समाज में कलीसिया की भूमिका
सिंहावलोकन कथन:
परमेश्वर का महान एजेंडा उन सभी चीज़ों का मेल-मिलाप और पुनर्स्थापना है जो पतन में टूट गई थीं। यह कार्यसूची मसीह की वापसी तक पूरी नहीं होगी; हालाँकि, उस समय तक परमेश्वर ने कलीसिया को पृथ्वी पर उस कार्यसूची के प्रशासन के लिए प्राथमिक साधन के रूप में स्थापित किया है।
मुख्य विचार:
1. परमेश्वर ने अपनी सारी सृष्टि से प्रेम किया, उसे अच्छा कहा, और फिर प्रकृति, व्यक्तियों और राष्ट्रों सहित समस्त सृष्टि के लिए एक वाचा के साथ अपने प्रेम की पुन: पुष्टि की।
2. पतन में जो कुछ भी टूट गया था, उसका छुटकारे का कार्य मसीह के बहाए गए लहू के द्वारा पूरा किया गया है, लेकिन पुनर्स्थापना एक सतत प्रक्रिया है जो मसीह के राजा के रूप में लौटने पर पूरी होगी।
3. कलीसिया परमेश्वर का चुना हुआ, प्राथमिक वाहन है जो इस मेल-मिलाप और सभी चीज़ों की पुनर्स्थापना के लिए है – मसीह की वापसी तक।
4. कलीसिया में सभी नेतृत्व उपहारों का अंतिम कार्य विश्वासियों को प्रेमपूर्ण सेवा के कार्यों के लिए सुसज्जित करना है।
परिणाम: 
1. अब:
a. पाठ के मुख्य विचारों को अपने शब्दों में समझना और व्यक्त करना।
b. प्रेमपूर्ण सेवा के व्यावहारिक कार्य के माध्यम से इस सबक की प्रतिक्रिया के रूप में अपने व्यक्तिगत जीवन में एक नए कदम की योजना बनाना और उसे पूरा करना।
2. परे:
a. यह पहचानने के लिए कि परमेश्वर के लौकिक एजेंडे के कौन से पहलू वे वर्तमान में आगे नहीं बढ़ रहे हैं, पश्चाताप करते हैं, और जो कुछ सीखा गया है उससे उसके पूरे एजेंडे को आगे बढ़ाने के लिए प्रतिबद्ध हैं।
b. एक अगुवा के रूप में कार्य करना, अन्य विश्वासियों को प्रेमपूर्ण सेवा के लिए सुसज्जित करना, परमेश्वर के कार्यसूची में भाग लेना, सभी चीज़ों को मेल-मिलाप करना और पुनर्स्थापित करना।


समाज में कलीसिया की भूमिका
प्रतिभागियों के लिए रूपरेखा
I. प्रस्तावना

II. मान्यताओं
A. दुनिया निराशाजनक रूप से टूट गई है

B. हमारा सबसे अच्छा ज्ञान हमें ठीक नहीं करेगा

C. उपचार विश्वास और आज्ञाकारिता के माध्यम से आता है

D. बाइबल हमारे उपचार के लिए परमेश्वर का प्रकाशन है।

E. हम एक उद्देश्य के लिए सुन रहे हैं


III. अपनी सृष्टि के लिए परमेश्वर की चिंता – उत्पत्ति 1
A. उसने बनाया

B. उन्होंने अपनी सृष्टि की अच्छाइयों का मूल्यांकन किया।

C. उनका अंतिम मूल्यांकन


IV. सभी जीवन के साथ परमेश्वर की वाचा
1. नूह और उसका परिवार

2. सारी सृष्टि


V. पीढ़ियों के लिए परमेश्वर की चिंता
A. नूह

B. अब्राहम


VI. राष्ट्रों के लिए परमेश्वर की चिंता
A. पृथ्वी के सभी राष्ट्र धन्य होंगे।
उत्पत्ति 22:18
B. इस्राएल को राष्ट्रों का याजक बनना था।
व्यवस्थाविवरण 4:5-8
C. भूमि को चंगा करने के लिए परमेश्वर का वादा ।
2 इतिहास 7:14
D. राष्ट्र आपके पास जल्दी करेंगे क्योंकि ...
भजन संहिता 2:8; यशायाह 55:3-5
E. एक पापी राष्ट्र के लिए परमेश्वर की करुणा
योना 3:8-4:2
F. राष्ट्रों के बीच प्रतिष्ठा का नाम
यहेजकेल 20 & 36
G. सुसमाचार का प्रचार किसके लिए किया जाएगा? सभी राष्ट्र.
लूका 24:47
H. किसका चेला बनाओ? सभी राष्ट्र.
मत्ती 28:19
I. परमेश्वर हर राष्ट्र के लोगों को स्वीकार करता है।
प्रेरितों के काम 10:34, 35
J. राष्ट्र इसके प्रकाश से चलेंगे।
प्रकाशितवाक्य 21:24

VII. परमेश्वर का उद्धार का उद्देश्य
A. कुलुस्सियों 1:15-20

B. यीशु ने अपना लहू क्यों बहाया?


VIII. कलीसिया और परमेश्वर का उद्धार का उद्देश्य
A. इफिसियों 1:22-23 		कलीसिया =

B. इफिसियों 3:17b –19 		ईश्वर की परिपूर्णता =

C. इफिसियों 4:11-13 		सेवाकार्य         एकता + परिपक्वता के कार्य
परिपक्वता =
D. इफिसियों 3:20 			अथाह अधिक: सब बातें - हमारे राष्ट्र

IX. कलीसिया के माध्यम से परमेश्वर का उद्धार का उद्देश्य
A. इफिसियों 3:9-10 			भगवान की कई गुना बुद्धि
(परमेश्वर का उद्धार का उद्देश्य)
कलीसिया के 
		माध्यम से
कलीसिया

X. 




XI. राष्ट्र को कैसे शिष्य बनाया जाता है?

XII. प्रारंभिक कलीसिया का महत्वपूर्ण आस्था विश्वास
A. परमेश्वर जो उन लोगों से प्रेम करता है जो उससे प्रेम करते हैं
B. दयालु परमेश्वर जिसे दया की आवश्यकता है
C. जातीयता से भरी संस्कृति - रईस और गुलाम
D. पुरुषों को अपनी पत्नी को खुद की तरह प्यार करना चाहिए
E. गर्भपात और शिशु हत्या की अस्वीकृति
F. विश्वासियों और उससे परे प्यार - बीमारों की देखभाल करें।
XIII. ऐतिहासिक कारण - अब क्यों नहीं?
A. सामाजिक सुसमाचार / उदारवाद की प्रतिक्रिया

B. अंत के साधन के रूप में भौतिक आवश्यकताओं का मंत्रालय

C. निराशावादी परलोक विद्या - भविष्य का दृष्टिकोण

D. वर्तमान में परमेश्वर के राज्य के बारे में अनभिज्ञता

E. पितृसत्तावाद:

1. सुसमाचार प्रचार और चेले बनाए जा रहे लोगों की सापेक्ष गरीबी का परिप्रेक्ष्य

2. नेतृत्व के शिक्षण में कमजोर।

3. सेवा का संस्थागत प्रतिमान टिकाऊ नहीं

XIV. कलीसिया का अनजाने में  किया गया पाप
A. यशायाह 58
वचन 4b “आप आज की तरह उपवास नहीं कर सकते हैं और अपनी आवाज को उच्च स्तर पर सुने जाने के लिए व्यक्त नहीं कर सकते हैं।
    वचन 1-5 अस्वीकार्य आराधना
    वचन 6-7 स्वीकार्य आराधना 
    वचन 8-9a उपचार का वादा

    वचन 9b-10a स्वीकार्य आराधना 
    वचन 10 b-12 उपचार का वादा

    वचन 13 स्वीकार्य आराधना 
    वचन 14 उपचार का वादा

B. अपरिवर्तनीय आराधना आराधना
1. यिर्मयाह 22:15-16
2. मीका 6:8

C. लैव्यव्यवस्था 4 और 5
4:13:21 	सामुदायिक पाप
4:22-26 	नेतृत्व पाप
4:27-31 	व्यक्तिगत पाप

D. अनजाने में किये गये पापों के प्रति प्रतिक्रिया
1. जागरूकता
2. पेशकश/पश्चाताप
3. प्रायश्चित / क्षमा
4. परिवर्तित व्यवहार - ऐसा व्यवहार जो परमेश्वर की इच्छा को दर्शाता है
E. रोमियों 12:1-2
1. इसलिए … रूपांतरित हो जाओ...
2. परिवर्तन = परिवर्तित व्यवहार
3. व्यवहार जो परमेश्वर की इच्छा को दर्शाता है

XV. आवेदन - व्यक्तिगत और सामूहिक 
A. वैयक्तिक
1. चिंतन
2. कार्य योजना
3. प्रतिबद्धता
B. सामूहिक
1. चिंतन
2. कार्य योजना
3. प्रतिबद्धता
4. साझा करें और प्रार्थना करें



समाज में कलीसिया की भूमिका
पाठ कथा

इस दुनिया में कलीसिया की क्या भूमिका है? कलीसिया के लिए परमेश्वर का एजेंडा क्या है?  हम देखेंगे कि कैसे परमेश्वर चाहता है कि कलीसिया इस संसार में अपने प्रेम का प्रदर्शन करे।
 
बुनियादी धारणाएं
जैसा कि हम शुरू करते हैं, हमें कई धारणाओं की जांच करने की आवश्यकता है।  जैसा कि हम एक साथ सीखेंगे, यह समझना महत्वपूर्ण है कि इनमें से प्रत्येक धारणा कहाँ से आ रही है।  सबसे पहले, कि हम एक मानव जाति  के रूप में, हम निराशाजनक रूप से टूट गए हैं, और हमारा सबसे अच्छा ज्ञान हमें ठीक करने वाला नहीं है। बाइबल हमें ऐसा बताती है। एक उदाहरण के रूप में, पिछले बीस वर्षों में, सैकड़ों एजेंसियों ने हैती के इस छोटे से द्वीप राष्ट्र पर अपनी ऊर्जा केंद्रित की है जहां नब्बे लाख लोग इस छोटे से द्वीप पर रहते हैं। लाखों डॉलर, शायद एक अरब डॉलर भी इस देश में राहत और विकास प्रकार की गतिविधियों के रूप में डाले गए हैं।  और फिर भी, हमने बहुत चंगाई नहीं देखी है।  हम टूटे हुए लोग हैं।  टूटे हुए लोगों द्वारा किए गए सर्वोत्तम प्रयास चंगाई नहीं ला सकते हैं – जब तक कि हम इसे परमेश्वर पर निर्भर होकर और बाइबल आधारित विश्वदृष्टि के अनुसार नहीं करते।  
 
एक और धारणा यह  है कि हमारी चंगाई विश्वास और आज्ञाकारिता के माध्यम से आती है  कि परमेश्वर ने हमें कैसा जीने के लिए बुलाया है।  एक धर्मनिरपेक्ष, तार्किक दिमाग सोचता है कि अगर हम सिर्फ इसे ठीक करना जानते हैं - यदि हम अपने सर्वोत्तम ज्ञान और बुद्धि और हमारे पैसे और हमारी तकनीक को लागू करते हैं - तो चीजें ठीक हो जाएंगी।  लेकिन परमेश्वर का वचन इस तरह के सोचने के तरीके का खंडन करता है।  2 इतिहास 7:14 में, परमेश्वर कहता है: “यदि मेरे लोग, जिन्हें मेरे नाम से पुकारा जाता है, नम्र होकर प्रार्थना करें, और मेरा मुख ढूंढ़ें और अपने दुष्ट मार्ग से मुड़ जाएं, तो मैं स्वर्ग से सुनूंगा। . . . और मैं उनकी भूमि को ठीक कर दूँगा।  चंगाई तब आएगी जब परमेश्वर अलौकिक रूप से हमारे जीवन में, हमारे समाज में, इतिहास में हस्तक्षेप करेगा; और वह चंगाई लाता है।  इसका अर्थ यह नहीं है कि परमेश्वर चंगाई के लिए अपनी योजना में हमें और उसके प्रति हमारी आज्ञाकारिता का उपयोग नहीं करेगा।  परमेश्वर अपनी छवि का उपयोग करता है जिसे उसने हमारे भीतर रखा है; लेकिन परमेश्वर के बिना वह छवि चंगाई प्रदान नहीं करेगी।  
 
अगली धारणा यह  है कि बाइबल हमारे चंगाई के लिए परमेश्वर का प्रकाशन है।  बाइबल को एक मालिक के मैनुअल के रूप में सोचें।  हमारे द्वारा खरीदे जाने वाले प्रत्येक नए उपकरण में एक मैनुअल होता है जो बताता है कि उपकरण का उपयोग कैसे किया जाए, और यह निर्माता द्वारा लिखा गया है क्योंकि निर्माता जानता है कि यह कैसे बनाया गया था और इसका सबसे बड़ा उपयोग प्राप्त करने के लिए इसका उपयोग कैसे किया जाना चाहिए।  और परमेश्वर हमारा निर्माता है।  उसने हमें बनाया है, और वह जानता है कि हमें अच्छी तरह से जीने के लिए क्या करने की आवश्यकता है।  हमें उस तरीके से जीना है जिस तरह से परमेश्वर हमें जीने के लिए बुलाता है, परमेश्वर के चेहरे की तलाश करें, खुद को नम्र करें और सोचें कि यह हमारी बुद्धि नहीं है जो हमें चंगा करती है, बल्कि यह कि यह परमेश्वर है जो हमें चंगा करता है। यह तब होता है जब हम उसके निर्देशों की तलाश करते हैं कि हमें कैसे जीना है और जैसे ही हम उन निर्देशों को अभ्यास में लाना शुरू करते हैं, तो हमारी चंगाई आती है।  
 
अंतिम धारणा यह है कि हम एक उद्देश्य के लिए बनाए गए हैं।  हम परमेश्वर को जानने के लिए बनाए गए हैं।  हमें सबसे पहले यह जानने की जरूरत है कि वह कौन है।  हम उसके जैसे बनने के लिए बनाए गए हैं।  हम सृष्टि का प्रबंधन करने के लिए बनाए गए हैं।  हम इस उद्देश्य को कैसे पूरा करते हैं?  हम सेवा करते हैं।  हमारा परमेश्वर एक सेवक परमेश्वर है।  हमें एक सेवक के रूप में उसकी छवि के अनुरूप होना है, और जब तक हम उसे नहीं जानते, हम उसकी तरह सेवा नहीं करेंगे।  उसने हमें सेवा करने की आज्ञा दी है, और परमेश्वर की सृष्टि का प्रबंधन करने का यही अर्थ है।  हम एक टूटी हुई दुनिया के लिए सुलह के एजेंट हैं।
 
परमेश्वर की चिंता
परमेश्वर जैसे सेवा करता है, उस तरह सेवा करने के लिए, हमें उन बातों से चिंतित होने की आवश्यकता है जिनकी उसको चिंता हैं।  हम सोचते हैं कि उसकी चिंताएँ मुख्य रूप से आध्यात्मिक मुद्दे हैं, जैसे कि मानवजाति कि पाप मुक्ति।  क्या ऐसा है?  उत्पत्ति की पुस्तक बहुत बड़ी तस्वीर प्रकट करती है।  अध्याय एक से पता चलता है कि परमेश्वर ने मूल्यांकन करने का ध्यान रखा और यह सुनिश्चित किया कि उसकी सृष्टि “बहुत अच्छी” थी (1:31)। उसने जो कुछ बनाया उसकी अच्छाई का मूल्यांकन किया।  उसने समस्त जीवन के साथ वाचा बाँधी, न केवल नूह और उसके परिवारों के साथ या मानवजाति के साथ (9:9-17)। परमेश्वर भविष्य की पीढ़ियों के लिए चिंतित है (6:18, 17:2-8)।  और पूरे पुराने नियम और नए नियम में, परमेश्वर की चिंता न केवल इस्राएल जाति के लिए बल्कि सभी राष्ट्रों के लिए  दोहराई गई है।  वास्तव में, “राष्ट्रों” शब्द को पवित्रशास्त्र में 2,000 से अधिक बार सूचीबद्ध किया गया है (उत्पत्ति 22:18, व्यवस्थाविवरण 4:5-8, 2 इतिहास 7:14, भजन संहिता 2:8, यशायाह 55:3-5, योना 3:8-4:2, यहेजकेल 20 और 36, लूका 24:47, मत्ती 28:19, प्रेरितों के काम 10:34-35, और प्रकाशितवाक्य 21:24)।  परमेश्वर वास्तव में न केवल हमारी आत्माओं के लिए, बल्कि  सभी राष्ट्रों  सहित सभी सृष्टि के लिए चिंतित है ।  
 
हम में से कई लोग यह सुनने के आदी हैं कि यीशु हमें बचाने के लिए मर गया।  यदि परमेश्वर समस्त सृष्टि के लिए चिंतित है, तो क्या इसका अर्थ यह हो सकता है कि क्रूस पर यीशु की मृत्यु हमारी आत्माओं से भी अधिक थी?  “[मसीह] अदृश्य परमेश्वर है, जो सारी सृष्टि के ऊपर पहला जन्म है।  क्योंकि उसी के द्वारा सब कुछ सृजा गया: स्वर्ग और पृथ्वी की चीज़ें, दृश्य और अदृश्य, चाहे सिंहासन हों या शक्तियाँ या शासक या अधिकारी; सब कुछ उसी के द्वारा और उसके लिये सृजा गया” (कुलुस्सियों 1:15-16)। यीशु ने अपना लहू क्यों बहाया?  “और उसके द्वारा सब वस्तुओं को, चाहे वह पृथ्वी की वस्तुएँ हों या स्वर्ग की वस्तुएँ, अपने लहू के द्वारा शान्ति प्रदान करके, क्रूस पर बहा कर सामंजस्य स्थापित करना” (कुलुस्सियों 17-20)।  पतन में जो कुछ टूट गया था, उसके छुटकारे के लिए यीशु का लहू बहाया गया था ।
 
कलीसिया और परमेश्वर का मुक्तिदायक उद्देश्य
हमने सारी सृष्टि के लिए परमेश्वर की चिंता और सभी चीज़ों को छुड़ाने के लिए यीशु के बलिदान की मृत्यु को सीखा है। फिर, कलीसिया कहाँ फिट बैठती है? “और परमेश्वर ने सब कुछ उसके पांवों तले कर दिया: और उसे सब वस्तुओं पर शिरोमणि ठहराकर कलीसिया के लिए दे दिया।” (इफिसियों 1:22-23, जोर दिया गया) क्या? परमेश्वर ने मसीह को कलीसिया के लिए हर चीज़ का मुखिया नियुक्त किया है?  उसका क्या मतलब है?  परमेश्वर ने कलीसिया के लिए मसीह के अधीन सब कुछ क्यों रखा होता, “जो उसका शरीर है, उसकी पूर्णता है जो हर चीज को हर तरह से भरता है।  पौलुस यहाँ कह रहा है कि कलीसिया मसीह का शरीर है, और कलीसिया में मसीह की पूर्णता को व्यक्त करने की क्षमता है।  वह हमेशा मसीह की पूर्णता को व्यक्त नहीं करती, लेकिन उसमें क्षमता है।  हम समझने लगे हैं कि इसका क्या अर्थ है कि परमेश्वर ने कलीसिया के लिए मसीह के अधीन सभी चीज़ों को रखा है।  और हमें अभी ऐसा होते देखना बाकी है।  
 
आइए इफिसियों 3:17 में “प्रेम” शब्द पर ध्यान दें; “और मैं प्रार्थना करता हूं कि आप, जड़ से जुड़े रहें और प्रेम में स्थापित हों।…और मैं प्रार्थना करता हूँ  कि तुम लोगों के पास, प्रेम में निहित और स्थापित होने के कारण, सभी संतों के साथ, यह समझने की शक्ति हो कि मसीह का प्रेम कितना व्यापक और लंबा और ऊँचा और गहरा है और  इस प्रेम को जान सको जो ज्ञान से परे है—ताकि तुम परमेश्वर की सारी भरपूरी तक परिपूर्ण हो जाओ। 
 
पौलुस जो कह रहा है वह यह है कि परमेश्वर और मसीह की परिपूर्णता प्रेम है।  यदि हम उस अपरिवर्तनीय न्यूनतम को खोजना चाहते हैं जो परमेश्वर की परिपूर्णता, मसीह की परिपूर्णता, प्रेम है।  यह प्यार है जो उच्च, गहरा, चौड़ा, और लंबा है।  यह विशाल प्रेम है जिसमें परमेश्वर के प्रेम का यह विशाल एजेंडा शामिल है जिसे उसने बनाया है।  प्रेम परमेश्वर की परिपूर्णता है।  और कलीसिया में इस परिपूर्णता को व्यक्त करने की क्षमता है क्योंकि कलीसिया मसीह का शरीर है।  हम देखेंगे कि इफिसियों 4 में यह कैसे संभव है।
 
अब हम इफिसियों 4:11 को पढ़ते हैं; “यह [मसीह] था जिसने कुछ को प्रेरित होने के लिए, कुछ को भविष्यद्वक्ता होने के लिए, कुछ को प्रचारक होने के लिए, और कुछ को पादरी और शिक्षक होने के लिए दिया।”  सभी कलीसिया के नेताओं को यहां सूचीबद्ध किया गया है: प्रचारक, भविष्यवक्ता, पादरी, शिक्षक।  ये पद किस लिए हैं?  “परमेश्वर के लोगों को सेवा के कामों के लिए तैयार करना। यही अंतिम उद्देश्य है।  हम एक उद्देश्य के लिए बनाए गए हैं - सेवा करने के लिए।  मसीह के शरीर के लिए, परमेश्वर के लोगों का अंतिम उद्देश्य सेवा करना है।  हम प्रेमपूर्ण सेवा के माध्यम से मसीह की पूर्णता को व्यक्त करते हैं।  पद 12-13; ताकि मसीह के शरीर का निर्माण तब तक किया जा सके जब तक कि हम सभी विश्वास और परमेश्वर के पुत्र के ज्ञान में एकता तक नहीं पहुंच जाते और मसीह की पूर्णता के पूरे माप को प्राप्त करते हुए परिपक्व नहीं हो जाते।  परमेश्वर हमें यहाँ प्रकट करता है कि मसीह के शरीर में एकता सेवा के कार्यों के माध्यम से अपने प्रेम को प्रदर्शित करने के लिए एक साथ आने से अधिक आती है, बजाय इसके कि यह सैद्धान्तिक सूक्ष्म बिन्दुओं पर सहमत होने की कोशिश करने से आती है।  जब हम मतभेदों के बावजूद और उसकी परवाह किए बिना एक साथ काम करना शुरू करते हैं, तो हम उन लोगों के रूप में बात कर सकते हैं जिनके पास एक सामान्य उद्देश्य है।  जब हम सेवा के कार्य करते हैं, तो परमेश्वर ने हमें ऐसा करने के लिए बुलाया है, एकता आती है और हम मसीह की इस पूर्णता को व्यक्त करते हैं, जो प्रेम है।  और इफिसियों 3:10 एक व्याख्या में कहता है, “अब, कलीसिया के माध्यम से, परमेश्वर ने स्वर्गीय स्थानों में रियासतों और शक्तियों के लिए अपनी कई गुना बुद्धि व्यक्त करने के लिए चुना है।”
 
निम्नलिखित कहानी उन छंदों को दर्शाती है।  कल्पना कीजिए कि एक फुटबॉल स्टेडियम मैदान पर खेले जा रहे खेल को देखने वाले लोगों से भरा है।  स्टैंड पर्यवेक्षकों से भरे हुए हैं।  ये स्वर्गीय स्थानों में रियासतों और शक्तियों का प्रतिनिधित्व करते हैं।  मैदान पर दो टीमें होती हैं।  अंधेरे का राज्य और कलीसिया है।  हर एक का एक कोच है।  अंधकार का राज्य शैतान है।  प्रकाश का राज्य, या कलीसिया का कोच यीशु मसीह है।  और यीशु, परमेश्वर का पुत्र, उसके पास रणनीतिक खेल योजनाएँ हैं जिन्हें वह चाहता है कि वह उस टीम को लागू करे।  और जैसा कि वे अपने कोच की आज्ञा का पालन करते हैं, वे अनन्त कप जीतते हैं।  विश्व कप नहीं।  यह विश्व कप से कहीं बड़ा कप है।  यह शाश्वत प्याला है।  यह केवल तभी होता है जब कलीसिया खेल योजना का पालन करती है, नाटक जो उसके कोच ने खेल में बुलाया है, कि गोल किए जाते हैं और खेल जीता जाता है।  यदि हम पवित्रशास्त्र में आगे पढ़ते हैं, तो हम देखते हैं कि स्वर्गीय स्थानों में रियासतें और शक्तियाँ अच्छे लोग नहीं हैं। वे स्वर्ग के स्वर्गदूत नहीं हैं—वे शैतान के नोकर हैं।  और परमेश्वर शैतान और अंधकार के राज्य की सभी शक्तियों को प्रदर्शित करना चाहता है, कि वह अपनी बहुमुखी योजना के माध्यम से सभी टूट-फूट को छुड़ाने जा रहा है।  यह आध्यात्मिक उद्धार के लिए केवल एक आयामी योजना नहीं है, बल्कि योजना बहु-आयामी है।  यह एक एजेंडा है जिसमें पतन में जो कुछ भी टूट गया था उसकी बहाली शामिल है।  और जैसा कि कलीसिया मसीह के निर्देशों का पालन करती है कि हमें इस संसार में कैसे रहना है, हम देखते हैं कि परमेश्वर का महान उद्देश्य, जो कुछ टूट गया था, उसके छुटकारे को पूरा किया जा रहा है।  
 
इतनी सारी  कलीसिया, इतना कम परिवर्तन
इतिहास में ऐसे समय हैं जब परमेश्वर ने वास्तव में समाज को बदलने के लिए कलीसिया का उपयोग किया है।  सबसे नाटकीय उदाहरणों में से एक की जांच  सामाजिक वैज्ञानिक रोडनी स्टार्क द्वारा द राइज ऑफ क्रिश्चियनिटी नामक पुस्तक में की गई है।  स्टार्क जानना चाहते हैं कि रोमन साम्राज्य के मूर्तिपूजक साम्राज्य से ईसाई साम्राज्य में क्रांतिकारी परिवर्तन का क्या कारण है, जो पिछले 2000 वर्षों में पश्चिमी इतिहास में हुआ सबसे बड़ा सामाजिक परिवर्तन है।   वह पूछता है कि प्रेरितों के काम अध्याय 1 वचन 14 में सताए गए, अस्वीकार किए गए, उत्पीड़ित और बुरे लोगों का एक छोटा समूह 300 वर्षों के भीतर एक शक्तिशाली रोमन साम्राज्य को बदलने में कैसे सक्षम था। उन्होंने विश्वासों की एक प्रणाली की खोज की जो मानवता की एक पूरी नई दृष्टि लाई।  उनका मानना है कि ये मान्यताएं इस कट्टरपंथी सामाजिक परिवर्तन की नींव पर हैं।
 
1. मूर्तिपूजक दुनिया में पहली बार, यहां एक परमेश्वर था जो उन लोगों से प्यार करता था जो उससे प्यार करते थे।  मूर्तिपूजक रोमनवाद में, देवताओं ने निश्चित रूप से उन लोगों से प्यार नहीं किया जो उनकी उपासना करते थे।  यहां तक कि देवता भी एक-दूसरे से लड़ते हैं, और वे उन लोगों के बारे में चिंतित नहीं हैं जो उनकी उपासना करते हैं।  लेकिन यहाँ मानव इतिहास में पहली बार एक परमेश्वर था जो वास्तव में उन लोगों से प्यार करता था जो उससे प्यार करते थे।  और इतना ही नहीं, वह चाहता था कि जो लोग उससे प्रेम करते हैं, वे दूसरों से प्रेम करें।  
 
2. दूसरी आलोचनात्मक धारणा यह थी कि यहाँ एक दयालु परमेश्वर था जिसे दया की आवश्यकता थी।  यह, फिर से, रोमन बुतपरस्ती के विपरीत था।  रोम अपनी क्रूरता के लिए जाना जाता था।  स्टार्क हमें एक सम्राट का एक उदाहरण देता है, जिसने ग्लैडीएटर कोलिजियम में आकर एक-दूसरे को लड़ाई में मार डाला ताकि उसका बेटा मर्दानगी में आने के जश्न के रूप में मृत्यु तक खून बहाने का अनुभव कर सके।  रोमन लेखकों ने ईसाइयों का उपहास किया क्योंकि वे दयालु थे, खासकर गरीबों के लिए।  यह कई शुरुआती रोमन लेखकों के बीच एक मजाक था।  आप गरीबों की परवाह क्यों करेंगे?  लेकिन यह इस नए धर्म की केंद्रीय मान्यताओं में से एक था।  
 
3. एक और महत्वपूर्ण धारणा यह थी कि, संस्कृति को उसकी जातीयता और वर्ग अलगाव से छीन लिया जाना चाहिए।  फिर, रोमनों ने इस विचार को पागल, एक मजाक और पूरी तरह से बेतुका पाया।  एक मसीही उपासना सेवा में, एक रईस और एक दास जो भाइयों की तरह परमेश्वर की आराधना करने के लिए एक साथ आते हैं।  कितना हास्यास्पद है!  एक रईस एक दास को उसे भाई कहने की अनुमति क्यों देगा?  और रईस अपने दास भाई को बुलाता है!  यह मानवता का एक नया दृष्टिकोण था। 
 
4. एक और पागल विचार यह था कि पुरुषों को अपनी पत्नियों से प्यार करना चाहिए क्योंकि वे खुद से प्यार करते थे।  हर कोई जानता है कि पुरुष महिलाओं की तुलना में बेहतर हैं!  रोमन पुरुषों के पास उनकी पत्नियों और उनके बच्चों का स्वामित्व था।  स्टार्क ने कहा कि रोमन पुरुष वास्तव में कानूनी परिणामों के बिना अपने बच्चों को मार सकते थे क्योंकि बच्चे उनकी संपत्ति थे, और वे अपनी संपत्ति के साथ कुछ भी कर सकते थे।  लेकिन इस नए धर्म में, आपको अपनी पत्नी और बच्चों से प्यार करना था जैसा कि आप खुद से करते थे।  
 
5. ईसाइयों के इस समूह ने गर्भपात और शिशु हत्या की प्रथा और स्वीकृति को भी खारिज कर दिया।  स्टार्क ने एक रोमन सैनिक के एक पत्र का हवाला दिया, जिसकी हाल ही में शादी हुई थी और वह युद्ध के मोर्चे पर था।  और वह अपनी पत्नी को घर लिख रहा था और उसने कहा, “डार्लिंग, मुझे तुम्हारी बहुत याद आती है।  मुझे बहुत खुशी है कि आप गर्भवती हैं।  उन्होंने कहा, “अगर यह एक लड़का है, तो इसकी देखभाल करें और इसका पालन-पोषण करें।  यदि यह एक लड़की है, तो इसे बाहर रखें और इसे मरने दें।  प्यार, तुम्हारा पति।  यह सामान्य था।  लेकिन इस नए धर्म में, पूरा जीवन - चाहे वह विकलांग था, चाहे वह एक अजन्मा बच्चा था, चाहे वह एक लड़की या लड़का था, चाहे वह दास या रईस था - सभी जीवन पवित्र थे।  
 
6. स्टार्क का आखिरी उदाहरण यह है कि ये मसीही लोग लोगों से कैसे प्यार करते थे, चाहे वे ईसाई हों या नहीं, खासकर बीमारी के समय।  रोम में रहना वह नहीं था जो हमने कल्पना की थी।  
 
ईसाइयों ने विश्वास के केंद्रीय कर्तव्यों के रूप में प्रेम और दान पर जोर दिया। महामारियों के दौर में अगर मसीही दया और दान दिखाते तो क्या फर्क पड़ता? हैरानी की बात यह है कि कम से कम देखभाल के साथ लोगों के जीवित रहने की संभावना में बहुत सुधार हुआ, जो मसीहियों ने प्रदान किया। रोमन मूर्तिपूजक डॉक्टरों के पास बीमारों की सेवा करने का कोई कारण नहीं था और अक्सर संक्रमित शहरों से भाग गए। मूर्तिपूजक जो भाग नहीं सकते थे, वे अक्सर बीमार लोगों को बाहर ले जाते थे और उन्हें संदूषण के डर से सड़क पर छोड़ देते थे। मसीही न केवल अपने लिए, बल्कि दूसरों की भी परवाह करते थे। परिणाम गहरा था। कई लोगों ने मानवता के नए दृष्टिकोण को देखा जो ईसाई धर्म से आया और ईसाई धर्म में परिवर्तित हो गया। 40 ईस्वी में, केवल 1,000 विश्वासी थे जो 60 मिलियन लोगों का केवल .0017% था। स्टार्क का अनुमान है कि 300 ईस्वी तक साम्राज्य में 6 मिलियन ईसाई थे, जो कुल आबादी का 10.5 प्रतिशत था। कॉन्स्टेंटाइन ने ईसाई धर्म को वैध कर दिया था और 381 ईस्वी में इसे राज्य धर्म बनने का मार्ग प्रशस्त किया था। यद्यपि उस सदी के खुलने के बाद ईसाई आबादी का केवल 10.5 प्रतिशत थे, हम एक पूरे समाज और संस्कृति के परिवर्तन को देखते हैं।  
 
कलीसिया के इतिहास में महान सामाजिक प्रभाव के समान उदाहरण हैं। यूरोप, स्विट्जरलैंड, जर्मनी और हॉलैंड में समाज सुधार के दौरान बदल गए थे। और उल्लेखनीय सामाजिक परिवर्तन तब हुआ जब एक बाइबिल विश्वदृष्टि इंग्लैंड में आई। दास व्यापार और दासता के खिलाफ कानून अंततः विलियम विल्बरफोर्स, संसद में बढ़ती आम सहमति, वेस्लेयन पुनरुद्धार आंदोलन और मसीह के शरीर के बढ़ते आधार से प्रभावित होकर पारित हुए। समाज में लोग अपने विश्वास को नए तरीकों से व्यवहार में ला रहे थे।
 


आज क्यों नहीं
हम इतिहास पर कलीसिया के प्रभाव के बारे में आनन्दित हैं, लेकिन हमें यह पूछना होगा कि आज की कलीसिया अपनी संस्कृति पर इतना बड़ा प्रभाव क्यों नहीं डाल रहा है। उदाहरण के लिए, ग्वाटेमाला के 40 प्रतिशत लोग ईसाई धर्म-प्रचारवादी विश्वासियों होने का दावा करते हैं; फिर भी, ग्वाटेमाला एक भ्रष्ट और गरीब समाज रहा है। क्या ग़लत है?  रवांडा में, 80 प्रतिशत ने नरसंहार से पहले ईसाई होने का दावा किया। यह दुनिया भर में सच है। क्या हमें विलक्षण सामाजिक परिवर्तन नहीं देखना चाहिए? रोम में, केवल 10.5 प्रतिशत आबादी ने एक साम्राज्य बदल दिया। कुछ गलत है।  क्या ऐसा हो सकता है, आज की कलीसिया समाज को प्रभावित नहीं करती है क्योंकि यह मुख्य रूप से परमेश्वर के एजेंडे के एक भाग पर केंद्रित है? क्या आज की कलीसिया को परमेश्वर के कई गुना एजेंडे के सभी पहलुओं के प्रति जागृत होने की आवश्यकता है?
 
यह समझना महत्वपूर्ण है कि पिछले 150 वर्षों की अधिकांश रूढ़िवादी कलीसिया ने परमेश्वर के पूरे एजेंडे पर ध्यान क्यों नहीं केंद्रित किया है।  1850 के दशक में, यूरोप में एक धार्मिक आंदोलन था जिसे उच्च आलोचना कहा जाता था, जिसने सामाजिक सुसमाचार के रूप में जाना जाने वाला एक सिद्धांत तैयार किया। एक सिद्धांत यह था कि परमेश्वर का राज्य पृथ्वी पर आता है क्योंकि कलीसिया सेवा के कार्य करती है। दूसरा सार्वभौमिकता था—सभी लोगों को बचाया जाता है, भले ही सुसमाचार के प्रति उनकी प्रतिक्रिया कुछ भी हो। ये सिद्धांत रूढ़िवादी कलीसिया के लिए विधर्मी थे, जो मानते हैं कि प्रत्येक व्यक्ति को नये सिरे से जन्म लेना चाहिए। 
 
प्रतिक्रिया में, कलीसिया की रूढ़िवादी शाखा ने पादरियों और मिशनरियों को लगभग विशेष रूप से सुसमाचार प्रचार और आध्यात्मिक रूपांतरण में प्रशिक्षित किया, जिसमें परमेश्वर के पूर्ण एजेंडे के अन्य पहलुओं की अनदेखी की गई। इन मिशनरियों ने तब नई पीढ़ियों को एक ऐसे फोकस के साथ शिष्य बनाया जिसमें परमेश्वर का पूरा एजेंडा शामिल नहीं था। आज भी, दुनिया भर के विश्वासियों के कई समूहों के पास सुसमाचार के बारे में एक ही संकुचित दृष्टिकोण है। हम मिशनरियों, उनके समर्पण और महान कार्य के लिए परमेश्वर का धन्यवाद करते हैं—लेकिन वे नहीं जानते थे कि परमेश्वर की योजना के एक हिस्से में समाज को बदलने के लिए कलीसिया का उपयोग करना शामिल है। 
 
कलीसिया की रूढ़िवादी शाखा भी एक धर्मशास्त्र से प्रभावित थी जिसे व्यवस्थावाद कहा जाता था। सन् 1840 के दशक में विकसित, व्यवस्थावाद ने सिखाया कि जब तक यीशु वापस नहीं आता, तब तक संसार और भी बदतर होता जाएगा, और यह अक्सर मसीह की वापसी के बाद ही परमेश्वर के राज्य को भविष्य के रूप में मानता था। जब कलीसिया का मानना था कि परमेश्वर का राज्य केवल भविष्य के लिए है और दुनिया को चंगा करने के लिए कुछ भी नहीं किया जा सकता है, तो उसके पास समाज को प्रभावित करने का कोई कारण नहीं था। यह बाइबल का दृष्टिकोण नहीं है।  यीशु ने कहा, “परमेश्वर का राज्य तुम्हारे बीच में है।  यह वर्तमान और भविष्य दोनों है।  यीशु ने हमें क्या प्रार्थना करना सिखाया–”तेरा राज्य आए, तेरी मरज़ी पूरी हो, जैसे स्वर्ग में है”?  क्या वह अपनी दूसरी वापसी के बाद ही इसके लिए मतलब रखता था?  बिलकूल नही!  परमेश्वर इस बात के लिए चिंतित है कि उसकी इच्छा अब पृथ्वी पर पूरी हो जाए जैसा कि वह स्वर्ग में है।  और जैसे ही अब पृथ्वी पर परमेश्वर की इच्छा पूरी होती है, राज्य आता है।  
 
कभी-कभी, जब रूढ़िवादी कलीसिया द्वारा भौतिक या सामाजिक परियोजनाएं की जाती थीं, तो उन्हें मुख्य रूप से सुसमाचार प्रचार का साधन माना जाता था। कलीसिया को यह याद रखने की आवश्यकता है कि यीशु ने सभी पुरुषों और महिलाओं के प्रति अपना प्रेम और करुणा व्यक्त की, भले ही उनके प्रति उनकी प्रतिक्रिया कुछ भी हो। उसने दस कोढ़ियों को चंगा किया, हालांकि वह जानता था कि नौ प्रतिक्रिया नहीं देंगे। 

यीशु के इस धरती पर आने के बाद से हर पीढ़ी ने विश्वास किया है कि वे उस पीढ़ी में हैं जिसमें यीशु वापस आएगा। यह एक बुरा परिप्रेक्ष्य नहीं है; हमें ऐसे जीने की जरूरत है जैसे कि मसीह कल, अगले सप्ताह या अगले साल वापस आ रहा है। लेकिन वह अगले दस वर्षों तक नहीं आ सकता है। एक सौ साल। एक हजार साल । और यदि वह इतने समय तक वापस नहीं आ रहा है, तो वह हमें क्या करने में व्यस्त देखना चाहता है?  जब तक वह वापस नहीं आ जाता, तब तक वह हमें काम में लगे हुए देखना चाहता है!  और कोई भी उस दिन या उस घड़ी को नहीं जानता जब मनुष्य का पुत्र वापस आने वाला है। पिता ही जानते हैं।  
 
अन्य समस्याएं भी थीं। ऐतिहासिक रूप से, पैतृकता ने दो-तिहाई दुनिया में कलीसिया को समग्र दृष्टि से निरुत्साहित किया है। कई पश्चिमी मिशनरियों के पास एक वैज्ञानिक पृष्ठभूमि और प्रबुद्धता विश्वदृष्टि थी, और विकासशील देशों में भौतिक और सामाजिक चंगाई लाने में मदद करने के उद्देश्य से प्रौद्योगिकी और धन लाया गया था।  बाहरी एजेंसियों द्वारा किए गए कई भौतिक या सामाजिक प्रयास इस विश्वास पर बनाए गए थे कि स्थानीय लोग खुद की मदद करने में असमर्थ थे, और अच्छी तरह से इच्छित विकास प्रयासों ने वास्तव में निर्भरता पैदा की और गरीबी और भाग्यवाद की मानसिकता को मजबूत किया। जिन लोगों के पास भौतिक संसाधन हैं, उनकी ज़िम्मेदारी है कि वे दूसरों की मदद करें—लेकिन उन्हें लगातार उन लोगों को प्रोत्साहित करना चाहिए जिन्हें परमेश्वर द्वारा दी गई क्षमता और संसाधनों को खोजने और उपयोग करने की आवश्यकता है। विकासशील राष्ट्रों के लोगों को यह जानने की आवश्यकता है कि परमेश्वर ने उनमें वही बुद्धि, क्षमताएँ, रचनात्मकता और अपनी छवि का प्रतिबिंब रखा है जो उसने भौतिक रूप से विकसित राष्ट्रों के लोगों को दिया है।
 
अनजाने में किया गया पाप
यह समझना महत्वपूर्ण है कि यह असंतुलन आधुनिक समय में शुरू नहीं हुआ था।  हम इसे पुराने नियम में देखते हैं।  यशायाह 58 में परमेश्वर इस्राएल का ध्यान आकर्षित करने के लिए पुकार रहा है, ताकि वह अपने बड़े एजेंडे के बारे में उनकी गलतफहमी को ठीक कर सके।  यशायाह 58 के पहले चार वचनों में यह स्पष्ट है कि इस्राएलियों ने सोचा कि वे परमेश्वर की आराधना कर रहे हैं जैसा कि वह चाहता था।  यह भी उतना ही स्पष्ट है कि, परमेश्वर के दृष्टिकोण से, वे नहीं थे।  
 
यशायाह 58:3 में लोग परमेश्वर से पूछते हैं, “हमने उपवास क्यों किया है। . . . और तुमने इसे नहीं देखा है?” वे सोचते हैं कि वे उपवास और आत्मत्याग के कार्य से परमेश्वर की स्वीकृति और आशीर्वाद प्राप्त करेंगे।  उनके सवाल से उनकी प्रेरणा का पता चलता है।  जब वे परमेश्वर के आशीर्वाद का कोई संकेत नहीं देखते हैं, तो वे शिकायत करते हैं।  परमेश्वर दृढ़ता से उत्तर देता है: “तुम आज की तरह उपवास नहीं कर सकते और उम्मीद नहीं कर सकते कि तुम्हारी आवाज़ ऊपर सुनी जाए।”  परमेश्वर उन लोगों द्वारा किए गए नम्रता के धार्मिक कृत्यों से प्रसन्न नहीं होता है जो दूसरों के साथ करुणा और न्याय के साथ व्यवहार नहीं करते हैं।  उन्होंने पश्चाताप का आह्वान किया।
 
तीन कथात्मक दोहों में, परमेश्वर बताता है कि वह किस प्रकार की आराधना चाहता है और उचित आराधना के परिणामों को बताता है।  पहले दोहे में, परमेश्वर इस्राएल को बताता है कि सच्ची आराधना में शक्तिहीनों की शारीरिक और सामाजिक टूट-फूट की सेवा करना शामिल है (वचन 6 और 7) - फिर इस्राएल के स्वयं के टूटने को ठीक करने की प्रतिज्ञा करता है जैसा कि लोग आज्ञा पालन करते हैं (वचन 8 और 9a)।  दूसरे दोहे में, परमेश्वर इस्राएल को बताता है कि सच्ची आराधना में उसके लोगों के बीच दुर्भावनापूर्ण विभाजन की समाप्ति शामिल है और शक्तिहीनों की देखभाल करने की आवश्यकता की पुष्टि करता है (वचन 9b और 10a) - फिर पवित्रशास्त्र के सभी सबसे सुंदर शब्द-चित्रों में से एक में चंगाई का वादा करता है (वचन 10b से 12)।  तीसरे दोहे में, परमेश्वर आत्मिक सब्बाथ की गतिविधियों (वचन 13a) के अभ्यास की पुष्टि करता है, परन्तु प्रेम का प्रदर्शन करने के अभाव में नहीं।  जो सब्बाथ के दिन का सम्मान करते हैं, वे अपने स्वयं के मार्ग पर नहीं चलते हैं और अन्य लोगों के विरुद्ध “बेकार वचन” नहीं बोलते हैं (वचन 13b)।  परमेश्वर तब उन्हें आनन्द, पुनर्स्थापन और विरासत का वचन देता है (वचन 14)।  
 
यशायाह 58 आध्यात्मिक उपासना का एक नया नज़रिया देता है।  यह कर्तव्य और नियमों की बाहरी अभिव्यक्ति नहीं है, बल्कि परमेश्वर और दूसरों की सेवा करते हुए हृदय की एक आंतरिक प्रवृत्ति है।  यशायाह 58 के पाठ से यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि इस्राएल का अनुचित, अधूरी आराधना का पाप अनजाने में हुआ था।  फिर भी, इस्राएल दोषी था, परमेश्वर के सामने दोषी था।  अगले अध्याय में, यशायाह 59, परमेश्वर इस्राएल को अपने दुष्ट मार्गों से मुड़ने, पश्चाताप करने और उन आशीषों को बहाल करने के लिए बुलाता है जो वह चाहता था।  
 
[bookmark: _GoBack]आज के रूढ़िवादी, ईसाई धर्म-प्रचारवादी कलीसिया के अधिकांश लोगों को अनुचित उपासना के लिए पश्चाताप करने की भी आवश्यकता है। हमने परमेश्वर के एजेंडे के केवल एक भाग को समझा है— आत्मिक। हमने परमेश्वर की सम्पूर्ण चिंताओं का पर्याप्त रूप से प्रतिनिधित्व नहीं किया है। हम में से प्रत्येक और हमारी स्थानीय कलीसियाओं को पश्चाताप करना चाहिए और अधिक विनम्रता, प्रार्थना के साथ जवाब देना चाहिए, और हमारे समाज के शारीरिक और सामाजिक टूटने पर ध्यान केंद्रित करना चाहिए। जब हम परमेश्वर को सुनते और उसकी आज्ञा का पालन करते हैं, तो चंगाई होगी। परिवर्तन होगा।  
 
हम, कलीसिया, परमेश्वर के बड़े एजेंडे में अपनी भूमिका को देख सकते हैं!  हम खुद को नम्र करें, पश्चाताप करें और सेवा करें!  परमेश्वर हमारी भूमि को ठीक और पुनर्स्थापित करे!  उसका राज्य धरती पर वैसे ही आए, जैसे स्वर्ग में है! 
हार्वेस्ट फाउंडेशन
www.harvestfoundation.org और www.disciplenations.org
अनुमतियाँ: आपको किसी भी प्रारूप में इस सामग्री को पुन: पेश करने और वितरित करने की अनुमति और प्रोत्साहित किया जाता है, बशर्ते आप किसी भी तरह से शब्दों को न बदलें, आप पुनरुत्पादन की लागत से परे शुल्क न लें, और आप 1,000 से अधिक भौतिक प्रतियां न बनाएं। उपरोक्त के किसी भी अपवाद को शिष्य राष्ट्र गठबंधन द्वारा स्पष्ट रूप से अनुमोदित किया जाना चाहिए।
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A diagram to see how God’s plan can be carried out.

How is a Nation Discipled?



		It starts with an individual – as they are transformed in their lives, it impacts their families

		As a critical mass of families in a community are being transformed, it impacts the whole community

		As there is a sufficient and critical mass of communities being transformed, the nation is being influenced and transformed.
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