपेक्षा गर्न सक्दछौँ?
5. परमेश्‍वरलाई अझ जान्न कुन कुन तरिकाहरू अपनाएर बाइबल पढ्न सक्दछौँ? सरलता वा औपचारिकता पुर्‍याउन मात्र बाइबल परमेश्‍वरलाई जान्न सकिन्दैन भन्ने अनुभूति कहिलै पाउनु भएको छ, अर्थात् प्रथम पटक बाइबल पढ्दा परमेश्‍वरलाई चिन्नु भएको थियो त?
सारांम्श: परमेश्‍वर हामीसँग वार्तालाप गर्न चाहनुहुन्छ। उहाँले प्रकृतिबाट बोल्नुहुन्छ। हाम्रो अन्तरात्मा वा विवेकबाट उहाँ बोल्नुहुन्छ। सारा युगहरूमा परमेश्‍वरले अगमवक्ताहरूद्वारा आफूलाई प्रकट गर्नुभएको थियो र उहाँको चर्चमा अहिले पनि भविष्यवाणी बोल्ने बरदान उपलव्ध गराउनु भएको छ। हाम्रो येशूभक्तिको यात्रामा बाइबल नै सर्वेसर्वा पथप्रदर्शक पुस्तक सावित भइरहेको छ। यसको केन्द्रविन्दु परमेश्‍वरले हामीलाई के गर्नुभयो भन्नेमा छ। यस संसारमा उर्हाँको पुत्र येशूद्वारा मानव चोला धारण गरेर यस पृथ्वी ग्रहमा पस्नु भएको छ। र बाइबलले यस तथ्यलाई पुष्टि गर्दछन्।
बैशाख १९-२५ (मे २-८)
अध्याय ६



               पाप
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: यशैया १४:१२-१४, मत्ती २३:२३, मत्ती २५:४५, फिलिप्पी २:६-८, हिब्रु १:१-५, प्रकाश ५:९-१२।
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×एक जना मानिसको पापले गर्दा सारा मानिसहरूलाई अपराधी बनायो। त्यसरी नै एक जना मानिसको ठिक कामले गर्दा सबै मानिसहरू परमेश्‍वरसँग ठिक हुनपुग्यो। अनि सबै जो परमेश्‍वरसँग ठिक रहन्छन् तिनीहरू जीवित हुनेछन्।" (रोमी ५:१८)।
यो संसार झन झन राम्रो हुनेछन् र हामीले शान्तिको उपभोग गर्नसक्नेछौँ भनेर प्रायजसो विगतका सबै मानिसहरूले विश्‍वास गरेका थिए। तर आज हाम्रो विश्‍वालाई नियाले हेर्दा त्यो आशा केवल सापती आशामा मात्र सिमित रहेको पाउँछौ। विश्‍वमा भएका ठूला दुई युद्धहरूको अन्त र शितयुद्धको समाप्त भएतापनि यो संसार सुरक्षित छ भन्नु केवल कल्पनामात्र भएको छ। आतङ्ककारी, मानिसको हृदय विचलित भइरहेकोले गर्दा कुनै पनि ठाँउ सुरक्षित छ भनेर हामी भन्न सक्दैनौँ। विभिन्न आविश्‍कारहरूमा खरोबौँ खर्ब डलरहरू सिध्याएर राहत दिन चाहने वैज्ञानिकहरूले पनि यस संसारमा धेरै भयानक समस्याहरू आउँछन् भनेर चेतावनी दिइरहेकाछन्। उर्जा शक्ति सुकिरहेकाछन्। दक्षिण र पुर्वी गोलार्धका बरफहरू र हिमालका हिँउहरू  पग्लिरहेकाछन्। अपराधीहरूले सबै स्थानहरूमा आआफ्ना मजबूत अखडाहरू खडागरेका छन्। जहाँ तहिँ अपराधले गर्दा मानिसहरूलाई दिक्क तुल्याइरहेकाछन्। गत पिँढि भन्दा अव आउने मानव पिढिँहरू झन झन असल हुन्छन् भनेर देखाउने केहि चिन्ह पनि छैनन्। जतिसुकै समाजबादको हुँकार रचेतापनि धनि र गरिबको बिचको दूरी झन झन बढि रहेकाछन्। दैनिक अखबार र टेलिभिजनका समाचारहरूले संसारमा बढिरहेका दुष्टता, निर्ममता र क्रुरताले अधिकाँश छापाहरुको ठाँउ यस संसारमा ओगेटेकाछन्।, ×इसाईहरूले सिकाएका पापको बारेमा जानकारी सत्य हो भनेर सजीलैसँग प्रमाणित गर्नसक्दछन्" भन्ने कसैको यो भनाईले हामीलाई अचम्म नपार्नु स्वभाविकै हो। पापको बारेमा उपलव्ध भइरहेको शिक्षाको निम्ति कुनै आस्थाको आवश्यकता छैन।

पाप देखेको जस्तै अत्यन्त गंभिर र खराब छन्। तर यसको कथा नै अन्त त होइन। पाप वास्तविक छन् यसमा द्विमत छैन, तर परमेश्‍वरको अनुग्रह पनि त्यत्तिक्के वास्तविक छन्।

यस अध्यायकको झलक: हाम्रो जीवनमा पाप र त्यसको परिमाण यथार्थ छन्। यसको असली रूपबाट हामी कोहि पनि छिप्न सक्दैनौँ। तर येशूले गर्दा परमेश्‍वरलाई धन्यबाद दिऔँ, किनभने उहाँले नै त्यस पापबाट हामी सबैलाई जोगाउन उपाय रच्नुभएकोछ।
१. पाप गर्नु भनेको विद्रोह गर्नु हो (१ युहन्ना ३:४) 
 
पाप के हो त? विभिन्न मानिसहरूले र विभिन्न आस्थाहरूले विभिन्न परिभाषाहरू दिएतापनि बाइबलले पापको परिभाषा कसरी गर्दछन्? १ युहन्ना ३:४मा यसरी लेखिएको छ: ×हरेक जो कोहिले पाप गर्दछ उसले व्यवस्थालाई तोडेको हुन्छ। यथास्थितिमा भन्ने हो भने व्यवस्थालाई भंग गर्नु नै पाप हो।× बाइबलका नयाँ सरल अंग्रेजी अनुवादमा भनिएको छ ×पापले‌ व्यवस्थाको विरोध गर्दछ।" तर किङ्ग जेम्स अनुवादले पाप ×व्यवस्थाको उलङ्घन गर्नु हो" भनेर परिभाषित गरेको छ। तर व्यवस्था भन्दा कुनै पनि व्यवस्था जुन मानिसले तोडेको भन्न खोजेको होइन। यो परमेश्‍वरको व्यवस्था हो। मानिसहरूले परमेश्‍वरको खिलाफमा विद्रोह गरिरहेकाछन्। परमेश्‍वरको ज्ञान र प्रेममा उनीहरू समर्पित हुन चाहन्दैनन्।


पापको बारेमा निम्नलिखित पदहरूले के सिकाउँदछन्? उत्पत्ति ३:१-७, यशैया १४:१२-१४, र प्रकाश १२:७-९।

जाबो एउटा रूखको फल खायो भन्दैमा परमेश्‍वरले आदम र हवालाई किन सजायँ दिनुभयो? के यो अनावश्यक देखिन्छन्? झट्ट हेर्दा परमेश्‍वरले तिनीहरूलाई यस्तो सजाँय दिनु अनावश्यक देखिएतापनि त्यहाँ अत्यन्त अपरिहार्य तत्व समावेश भएको छ। त्यसमा महत्वपूर्ण निति वा परमेश्‍वरको आदर्श नियमसँग सम्वन्धित भएको पाउँछौ। ×त्यो रूखको फल आफैमा विषम थिएन। भोकाउनु आफै पाप होइन। तर आदम र हवाले परमेश्‍वरको भलाईप्रति विश्‍वस्त भएनन्। उहाँको वचनमा विश्‍वास गर्नन्। अनि उहाँको अख्तियार वा नितिलाई स्विकार गर्न राजी भएनन्। यसले गर्दा हाम्रा प्रथम पुर्खा व्यवस्था उलङ्घन गर्ने आमाबाबु हुनपुगे। ती पापले गर्दा संसारमा दुष्ट र अधर्मको ज्ञानको जालो फिजियो। यहि पापले गर्दा असत्य र गलत ढँगले चल्न ढोका खुला गरियो।×एलेन जि ह्वाईट, एडुकेशन, पृ. २५ बाट रुपान्तरित।

संसारको अन्तमा परमेश्‍वरका जनहरूको स्वभावमा के महत्वपूर्ण लक्षण देखापर्नेछ भनेर प्रकाश १४:१२ मा भनिइएकोछ? यसमा आज्ञा मान्नु र नमान्नुको विषयवस्तु कसरी देखापरेकाछन्?

हाम्रो लागि परमेश्‍वरले आफ्नो सबै असिमित प्रेमले गर्न भ्यायसम्म सबै थोक गर्नुभयो। यसको बदलामा उहाँले हामीलाई उहाँलाई प्रेम गरुन र उहाँप्रति बफादारी होउन् भनेर उहाँले अपेक्षा गर्नुहुन्छ। संसारमा यस्तो समय आउनेछन् जब मानिसहरू व्यवस्था, कानुन वा निति विहिन हुनेछन् र असल र खराब संस्कारमा भरपर्नेछन् र यो व्यक्तिगत रोजाई हो भनेर दावि गर्नेछन्। त्यसबखत परमेश्‍वरका जनहरूले उहाँको पवित्रताको मापदण्ड केवल दश आज्ञाहरू वा प्रस्थान २० मा दिएका दश शिलहरूको पक्षमा अत्यन्त निडर भएर खडा हुनेछन्।

कुनै सिधा हमला गर्नु वा अधिकारिक शक्तिसँग लड्नु वा त्यसको नियम पालन नगर्नु विद्रोह हो भनेर हामी तर्क गर्न चाहन्छौँ। तर यो अदृष्य रूपमा पनि आउन सक्दछ। तपाईँले परमेश्‍वरप्रति विरोधावासपूर्ण मनस्थितिलाई पालिरहनुभएको छ वा छैन भनेर कसरी थाहापाउने?
२. निशाना चुक्नु (रोमी ८:६)

कतिपय मानिसहरूले पापलाई गम्भिर र भिषण रूपमा नलिएर हल्का रूपमा लिन्दछन्। ×कोहि पनि सिद्ध छैन" भनेर पापको कामलाई इजाजत दिँन्छन्। तर पाप गर्नु भनेको अत्यन्त गम्भिर कारोबारको विषय हो। ×जब  परमेश्‍वरको मानविय सिद्ध प्रतिरूपमा बनाइएको हामी कस्तो छौँ भनेर थाहा हुन्छ तव पापको गम्भिरता छर्लङ्ग हुन्छ। जोन माक्वारी, प्रिन्सिपल्स अभ क्रिस्चियन थियोलोजी (लन्‍डन: एससीएम प्रेस, १९६६), पृ. २३८ बाट रुपान्तरित।

गलत काममा मात्र पापको सम्वन्ध भएको हुँदैनन्। हामीले जानाजानी गलत छ भनेर कुनै चिजलाई चाहना गर्नु र खराब कल्पना गर्नु पनि पापमा समावेश भएको हुन्छन् (मत्ती ५:२८)।

विगत २४ घण्टामा तपाईँले के नराम्रो कुराको कल्पना गर्नुभएको छ? के तपाईँले गर्नुभएको कल्पना सार्वजनिक गर्नुभयो भने लाजमर्दो हुन्थ्यो होला? रोमी ८:६ को अनुसार तपाईँको मन कहाँ छ भनेर तपाईँको जवाफले दिँन्दछन्?

×उपेक्षा गरेपनि हुने पाप" भन्ने पापको समूह पनि छन्। जानाजानी गर्नुपर्ने कर्तव्य पूरा नगर्नु  वा बुझपचुवा भएर वेवास्ता गर्नु पाप त्यो समूहमा पर्दछन्।

मत्ती २३:२३ र मत्ती २५:४५ मा येशूले ×उपेक्षा गरेपनि हुने" पापको बारेमा बताउनुभएको छ। यी पदहरू पढ्नुहोस् र तिनीहरूको अर्थ के हो बुझ्नुहोस्। यी पदहरूले यथार्थमा के भन्न खोजेको छ?

फेरि मत्ती सुसमाचारको २५ अध्यायमा सुनका सिक्काको (वा प्रतिभा, बरदान) दृष्टान्त पाउँछौँ। एक सिक्का मात्र पाएको सेवकले त्यसलाई गाडेर राख्‍दा उसलाई के भयो? यस कथाको असली अर्थ के हो?

हामी सबैलाई कुनै न कुनै कौशल वा प्रतिभा दिएको हुन्छ। हामीले पाएका स्वास्थ्य, प्रतिभा, धन, ज्ञान आदिलाई पूर्ण रुपमा र बुद्धिमतापूर्वक प्रयोजनमा ल्याउनु वा समाल्नु हामी सबैको कर्तव्य हो। हामीलाई दिएको कुनै पनि ती प्रतिभाहरूलाई वेवास्ता गर्‍यौँ वा खेर फाल्यौँ भने परमेश्‍वरको अगाडि त्यसको लेखाजोखा दिनुपर्दछ। पत्रुसका वचनहरू स्मरण गरौँ: ×तिमीहरू सबैले एक अर्काको सेवा गर्न बरदान वा प्रतिभाले सुसज्जित भएका छौ। यसलाई इमान्दारीपूर्वक उपयोग गर्नुपर्दछ।" (१ पत्रुस ४:१०)।

अपेक्षा गरेपनि हुने पाप वा खराब बिचारले मनलाई भ्रान्ति बनाउनु-यो अपराधमा हामी सबै संलग्न छौँ। तर प्रभु येशूले हामीलाई दिनुभएको क्षमाको वाचालाई बिचार गर्नुहोस्। यो वाचा किन हाम्रो निम्ति अर्थपूर्ण छन्?
३. प्रारम्भिक पाप (रोमी ५:१२)

हामीमा भएको पापी स्वभाव र हामीले गर्ने पापपूर्ण कामको बिचमा अन्तर छन् भनेर कतिपय धार्मिक अगुवाहरूले औँल्याउँछन्। हामी सबै आदमको पतनले कलङ्कित भएका छौँ। हामीले पापगर्नु अघि नै हामीलाई पापी भनिएका हुन्छन्। कतिपय चर्चहरूमा भर्खरै जन्मेको बच्चालाई बप्तिस्मा दिनुको अर्थले उपरोक्त भनाईलाई पुष्टि गर्दछन्: कोहि भर्खर जन्मेको बच्चा बप्तिस्मा नलिइकन मर्‍यो भने उसले अनन्त जीवन गुमाउँछ किनभने त्यो बच्चा पनि पापी नै भएर जन्मेको हो। बप्तिस्मा नलिएको बालक अनन्त जीवनको सहभागी हुन्दैनन् रे!

तर बाइबलमा उपरोक्त विधिको समर्थन गरिएको छैन। बप्तिस्मा नलिने बालकले अनन्त जीवन गुमाँउछ भनेर बाइबलले भनेको पनि छैन। आदम र हवाको प्रारम्भिक पापको परिणामले सबैलाई प्रभाव पारेको छ भन्ने कुरा सत्य हो। एक जना मानिसको पापले पाप संसारमा प्रवेश भयो। र उनीहरूको पापले गर्दा सबै मानिसमा मृ्त्यु आयो (रोमी ५:१२)।

पापपूर्ण स्वभाव लिएर जन्मेको हामीलाई पापको भयङ्कर प्रभावको बारेमा पावलले के भन्छन्?  हेर्नुहोस् रोमी ८:७,८ र रोमी ७:२१-२४? पापको प्रभावको यथार्थतालाई आफ्नो जीवनमा तपाईँले कस्तो अनुवभ गर्नुभएको छ?

इसाई इतिहासमा कतिपय इसाईहरूले सिद्धिको उँचाइमा पुगिसकेको भनेर दावी गरेको पाउँछौँ। तर यस्तो सिद्धि प्राप्त गरेँ भनेर दावी गर्नु केवल आफूले आफूलाई मुर्ख बनाउनु हो। कोहि पनि मानिस पापरहित अवस्थामा पुगिसकेको हुन्छ भनेर बाइबलले भन्दैनन्। भजन १०६:६ लाई उदृध गर्दै पावलले भन्दछन्: ×कोहि पनि धर्मात्मा छैन, अहँ कोहि पनि पापरहित छैन! (रोमी ३:१०)। यसमा युहन्नाले पनि जोडदार समर्थन गर्दछन्: ×यदि हामीमा पाप छैन भनेर दावी गर्दछौँ भने हामीले हामीलाई नै मुर्ख बनाईरहेको हुन्छौँ अर्थात् हामीले आफैलाई धोका दिन्छौँ" (१ युहन्ना १:८)।

×पवित्र जीवन केवल मिनेट, घण्टा र दिनको काम होइन। यो अनुग्रहमा निरन्तररुपमा बढ्नु हो। एक दिनमा हामीलाई अर्को दिनको संघर्ण कस्तो कडा हुन्छ भनेर हामीलाई थाहा छैन। सैतान जीवित छन् र ऊ अत्यन्त क्रियाशील छन्। सैतानलाई पन्छाउन हरेक दिन हामीले परमेश्‍वरसँग प्रार्थना गर्नपर्दछ र उहाँसँग सामर्थ्य माग्नु पर्दछ। जबसम्म सैतानले शासन गर्दछन् तव सम्म हामीले हाम्रो स्वार्थतालाई बसमा राख्‍नु पर्दछ र पाप गर्ने प्रलोभनलाई जितीरहनुपर्दछ। ल अव सिद्ध भयौँ र पापले हामीलाई छुन्न सक्दैन भन्ने अवस्थामा यहाँ पुग्न सक्दैनौँ। जवसम्म हामी यो संसारमा रहन्छौँ तवसम्म पापको चिन्ताबाट राहत पाउन्दैनौँ।"-एलेन जि ह्वाईटको टिप्पनी, द एसडिए बाइबल कमेन्टरी, ठेली ७, पृ. ९४७।

मानौँ तपाईँ त्यस अवस्थामा पुग्नुभयो कि तपाईँले पापलाई पूर्ण रूपमा जित्‍नु भयो। मानौँ तपाईँले कुनै पनि जाना जानी पाप गरिरहनुभएको छैन। तर यो भन्दा अझ, तपाईँ सधैँ दयालु, मायालु, उदारवादी र तपाईँले थाहा पाए अनुसार परमेश्‍वरको ज्योतीमा हिँडिरहनुभएको छ। मानौँ तपाईँले अरूलाई सिद्धरूपमा येशूको जीवनलाई प्रदर्शित गर्नुभएको छ। तब रोमी ८:१ अनुसार उद्धारकर्ताको निरन्तर आवश्यकता किन छ त?
४. सामुहिक र व्यक्तिगत पाप (उपदेशक ९:१०)

मानिसको पतन भएदेखि संसार पापको दागले भरिएको छ। पापको परिणाम प्रकृतिमा देख्‍न सक्दछौँ। अनेक युद्धहरू, अरूलाई दास बनाउने दुष्ट संस्कारहरू, र प्रकृति तथा वातावारणलाई दुरुपयोग गर्ने जस्ता कार्यकिलापमा पापको कलङ्क देख्‍दछौँ। विगतका संसार र अहिलेका संसारमा अन्यायी र स्वार्थी मानिसहरूको जमातले भरेका छन्।

यी तथ्यहरूले धेरै सार्‍हो प्रश्‍नहरू खडा गर्दछन्। के हामी मानिस भएकोले ती कार्यकिलापको जिम्मेवारी हामी सबैले लिने? पापको कारणले सामुहिक रूपमा भएका ती दु:खद तथा अधर्मी परिणामलाई हामी पनि उत्तिकै अधर्ममा सहभागी भएका छौँ भनेर स्विकार्ने? यो समस्यालाई निम्नलिखित बुँदाहरूले वाख्या गर्न खोजेको पाउँछौँ।
1. जब यस संसारमा सामुहिक रूपमा पाप गर्दछन् त्यसलाई येशू र सैतानको बिचमा भएको महान् विवादको परिप्रेक्ष्यमा सोच्‍नुहोस्। ×विभिन्न राष्ट्रहरूका उदय र पतन तथा मानव इतिहासको पृष्ठभूमीमा, त्री-एक परमेश्‍वर, बफादारी स्वर्गदूतहरूसँग र पतित स्वर्गदूतहरुका साथमा सैतानले छेडिरहेको अदृष्य संघर्ष परिरहेको पाउँछौँ। नै सबै मानिसका क्रियाकलापहरूमा यहि संघर्षले सिधा प्रभाव पारिरहेकाछन्।"-फ्रान्क होलब्रुक, ×द ग्रेट कन्ट्रोभर्सी," रावल डेडरसनद्वारा सम्पादित, हान्डबुक अभ सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट थियोलोजी (हागरकटावन, मेरिलान्ड: रिभ्यु एन्ड हेराल्ड पब्लिशिङ्ग आसोसियशन, २०००), पृ. ९९५बाट रुपान्तरित।
2. पाप कतिको विध्वंसकारी छ, सो बिचार गर्नुहोस्। हरेक मुल्य मान्यता भएको चिजलाई पापले नाश गर्न चाहन्छन्। पाप र मृत्यु एउटै हुन्, र यी संसारमा जताततै छन्। परमेश्‍वरको हस्तक्षेप बिना यस संसार आशारहित छन्। पाप र मृत्युको शक्तिलाई कुनै मानविय सामर्थ्यताले निवारण गर्न नसके‌कोले तिनीहरूको शक्तिलाई कसैले चुनौती दिन सक्दैनन्, केवल परमेश्‍वरले मात्र।
3. तर हामी सबैले त्यसमा कुनै न कुनै रूपमा असर पारी रहेका हुन्छौँ। संसारमा अधर्म बढाउने र घटाउने क्रियाकलापमा कतिपय हाम्रो साना निर्णयहरूले तेवा दिएको हुन्छन्। शान्ति र न्यायको लागि हामी काम गर्न सक्दछौँ। हामीले दया तथा परोपकारिताका कामहरू गर्नसक्दछौँ। पर्यावरणलाई सुरक्षित राख्‍न चाहनेहरूसँग मिलेर हामी काम गर्नसक्दछौँ। यस विषयमा अझ राम्ररी बुझ्न देहायका पदहरू तथा यस्तै पदहरूले कसरी सहयोग गर्न सक्दछन्?: उपदेशक ९:१०, लुका १६:१०, फिलिप्पी ४:८,९

मानिसहरू हतोत्साह भएर विचलित मनस्थितिलिएर यो भन्नु धेरै सजिलो छ, ×समस्याहरै महान् छन्। म सानो छु। यस संसारमा म को हुँ र? मैले के वदल्न सक्छु र? कसले मेरो कुरा सुन्छ र?" तर हाम्रो अतुलनिय उदाहरण प्रभु येशूलाई हेर्नुहोस्। इस्रायल एउटा सानो देश थियो। यो रोमी साम्राज्यको आधिपत्यमा थियो। जब येशूको जन्म भयो, सुरुदेखि नै उहाँ तिरस्कृत र बहिस्कृत हुनुभएको थियो। यद्यपि, उहाँले मानिसहरूको मुख हेरेर कहिल्यै पनि निराश हुनुभएन। उहाँले बिरामीहरूलाई निको पार्नुभयो, गरिबहरूलाई सहानुभूति र सान्त्वना दिनुभयो, भोकालाई खान दिनुभयो, नाङ्गालाई आफ्नो पछ्यौरा ओडिदिनुभयो (मर्कूस ५:१५), उहाँले गर्न सक्ने कामबाट उहाँ कहिल्यै पनि पन्छिनु भएन, र आज उहाँको व्यक्तिगत देनले संसारको अनुहार बदलिएको छ वा बदलिन अवसर पाएको छ। हाम्रो आफ्नै संसार छन्, उहाँको प्रेरणाले त्यसलाई बदल्न हाम्रो निर्णयले प्रभाव पार्न सक्छ भन्नुमा निराश नहुनुहोस् जसले गर्दा यस संसार जीउनको निम्ति असल स्थान होस्।
५. पापको समस्या तार्न एउटै मात्र उपाय (युहन्ना १०:७)

पापको समस्यालाई हताउन कुनै सस्तो वा सरल उपाय छैन। मानिसहरूको प्रयासले पापको समाधान हुँदैनन्। पाप हामी भन्दा बिशाल छन्। केवल येशूले दिने मुक्तिमा मात्र पापबाट हामी राहत पाउन सक्दछौँ। यस मुक्तिको बारेमा धेरै मानिसहरू अन्यौलमा परेका छन्। स्वर्ग जान धेरै बाटोहरू छन् भनेर धेरैले दावी गर्दछन्। बाटोहरू अनेक भएतापनि त्यहि निर्दिष्ट स्थानमा पुर्‍याउँछन् भनेर आआफ्नो धर्ममा आस्था राखेर भन्दछन्। तर तिनीहरू गलत छन्।

मुक्तिको लागि एउटै मात्र उपाय छ वा स्वर्ग जाने केवल एउटैमात्र बाटो छ भनेर देहायका पदहरूले के भन्दछन्? युहन्ना १०:७, युहन्ना १४:६ र प्रेरित ४:१२।

स्वर्गका ढोकाहरूबाट को पस्न सक्दछन्, यो हामीलाई थाहा छैन। परमेश्‍वरलाई धन्यबाद दिऔँ किनभने यसको निर्णय येशूको हातमा छ। उहाँ न्यायप्रेमी र मायलु हुनुहुन्छ। तर एउटा कुरा हामीले थोकुवा गरेर भन्न सक्दछौँ: जो मानिसले अनन्त जीवन पाउँछ, त्यसको कारण केवल येशू तिनीहरूको निम्ति मर्नुभएकोले नै हो। कतिले त त्यस उद्धारकर्ताको बारेमा थाहापाउन कहिल्यै पनि अवसर नपाएको हुनसक्छ। तर यदि कसैले मुक्ति पाउँछ भने त्यो येशूकै नाउँमा मात्र पाउँछ भन्ने कुरामा कसैले इन्कार गर्न सक्दैनन्।

पतित मानिसलाई उद्धार गर्न केवल येशूमात्र सक्षम् हुनसक्नुहुन्छ भन्ने दावी निम्नलिखित पदहरूले के भन्छन्,: फिलिप्पी २:६-८, हिब्रु १:१-५ र प्रकाश ५:९-१२।

×परमेश्‍वरको सिद्ध व्यवस्था वा दस आज्ञाहरूलाई उलङ्गन गर्ने मानिसहरूलाई बचाउन केवल येशूको बलिले मात्र सफल हुनसक्छन्। येशूको त्याग र बलिदानले मात्र त्यस व्यवस्थाको मागलाई पूरा गर्न सक्दछन्।.....उहाँ बलि हुनु आवश्यक थिएन। (न उहाँलाई क्रुसमा टाँग्ने मानिसहरूको लागि बलि हुनुपर्दथ्यो न त बर्तमान संसारमा पनि कृतघ्न इसाई भनाउँदाहरूलाई माया गर्न उहाँले क्रुसमा रगत बगाउनु पर्दथ्यो किनभने पावलले त्यस्ता मानिसहरूको बारेमा भन्दछन्, ×तिनीहरूले आफ्नै खातिर परमेश्‍वरको पुत्रलाई फेरि क्रुसमा टाँग्छन् र खुलमखुल्ला उहाँको अपमान गर्दछन् (हिब्रु ६:६)-अनुवादकको स्विकारोक्ति।) उहाँसँग आफ्नो जीवनलाई आहुति दिन शक्ति छ र त्यसलाई फेरि पुनर्जीवन दिन अधिकारले सुसम्पन्नु हुनुभएको छ। यथार्थतामा भन्ने हो भने क्षमाको कामलाई न त क्रियाशील बनाउन न त ग्रहण गर्न आवश्यक थियो। तर स्वईच्छाले आफूलाई बलि हुन राजी हुनुभयो। पतित अवस्थाबाट मानिसलाई उकास्न तथा राहत दिन उहाँको अमूल्य जीवनले नै त्यस मानिसको मूल्य तथा मान्यताको कदरलाई अतुलनीय रूपमा रहस्योघाटन् गर्दछन्।" एलेन जि ह्वाईट।

पापको मोल चुक्ता गर्न येशूको मृ्त्युलाई निम्त्यायो भन्ने ज्ञानबोधले गर्दा पाप कस्तो खराब रहेछ भन्ने विषयमा सोच्नुहोस्। यस आश्‍चर्यचकित सत्यतालाई मनन गर्दा तपाईँले दैनिक जीवनमा पापसँग संघर्ष गरिरहनुभएको अवस्थालाई कसरी सहयोग पुर्‍याउँछन्? 
चिन्तनमनन्:
1. यो संसार असल तिन लम्किरहेको छैन बरू झन झन खराब तिर ओर्‍हालो लागि रहेको छ भनेर हामी सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट मतको येशूभक्तहरूलाई थाहा छ। यस परिप्रेक्ष्यमा संसारको समस्याहरूप्रति हाम्रो सम्वन्ध कस्तो भइरहेकाछन्? के हामीले हाम्रो कुमलाई खुम्च्याउँदै यसो भन्छौँ, ×के गर्ने त अब, परमेश्‍वरले नै भन्नु भएको छ यो संसार विग्रँदै जानेछ, र त्यसै अनुसार अधोगती तिर लागिरहेको छ, त्यसकारण हामीले के गर्न सक्दछौँ र? वा हामी त्यस समस्यामा यस्तो भिजिरहेका हुन्छौँ जसले गर्दा त्यसको समाधानको निम्ति हामीले औँल्याउने कर्तव्यलाई के बिर्सन्छौँ: येशू ख्रीष्ट जो हाम्रो पापको निम्ति मर्नुभयो र उहाँ फेरि फर्कन्दै हुनुहुन्छ? यी दुई अभिभाराहरूलाई हाम्रो जीवनमा कसरी संश्‍लेषण वा संतुलित गर्ने?
2. सामुहिक रूपमा पाप, अधर्म र दुष्टतामा जाकिरहेको यस संसारको स्पष्ट रूपमा भण्डाफोर गरिरहन हाम्रो चर्च व्यस्त हुने? व हरेक मानिसलाई सुसमाचार पुर्‍याउन त्यस खराबले कमै असर गर्दछन् वा अवरोध खडा गर्न सक्छन् भने अठोततासाथ हाम्रो जिम्मेवारीलाई ग्रहण गर्ने? फेरि त्यसै बखत यदि हामीले ती पिडा दिने विषयहरूप्रति असंमेवदनशील हुँदा अरूलाई येशूको बारेमा बाँड्ने हाम्रो चाहनालाई कसरी नकरात्मक प्रभाव पारीहरेको हुन्छन्?
3. पापको सबै भयङ्कर वा आहत नतिजामा मृत्यु नै प्रमूख हुनआउँछन्। तर यसलाई रोक्न हामीले केहि पनि गर्न सक्दैनौँ। पापको कारणले यस संसारमा धेरै भयाभय परिणामहरूको प्रादुर्भाव भएको छ, यसको समाधानको लागि केवल परमेश्‍वरको कामले मात्र सक्दछन्। यस तथ्यलाई मनन गर्दा हामीलाई परमेश्‍वरले दिनुभएको सारा शक्तिलाई संचय गरेर त्यस पापको बिरुद्धमा लड्न कतिको महत्वपूर्ण रहेछ भनेर देखाउँदैनन् र?
4. पाप र सबै खालका दुष्ट अधर्म भनेको प्रभु येशू र सैतानको बिचमा भएको महान् बिवादले नै भनेर हामी सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टलाई ज्ञान छ। यस संसारमा के भइरहेको छ, परमेश्‍वरले पाप र त्यसको नतिजालाई कसरी समाली छ भनेर सारा जगतका प्राणीहरूले हेरिरहेका बारेमा कल्पना गर्नुहोस्। मानौ,‍ तपाईँ त्यस जगतका पापरहित प्राणी हुनुहुन्छ र यस संसारलाई पापले कस्तो अवस्थामा पुर्‍याइरहेको छ भनेर हेरिरहनुभएको कल्पना गर्नुहोस्। तिनीहरूले के देखिरहेकाछन्? तिनीहरूले के सोचिरहेकाछन्? यस संसारमा के भइरहेको छ, त्यसबाट तिनीहरूले के शिक्षा लिइरहेका होलान्? कतिपय हाम्रो काम कस्तो वेवकुफ रहेछन् भनेर तिनीहरूले हेरिरहेका होलान्?
सारांम्श: पापले हाम्रा जीवनका सबै पक्षहरूलाई असर पारेको छ। हामी एक्लैले सामना गर्न नसक्ने शक्तिसँग हामी जुटिरहेकाछौँ। तर परमेश्‍वरको शक्ति र प्रेमभन्दा पाप ठूलो छैन। उहाँको पुत्र येशू ख्रीष्टद्वारा पापको सारा समस्या सबै युगमा परमेश्‍वरले समाधान गर्नुभएको छ। (त्यस समाधानमा हामी सहभागी हुने वा नहुने आत्मनिर्णयको अधिकार हामी सबैलाई सुम्पिएको छ-अनुवादकको कथन)।
बैशाख २६-जेष्ठ १ (मे ९-१५
अध्याय ७




अनुग्रह
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: प्रस्थान २५:८, यशैया ५३, रोमी ५:१८,१९, २ कोरन्थी ३:१६-१८, एफिसी २:४-१०, तितस २:११-१४।
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×परमेश्‍वरले उहाँको प्रेम यसरी देखाउनुभएको छ। हामी पापी छँदै हाम्रो निम्ति येशू मर्नुभयो।" रोमी ५:८
बिलायतमा एक पटक विभिन्न धर्महरूको बारेमा तुल्नात्मक अध्ययन गर्न महत्वपूर्ण सभा भएको थियो। संसारका इसाई विशेषज्ञ तथा विद्वानहरूले इसाई आस्था अरू धर्महरू भन्दा किन विशेष र भिन्न छन् भनेर छलफल गरे। छलफलको क्रममा तिनीहरूले विभिन्न धर्मका शिक्षादीक्षाका शूचीहरू तयार पारे। अरू धर्महरूमा पनि देवताहरू मानव अवतार लिएर आएका थिए भन्ने विश्‍वास गरेको पाए। फेरि अरू धर्महरूमा पनि मरेपछि बौरी उठेका विश्‍वास गरेका पाए। तुल्नात्मक अध्ययन लामो समय सम्म भयो र कसैले पनि चित्तबुझ्दो निष्कर्श निकाल्न सकेन। जब इसाई प्रखर लेखक सी.एस.लिविस त्यस सभामा प्रवेश गरे तब उनले जिज्ञासा राख्‍दै सोधे, ×यहाँ के को छलफल भइरहेको छ?" इसाई आस्थामा के छन् जुन अरू धर्महरूमा छैन भनेर छलफल गरिरहेका थिए भन्ने जवाफ पाए। सी.एस.लिविसले सरल पूर्वक यसरी जवाफ दिएर सबैको मुख तालिदिनुभयो, ×ओ, यो कस्तो सजिलो जवाफ छ, इसाई आस्थामा अनुग्रह छ जुन अरूमा छैन।"-फिलिप यान्सी, ह्वाटस् सो एमेजिङ्ग अबाउट ग्रेस? (ग्रान्ड रापिडस: जोन्डारभन पब्लिशिङ्ग हाउस, १९९७), पृ. ४५।

गत अध्यायमा पापको भयङ्कर दुष्परिणामको बारेमा छलफल गर्‍यौँ। पापको समस्याको समाधानको लागि परमेश्‍वरको कस्तो जवाफ थियो भनेर छलफल गरेका थियौँ। यस अध्यायमा त्यो जवाफ के थियो र हामीलाई उद्धार गर्न परमेश्‍वरले के गर्नुभयो भन्ने बारेमा छलफल गर्नेछौँ।
यस अध्यायको झलक: मुक्तिको योजनाको बारेमा सिकाउन परमेश्‍वरले कस्ता कस्ता उदाहरणहरू वा शव्द-चित्रहरूको उपयोग गर्नुभयो? पश्‍चातापको विधी अर्थात् क्षमा र शुद्धिकरण गर्नुभनेको के हो? येशू हाम्रो सट्टामा मर्नुभयो भन्ने विषयले क्रुसको बारेमा हामीलाई के सिकाउँछ अर्थात् हाम्रो सट्टामा उहाँको मृत्युहुनुसँग क्रुसको के सम्वन्ध छ?
१. परमेश्‍वरले मुक्ति दिनुहुन्छ (उत्पत्ति २२:८)

परमेश्‍वरप्रति अब्राहमको आस्था र भरोसाको प्रदर्शन गराउन उसले कस्तो परिक्षा खप्नुपरेको थियो भन्ने कथा हामी सबैलाई थाहा छ। अब्राहमलाई आफ्नो छोरा इसाहकलाई बलि चढाउनु भनेर परमेश्‍वरले निर्देशन दिनुभएको थियो। परमेश्‍वरले आफ्नो पितालाई के भन्नुभयो भनेर इसहाकलाई थाहा थिएन। उसले भन्ठान्यो उनीहरू  बलिद्वारा परमेश्‍वरको आराधाना गर्न कतै गइरहेका छन्। तर तिनीहरूको साथमा पशु थिएन। त्यसकारण उसले आफ्ना बाबुलाई सोधे तिनीहरूसँग पशु किन भएन। अब्राहमले यसरी जवाफ दिए, ×होम बलिको निम्ति परमेश्‍वर आफैले पाठो जुटाइदिनुहुनेछ।" (उत्पत्ति २२:८)।

इसाहकको निम्ति उसका पिता अब्राहमको भविष्यवाणी किन महत्वपूर्ण छ?

येशूद्वारा हामीले मुक्ति पाउँछ भनेर पुरानो करारका कुन पदहरूमा औँल्याएकाछन्? ती पदहरू कुन हुन् र तिनीहरूले के भन्दछन्? उदाहरणमा, उत्पत्ति ३:१५, प्रस्थान २५:८ र यशैया ५३।

पुरानो करारको केन्द्रविन्दु येशू हुनुहुन्छ। पृथ्वीको पवित्र मन्दिरमा हुने से‌वाकार्यको उद्देष्य आउनेवाला मसिह अर्थात् परमेश्‍वरको अभिषित व्यक्तिलाई (हिब्रु ८,९) औँल्याउनु थियो। येशू यस संसारमा प्रवेश गर्नुअघि जे जे कुराहरू भयो त्यसले क्रुसतिर पनि औँल्याएको थियो। परमेश्‍वरले ठिक समयको निम्ति पर्खनुभयो। जब समय भयो येशू हाम्रो माझमा रहन आउनुभयो (गलाती ४:४)।

×परमेश्‍वरको प्रेम सबै पापीहरूको निम्ति हरेक समय काल र घण्टामा उपलव्ध गराइएको थियो। मानिसहरूले जतिसुकै पाप वा अधर्म काम गरेतापनि परमेश्‍वरले आफ्ना प्रेम र दयालाई विभिन्न उदाहरणद्वारा प्रस्तुत गरिरहनुभएको थियो। र जब ठिक समय आयो परमेश्‍वरले यस संसारलाई उहाँको स्वस्थ अनुग्रहको भेल पठाउनुभयो। जबसम्म मुक्तिको योजना पूर्णरूपमा सम्पन्न हुन्न तवसम्म यो अनुग्रहलाई कहिलै सम्म रोकिन्न वापसी हुनेछैन।" एलेन जि ह्वाईट, द डिजाएर अभ एजेज्, पृ. ३७बाट रुपान्तरित। 

पुरानो करारको इतिहासमा मसिहको आगमनको भविष्यवाणी र उहाँको आगमनको बिचमा सयौँ वर्षहरू कसरी तरेर गए भन्ने विषयमा चर्चा-परिचर्चा गर्नुहोस्। हामी मानव जात केवल ८० वर्ष जत्ति मात्र बाँच्दछौँ। स्वस्थ रहेमा त्यस उमेरलाई केहि हदसम्म नाघ्न सकिन्छ। कतिपय कुराहरू धेरै समय लाग्ने भएतापनि उपर्युक्त तथ्यले परमेश्‍वरमा धिरज र भरोसा राखीरहनुपर्दछ भनेर कसरी सिकाउँछ?
२. अनुग्रहको आश्‍चर्यतालाई शब्दचित्रमा उतार्नु (यशैया ५३:७)

तिन बर्षको बालकलाई बिद्युतको बारेमा कसरी बुझाउने? अफ्रिकाको भित्र बनमा रहेका मानिसहरूलाई ट्राफिक बत्तीहरु वा लिफ्ट अर्थात् बिद्युतीय भर्‍याङ्गको बारेमा कसरी वर्णन गर्ने?  महान् बैज्ञानिक आइन्स्टाईनको नक्षत्रको दुरी र गती को बिचमा के सम्वन्ध छ भन्ने तर्कलाई भौतिकशास्त्रीले थोरै ज्ञान भएका वा सिमित शिक्षा भएका मानिसलाई कसरी वाख्या गर्ने जसले गर्दा त्यस मानिसले बुझ्न सकोस भनेर आशागर्दछ? मानिससँग कसरी संवाद गर्ने भन्ने समस्या परमेश्‍वरले सामना गर्नुभएको थियो। उदाहरणमा,  येशूको जीवन र मृत्युले परमेश्‍वरको प्रेमलाई पूर्णरूपमा मानविय लबजले वाख्या गर्न सक्दैनन्। तैपनि उहाँको मुक्तिको योजनामा के समावेश भएको छ भन्ने विषयमा केहि हदमा राम्रोसँग हामीले जानुन् भनेर परमेश्‍वरले चाहनुभएको थियो। बाइबलका लेखकहरूले विभिन्न शव्दचित्रहरूको प्रयोग गरुन् परमेश्‍वरले उनीहरूका मगजलाई प्रयोग गर्नुभएको थियो। हरेक चित्रणहरूले उहाँको अनुग्रहको बारेमा अलि अलि गरेर राम्ररी बुझाउन कोशिस गरेको पाउँछौ। ती शव्द चित्रणहरूलाई कुनैपनि अरू उपयुक्त उदाहरणहरूसँग छुट्याएर प्रयोग गर्नु हुँदैन। यी दुवैलाई साथमा लिएर अध्ययन गर्‍यौँ भने परमेश्‍वरको महान् प्रेमको बारेमा हामीलाई आश्‍चर्यचकित बनाउँछन्। 

हामीले परमेश्‍वरको अनुग्रहको बारेमा बुझुन भनेर निम्नलिखित पदहरूका शव्दचित्रहरूलाई परमेश्‍वरले उत्कृष्टरूपमा कसरी प्रयोग गर्नुभएको छ? यशैया ५३:७, युहन्ना १:२९।

हाम्रो सट्टामा मर्नुभएर अर्थात् पश्‍चातापको विधिद्वारा हामीलाई पापबाट प्रभु येशूले राहत दिनुभयो भन्ने गहिरो सत्यलाई देहायका पदहरूले कसरी देखाएका छन्? मत्ती २०:२८, प्रेरित २०:२८ र १ कोरन्थी ६:२०।

कुनै पनि शङ्‍केतलाई अर्को शव्दचित्रलाई अलग्याएर त्यसको मात्र प्रमुखता नदिन हामी सतर्क हुनु धेरै आवश्यक छ। पश्‍चातापको विधिद्वारा हामीलाई येशूले पापबाट कसरी उद्धार गर्नुभयो भन्ने शिक्षादिक्षालाई जान्न बाइबलका सम्पुर्ण तथ्यहरूलाई मिलाएर हेर्नु अत्यावश्यक छ। अनि हामी ज्ञानमा सिमित भएका मानिसहरूले परमेश्‍वरको बारेमा वृहत्तररूपमा थाहापाउन सक्दछौँ। हामीलाई पापको बन्धकबाट मुक्त गर्न येशूले आफ्नै जीवनलाई अतिबहुमुल्य मुक्तिधन बनाउनुभयो भन्ने तर्क अत्यन्त प्रभावकारी छन्। ×येशूले हामीलाई पापबाट उद्धार गर्नुभयो। मोल तिरेर उहाँले हामीलाई पापबाट किन्नुभएको छ। ...विभिन्न शङ्‍केतहरूद्वारा यो तथ्यलाई सिकाउनुको तात्पर्य: (क) हाम्रो मुक्ति अत्यन्त मूल्यवान छन् र (ख) अव हामी एक अवस्थाबाट अर्को अवस्थामा पार गर्‍यौँ। यो अबस्था दासत्वबाट मुक्त भएर परमेश्‍वरको नजिक हुनु हो।"-डब्ल्यु. एच. भिक, लेट मी आश्युर यु (माउन्टेन भ्यु, क्रालिफोर्निया: पाशिफिक प्रेस पब्लिशिङ्ग आसोशियशन, १९६८), पृ. ३३ बाट रुपान्तरित।

जगतका सृष्टिकर्ता (युहन्ना १:१-३) आफै स्वईच्छाले क्रुसमा मर्नुभएर हामीलाई अनन्तको मृत्युबाट बचाउनु भयो भन्ने बिषयमा गहिरिएर सोच्नुहोस्। यस सत्यले हाम्रो जीवनको हरेक पक्षलाई कसरी प्रभावकारी बनाउँछन्? ×हामी कसरी जीउने" भन्ने बिचारलाई येशूको त्यागले कसरी असर पार्न सक्दछ? संसारको चिजमा अलमलिएर क्रुसलाई बिर्सनु कत्तिको मूर्खता रहेछ भन्ने यथार्तालाई तपाईँले कहिल्यै सोच्नुभएको छ?
३. कलभरीमा के भयो? (यशैया ५३:४,५)

पश्‍चातापको विधिद्वारा येशूले हामीलाई पापबाट कसरी मुक्त गर्नुभयो भन्ने सिद्धान्तलाई बाइबलका विद्वानहरूमा सताव्दीयौँदेखि छलफल भइरहेको पाउँछौ। कसैले यस बिधिलाई ऐतिहासीक परिप्रेक्ष्यमा हेर्दछन् भने कसैले व्यक्तिगत परिप्रेक्ष्यमा तर्क प्रस्तुत गर्दछन्। यसको अर्थ के हो? प्रथम ऐतिहासीक सन्दर्भमा हेर्ने हो भने येरूशलेम शहरको बाहिर के भयो त्यो यथार्थमा कुनै मनगढन्ते नभएर निश्‍चित ऐतिहासिक समयमा  नै घटेको घट्ना थियो भन्ने औँल्याउँछ। यो साँच्चिक्कै हो र यसले गर्दा सारा संसारका हामी मानिसहरूलाई पापबाट मुक्त हुन सम्वभ भएको छ।, येशूको महान् प्रेम र स्वइच्छाले हाम्रो लागि क्रुसमा बलि हुनुभएको तथ्यले हामीलाई प्रभावित गरेको छ कि छैन भन्ने दोश्रो तर्कको व्यक्तिगत धारणालाई महत्वपूर्ण मान्नुपर्दछ। जब हामीलाई यस महान् प्रेमले छुन्दछ, तब हामी बदलिन्छौँ ! दुबै तर्कहरू सत्य छन् र एक आफसलाई समर्थन गर्दछन्।

हामी पापी मानिस भएकोले के उपयुक्त परिणाम भोग्नुपर्दछ र येशूले हाम्रो निम्ति के गर्नुभयो भन्ने तथ्यहरूको बिचमा के सम्वन्ध छ्न् भनेर यशैया ५३:४,५ र रोमी ५:१८:१९ले बताउँछन्?

हामी अनन्त मृत्युको सहभागी नहोस् तर उहाँले प्रदान गर्नुभएको जीवनमा सहभागी होस् भनेर येशू हाम्रो सट्टामा मर्नुभयो। येशूको मृत्यु हाम्रो वैकल्पित मृत्यु हो भनेर उपर्युक्त धारणालाई प्रायजसो वाख्या गर्दछ। धेरैको लागि यो अत्यन्त बीभत्स तर्क हुन सक्दछ। परमेश्‍वरले पापप्रति देखाउनुभएको क्रोधलाई वर्णन गर्ने कतिपय भाषालाई तिनीहरूले मनपराउँदैनन्। तर सत्य के हो भने, परमेश्‍वरले उपयुक्त तरिकाले पापलई ठेगाना लगाउन निर्णय गरिसक्नुभएको थियो। पवित्र र धर्मी हुनुभएको कारणले परमेश्‍वरले पापको उपेक्षा गर्नसक्नुहुन्नथ्यो। प्रेमको खानी भएकोले पापीलाई पनि बिर्सन चाहनुहुन्नथ्यो। हामी अधर्मी भएको कारणले पापको मोल तिर्न हामी नै मर्नुपर्दथ्यो। तर हाम्रो ठाँउमा येशू मर्न तयार हुनुभयो ! क्रुसमा त्यहि भयो। मुख्यत: हाम्रो मुक्ति कारण नै त्यो यथार्थ घट्ना अर्थात् येशू हाम्रो वैकल्पित हुनुभएको थियो। अर्थात् हामीलाई उद्धार गर्न उहाँको मृत्युको निर्विकल्प थिएन।

हामी उहाँप्रति आकर्षित हुने एकमात्र उल्लेखनिय कारण भनेकै उहाँ हाम्रो सट्टामा मर्नुभएकोले हो भन्नुमा अनुपयुक्त नहोला। उहाँलाई हामीले स्विकार गर्दछौँ। उहाँलाई ग्रहण गरेकै कारणले उहाँ र अरू मानिसप्रति हाम्रो मनिस्थिति बदलेको हुन्छ। यो नै मुक्तिको योजनाको व्यक्तिगत पक्ष हो (युहन्ना १२:१२, रोमी ५:१)।

सबै खराब कुराहरू तपाईँले गर्नुभयो होला वा गर्ने होला, यसबारे बिचार गर्नुहोस्। ती कामहरूले गर्दा तपाईँले भोग्नुपर्न सजायको सट्टा येशूले भोग्नुभयो भन्ने बिचारमा ध्यान दिनुहोस्। तपाईँको सट्टामा उहाँले दु:ख भोग्नुभयो भन्ने तर्कले तपाईँलाई कस्तो अनुभूति हुन्छ? तपाईँको लागि येशूले कस्तो घनघोर सजायँ भोग्नुभयो भनेर थाहापाएपछि उपरोक्त प्रश्‍नलाई तपाईँले कसरी जवाफ दिनुहुन्छ?
४. परिवर्तित हृदय (२ कोरन्थी ३:१६-१८)

करौडौँ मानिसहरूका हृदयहरूलाई परमेश्‍वरले क्रुसमा देखाउनुभएको प्रेम र अनुग्रहले बदलाइदिएकाछन्। येशू क्रुसमा मरणासन्न अवस्थामा टाँगीनुभएको समयदेखि नै उहाँको प्रेमको स्पर्शले छोएका थिए र उनीहरूको जीवन परिवर्तन भएको थियो। येशूसँग क्रुसमा टाँगीने एक जना अपराधीलाई यो महशुस भएको थियो, येशू एक जना विशिष्ट धर्मी व्यक्ति हुनुहुन्छ। येशूले त्यस विकराल कष्ट भोगीरहेकै बेला त्यस अपराधीलाई थाहा भयो, येशूको भविष्य त्यस निष्ठुर मृत्युबाट पारि छन् (लुका २३:३९-४३)। येशूलाई किला ठोक्ने र वेइज्जत गर्ने रोमी अफिसरले पनि येशू कुनै अपराधी होइन भनेर स्विकारेका थिए (पद ४७)।

हाम्रो आँखा येशूमा राखीरहँदा र उहाँले हाम्रो निम्ति के गर्नुभयो त्यसमा ध्यानदिइन्दा हाम्रो कस्तो परिवर्तित जीवन हुनुपर्दोरहेथ्यो भनेर तपाईँले आभास पाउनुभएको छ? हेर्नुहोस्: २ कोरन्थी ३:१६-१८, हिब्रु १२:२,३।

×पछुताउ गरेका पापीले आफ्नो आँखा, ×संसारको पाप लैजाने परमेश्‍वरको थुमा" (युहन्ना १:२९) तिर लगाइ राखुन्। येशूको जीवन अध्ययन गर्दा पापीको जीवन रुपान्तर हुन्छ। उसमा कुनै डर छ भने पनि त्यो डर आनन्दमा परिवर्तन हुनेछन्। उसका शङ्‍काहरू आशामा बदलिनेछन्‌। उसका हृदयमा धन्यवाद तथा कृतज्ञ भावले विभोर भएर त्यसका झरनाहरूका मूल फुटिनेछन्। पत्थरको हृदय छिया-छिया हुनेछ। उसको आत्मामा प्रेमको भलले छोप्नेछन्। उसको जीवनमा येशू रहेकोले उसबाट अनन्त जीवनको पानी उत्पत्ति भइरहनेछ। जब..हाम्रो आँखा येशूमा राखीरह्यौँ भने अरूले हामीलाई मान प्रदान गरून भन्ने अहँताको प्रतिस्पर्धामा हामी लागिने छैनौँ। यदि हामीले येशूप्रति एकाग्र भएर बस्न सक्यौँ भने हाम्रो चिसोपना, अल्छिपना, अरूबाट भाउ, यश, आदर,सम्मान वा महिमा खोज्ने मनस्थितिप्रति लाजले भुतुक्क हुनेछौँ। हाम्रा स्वामी येशूको सेवामा समर्पित हुन हामी जे गर्न पनि तयार हुनेछौँ र उहाँको निम्ति हामी जेसुकै पनि हुन वा नहुन राजी हुनेछौँ।" -एलेन जि ह्वाईट, द डिजायर अभ एजेज्, पृ.४३९, ४४० बाट रुपान्तरित।

एलेन जि ह्वाईटले व्यक्त गरेको अभिमतप्रति तपाईँ कतिको संवेदनशील हुनुभएको छ? आफ्नै जीवनमा येशूसँग कस्तो प्रेमपूर्ण सम्वन्ध छ सो आत्मआलोचना गरेर हेर्नुहोस्। येशुको प्रेमसँग गहिराइमा नपुग्न तपाईँलाई कसले छेकिरहेको छ? तपाईँको दैनिक जीवनमा क्रुसमा झुण्डिनु भएको येशूको बारेमा कतिको सम्झिरहनसक्नुभएको छ?

प्रभु येशूले प्रायश्‍चितको विधिद्वारा हामीलाई पापबाट राहत दिनुभयो भन्ने धारणालाई विभिन्न मानिसहरूले विभिन्न प्रतिक्रिया व्यक्त गरेकाछन्। तर जसले जे भनेपनि वा सारा तर्कहरूलाई एक ठाउँमा राखेर हेर्दा पनि परमेश्‍वरको उदेकिलो अनुग्रहको बारेमा पूर्ण रूपमा वाख्या गर्न सकिन्दैन (१ कोरन्थी १:२०-२५)। कुनै तर्कले यो नै हो भन्न सकिन्दैन। बाइबलका पदहरू लिएर येशूको बलिदानको बारेमा चर्चा-परिचर्चा गर्नु अति उत्तम हो। तर येशूले हाम्रो निम्ति के गर्नुभयो भन्ने विषयमा चर्चा गर्नुमात्र हाम्रो उद्देष्य हुनुहुँदैन। तर प्रार्थना पुर्वक अध्ययन गरेर येशूको त्यस त्यागलाई हामीले अनुभव गर्नुपर्दछ। कति कुराहरू हामी बुझ्न सक्दैनौँ। तर यस्तो प्रसस्त सत्यहरूलाई बाइबलमा हाम्रो निम्ति उल्लेख गरिएका छन् जसले परमेश्‍वरद्वारा हाम्रो निम्ति येशूले के गर्नुभयो भन्ने ज्ञान पाउन सक्दछौँ, अनि त्यस ज्ञानले अभिप्रेरित भएर परमेश्‍वरको काममा आश्‍चर्यचकित हुनसक्दछौँ। 
५. येशू हाम्रो मुक्ति हुनुहुन्छ (एफिसी २:४-१०)

विभिन्न तर्क र वितर्कहरूमा लागेर इसाईहरू अलमलिनु धेरै सजिलो छ। कुनै इसाईहरूको केन्द्रविन्दु बाइबल होला, कसैको चर्चमा होला, त कसैको चर्चले सिकाएका सिद्धान्त वा आफ्ना चर्चले सिकाएका परम्पराको परिपाटिमा होला। यी सबै महत्वपूर्ण छन्। तर यदि हामीले येशुबाट तर्केर गयौँ भने ती सबैले हामीलाई शङ्‍कटमा पार्न सक्दछन्। तिनीहरूले हाम्रो सहज जीवनमा धेरै समस्याहरू खडा पार्न सक्दछन्। हाम्रो मुक्तिको केन्द्रविन्दु केवल येशूमात्र हुनुहुन्छ।

हामी सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टभएको हैशियतले प्रायजसो हाम्रो आस्थाको केन्द्रविन्दु हामीले सिकेका सत्य शिक्षाहरूमा हुनसक्दछ। यसमा केहि गलत त छैन। तर हामीले हाम्रा आस्थाका केन्द्रविन्दु केवल हामीले सिकेका २८ वटा मौलिक शिक्षाहरूमा मात्र राख्‍नुहुन्न। हाम्रो विश्‍वासको केन्द्रविन्दु येशूमा भएको सत्यमा हुनुपर्दछ। परमेश्‍वर को हुनुहुन्छ भनेर येशूको व्यक्तित्वले देखाएकोमा विश्‍वास गर्दछौँ। उहाँले हामीलाई मुक्ति दिन आउनुभयो। अहिले उहाँ स्वर्गमा महान् पुजाहारी भएर रहनुभएको छ। र हामीलाई लान उहाँ फर्केर आउनुहुनेछ। यी तथ्यहरू हाम्रो निम्ति अपरिहार्य मान्नुपर्दछ।

हाम्रो आस्थाका केन्द्रविन्दु येशू हुनुपर्दछ भनेर देहायका पदहरू जस्तोले के सिकाउँदछन्? एफिसी २:४-१० र तितस २:११-१४।

एफिसी २:४-१०का पदहरू अत्यन्त सारगर्भित र अर्थपूर्ण छन्। हामीहरू अनुग्रहबाट मुक्ति पाउँछौ भनेर यसमा धेरै पल्ट उल्लेख गरिएका छन्। यो अनुग्रह ×अतुलनिय धन हो" भनेर सम्वोधन गरिएको छ (पद ६)। परमेश्‍वरको यो अतुलनिय दया वा अनुग्रहको मुल्यवाण वर्षा उहाँकै महान् प्रेमले गर्दा नै हो। यसलाई हाम्रो पैसा लाग्दैन। यो मुफ्तमा पाइन्छ। यसलाई आर्जन गर्न सकिन्दैन। हाम्रो जुनसुकै अठोट प्रयास वा धर्मकर्मले अनन्त जीवन प्राप्त गर्न सकिँदैनन्। यदि गर्न सक्यौँ भने‌ हामी अहँले फुल्दथ्यौँ होला। (धनीहरूले अनेक धर्मकर्म वा परोपकारिय काम गरेर स्वर्ग जान सक्थ्यो होला र गरिबहरू त्यसबाट बंचित हुन्थेहोला)। मानिसको रुपान्तरिय जीवन वा नयाँ जीवनको अनुभूती केवल परमेश्‍वरको अनुग्रहले मात्र सम्भव हुन्छ। फेरि हामीले कुनै निश्‍वार्थी वा स्वच्छ हिसाबले भलो कामगर्दछौँ भने यो केवल परमेश्‍वरको अनुग्रह हामीलाई प्रदान गरिएकोले नै हो (पद १०)। तर ती कुनै पनि असल काम हामी गर्दछौँ भने‌ त्यसको कारण हाम्रो जीवनमा परमेश्‍वरले काम गरिरहेको छ भनेर प्रमाणित हुन्छ।

पावलले हाम्रो आस्थाको केन्द्रविन्दु येशू नै हुनुहुन्छ भनेर प्रशंसनीय वर्णन गरेको पाउँछौ। हेर्नुहोस्: प्रेरित १७:२८ र गलाती २:१६-२०।

येशूले हाम्रो निम्ति र हाम्रो सट्टामा के‌ गर्नुभयो भनेर सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टका शिक्षादिक्षाहरूले सिकाउँदछ। यो ज्ञानले हामीलाई येशूसँग कति नजिक ल्याउन सघाउँछन्?  मानौँ अरू आस्थाहरूमा सिकाएको अनुसार वर्तमान नर्कमा पापीहरूले कष्ट पाईरहेकाछन् भनेर तपाईँले विश्‍वास गर्नुहुन्छ। यस्ता र अरू मिथ्या शिक्षादिक्षाले तपाईँले सिक्नुभएको येशूको ज्ञानलाई कसरी प्रभाव पार्न सक्दछन्? येशूसँग अझ नजिक हुन सही शिक्षादिक्षाको आवश्यता किन महत्वपूर्ण हुन्छन्?
उपसंहार: येशूको सुद्ध गर्नेकामलाई अझ विस्तृत रूपमा देखाउने पुस्तकलाई सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टहरुले औँल्याउँछन्। त्यो पुस्तक एलेन जि ह्वाईटको डिजायर अभ एजेज् हुन्र र अहिले संक्षिप्त रूपमा मसिह भन्ने नेपालीमा अनुवाद गरिएको पुस्तक हो। यी पुस्तकहरूमा येशूलाई क्रुसमा टाँगिन्दा के भयो भनेर व्याख्या गरेकाछन्। उदाहरणमा, डिजायर अभ एजेजको पृ. ७५१ मा यो पढ्छौँ: × चोरहरूको बिचमा येशूलाई क्रुसमा टाँगिएको थियो। उहाँलाई बिचमा राखीएको थियो। यसरी नै संसारको पापको बिचमा उहाँको क्रुस खडा गरिएको छ। जसरी एक जना चोरले पश्‍चाताप गरेर येशूलाई पुकार्दा उहाँले क्षमा दिनुभयो, त्यहि वचन संसारको कुनै पनि कुनाकाप्चामा रहेको मानिसको अन्धकार जीवनको निम्ति उज्यालो बत्ती हुनसक्दछ।"-रुपान्तरित।
चिन्तनमनन:
1. मानिसको पापको मोल तिर्नको निम्ति परमेश्‍वरको पुत्रको जीवनलाई बाजी लगाउनुभयो र जीवनदान दिनुभयो भन्ने धारणा कत्तिको निम्ति अमान्य होला। तर परमेश्‍वरको प्रेमलाई चित्रण गर्न धेरै चित्रणहरूमा यो एउटा बाइबलमा गरिएको प्रमुख प्रत्यक्ष्य चित्र हो। त्यसकारण अरूको धारणामा नअल्मिएर यसलाई जस्तो छ त्यस्तै रूपमा स्विकार गर्नु अति आवश्यक छ। तर त्यस चित्रणले पापको गम्भिरता र मुक्तिको मोलको बारेमा हामीलाई के सिकाउँदछ?
2. पश्‍चातापको बिधि भन्ने सिद्धान्त वा धारणालाई कतिपय मानिसहरूले मनपराउँदैनन्। ×हामीले गरेको पापलाई अरूले किन जिम्मा लिनुपर्दछ र?" भनेर तर्क गर्दछन्। यो समस्याको समाधान बाहिरिय हस्तक्षेपले हुँदैन भनेर दावि पनि गर्दछन्। के हरेकलै आफ्नो अधर्मको फल आफैले भोग्नु पर्दैन र? यस्ता मानिसहरूलाई परमेश्‍वरको हस्तक्षेपको अपरिहार्यता कसरी सम्झाउनुहुन्छ?
3. जो अनुग्रहबाट उद्धार पाएका छन् त्यसले आफ्ना वरिपरि भएका सबै मानिसहरूलाई पनि अनुग्रह देखाउनु पर्दछ। तपाईँको जीन्दगी अनुग्रह नै अनुग्रहले भरेको हो भनेर अरूलाई कसरी देखाउने? चर्चले पनि यस्तो अनुग्रह परमेश्‍वरबाट हो भनेर कसरी देखाउँछन्?
4. येशूको क्रुसको प्रभाव हरेक मानिसको  व्यक्तिगत आत्मासँग सरोकार हुन्छ भन्ने धारणा किन महत्व मान्नुपर्दछ? हाम्रो जीवनमा परिवर्तन ल्याउन येशूको मृत्युको बारेमा पूरा ज्ञान हुनु किन आवश्यक छ? हामीलाई माया नगर्ने, हेला गर्ने अहित चिताउनेहरूप्रति पनि हामी क्षमाशील, नम्र, धिरजी र प्रेमिलो हुनुपर्दछ भनेर येशूको क्रुसले कसरी सिकाउँदछ? क्रुसको यथार्थता केवल इतिहासमा मात्र सिमित नराखी हाम्रो जीवनमा पनि प्रभाव पारिरहेको छ भनेर कसरी देखाउनुहुन्छ?
सारांम्श: प्रायश्‍चितको बिधिबारे बाइबलका विद्वानहरूले धेरै तर्कहरू निकालेका छन्।
कतिपय तर्कहरै कमजोर छन् वा एक तर्फिमात्र छन्। उनीहरूका तर्कहरू हिमालय पहाडलाई विभिन्न भागबाट तस्विर खिँच्नु जस्तो मात्र हो। ती सबैले हिमाल त देखाउँछन् तर पूर्णरूपमा होइन। अनुग्रह भन्ने पनि हामीले देखेको वा बुझेको भरमा सिमित राख्‍नुहुन्न। यो हाम्रो आस्थाको जग हो। हामीले अनन्त जीवन पाओस् भनेर येशू हाम्रो सट्टामा मर्नुभयो। उहाँ बिना हामी हराउँछौ। उहाँ हाम्रो मुक्तिदाता भएको कारणले उहाँमा हाम्रो भविष्य सुरक्षित छ।
जेष्ठ २-८ (मे १६-२२)
अध्याय ८




विश्राम
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: उत्पत्ति २:२,३, व्यवस्था ५:१२-१५, यशैया ५८:१२-१४, इजकियल २०:१२, हिब्रु ४:९-११
स्मरण गर्नुपर्ने पद: "अनि येशूले तिनीहरुलाई भन्नुभयो, —सब्वथको दिन मानिसको निम्ति बनाइएको हो। मानिस सब्बथको निम्ति होइन। त्यसैकारण मानिसको पुत्र सब्बथ दिनको पनि प्रभु हो।'" मर्कूस २:२७,२८
प्रारम्भिक एक्काइसौँ शताव्दिमा रहेका मानिसहरूका निम्ति सब्बथ दिन जस्तो उत्तम दवाई अरू के होला?  तनाव, मुटुको व्यथा र थकितले पेलान भएका करौडौँ मानिसहरूको निम्ति सब्बथ अत्यन्त आवश्यक औषधि हो। आधुनिक जीवनमा कहिल्यै पनि अन्त नहुने चापबाट सब्बथले राहत दिँदछ। हाम्रो जीवनको खाली ब्याटरीलाई रिचार्ज गर्न र जीवनमा साँच्चिक्कै आवश्यक भएको तिर आँखा केन्द्रित गर्न यसले अवसर प्रदान गर्दछ। हाम्रो घरको र हाम्रो बाहरिय ब्यापारी संसारका मनको ढोकालाई बन्द गरेर त्यस परमेश्‍वरको सामु आउन सब्बथले आह्वान गर्दछ जुन परमेश्‍वरले हामीलाई सृष्टि गर्नुभयो र हाम्रो आवश्यकताप्रति संवेदनशील हुनुहुन्छ। सब्वथले नै संसारको चक्रव्युहबाट निस्कने समयको ख्याल गर्दछ।

×यदि आधुनिक मानव जातलाई चाहिने कुनै निर्देशन छ भने त्यो सब्वथ नै हो। हाम्रो जीवनलाई अर्थपूर्ण बनाउन हामी एकदम व्यस्त छौँ। यसैको दौरानमा हामीले त्यस मात्र परमेश्‍वरलाई बिर्सन्छौँ जसले हाम्रो जीवनलाई सार्थक बनाउन सक्नुहुन्छ। उहाँको विश्रामको दिनमा उहाँमा नै विश्राम लिएर उहाँ नै हाम्रो जीवनको अर्थ हो भनेर देखाउँछौँ।"-जोन एल. डिबडहल, एक्सोडस, द आबन्डन्ट लाईफ बाइबल आम्पलिफायर (ब्वोज, आइडाहो: पासिफिक प्रेस पब्लिशिङ्ग आसोसियशन), पृ. १८६ बाट रुपान्तरित।
यस अध्यायको झलक: हाम्रो निम्ति सब्बथ वा विश्रामबारको किन त्यस्तो महत्वपूर्ण छ? सब्बथ दिनलाई परमेश्‍वरले किन स्थापना गर्नुभयो? पवित्र समय भनेको के हो? कसले र केले सब्बथदिनलाई पवित्र बनाउँछन्? सब्बथको दिनलाई आनन्दमय र सार्थक बनाउन हामीले के गर्नुपर्दछ?
१. व्यस्त मानिसहरूको निम्ति परमेश्‍वरको उपहार (उत्पत्ति २:२,३)

संसारको इतिहासको सुरुको प्रथम हप्तामा मानिसलाई चाहिने दुई आधारभूत तत्वहरू परिपूर्ती गरेर सुरु भएको थियो: ती थिए, विवाह र सब्बथ। परमेश्‍वरको महत्वपूर्ण योजनामा मानिसको सन्तुस्ट र खुशी जीवनको निम्ति ती दुई थोकहरू समावेश भएकाछन्। गजबको कुरा त यो छ, यी दुबैलाई सैतानले हमला गरिरहेको संसारको इतिहासले बताइरहेकाछन्। छ नियमित दिनहरू र एक विषेश दिन सब्बथको उत्कृष्ट चक्रलाई सृष्टि गरेर हामीलाई केको आवश्यकता छ भन्ने परमेश्‍वरले महशुस गर्नुभएको देखाइएको छ। र युगायुगदेखि नै जसले परमेश्‍वरको यस प्रतिष्ठित साप्ताहिक समयलाई आदर गर्दछन् तिनीहरू आशिषित भएका छन्।

उत्पत्ति २:२,३ को अनुसार संसारको सृष्टि भएपछि परमेश्‍वर आफैले सातौँ दिनमा किन विश्राम लिनुभयो?

परमेश्‍वरको विषेश सम्वाददाता वा अगमवक्ता इजकियलले सब्बथ दिनलाई कसरी गौरवान्वित गरेकाछन्? हेर्नुहोस्: इजकियल २०:१२,२०। उसको कार्मकिलापको अर्थ के हो भनेर तपाईँले सोच्नुहुन्छ?

×सातौँ दिनमा विश्राम लिएपछि परमेश्‍वरले सब्बथदिनलाई पवित्र बनाउनु भयो र मानिसको लागि विश्रामको आवश्यकता भएकोले त्यस दिनलाई अलग गर्नुभयो। परमेश्‍वरको उदाहरणको अनुसरण गरेर हरेक पुरुष, महिला र बालबालिकाले यस पवित्र दिनमा विश्राम लिनुपर्दछ। त्यस दिनमा तिनीहरूले आकाश, पृथ्वि र उहाँका यावत महान् सृष्टिको सौन्दर्यताको चिन्तन गर्नुपर्दछ। परमेश्‍वरको भलाई र ज्ञानको प्रमाण पनि तिनीहरूले हेर्नुपर्दछ। उपर्युक्त चिन्तनमननले गर्दा उनीहरूको हृदय सृष्टिकर्ताप्रति प्रेम र आदर सम्मानले भरिपूर हुनेछन्।

×अदनको बँगैचामा समेत सब्बथको अपरिहार्यता परमेश्‍वरले देख्‍नुभएको थियो। मानिसले आफ्नो सबै कामहरू र स्वार्थमय चासोलाई हप्ताको एक दिन पन्छाउन आवश्यक थियो। यसो गर्दा उसले परमेश्‍वरका कामहरूमा पुर्णरूपमा ताजुब मानुन् र उहाँका शक्ति र भलाईको बारेमा बिचार गरून्। स्पष्ट रूपमा परमेश्‍वरको बारेमा सम्झुन् र उसको बैचारिक आत्माको जागरण होस् भनेर मानिसलाई सब्बथको आवश्यकता भएको थियो किनभने उसँग भएको यावत थोकहरू र त्यसलाई उपभोग गर्ने अवसर सृष्टिकर्ता परमेश्‍वरकै दया र भलाईले गर्दा भएका हुन्।"-एलेन जि ह्वाईट, पाट्रियार्क एण्ड प्रोफेटस्, पृ. ४७,४८ बाट रुपान्तरित।

सब्बथसँग तपाईँको के अनुभव भएको छ? के तपाईँलाई यस दिन रमाइलो लाग्दछ? के यस दिनमा परमेश्‍वरको उदेकिलो सृष्टिको बारेमा चिन्तन गरेर उहाँप्रति सर्‍हाना प्रकट गरिरहनुभएको छ? यदि छैन भने सब्बथ दिनलाई अझ उपलव्धीमूलक बनाउन र त्यसबाट सार्थक अनुभव पाउन त्यसप्रति तपाईँको भावनामा के परिवर्तन ल्याउन आवश्यकता देख्‍नुभएको छ?
२. पवित्र समय (यशैया ५८:१३)

×पवित्र" भन्ने शव्द बाइबलमा विभिन्न परिप्रेक्ष्यमा उल्लेख गरेको पाउँछौ। मानिसहरूलाई पनि कहिलेकाहिँ पवित्र भनिएको छ। त्यहि अनुरुपमा कुनै थोक वा समय काललाई पवित्र भनेर बेला बखतमा भनिएको पाउँछौँ। तर यस शव्दको आधारभूत अर्थ त बिशेष प्रयोजनको लागि छुट्याइएको हो। पुजाहारीहरू पवित्र मन्दिरको सेवाकार्यको लागि छुट्याइएको हुँदा तिनीहरूलाई पवित्र मानिन्छन्। तिनीहरूले बिशेष प्रयोजनको निम्ति छुट्याइएको पवित्र भाँडाकुँडाहरू सम्माल्छन्। जब तिनीहरूलाई पवित्र भनेर छुट्याउँछन् भने तिनीहरू सामान्य प्रयोजनमा ल्याउँदैनन् र उपलव्ध पनि गराइन्दैनन्। किनभने जब तिनीहरूलाई विशेष प्रयोजनको लागि छुट्याइन्छने भने ती बस्तुहरू उच्च उद्देष्यको निम्ति उपयोग गरिन्छन्। पवित्र दिनमा जुन कार्यक्रमहरू हुन्छन् ती कार्यक्रमहरू सब्बथ दिनमा परमेश्‍वरको उद्देष्य के हो त्यहि अनुसार कार्यान्वन गरिन्छन्। 

सब्बथ दिनलाई पवित्र राख्‍न हामी ×सम्झनु" पर्दछ। त्यस दिनलाई पवित्र कसले बनाउँछ, हामीले वा परमेश्‍वरले? हेर्नुहोस्: उत्पत्ति २:३, यशैया ५८:१३। यो ज्ञानले गर्दा सब्बथ दिनलाई के फरक पार्दछ?

×परमेश्‍वर जगतको स्वामी हो भनेर सब्बथ दिनले प्रभावकारी रूपमा साक्षी वक्दछन्। परमेश्‍वरले मात्र सृष्टि गर्न सक्नुहुन्छ। उहाँले मात्र कुनै थोक पवित्र बनाउनसक्नुहुन्छ। अधिकांस इसाईहरूले आराधाना र विश्राम लिने दिन आइतबारमा परिवर्तन गरियो भनेको विश्‍वासलाई सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टहरूले मान्यता दिन्दैनन् किनभने मानिसहरूले होइन परमेश्‍वरले मात्र बदल्न सक्नुहुन्छ। परमेश्‍वरको स्पष्ट निर्देशन बिना यसरी पवित्र दिनलाई बल्नुहो अर्थ उहाँको अपमान गर्नु हो।" रिचार्ड राइस, द रेन अभ गड (बेरियन स्प्रिङ्ग, मीशिगन: आन्द्रुज युनिभर्सिटी प्रेस, १९९७), पृ. ४०३ बाट रुपान्तरित। 

परमेश्‍वरले चुन्नु भएको दिनलाई साप्ताहिक सब्बथको समय भनेर मान गरेर पालन गर्ने मानिसहरूको जीवनमा के प्रभाव वा असर हुन्छ भनेर प्रस्थान ३१:१२,१३ ले बताउँछन्?

सब्बथ पालन गर्दा भित्री र बाहिरि भागलाई एकत्रित गर्दछन्। यदि सब्बथलाई केवल नितिकुती अपनाउने बिधि भनेर मान्छौँ भने सब्बथको सत्य अर्थलाई चुक्दछौँ। फेरि त्यस बखत, हामीले सब्बथ पालन गरेको अरू मानिसहरूले हेरिरहेका हुन्छन्। हामी फरक छौँ र हामी छुट्याइएका मानिसहरूका झुण्ड हौँ भनेर हाम्रो सब्बथ पालनले खुलासा गर्दछन्। सृष्टिकर्ता र मुक्तिदातामा हाम्रो भरोसा र विश्‍वास छ भनेर प्रमाणित गर्ने चिन्ह नै सब्बथ दिनलाई श्रद्धेय बनाउनु हो। 

परमेश्‍वरले उहाँका जनहरू पवित्र भएको चाहनुहुन्छ। जानाजानी यससंसारका थोकहरूबाट उहाँका जनहरू अलग भएको उहाँ हेर्न चाहनुहुन्छ। सब्बथ पालन गर्दा तपाईँ संसारबाट अलग हुनुभएको छ भनेर कसरी बुझ्नुहुन्छ? हरेक हप्ता सब्बथलाई पालन गर्दा हामी पवित्र जनहरू र सांसारिक मोहबाट अलग छौँ भनेर कसरी सम्झाउँछन्? 
३. सब्बथको आनन्दको अनुभूती पाउनु (व्यवस्था ५:१२-१५)

जब हामी सब्बथको आज्ञाको बारेमा कुरा गर्दछौँ तब प्रायजसो प्रस्थान २०मा उल्लेख गरेका पदलाई औँल्याउँछौँ। यहाँ संसारको सृष्टिको आधारमा सब्बथ पालनको निर्देशन भएको पाउँछौँ। परमेश्‍वर सृष्टिकर्ता र हामी उहाँका सृष्टि हौँ प्रत्येक सब्बथले स्मरण गराउँछ। तर व्यवस्थाको पुस्तकमा त्यसको अतिरिक्त भाग पनि भेट्टाउँछौँ। ती इस्रायलीहरू इजिप्तदेशको दासत्वबाट स्वतन्त्र भएको भनेर साप्ताहिक सब्बथले गौरावान्वित गराउँछन्। यसैबाट पनि हामी हरेक दासत्वबाट स्वतन्त्र भएको उत्सव मनाउँछौ।

ब्यवस्था ५:१२-१५सँग सोचविचार गरेर  प्रस्थान २०:८-११सँग तुलना गर्नुहोस्। तिनीहरूमा के एक आपसमा परिपूर्ती भएको देखाउँदछन्? एक आपसमा कसरी तिनीहरूले समर्थन गर्दछन्? सब्बथ दिन पालन गर्नु भन्दा के अरू पनि हामीले सम्झनु आवश्यक छ र? यदि छ भने, त्यो के होला?

सृष्टि र स्वतन्त्रताको दुबै चिन्ह नै सब्बथ हो। हाम्रो मुक्ति येशूमा मात्र छ भनेर यसले औँल्याउँछन्। अहिले नै पुन:सृष्टि गर्नहुन्छ (२ कोरन्थी ५:१७, गलाती ६:१५) र नयाँ स्वर्ग र नयाँ पृथ्विमा हामीले अनन्त जीवन पाउँछौ (२ पत्रुस ३:१३) भन्ने आश्‍वासन उहाँले हामीलाई दिनुहुन्छ। यहुदीहरूले सब्बथलाई संसारको भविष्यलाई शव्दचित्रण गरिएको देखेका थिए। यसको अर्थ नयाँ स्वर्गहरू र नयाँ पृथ्वि थिए। अनन्त राज्यमा हामी के हुन्छौँ र येशूमा पाएको जीवन कस्तो हुन्छ भनेर यसले बिशेष रूपमा सम्झाएर साप्ताहिक स्वाद पाउँछौँ। 

अझ अत्यन्त ब्यवहारिक पूर्वक भन्ने हो भने यस दिनले हामीलाई क्यालेन्डर र घडिको दासत्वबाट छुट्कारा दिन मद्दत गर्दछ। धेरै मानिसहरू कम्प्युटर र मोबाइल फोनका दास छन्। धेरै मानिसहरू बिश्रामको अपरिहार्यता र कामसँग अलग हुन अत्यन्त गार्‍हो भएको पाउँछौँ।, आधुनिक जीवनमा मानिसले हामीलाई जहाँ पनि भेट्न सक्दछन् र कामको लागि उपलव्ध भइरहेकाछौँ भनेर यसले यो देखाउँछन्। यो रोगको निम्ति सब्बथ शाश्‍वत औषधी हो। त्यस्तो खालको रोगले हाम्रो आत्मिक र शारीरिक बिश्रामलाई हरेक प्रकारबाट आक्रमण गर्दछन्

×पवित्र सब्बथलाई छुट्याउनुको अर्थ हामीले हप्ताको एकदिन हाम्रो कामलाई रोक्न सक्दछौँ भनेर देखाउनु हो। यो व्यवहारले गर्दा हाम्रो साप्ताहिक दिनहरूलाई नै हाम्रो मनस्थिति र भावनामा परिवर्तन ल्याउन जागृत गराउँछ। अरू दिनहरूमा कति धेरै काम गर्नसक्दछौँ भन्ने चिन्ताबाट हामीलाई यसले मुक्त गराउँछ। अझ यस संसारको नासिने हावाको पछि लाग्न रोक्दछौँ र हामीले साँच्चिक्कै विश्रामको अनुभुती पाउँछौँ र जीवनमा नयाँ नयाँ कुराहरू सिक्न यसले (सब्बथ दिनको पालना) रमाइलो अवसर प्रदान गर्दछ।"- मर्भा जे. डन, किपिङ्ग द सब्बथ होली (पुर्णरूपमा), (ग्राण्ड रापिड: विलियम बी. अर्डमानस् पव्लिशिङ्ग कम्पनी, १९९६), पृ. १९ बाट रुपान्तरित।
४. विश्‍वको सामु सब्बथको बिश्रामलाई देखाउनु (यशैया ५८:१२-१४)

यशैया ५८:१२-१४ को अनुसार सब्बथ पालन गर्ने दिक्षालाई कसरी उल्लेख गरेको छ? यसमा उल्लेख गरेका निर्देशनलाई हामीले कसरी वेवास्ता गर्न सक्दछौँ? सब्बथलाई उचित रूपमा पालन गर्दा परमेश्‍वरबाट कस्तो अझ राम्रो आशिषको अनुभूति हामी पाउन सक्दछौँ भनेर उपर्युक्त पदहरूले देखाउँदछन्?  

यो दुर्भाग्यपूर्ण छ, धेरै एडभेन्टिस्टहरूले पनि परमेश्‍वरको सब्बथलाई आनन्दपूर्वक मानेको पाउँदैनौँ। कतिपयले त आफ्ना आमाबाबुले कडा रूपमा सब्बथलाई मानेकाले तिनीहरूले सब्बथलाई दिक्क मानेको पनि पाउँछौ। एडभेन्टिस्ट स्कुलहरूमा पनि सब्बथलाई अझ उपलब्धिमूलक बनाउन आवश्यक देखाएको छ। बिधिहरू र नियमहरुले सब्बथलाई पवित्र राख्‍न सघाउनु पर्ने हो। कतिपय ती नियमहरू बाइबलमै आधारित सिद्धान्त अनुसार हुन्। तर कतिपय नियमहरू त परमेश्‍वरको आदेश बिना परम्परा र संस्कारमा आधारित भएको पाउँछौ।

सब्बथलाई नितिकुति नियमहरूसँग मात्र जोड्नु कहिल्यै पनि उचित हुन्दैन। यदि सब्बथ कसरी पालन गर्ने भनेर कुनै अनुकरणीय उदाहरण हेर्न चाहन्छौँ भने त्यो केवल येशूको मात्र हामी पाउँछौँ। उहाँको जीवनले हामीलाई प्रेरणा दिनुपर्दछ।

प्रभु येशूले सातौँ-दिन सब्बथलाई कसरी पवित्र राखेर पालन गर्नुभयो भनेर देहायका पदहरू सोचपूर्वक पढेर पत्ता लगाउनुहोस्: मर्कूस २:२३-३:६, लुका ४:१६, लुका ६:१-११।
       ×स्वर्गको काम कहिल्यै पनि रोकिन्दैनन्। असल काम गर्न हामीले कहिल्यै पनि रोक्नु हुँदैन। सब्बथ भनेको केहि नगरेर सुतेर मात्र बस्ने दिन भनेर छुट्याइएको होइन। परमेश्‍वरको बिधिले उहाँको पवित्र दिनमा सांसारिक धन कमाउने काममा लाग्न अनुमति दिँदैन। आर्थिक आर्जन गर्ने काम यस दिनमा रोक्नु पर्दछ। सांसारिक मनोरञ्‍जन वा आर्थिक रूपमा फाइदा हुने काम यस दिनमा रोक्नु पर्दछ। तर परमेश्‍वरले सृष्टि गर्ने कामलाई रोक्नुभयो, सब्बथमा बिश्राम लिनुभयो र यस दिनलाई आशिष दिनुभयो। यसरी नै मानिसले आफ्ना दैनिक जीवनको कामलाई छोड्नुपर्दछ, तथा पवित्र घण्टाहरूलाई स्वस्थ बिश्राम गर्न, आराधना गर्न र पवित्र कार्य गर्न यस दिनलाई छुट्याउनुपर्दछ। बिरामीहरूलाई सब्बथ दिनमा निको पारेर येशूले आफ्नो प्रतिवद्धता व्यवस्थामा रहेको देखाउनुभएको थियो। यो कामले सब्बथको आदर गर्नुभएको थियो।"-एलेन जि ह्वाईट, द डिजायर अभ एजेज्, पृ. २०७।

निष्खोत वा शुद्ध सब्बथको बारेमा कल्पना गर्नुहोस्। तपाईँले त्यसलाई कसरी पालन गर्नुहुन्छ? यस समय तपाईँले के पाउनुहुन्छ जुन साप्ताहिक काम गर्ने दिनहरूमा पाउनुहुन्न? बिश्‍वासीहरूसँग यस बारे छलफल गर्नुहोस्।
५. बिश्रामको प्रतिक (हिब्रु ४:९-११)

कतिपय मानिसहरूले सब्बथ पालन गर्ने मानिसहरूले आफ्नो कर्मद्वारा स्वर्ग प्राप्त गर्न खोजे‌को भनेर आक्षेप लगाएको पाउँछौँ। यो गलत धारणा हामीले सधैँ सुन्दछौँ। यसको जवाफ हामीले कसरी दिने?

प्रस्थान २०:८-११ मा उल्लेख गरेको सब्बथ वा विश्रामबारको आज्ञाको बारेमा फेरि पढ्नुहोस्। यसले हामीलाई के गर भनेर भनिएको छ? हाम्रा छोराहरू, छोरीहरू, हाम्रा सेवकहरू, हाम्रा जन्तु जनावरहरू, र हामीसँग रहेका पाहुनाहरूले बिश्राम लिनुपर्दछ भनेर यसले निर्देशन दिँदछ। हाम्रा सबै कामहरूबाट थकित जीवनलाई बिश्राम दिनुपर्दछ भनेर यी पदहरूले खुलासा गरिएको छ।

अब यो सरल प्रश्‍न हामी सोध्न चाहन्छौँ: कसरी त्यो एउटा आज्ञा जसले हामीलाई बिश्राम वा कामबाट फुर्सद लिनुपर्दछ भन्दा कर्मद्वारा मुक्ति पाउने सिद्धान्त भनेर कसरी भन्न सकिन्छ? यहि एउटा आज्ञा हुन जसले कामबाट फुर्सद लिएर बिश्राम लिनुपर्दछ भनेर देखाउँछ, तर यहि आज्ञालाई आत्मसात् गर्दा मुक्ति पाउन काम गर्नुपर्दछ भनेर देखाउने आज्ञा भनेर शताब्दियौँदेखि बिरोधावासपू्र्ण आक्षेप प्रभुका जनहरूले पाइरहेका छन्।
कस्तो गलत चित्रण हो यो?

सत्य कुरा भन्ने हो भने, सब्बथ वा बिश्रामबार कामको उदाहरण नै होइन। बरू बाइबलमा देखाएका अनन्तको त्यो सब्बथ वा परमेश्‍वरमा सहाराको प्रतिक हो जुन उहाँका जनहरूले उहाँमा हरदम पाइरहेका हुन्छन्।

हिब्रु ४:९-११ले सब्बथको बारेमा के सन्देश दिँदछ?

अदनमा आदम र हवाको (ईभ) पतन भन्दा पहिले र आधुनिक विश्‍वसम्म सब्बथ त्यस यथार्थ समयको उदाहरण हो जसले येशूले सम्पूर्ण मानवजातलाई दिनुहुने बिश्राम वा सहारा देखाउँदछ। येशूले उहाँमै बिश्राम पाउन आह्वान गरिएको मत्ति ११:२८-२९मा पाउँछौँ। हामीलाई चाहिने बिश्राम वा सहारा उहाँले नै दिनुहुन्छ। सब्बथ दिनले त्यो बिश्रामलाई देखाउँछ। जसले पनि येशूमा सहारा पाइरहेका छन् भनेर भन्न सक्दछन्। जसले पनि अनुग्रहद्वारा मुक्ति पाउँछ भन्न सक्दछन्। तर सब्बथ दिनलाई आदर गरेर पालन गर्दा हामीले उहाँमा नै बिश्राम वा सहारा पाउँछौ भनेर देखाउने प्रत्यक्ष्य उदाहरण प्रस्तुत गर्दछ। परमेश्‍वरको अनुग्रहले हामीलाई कसरी ढाकिएको छ भनेर देखाउने यो जीवित कथा हो। संसारको कामबाट साप्ताहिक फुर्सद वा बिश्राम लिनुको अर्थ नै हाम्रो जीवनमा येशूले सम्पन्न गर्नुभएको काममा सहारा लिनु हो। 

यो आज्ञा पालन गर्दा हामीले यो भनिरहेका हुँछौँ: ×येशूमा हाम्रो मुक्ति निश्‍चित छ। येशूले हामीलाई के गर्नुभयो भनेर प्रतिबद्धतासाथ हामी दावि गर्दछौँ। संसारलाई यो घोषणा गर्दछौँ: येशू ख्रीष्टले आफ्ना मृत्यु र पुनरुत्थानद्वारा उपलब्ध गराएको मुक्तिमा भर पर्दछौँ भनेर देखाउन हामीले हाम्रो सबै कामबाट बिश्राम लिँदछौँ अर्थात् मुक्तिको लागि हाम्रो काममा हामी भर पर्दैनौँ।" 

त्यसकारण सब्बथ साँच्चिक्कै त्यो वास्तविक बिश्रामको उदाहरण हो जसले येशूमा र उहाँले हाम्रो निम्ति गर्नुभएको कार्यमा पूर्ण भरोसा भनेर देखाउँदछ। यसरी हामीले सब्बथमा त्यस किसिमले अर्थमूलक बनाएर बिश्राम लिन सक्दछौँ जुन त्यसलाई बहिस्कार गर्नेले त्यसो स्वाद पनि पाउँदैनन्।
उपसंहार:
अरू जानकारी: सब्बथको बारेमा अनगिन्ति लेखहरू छापिएका छन्। एलेन जि ह्वाईटको पुस्तक पाट्रियार्क एन्ड प्रोफेटसको पृ. ३०३-३१० मा दश आज्ञा कसरी दिइयो भन्ने उल्लेख गरिएको र डिजायर अभ एजेज् पृ. २८१-२८९ मा येशूले आफ्ना चेलाहरूसँग कसरी सब्बथको पालना गर्नुभयो भन्ने लेखहरू अत्यन्त उपयोगी छन्। 

सब्बथ बारे अतिरिक्त ज्ञानको लागि वाल्टर एफ. स्पेकद्वारा लिखित ×द सब्बथ इन द न्यु टेस्टामेन्ट" भन्ने लेख केनिथ ऊडद्वारा सम्पादित द सब्बथ इन स्क्रिपचर एन्ड हिस्टोरी" (वाशिङ्गटन, डी.सी.: रिभ्यु एन्ड हेराल्ड आसोशियशन, १९८२), पृ. ९२-११३,  मूल्यवान उदाहरण हो।

यो उदाहरण पढ्नुहोस्: ×मर्कूस २:२७मा येशूले सब्बथको उद्देष्यको बारेमा बोल्नुभएको थियो। सब्बथ हाम्रो लक्ष्य आफै होइन......मानिसको निम्ति आशिष होस भनेर यो अवधारणा प्रस्तुत गरिएको थियो। यो शारीरिक बिश्रामको समय हो, र साथै आत्मिक कार्यक्रमको समय पनि हो। सब्बथको सेवाको निम्ति मानिसहरू सृष्टि गरिएका हुन् भनेर यहुदी फरिसी पण्डितहरूले जनमानसमा आभास दिएको थियो। तर साच्चिनै मानिसको आवश्यकता पूरा गर्न सब्बथमा भेला हुन्थे। सन् १८० मा आर शिम अन बेन मनयस्यले येशूले जस्तै वक्तव्य निकालेका थिए: सब्बथ तिमीहरूका निम्ति दिएको थियो तर तिमीहरू सब्बथको दासत्वको लागि होइन।" वाल्टर एफ स्पेच्ट, पृ. ९६बाट रुपान्तरित।
चिन्तन् मनन:
1. विशुद्ध सब्बथ भनेको के हो र कस्तो खालको सब्बथ हुनुपर्दछ भनेर छलफल गर्नुहोस्। त्यस अवधारणालाई सकेसम्म लागु गराउन तपाईँले के गर्नुपर्दछ?
2. सब्बथका कतिपय नितिकुति नियमहरू परमेश्‍वरको बचनमा भन्दा मानिसले बनाएका परम्परामा आधारित थिए भने यस अध्यायको प्रारम्भमा उल्लेख गरिएको थियो। मानिसहरूले बनाएका के के नियमहरू होला, छलफल गर्नुहोस्। कसरी हामीले परम्परा र बाइबलको भनाईको  बिचमा भिन्नता छुट्ट्याउने?
3. पाँचौ बुँदामा छलफल गरिएको बिषयमा सोच्नुहोस्। येशूमा हामीले पाएका विशेष बिश्रामले हाम्रो जीवनमा परमेश्‍वरको अनुग्रहले कसरी काम गरिरहेका छन् भनेर संसारका मानिसहरूलाई कसरी चित्त बुझाउने गरि व्यवहारमा लागु गर्ने? हामीले के प्रभाव दियौँ होला जसले गर्दा अरूले सब्बथको बारेमा गलत सोच्ने मौका दियौँ?
सारांम्श:  सब्बथ हाम्रो निम्ति परमेश्‍वरको उपहार हो। आजका तनाव, ब्याकुल र अशान्त मानिसहरूको निम्ति सब्बथ संजिवनी औषधी हो। हाम्रो निम्ति परमेश्‍वरले पवित्र बनाउनु भएको यो विशेष साप्ताहिक समयको समूह हो। यो शारीरिक र आत्मिक बिश्रामको श्रोत हुनसक्दछ र फेरि यसलाई सहि रूपमा उपयोग गरे महान् हर्षको समय पनि हुनसक्दछ। सब्बथ सहि रूपमा  कसरी पालन गर्नुपर्दछ भनेर उत्कृष्ट अनुकरणीय उदाहरण येशू नै हुनुहुन्छ, जसले आफूलाई सब्बथको स्वामी भनेर स्पष्ट रुपमा औँल्याउनुभएको थियो।  
जेष्ठ ९-१५ (मे २३-२९)
अध्याय ९



          स्वर्ग

यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस‌: उपदेशक ९:५,६, कलस्सी १:१०-१४, १ थेस्सोलोनी ४:१३-१८, प्रकाश २१:१-४,८।
स्मरण गर्नु पर्ने पद: ×मेरा पिताका घरमा धेरै कोठाहरू छन्। यदि यो सत्य होइन भने, म तिमीहरूलाई भन्ने थिएँ। तिमीहरूको निम्ति म ठाँउ तयार पार्न जान्दैछु.....म फर्केर आउनेछु। र म तिमीहरूलाई मसँग रहन लानेछु।"- युहन्ना १४:२,३।
धेरै मानिसहरूको निम्ति स्वर्ग भन्ने शव्द अर्थहिन भएको छ। यो दन्त्यकथाहरूका अवधाराणा हुन् भनेर कतिले सोच्दछन्। यस पृथ्वीको जीवनबाट बाहिर जीवन छ भनेर बिश्‍वास गर्नु आफूलाई नै मूर्ख बनाउनु हो भनेर तिनीहरूले भन्दछन्। कतिले त भन्दछन् अरूलाई स्वर्गको बारेमा कुरा गर्नु नै गलत छ। मनगढन्ते स्वर्गका बारेमा कुरा गर्दा मानिसहरू यथार्थ जीवनबाट अलग्याउँछ र यस संसारमा बर्तमान अवस्थामा सफल जीवन बिताउन हच्काइ दिन्छन्।

इसाई भनाउँदाहरूमा पनि यो अवधारणादेखि संघर्ष गरिरहेको पाउँछौ। स्वर्ग साँच्चिक्कै छ भनेर तिनीहरू विश्‍वस्त छैनन्। स्वर्ग केवल कपोलकल्पित अवधारणा हो कि भनेर तिनीहरू तर्कवितर्क गर्दछन्। फेरि त्यसै बखत मानिस मरेपछि उसको आत्मा वा हँस उसबाट स्वतन्त्र हुन्छ र तुरन्तै परमेश्‍वरसँग रहन्छ भनेर संसारका धेरै मानिसहरूले बिभिन्न आस्थाहरू मार्फत विश्‍वास गर्दछन्। अहिले मृत्यु भएका तिनीहरूका बाबु, आमा, श्रीमान, छोराछोरीहरू स्वर्गमा परमेश्‍वरसँग छन् भनेर तिनीहरूले विश्‍वास गर्दछन्। अहिले छुटे पनि केहि बर्ष पछी हामीहरू पनि मरीहाल्छौँ र उनीहरूसँग मिल्न जानेछौँ भनेर तिनीहरूले आफूहरूलाई सान्त्वना पनि दिँदछन्।



यस महत्वपूर्ण बिषयमा यथातथ्य के हो?
यस अध्यायको झलक: स्वर्गको बारेमा हामीलाई दिएको प्रतिज्ञा हाम्रो निम्ति किन धेरै महत्वपूर्ण छ? त्यहाँ जीवन कस्तो होला? स्वर्ग जान नचाहनेहरूको निम्ति उनीहरूको भविष्य कस्तो होला?
१. हामी स्वर्गमा कहिले जान्छौँ? (युहन्ना १४:१-३)

कतिपय इसाईहरूले पनि मानिस मरेपछि त्यसको अजम्मरी हंस वा आत्मा उसको शरीरबाट निस्कन्छन् र उडेर स्वर्गमा जान्छ भनेर दृढतापूर्वक विश्‍वास गर्दछन् (अर्थात् बिश्‍वका अधिकांस धर्महरूले सिकाएको आत्मा अमर छन् भनेर तिनीहरूले सहमत जनाउँछन्)  अदनको बँगैचामा सैतानले यो झुठ बोलेको थियो: × निश्‍चिय नै तिमी मर्नेछैनौ।" (उत्पत्ति ३:४)।

वास्तिविक रूपमा मानिस मरेपछि के हुन्छ भनेर देहायका पदहरूले हामीलाई सिकाउँदछन्? १ राजा ११:२१, भजन १४:३, उपदेशक ९:५,६ र १ कोरन्थी १५:५१।

जब हामी मर्दछौँ हामी शून्यताको संसारमा प्रवेश गर्दछौँ।(महाकवि लक्ष्मीप्रसाद देवकोटाको मर्नु भन्दा भन्दा अघि अन्तिम कवितामा यसरी व्यक्त गरेका थिए: ×म शून्यमा शुन्यशरी विलाएँ।"-कुलचन्द्र वाग्ले, मधुपर्क, कार्त्तिक २०६५ अर्थात् नभेम्वर-डिसेम्बर, २००८, पृ.४७)। बाइबलले त्यसलाई निन्द्रा भन्दछ। जब हामी मर्दछौँ संसारमा के हुन्छ थाहा पाउँदैनौँ र पुनरुत्थानको बिहानी नहुञ्‍जेल हामी पर्खेर बस्दछौँ। जब येशू आउनुहुन्छ तब मात्र हामी उद्धार गरिएका त्यस महान् जमातको साथमा स्वर्गमा पसेर हनोक र एलिया जस्ता मृत्यु नचाखी थोरै स्वर्गमा गएका मानिसहरूसँग सम्मिलित हुन्छौँ। तर धेरै समयसम्म पर्खनु पर्दैन। जब हामी मृत्यमा आफ्ना आँखाहरू चिम्लिने बित्तिक्कै येशूको दोश्रो आगमनमा हामी उघारिसकेका हुन्छौँ। जो मानिस येशूभक्त भएर मर्दछन् उसको निम्ति समयको मतलब हुँदैन चाहे ३,००० वर्ष अघि ऊ मरेको होस् वा येशू आउनुहुने एकदिन अघि होस्। मृत्युमा तिनीहरूका आँखा बन्द भएका हुन्छन् र जब येशूले उनीहरूलाई लिन आउँछन् तब तिनीहरू बिउँतिएर उहाँलाई हेर्नेछन्। तिनीहरूको निम्ति यो केवल पलख मात्र हुनेछ (मानौँ बत्तीको स्विच अन र अफ गरेको जस्तै)।

स्वर्गमा हामी पस्ने महिमित सत्य के हो भनेर युहन्ना १४:१-३ र १ थेस्सोलोनी ४:१३-१८ स्पष्ट गरेका छन्। पढ्नुहोस्।

×नयाँ करारमा हाम्रो धन्य आशाको केन्द्रबिन्दु कहिल्यै पनि मृत्युलाई देखाएको छैन। बरू, जहिले पनि येशूको फर्काइमा, पुनरुत्थानमा र त्यसै समय उहाँसँग भेट्न जीवित सन्तहरूको साथमा यसले हरदम उत्सुकतापूर्वक नजर लगाइरहेको पाउँछौ। मृत्युमा होइन तर त्यस भविष्यमा सन्तहरूले ढाडस वा सान्त्वना पाईरहेका हुन्छन्।×-नर्मन गली, क्राइस्ट कमीङ्ग (हागरसटाउन, मेरीलान्ड: रिभ्यु एन्ड हेराल्ड पबलिशिङ्ग एसोसियशन), पृ.२९३,२९४ बाट रुपान्तरित।

हाम्रो निम्ति स्वर्गको प्रतिक्षा र प्रतिज्ञा किन अति महत्‍वपूर्ण छन्? यदि स्वर्ग छैन र हाम्रो जीवन केवल यस संसारमा मात्र भौँतिरिन आएका हौँ भने हामी जीउनको सार्थकता के हो र?
२ स्वर्ग वा नर्क? (मत्ती २५:४६)

सबै जनाले स्वत मुक्ति पाउने छैन। कोहि अनन्तसम्म हराउनेछन् वा शून्यतामा बिलाएर जानेछन्। स्वतन्त्र आत्मनिर्णयको अधिकारले सुसम्पन्न गरेर मानव जातलाई सृष्टि गरेको हो। यसलाई कसैले यसरी वाख्या गरेका छन्: यस संसारमा केवल दुई प्रकारका मानिसहरू हुन्छन्- ती मानिसहरू जसले भन्छन्, ×प्रभू तपाईँको इच्छा पूरा होस्" र ती मानिसहरू जसलाई परमेश्‍वरले भन्नेछन्, ×तिमीले चयन गरेको अधिकारलाई मैले कदर गर्नुपर्दछ। त्यसकारण, तिम्रो इच्छा पूरा हुनेछ।" अन्तमा कोहि पनि फेरि दोश्रो चोटी जन्मिने छैनन् (अर्थात् विविध आस्थाले सिकाएका पुनर्जन्मको विश्‍वासलाई बाइबलले ठाँउ दिँदैन)। हाम्रो अनुमति बिना हामी सृष्टि भएकाले मात्र हामी यहाँ छौँ। यदि हामीले चाह्यौँ भने परमेश्‍वरले हामीलाई अनन्त जीवनको आशा प्रस्ताव गर्नुभएको छ। यदि यसलाई स्विकार गरेनौँ भने हामी शून्यतामै फर्केर जानेछौँ। यो चुन्ने आत्मनिर्णयको अधिकार हामीमै निहित गरिएको छ।

सबै मानिसहरू दुईवटामा एउटा भविष्यको निम्ति पर्खिरहेका हुन्छन्। ती के हुन्? पढ्नुहोस्, मत्ती २५:४६, युहन्ना ५:२९, र प्रकाश २१:१,४,८।

स्वर्ग कुनै काल्पनिक नभएर वास्तविक हुन्। यो शून्य स्थान नभएर वास्तविक स्थान हुन्। यहाँ परमेश्‍वरको साथै अरू त्रीएक परमेश्‍वर र पतित नभएका स्वर्गदूतहरू एक साथ रहन्छन्। यदि हामी परमेश्‍वरको पक्षमा रह्यौँ भने त्यहि स्थानमा हामी पनि रहनेछौँ। जब येशू फर्किनु हुन्छ र प्रथम पुनरुत्थान हुन्छ तब पुनरुत्थान पाएका सन्तहरु उनीहरूका प्रभुसँग स्वर्गमा जानेछन्। त्यहाँ तिनीहरू एक हजार वर्षसम्म रहनेछन् (प्रकाश २०:४-६)। एक हजार वर्ष पछि केहि श्रृंषलाबद्ध घट्नाहरू हुनेछन् जसले नयाँ स्वर्ग र नयाँ पृथ्विको सृजनातिर दोर्‍याउनेछन्। त्यहाँ मुक्ति पाएकाहरू सदाको निम्ति रहनेछन्।

तर नरक पनि वास्तविक नै छन्। तर पापीहरू अनन्त सम्म जलिरहनेछन् र कष्ट पाइरहनेछन् भन्ने परमेश्‍वरको अनुहारमा हिलो छ्याप्ने लोक र अन्य आस्थाहरूले विश्‍वास गरेको शिक्षालाई बाइबलले समर्थन गर्दैनन्। फेरि अन्तमा सबैको बाटो उहि हो र सबैले मुक्ति पाउनेछन् भन्ने लोकसम्मत तर्कलाई पनि बाइबलले समर्थन गर्दैनन्। जो मानिस मुक्तिको सुसमाचारलाई अश्‍विकार गर्दैन र परमेश्‍वरप्रति बफादर रहँदैन, तिनीहरूको न्याय हुनेछ र तिनीहरूले सजायँ पाउनेछन्। तिनीहरू त्यस मृत्युको सजायँ पाउनेछन् जहाँ कहिलै पनि पुनरुत्थान हुनेछैन। कतिपय मानिसहरूले परमेश्‍वर प्रेमिलो हुनुहुन्छ त्यसकारण उहाँले कोहिपनि अनन्त जीवनको सुखमयबाट बंचित गराउनुहुनेछैन भनेर तर्क गर्दछन्। परमेश्‍वर प्रेम हुनुभएकोले सबै पुरुष र महिलाहरूले मुक्ति पाउनेछन् भनेर बादविवाद र प्रतिवाद गर्दछन्। तर दु:खको कुरा त यो छ सबै मानिसहरूले मुक्तिको चाहना गर्दैनन्। यसलाई येशूले धेरै स्पष्ट पार्नुभएको छ: ×म जे भन्न गइरहेको छु त्यो सत्य छ। हरेक जो मेरो वचन सुन्दछ र मलाई पठाउनुहुनेलाई विश्‍वास गर्दछ त्यसले अनन्त जीवन पाउनेछ। ऊ निर्दोष सावित हुनेछ।" तर उहाँले यो पनि जोड्नुभयो, ×जो दुष्ट काम गर्नेछन् तिनीहरू बौरि उठ्नेआछन् तर तिनीहरू दोषी ठहरिनेछ।" (युहन्ना ५:२४,२९)।

जसले जे भने पनि, स्वर्ग चुन्ने वा नचुन्ने अधिकार हामीलाई व्यक्तिगत रूपमै दिएको छ। यदि हामीले परमेश्‍वरलाई विश्‍वास गर्‍यौ र उहाँको पुत्र येशू ख्रीष्टको भक्त हुन चुन्यौँ भने स्वर्ग हाम्रो हुनेछ। 
३. परमेश्‍वरको राज्य-अहिले र तब (लुका १७:२१)

जब हामी प्रभु येशू ख्रीष्टलाई मुक्तिदाता भनी ग्रहण गर्दछौँ, तब हामी नयाँ खालको जीवनमा प्रवेश गर्दछौँ। पापको परिणामले हामी अझ पनि दु:ख त पाउँछौ, जस्तै वृद्धावस्था, बिमारी र मृत्युको अस्थाई निन्द्रा। तर हामीले अनन्त जीवन पाइसकेका हुन्छौँ। यो महत्वपूर्ण तथ्यलाई हामीले कहिल्यै पनि बिर्सनुहुन्दैन। हामी नयाँ रूप लिएर जन्मिसकेका हुन्छौँ र येशूमा नव जीवन बिताउँछौँ। जो मानिसहरू येशूमा बफादारी हुने प्रतिवद्धता व्यक्त गर्दछन् तिनीहरू परमेश्‍वरका छोराछोरी हुन्छन् (१ युहन्ना ३:२)। येशूले व्यक्त गर्नुभएको अनुसार तिनीहरू मृत्युबाट जीवनमा पार भइसकेका हुन्छन् (युहन्ना ५:२४)। तिनीहरू परमेश्‍वरको राज्यको नागरिकहरू भइसकेका हुन्छन्। परमेश्‍वरको राज्यको नागरिक भएपछि उहाँको बिधिको शासन अर्थात् उहाँका आज्ञाहरू पालन गर्न राजी भएका हुन्छन्। अब तिनीहरूको स्वामी अर्कै हुनुहुन्छ। र तिनीहरूको महान् उद्देष्य अर्थात् जीवनको लक्ष भनेको नाश हुने यस संसारका चिजहरू होइन बरू अनन्तको शहर हुनजान्छ।

येशूका भक्तहरूको लागि यस संसारमा नै वास्तविक रूपमा स्वर्गको नागरिकता प्राप्त भएको अनुभूति हुन्छ भनेर येशूले भन्नुभएको थियो (परमेश्‍वरको राज्यको यथार्थताको अनुभव मरेपछि होइन तर अहिले नै हुन्छ)। येशूले यस तथ्यलाई कसरी स्पष्ट पार्नुभएको छ? हेर्नुहोस्: लुका १७:२७ र युहन्ना १४:२७।

येशूले भन्नुभएको सत्यलाई पावलले पनि कसरी समर्थन जनाएका छन्? हेर्नुहोस्: रोमी १४:१७ र कलस्सी १:१०-१४।

संसारमै रहेको बेलामा स्वर्गको अनुभव प्राप्त गर्न सक्दछौँ। तर यहाँ हामीले स्वर्गको उपहारको केवल स्वादमात्र पाउँछौँ। यसले स्वर्गको निम्ति अझ बढि चाहना गराउँछन्। जब येशू आफ्नो महिमामा आउनुहुन्छ तब उहाँले सारा संसारका मानिसहरूलाई उहाँको अगाडि भेला गराउनुहुनेछन् (मत्ती २५:३२)। ×अनि उहाँको दायाँमा भएका मानिसहरूलाई राजाले भन्नुहुनेछ, —मेरा पिताबाट आशीष पाएकाहरू, आओ; संसारको सृष्टिदेखि नै तिमीहरूको निम्ति साँची राखेका राज्यको अधिकार लेऊ।‘" (मत्ती २५:३४)। यसैको निम्ति परमेश्‍वरका छोराछोरीहरू पर्खेर बसेका थिए। आखिरमा परमेश्‍वरले तयार गर्नुभएको आफ्नै घरमा तिनीहरू पुग्नेछन्।

×संसारको कुनै पनि मित्रता भन्दा मुक्ति पाएका येशूका मानिसहरूका मित्रता अत्यन्त उत्तम हुन्छन्। संसारको कुनै पनि दरवारको लालपुर्जा हात पर्नुभन्दा स्वर्गका त्यस भवनहरूमा रहन पाउने अधिकार उत्तम हुनेछ, जुन हाम्रो प्रभुले हाम्रो निम्ति तयार पार्न जानुभएको छ। संसारका मानिसहरूले दिने कुनै पनि सम्मानजनक कदर वचनहरू भन्दा येशूका सेवकहरूले पाउने उहाँका यी वचनहरू उत्तम हुनेछ, —आओ, मेरा पिताबाट आशीष पाएकाहरू, संसारको जगदेखि नै तिमीहरूको निम्ति तयार गरी राखेका राज्यको हकदार होऊ।‘ मत्ती २५:३४।"-एलेन जि ह्वाईट, क्राइस्ट अवजेक्ट लेसनस्, पृ. ३७४ बाट रुपान्तरित।

यस बुँदामा उल्लेख गरिएका बाइबलका पदहरूलाई फेरि हेर्नुहोस्। तपाईँको जीवनमा यी प्रतिज्ञाहरू कत्तिको वास्तविक पाउनुभएको छ?  येशूले दिनुहुने आशीषहरूको उपयोग गर्नबाट बंचित हुन तपाईँलाई कसले रोकिरहेका छन् अर्थात् तपाईँको कुन रोजाइले येशूले दिने आनन्द पाइरहनुभएको छैन। 
४. हाम्रा मगजले भ्यायसम्म अपेक्षा गरेको भन्दा पनि पार (मत्ती २२:२३-२८)

स्वर्ग र नयाँ पृथ्वीको बारेमा तपाईँले कहिल्यै अत्यन्त गौण गरेर सोच्नुभएको छ? के हामीमा अजम्मरी युवाबस्था हुनेछ? हामी अनन्त सम्म के गरेर बस्ने? के हामीले काम गर्नुपर्ने छ र? अथवा के हामी परमेश्‍वरको स्तुति मात्र गाएर बस्ने? के जगतका अरू नक्षत्रहरूमा यात्रा गर्नेछौँ? यस स‍सारमा बिताएका जीवनको बारेमा हामीले कत्तिको सम्झिनेछौँ? यस्ता प्रश्‍नहरू सोध्ने अग्रपन्थीमा केवल हामी मात्र होइन।

स्वर्गमा हुने भविष्यको जीवनको बारेमा सदुकी पण्डितहरूको ( जुन धर्मगुरूहरूले आत्मिक पुनरुत्थानलाई विश्‍वास गर्दथे) जिज्ञासा कस्तो थियो? हेर्नुहोस्: मत्ती २२:२३-२८।

तिनीहरूको जिज्ञासालाई येशुले कस्तो जवाफ दिनुभयो? हेर्नुहोस्: मत्ती २२:२९,३०।

येशुले मत्ती २२मा दिनुभएको जवाफ ती सदुकी पण्‍डितहरूसँग भएको छलफलको एक भाग थियो। मानिस मरेपछि शारीरिक रूपमा पुनरुत्थान हुँदैन भनेर सिकाउने यहुदी अगुवाहरूमा सदुकी पण्डितहरू एक समूह थिए। अनन्त जीवनमा कस्तो हुन्छ भनेर पूर्ण रूपमा जिज्ञासा तार्ने येशुको योजना थिएन। तर मृत्युमाथि बिजय प्राप्त गरिसकेको छ भनेर येशुको सन्देशले औँल्याउनुभएको स्पष्ट छ। जो मरिसकेका छन् उहाँको सम्झनामा सुरक्षित छन्। त्यसैकारण उहाँलाई अब्राहम, इसाहक र याकूबका परमेश्‍वर भन्न उपयुक्त छ। यस संसारमा भएका हाम्रा केहि स्वभाव र आकृतिको साथै हामी पुनरुत्थान हुनेछौँ भनेर येशुको जवाफले स्पष्ट पार्न चाहनुहुन्थ्यो। तर अझ कतिपय कुराहरू पनि फरक हुनेछन्।

हामीले यस संसारमा भोगिरहेका कतिपय अवस्थाहरू नयाँ पृथ्वीमा भोग्ने छैनौँ भनेर देहायका पदहरूले कसरि प्रकाश पार्दछन्? प्रकाश २१:१,४, २२-२७ र प्रकाश २२:५।

समुद्रमा सयर गरेर अर्थात् समुद्रको किनारमा आराम पूर्वक छुट्टि मनाउन चाहनेहरू नयाँ पृथ्वीमा समुद्र हुनेछैन भनेर थाहा पाएपछि तिनिहरू निराश हुनेछन्? तर जसले यी वचनहरू प्रथम् पटक सुने तिनीहरूको निम्ति समुद्र त्रासपूर्ण थियो। इस्रायलीमा कहिलै पनि समुद्रप्रति मोह थिए। त्यसैकारण इस्रायलका मानिसहरूलाई अन्धकार सागरहरूले देखाउने भय स्वभाविकै थियो। गलिलको समुद्र तर्नु पनि कतिपटक त्रासपूर्ण भएको थियो भनेर सुसमाचारका पुस्तकहरूमा दिएका धेरै कथाहरूले हामीलाई बताउँछन्। नयाँ पृथ्वीमा कुनै पनि त्रासपूर्ण चिजहरूलाई परमेश्‍वरले सृष्टि गर्नुहुनेछैन र कुनै पनि भयभित पार्ने थोकहरूलाई उहाँले हटाउनुहुनेछ भनेर प्रकाश पु्स्तकका लेखक युहन्नाले बताउँछन्। जो कोहि हाम्रो निम्ति त्रासपूर्ण हुन्छ त्यो उपस्थित हुनेछैनन्। कुनै पनि आतङ्‍कित बातावरण नहुने भएको हुनाले नयाँ पृथ्वी हाम्रो लागि अनन्तसम्म सुरक्षित स्थान हुनेछन्।

बिमार, मृत्यु, आतङ्‍क, क्षत, भयपुर्ण बातावरण नभएको संसारको बारेमा कल्पना गर्न खोज्नुहोस्। त्यो त्यस संसार हुनेछन् जहाँ प्रेम र ज्ञानको मात्र बृद्धि हुनेछन्। यस संसारमा के यस्ता अनुभुतीहरू छन् जसले गर्दा त्यस नयाँ पृथ्वीको स्वाद दिँदछन्? नयाँ पृथ्वीमा जीवन कस्तो होला भनेर कल्पनापरिकल्पना गर्नुहोस्। तपाईँले के अपेक्षा गरिरहनुभएको छ?
५. सारा जगत र स्वर्गका स्वामीसँग भेट (१ थेस्सोलोनी ४:१६,१७)।

नयाँ स्वर्ग वा नयाँ पृथ्वी भनेको कुनै अदृष्य आत्माहरूले भरेको स्थान नभएर त्यस जीवित मानिसहरूको थलो हुनेछन्, जसलाई यस संसारमा हामीले चिनेका हुन्छौ। हाम्रो पुनरुत्थान भएको शरीर पुनरुत्थान हुनुभएको येशुको जस्तै हुनेछन्। पुनरुत्थान पछि जब चेलाहरूको बिचमा येशु देखा पर्नुभयो, ती चेलाहरूले मृत्यु अगावै भएका उहाँलाई स्पष्ट रूपमा पहिचान गरेको थियो। मृत्युमा गुमाएकाहरूका साथमा पुनर्मिलन हुँदा हामी कस्तो हर्षोल्लास हुनेछौँ होला? तर यस जगतको स्वामीलाई भेट्नु नै सबभन्दा अति उच्च अनुभव हुनेछ। हाम्रा यी गीत सत्यसावित हुनेछ: अनगिन्ति तारामण्डलहरूबाट उक्लिएर तपाईँको अनुहार हेर्नछौँ (Face to face shall we behold Him, far beyond the starry sky)। वा ×प्रभुतिर आँखा उचालौँ, प्रभुतिर आँखा उचालौँ, जहाँ छ प्रेम, सत्य आनन्द, आशाहरूको सम्पुर्णता" हामीले आत्मसात् गर्नेछौँ। जगतका सृष्टिकर्ता र उद्धारकर्ताको सामु खडाहुनु हाम्रो निम्ति कस्तो सम्मानजनक हुनेछ होला?

सारा प्रभुहरूका प्रभुलाई हामीले भेट्नेछौँ भनेर निम्नलिखित पदहरूले के बाचा गर्दछन्? हेर्नुहोस्: १ थेस्सोलोनी ४:१६,१७ र प्रकाश २१:२२,२३।

हाम्रा मुक्तिदातालाई भेट्नु भनेको के होला भनेर अझ पनि हामी कल्पना गर्नसक्दैनौँ। कति प्रश्‍नहरू, जिज्ञासाहरू उहाँको समक्ष राख्‍नेछौँ होला? कतिपय हाम्रो दिमागमा सर्किरहेका ×किन" भन्ने प्रश्‍नहरूका उत्तरहरू अन्तमा पाउनेछौँ। हाम्रो यस सांसारिक जीवनमा आइपरेका कतिपय कष्टहरू, परिक्षाहरू, समस्याहरूलाई परमेश्‍वरले किन सामना गर्न दिनुभयो भनेर हामीले बुझ्नेछौँ। हामीप्रति परमेश्‍वरले देखाउनुभएको सदाशयता, भलाई र समझदारीलाई हामीले कहिल्यै पनि शङ्‍का गर्नेछैनौँ। कहिलेकाहिँ आएका अवरोध तथा परिक्षाले गर्दा  परमेश्‍वरलाई गर्ने अविश्‍वास स्वत: हत्‍नेछ। त्यसबेला मात्र परमेश्‍वरले हामीलाई हरेक किसिमका खतराहरूबाट कसरी मुक्त गर्नुभयो भनेर हामीले पूर्णरूपमा जान्नेछौँ। अनन्त जीवनको सबभन्दा महत्वपूर्ण भाग के हुनेछ भनेर देहायका पदहरूले बताउँछन्? रोमी १४:११, १ तिमोथी १:१७ र प्रकाश ५:१३।

राजाहरूका राजाको अनन्त स्तुती र उपासना गर्नु अनन्त जीवनको प्रमुख भाग हुनेछ। किन? किनभने उहाँ उपासनाको योग्य हुनुहुन्छ। ×सारा संसारहरूका सृष्टिकर्ता र योजनाकार परमेश्‍वरले आफ्ना यशलाई पन्छाएर हाम्रो निम्ति कस्तो नम्र हुनुभयो भन्ने बिषयले गर्दा सारा जगत उहाँप्रति उदेकले उल्लसित भएर उहाँको प्रशंसा र स्तुती गर्नेछन्। सारा राष्‍ट्रहरूका उद्धार भएका मानिसहरूका उद्धारकर्ताको चेहरामा परमपिता परमेश्‍वरको महिमा चम्किरहेका उनीहरूले देख्‍नेछन्। तिनीहरूले उहाँका सदार्वदा रहिरहेका त्यस सिहाँसनलाई पनि देख्‍नेछन् र उहाँको राज्यको अन्त हुनेछैन भनेर पनि जान्नेछन्। अनि तिनीहरूले हर्षले विभोर भएर आनन्दको यो गीत गाउनेछन्: —मरेका थुमा योग्य, योग्य छ। उहाँले आफ्नो रगतले परमेश्‍वरको निम्ति हामीलाई उद्धार गर्नुभएको छ‘!"।-एलेन जि ह्वाईट, द ग्रेट कन्त्रोभर्सी, पृ. ६५१, ६५२बाट रुपान्तरित।

येशुको अगाडी मुखामुख हुँदा तपाईँलाई कस्तो हुनेछ होला? उहाँलाई तपाईँले के भन्नुहुनेछ होला र किन? उहाँले तपाईँलाई के भन्नुहुन्छ होला?
उपसंहार: 
अरू जानकारीको निम्ति: स्वर्गको बारेमा र त्यहाँ हामी कसरी प्रवेश गर्नेछौँ भने एलेन जि ह्वाईटले प्रसस्त लेखहरू लेख्‍नुभएकी छिन्। द ग्रेट कन्त्रोभर्सी, पुस्तकको अन्तिम अध्यायमा नयाँ पृथ्वी र नयाँ स्वर्गको बारेमा अत्यन्त सुन्दर तरिकाले बयान गरेकाछन्। तर द स्टोरी अभ रिडिम्पशन् का अध्यायहरूमा पनि यस बिषयबारे धेरै राम्रोसँग चित्रण गरेका छन्। यसमा अन्ती चार अध्यायहरू अत्यन्त रोचक छन्।

× —मैले नयाँ स्वर्ग र नयाँ पृथ्वी देखेँ। प्रथम् स्वर्ग र प्रथम् पृथ्वी पूर्णरूपमा बिलाएर गए।‘ प्रकाश २१:१। जुन अग्नीले दुष्टहरूलाई सखाप पार्दछ त्यसले यस पृथ्वीलाई शुद्ध गरिनेछ। पापको प्रत्येक आशय वा दागलाई हटाइनेछ। मुक्ति पाएका मानिसहरूलाई त्रासित गर्न त्यहाँ कुनै पनि अनन्तको आगोले जलिरहेको नरक हुनेछैन। केवल एउटै मात्र सम्झना हुनेछ: हाम्रो उद्धारकर्ता येशुले क्रुसमा टाँगिन्दा रहेका दाग जो कहिल्यै पनि मेटिनेछैन। उहाँको घायल शिर, हातहरू र पाइतालामा भएका निष्ठुर दागहरूले मात्र पापले गर्दा उहाँले कस्तो कष्ट भोग्नुभयो भन्ने सङ्‍केत गर्दछ।"एलेन जि ह्वाईट, द स्टोरी अभ रिडिम्पसन्, पृ.४३०।
चिन्तनमनन:
1. येशुको नाउँ कहिल्यै पनि नसुन्नेहरूले पनि मुक्ति पाउँछ कि भन्ने प्रश्‍नलाई कसरी जवाफ दिने? प्रभु येशु सबै मानिसहरूका पापको निम्ति मर्नुभयो। तब उहाँको बारेमा कहिल्यै पनि नसुनेकाहरूलाई पनि उहाँले बिर्सनुहुन्न भनेर तथ्यले गर्दा कसले उद्धार पाउँछ भन्ने तर्कलाई उहाँकै हातमा सुम्पिनु उचित नहोला त?
2. प्रभुलाई विश्‍वास गर्नेहरूको निम्ति मृत्यु निन्द्रा मात्र हो, चिर निन्द्रा होइन भनेर बाइबलले स्पष्ट गर्दछ। तर यस्तो अवधारणामा हामी विश्‍वास गर्दछौँ भने अस्थाई मृत्युबाट निस्केका मानिसहरूका अनुभवलाई हामीले कसरी वाख्या गर्ने? कतिपय मानिसहरूले त्यस अचेत मृत्यु अवस्थामा पुग्दा चहकिलो ज्योतीमा स्वर्गका जीवहरूलाई देखेँ वा मरेका साथीहरू र आफन्तहरूलाई भेटेँ भनेर दावी गर्दछन्। यो अनुभव यथार्थ होइन भनेर हामीले तिनीहरूलाई कसरी बुझाउने? अर्को शव्दमा भन्ने हो भने उनीहरूले देखेका कुराहरू सत्य होइन भनेर कसरी चित्त बुझाउने?
3. कतिपय मानिसहरूले आफ्ना व्यक्तिगत र राजनैतिक स्वार्थपरिपूर्तीको निम्ति अनन्त जीवनको बाचालाई दुरुपयोग गरेको पाउँछौ। के हामी पनि त्यस्तो कुरामा कुनै न कुनै तरिकाले दोषी त भएका छैनौँ? (के परमेश्‍वरको राज्यको बारेमा सुनाएर आफ्नो अभिलाषालाई उत्थान् गर्न खोजेका छैनौँ? आत्मआलोचना गरेर सोच्नुहोस्)। 
सारांम्श: हामी यस संसारको क्षणिक जीवनभन्दा अत्यन्त पार हुने भविष्यलाई अंगाल्ने विश्‍वासीहरूका समूह हौँ। हामी स्वर्गका राज्यका नागरिक हौँ। यो राज्य अहिले पनि छ र भविष्यमा पनि रहिरहनेछ। यो अनुभूती हामीसँग अहिले नै छ तर त्यसको वास्तविकता त्यसबेला हुनेछ जब येशुले हामीलाई उहाँको घर लैजान महिमामा आउनुहुनेछ। अनि परमेश्‍वरको साथमा रहेको अनन्त जीवन हाम्रो हुनेछ। 
जेष्ठ १६-२२ (मे ३०-जुन ५)
अध्याय १०




अनुशासीत येशुभक्त
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: प्रस्थान १८:१३-२७, मत्ती ४:१९, ९:९, मर्कूस ३:१३-१९, ८:३१-३८, रोमी ८:१८
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×जब तिमीले धेरै फल फलायौ भने यसले मेरो पिताको महिमा हुँदछ। यसैले नै तिमीहरू मेरो चेलाहरू वा भक्तहरु हौ भनेर देखिनेछन्।-युहन्ना १५:८।

परमेश्‍वरले हामीलाई के देखाउनु भएको छ र के देखाउन चाहनुहुन्छ सो बुझ्न हाम्रो दिमाग धेरै खेलाउन महत्वपूर्ण छ। तर यो याद गर्नुहोस् मुक्तिमा सहभागी हुन चर्चले सिकाएका सबै शिक्षादिक्षाहरूमा निपुण हुनुपर्छ भन्ने छैन। हामीलाई जे सिकाएको छ त्यसको पालन गर्नुपर्दछ भनेर परमेश्‍वरले निर्देशन दिनुभएको छ। शिक्षादिक्षाको अन्त कहिल्यै पनि हुँदैन, त्यसकारण हाम्रा स्वामी र प्रभु येशुको भक्त हुनु भनेको जीवनभरी शिक्षार्थी हुनु हो। (यहि नै शिष्यको परिभाषा हो)। 

चेला हुनु भनेको के हो? कसैको अनुयायी हुनु भनेको के हो? अर्थात् येशुभक्त हुनुभनेको के हो? (यी प्रश्‍नहरूप्रति हामी सजग हुनुपर्दछ)। एसडीए बाइबल कमेन्टरीको अनुसार चेला हुनु भनेको, ×कसैको शिक्षादिक्षा वा विद्याको पछि लाग्नु हो, जस्तै कुनै प्रख्यात सार्वजनिक गुरुको पछि। नयाँ करारमा थेला अर्थात् disciple (डीसाइपल्स)  भन्ने शव्द ग्रीक वा युनानी शव्द    mathetes (माथेट्स्) जसको अर्थ हो   manthano (मन्थानो) अर्थात् शिक्नु। अनुयायी वा चेला हुनुभनेको अर्को अर्थमा शिकारु, बिद्यार्थी वा पछि लाग्नु पनि हो।-" पृ.२८८ बाट रुपान्तरीत। यस अध्यायमा अलिकती नजिकबाट चेला हुनु भनेको के रहेछ भनी हेरौँ।
यस अध्यायको झलक: जीवनपर्यन्त सिकिरहने मानिसलाई चेला वा अनुयायी भन्दछ। जब येशुले हामीलाई बोलाउनुभयो तब हामी उहाँको पछि लाग्नु पर्दछ। यसको अर्थ जतिसुकै दु:ख तकलिफले हामीलाई लपेटापनि उहाँले जहाँ दोर्‍याउनु भयो त्यहाँ जानु हो। चेला वा भक्त हुँदा दु:ख कष्टको समावेश हुँदछ किनभने यसले त्यागलाई माग गर्दछ। हामीले त्याग गरेर कसैको पछि हिँद्डा त्यसको प्रतिफल नगन्य हुनसक्दछ। तर जब हामीले येशुको बारेमा पूर्ण रूपमा बुझ्दछौँ, तब जतिसुकै मुल्य चुकाउनु परेतापनि उहाँको लागि दु:ख पाउनु उपयुक्त भएको बोध हुन्छ।
१. चेलाहरू वा मत समर्थकहरू र अगुवाहरू (प्रस्थान १८:१३-२७)

प्रस्थान १८:१३-२७ मा अगुवामा हुनुपर्ने मुल गुणहरू वा तत्वहरू के छन्? यसबाट हामीले अगुवा हुनु र चेला हुनु भनेको के रहेछ भनेर सिक्नुपर्दछ? 

परमेश्‍वरको अगाडि सबै जना बराबर छन्। तर हामी कसरी जीउँछौ त्यसले गर्दा अधिकतम भिन्नताको अनुभूति हामीले पाएका हुन्छौँ। कसैको अगुवा गर्ने बरदान हुन्छ। यदि कसैको नेतृत्व छैन भने हाम्रो समाजको प्रत्येक संस्थाहरू बन्द हुन्थ्यो होला। स्वर्गमा पनि विभिन्न जीवहरूको आफ्नै स्पष्ट भूमिका भएको देख्‍छौँ: उदाहरणमा, स्वर्गदूतहरू र अगुवा स्वर्गदूतहरू छन्। परमेश्‍वरले खटाउनु भएको अनुसार तिनीहरू चलेका हुन्छन्। जब मीश्र वा इजिप्त देशबाट आफ्ना मानिसहरूलाई निकाल्नु पर्‍यो, परमेश्‍वरले अगुवाहरू चुन्नु भएको थियो। जब पवित्र मन्दिरमा बिभिन्न सेवाकार्यहरूको थालनि भयो, तब परमेश्‍वरले त्यहाँ कुशल नेतूत्वको अपेक्षा गर्नु भएको थियो। परमेश्‍वरले विभिन्न न्यायकर्ताहरू, राजाहरू आदिबाट आफ्ना कामहरू सम्पन्न गर्नुभएको थियो। 

तर यदि अगुवाहरूको नेतृत्वलाई कसैले पछ्याउन चाहन्दैन भने तिनीहरूको काम छैन। ती अगुवावर्गहरूलाई यस्तो नजिकसँग काममा सहभागीहुनेहरूको आवश्यकता हुन्छन् जो आफ्ना अगुवाहरूबाट सिक्न चाहन्छ र उनीहरूको लक्षमा पुग्न मद्दत वा सहयोग गर्दछन्।

येशुले १२ जना चेलाहरूलाई चुन्नु भएको थियो। यसको बारेमा मर्कूस ३:१३-१९ मा पढ्नुहोस्। सुसमाचारको बृतान्त अनुसार त्यस ताका अरू गुरूहरू पनि थिए जसको वरिपरि चेलाहरू हुन्थे। हेर्नुहोस्: मर्कूस २:१८।

येशुको वरिपरि चेलाका समूह हुनु कुनै असाधारण मानिन्नथे। गुरूहरूसँग सिकारूहरू हुनु सामान्य नै मान्दथे। तर कस्तो खालका चेलाहरू येशुले चुन्नुभयो यो धेरै रोचकपूर्ण छ। यस्ता मानिसहरूलाई येशुले चुन्नुभयो जुन हामीले चुन्ने थिएनौँ होला, यद्यपि तिनीहरूमा यस्ता गुणहरू थिए हामीले नदेखेतापनि येशुले देख्‍नुभएको थियो। तर उदेकको कुरा के छ भने तिनीहरूले नाजरथका येशुलाई पछ्याउन आफ्ना बन्द व्यापारहरू तुरन्त छोड्न तयार भएका थिए। ती चेलाहरूले पनि येशुमा यस्ता गुणहरू भेट्टाए जुन येशुका आफन्तहरूले भेट्टाएका थिएनन्।

येशुका बार्‍ह चेलाहरू विशिष्ट समूह थिए। तर तिनीहरू बाहेक येशुका अरू चेलाहरू पनि थिए।

समाजमा वा कुनै संस्थाहरूमा यस्ता कतिपय मानिसहरू छन् जसले आफ्ना नेतृत्ववर्गको खुलेआम बिरोध गर्दछन्। तर त्यहाँ कतिपय यस्ता मानिसहरू पनि छन् जसले तिनीहरूका नेताहरूलाई अन्धो भएर पछ्याउँछन्। तपाईँको समाजमा भएका ती दुई वर्गहरू कस्ता छन्? तपाईँ आफैले कसरी उचित संतुलन राख्‍नुहुन्छ?
२. शिष्यपणका गुणहरू: बफादारी र आज्ञाकारी (मत्ती ४:४:१९)

येशुले केवल ज्ञानहरू मात्र आफ्ना चेलाहरूसँग बाँड्नु भएन। त्यस ताकाका आध्यात्मिक गुरूहरूले येशुसँग बाइबलका बारेमा बिभिन्न प्रश्‍नोत्तरद्वारा उहाँले वाख्या गर्नुभएको सुन्नु अत्यन्त गौरवान्वित भएको अनुभव हुन्थे होला। तर येशुका वचनहरू अरूले पनि बुझेका थिए भनेर ती चेलाहरूले तुरन्त थाहा पाएका थिए। येशुका पालामा भएका धर्मगुरूहरूले भन्दा उहाँले बढि आधिकारिक तवरले र जोशले सिकाउनुभएको थियो। परमेश्‍वरका वचनले औँल्याउनुभएको भन्दा मानिसहरूले सिकाएका विभिध धारणाहरू र यथार्थ जीवनमा लागु हुने विषयहरूको बिचमा भएका अन्तरलाई उहाँले छुट्ट्याउनुभएको थियो। तर चेलाहरूले अझ धेरै सिक्नु परेको थियो। तिनीहरूले आफ्नो इच्छालाई परमेश्‍वरको इच्छामा समावेश गर्न सिक्नु परेको थियो।

येशुभक्तहरूमा हुनुपर्ने खास गुणहरू के हुन् भनेर देहायका पदहरूले देखाएका छन्, हेर्नुहोस: मत्ती ४:१९, ९:९ र मर्कूस ८:३४।

×हो, जतीसुकै असल भएको प्रशंसा होस् वा खराब भनेर लाञ्छना गरोस्, येशुलाई पछ्याउनु पर्दछ। अत्यन्त गरिबसँग होस् वा अत्यन्त नमिल्नेसँग होस्, हामीले तिनीहरूसँग मित्रता गाँसेर येशुलाई पछ्याउनु पर्दछ। आफूलाई बिर्सेर उहाँलाई पछ्याउनु होस्। अरूको भलाईको निम्ति आफुलाई होचो पारेर भएपनि त्याग गर्न उहाँबाट सिक्नुहोस्। जब कसैले बिभिन्न शैलीबाट आक्रमण गरेतापनि त्यसको प्रत्याक्रमण नगर्नुहोस्। पापी अधर्मीहरूलाई माया, स्नेह र दया देखाउनु होस्। येशुले हामी सबैको निम्ति आफ्नो जीवनलाई बाजी लगाएर त्याग गर्न भयो। अत्यन्त दीनहीन डुँडोदेखि क्रुससम्म उहाँलाई पछ्याउनु होस्। उहाँ नै हाम्रो अनुकरणीय आदर्श नमूना हुनुहुन्छ।"-एलेन जि ह्वाईट, टेस्टिमोनीज फर द चर्च, ठेली २, पृ. १७८ बाट रुपान्तरित। 

येशुका ७० चेलाहरूमा ५८ चेलाहरूले उहाँलाई स्वईच्छाले त्यागेका थिए। प्रभुले बाँकी चेलाहरूलाई पनि उहाँलाई छोड्न आत्मनिर्णयको अधिकार दिनुभएको थियो। तर पत्रुसले येशुलाई के भनेर सम्वोधन गरे जसले गर्दा ती बाँकी चेलाहरूले उहाँ प्रति प्रतिवद्धता देखाए? हेर्नुहोस्: युहन्ना ६:६०-७०।

सबै चेलाहरू येशुको साथमा रहेका थिएनन्। कतिले उहाँलाई छोडेका थिए। पत्रुसले चेलाहरूको निम्ति प्रवक्ता बनेर आफ्ना प्रतिवद्धता देखाएका थिए। येशुलाई धोका दिने यहुदा बाहेक सबै चेलाहरूले उहाँप्रति आस्थावान भएको प्रमाणित गरेका थिए। प्रारम्भिक चर्चमा तिनीहरू अगुवाहरू भए। तर जब आफ्ना स्वामी येशुलाई पक्रेर बन्धी बनाए र मारे त्यस बेला उनीहरू उहाँ प्रति गम्भिर रूपमा शङ्‍का गरेर अत्यन्त निराश भएका पनि भएका थिए। उनीहरूको अनुभवले हामीलाई ठूलो सान्त्वना दिनुपर्दछ। हामी सबैसँग बेला बेलामा शङ्‍का उपशङ्‍काहरू उब्जन सक्दछ। तर ती बफादारी चेलाहरूको अनुसरण गर्दै ती कमजोरीहरूले हामीलाई कहिल्यै पनि जीत्‍न दिनुहुँदैन।

यदि कसैले तपाईँलाई येशुप्रति कत्तिको बफादारी हुनुहुन्छ भनेर कसैले प्रश्‍न गरेमा तपाईँले कस्तो जवाफ दिनुहुन्छ र किन? उहाँप्रति तपाई अत्यन्त निष्ठावान र आस्थावान हुनुहुन्छ भनेर देखाउन तपाईँ कसरी प्रमाणित गर्नुहुन्छ?
३. त्याग (मत्ती २०:२०-२३)

प्रायजसो हामी सबै गन्यमान्य व्यक्तिहरूसँग रहेको चाहन्छौँ। उच्च ओहोदाका सरकारी हाकिमहरू वा प्रख्यात मानिसहरूको बिचमा हेमचेम गर्न पाउँदा हामी गौरवान्वित हुन्छौँ र त्यसको बारेमा कुराकानीको रोचक बिषय बनाउँछौँ। कुनै महत्वपूर्ण मानिसलाई चिन्नु वा कुनै महत्वपूर्ण वा प्रख्यात मानिससँग भएको मानिसलाई चिन्नु गौरवको विषय हुनसक्दछ। सामाजको तल्लो स्तरबाट माथिल्लो स्तरमा चढ्नु सबैको चाहना हो। कोहि पनि निम्न कोटि भएर बस्न चाहन्न। यसमा येशुका चेलाहरू पनि अपवादमा परेका थिएनन्।

येशुको पछि लाग्दा समाजमा आफ्ना स्तर बढ्नेछ र आफूलाई फायदा हुनेछ भनेर केहि चेलाहरूले (र उनीहरूका आफन्तहरूले) कस्तो आशा राखेका थिए? येशुले तिनीहरूलाई तिनीहरूको महत्वकाँक्षालाई कस्तो जवाफ दिनुभयो? पढ्नुहोस्: मत्ती २०:२०-२३ र मर्कूस १०:३५-४१। यशैया १४:१२-१४ पनि पढ्नुहोस्।

येशुको पछि लाग्दैमा समाजमा प्रतिष्ठा, मान पाउँछ र धन सम्पत्तिहरू थुप्रिन्छ भनेर उहाँले सापती आश्‍वासन दिनुभएन। बरू उहाँको पछि लाग्दा ठूलो मुल्य चुकाउनु पर्नेछ भनेर फरक जीवनको लागि उनीहरूलाई तयार पार्नु भयो। उहाँको पछि लाग्नु भनेको अत्यन्त महँगो मूल्य चुकाउनु हो।

येशुभक्त हुँदा के मुल्य चुकाउन राजी हुनुपर्दछ भनेर येशुले स्पष्ट पार्नुभएको छ? हेर्नुहोस्: मर्कूस ८:३१-३८।

डियाट्रिक बोनोफर, जर्मनका एक जना बुद्धिजीवी र अगुवा थिए। उसलाई सन् १९४५मा  हिटलरको क्रुर शासनकालमा मारिएको थियो। उसले आफ्नो प्रख्यात पुस्तक द कस्ट अभ डिसाइपल्शिप वा शिष्यपनको मूल्यमा परमेश्‍वरको अनुग्रह सस्तोमा आउँदैन भनेर औँल्याएको थियो। र यो ध्रुव सत्य हो, येशुलाई पछ्याउनु भनेको त्यत्ति सरल छैन। यसमा दु:ख कष्टको समावेश हुन्छ। आफूले दु:ख झेल्नु पर्दछ भनेर येशुले भन्नुभएको जस्तै हामीले पनि दु:ख कष्ट पाउन राजी हुनुपर्दछ। हाम्रो जीवनमा हामी उहाँ जस्तै हुन चाहन्छौँ भने उहाँको दु:ख र मृत्युमा पनि उहाँ जस्तै हुनुपर्दछ। ×क्रुसलाई पूर्ण रूपमा ग्रहण गर्नु भय पूर्ण बिषय होइन। अहँ, हामी येशुप्रति भएको बिषेश बफादारीको फल नै हाम्रो दु:ख, कष्ट वा  पिडा हुनसक्दछ। जब हाम्रो जीवनमा क्रुसको बेदनाको अनुभव हुन्छ त्यसलाई भवितव्य वा संयोगको रूपमा लिनु हुँदैन। तर येशुभक्त हुँदा क्रुसको बेदना बोक्नु हाम्रो अपरिहार्यता मान्नु पर्दछ।....केवल त्यहि व्यक्तिले मात्र.... जो सम्पूर्ण रूपमा आफूलाई येशुको समर्पणमा आहुती गर्दछ त्यसले मात्र क्रुसको सत्य अर्थको अनुभुति पाउन सक्दछ। सुरू देखि नै क्रुस थियो। केवल त्यस समर्पित येशुभक्तले त्यसलाई उठाउनु मात्र पर्दछ। आफ्नो लागि क्रुस कहाँ छ भनेर खोजेर हिँड्नु पर्दैन। (धर्म कमाउन भनेर) उसले दु:ख कष्टको खोजी गर्न जानु पर्दैन। हरेक इसाईको निम्ति आफ्नै क्रुसले पर्खिरहेको हुन्छ भनेर येशुले भन्नु भएको थियो। यो क्रुस परमेश्‍वरको योजना भित्र पर्दछ र उहाँले नै चुन्नु भएको थियो।" डियाट्रिक बोनोफर,द कस्ट अभ डिसाइपल्शिप (न्यु योर्क: द माकमिलन कम्पनी, १९६५), पृ. ९८बाट रुपान्तरित।

परमेश्‍वरले तपाईँलाई के क्रुस बोक्न दिनुभएको छ? येशुलाई पछ्याउँदा तपाईँले के मूल्य चुकाउनु पर्‍यो? यदि तपाँईको जवाफमा ×कुनै पनि मूल्य चुकाउनु परेको छैन" छ भने तपाँईले येशुलाई साँच्चिक्कै पछ्याई रहनुभएको छ कि भनेर आत्मआलोचना गर्नु होस्।
४. येशुभक्त अर्थात् चेलापनको प्रतिफल (लुका ९:५७,५८)

येशुको पछि लाग्दा त्यागको अपेक्षा गर्नु पर्छ भन्ने कुरामा कुनै शङ्‍का छैन भनेर उहाँले आफ्ना चेलाहरूलाई आभास दिनुभएको छ। उनीहरूले उहाँलाई पछ्याउँदा स्पष्ट रूपमा आउने अवरोध र सांसारिक पिडालाई रतीभर पनि लुकाउनु भएन।

येशुलाई पछ्याउँदा के अल्पकालीक फल पाउँछ भनेर लुका ९:५७ र युहन्ना १५:१८-२५मा आश्‍वासन उहाँले आफ्ना चेलाहरूलाई दिनुभएको छ? युहन्ना २१:१५-१८ मा के निश्‍चित आश्‍वासन येशुले पत्रुसलाई दिनुभएको थियो? येशुलाई पछ्याउँदा के मुल्य चुकाउनु पर्नेछ भनेर यसले हामीलाई स्पष्ट पार्दछ?

येशुका चेलाहरूमा यहुदा बाहेक अरू सबै अग्रज प्रेरितहरू भए। यी मानिसहरूले धेरै पाठहरू सिकेछन् भनेर प्रेरितको प्रथम अध्यायदेखि नै स्पष्ट पारेको छ। तिनीहरू येशुसँग सँगै हिँडेका थिए। उहाँको रहनसहनमा सहभागी भएका थिए अर्थात् उहाँसँगै थिए। अब पवित्र आत्माको शक्तिले तिनीहरू कुनै पनि दु:ख पाउन र उनीहरूलाई गरिने बाह्य आक्रमणको सामना गर्न सामर्थ भएका थिए। उनीहरूको बारेमा संम्पूर्ण बृतान्त हामीलाई थाहा छैन। तर प्रारम्भिक चर्चको इतिहासले बताएको अनुसार येशुका सबै चेलाहरूले उहाँको निम्ति आफ्ना जीवनलाई आहुती दिएका थिए। युहन्ना बाहेक सबै जना निर्मम यातना पाएर शहिद भए। तर साईप्रसको पाटमोसमा टापुमा युहन्नालाई कैदि बनाएका पनि उसको लागि छुट्टीका दिन मनाउन त्यहाँ फ्याँकिएका थिएनन्। युहन्ना पनि त्यो चेला थियो, ×जो येशुको राज्यमा सहभागी हुनेहरूले आउने अनेक दु:ख कष्टलाई धिरधसाथ सहनु पर्दछ" (प्रकाश १:९)।

येशुभक्त भएर उहाँलाई पछ्याउँदा आउने कस्ता कस्ता महाकष्ट आदिबाट हामी पार हुन सक्दछौँ भनेर उहाँले हामीलाई वचन दिनुभएको छ? हेर्नुहोस्: युहन्ना १०:१० र रोमी ८:२८-२९।

जसले येशुलाई पछ्याउँछ उसले धेरै चुनौतीहरूको सामना गर्नुपर्दछ। यदि तिनीहरू येशुप्रति बफादार भएर बस्यौ भने, उनीहरूमा आइपर्ने कुनै पनि बाधा अर्चनहरूको सामना गर्न सामर्थ्य पाउनेछन्। कुनै शव्दहरूले वाख्या गर्न नसक्ने महत्वपूर्ण चिज तिनीहरूसँग हुनेछन्। संसारले दिन अल्पायु तथा अपूर्ण जस्ता शान्ति नभएर उहाँको आफ्नै शान्ति तिनीहरूलाई दिइनेछन् (युहन्ना १४:२७)। यो शान्ति मानिसको सुझबुझ भन्दा पनि अपार छन् (फिलिप्पी ४:७)। जुनसुकै दु:ख र परिक्षाहरू हामीसँग भएतापनि, येशुको पछि लाग्न रोजेपछि यो जीवन कुनै पनि संतुष्टि दिने तह भन्दा अपार हुन्छन्। 

अझ यो भन्दा पनि बफादार येशुभक्तहरूलाई अनन्त जीवनको प्रतिज्ञा वा आश्‍वासन दिएको छ। तिनीहरूको निम्ति यस्तो अनन्त जीवनको प्रतिज्ञा पर्खिरहेका छन् जसले गर्दा अहिले सामना गर्ने कुनै पनि संघर्षसँग तुलना गर्न सकिन्दैन। (अर्थात् जसरी गर्भवती आमाले बच्चा जन्माउने बेलामा जुन महाकष्ट भोग्दछिन्, आफ्नो बच्चाको अनुहार देखे पछि त्यो कष्ट अत्यन्त नगन्य हुन्छन् त्यसरी ने जब येशुको अनुहार हामीले देख्‍नेछौँ तब हाम्रो सबै दु:ख र पिडा नगन्य हुनेछन्)।

रोमी ८:१८बाट तपाईँले कुन आशा र सान्त्वना वा ढाडस पाउन सक्नुहुन्छ? जुनसुकै परिक्षाहरू आएपनि तपाईँले कहिल्यै पनि येशुप्रति आफ्नो आस्था किन छोड्नुहुन्दैन भनेर यसले बताउँछ?
५ प्रभु येशुको प्रभुत्व (युहन्ना २०:२८)

येशुको चेला हुन्छौँ भनेर प्रण गरेपछि उहाँलाई पछ्याउन र उहाँको सेवा गर्न राजी हुनुपर्दछ। हामीले अरूसँग कसरी व्यवहार गर्दछौँ त्यो व्यवहार उनीहरूलाई सम्वोधन गरेकोबाट देखाउँदछ। 

येशुलाई उहाँका चेलाहरूले के भनेर सम्वोधन गरेका थिए अर्थात् उनीहरूको हृदयमा येशु को थिए भनेर यकिन गरेका थिए? हेर्नुहोस्: युहन्ना २०:२८ र १ कोरन्थी १६:२२।

नयाँ करारमा येशुलाई धेरै नामहरूद्वारा सम्वोधन गरेको पाउँछौ। उहाँ परमेश्‍वरको पुत्र भनेको छ भने मानिसको पुत्र अर्थात् मसिह अर्थात् उद्धारकर्ता भनिएको छ। सयौँ पटक येशुलाई प्रभु भनेर सम्वोधन गरेको पाउँछौँ। सुरूमा यो शव्द अत्यन्त बृहत अर्थमा लिइन्थ्यो। तर प्रारम्भिक इसाईहरूमा यो शव्द अत्यन्त महत्वपूर्ण रूप लिएको पाउँछौँ। रोमी बादशाहहरूले आफूहरूलाई देवता भनेर दावी गर्दथे र अरूले प्रभु भनेर सम्वोधन गरोस भन्ने चाहन्थे। रोमी सीजर बादशाह होइन बरू येशु नै सत्य प्रभु हुनुहुन्छ भनेर सम्वोधन गर्नु यो कुनै आम जनताले ग्रहण गरेका लोकाचार स्विकार थिएन। येशुलाई प्रभु भनेर स्विकार्नु जीवन र मृ्त्युको खेल थियो। जो रोमी साम्राज्यमा रहन्थे तिनीहरूको केवल एउटै मात्र प्रभु अर्थात् kyrios (किरियोस) थियो। यो उपाधी रोमी बादशाह बाहेक अरू कसैलाई दिनुको अर्थ कैद र मृत्युमा सहभागी हुनु थियो।

त्यसकारण, येशुलाई प्रभु भन्नु उहाँप्रति चेलाहरूले देखाएका अगाढ आस्था र अत्यन्त बफादारीको प्रतिफल थियो। तर आज पनि येशुलाई प्रभु भन्नु र त्यसको सहि अर्थमा बिश्‍वास गर्नु अत्यन्त गम्भीर विषय हो। यदि उहाँ हाम्रो प्रभु र स्वामी हुनुहुन्छ भने हाम्रो सबै जीवन र हामीले के गर्दछौँ त्यसमा उहाँको स्वामित्व हुन्छन्।  

येशुलाई प्रभु भनेर सम्वोधन गर्नु कतिको गम्भीर छ भनेर मत्ती ७:२२,२३ र लुका ६:४६ औँल्याएको छ। ती पदहरूमा कुन चाहिँ अंशले त्यो महत्वपूर्ण तर्कलाई देखाएको छ?

येशुलाई हाम्रा प्रभु र हाम्रा परमेश्‍वर भनेर सम्वोधन गरेर उहाँ प्रति विश्‍वास, प्रेम र बफादारी देखाउनु एक पक्ष हो। तर उहाँमा राखेको आस्था अनुसार हिँड्नु र त्यसमा रहनु अर्कै पक्ष हो। येशुले स्पष्ट पार्नुभएको छ: उहाँको वचनलाई आत्मसात् गर्नु र उहाँको आज्ञालाई मान्नुले हामी उहाँ प्रतिको बफादारीलाई देखाउँदछ। मत्ती ७:२३ मा अधर्म भन्नुको खास अर्थ नैतिक बिधिमा नहिँड्नु हो। येशुको सत्य अनुयायी वा सत्य चेलाले उहाँका आज्ञाहरू पालन गर्छन् (युहन्ना १४:१५)।यस कुरामा प्रश्‍न गर्ने ठाँउ नै छैन।

हाम्रो चर्चमा जसले येशुको पछि लागेको छ भनेर दावी गर्दछन् ती सबै उहाँको सत्य भक्त भएको भए कस्तो हुन्थ्यो होला, कल्पना गर्नुहोस्। येशुको मनस्थिति बोकेर उहाँको पछि लाग्नेहरूले हाम्रो चर्च भरिएको भए हाम्रो चर्चमा कस्तो भिन्नता आउँथ्यो होला? हो, तपाईँले अरूलाई बदल्न सक्नु हु्न्न, तर तपाईँको जीवन नै येशुको इच्छामा समर्पण गरेको भए तपाईँले चर्चमा कस्तो प्रभाव पार्न सक्नु हुन्थ्यो होला? 
उपसंहार:
थप जानकारीको निम्ति पढ्नुहोस्: येशुले आफ्ना चेलाहरूलाई कसरी नियुक्त गर्नु भयो भन्ने बारे एलेन जि ह्वाईटको टिप्पनी, द डीजायर अभ एजेजको ×वी हाभ फाउन्ड द मसाह्या" (हामीले मसिहलाई भेट्टायौँ) पृ. १३२-१४३ पढ्नुहोस्।

 ×येशुका चेलाहरूले परमेश्‍वरको राज्यको स्वभावको बारेमा ज्ञान हुनु मात्र सबै थोक थिएन। तिनीहरूमा हृदय परिवर्तनको आवश्यता थियो जसले गर्दा तिनीहरू बाइबलका निति अनुसार चल्न सकुन्। येशुले एक जना साना बालकलाई बोलाएर अरू बालकहरूको बिचमा राख्‍नुहुन्छ। अनि साना बालकलाई स्नेहपूर्वक हातमा लिएर भन्नुहुन्छ: ×तिमीहरू यी साना बालकहरू जस्तै बदल्नु 
आवश्यक छौ। यदि बदलेनौ भनेँ तिमीहरू कहिल्यै पनि स्वर्गको राज्यमा पस्न सक्दैनौ।" (मत्ती १८:३)। स्वर्गको चाहना नै सरल भरोसा, निश्‍वार्थपना र बालकले जस्तै स्वच्छ प्रेम जस्ता मुल्यलाई हामीले आत्मसात् गर्नु हो। येशुभक्तमा हुनुपर्ने चरित्रका यी गुणहरु नै असली महानता हो।"-एलेन जि ह्वाईट, द डीजायर अभ एजेज, पृ. ४३७ बाट रुपान्तरित।
चिन्तनमनन:
1. सत येशुभक्त हुनु भनेको के रहेछ भनेर विश्‍वासीहरू बिच चर्चापरिचर्चा गर्नुहोस्। फेरि येशुलाई विश्‍वास गर्दा के मुल्य चुकाउनु पर्‍यो त्यो पनि एक आफसमा छलफल गर्नुहोस्। छलफल गर्नुहोस्, येशुलाई विश्‍वास गर्नु के उचित थियो?
2. हाम्रा माझमा नव विश्‍वासीहरूलाई येशुको असल चेला बनाउन कसरी सहायता गर्नसकिन्छ? येशुको चेला हुनु भनेको केवल चर्चले सिकाएका सिद्धान्तहरूका बुँदालाई स्विकार गर्नु वा येशु पापको निम्ति मर्नुभयो भनेर विश्‍वास गर्नु मात्र नभएर अझ अरू धेरै के के छन्?
3. हामीलाई येशुका चेला हुन बोलाइएको हो। तर हाम्रो माझमा कतिपय येशुभक्तहरू हाम्रा मानविय नमुनाहरू पनि छन्। के हामीले सर्‍हाना गरेका र आदर गरेका अगुवाहरूका हामी चेला हुन सक्दछौँ? यदि सक्छौँ भने यी आदरणीय अगुवाहरूका सहकर्मी भएर पनि हाम्रो सत्य बफादारिता कोसँग  हुनुपर्दछ भनेर कसरी सम्झिरहने?
4. हामी स्वाभाविकैले स्वार्थी छौँ, हामी भाउ खोज्दछौँ, अरू माथि रजाईँ गर्न खोज्दछौँ, अरूले हामीलाई सम्मान गरोस भन्ने हामी चाहन्छौँ, अगुवा हुन अग्रसर हुन्छौँ र हामीले भनेको अनुसार अरू चलेन भने हामी अनेक गुनासो गरेर चर्चलाई त्याग्न पनि पछि पर्दैनौँ। यस्ता आचरण येशुसम्मत छैन भनेर हामी आफूलाई कसरी विश्‍वस्त दिलाउने? (येशुका चेला हौँ भन्ने वा इसाई हौँ भन्ने तर येशुको मनस्थितिमा र आचरणमा नहिँदा के हामी इसाई हौँ भन्ने अधिकार छ र? के हाम्रो चालाले येशुलाई फेरि क्रुसमा त टाँगीरहेका छैनौँ (हिब्रु ६:६)?)
साराम्श: येशुको चेला हुनु भनेको गम्भिर विषय हो। जतिसुकै दु:ख कष्ट आए पनि येशुको पछि लाग्न धेरै साहसी र तत्परता देखाउनु आवश्यक छन्।येशुभक्त हुनुभनेको एकदम कठिन समयमा पनि परमेश्‍वरमा भर परेर विश्‍वासद्वारा जीउनु हो। यसको अर्थ आफ्नो स्वार्थ जीवनलाई मार्नु हो र सर्वोपरीको भलाई र परमेश्‍वरको महिमाको निम्ति जीवन अर्पण गर्नु हो।
जेष्ठ २३-२९ (जुन ६-१२)
अध्याय ११




परमेश्‍वरको कुशल भन्डारे
                        (Stewwardship)
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: व्यवस्था ८:१८, भजन ५०:१२,मत्ती २४:४६,मत्ती २५:१४-३०, लुका ४:१६, १ कोरन्थी ६:१९,२०।
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×जोसँग छ उसलाई अझ बेसी दिनेछ। उससँग चाहिने भन्दा प्रसस्त हुनेछ। (मत्ती २५:२९)।
कुशल भन्डारेपन वा परमेश्‍वरले दिनुभएको आशिष अर्थात् बरदानलाई सुव्यवस्थित ढँगले परिचालन गर्नु भनेको केवल आर्थिक कारोबारमा परमेश्‍वरलाई दशांस सुम्पेको छ कि छैन भनेर निश्‍चित गर्नु मात्र होइन। हो, भेटी वा दशांस दिनु कुशल भन्डारेको महत्वपूर्ण कार्यकिलाप हो। तर कुशल भन्डारेपन वा परमेश्‍वरले दिनुभएको बरदानलाई उचित तवरले उपभोग गर्नु भनेको आर्थिक कारोबार भन्दा अझ बेसी जवाफदेहितालाई आत्मसात् गर्नु हो। 

×भन्डारेपन भन्ने शव्द हाम्रो समाजमा अनौठोको रूपमा गलत सम्झेका छन्। (नेपाली मनस्थितिमा त झन ×भन्डारी" भनेर जातियतामा ढकेलि दिएका छन्। खजानालाई रेखदेख गर्ने समूह अर्थात् स्टोर किपर भनेर अलग्याएको छ)। यस शव्दको गहन अर्थ दिनलाई हाम्रो शब्दकोषमा चित्तबुझ्दो न  शब्द छ न त परार्यवाची शब्द नै छ। रेखदेख गर्ने व्यक्ति भन्नाले कुशल भन्डारेले जिम्मेवारपूर्वक काम गर्नु हो भन्ने अर्थले पनि स्पष्ट गर्दैनन्। व्यवस्थापक भन्नाले मालिक र कर्मचारी अर्थात् उसको सम्पतीलाई व्यवस्थित ढँगले कारोबार गर्ने भनेर बुझाउँछ, तर परमेश्‍वरले भन्न खोजेको शब्दले मालिक र व्यवस्थापकको सम्वन्धले स्पष्ट गर्दैन। संरक्षक वा रखवाली (custodian) गर्ने शव्द अत्यन्त नरम शब्द हो। आजको परिप्रेझ्यमा दलाल, अभिकर्ता वा एजेन्ट भन्दा आफ्नो स्वार्थपूर्ति गर्ने समूह भन्ने जनाउँछ। राजदूत शव्द राजनैतिक तवरले लिइन्छ र यसमा सेवकको भावनालाई प्रतिविम्व गर्दैन। सुरक्षा गार्ड, वार्देन अर्थात् कसैको सम्पतीलाई सुरक्षा गर्ने भन्दा त्यो त्यत्ति व्यक्तिगत देखिन्दैन। अभिवाक भन्दा आमाबाबुको भूमिकासँग मात्र धेरै जोडेको हुन्छ।"-आर. स्कट रोडिन, स्टुवार्ड इन द किङ्‍गडम (डावनरस् ग्रोभ, इलिन्वाज: इन्टरभर्सिती प्रेस, २०००), पृ. २७।
यस अध्यायको झलक: परमेश्‍वरले दिनुभएको प्रतिभा, दक्षता, समय, शरीर, पैसा र सबै थोकलाई मैले कसरी उपलब्धिमूलक बनाउने? मेरो सृष्टिकर्ता र मुक्तिदाताप्रति सतप्रकारले म कसरी जिम्मेवारी भएर जीउने? यहि जवाफदेहितालाई आभास दिने नै कुशल भन्डारेपन अर्थात् परमेश्‍वरले दिनुभएको हरेक बरदानलाई इमान्दारीपूर्वक सम्माल्नु हो (१ पत्रुस ४:१०-११)।
१. आर्थिक कारोबारमा निपुणता (मत्ती २५:१४-३०)

कुशल भन्डारेपनलाई स्पष्ट पार्न खोज्ने उत्कृष्ट परिभाषाको निम्ति कसैले पुरस्कार पाउँछ भने येशुले भन्नु भएको मालिकले दिएको पैसालाई कसरी उपलब्धीमूलक बनाए भन्ने दृष्टान्त वा कथाले पाउँथे होला।

मत्ती २५:१४-३० मा उल्लेख गरेको येशुको कथाले कुशल भन्डारेपनको आधारभूत अर्थलाई कसरी बुझाउँछ र त्यसबाट हामीले के शिक्षा लिनुपर्दछ?

हामी सबैलाई अलिकति वा धेरै पैसामात्र होइन, दक्षता वा प्रतिभाले पनि सुसम्पन्न गरिएको छ। यस कथामा हेर्नुहोस् सबै कर्मचारी वा सेवकहरूले एक लाख वा बेसी पैसा पाएका थिए। कसैलाई पनि रित्तै छोडेको थिएन। येशुले आफ्ना चेलाहरूलाई सिकाउन चाहेको यो प्रथम् सत्य हो।

हामी सबैसँग पैसा मात्र होइन दक्षता, बरदान वा प्रतिभा बराबर छैन। यो जीवनको कटु सत्यता हो जुन हामीले मान्नै पर्दछ। कुनै व्यक्ति धेरै कुराहरूमा दक्षता पाएका हुन्छन् भने कसैले थोरै। जो मानिसहरू धेरै कुराहरूमा सिपालु छन् भने त्यसले कहिल्यै पनि अरू थोरै हुनेसँग भन्दा असल छौँ भनेर घमण्ड गर्नुहुँदैन। आफूले भन्न खोजेको कुरालाई प्रभु येशुले स्पष्ट पार्नुहुन्छ: हामीसँग भएका शिपहरू वा दक्षताहरू एकदम महत्वपूर्ण कुरा होइन। तर हामीलाई जे दिएको छ त्यसलाई कुशलपूर्वक कसरी परिचालन गर्ने त्यो महत्वपूर्ण बिषय हो। धेरै वा एकै मात्र प्रतिभा किन नहोस् त्यसलाई बिषेश मान्नु हाम्रो जवाफदेहिता हो। (हामीसँग नभएकोलाई परमेश्‍वरले लेखाजोखा माग्नु हुन्न तर भएकोलाई)।

कसैले आफूले पाएको शिपलाई परिचालन गर्न इन्कार गरे। कसैले आफ्नो दक्षताको कहिल्यै पनि पहिचान गर्न सकेनन्। दु:खपूर्ण कुरा त यो छ कसैले पनि त्यस्ता मानिसहरुको प्रतिभा वा बरदानहरूलाई खोजेर निकाल्न चाहेन। अर्थात् तिनीहरूले पाएका बरदान वा दक्षतालाई चिन्न सकेन वा विविध कारणले त्यसको बिकास गर्न सरासर इन्कार गरे।

आफूले पाएको बरदान वा शिपलाई उपयोग नगर्नु गम्भिर मामलाको बिषय हो। ×निकम्मा से‌वक वा कर्मचारीले" दोश्रो अवसर पाएको हुँदैन। उसलाई ×अन्धकारमा फ्याँकिएको हुन्छ जहाँ रुवाबासी हुनेछ" (मत्ती २५:३०)। अन्धकारको अर्थ अनन्तको शुन्यता हो। (यो आभास महाकवी लक्ष्मिप्रसाद देवकोटाले मृत्युपूर्व उसले पाएका थिए, ×म शुन्यमा शुन्यशरी बिलाएँ" कुलचन्द्र वाग्ले, मधुपर्क कार्तिक २०६५, पृ. ४३। निश्‍चय नै उहाँका कृतीहरू शुन्य थिएन तर आफूले शुन्यताको अनुभव गरे)। शुन्यताको अर्थ मृत्यु हो वा जसरी नक्षत्रको ब्लाकहोल मा बिलाउनु जस्तै हो। परमेश्‍वरले हामीलाई सुम्पन्नु भएको दक्षता, कला, शिप वा प्रतिभालाई उचित तवरले प्रयोग नगर्नाले वा वेवास्ता गर्नाले यस जीवनमा पाउने सार्थकतालाई अवरोध खडा गर्दछ र अनन्त जीवनलाई हामीले जोखिममा पार्दछौँ। येशुभक्त वा येशुको चेला भनेर दावी गर्ने हरेक व्यक्तिले आफूसँग भएको जुनसुकै प्रतिभा, दक्षता वा शिपलाई इमान्दारीपूर्वक परिचालन गर्नु उसको धर्म हो। (हामी कसैलाई पनि जङ्‍गलको गुफामा बसेर वा  कुटी बनाएर आफूसँग भएको शिपलाई खेर फाल्न उक्साएको छैन भनेर मत्ती २५:१४-३०मा प्रभु येशुले प्रष्ट पार्नुभएको छ)।

तपाईँका दक्षताहरू, शिपहरू वा कलाहरू के के हुन्? अझ महत्वपूर्ण प्रश्‍न त तिनीहरूलाई तपाईँले कसरी परिचालन गर्नुभएको छ? के तपाईँको अभिलाषालाई पूरा गर्न वा तपाईँको स्वार्थहितको लागि मात्र ती अमुल्य बरदानहरूलाई उपयोग गरिरहनुभएको छ? वा परमेश्‍वरको महिमाको निम्ति पनि चलाइरहनुभएको छ? यी प्रश्‍नहरू वा जीज्ञासाहरू किन महत्वपूर्ण छन्?
२. समय (मत्ती ४:२३)

समयलाई कसरी सुव्यबस्थित ढँगले सदुपयोग गर्ने भनेर धेरै पुस्तकहरू बजारमा छन्। ती पुस्तकहरूले लाखौँ मानिसहरूलाई आफ्ना समयलाई सदुपयोग गर्न मद्दत गरेको पाउँछौँ। यस्ता पुस्तकहरू पढदा वा समयको बारेमा सिकाउने असल सेमिनारहरूमा उपस्थित हुँदा येशुभक्तहरूलाई फायदा नै हुन्छन्। तर समयलाई असलीरूपमा कसरी सदुभयोग गर्ने भन्ने सिक्न बाइबल अध्ययन गरेर र येशुको जीवन कहानी पढेर मात्र थाहा हुन्छ।

प्रभु येशुले आफ्नो अमुल्य समयलाई कसरी सदुपयोग गर्नु भयो भनेर सुसमाचारका पुस्तकहरूमा दिएका छन्। त्यसबाट हामीले के शिक्षा लिन सक्दछौँ? हेर्नुहोस्: मत्ती ४:२३, मर्कूस १:२९-३१, लुका ४:१६, युहन्ना २:१-११, र युहन्ना १२:२। प्रभु येशु सिकाउन र चङ्‍गाई पार्ने आफ्नो काममा अति व्यस्त हुनुहुन्थ्यो, यद्यपि, त्यसबाहेक उहाँ समयप्रति कति संवेदनशील हुनुहुन्थ्यो। उहाँको आचरणलाई अध्ययन गरेर हामीले के सिक्न सक्दछौँ? यी बाहेक के अरू पदहरू पनि तपाईँलाई थाहा छ जसले यी जिज्ञासालाई अझ बुझाउँछ? 

आजको तनावपूर्ण संसारमा येशुको अनुकरणीय उदाहरणलाई हामीले नक्कल गर्नु हाम्रो निम्ति हितकारी मात्र होइन त्यसले जाँगर पनि ल्याउँछ। येशुले अत्यन्त परिश्रम गर्नु भएको थियो र आफ्नो लक्षमा उहाँ पूरा समर्पित हुनुभएको थियो। तर उहाँले सब्बथ वा बिश्रामबारको आशिषलाई नचुकोस् भनेर निश्‍चय गर्नुभएको थियो। आफ्नो पिताको निम्ति, मित्रहरूको निम्ति, आराम गर्नको निम्ति, परिवारको निम्ति र असल खाना खानको निम्ति येशुको यथेष्ट समय थियो भनेर सुसमाचारको पुस्तकहरूले धेरै स्पष्ट पारेको छ। समयलाई सदुपयोग गर्ने उहाँको उत्कृष्ट नमुनालाई नक्कल गर्दा आषिश पाएको प्रमाण सबैले भन्न सक्दछन्।

कामको नशामा लाग्ने मानिसलाई बाइबलले तारिफ गर्दैन। तर अल्छि भएर समयलाई खेर फाल्ने वा बेकारको जीवन बिताउनेको पनि बाइबलले सर्‍हाहना गर्दैन। बाइबलले जहिले पनि संतुलन जीवन यापन गर्न उक्साउँछ। हामीले जे गर्नु पर्ने हो सो गर्नु पर्दछ तर त्यसै समयमा हाम्रो शरीर र दिमागलाई जलाउन आवश्यक छैन। हामीसँग भएको समयलाई उहाँले नै प्रथम् दावी गर्नुहुन्छ। सब्बथलाई पालन गरेर, दैनिक उपासना र प्रार्थना गरेर हाम्रो सबभन्दा असल समय परमेश्‍वरलाई चढाउँछौँ र जसले गर्दा उहाँको दावीलाई हामीले स्विकार्छौँ। परिवार वा प्रियजनहरूलाई पनि हाम्रो उचित समय दिनुपर्दछ। अनि दश आज्ञाको निर्देशन अनुसार काम पनि गर्नु पर्दछ। त्यसको साथै आराम र अरू धेरै कुराहरू गर्नुपर्दछ। हाम्रो महत्वपूर्ण समयलाई चर्चले पनि दावी गर्दछन्। तर हामी कसैको चक्रव्युहमा नपर्न सधैँ संतुलित मनस्थिति लिएर हिँड्नु पर्दछ।

के तपाईँ अति व्यस्त हुनुहुन्छ वा फुर्सदै फुर्सद हुनुहुन्छ? तपाईँको समयलाई सदुपयोग गर्न तपाईँले कस्तो संतुलित जीवन यापन गर्न सक्नुहुन्छ? तपाईँले समयलाई कसरी चलाउनुहुन्छ त्यो कति गरिमामय छ भनेर के तपाईँले महशूस गर्नुभएको छ?
३. शरीरलाई उचित तवरले समाल्नु (१ कोरन्थी ६:१९,२०)

मेरो शरीर मेरै हो मैले जे गर्छु त्यो कसैको सरोकार छैन भनेर धेरैले दावी गर्दछन्। उनीहरू भन्छन् मेरी शरीरमा मेरो पूरा नियन्त्रण छ। भ्रुण हत्या गर्ने नगर्ने आत्मनिर्णयको अधिकार आफैलाई छ भनेर कतिपय महिलाहरूले दावी गर्दछन्। लागु पदार्थ खाएर जीवनलाई दुर्व्यसनीमा हुत्याउनेहरूले, शरीरलाई गैर कानुनी ढँगले क्षतबिक्षत गर्नेले, आफ्नो स्वादलाई मेट्न जथाभावी खानेले र जो मनलाग्यो त्योसँग यौन सम्वन्ध राख्‍नेले पनि मेरो शरीर मेरै हो कसैले केहि भन्न पाउँदैन भनेर दावी गर्दछन्।

हाम्रो शरीर कसको हो र त्यसलाई कसरी सम्माल्नु पर्दछ भनेर पावलले भन्दछ? हेर्नुहोस्: १ कोरन्थी ६:१९,२०। यसलाई व्यवहारमा कसरी उतार्ने?

गैर जिम्मेवारपूर्वक यौन सम्पर्क गरेर आफ्नो शरीरलाई दुरुपयोग गर्नेको बिरुद्धमा पावलले चेतावनी दिएको थियो। त्यस ताकाका ग्रीक वा युनान देशको कोरन्थी प्रान्तमा मात्र होइन अहिले पनि संसारको कतिपय भागहरूमा यौन दुराचारीलाई उत्साह दिएको हामी पाउँछौँ।

तर आधारभूत तर्क त यो हो हामीले हाम्रो शरीरलाई पापमा जाकिनु हुँदैन किनभने हाम्रो शरीर हाम्रो होइन। (हाम्रो शरीर परमेश्‍वरको उपाहार हो, र यसलाई हामीले के गर्छौँ, यो हाम्रो उपहार परमेश्‍वरलाई हो)। प्रथमत: परमेश्‍वरले हामीलाई येशु ख्रीष्टद्वारा सृष्टि गर्नुभएको हो। उहाँ नै हाम्रो सृजनहार हुनुहुन्छ। त्यसकारण हामी जे गर्छौँ त्यसको लेखाजोखा उहाँलाई नै दिनुपर्दछ। हाम्रो शरीरलाई गैर जिम्मेवारपूर्वक दुरुपयोग गर्नु हाम्रो अधिकार होइन। दोश्रो, उहाँ हाम्रो उद्धारकर्ता हुनुहुन्छ। उहाँले नै रगत र जीवनको बाजी लगाएर हामीलाई किन्नुभएको छ।

शरीरलाई सम्माल्नु भनेको हाम्रो स्वास्थ्यलाई उचित तरिकाले हिफाजत गर्नु हो भनेर सुझाव दिँदछ। यसको अर्थ हामीले के खान्छौ, कत्तिको आराम लिन्छौँ र कत्तिको उचित व्यायाम गरेर शरीरलाई तन्दुरुस्त राख्छौँ भनेको हो। हानी गर्ने कुनै पनि लागु पदार्थ, सुर्ती, चुरोट, पेय पदार्थ आदिदेखि टाडा रहनु हरेक येशुभक्तको धर्म र कर्तव्य हो। 

संतुलित जीवन हाम्रो आवश्यकता हो। स्वस्थ रहनु येशुभक्तको दैनिक जीवन आचरणको एक भाग हुनुपर्दछ। तर त्यसो भन्दैमा यो शरीरलाई अनेक किसिमले ध्यान दिएर यसको मात्र बढावा दिँदा यो मूर्ति वा देवता हुनसक्दछ। यसले गर्दा परमेश्‍वरसँगको सन्तुष्टी वा स्वस्थ सम्वन्धमा बाधा पुग्न सक्दछ। परमेश्‍वरको सेवा गर्न नै हामी स्वस्थ हुनुपर्दछ। तर हाम्रो जीवनको लक्ष भनेको स्वस्थ रहनु मात्र होइन।"-लीयो आर. भान डोलसन् र जे. रोबर्ट स्पान्गलर, हेल्थी, हाप्पी, होली (वाशिङ्टन, डी.सी,: रिभ्यु एन्ड हेराल्ड पब्लिशिङ्ग आसोसियशन, १९७५) पृ. ४३ बाट रुपान्तरीत।

तपाईँको स्वास्थ बानीलै नियालेर हेर्नुहोस्, केवल खाना बानीलाई मात्र भनेको होइन। तपाईँले आफ्नो शरीरलाई स्वस्थ राख्‍न अझ के गर्नु पर्दछ? तपाईँको जीवन शैलीमा के परिवर्तन आउनुपर्दछ? जे उचित छ त्यो गर्न तपाईँलाई कसले छेकेको छ?
४.हाम्रो स्वामीत्वमा रहेको चिजहरू (लैब्य २७:३०)

हाम्रो जिम्मामा रहेको सबै थोकको भन्डारे हौँ भन्दा आर्थिक मामिलामा पनि जवाफदेहिता जनाउँछ। पैसा हाम्रो जीवनको महत्वपूर्ण भाग हो र हामीले मेहनतबाट आर्जन गरेको पैसालाई कसरी चलाउँछौ त्यसले सक्षम् भन्डारे वा असक्षम् भन्डारे भनेर जनाउँछन्। हाम्रो जीवनशैलीमा पैसाले अत्यन्त महत्वपूर्ण भूमिका खेल्दछ।

निम्तलिखित पदहरू पढ्नुहोस् र तिनीहरूबाट तपाईँले के दिक्षा पाउनुभएको छ सो मनन गर्नुहोस्: लैब्य २७:३०, व्यवस्था ८:१८, भजन ५०:१२, मलाकी ३:८-१०, मत्ती ६:३१ र मत्ती २३:२३।

तथ्य नम्बर एक: सबै थोक परमेश्‍वरबाट सुरु हुन्छ। सबै थोकको स्वामी परमेश्‍वर नै हुनुहुन्छ। अनि जीउनको लागि र काम गर्नको लागि उहाँले शक्ति दिनुहुन्छ। जसले यो भन्छ, ×यो सबै मेरै कडा परिश्रमले आर्जेको धन सम्पत्ती हो" त्यसले यो महत्वपूर्ण तथ्यलाई बिर्सन्छन्। तिनीहरूले जे गरेर जीविकोपार्जनको निम्ति धन वा जायजेथा थुपारे तापनि परमेश्‍वरकै सहायताले गरेका हुन्। 

तथ्य नम्बर दुई: हामीसँग जे छ र हामीले जे गर्छौँ त्यसको प्रथम् श्रेय परमेश्‍वर नै हुनुहुन्छ। अर्थात् हामीले पाएका सबै थोकको सर्वोपरी वा प्रथम् स्थानमा परमेश्‍वर नै हुनुपर्दछ। यसमा पैसाको मामिलामा पनि उहाँले दावि गर्नुहुन्छ। हामीले खर्थ गर्ने पैसामा पनि उहाँको उपस्थितिको सचेत हुनुपर्दछ। तपाईँले आर्जन गर्नुभएको कुनै पनि पैसालाई खर्च गर्नुभन्दा पैला तपाईँले दशांस र भेटी छुट्याएको छ कि छैन भनेर यकिन गर्नुपर्दछ। अनि बाँकी भएको पैसा बुद्धि पुर्‍याएर खर्च गर्नुपर्दछ। याद गर्नुहोस् कुशल भन्डारे भनेको तपाईँलाई सुम्पिएको जुनसुकै पैसालाई समाल्ने क्षमतालाई जनाउँछ।

तथ्य नम्बर तिन: आफ्ना जनहरूले कमसेकम आफूले आर्जेका दश प्रतिशत धनसम्पत्ती परमेश्‍वरमा फर्काउन् भनेर उहाँले अपेक्षा गर्नुहुन्छ। यो पुरानो करारको विधि थियो। र यो बिधि वा सिद्धान्तले निरन्तरता पाइरहेको छ। यो कहिल्यै पनि खारेज भएको छैन। पुरानो करार वा प्राचिन समयमा दशांसलाई परमेश्‍वरको मन्दिरलाई संचालन गर्न पुजारीहरूले पाएका थिए। आज, आफ्नो चर्चलाई विश्‍वव्यापी सुसमाचार प्रचार गर्न चाहिने खर्च दशांसबाट चलाउनु भनेर परमेश्‍वरले अर्‍हाउनुहुन्छ। (परमेश्‍वरले चर्चलाई सुसमाचारियकाम सम्पन्न गर्न जिम्मेवार सुम्पनु भएको छ। त्यसकामको निम्ति हरेक बिश्‍वासीले दशांस दिएर समर्थन गरुन भनेर परमेश्‍वरले अपेक्षा गर्नुहुन्छ)।

तथ्य नम्बर चार: जती हामी उदार भएर दिन्छौँ त्यत्ति हामीले आशिष पाउँछौँ। यो तथ्य सहि हो वा होइन भनेर तपाईँ आफैले कोशिश गरेर हेर्नुहोस्। पावलले प्रेरित २०:३५ मा यसरी खुलासा गरिएको छ, ×लिनु भन्दा दिनु आनन्ददायक छन्।" 

अङ्‍ग्रेजी भाषामा एउटा उखान छ, ×मानिसको जहाँ मुख छ त्यहाँ पैसा राख्‍नु।" यसको अर्थ यो हो, मानिसले जतिसुकै धर्मी छु वा चर्चको शिक्षादिक्षालाई विश्‍वास गर्छु भनेर फलाके तापनि त्यो अनर्थ हुनेछ यदि त्यसले त्यस विश्‍वासलाई उन्नती गराउन सहायता गरेन भने। तपाईँको मन कहाँ छ भनेर जाँच्न तपाईँले दिनुभएको दशां‍स र भेटीले कसरी देखाएको छ? तपाईँले परमेश्‍वरलाई दिने कुराको मामिलाले उहाँलाई कत्तिको विश्‍वास गर्दो रहेछ भनेर कसरी बताउँछ?
५. जब हामी पर्खेर बस्छौँ (मत्ती २४:४२-४६)

मत्तीको यस दृष्टान्तमा मालिकले आफ्ना सेवकहरूलाई दिएको पैसाको बारेमा हेर्दा एउटा महत्वपूर्ण बुँदा हामीले बिर्सनु हँदैन। मत्ती २५:१९मा मालिक धेरै टाडा यात्रा गर्न गयो भनेको छ। अनि धेरै समय पछि ऊ फर्केर आफ्ना सेवकहरूसँग हिसाबकिताब लिन्छन्। लुका १९:१२ मा त्यस मानिसलाई कुलिन जातको वा उच्च वर्गको मानिस धेरै पर देशमा गयो भनेर उल्लेख गरिएको छ। जब ऊ आफ्नो काममा जाँदा उसलाई राजा बनाइयो र घरमा फर्केर आयो (पद १५)। 

यो कथामा येशूले आफूलाई नै लक्षित गर्नुभएको थियो। उहाँ जाँदै हुनुहुन्छ र उहाँ आउन केहि समय लाग्छ भनेर आफ्ना चेलाहरूले जानुन भनेर येशुले चाहनुहुन्थ्यो। तर जब उहाँ फर्केर आउनु हुनेछ तब हामीलाई जे दिएको छ त्यसको ले‌खा जोखा उहाँले गर्नुहुनेछ। 

येशुको आगमनको प्रतिक्षामा रहँदा हामीले के गरिरहनुपर्दछ? हेर्नुहोस्: मत्ती २४:४२-४६। यी पदहरूले हामी कसरी जीउनुपर्दछ भनेर औँल्याएको छ? 

जब हामी पर्खन्छौँ, उद्देष्य प्रेरित भएर जीउँछौँ। हामी कहिल्यै पनि निष्क्रिय भएर बस्दैनौँ। हामीलाई सुम्पिएको सबै थोकलाई व्यवस्थित ढँगले सम्मालेर समर्पित चेलाहरूले झैँ हामी जीउनु पर्दछ। ×मानिसको पुत्रको आगमनको लागि हामी चनाखो भएर पर्खनु पर्दछ। जब हामी पर्खन्छौँ, हामी इमान्दारी र कडा परिश्रम पनि गरिरहनुपर्दछ। यी दुई कुराहरूलाई एक साथ जोडेर चल्नु पर्दछ। यसले इसाई चरित्रलाई संतुलनमा राख्‍दछ र त्यसको बिकास पनि गर्दछ। येशु आउँदै हुनुहुन्छ भनेर हामीले अरू कुराहरुमा ध्यान नदिएर केवल पढेर र प्रार्थना मात्र गरेर बस्नु हुँदैन। फेरि त्यसै समयमा व्यक्तिगत उपासना र प्रार्थनालाई समय नदिएर हामी त्यस्तो व्यस्त पनि हुनुहुँदैन। पर्खनु, चनाखो रहनु र काममा क्रियाशील हुनुलाई संमिश्रण गरेर हाम्रो जीवन बिताउनु पर्दछ। —बन्द व्यापारमा सुस्तता नल्याई; आत्मामा जोशिलो भएर; परमेश्‍वरको सेवा गरेर‘ पर्खनु पर्दछ"-एलेन जि ह्वाईट, एडभेन्टिस्ट होम, पृ. २३बाट रुपान्तरित। 

सबै थोकको स्वामीलाई (येशु) हामी पर्खेर बसेका छौँ। जब उहाँ छिट्टै आउनु हुनेछ तव हामीले पाएका बरदानहरू प्रतिभाहरू, दक्षताहरू, समय, शारीरिक बल, र पैसालाई के गर्‍यौँ भनेर उहाँले सोध्‍नुहुनेछ। तर परमेश्‍वरले दिनुभएको थोकहरूलाई इमान्दारी पूर्वक वहन गरेको हुनाले उहाँ आउँदा त्यसको लेखा जोखा लिँदा हामी डराउनु पर्ने आवश्यकता छैन। जुन सेवकले आफूले पाएको पैसालाई खनेर लुकाएर राखे त्यसले आफ्नो मालिक पत्थरको मन भएको भनेर दोषी ठहराएका थिए। तर त्यो अभियोग पूर्ण रूपमा असत्य थियो। तर अधिकांस सेवकहरूले त्यसको दृष्टिकोणसँग सहमत भएको थिएन। तर तिनीहरूले आफूले पाएको पैसालाई आफ्नो गच्छे अनुसार सदुपयोग गरेको हुनाले जब मालिकले, ×आऊ र तिमीहरूको मालिकको आनन्दमा सहभागी होऊ" भनेको सुने तब तिनीहरूले आफ्नो मेहनत खेर गएको छैन रहेछ भनेर महशुस गरे (मत्ती २५:२१)।

यदि येशु अर्को हप्ता फर्केर आउनुभयो भने, गत हप्तामा तपाईँलाई सुम्पिएको चिजहरूलाई के गर्‍यौ भनेर  उहाँले सोध्नुभयो भने तपाईँको जवाफ के हुनेछ?
उपसंहार:
थप जानकारीको निम्ति: एलेन जि ह्वाईटले लेख्‍नुभएको काउन्सिल टु स्टुवार्डशिप  भन्ने पुस्तकमा परमेश्‍वरले सुम्पिएको चिजहरूलाई जिम्मेवार पूर्वक कसरी समाल्ने भनेर देखाउने खानी हुन्। असल भन्डारेपन वा परमेश्‍वरबाट पाएको उपहारलाई जिम्मेवार पूर्वक कसरी वहन गर्ने भनेर एलेन जि ह्वाईटले यस पुस्तकमा धेरै टिकाटिप्पनीहरू गरेकी छिन्। उक्त पुस्तकको पृ. १९५-२०६ मा उचित तरिकाले कसरी मन खोलेर दिनुपर्दछ भनेर उल्लेख गरेको छ।

×जो मानिस गरिब, बिपन्न वर्गहरू छन्, तिनीहरूले दिउन् भनेर परमेश्‍वरले अपेक्षा गर्नुहुन्न किनकि तिनीहरूसँग दिने केहि पनि छैन। बिमार र शारीरिक कमजोर भएका व्यक्तिबाट जाँगरसाथ परमेश्‍वरको काममा क्रियाशील होस् भनेर पनि उहाँले अपेक्षा गर्नुहुन्न किनकि तिनीहरूको कमजोर शरीरले धान्न सक्दैनन्। कहिल्यै पनि नदिएको वा नपाएको कला, प्रतिभा, दक्षता वा धनसम्पत्ति दिएर परमेश्‍वरको महिमा गर्न सकिन भनेर कोहि पनि दु:ख वा दिक्क मान्नु पर्दैन। तर तपाईँहरूसँग केवल एउटा मात्र दक्षता, कला वा प्रतिभा छ भने त्यसलाई सदुपयोग गर्नु होस् जसले गर्दा त्यसको बिकास होस्। यदि आफूमा भएको कला वा दक्षतालाई गाडेर लुकाएन भने त्यसबाट अर्को कला वा दक्षता प्राप्त हुनसक्दछ।- एलेन जि ह्वाईट, द एसडीए कमेन्टरी, ठेली ५, पृ.११००बाट रुपान्तरित।
चिन्तनमनन:
1. परमेश्‍वरले हामीलाई सुम्पन्नु भएको भौतिक कुराहरूलाई व्यवस्थित रूपमा चलाउनु पर्दछ र त्यसको जिम्मेवारी पूर्वक वहन गर्नुपर्दछ र बिश्‍वासद्वारा मात्र मुक्ति पाउँछौ भन्नेको बिचमा सम्वन्ध के छ भनेर हामीले बुझ्ने। के हामी कुशल भन्डारे भयौँ भन्दैमा हामीले मुक्ति पाउने हो? वा के हामीमा भएको चिजलाई-समय, धन, शरीर आदि-कसरी प्रयोग गरिएको छ त्यसले हाम्रो आस्था कत्तिको वास्तविक छन् भनेर देखाउँछ? र हामीले भुल गरेतापनि हामीले किन कहिल्यै पनि हरेस खानु हुँदैन वा निराश भएर हाम्रो समर्पणतालाई त्याग्नु हुँदैन?
2. तर कतिपय मानिसहरूले यस्तो सुसमाचार भनेर प्रचार गर्दछ, ×स्वस्थपूर्वक जीयो भने धनसम्पत्ती पाउँछ।" यस्तो सन्देशमा के गलत छ? यदि तपाईँले उचित जीवनशैली अपनायो भने परमेश्‍वरले धेरै धन दिनु हुन्छ र असल स्वास्थ्य दिनुहुन्छ भनेर यस्तो शिक्षाले सिकाउँछ। तर कुशल भन्डारेपनको सिद्धान्तमा मा यो धारणा किन असत्य हुन्छन्?
3. यो कठनलाई लिएर एक आपसमा चर्चापरिचर्चा गर्नुहोस्: ×जती सुकै महान र अत्यन्त धेरै प्रतिभाले सुसम्पन्न भएको मानिस व्यर्थ हुनेछ यदि उसले ती प्रतिभाले परमेश्‍वरको महिमाको लागि उपयोग गरिएन भने। छोटकरीमा भन्ने हो भने आफूसँग जे छ त्यो खूबि भन्दा पनि महत्वपूर्ण छ, (यदि त्यसलाई परमेश्‍वर र सबैको हितको लागि परिचालन गरिएमा)।"-माइक नाप्पा, द करेज टु बी एलेन जि ह्वाईट क्रिस्चिएन, (वेस्ट मनरू, लुजीयाना: हाववार्ड पब्लिशिङ्ग कम्पनी, २००१), पृ. १६४।
4. कतिपय चर्चका सदस्यहरूले आफ्नो आर्थिक समस्यामा गुजारीरहेका हुन्छन् र दशांस तथा भेटी चढाउन असमर्थ जनाउँछन्। यस्तो मानिसलाई तपाईँले के सुझाव दिनुहुन्छ? यस्तो मानिससँग कस्तो संवेदनशील व्यवहार गर्नुपर्दछ र के विविध तरिकाहरू अपनाएर परमेश्‍वरको प्रतिज्ञामा औँल्याउनु पर्दछ?
सारांम्श: हामी सबैलाई एक वा एक भन्दा बढी प्रतिभाहरू दिएका छन्। परमेश्‍वरले हामीलाई बिविध उपहारले सुसम्पन्न गर्नुभएको छ। यी पाएका कुनै पनि उपहार, कला, दक्षता, प्रतिभा वा सम्पत्तीलाई ईमान्दारीपूर्वक सदुपयोग गरून, सुव्यबस्थीत ढंगले आफ्नो गच्छे र खूबी अनुसार परिचालन गरुन भनेर परमेश्‍वरले उपेक्षा गर्नुहुन्छ। यी सबै परमेश्‍वरबाट आएका हुन् भनेर स्विकार गरेर चल्नु पर्दछ। कुशल भन्डारेपन वा परमेश्‍वरले दिएका कुनै पनि उपहार वा बरदानहरूलाई सुव्यवस्थित ढँगले परिचालन गर्दा कठोर नैतिक वन्धन नमानी बरू हाम्रो जीवनबाट परमेश्‍वरको सेवा गर्ने सुवअवसर भनी आनन्दपूर्वक लिनु पर्दछ।
जेष्ठ ३०-असार ५ (जुन १३-१९)
अध्याय १२



विश्‍वासीहरूको समूह वा येशुभक्तहरूको सतसङ्ग
यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: उत्पत्ति ११:१-४, १२:१-३, १ कोरन्थी १२:१२-२७, एफिसी ४:१-१३, प्रकाश २२:१-६।
कण्ठस्थ गर्नु पर्ने पद: ×तिमीहरू येशु ख्रीष्टका शरीर हौ। तिमीहरू हरेक उहाँका शरीरका अंगहरूका भाग हौ" (१ कोरन्थी १२:२७)।
मानिसहरू, चाहे पुरुष होस्, महिला होस् वा बालबालिकाहरू होस्, सबै सामाजिक प्राणी हुन्। परमेश्‍वरले यस्ता करौडौँ सिद्ध मानिसहरू सृष्टि गर्न सक्नु हुन्थ्यो जो एकलै बस्न सक्थ्यो वा अरूसँग अलग भएर जीवन बिताउन सक्थ्यो। तर उहाँले प्रथम आदि मानव आदम सृष्टि गर्नु भएर भन्नु भयो, ×मानिस एक्लै रहनु उसको लागि हितकारी छैन।" त्यस पछि उहाँले आदि महिला हब्बालाई सृष्टि गर्नुभयो। एक आपसमा सहयोग गर्न वा सहारा दिन ती प्रथम दम्पतीलाई सृष्टि गर्नुभएको थियो। अनि तिनीहरू फल्दैफुल्दै गएर परिवारको समूह खडा गर्नु थियो र पछि गएर ठूलो समाजिक समूहहरु सृजना हुनु पर्ने थियो।

सब भन्दा महत्वपूर्ण वा गरिमामय सामाजिक समूह भनेको चर्च हो जहाँ मानिसहरू एक मत भएर त्यसको आश्रयमा रहन्छन्। दुर्भाग्यबस, कतिपय धेरै मानिसहरू चर्चको सदस्य भएर त्यसको सामाजिक फायदाको उपभोग गर्न चाहेको देखिएको छैन। हो, चर्च भनेको केवल क्लब वा मण्डली मात्र होइन जहाँ समान चासो भएका मानिसहरू जम्मा भएर त्यसको चर्चापरिचर्चा गर्दछन्। तर चर्च, त्यस विश्‍वासीहरूको समूह वा सत्सङ्ग हो जहाँ उपासकहरूले मुक्तिको महान् अनुभूतिहरू एक आपसमा बाँड्छन्, येशुलाई तिनीहरूका स्वामी भनेर स्विकार गर्दछन् (र उहाँको निर्देशन पालन गर्न उत्सुक हुन्छन्)।
यस अध्यायको झलक: विश्‍वास गर्नु र एक आपसमा आश्रय लिनुमा धेरै नजिकको सम्वन्ध हुन्छन्।  आदिमा सुरु गर्नु भएको समूहका सदस्यहरू हुन हामीलाई परमेश्‍वरले आह्वान गर्नुहुन्छ। त्यस परमेश्‍वर शिर भएको समूह वा समाजको सदस्य हुनु महान् अवसर र प्रतिष्ठा हो। तर त्यस समूहमा रहनु भनेको जवाफदेहिता बहन गर्नु पनि हो। येशुको शरीर वा समूहको उत्थान् तथा बिकास गर्न हामी हरेकले आआफ्नै गच्छे अनुसार बिशेष योगदान दिनु पर्दछ।
१. परमेश्‍वरलाई मानिसहरूको चाहना गर्नुहुन्छ (उत्पत्ति ११:१-४)

परमेश्‍वरले स्विकृति नदिएको भवनलाई जन समूहले कसरी निर्माण गर्न कोशिस गरे भनेर उत्पत्ति ११ मा उल्लेख गरेको लिखत हामी पाउँछौँ। बिश्‍वब्यापी जलप्रलय पछि मानिसहरू फेरि बढ्न थालेका थिए। ती पछिका मानिसहरूले नोहाको जहाजमा पस्न नपरेतापनि तिनीहरू फेरि जलप्रलय देखि भयभित भएका थिए। ती मानिसहरू एकत्रित भए र हालको इराकको दक्षिण प्रान्तमा भब्य धरहरा निर्माण गर्न तम्सिए। यसलाई परमेश्‍वरले निको मान्नु भएन। मानिसहरू केवल भवन निर्माण गर्न मात्र जम्मा भएर समाज खडा गरून् भन्ने परमेश्‍वरको योजना थिएन। तर त्यस ११ अध्यायको लगत्तै पछि १२ अध्यायमा फेरि मानव समाज सृजना गर्न प्रोत्साहित गरेका थिए। यस समाजलाई परमेश्‍वरले सकारात्मक रूपमा लिनु भएको थियो।  सृष्टिलाई  नभएर परमेश्‍वरलाई नै सृष्टिकर्ता भनेर उहाँको आदर गरून र उहाँले आफ्नै जन भनेर दावी गर्न पाओस् भनेर परमेश्‍वरले अब्राम (अब्राहाम)लई खटाउनु भयो। 

बाबेलको धरहरा निर्माण गर्न योजना बनाउने  समुदाय र परमेश्‍वरले आफ्नै जनसमुदाय बनाउन अब्राहम र उहाँका भविष्यका सन्तानलाई चुन्न योजना गर्नुभएको बिबरणमा के भिन्नता छ? हेर्नुहोस्: उत्पत्ति ११:१-४ र उत्पत्ति १२:१-३।

अब्राहमलाई बोलावत भएको देखि लिएर परमेश्‍वरका जनहरूका असफल र सफल वा बिजयी जीवनका अनुभवहरू समेटेर लेखेका पुस्तक, पुरानो करार हो। इस्रायलका मानिसहरू एक बिशेष लक्षले अभिप्रेरित भएर खडा भएको थियो। त्यो लक्ष भनेको संसारका देशहरूका सबै जनसमुदायमा परमेश्‍वरलाई चिन्हाउनु थियो। तिनीहरूको काम मसिहको आगमनको निम्ति बाटो तयार पार्नु थियो। तर इस्रायली जनसमुहले त्यो लक्ष हासील गर्न सकेन भन्ने तथ्य हामीलाई थाहा छ। जब मसिह आउनु भयो केहि अख्‍तियारबाला धार्मिक अगुवाहरूले उहाँलाई आफ्नो मुक्तिदाता भनेर स्वागत गर्नुको सट्टा उहाँलाई बहिष्कार गरेर अपराधी सरह निर्मम यातना दिएर क्रुसमा झुण्ड्याइयो। फेरि त्यहि बखत कतिपय मानिसहरू उहाँप्रतिको बिश्‍वासमा तल्लिन भएर साना झुण्ड खडा गरे जसको फलस्वरूप कालान्तरमा इसाई चर्चको स्थापना भयो।
पत्रुसले भनेका छन्, ×तिमीहरू त चुनिएका वंश, राजपुजारीजात, पवित्र जाती, परमेश्‍वरका निजी प्रजा हौ। उहाँले तिमीहरूलाई अन्धकारदेखि उहाँका उदेकको ज्योतिमा ल्याउनुभयो ताकि तिमीहरू उहाँका आश्‍चर्यपूर्ण कार्यहरूको घोषणा गर्न सकोस्। एक पल्त तिमीहरू प्रजा थिएनौ, तर अब तिमीहरू परमेश्‍वरका प्रजा (उपासक) भएका छौ। एक पल्ट तिमीहरूले कृपा पाएका थिएनौ, तर अब तिमीहरूले कृपा पाएका छौ।" (१ पत्रुस २:९)। के यो उद्‍गार अहिलेको लागि पनि सान्दर्भिक छ कि छैन? के यो भनाई हामीलाई पनि लक्षित गरेको हो कि होइन?

नयाँ करारमा जब मानिसहरू येशुप्रति प्रतिवद्धता देखाए ती मानिसहरू केवल यहुदी जातका मात्र थिएनन्। त्यहाँ यहुदी मात्र नभएर गैर-यहुदी जसलाई म्लेच्छ भनेर छि:छि दुरदुर गरेका मानिसहरू पनि थिए। सबै देशहरूका विभिन्न जाति जनजाति, वर्ग, भाषाभाषी, रंगका मानिसहरू समाबेश भएका थिए। त्यहाँ महिला, पुरुष वा बालकबालिकको भेदभाव थिएन। पुरानो करारमा परमेश्‍वरले इस्रायली जातलाई उहाँको अनुग्रह अरूलाई सिकाउन र देखाउन चुन्नु भएको थियो। अब त्यो जिम्मेवार इसाई चर्चमा हस्तान्तर भएको छ। प्राचिन इस्रायलीहरू परमेश्‍वरका विशेष समूह भनेर छुट्याएका थिए भने अब येशुभक्तहरु येशूमा तल्लिन हुनेहरूका विशेष समूह भएर खडा हुन पुगेका छन्।

परमेश्‍वरले उहाँको सन्देश संसारका मानिसहरू समक्ष पुर्‍याउन जिम्मा दिएका प्राचिन इस्रायलीहरू र आजको चर्चमा केहि भिन्नता छ की? यदि छ भने के भिन्नता छ? तिनीहरूबाट के पाठ सिक्नुपर्दछ? कस्ता खालका गलत बाटोहरू वा प्रवृत्ति वा मनस्थिति हामीले त्याग्नु पर्दछ? 
२. परमेश्‍वरका जनसमूहमा समावेश हुनु गौरवमय अवसर हो (१ कोरन्थी १२:१२-२७)
    लौरेन्स जे पिटर भन्ने एक जना अमेरिकन शिक्षाशास्त्री र लेखले एक पल्ट भनेका थिए, ×जसरी तपाईँ मोटर ग्यारेजमा गयो भन्दैमा तपाईँ कार हुन्दैन, त्यसरी नै तपाईँ चर्च गयो भन्दैमा तपाईँ इसाई हुन्छ आवश्यक छैन।" यसको भनाईको अर्थ, चर्चमा गयो भन्दैमा वा चर्चको खातामा तपाईँको नाउँ भयो भन्दैमा तपाईँले सतप्रकारले येशुको चर्च समूहमा रहेको भनेर आभास नपाउन सक्छ किनकि चर्च भनेको मन्दिर जस्तो हप्ताको एकदिन पुलुक्क देखा पर्ने स्थान होइन। चर्चमा रहनु वा चर्चको मातहतमा रहनु भनेको चर्चको उद्देष्यलाई आत्मसात् गर्नु हो र त्यसमा तपाईँको भुमिकालाई पनि स्थान दिन लगाउनु हो। 

सदाशयी भएर पावलले आफ्ना येशुभक्त मित्रहरूलाई सन्त भनेर धेरै पटक सम्वोधन गरेका छन् (एफिसी १:१, फिलिप्पी १:१, कलस्सी १:२)। तर यो सन्त भन्ने शव्द आजका मानिसहरूले बाइबलका समयमा सम्वोधन गरेको भन्दा अर्कै ढंगले लिएको पाउँछौँ। इसाई सन्दर्भमा, सन्तहरू सिद्ध र पवित्र मानिसहरू होइनन्। फेरि, आफ्ना अथक प्रयास, त्याग, तपस्याद्वारा ज्ञान हासील गरेर शुभकार्यमा लागेको हुनाले तिनीहरूलाई जिउँदो वा मृत्युपश्‍चात सन्त भनेर सम्वोधन गरेको पनि होइन। ×पावलले  (र बाइबलका अरू लेखकहरूको निम्ति), येशुभक्तहरूलाई आधुनिक पवित्र वा साधुसन्त भनेर बोलाईने परिभाषामा समावेश गरेका होइनन्। सन्त भनेको सिद्ध इसाई होइनन्, बरू त्यस व्यक्ति जो परमेश्‍वरको महिमाको निम्ति अलग गरिएका मानिस  र  येशुको आस्थाको सतसङ्ग समूदायका क्रियाशील सहभागी हुन्।"-जोन सी. ब्रन्ट, रोमनस्, द आबुन्डेन्ट लाईफ बाइबल आम्प्लिफायर (ब्वाइज, आइडाहो: पासिफिक प्रेस पबल्लिशिङ्ग आसोशियशन, १९९६), पृ. ४२ बाट रुपान्तरित।

चर्च भनेको येशुभक्तहरूको शरीर हो। जसरी शरीरमा विभिन्न भागहरू छन् र ती भागहरूका कामहरू पृथक नै हुन्छन्। त्यसरी नै चर्चको उत्थानको निम्ति विभिन्न भक्तहरूलाई विभिन्न महत्वपूर्ण बरदानहरू वा दक्षताहरू दिएका हुन्छन्। यसलाई मध्यनजर राखेर येशुका सन्तहरूले एक आपसलाई कस्तो मनोभावले हेर्नुपर्दछ र सम्वन्ध राख्‍नुपर्दछ? हेर्नुहोस्: १ कोरन्थी १२:१२-२७। 

चर्चका सदस्य हुनु भनेको केवल श्रोतावर्गमा मात्र सिमित भएर पन्छिनु होइन। आआफ्नो दखल अनुसार चर्चका हरेक सदस्यहरूले चर्चलाई महत्वपूर्ण योगदान दिन सक्दछ र तिनीहरूलाई कुनै न कुनै विशेष अभिभारा सुम्पिएको हुन्छ। चर्चमा कोहि मानिस मात्तिन्छ भने त्यसले शरीररूपि चर्चलाई कुनै न कुनै किसिमले हानी पुर्‍याएको हुन्छ। फेरि त्यसै बखत चर्चको कुनै पनि व्यक्तिले चर्चमा आफ्नो योगदान अरूको भन्दा महान् वा महत्वपूर्ण छ भनेर दावी गर्न मिल्दैन। चर्चलाई मानव शरीरसँग तुलना गरेको तर्कले चर्च भनेको के हो भन्ने सत्यतालाई बुझाउँछ। शरीरको एक भाग भन्दा अरू भाग महत्व हुनसक्दछ। मानव हृदय, मगज, फोक्सो र पेट शरीरको अन्य भाग भन्दा महत्वपूर्ण भाग देखिन सक्दछ। तर शरीरको कुनै मामुली भित्रिय भाग (ग्रन्थी वा ग्लान्ड) बिग्रियो र राम्रोसँग काम गर्न सकेन भने त्यसले मानिसको जीवन वा मृत्युको दोशाँधमा पुर्‍याउँछन्।

तपाईँ स्थानिय चर्चको सदस्य हुनुहुन्छ होला। त्यसमा तपाईँको भुमीका के छ? आफूलाई त्यस चर्चको शरीरमा कसरी समावेश गर्नुभएको छ? के तपाईँको भुमिकाप्रति तपाईँ सन्तुष्ट हुनुहुन्छ? अर्थात् अरूले महत्वपूर्ण भुमिका खेलीरहेकोले के तपाईँ डाह र ईबि राख्‍नुहुन्छ? के तपाईँ शरीर रूपि चर्चको मुर्दा वा अजीवित निकम्मा भाग हो? अर्थात् के तपाईँले अरूले पनि गर्नु पर्ने कामलाई तिनीहरूलाई नसुम्पिएर सबै थोक आफैले गर्न खोज्नु भएको छ? अर्थात् आफुले गर्नेभन्दा बेशि काम के तपाईँले गरिरहनुभएको छ? पावलले चर्चलाई शरीरसँग तुलना गरेको अभिव्यक्तिले तपाईँलाई चर्चको बारेमा कत्तिको असल ज्ञान दिएको छ भनेर आभास पाउनुभएको छ? तपाईँ जोसुकै भएतापनि चर्चमा तपाईँको अमुल्य भुमिका हुन्छ भनेर पावलले सिकाएको कुरालाई तपाईँले कसरी आत्मसात् गर्नुहुन्छ?
३. अधिनमा रहन्दा बहन गर्नु पर्ने जिम्म्वारी (एफिसी ४:१-१३)

येशुको शरीरको अधिनमा रहनु महान् शुवअवसर हो। यसलाई अधिकार नमानी  गौरवमय बिषय मान्नु पर्दछ। यस महान् सत्यलाई अर्को शव्द चित्रले वाख्या गर्दछ: हामी सबै परमेश्‍वरका परिवारका सदस्यहरू हौँ। ×ओहो, परमेश्‍वरले हामीलाई मुफ्तमा कस्तो प्रेम गर्नुभयो! जसले गर्दा अब हामीले हामीलाई परमेश्‍वरका छोराछोरीहरू कहलाउन सक्दछौँ।"(१ युहन्ना ३:१)। जब हामीले अधिकार पाउँछौँ भने त्यस अधिकारको सदुपयोग गर्द जिम्मेवारी पनि पाउँछौँ। अभिभारा नभएको अधिकार प्रभावहीन हुन्छन्। 

चर्चमा येशुभक्त भनेर दावी गर्ने हामी सबै जना येशुका शरीर हौँ। तर चर्चको चित्रमा हामी समावेश हुँदा हाम्रो व्यक्तिगत जवाफदेहितालाई कसरी वहन गर्नुपर्दछ भनेर पावलले भन्दछ? हेर्नुहोस्: एफिसी ४:१-१३।
×हामी सबै यन्त्रको भागहरू जस्तै चल्नु पर्दछ। यन्त्रमा प्रत्येक भाग अर्को भागसँग भर परेको हुन्छ। तर ती भागहरुका काम फरक फरक हुन्छन्।  त्यसरी नै हामी हरेकलाई विभिन्न कार्यभार तथा दक्षता दिएको छ। हाम्रो क्षमता अनुसार चर्चको बिकासको निम्ति हामीलाई नियुक्ती गरिएको छ र त्यसै अनुसार हामीले जिम्मेवार वहन गर्नुपर्दछ। परमेश्‍वरले चर्चका हरेक सदस्यहरूलाई पवित्र आत्मा प्राप्त गर्न आह्वान गर्नुहुन्छ। आआफ्ना अभिरुचि अनुसार एकत्रित भएर दाजुभाई तथा दिदीबहिनी सरह प्रेम, स्नेह राखेर जम्मा हुनुपर्दछ।"-एलेन जि ह्वाईट, माई लाईफ टुडे, पृ. २७६ बाट रुपान्तरित।
चर्चका कुनै व्यक्तिलाई चाहे अधिकारवाला नै किन नहोस्, सबै कुरा वहन गर्न दक्षता दिएको छैन। चर्चका हरेक सदस्यले आफ्नो प्रतिभा वा बरदान अनुसार महत्वपूर्ण जिम्मेवार पाएका हुन्छन्। चर्चका सदस्यलाई सुम्पिएका केहि अभिभाराहरूका उदाहरणहरू देहायका पदहरूमा हेर्नुहोस्: १ कोरन्थी १२, १ कोरन्थी १६:२, १ थेस्सोलोनी ५:१४,१७,२५, हिब्रु १०:२५ र १ पत्रुस ३:१४।  

धेरै मानिसहरू व्यापार तथा कारोबार गर्ने समाजमा रहन्छन्। कतिपय मानिसहरूले त्यहि रकमी मनस्थिति तिनीहरूको चर्चमा पनि भित्र्याउँछन्। प्रायजसो कुनै व्यक्ति चर्चको सदस्य हुन खोज्दा × मैले पाएको दक्षता, खुबी तथा बरदानहरूलाई चर्चका परिवारहरूको भलाईको निम्ति प्रयोग गरेर कसरी सहायता गर्न सक्छु" भन्ने मनोबृत्तिको सट्टा पहिला यो जिज्ञासा राख्दछन्, यस चर्चमा मेरो लागि के छ, मेरो भाऊ कस्तो हुनेछ। जब अमेरिकाको जोन एफ. केनेडीले सन् १९६१ मा राष्ट्रपतिको सपथ खाएका थिए, उसले यो प्रख्यात अभिमत व्यक्त गरेका थिए, ×तिम्रो देशले तिमीलाई के गर्न सक्छ भन्न् नसोच, बरू तिमीले तिम्रो देशलाई के गर्न सक्छौ भन्ने सोच।" चर्चमा पनि यो मनोबृत्तिले हामीले अभिप्रेरित हुनुपर्दछ। नि:सन्देह चर्चका धेरै कार्यकिलापमा सहभागी हुने र चर्चमा बिश्‍वाससाथ नियमित आउनेहरूका निम्ति चर्चले धेरै कुरा गर्न सक्दछन् र गरिरहेका छन्। तर हामीले जहिले पनि यो सोच्नुपर्दछ: मैले कसरी सेवा गर्न सक्दछु? अरूलाई मैले कसरी ढाढस दिन सक्दछु? युवायुवतीहरूको निम्ति म कसरी अनुकरणीय उदाहरण बन्न सक्दछु? स्थानिय चर्चका आवश्यकता अनुसार मैले कसरी शान्त वातावरण ल्याउन मद्दत गर्न सक्दछु? चर्चका अगुवा तथा सदस्यहरूको आवश्यकता अनुसार मैले कसरी तिनीहरूलाई प्रोत्साहन तथा हौशला दिन सक्दछु?

यी जिज्ञासाहरूलाई आफैले सोच्नुहोस् र आफ्नो हृदयमा इमान्दारी पुर्वक तिनीहरूको जवाफ खोतल्नुहोस्: चर्चमा कुन कारणले म गइरहेको छु? मैले के पाउने भनेर हो कि, वा मैले के दिन सक्छु?
४. एकतामा अनेकता (युहन्ना १४:६)

धेरै इसाईहरूले विभिन्न चर्चहरूमा ठूलो मात्रामा एकताको निम्ति भरमग्दुर प्रयास गर्दछन्। चर्चका मानिसहरूको भ्रष्ट चरित्र तथा अनिमियता तथा बदनामले गर्दा चर्च छिया छिया भएको तिनीहरूले औँल्याउँछन्। प्रभु येशुले आफ्ना चेलाहरूलाई एकै मनको होऊ र एकतामा रह भनेर बराबर आह्वान गरेको कुरालाई ती इसाईहरूले सम्झाउँछन्। सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट चर्चमा पनि एकताको अत्यन्त खाँचो भएको अनुभव गरिएको छ। किनभने यस चर्चका विभिन्न बुज्रुक सदस्यहरूले अनेक धारणाहरू प्रस्तुत गरे यसलाई टुक्र्याउन भरमग्दुर कोशिस गरिरहेको पाइएको छ। तर एकै प्रकारले सेवाकार्य गर्ने शैलीलाई जोड दिनुमा मात्र चर्चको एकवैध्यताको आधार बनाइनु हुन्न। चर्चको एकताको आधार धेरै गहिरो हुनुपर्दछ।

चर्चको तथा येशुभक्तहरूको एकताको निम्ति के मूल तत्वको आवश्यक छन्? हेर्नुहोस्: युहन्ना १४:६ र एफिसी ४:३,१३।

येशुमा एक हुनु भनेको सत्यमा एक हुनु हो। येशु आफैले आफूलाई सत्य भनेर स्पष्ट गर्नु भएको छ। यसको अर्थ यो होइन, मानिसहरूले कुनै पदहरूको अर्थमा भिन्न भिन्न दृष्टिकोण वा धार्मिक धारणा राख्यो भन्दैमा तिनीहरूमा वास्तविक एकता हुँदैनन्। तर सतसंङ्ग वा सत रूपमा एक हुनको लागि परमेश्‍वरको वचन बाइबल र यसले सिकाएका आधारभूत शिक्षाहरूलाई आत्मसात् गर्नु जरुरी छन्। बाइबलले के सिकाएको छ त्यो व्यबहारिक रूपमा कसरी लागु गर्नु पर्दछ भनेर एक आपसमा बाँड्नु पनि चर्चले जरूरी ठानेको छ। तर सबै विश्‍वासीहरूले एकै किसिमले परमेश्‍वरको उपासना गरून र एक दिमागले सोचुन् भन्ने चर्चले कर गर्दैन। संसारमा धेरै संस्कृतीहरू छन्, रहनसहनहरू छन्। परमेश्‍वरलाई बिश्‍वास गर्‍यो भन्दैमा ती रहनसहनहरूलाई बदल्नु पर्दछ भनेर चर्चले सिकाउँदैनन्। यी विभिन्न संस्कृतिक तथा रहनसहनहरूले विश्‍वव्यापी चर्चको एकतालाई अनेकता झलक्याउँछन्।

नयाँ येरुशलेमको बारेमा वर्णन गर्दै परमेश्‍वरका जनहरू र परमेश्‍वरमा आस्था नराख्‍नेहरूको बिचमा के भिन्नता हुन्छन् भनेर युहन्नाले देहायका पदहरूले देखाएकाछन्? प्रकाश २१, २२:१-६, २१:१२-१४,१९,२६ र २२:२।

नयाँ येरूशलेम कुनै मनगढन्ते शहर नभएर परमेश्‍वरले आफ्ना जनहरूका निम्ति सृष्टि गरिने शहर हुन्। त्यस शहरमा रहन परमेश्‍वरका जनहरू हरेक जाती जनजाती, भाषाभाषी र राष्‍ट्रका मानिसहरू आउनेछन् (प्रकाश ५:९, ७:९)।

जो मानिसहरू यस पवित्र नयाँ येरुशलेम शहरमा पस्दछन्, ती मानिसहरूले यस पृथ्वीमा एउटै रुखका अनेक हाँगाविँगाहरू जस्तै फैलिएर भर्नेछन्। ×एउटै लहराका हाँगाहरू र पातहरू एकनास हुँदैनन्। तर त्यस बिभिन्नतामालाई एकताको सुत्रमा बाँधिएका हुन्छन्। हरेक हाँगाहरू एउटै मृल वृक्षबाट आएका हुन्छन्। जब हामीहरू एउटै सत्य वृक्षका हाँगाहरू हुन्छौँ, तब त्यहाँ एक आपसमा झैँझगडा, लडाँई, डाह रिस, अख्तीयार पाएर अरूलाई थिचोमिचो गरेर रजाईँ गर्ने जस्ता मनोवृत्तिहरू हुँदैनन्। त्यहाँ एक आपसमा कुनै पनि मनमुताव र असमहती हुँदैनन्।"-एलेन जि ह्वाईट, जनरल कन्फरेन्स बुलेटिन, अप्रिल २५, १९०१बाट रुपान्तरित।

हामी भन्दा फरक हुनेहरूको साथमा परमेश्‍वरको उपासना नगरी केवल हामीसँग मिल्नेसँगमात्र किन परमेश्‍वरको उपासना गरिन्छ? यस किसिमको व्यवहारले अरूलाई हामीले के सन्देश पुर्‍याइरहेका छौँ? 
५. चर्चको मूल आधारशीला: येशु ख्रीष्ट (मत्ती १६:१८)

प्रायजसो हामीहरूले हाम्रो चर्चको बारेमा चर्चा गर्दछौँ। हाम्रो चर्चप्रति गौरवान्वित हुने धेरै कारणहरू हुन सक्दछन्। फेरि वास्तविक रूपमा हाम्रो चर्च सिद्ध वा निष्खोट छ भनेर हामी दावी गर्दैनौँ पनि। यस चर्चमा हामी धेरै मानिसहरू, हाम्रा दक्षता, प्रतिभाहरू, समय, जाँगर, बल, श्रोत र पैसालाई लगानी गरेका छौँ। यसले गर्दा चर्च हाम्रो हो भनेर दावी गर्न अलिकति पनि हिचकिचाउँदैनौँ। तर खास गरि भन्ने हो भने चर्च हाम्रो होइन। यो परमेश्‍वरको हो। यसले गर्दा चर्चप्रतिको धारणमा ठूलो भिन्नता भएको महशूस हुनुपर्दछ। 

चर्च कसको हो भनेर येशु आफैले दावी गर्नुभएको छ? हेर्नुहोस्: मत्ती १६:१८।

परमेश्‍वरको चर्च कुन् चट्टानमा बन्ने हो भन्ने येशुको स्पष्टतया विषयलाई लिएर धेरै मानिसहरूमा भ्रम सृजना भएको पाउँछौँ। कतिपय मानिसहरूले चर्चको आधारशीला पत्रुस हो भनेर दावी गर्दछन्। गहिरिएर बाइबल अध्ययन गर्दा पत्रुस नै चर्चको आधारशीला हो भनेको प्रमाण देखिन्दैनन्। त्यसकारण चर्चको स्थापनाको श्रेय पत्रुसलाई दिनु कुनै उचित कारण छैन। फेरि चर्चको विशेषाधिकार पत्रुसबाट भविष्यमा रोमका बिशप वा पोपहरूलाई हस्तारन्तर गरियो भन्ने प्रमाण पनि बाइबलले सिकाएको पाउँदैनौँ। पत्रुस आफैले येशुलाई जीवित परमेश्‍वरको पुत्र हुनुहुन्छ (मत्ती १६:१६) भनेर स्विकार गरेकैबाट चर्च येशुरूपी चट्टानमा स्थापना भएको प्रमाणित गर्दछ।

यहि तथ्यलाई बुझाउन अरू शङ्‍केतहरू वा शव्दचित्रहरूको पनि चर्चा गर्नुहोस्। उदाहरणमा, चर्च येशुमा खडा भएको कारण यो चर्च उहाँको हो, हाम्रो होइन भन्ने भनाईमा तपाईँको के मनतव्य छ? हेर्नुहोस्: एफिसी २:२०, ४:१५,१६, प्रकाश १:१२-१६,२०।

जसरी प्रकाशको पुस्तकमा भएका पदहरू चिन्ह वा प्रतिककै प्रतिकहरूले भरिएका छन्, प्रकाश १:१२-२० मा येशुको बारेमा वर्णन गर्दा पुरानो करारका प्रतिकहरूले भरेको पाउँछौँ। एउटै पानसमा जोडेका सातवटा दियोहरूका बिचमा मूल पुजारीको भेषमा येशु हिँडिरहेको भनेका छन्। यसले गर्दा हाम्रो मन त्यसबेला फर्कन्छन् जब पुरानो करारमा परमेश्‍वरको मन्दिरमा ती सात दियोहरू एउटै पानसमा राखेको थियो। यसको अर्थ परमेश्‍वरका मानिसहरूको बिचमा उहाँको उपस्थिति जनाउँथ्यो। प्रकाशको पुस्तकले भविष्यमा के हुन्छ भनेर (प्रकाश १:१) वाख्या गर्नु भन्दा पहिला, हामीले सबै कुराहरू ठिक परिप्रेक्ष्यमा हेरुन् भनेर यस पुस्तकका लेखकले खुलस्त गर्न चाहन्छ। येशु आदि र अन्त (अल्फा र ओमेगा), प्रथम् र अन्तिम तथा हाम्रो स्वर्गको मूल पुजारी हुनुहुन्छ भनेर यसले देखाउँछन्। येशु कुनै यस्तो दुनियाँ भन्दा टाडा तथा पहुँच नभएका देवता नभएर उहाँ सत सनातन परमेश्‍वर हुनुहुन्छ जो उहाँको चर्चको बिचमा हिँड्नुहुन्छ। 

यदि चर्च परमेश्‍वरको मातहतमा छ भने, हाम्रो भूमिका यसमा के छ त? के यस चर्चलाई रेखदेख गर्ने अभिभारा हाम्रो हो? कस्ता खालका जिम्मेवारीहरू हाम्रा काँधमा भएको आभास हामीले पाउनु पर्दछ? चर्चमा तपाईँले पाउनुभएको उत्तरदायित्वहरूलाई कसरी वहन गरिरहनुभएको छ? चर्चलाई आत्मसात् गर्न तपाईँले के सुधार गर्नु पर्दछ?
उपसंहार: 
सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट चर्चको बारेमा पूर्ण रूपमा जानकारीको निम्ति आर. डिडरेनद्वारा सम्पादित हान्डबुक अभ सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट थियोलोजी (हागरटाउन, मेरिल्यान्ड: रिभ्यु एण्ड हेराल्ड पब्लिशिङ्ग आसोसियशन, २०००) पढ्न सुझाव गर्दछौँ। बिशेष गरि यस पुस्तकको पृ.५३८-५८१ मा चर्चको विशेषताहरूको बिषयमा औँल्याएका छन्। एलेन जि ह्वाईटको द डिजायर अभ एजेज वा जेरी डी. थोमासको मसीह भन्ने पुस्तकको (नेपालीमा अनुवादित) ४५ अध्यायमा येशुले आफ्नो चर्च कसमा स्थापना गर्ने भनेर वर्णन गरेको पढ्यो भने लाभकारी हुन्छ।

×येशुले जवाफ दिनु भयो, —हे योनाको पुत्र सीमोन, तिमी धन्यका हौ! तिमीले जे स्विकार गर्‍ंयौ यो कुनै मानिसले गरेर होइन। स्वर्गमा हुनुहुने मेरा पिताले नै तिमीलाई यो रहस्य खुलाएको हो‘ (मत्ती १६:१७)।

×जुन सत्य पत्रुसले स्विकार गर्‍यो त्यो सत्य सबै येशुभक्तहरूका विश्‍वासका आधार हुन्। येशु आफैले उहाँ अनन्त जीवन हो भनेर घोषणा गर्नुभएको छ। येशुले दावी गर्नुभएको ज्ञान हुँदा कुनै मानिसले पनि आफूलाई चर्चको सर्वोपरी ठानेर जस, प्रशंसा वा सम्मान खोज्नु उपयुक्त हुँदैनन्। पत्रुसले येशुलाई ख्रीष्ट भनेर जुन स्विकार गरे यो कुनै आफ्नै ज्ञान, बुद्धि वा भलाईको कारणले गरेको होइन। कोहि मानिस पनि परमेश्‍वरको ज्ञानमा पुग्न सक्दैनन्। —परमेश्‍वरका रहस्यहरू स्वर्गहरू भन्दा उच्च छन्। तपाईँले के गर्न सक्नुहुन्छ? यो पाताल वा असाध्य गहिरो भन्दा पनि गहिरो छ। तपाईँले के जान्न सक्नुहुन्छ?‘ अयुब ११:८। यदि हामी परमेश्‍वरको छोराछोरी हुने हकलाई स्विकार गर्‍यौँ भने मात्र उहाँले उहाँका गहिरो कुराहरूलाई देखाउन सक्नुहुन्छ।"-एलेन जि ह्वाईट, द डिजायर अभ एजेज, पृ. ४१२ बाट रुपान्तरित।
चिन्तनमनन:
1. मानिसको मुक्तिको निम्ति चर्चको सदस्य हुनु के अनिवार्य छ? अर्थात् के हामी कुनै अर्कै अभिप्रायले चर्चमा सम्मिलित हुन्छौँ? यदि हो भने के के कारणहरू छन्? शरीरका भागहरू हुनमा हामीलाई के लाभदायक सिद्ध हुनसक्दछन्? फेरि त्यसै समय के कुरामा हामी चनाखो र होशियार हुनुपर्दछ?
2. कसैले भन्दछ: ×म चर्च जान छोडेँ। किनभने जब म चर्च जान्छु, ममा शुन्यता भएको महशुस गर्दछु। जब म प्रकृतिमा बाहिर जान्छु तब म मा गहिरो अध्यत्मिक अनुभव भएको आभास हुन्छ। तर चर्चमा प्रवचन सुन्दा त्यस्तो आत्मिक जागरण हँदैनन्। यस्तो मनोबृत्ति भएको मानिसलाई तपाईँले के जवाफ दिनुहुन्छ?
3. अरू कुनै मानिसहरू भन्दा येशुभक्तहरू जस्तोसुकै भएपनि वा जुनसुकै पृथक धारणाहरू भएतापनि अरू मानिसहरूलाई माया गर्न र ग्रहण गर्ने कुरामा अग्रज स्थान किन ओगट्नु पर्दछ? मानिसहरू जो सुकै भएतापनि उनीहरूलाई आदर पूर्वक व्यवहार गर्नुपर्दछ भनेर येशुले देखाउनुभएको स्वभावलाई हाम्रो जीवनमा आत्मसात् गर्न के गर्नुपर्दछ? उहाँको सदिच्छा पालन गर्न हामीले के कुरामा सुधार गर्नुपर्दछ?
सारांम्श: चर्च परमेश्‍वरको हो। यो हाम्रो भन्दा परमेश्‍वरको चर्च हो। हामी येशुको शरीर रूपि चर्चका अंगहरू हौँ। हामी हरेकलाई आआफ्नो खुबी अनुसार विशेष कामहरु दिएका छन्। तर उहाँ चर्चको मुख्य शिर हुनुहुन्छ भन्ने कुरामा हामीले कहिल्यै पनि बिर्सनु हुँदैन। हामी सबैलाई एउटै काम गर्न खटाएको हुँदैनन् तर येशुको सतसङ्ग र एकतामा रहन हाम्रो अथक प्रयास जारी हुनुपर्दछ।  
असार ६-१२ (जुन २०-२६)
अध्याय १३




येशुभक्तको पुनित काम
                                             (Mission)

यस अध्यायको निम्ति पढ्नुहोस्: मर्कूस १६:१५,१६, लुका २४:४६,४७, युहन्ना १४:६, एफिसी ४:११-१५, २ पत्रुस २:१-३, प्रकाश १४:६-१२।
स्मरण गर्नुपर्ने पद: ×तिमी कुन आशामा बाँची रहेका छौ त्यसको जवाफ दिन जहिले पनि तयार हौ। के कारणले त्यस आशामा तिमी छौ भन्ने कारण कसैले सोध्दा बिना हिच्किच्याई त्यसको तर्क प्रस्तुत गर्न जहिले पनि राजी हुनु। तर भद्र र आदर पुर्वक प्रस्तुत गर्नु।" १ पत्रुस ३:१५।
मिसन वा सुसमाचार प्रचारक भन्ने शव्द पुरानो शव्द हो। आफ्ना घर भन्दा संसारको अर्कै देशमा गएर छ सात वर्ष मिसनमा कामगर्ने कर्मचारीलाई मिसन कर्मचारी भन्दछन्। तर यो शव्द मिसन वा सुसमाचार प्रचारक भनेको येशुभक्त जीवनको केन्द्रिय भाग हुन्। ×मिशन र मिशिनरी (mission and missionary) अर्थात् शिष्टमण्डल र प्रचारक भन्ने शव्द ल्याटिन भाषामा पठाउनु र पठाइएका हुन्। अंग्रेजी भाषामा नाम प्रेरित (apostle) भन्ने शव्द प्रायजसो प्रयोग गरिन्छ। यो पनि ग्रीक वा युनानी भाषाबाटै आएको हो। यसको अर्थ पनि पठाइएको हो। पुस्तक युहन्नाको सुसमाचारमा उनन्चालीस पल्ट येशुलाई परमेश्‍वरले पठाउनुभएको भनेर उल्लेख गरेको छ। अनन्चालीस पल्ट युहन्नाको किताबमा मात्र येशु प्रचारक वा प्रेरित भनेर परिभाषित गरिएको छ।"- ईरिक डब्ल्यु बौमगार्टनरद्वारा सम्पादित रिभिजनिङ्ग एडभेन्टिस्ट मिशिनरी पुस्तकमा (बेरियन स्प्रिङ्गस्, मिशिगन: आन्ड्रु युनिभरसिटि प्रेस, १९९८) जोन एल डिबडहालको ×मिशिनरी गड-मिशिनरी चर्च" अध्यायको पृष्ट ८ बाट रुपान्तरित।

येशुको पछि लाग्ने भएको हुनाले हामी उहाँसँग सह-प्रचारकहरू हौँ। जसरी उहाँलाई यस संसारमा पठाइयो, त्यसरी नै हामीलाई पनि उहाँको प्रतिनिधित्व गर्न पठाइएको हो। संसारको हरेक मानिसलाई तिन स्वर्गदूतहरूको सन्देश सुनाउनु हाम्रो अभिभारा हो। जती धेरै हामी यस संसारमा रह्यौँ त्यत्ति धेरै यस संसारको माया मोहमा फसिरहने खतरा हुन्छ। अनि यस संसारमा परमेश्‍वरले हामीलाई दिनुभएको सान्दर्भिक-सत्यलाई प्रचारगर्ने जिम्मेवार बिर्सन्छौँ।
यस अध्यायको झलक: मिशन वा सुसमाचार-प्रचार गर्ने चर्चको मुटु हो। चाहे अहिले होस् वा पछि होस् मानव जीवन जोखिममा परेको छ। सुसमाचार-प्रचार गर्नु कार्य चर्चका धेरै कार्यक्रमहरू मध्ये एक होइन। यो मात्र चर्चको जीवनको मूल लक्ष्य हो। येशुका हरेक भक्तले मिशिनरी वा सुसमाचार-प्रचार गर्न बोलाइएको आभास पाउनु पर्दछ।
१.मानिसहरू हराउनेछन (र साथै यो जीवन व्यर्थको आभास् हुनेछन्)‍, यदि त्यो बाटोमा हिँड्न भने (युहन्ना १४:६)

परमेश्‍वरले सारा मानिसहरूको उद्धार गर्नेछन् वा छैनन् भनेर बाइबलका पण्डितहरूले सारा इतिहासमा बादबिवाद गरिरहेको हामी पाउँछौ। कसैले भन्छन्, परमेश्‍वर प्रेमिलो भएकोले कोहि पनि स्वर्गको राज्यबाट बंचित हुनेछैनन्। अरूले भन्छन्, येशुको बारेमा कहिल्यै पनि सुन्न नपाउनेहरूले मृत्यु पछि तिनीहरूले उहाँलाई विश्‍वास गर्ने अवसर प्रदान गरिनेछ। त्यस्तै अरूहरूले विभिन्त तर्कवितर्कहरू प्रस्तुत गर्दछन्। तर यी चिन्तनहरूको समस्या त एउटा छ, ती हुन् मानिसहरूले आफ्नै ढाँचाले बाइबललाई टिप्पनी गर्न खोज्दछन् र मानौँ उनीहरूसँग सबै प्रश्‍नहरूको जवाफ छन्।। तर हामी चाहिँ परमेश्‍वरले देखाउनु भएको सत्यप्रति सन्तुष्ट हुनुपर्दछ। बाइबलको धर्मज्ञानमा कतिपय जिज्ञासाहरू छन् जसको जवाफ हामीलाई दिएको छैन। तर हामीलाई थाहा छ उहाँ न्यायप्रिय हुनुहुन्छ र उहाँको अपार प्रेमको कारण उहाँले जे गर्नुहुन्छ त्यो उचित नै हुनेछ। परमेश्‍वरले यो पनि स्पष्ट गर्नुभएको छ, हरेक मानिसलाई आत्मनिर्णयको अधिकार सुम्पिएको छ। उसलाई विवेकको स्वतन्त्रता उसको आफ्नै विवेकमा छोडिएको छ। यसले गर्दा परमेश्‍वरको राज्यमा रहन चाहने वा उहाँबाट हराउने चाहने निर्णय हरेक मानिसको हातमा उहाँले छोड्नुभएको छ। यसको अर्थ कतिपय मानिसहरू मुक्ति पाउनबाट वंचित हुनेछन्। यो परमेश्‍वरको कारणले होइन बरू आफ्नै रोजाईले हो। इतिहासको अन्तमा मुक्ति पाउने र अनन्त जीवन गुमाउने दुई थरिका मानिसहरूलाई छुट्ट्याउनेछन्। जति सक्दो उति सारा मानिसहरूलाई परमेश्‍वरको राज्यमा समेत्‍न सुसमाचार प्रचार गर्नु पर्छ भन्ने निर्देशन पनि हामीलाई ज्ञात छ।

कुनै एक स्थानमा, जात जातीमा, रंगमा, देशमा वा निश्‍चित मानिसहरूलाई मात्र नभएर सारा विश्‍वमा सुसमाचार फैलाउन अत्यन्त महत्व छ भनेर देहायका पदहरूले कसरी जोड गरेकाछन्? युहन्ना १४:६, प्रेरित ४:१२, १ युहन्ना ५:११,१२ । 

सारा बाइबलको निचोड युहन्ना ३:१६ हो भनेर सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टका प्रखर रेडियो प्रवक्ता एचएमएस रिचार्डले एक फेरा भनेका थिए। सबै बाइबलका पदहरूमा यो अत्यन्त ख्यातिप्राप्त पद हो। यसमा यसरी उल्लेख गरिएको छ, ×परमेश्‍वरले संसारलाई यसरी प्रेम गर्नुभयो की आफ्नो एक मात्र पुत्रलाई दिनुभयो। जसले उहाँलाई विश्‍वास गर्दछ त्यो नाश हुँदैन तर अनन्त जीवन पाउँछन्।" यस पृथ्वी ग्रहमा परमेश्‍वरले आफ्नो पुत्रलाई पठाएर उहाँको उत्कृष्ट प्रेमलाई प्रदर्शन गर्नुभएको छ भनेर यस पदले देखाएको छ। यो वाचा वा प्रतिज्ञाको उपभोग ती सबैले गर्न पाउँछन् जसले उहाँलाई विश्‍वास गर्दछन् वा उहाँमा आस्था राख्‍दछन्। फेरि यहि पदमा मानिसले अर्को बाटो पनि रोज्न सक्छन् भनेर स्पष्ट रूपमा प्रस्तुत गरेको छ। जो मानिस सुसमाचारको आह्वानलाई सुन्न चाहँदैन र येशुलाई मुक्तिदाता भनेर ग्रहण गर्दैन त्यो नाश हुनेछन्। जब हामीले उहाँलाई चुन्यौँ वा चुनेनौँ तब हामीले मुक्ति पाउने वा नाश हुने निर्णयको अधिकार परमेश्‍वर मै निहित हुन्छ हामीमा होइन। जब मुक्तिको लागि नाउँ बोलाउनेछन् तब हामी धेरै अचम्ममा पर्नेछौँ। परमेश्‍वरले कसैको आत्मनिर्णयको अधिकारलाई हस्तक्षेप नगरि सकेसम्म जति धेरै त्यत्ति सबैलाई मुक्ति दिन प्रयास गर्नुहुनेछ। उहाँ चाहनु हुन्छ सकेसम्म थोरै मात्र नाश होस्। परमेश्‍वरको वुद्धिमताले गर्दा कुनै पनि मानिस नाश नहोस् भनेर प्रचार गर्ने कार्यमा हामी सबैलाई सहभागी बनाउनुभएको छ।

चर्चको उद्देष्यको परिपूर्ति गर्न तपाईँको भूमिका के छ? सुसमाचार अरूको हातमा पुर्‍याउन तपाईँ आफै कत्ति गम्भिर हुनुभएको छ? हाल गरिरहेकोमा अझ प्रभावकारी बनाउन अरू के गर्नु पर्दछ?
२. महान् निर्देशन (मत्ती २८:१८-२०)

येशुको बारेमा जीवनी लेखिएको मत्ती, मर्कूस, लुका र युहन्ना पुस्तकहरूमा सारा संसारमा गएर उहाँको बारेमा प्रचार गर्नु भन्ने निर्देशन उल्लेख गरिएको छ। त्यसपछि प्रेरितको पुस्तकमा पनि छ। ती चारै पुस्तकहरूमा स्पष्ट तरिकाले एउटै निर्देशन उल्लेख गरिएतापनि केहि घट्लाग्दो भिन्नता पनि समावेश भएको पाउँछौँ। येशुको महान् आज्ञा वा निर्देशनको बारेमा स्पष्ट ज्ञान हासिल गर्न ती सबै विवरणहरू पढ्न अत्यावश्यक छ।

प्रभु येशुले दिनुभएको महान् आज्ञा वा निर्देशन देहायका पदहरुमा उल्लेख गरिएका छन्। यी पदहरुले एक अर्कालाई कसरी समर्थन गर्दछ त्यो पनि हेर्नुहोस्। यी प्रत्येक पदहरूमा के विस्तृत विवरण छन् त्यो पनि याद गर्नुहोस्। मत्ती २८:१९, मर्कूस १६:१५,१६, लुका २४:४६,४७, युहन्ना २०:२१, र प्रेरित १:८।

येशुको बारेमा सुसमाचार सबै देशहरूमा प्रचार गर्न हरेक विश्‍वासी वा चर्चको संस्थालाई खटाएको छ। जनरल कन्फरेन्सको (सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टको मुख्‍य संस्था) आंकडा अनुसार सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टले संसारको २०० देशहरूमा येशुको प्रचार भइरहेको छ। यसको अर्थ केवल केहि देशहरूमात्र छन् जहाँ हाम्रो चर्चको पहुँच भएको छैन। सुसमाचार नपुगेका देशहरुमा केहि ठूला देशहरू छन्, जस्तै उत्तर कोरिया, साउदी अरेबिया, सिरिया र यमन। प्रायजसो सुसमाचार नपुगेका अरू देशहरु भनेको दश लाख भन्दा कम जनसंख्या भएका देशहरू हुन्। सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्ट चर्चले परमेश्‍वरको निर्देशन पूर्णरूपमा पालन गर्न सकिन लागेको छ भन्नुमा अनुपयोक्ति नहोला। तर सिद्धियो नै भन्दा गलत हुनेछ। संसारका धेरै देशहरूमा हाम्रो चर्च द्रुत गतिले अघि बढिरहेका छन् र अरू नयाँ नयाँ क्षेत्रहरुमा पनि कामहरूको थालनी भइरहेको छ। यसको निम्ति हामीले परमेश्‍वरलाई धन्यबाद दिनुपर्दछ। तर चुनौतीहरू अझ धेरै छन्। जब नयाँ करारमा ×देशहरू" भन्दछन् यसको अर्थ मानिसका समूह अथवा भौगोलिक समूह हुन्। त्यसकारण जब सम्म सबै मानिसहरूको समूहमा सुसमाचार पुग्दैन तब सम्म हाम्रो काम सम्पन्न भइसक्यो भन्न मिल्दैन।  कति यस्ता समूहरू बाँकि छ न त भनेर कतिपय मानिसहरूले बादविवाद गर्छन्। अनुसुन्धानद्वारा विशेषज्ञहरूको निष्कर्ष अनुसार १२,००० देखि २०,००० सम्म यस्ता समूहरू छन् जहाँ येशुको समाचार पुगेको छैन। तर यस विवरणलाई कसरी लिएका छन्, यो पनि विवादको विषय होइन भन्न मिल्दैन। तर आंकडामा जे प्रस्तुत गरेतापनि संसारका हजारौ मानिसहरूका समूहमा येशुको सुसमाचार पुगेको छैन।

तपाईँकै समाजमा कतिपय मानिसहरूले येशुको बारेमा सुनेका छैनन् सो सोच्नुहोस्। तपाईँको फरक जीवनले ती मानिसहरूमा येशुको सन्देश कसरी पुगिरहेका छन्? यसको जवाफले तपाईँको बारेमा के भन्दछ र सुसमाचार पुर्‍याउने चर्चको उद्देष्यमा तपाईँको सहभागिता कस्तो भइरहेको देखाउँछन्?
३.साक्षी दिने चर्च (प्रकाश १४:६-१२)

संसारको इतिहासको अन्त्यमा परमेश्‍वरका जनहरूले स्वर्गदूतहरूका विशेष सन्देश सबैलाई सुनाउनु पर्दछ भनेर निर्देशित गरिएको छ। त्यो के हो? हेर्नुहोस्: प्रकाश १४:६-१२। यस सन्देशको अर्थ तपाईँले के बुझ्नुहुन्छ? आफ्नै शव्दहरूमा लेख्‍नुहोस्।

तिन स्वर्गदूतहरूले दिएका सन्देशहरूले संसारको अन्तमा सबै मानिसहरूले थाहा पाउनुपर्ने विषयबस्तुलाई केन्द्रित गरेर औँल्याएका छन्। मुक्ति पाएका प्रथम् फलको बारेमा दर्शन देखेर युहन्नाले तिन स्वर्गदूतहरूको बारेमा लेख्‍न सुरू गर्छन्। अनि पद १५मा यस्तो दर्शन देख्‍दछन् जहाँ उद्धार पाएका सबै मानिसहरूको कटानी अर्थात् परमेश्‍वरको राज्यमा जम्मा भएका हुन्छन्। यी सन्देशहरूमा के समावेश भएका छन् सो जान्नु अति नै आवश्यक छन्। फेरि अजम्मरी जीवनको सुसमाचार (पद ५) दिने ती स्वर्गदूतहरू कुन हो त भन्ने विषयमा थाहा पाउनु पनि जरुरी छ। भविष्यवाणीको परिभाषामा स्वर्गदूतको अर्थ मानविय सन्देशवाहकहरू, अगुवाहरू र चर्चका सदस्यहरू हुन्। एलेन जि ह्वाईटले यसबारेमा टिप्पनी गरेर यसरी समर्थन जनाउँछिन्: ×स्वर्गदूतहरू स्वर्गको बिचमा उडिरहेका भनेर उल्लेख गरेका छन्। संसारको इतिहासको अन्तमा रहने मानिसहरूलाई चेतावनीको सन्देश तिनीहरूले प्रचार गरिरहेका छन्। स्पष्ट त कसैले पनि यी स्वर्गदूतहरूका आवाज सुनेका हुँदैनन्। तर ती स्वर्गदूतहरू ती मानिसहरूका प्रतिक हुन् जो परमेश्‍वरका जनहरू हुन् जो स्वर्गसँग मिलेर आफ्ना काम सम्पन्न गरिरहेका हुन्छन्। परमेश्‍वरको पवित्र आत्माले ती पुरुष र महिलाहरुलाई प्रज्वलित पारेका हुन्छन् र तिनीहरू सत्यले पवित्र पारेका हुन्छन्। ती मानविय दूतहरूले स्वर्गदूतहरूका आवाजलाई प्रचार गरेका हु्न्छन्।"-लाईफ स्केट्चेस्, पृ.४२९। 

येशुको महान् निर्देशन जस्तै, ती तिन स्वर्गदुतहरूले सारा संसारमा रहेका हरेक मानिसहरूका सामु सुसमाचार लान कडा चुनौती दिएर आफ्ना आवाज सुरु गरेको पाउँछन्। तर, हामीले ठूलो खतरा पनि सामना गर्नु परेको आभास् पाउन सक्छौँ। त्यो हो, जब हामी यस संसारमा जति धेरै समय रह्‍यौँ त्यत्ति परमेश्‍वरको पुनित कार्यमा र्‍हास आउनु सक्दछ र यस संसारको मायाजालमा फसिरहेका हुन्छौ। यथास्थितिबादलाई हामीले समर्थन गरिरहेका हुन्छौँ। यस संसारमा हाम्रो जीवनको उद्देष्य भनेको परमेश्‍वरको साक्षी हुनु हो भन्ने विर्सन्छौँ। जब यो स्थितिमा हामी वा हाम्रा चर्च पुग्छन् तब परमेश्‍वरले दिनुभएको लक्षलाई पन्छाइरहेका हुन्छौँ।

आफ्नो सुरक्षा वा आफ्नो भलाईलाई मात्र केन्द्रिभूत गर्ने चर्चका अगुवा वा सदस्यहरूले देखाएका आचरणको समस्यालाई तपाईँले सोच्नुहोस्। यो कसरी हुन्छ? यसलाई हामीले कसरी पहिचान गर्ने? यस्तो धरापमा नपर्न हामीले के कुरामा चनाखो भइरहनुपर्दछ?
४. येशुको बारेमा व्यक्तिगत रूपमा साक्षी बक्नु (१ कोरन्थी १२:२८)

चर्चको उद्देष्य भनेको प्रचार गर्ने मनस्थितिमा रहनु पर्छ भन्ने रायमा निर्विवाद रूपमा सबै सहमत छन्। तर चर्च भनेको को हो त? चर्च भनेको संस्थामा मात्र सिमित हुने होइन। तर चर्च भनेको ती मानिसहरू हुन् जसलाई प्रभु येशुले आफ्नो साक्षी बक्न बोलाइएका हुन्छन्।

हाम्रो आस्थाको निम्ति हामी निडर भएर त्यसको साक्षी किन बक्नु पर्दछ भनेर विश्‍वास गर्छौँ? हेर्नुहोस्, १ कोरन्थी १२:२८ र एफिसी ४:११-१५।

हामी सबैमा शिक्षादिक्षा दिनेमा वा प्रचार गर्नेमा दक्षता भएको हुँदैन। तर हामीलाई कुनै न कुनै शिप वा बरदान दिएका हुन्छन् जसले गर्दा हर समय हामीमा भएका आशा तथा प्रभुप्रतिको आस्थालाई अरुलाई बाँड्न तयार हुन सकौँ (१ पत्रुस ३:१५)। 

जसले आफ्नो आस्थाको निम्ति साक्षी बक्न तयार हुन्छन् त्यसलाई परमेश्‍वरले के उत्कृष्ट बरदान दिनु हुन्छ? हेर्नुहोस्: युहन्ना १४:२६, प्रेरित १:४-८, र प्रेरित २:१-४।

पवित्र आत्माको बरदानले सुसम्पन्न हुनेछन् भनेर येशुले आफ्ना भक्तहरूलाई वाचा गर्नुभएको छ। परमेश्‍वरबाट पाउने आत्मिक बरदानहरू पायो भन्दैमा हामीले केहि पनि तयार गर्नुपर्दैन वा तालिम लिनु पर्दैन भन्ने होइन। येशुका चेलाहरूले तिन वर्ष भन्दा बेसि अत्यन्त कठोर तालिम लिएका थिए। यसरी नै आजका येशुभक्तहरूले पनि उहाँको बारेमा साक्षी बक्न अनेक किसिमका गम्भीर तालिम लिनु आवश्यक छन्। र चर्चले पनि यस तालिमको लागि सामग्रीहरू र सदस्यहरूलाई साक्षीको निम्ति तयार गर्नुपर्दछ। तर तालिम प्राप्त गर्दैमा पुग्दैन। अरूको सामु सफलता पूर्वक प्रभुको साक्षी बक्न चाहन्छ भने पवित्र आत्माको अगुवाई अपरिहार्य हुन्छ।

एउटा सरल तर ध्रुब सत्य कायम भएको हामीले मान्नु नै पर्दछ: त्यो हो, तपाईँसँग नभएको कुरालाई अरूलाई दिन सक्नुहुन्न। परमेश्‍वरसँग हाम्रो जीवित सम्वन्ध छ कि छैन भन्ने कुरामा हामी निश्‍चय हुनुपर्दछ। यदि छैन भने अरूलाई सुसमाचार सुनाउँदा केवल खालि ढ्वागबाट आएका आवाज मात्र हुनसक्दछ। जसले गर्दा अरूले फलदायक अनुभूति पाउन सक्दैनन्।

आफ्ना आस्थाको निम्ति साक्षी बक्न पत्रुसले सबैलाई के कुराको अपरिहार्यता जनाएको छ? हेर्नुहोस्: २ पत्रुस ३:१८।

परमेश्‍वरको आवाजलाई शिरोपर गर्ने चर्च फस्टिरहेको चर्च हुनेछ। तर चर्चको संख्या बढाउनुमा मात्र चर्च सिमित हुनुहुँदैन। यदि हामी सत्य रूपमा परमेश्‍वरको काममा अग्रसर हुन चाहन्छौँ भने सामुहिक रूपमा होस् वा व्यक्तिगत रूपमा होस् परमेश्‍वरको अनुग्रहमा बढ्नु अनिवार्य छ।

परमेश्‍वरको अनुग्रहमा बढ्नु भनेको तपाईँले के बुझ्नुहुन्छ? तपाईँ परमेश्‍वरको अनुग्रहमा बढ्नु भएको छ वा छैन भनेर कसरी थाहा पाउने? तपाईँले आफैलाई कसरी जाँच्नु हुन्छ? विश्‍वासी मित्रहरूसँग यस बारे चर्चापरिचर्चा गर्नुहोस्।
५. परमेश्‍वरको बारेमा अरूलाई बाँड्नु (तितस २:१)

जब हामीले क्रुसमा टाँगिएको र पुनरुत्थान हुनुभएको येशुको बारेमा प्रचार गर्दछौँ तब परमेश्‍वरले बाइबलमा देखाएका महत्वपूर्ण सत शिक्षादिक्षालाई आत्मसात् गर्नु अनिवार्य छ र त्यहि अनुसार परमेश्‍वरको बारेमा इमान्दारपूर्वक साक्षी बक्न सक्षम् हुनुपर्दछ।

(संसारमा धेरै बादहरू छन्। प्रवुद्ध भनाउने मानिसहरूका तर्कहरूले अनेकलाई अन्यौलको बातावरणमा धकेलिरहेका हुन्छन्। कुन् बाटो ठिक छ भनेर मानिसहरूले ठम्याउन गार्‍हो भइरहेको हुन्छ) येशुभक्तको जीवनमा स्वस्थ शिक्षादिक्षालाई सिकाउन र त्यसको पछि लाग्न किन महत्वपूर्ण हुन्छन्? हेर्नुहोस्: तीतस २:१, २ पत्रुस २:१-३। 

  हामीले बाइबलले मात्र औँल्याएका सनातन परमेश्‍वर प्रभुमा आस्था राख्‍दछौँ र येशुलाई पछ्याउन निर्णय गरेका छौँ। तब हामीले उहाँको बारेमा जतिसक्यो धेरै जान्न चाहन्छौँ। उहाँको चरित्र र उहाँले हामीबाट के उपेक्षा गर्नुहुन्छ त्यो पनि जान्न उत्सुक छौँ। बाइबलले सिकाएका विभिन्न सिद्धान्तहरू, शिक्षादिक्षा, निर्देशन, उपदेशहरू आदिप्रति हामी पूर्ण समर्पित हुनुपर्दछ। बाइबलले सिकाएका ज्ञानहरू सिक्न हामी हरदम उत्सुक हुनुपर्दछ। येशुलाई विश्‍वास गरे पुग्छ, दश आज्ञा, शिक्षादीक्षा वा सिद्धान्तहरू थाहापाउनु जरुरी छैन कतिपय मानिसहरूले भन्दछन्। यो गलत धारणा हो। यो दु:खलाग्दो भ्रमात्मक सोचाई हो। बाइबलको स्वस्थ शिक्षादीक्षाको कमीले मानिसहरूको आस्थालाई कमजोर बनाउँछ। हामीहरूको ध्यान परमेश्‍वरबाट अलगिएर हाम्रा कमी कमजोरी तथा चर्चका अगुवाहरूतिर केन्द्रित हुन सक्दछ जसले गर्दा इसाई जीवन खलल हुन जान्छ, र अन्तत परमेश्‍वरप्रतिको विश्‍वासलाई त्यागेर ख्रीष्ट विरोधी अभियानमा नै लाग्न सक्दछौँ। त्यसकारण स्वस्थ धर्मज्ञानको अभावमा, परमेश्‍वरमा हामीहरूको विश्‍वास र आस्था बढिरहनु सट्टामा ×एक फेरा म क्रिस्चियन थिँए" भनेर हाम्रो येशुभक्तको जीवन दन्त्यकथामा धकेलिदिन्छौँ जसको फलस्वरुप हामीहरूको आत्मिक जीवन अनर्थको हुनजान्छन्। अस्वस्थ धर्मज्ञान वा शिक्षादिक्षाले प्रायजसो हामीलाई उल्लु बनाउन सक्दछ र परमेश्‍वरले हामीलाई उद्धार गरिहाल्नुहुन्छ नै भनेर कुबाटो वा प्रतिकूल ख्रीष्ट आचरणमा लाग्दा पनि हामी ढुक्क हुन सक्छौँ। याद गर्नुहोस्: हामीहरूको बिश्‍वास तथा आस्थाको जग बाइबलको शिक्षादिक्षामा आधारित हुनुपर्दछ नत्रभने हामीहरू हाम्रो आस्थाको केन्द्रविन्दु हाम्रा प्रभु येशुबाट बिचलित हुन जान्छौँ र हाम्रा अध्यात्मिक जीवनलाई गम्भिर खतरामा पार्दछौँ। 

हामीहरूको साक्षी (वा इसाई जीवन आचरण) र आध्यात्मिक प्रचारको केन्द्रविन्दु के हो भनेर देहायका पदहरूले भनेका छन्? १ कोरन्थी १:२३ र १ कोरन्थी २:२।

हामीहरूको स्वस्थ धर्मज्ञानलाई येशुप्रतिको प्रवल विश्‍वासले मजबूत बनाउनुपर्दछ। हामीहरूले जे कुरामा विश्‍वास गर्दछौँ, जुन उपदेश सुन्दछौँ वा धार्मिक शिक्षादिक्षा ग्रहण गर्दछौँ ती येशुसँग सम्वधित हुनुपर्दछ। हामीलाई अनन्त जीवन दिने उहाँ नै हुनुहुन्छ। यदि कुनै धार्मिक ज्ञान, येशुमा तालमेल भएन भने ती केवल घटलाग्दो जानकारी मात्र हुनजान्छ र त्यसलाई चासोको विषयमा मात्र सिमित पार्दछौँ। त्यो भन्दा बेशी गहनमा जान्दैनौँ। तर यदि हामीहरूको आस्थाको जरा येशु ख्रीष्टमा गाढिएको छ भने धर्मज्ञानले परमेश्‍वरको योजनालाई अझ खुलासा गराउन सक्दछन् र हाम्रो प्रभुप्रतिको सम्वन्ध बढी भन्दा पनि बढी बढ्न जान्छन्।

इसाई जगतमा अनेकौँ भ्रमात्मक शिक्षादिक्षाहरूको प्रादुर्भाव भइरहेको छ। यसलाई आलोचात्मक रूपमा बिचारबिमर्श गर्नुहोस्। हेर्नुहोस् केहि उदाहरणहरू: पापीहरू अनन्तको आगोमा भतभती पोलेर कष्ट पाइरहेकाछन् भन्ने (परमेश्‍वरलाई हितलर भन्दा पनि क्रुर बनाउने) शिक्षा, विश्‍वास गर्ने मानिसहरू मरेपछि तत्काल उद्धार पाएर स्वर्गमा रहन्छन् र अरू मरेपछि मुक्तिबाट वंचित भइसकेका हुन्छन् भन्ने लोकाचार शिद्धान्त, येशु परमेश्‍वर होइन बरू कुनै महात्मा, अथक तपस्या तथा प्रयास गरेर स्वामी गुरु महाराजको पगडी ओढेर महामानवको ताँतीमा जाकिनुभएको महान् पुजनिय व्यक्ति आदि। उपर्युक्त र अरु भ्रमात्मक धर्मज्ञान वा दर्शन तथा शिक्षादिक्षाले हामीहरूको परमेश्‍वरप्रतिको आस्था र उहाँले तर्जुमा गर्नुभएको मुक्तिको योजनालाई कसरी नकारात्मक प्रभाव पार्नसक्दछ? यसबारे चर्चापरिचर्चा गर्नुहोस्।
उपसंहार: सेभेन्थ-डे एडभेन्टिस्टले प्रचार गर्ने काममा विभिन्न चुनौतीहरूको सामना गर्नु  पर्नेहुन्छ। यसको बारेमा एकदम सहयोगी पुस्तक,जोन एल. डिबडाहालद्वारा सम्पादित एडभेन्टिस्ट मिशन इन ट्वान्टी फस्ट सेन्टुरी (हागरटाउन, मेरीलान्ड:रिभ्यु एन्ड हेराल्ड पब्लिशिङ्ग आसोशियशन, १९९९) हो। एलेन जि ह्वाईटद्वारा लिखित द आक्टस् अभ आपोस्टलस्को पृष्ट ९-१६मा उल्लेखित अध्याय ×गडस् परपोज फर हिज चर्च" पढ्नुहोस्। 

× परमेश्‍वरले मानिसहरूको उद्धार गर्न चुन्नुभएको संस्था चर्च हो। सेवामूलक बन्न यो संस्थागत गरिएको हो, र यसको उद्देष्य नै सारा संसारमा येशुको सुसमाचार सुनाउनु हो। सुरूदेखि नै परमेश्‍वरले चर्चबाट आफ्नो महानता प्रदर्शन गर्न थलो हुने उहाँको योजना हो। परमेश्‍वरले चर्चका भक्तजनहरूलाई अन्धकारबाट उहाँको प्रज्वलित ज्योतीमा समावेश हुन बोलाउनु हुन्छ। उनीहरूको जीवन आचरणले परमेश्‍वरको महिमा र प्रशंसा देखाउनु पर्दछ। येशुको अनुग्रहको धनहरू थुपार्ने बैक चर्च हो। र चर्चले नै सारा विश्‍वका मानिसहरूलाई, सारा जगतका जीवहरूलाई र सारा स्वर्गदूतहरूलाई परमेश्‍वरको पूर्ण र अन्तिम प्रेमलाई सार्वजनिक गर्नेछन्। एफिसी ३:१०।"- एलेन जि ह्वाईटद्वारा लिखित द आक्टस् अभ आपोस्टलस्को पृष्ट ९बाट रुपान्तरित।
चिन्तनमनन:
1. चौठौँ भागको प्रश्‍नलाई आफ्ना विश्‍वासीहरूसँग बिचाबिमर्स गर्नुहोस्। परमेश्‍वरको अनुग्रहमा बढ्नुको अर्थ के हो र त्यसबारे निस्केका बिभिन्न तर्कहरूलाई तुलना गर्नुहोस्।
2.  तपाईँको स्थानिय चर्चको बारेमा गौण गरेर सोच्नुहोस्। हामीहरू कुनमा उद्देष्यप्रेरित भएका छौँ? के हाम्रो केन्द्रविन्दु केवल चर्च (अर्थात् मिशनको अगुवाहरूलाई खुशी पार्ने मात्र) हुन्? के चर्चमा आएका विभिन्न मानिसहरूको आवश्यता पूरा गर्नमात्र व्यस्त हुन चर्च स्थापना भएको हो? के यसको उद्देष्य सुसमाचार सुनाउने र येशुको साक्षी भएर मात्र रहने हो? यी सबै कुराहरूलाई कसरी संतुलनमा राख्‍ने? हाम्रो चर्चमा आएकालाई कसरी सिकाउने र त्यसै वखत सबै मानिसहरूकहाँ पु्ग्नबाट हामी बंचित नहोऔँ भनेर कसरी चनाखो हुने? यस विषयमा तपाईँको चर्च कुन् स्थानमा उभिएको छ? चर्चमा भएका कार्यक्रमहरूलाई सुधार गर्न तपाईँको योगदान कस्तो हुनुपर्दछ? (चर्चबाट बाहिर रहेर आलोचना गर्न सजिलो छ, तर भित्र नै रहेर सकारात्मक आलोचना गरेर त्यसको सुधार तथा समर्थन गर्नु हरेक येशुभक्त भनेर दावी गर्नेको कर्तव्य हो।) चर्चको आवश्यकतामा संवेदनशील भएर तपाईँको योगदानलाई न्युन नठान्नुहोस्।
3. हामीहरूको शिक्षादिक्षामा प्रदुषित गर्ने खतरापूलक अनेकौँ धार्मिक तर्कहरूबाट कसरी हाम्रो चर्चलाई सुरक्षित राख्‍ने? फेरि त्यसै बखत हाम्रो प्रभु र हाम्रो उद्देष्यमा बढ्न र सहायता गर्ने वा बुझाउने नयाँ नयाँ ज्ञानप्रति हाम्रो मन कसरी खुला राख्‍नु पर्दछ?
सारांम्श: सारा संसारमा येशुको सुसमाचार सुनाउनु अपरिहार्य छ। सबै इसाई तथा येशुको अनुयायी भनेर दावी गर्नेको धर्म यहि हो। हामी सबैलाई कुनै न कुनै आत्मिक बरदानहरू प्राप्त गरेका छौँ। र हामी सबैलाई परमेश्‍वरको पवित्र आत्माले सुसम्पन्न गर्न प्रतिज्ञा दिएको छ। हामीले प्रचार गर्ने सुसमाचार स्वस्थ शिक्षादिक्षामा आधारित हुनुपर्दछ। तर हामीले जे प्रचार गर्दछौँ ती सबै येशुको सुसमाचारमा जरा गाडिएको हुनुपर्दछ।  
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