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MASOMO

NDANI YA

MAANDIKO

"Njia ya Watu Wanao Haki ni kama Mwanga
Unaong'aa, Unaong'aa Zaidi na Zaidi
Hadi Siku Kamili." Mfululizo wa

VI

Uumbaji Mpya wa

"Hivyo basi, tangu sasa hatumjui mtu yeyote kwa jinsi ya
kimwili; naam, ingawa tulimjua Kristo kwa jinsi ya kimwili,
lakini sasa hatumjui tena hivyo. Basi, mtu yeyote akiwa katika
Kristo, ni kiumbe kipya: yale ya zamani yamepita; tazama,
yote yamekuwa mapya." 2 Wakorintho 5:16,17



Kwa Mfalme wa Wafalme na Bwana wa Mabwana

KWA MASLAHI YA

WATAKATIFU WAKE WALIETOLEWA,

WAKISUBIRI KUCHUKULIWA KUWA WATOTO,
—NA YA—
"WOTE WANAOMWITIA BWANA KILA MAHALL" "NYUMBA YA
Imani,"

—NA YA—

UUMI UNAOINGURUMIA, UKIWA KATIKA MAUMIVU YA UJASILI NA

UKISUBIRI UFUNUO WA WANA WA MUNGU,
KAZI HII IMEWAJIBIWA.

"Ili kuwafanya wote waone ushirika wa fumbo ambalo tangu mwanzo wa ulimwengu
limefichwa katika Mungu." "Ambapo Yeye amejitoa kwa wingi kwa
sisi kwa hekima yote na busara, akiwa ametuonyesha mafumbo ya mapenzi
yake, sawasawa na mapenzi yake memu ambayo
Ameamua ndani Yake mwenyewe; kwamba katika utawala wa
utimilifu wa nyakati Yeye
ayaweze kukusanya pamoja katika
kimoja vitu vyote, chini ya
Kristo." Efe. 3:4,5,9;1:8-10

Imeandikwa mwaka 1904 na Mchungaji Russell
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"Uumbaji Mpya"
UTANGULIZI WA MWANDISHI

KAZI nyingi ya kila mtumishi wa Mungu hufanyika gizani—
yaani, kama mshonaji wa zulia zuri tunasimama nyuma tukiona
kidogo tu matokeo ya kazi zetu, na tukiamini kwamba kwa wakati
ufaao wa Bwana tutasikia "Hongera" Yake na kuona matunda fulani.
"Nitashibishwa ninapoamka katika mfano Wake."

Hata hivyo, Bwana ametupatia kwa ukarimu mkubwa moyo
kuhusu ushawishi wa Juzuu hii katika sehemu mbalimbali za dunia
katika mioyo ya watu wa Mungu. Tumepata furaha ya kusikia kutoka
kwa wengi kuhusu baraka walizopokea kutokana na uelewa bora wa
haki, utakatifu, na ukombozi, ulioahidiwa kwa Kanisa katika Neno la
Mungu. Wengine wengi wametujulisha kuhusu baraka walizopokea
kutokana na ushauri wa Kimaandiko uliotolewa kwa waume na wake,
wazazi na watoto, kuhusu njia za amani, haki na ukuaji katika neema.
Wengi pia wametujulisha kuhusu baraka na msaada mkuu kuhusiana
na majukumu, haki na wajibu wa Wazee na Waladeni, na mpangilio
wa Kimaandiko katika Eklesia. Tunafurahi kwa mambo haya na
tunaamini kwamba kazi hii njema itaendelea chini ya mwongozo wa
Kimungu kwa utukufu wa Bwana wetu na kwa faraja na ujenzi wa
watu Wake.

Tunaweka mkazo kwenye ukweli kwamba tangu Juzuu hii
ilipoandikwa, nuru imekuwa wazi zaidi kuhusu Agano kuu za
Mungu. Sasa tunaona kwamba Agano la Sheria lilikuwa kielelezo cha
Agano Jipya (la Sheria), ambalo linakaribia kuanzishwa wakati wa
Kuja kwa Pili kwa Yesu, kupitia Mpatanishi mkuu, Yesu Kichwa na
Kanisa Mwili Wake—kinyume cha mfano wa Musa, ambaye
aliandika: "Nabii atawainua Bwana, Mungu wenu, kutoka katikati ya
ndugu zenu, kama mimi." Musa alikuwa tu mfano wa Nabii huyu
mkuu, na Agano la Sheria ambalo Musa aliliwasitawisha lilikuwa tu
mfano au taswira ya awali ya Agano kuu la Sheria la enzi ya Milenia.

Mungu alimwamsha kwanza Yesu, Kichwa cha Msuluhishi huyu

mkuu,
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alipomfufua kutoka kwa wafu. Tangu wakati huo, amekuwa
akiikuinua Kanisa kama Uumbaji Mpya; na wakati ndugu wote wa
Mwili wa Kristo watakapokusanywa kutoka duniani kupitia maarifa
ya Ukweli na kutakaswa na Roho Mtakatifu na kupatikana kuwa na
haki kwa uaminifu hadi kifo, na wote watakapoinuliwa kwa nguvu za
Mungu kutoka kwa hali za kidunia hadi hali za Kimbingu kama
Mwili wa Kristo, Melkizedeki mkuu wa antitipu atakuwa
amekamilika, Kuhani juu ya Kiti chake cha Enzi—Mpatanishi mkuu
wa Agano Jipya atawekwa enzi kwa nguvu za Kimungu. Ndipo
Agano Jipya litaanza kutumika, kama Mungu alivyosema kwa Israeli:
"Tazama, siku zinakuja, asema Bwana, nitakapofanya Agano Jipya na
Nyumba ya Israeli na Nyumba ya Yuda."

Mpatanishi wa antitipu, baada ya kukabidhi kikamilifu na milele
kwa Haki ya Kimungu bei ya Afidhini ya Adamu na uzao wake,
atachukua mamlaka kamili, na chini ya Agano hilo Jipya, lililotiwa
muhuri hivyo, ataanzisha kazi ya kubariki na kurejesha wote wa uzao
wa Adamu walio tayari na watiifu. Wote watakaokuja katika muafaka
na Bwana watahesabiwa kama sehemu ya mbegu ya kiulimwengu ya
Abrahamu, hadi mwishowe, mwisho wa Milenia, wote wanaoonyesha
imani na utiifu watajulikana na Bwana kama mbegu ya Abrahamu.
"Kwa kuwa mbegu hiyo, ukoo wote wa dunia watajibariki."

Kwa bahati mbaya, jina Agano Jipya, ambalo linahusu uhusiano
wa Mungu na ulimwengu wakati wa Milenia, limetumika kuhusu
Agano ambalo sasa linafanya kazi katika Enzi hii ya Injili pamoja na
Kanisa. Agano letu, bila shaka, ni agano jipya kwa maana kwamba ni
tofauti na Agano la Kiyahudi la Mlima Sinai, lakini si Agano JIPYA
LENYEWE. Agano la Kanisa linatajwa katika Biblia kama "Agano
kwa Dhabihu." Kuzingatia mambo haya kutawafaidi wasomaji wa
Juzuu hii. Agano hizi zote zinahusiana. Zote zilionyeshwa na
kuashiriwa katika Ibrahimu na Agano ambalo Mungu alifanya naye.
Kanisa linaitwa Mbegu ya Kiroho ya Ibrahimu na kulinganishwa na
nyota za mbinguni. Ulimwengu wa wanadamu wanapokuja
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kuingia katika muafaka na Mungu watakuwa mbegu za kimwili za
Abrahamu

—kama mchanga wa pwani. Mbegu ya Kiroho itakuwa njia ya baraka
kwa mbegu ya asili.

Mada ya Kuhesabiwa Haki haijabadilika, lakini imepanuka na
kufafanuliwa. Kama mwandishi angeandika Juzuu hii leo, angefanya
mabadiliko madogo ya lugha, lakini bila mabadiliko yoyote halisi
kuhusu maana na matumizi ya neno Kuhesabiwa Haki.

Sasa tunaona kwamba kuhesabiwa haki kwa ajili ya uzima ni
jambo moja, na kuhesabiwa haki kwa ajili ya urafiki fulani na Mungu
ni jambo lingine. Abrahamu, kwa mfano, na waumini waaminifu
kabla ya Pentekoste, walihesabiwa haki kwa ajili ya urafiki na Mungu
na kuwa na mawasiliano fulani Naye kupitia maombi, n.k.; lakini
hawakuweza kupata haki kamili hadi Damu ya Upatanisho
imemwagwa, na hadi ilipowasilishwa na kukubaliwa na Haki ya
Kimungu—Baba. Vivyo hivyo, mwenye dhambi wa Ileo
anayemkaribia Mungu anaweza kusemwa kuwa yuko katika njia ya
kuhesabiwa haki—angekuwa na kibali kikubwa zaidi cha Mungu
kuliko akiwa amejikita katika dhambi.

Wakati mmoja tulimwita mwenye dhambi aliye katika hali hii
kuwa amehesabiwa haki, kwa sababu aliamini katika Yesu kama
Mwokozi wake na alikuwa akijitahidi kwa ajili ya kujitolea
kikamilifu. Sasa tunaona kwamba ingawa mtazamo wa mdhambi,
kama ule wa Watu Waliotukuzwa wa Kale, unaweza kuitwa
"uhesabiwa haki wa majaribio," haungefikia hali ya uhesabiwa haki
kamili kutokana na dhambi hadi mdhambi anajitoa kikamilifu kwa
ajili ya kutakaswa kwa Kuhani wetu Mkuu, Yesu, na kukubaliwa na
Yeye kwa jina la Baba. Kisha, chini ya kifuniko cha haki
iliyohesabiwa ya kafara ya Kristo, mwenye dhambi angekubalika kwa
Baba chini ya Vazi la Kristo na kuzaliwa na Roho Mtakatifu.

Ni bahati kwa umati ambao wamesikia kuhusu Yesu na kuamini
kwa sehemu, kwamba hali yao mbele za Bwana si ya haki kamili,
kwamba Yeye anakataa kumtakasa mtu kikamilifu hadi
watakapokuwa kwa agano wanafunzi Wake, wafuasi wa nyayo Zake.
Hii ni kwa sababu haki inaweza kupatikana mara moja tu kwa kila
mtu, na kama angetumia vibaya haki hiyo na kushindwa kupata
uzima wa milele, angekuwa katika hali mbaya zaidi kuliko kama
hakuwahi kutakaswa. Kama hajatakaswa
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na amezaliwa kwa roho katika wakati huu, yeye si wa Kanisa, lakini
atapata shiriki katika wema wa kafara ya Kristo na katika haki
ambayo Ufalme Wake utatoa kwa kila mwanachama wa familia ya
wanadamu—kando na Kanisa—Kanisa likipokea kile kitu bora zaidi
ambacho Mungu amewawekea wale wanaompenda Yeye—utukufu,
heshima, kutokufa, asili ya Uungu.

Kwa wengi haingeweza kuonekana kuwa na umuhimu kutaja
tofauti hizi nyembamba kuhusu mada ya haki; na bado, tukiwa
tumepokea ufahamu huu ulio wazi zaidi wa Mpango wa Kimungu,
tunafurahi kuupitisha kwa wote wanao njaa na kiu ya haki—kwa
Wanafunzi wote wa Biblia kila mahali.

Bwana aendelee kubariki Juzuu hii kwa ajili ya mema ya watu
wake, ndiyo sala ya mwandishi,

CHARLES T. RUSSELL
Brooklyn, N.Y. Oktoba 1,
1916
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MASOMO YA MAANDIKO

UCHUNGUZI 1
"MWANZO"

Mwanzo Mbalimbali—Dunia Ilikuwa—Wiki ya Uumbaji kwa Upangaji Wake—
Urefu wa Siku za Enzi—Kukiri kwa Prof. Dana Kuhusu Dhana Zisizo na
Msingi za Wanasayansi—Uthabiti wa Spishi Unapinga Nadharia ya
Mabadiliko—Ndege wa Kifaranga wa Bwana Darwin—Nadharia ya Uumbayji
wa Ulimwengu—Ushuhuda wa Uaminifu wa Maprofesa Silliman na Dana—
Siku ya Kwanza ya Enzi ya Uumbaji—Ya Pili Vivyo Hivyo—Ya Tatu Vivyo
Hivyo—Ya Nne Vivyo Hivyo—Ya Tano Vivyo Hivyo—Ya Sita Vivyo
Hivyo—Mwanadamu, Bwana wa Dunia, Aliumbwa katika Mwanzo wa Enzi
ya Saba—Muhtasari wa "Mahali pa Mkutano wa Jiolojia na Historia," Na Sir J.
W. Dawson, LL.D., F.R.S.—Enzi ya Saba—Siku ya Wiki ya Uumbaji—Urefu
Wake—Mapumziko Yake—Lengo na Matokeo Yake—Jubili Kuu, ya
Kimbingu na ya Kidunia, Inayotarajiwa Mwishoni Mwake

WENGI ni wajumbe wa Yehova, na ni wasiohesabika vyombo vyake,
vinavyohusiana na sifa moja baada ya nyingine ya uumbaji wake;
lakini nyuma ya vyote kuna hekima na nguvu yake ya uumbaji. Yeye
peke yake ndiye Muumba, na, kama Maandiko yanavyothibitisha,
"Kazi zake zote ni kamilifu." Anaweza kuruhusu malaika wabaya na
wanadamu wabaya kupotosha na kutumia vibaya kazi yake kamilifu;
lakini anatuhakikishia kwamba uovu hautaruhusiwa kwa muda mrefu
kufanya uharibifu na madhara; na kwamba hatimaye, atakapouzuia na
kuangamiza uovu, tutatambua kwamba aliuruhusu ili kujaribu,
kuthibitisha, kusafisha, kung'arisha na kufanya utakatifu wake
mwenyewe, tabia yake ya neema na mpango wake kung'aa zaidi
machoni pa viumbe vyake vyote wenye akili.

Tunaposoma katika kitabu cha Mwanzo, "Mwanzo Mungu
alitengeneza mbingu na nchi," tunapaswa kukumbuka kwamba
mwanzo huu hauhusiani na ulimwengu wote, bali ni kwa sayari yetu
pekee. Ndipo "nyota za asubuhi zilipolia pamoja" na wana wote wa
Mungu walio malaika "walipopiga kelele kwa furaha"—wakati
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Bwana aliweka misingi ya dunia na "akafanya wingu kuwa vazi lake,
na giza nene kuwa kitambaa chake cha kuzunguka." (Ayubu 38:4-11)
Lakini mwanzo wa awali zaidi unatajwa katika Biblia; mwanzo kabla
ya uumbaji wa wale wana wa Mungu walio malaika; kama
tunavyosoma: "Hapo mwanzo alikuwapo Neno [Logos], naye yule
Neno alikuwa pamoja na Mungu, naye yule Neno alikuwa Mungu.
Yule Neno alikuwa hapo mwanzo pamoja na Mungu. Kila kitu
kilitokana naye, na bila yeye hakuna kitu kilichotengenezwa."
(Yohana 1:1-3) (Tazama Mfululizo V, Sura ya 3.) Kwa kuwa Yehova
mwenyewe ni wa milele kwa milele, hakuwa na mwanzo: "Mwana
Mwenye Kuwa Pekee" ana heshima kuu juu ya wengine wote ya
kuwa "Mwanzo wa uumbaji wa Mungu"—"mzaliwa wa kwanza wa
kiumbe yote." (Ufunuo 3:14; Wakolosai 1:15) Mianzo mingine
ilikuja kwa mpangilio kadiri amri mbalimbali za malaika
zilivyoundwa moja baada ya nyingine; na mianzo hii ilikuwa katika
enzi zilizopita, ili majeshi yao yaweze kupiga kelele za furaha wakati
uumbaji wa dunia yetu, ulioelezwa katika Mwanzo, ulipopata
mwanzo wake.

Kwa kuchunguza kwa makini maneno ya kitabu cha Mwanzo,
tunaona kuna tofauti kati ya uumbaji wa mbingu na dunia (aya ya 1)
na maelekezo yaliyofuata, au upangaji wake, na uumbaji zaidi wa
uhai wa mimea na wanyama. Ni shughuli hizi zilizofuata ndizo
zinazoelezewa kama kazi ya kimungu ya siku sita kuu za kihistoria.
Aya ya 2 inatuambia kwamba mwanzoni kabisa mwa siku ya kwanza
ya wiki hiyo ya uumbaji dunia ilikuwa—ingawa haikuwa na umbo
(mpangilio), na ilikuwa tupu (tena)—pori, tupu na giza. Jambo hili
muhimu linapaswa kutambuliwa waziwazi. Ikitambuliwa, mara moja
inathibitisha ushahidi wa jiolojia hadi sasa; na, kwa kuwa
tutalazimika kupinga hitimisho za wajioolojia katika baadhi ya
mambo, ni vyema tukubali na kuachana haraka na yale yote
yasiyohitaji kupigiwa debe katika utetezi wa Biblia. Biblia haisemi ni
kipindi kirefu kiasi gani kilichopita kati ya mwanzo Mungu
alipoumba mbingu na dunia, na mwanzo wa wiki ya uumbaji
iliyotumika kuikamilisha kwa ajili ya mwanadamu: wala wataalamu
wa jiolojia hawakubaliani
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miongoni mwao kuhusu kipindi cha mapumziko haya—wafuasi
wachache wa mitazamo mipana hujihusisha na dhana za kubahatisha
za mamilioni ya miaka. Tukifika, basi, kwenye kipindi cha uumbaji—
mpangilio wa mambo katika mbingu na dunia yetu katika maandalizi
ya Paradiso ya Mungu kuwa makao ya milele ya mwanadamu—
tunabaini kwamba "siku" hizi hazitajwi mahali popote kuwa siku za
saa ishirini na nne; na, kwa hivyo, hatulazimiki kuzipunguzia hadi
hapo. Tunapata katika Biblia kwamba neno siku linamaanisha enzi,
au kipindi. Ukweli kwamba linatumika mara nyingi zaidi kurejelea
kipindi cha saa ishirini na nne haijalishi, mradi tu tuna the ya
kumbukumbuya "the sikku ya  tamaa katika
jangwani ...miaka arobaini" (Zab. 95:8-10), na wakati
mwingine "siku" au "wakati" unaowakilisha kipindi cha mwaka (Hes.
14:33,34; Eze. 4:1-8), na pia kauli ya Mtume—"Siku moja kwa
Bwana ni kama miaka elfu moja." (2 Pet. 3:8) Hakika kabisa siku
hizi kuu hazikuwa siku za jua; maana maandishi yanaonyesha
kwamba jua halikuonekana hadi siku ya nne—the

epoch ya nne.

Tunaamini wasomaji wetu watakubaliana kwamba ingawa urefu
wa siku hizi za enzi haujaonyeshwa, tutakuwa na haki ya kudhani
kuwa zilikuwa vipindi sawa, kwa sababu ya uhusiano wao wa karibu
kama sehemu za wiki moja ya uumbaji. Hivyo, ikiwa tunaweza
kupata ushahidi unaokubalika wa urefu wa moja ya siku hizi,
tutakuwa na haki kamili ya kudhani kuwa zingine zilikuwa na urefu
uleule. Hivyo basi, tunapata ushahidi wa kuridhisha kwamba moja ya
hizi "siku" za uumbaji ilikuwa kipindi cha miaka elfu saba na, kwa
hivyo, kwamba wiki nzima ya uumbaji ingekuwa 7,000 x 7 sawa na
miaka 49,000. Na ingawa kipindi hiki ni kidogo sana ukilinganisha na
baadhi ya makadirio ya kijiolojia, tunaamini, ni cha kutosha kabisa
kwa kazi iliyoonyeshwa kukamilika ndani yake—kuiweka katika
mpangilio na kuijaza dunia, ambayo tayari "ilikuwa" ipo, lakini "isiyo
na umbo [mpangilio], na tupu [tupu]."

Profesa Dana, akitoa maoni yake kuhusu data ambayo
wanasayansi hutumia kutoa dhana zao, na mbinu ya kuhesabu
wanayotumia, anasema:
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Katika mahesabu ya muda uliopita kutokana na unene wa mifumo ya maeneo
[udongo uliowekwa na maji], daima kuna sintofahamu kubwa, inayotokana na
utegemezi wa unene huu kwenye kuzama kwa ardhi kunakoendelea [kuzama kwa
ardhi kwa kawaida]. Katika makadirio yanayotokana na mkusanyiko wa udongo wa
aluvia [udongo uliokusanywa na maji], pale ambapo data inategemea unene wa
mkusanyiko katika idadi fulani ya miaka—tuseme miaka 2,000 iliyopita—chanzo
hiki cha shaka huathiri hesabu nzima tangu msingi wake na kuifanya karibu, kama
si kabisa, isiyo na thamani....Wakati makadirio... yanapotegemea kiasi cha vifusi
[matope madogo madogo] yanayorusha na mto, huwa na thamani zaidi; lakini hata
hapa kuna chanzo kikubwa cha shaka."

Tuchunguze suala hili kwa mtazamo wa Biblia, tukiamini kuwa ni
wahyi wa kimungu, na tukishawishika kabisa kwamba kasoro zozote
zinazoweza kupatikana kati ya ushuhuda wa Biblia na makisio ya
wanajiolojia ni makosa ya hao wa mwisho, ambao falsafa zao bado
hazijafikia msingi au maendeleo ya kisayansi kamili.

Wala si lazima kudhani kwamba mwandishi wa Mwanzo alijua
yote kuhusu mambo anayoyarekodi—urefu wa siku hizi na matokeo
yake halisi. Tunakubali maelezo ya Mwanzo kama sehemu ya funzo
kuu la kimungu—Biblia—na tunapata kauli yake tukufu katika
sentensi chache ikithibitishwa kwa njia ya ajabu na utafiti wa
kisayansi uliokita mizizi. Kinyume chake, hakuna hata moja ya
"vitabu vya kidini" vya watu wa kipagani inayojumuisha chochote
isipokuwa kauli zisizo na maana kuhusu mada hii.

Kuna uzuri wa ulaini katika kauli hiyo ya ufunguzi ya ufunuo—
"Mwanzo Mungu alitengeneza." Inajibu swali la kwanza la akili—
Nimetoka wapi, na ninamhudumia nani? Ni bahati mbaya sana
kwamba baadhi ya akili angavu zaidi za zama zetu zimegeuka kutoka
kwa wazo hili la Muumba mwenye akili na badala yake kukubali
nguvu isiyo na akili inayofanya kazi chini ya sheria ya mageuko na
kuishi kwa wenye ustahimilivu zaidi. Na, cha kusikitisha! nadharia
hii haijapata tu kukubalika kwa jumla katika taasisi za juu kabisa za
elimu, bali pia inajumuishwa taratibu katika vitabu vya masomo vya
shule zetu za kawaida.

Ni kweli, ni wachache tu ambao bado wana ujasiri wa kukanusha

kabisa Muumba;
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lakini hata wale wacha Mungu, chini ya nadharia hii, wanadhoofisha
msingi wa imani yao wenyewe, na ile ya wengine, wanaposema
kwamba uumbaji ni utawala tu wa Sheria ya Asili. Bila kwenda mbali
zaidi, wanakisia kwamba jua letu lilitoa kiasi kikubwa sana cha gesi
ambacho hatimaye kilijikusanya na kuunda dunia yetu; kwamba
baadaye protoplasm ilitengenezwa, mdudu mdogo, kiumbe mdogo
cha maisha, kilianza kuwepo, hawajui vipi. Lazima wakubali nguvu
ya kimungu iliyohitajika ili kutoa hata mwanzo huu mdogo wa
uhai—Ilakini wanatafuta kwa bidii Sheria ya Asili fulani kuhusu hili
pia, ili wasihitaji kabisa Mungu Muumba. Inadaiwa kuwa ugunduzi
huu sasa umekaribia kukamilika. "Wana-akili" hawa wanafikiria na
kuzungumzia Maumbile kana kwamba ni badala ya Mungu—kazi
zake, sheria zake, malipo yake, n.k—Mungu kipofu na kiziwi kweli!
Wanasema kwamba chini ya kanuni za Asili, protoplasmu
ilibadilika na kuwa kiumbe mdogo, au mdudu, ambao alijinyonga na
kujipinda na kuzalisha spishi zake mwenyewe, na kisha akapata
matumizi ya mkia, akaendeleza mkia. Baadaye, mmoja wa wazao
wake walio na akili zaidi alihitimisha kwamba vijiti vya kuogelea, au
mbawa, vingekuwa na manufaa, na akaviendeleza. Mwingine,
baadaye, alikimbizwa na kaka yake aliyekuwa na njaa na, akiruka juu
kabisa kutoka kwenye maji, akapata wazo kwamba mbawa
zilizokuwa zimeendelea zaidi zingekuwa mabawa ya kurukia, na
akapenda mtindo huo mpya, hivyo akaendelea kukaa nje ya maji, na
kisha akaamua kwamba miguu na vidole vya miguu vingekuwa faraja
na akaviendeleza. Wengine wa familia walifuata "ma-no-tions"
mengine, ambayo inaonekana walikuwa na akiba isiyoisha, kama
inavyothibitishwa na aina nyingi za wanyama tunaowaona
kutuzunguka. Hata hivyo, kwa wakati ufaao mmoja wa wazao hawa
wa mdudu wa kwanza aliyekuwa amefikia kiwango cha maendeleo
cha tumbili, alipata wazo tukufu akilini mwake—alijiambia,
Nitaondoa mkia wangu, na kuacha kutumia mikono yangu kama
miguu, na nitaondoa manyoya yangu, na nitakuza pua na paji la uso
na ubongo wenye viungo vya maadili na vya kutafakari. Nitavaa nguo
zilizotengenezwa maalum na kofia ndefu ya hariri, na nijuitie Darwin,
LL.D., na niandike kumbukumbu ya mageuko yangu.
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Kwamba Bwana Darwin alikuwa mtu mwenye uwezo
inadhihirishwa na mafanikio yake katika kusukuma nadharia yake
kwa watu wenzake. Hata hivyo, mtoto mwabudu wa Mungu, ambaye
ana imani na Muumba binafsi, na ambaye hayuko tayari kuiacha
Biblia haraka kama wahyi wake, atakuwa na uwezo wa kuona upuuzi
wa nadharia ya Bwana Darwin hivi karibuni. Haitoshi kwamba
Bwana Darwin alibainisha kwamba miongoni mwa njiwa wake
aliweza kukuza aina fulani zenye sifa za kipekee—manyoya kwenye
miguu yao, taji vichwani mwao, koo zinazovimba, n.k.; wengine
walikuwa wamefanya vivyo hivyo na kuku, mbwa, farasi, n.k., na
wauza maua walikuwa wamefanyia majaribio maua na vichaka, n.k.,
na kupata matokeo yanayofanana. Jambo jipya kwa Bwana Darwin
lilikuwa ni nadharia—kwamba aina zote za uhai zilibadilika kutoka
mwanzo mmoja.

Lakini uzoefu wa Bwana Darwin na njiwa wake, kama ule wa kila
mfugaji mwingine wa wanyama wa kipekee, lazima ulikuwa
umeimarisha tu kauli ya Biblia, kwamba Mungu aliumba kila kiumbe
kulingana na aina yake. Kuna uwezekano wa ajabu wa utofauti katika
kila aina; lakini aina haziwezi kuchanganywa wala aina mpya
kuundwa. Hatua ya karibu zaidi huitwa "mule-ing"—na kila mtu
anajua kwamba spishi mpya zinazoundwa hivi hazina uwezo wa
kuendeleza aina yao. Zaidi ya hayo, Bwana Darwin lazima alikuwa
amegundua, kama wengine walivyofanya, kwamba njiwa wake wa
"mapambo" walihitaji kuwekwa kando kwa uangalifu kutoka kwa
wengine wa aina yao, la sivyo wangedorora haraka hadi kiwango cha
kawaida. Lakini katika asili tunaona spishi mbalimbali, "kila moja
kwa jinsi yake," zikiwa zimetengana kabisa na nyingine, na
zikidumishwa hivyo bila uzio wowote wa bandia, nk—
zikidumishwa hivyo kwa sheria ya Muumba wao. Kama waumini
katika Muumba binafsi, tunaweza kuwa na uhakika kwamba dhana za
kibinadamu zimepita ukweli kwa kiwango kwamba zimepuuza
Mungu wetu, hekima yake na nguvu zake, kama ilivyoelezwa katika
Mwanzo.

Labda hakuna kitu kilichochangia zaidi kuchanganya na
kudhoofisha imani kwa Mungu kama Muumba, na katika maelezo ya
kitabu cha Mwanzo kama funzo lake, kuliko kosa la kuelewa siku
kuu za Mwanzo kuwa ni siku za saa ishirini na nne. Tabaka
mbalimbali za miamba na udongo zinathibitisha zaidi ya yote
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mizozo kwamba vipindi virefu vilitumika katika mabadiliko makuu
yanayowakilishwa nao. Na tunapogundua kwamba Biblia inafundisha
kuhusu siku-epoch, tunakuwa tayari kusikia miamba ikitoa ushahidi
unaoendana kikamilifu na rekodi ya Biblia, na imani yetu katika hii
ya mwisho inaimarika sana; tunahisi kwamba hatuamini makisio yetu
wenyewe au ya watu wengine, bali Neno la Muumba,
lililothibitishwa kwa wingi na ukweli wa maumbile.

Nadharia ya Uumbaji wa Ulimwengu

Kwa manufaa ya baadhi ya wasomaji wetu, tutaeclezea kwa ufupi
mojawapo ya maoni kuhusu kipindi cha uumbaji, kinachojulikana
kama "Nadharia ya Vailian," au "Nadharia ya Kanopi," ambayo
inamvutia hasa mwandishi: baadaye tutajitahidi kufuatilia muafaka
kati ya maoni haya na simulizi ya Mwanzo 1:1-2:3.

Kuanza na hali iliyotajwa katika Mwanzo 1:2, "Na dunia
ilikuwa," ukiwa, ukiwa tupu na gizani, wenye hekima hawatajaribu
kukisia kile ambacho Mungu hajafunua kuhusu jinsi alivyokusanya
awali atomi za dunia. Mambo yasiyofunuliwa ni ya Mungu, na
tunafanya vizuri kusubiri kwa subira funuo zake zaidi kwa wakati
unaofaa. Akitumia piki na jembe na jicho la uchunguzi, mwanadamu
amegundua kuwa gamba la dunia linaundwa na tabaka mbalimbali,
au safu, moja juu ya jingine, ambazo zote zinaonyesha dalili za kuwa
laini na zenye unyevu zamani—isipokuwa miamba ya msingi ambayo
tabaka hizi, au safu, zimejengwa juu yake, kwa mpangilio wa karibu
wa kawaida. Miamba hii ya msingi inaonyesha wazi kwamba hapo
zamani ilikuwa laini na kuyeyuka kutokana na joto kali; na
wanasayansi kwa ujumla wanakubaliana kwamba si mbali sana chini
ya "ganda" dunia bado ni moto na imeyeyuka.

Kwa kuwa miamba hii ya msingi, ya volkano—graniti, basalti,
n.k.—lazima wakati mmoja ilikuwa na joto kali kiasi cha kutoa nje
vipengele vyote vinavyoweza kuwaka, na kwa kuwa ndiyo miamba
ya chini, tunaweza kusema kwa uhakika kwamba kulikuwa na kipindi
ambacho dunia nzima ilikuwa katika joto kali sana. Wakati huo,
inadhaniwa, maji na madini (ambayo sasa hupatikana katika tabaka
za juu, au
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tabaka, zilizowekwa katika maji) lazima ziliingizwa kuwa gesi; na
lazima ziliunda anga lisilopitika lililenea kwa maili kadhaa
kuzunguka dunia katika kila mwelekeo. Mwendo wa dunia kwenye
mhimili wake ungeenea hadi kwenye gesi hizi zilizokuwa
zimeizunguka, na athari ingekuwa ni kuzikusanya, hasa juu ya ikweta
ya dunia. Dunia ilipozidi kupoa, hizi zingepoa pia, na hivyo
kubadilika kutoka kuwa gesi na kuwa vitu vigumu na vimiminika,
huku madini mazito zaidi yakivutwa na mvuto katika tabaka kuelekea
chini. Dunia katika kipindi hicho huenda ilifanana na mwonekano wa
sasa wa Sayari ya Saturn na "pete" zake.

Kadirt mchakato wa upoaji ulivyoendelea, pete hizi zilizojitenga
na kuwa mbali polepole zingepata mwendo tofauti wa mzunguko
tofauti na ule wa dunia, na hivyo kuvutwa karibu zaidi na zaidi nayo.
Mmoja baada ya mwingine, hizi zilitengenezwa juu ya uso wa dunia.
Baada ya uundaji wa "anga kuu," au "anbako," au "anbako ya hewa,"
mafuriko haya kutoka kwa "pete" zinazoshuka yangefika duniani kwa
kawaida kutoka upande wa ncha mbili, ambapo upinzani ungekuwa
mdogo zaidi, kwa sababu zilikuwa mbali zaidi na ikweta, kitovu cha
nguvu ya kutoroshaji ya mwendo wa dunia. Kuvunjika kwa "pete"
hizi, kwa vipindi virefu tofauti, kulisababisha mafuriko mengi, na
kupanga tabaka juu ya tabaka katika uso wa dunia. Mwendo mkali wa
maji kutoka ncha za dunia kuelekea ikweta ulisambaza mchanga,
matope na madini kwa njia tofauti, huku maji yaliyojaa madini
yakiufunika uso wote wa dunia, kama ilivyoelezwa mwanzoni mwa
simulizi ya Mwanzo.

Wakati wa kila mojawapo ya "siku" hizi ndefu, ya miaka elfu
saba kila moja, kazi fulani iliendelea, kama ilivyoelezwa katika
Mwanzo; kila moja huenda ilimalizika kwa mafuriko yaliyoleta
mabadiliko makubwa na kuandaa njia kwa hatua zaidi za uumbaji na
maandalizi kwa ajili ya mwanadamu. Nadharia hii ya Kivailian
inadhania kwamba pete ya mwisho kati ya hizi haikuwa na madini
wala uchafu wowote—ilikuwa maji safi; kwamba haikuwa bado
imevunjika na kushuka katika siku ya uumbaji wa Adamu, bali
ilifunika dunia nzima kama pazia linalopitisha mwanga juu ya
angahewa. Ilitumika, kama vile kioo cheupe cha chumba cha kukuza
mimea,
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ili kusawazisha joto—hivyo hali ya hewa katika ncha isingekuwa
tofauti sana, kama ilivyo sasa, na ile ya ikweta. Katika hali ya hewa
ya usawa kama hiyo, mimea ya kitropiki ingekua kila mahali, kama
jiolojia inavyoonyesha ilivyokuwa; na dhoruba zinazotokana na
mabadiliko ya haraka ya joto lazima hazikuwepo; na kwa sababu
zinazofanana, mvua isingekuwepo.

Maelezo ya Maandiko yanakubaliana na hili; yakitangaza
kwamba hakukuwa na mvua duniani hadi mafuriko; kwamba mimea
ilinyoshwa maji na ukungu uliotoka ardhini—hali ya unyevu, au
unyevunyevu, kama ya chumba cha kukuza mimea. (Mwa. 2:5,6)
Baada ya mafuriko ya siku za Nuhu, kulikuja mabadiliko makubwa,
yakiambatana na kupungua sana kwa muda wa maisha ya binadamu.
Kwa kuvunjika kwa pazia la maji, hali ya joto la chumba cha kukuza
mimea ilikoma: njia ya jua iliyo kando ya ikweta ilizidi kuwa na joto,
huku katika ncha za dunia mabadiliko yalipaswa kuwa ya kutisha—
mpito wa karibu papo hapo kutoka kwa joto la chumba cha kukuza
mimea hadi baridi kali ya ncha za dunia.

Uthibitisho wa mabadiliko haya ya ghafla ya joto umepatikana
katika eneo la arktiki: Mastodoni wawili wakamilifu wamepatikana
wamezama katika barafu safi, ngumu ambayo kwa dhahiri iliwafanya
wagande haraka. Tani za pembe za tembo zimepatikana katika Siberia
hiyo hiyo iliyoganda, ambayo katika kipindi cha historia ilikuwa na
baridi kali mno, isiyofaa kwa tembo, mastodoni, n.k. Swala
alipatikana kwa njia kama hiyo amejikwaa katika donge kubwa la
barafu katika eneo hilo la arktiki. Kwamba alizamishwa ghafla
kunaonyeshwa waziwazi na ukweli kwamba nyasi ilipatikana
tumboni mwake bila kumeng'enywa, ikionyesha kwamba mnyama
huyo alikuwa ameila dakika chache tu kabla ya kuganda na kufa—na
kwamba alikuwa katika eneo ambalo nyasi haiwezi kukua sasa.

Mvua hii ya ghafla ya maji—kuvunjika huku kwa ghafla kwa
kifuniko kilichoshikilia joto la dunia na jua kwa usawa—Zkulizalisha
maeneo makubwa ya barafu na milima ya barafu katika maeneo ya
arktiki, ambapo kila mwaka mamia ya milima ya barafu huvunjika na
kuelea kuelekea kusini kuelekea ikweta. Kadiri tunavyoweza
kuhukumu, hii imekuwa ndiyo taratibu kwa karne nyingi, lakini
inaendelea kupungua. Hapa tunaona Barafu
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Zama, au Kipindi cha Barafu, cha wanajiolojia, wakati barafu kubwa,
zikibebwa na mikondo ya haraka, zilizua nyufa kubwa kote Amerika
Kaskazini, zinazoonekana wazi katika vilima; kaskazini-magharibi
mwa Ulaya, pia, ina ushuhuda uleule katika vilima vyake. Lakini
sivyo kwa Ulaya ya kusini-mashariki, Armenia na maeneo ya jirani—
hudha ya jamii yetu, ambapo pia safina ilitengenezwa, na karibu
nayo, kwenye Mlima Ararat, ndipo ilipopumzika hatimaye. Ushuhuda
wa Prof. Wright na Sir T.W. Dawson, LL.D., F.R.S., ni kwamba
katika maeneo ya karibu na Arabia kulikuwa na kuzama kwa jumla
kwa ardhi na kuinuka kulikos-hifuata. Ushuhuda kwa ujumla
unaonekana kuashiria kwamba safina ilielea katika mzingo tulivu
kiasi, mbali na msukosuko mkuu wa maji. Hii inaashiriwa na
mkusanyiko mzito sana wa matope ya mto uliotangazwa kuwepo
katika eneo lote hilo. Ni wazi kwamba dunia nzima ilifunikwa na
maji kutoka Ncha za Kaskazini na Kusini, huku chimbuko la
ubinadamu kikishughulikiwa maalum kwa kuteremshwa kwanza, na
kisha kwa wakati mwafaka, kuinuliwa. Kuhusu hili, zingatia maneno
ya mtaalamu mashuhuri wa jiolojia, Prof. G.F. Wright, wa Chuo cha
Oberlin, O., kama yalivyoripotiwa katika jarida /a New York Journal,
Machi 30, 1901, kama ifuatavyo:

Mafuriko Yathibitishwa

Profesa George Frederick Wright, wa Chuo cha Oberlin, mtaalamu mashuhuri
wa jiolojia, amerudi kutoka Ulaya. Aliandika 'Barafu ya Amerika Kaskazini' na
kazi nyingine za jiolojia, akichunguza na kuelezea kipindi cha barafu. Amekuwa
katika ziara ya kisayansi kuzunguka dunia. Alitumia muda wake mwingi
akichunguza miundo ya kijiolojia na alama nchini Siberia, ingawa uchunguzi wake
ulimpeleka katika sehemu nyingine za Asia na Afrika.

"Lengo kuu la Prof. Wright lilikuwa kujibu, ikiwezekana, swali ambalo
limejadiliwa kwa muda mrefu miongoni mwa wanajia: yaani, iwapo Siberia ilikuwa
imefunikwa na barafu, kama ilivyokuwa Amerika Kaskazini na sehemu za Ulaya,
wakati wa kipindi cha barafu.

"Wataalamu wengi wa jiolojia, wakiwemo wanazuoni wengi mashuhuri wa
Kirusi, wanaamini Siberia ilifunikwa na barafu.

"Kama matokeo ya tafiti zake za sasa, Prof. Wright anaamini kabisa kwamba,
wakati wa zamani sana Amerika Kaskazini ilipokuwa imefunikwa na barafu,
Siberia ilikuwa imefunikwa na maji.

"Na maji na barafu kwa hakika vilikuwa awamu za mafuriko ya Biblia.

"Kwanza soma maelezo ya mafuriko katika Mwanzo, yaliyofupishwa sana:
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"'Na mafuriko yalikuwa siku arobaini juu ya nchi, na maji yakaongezeka na
kuinua safina, ikainuliwa juu ya nchi.

"'Na maji yalishinda sana juu ya nchi: na milima yote mirefu iliyokuwa chini
ya mbingu yote ilifunikwa.

"'Maji yalipanda juu kwa kimo kumi na tano na milima ikafunikwa.

"Kila aliyekuwa na pumzi ya uhai katika pua zake, kila kilichokuwa nchi kavu
kilikufa.... Nuhu peke yake ndiye aliyebaki hai, yeye na wale waliokuwa naye
ndani ya safina.

"'Na maji yakatanda juu ya nchi kwa siku mia moja na hamsini.' Mwanzo 7:17-
24

"Sasa sikia anachosema Profesa Wright ananukuliwa akisema:

"'Sikupata dalili za matukio ya barafu kusini mwa digrii ya 56. Kaskazini ya
hapo sikwenda, lakini kutokana na mambo mengine nina hakika kwamba nchi
ilifunikwa na barafu, kama ilivyokuwa katika eneo letu, ambapo sasa dalili zake
zinapatikana hadi kusini kama New York.

"'Hatukupata dalili za kuzama kwa kanda yote hiyo, jambo ambalo linaweka
mwanga mpya juu ya kila kitu hapa.

""Huko Trebizond, kando ya Bahari Nyeusi, kulikuwa na ushahidi wa kushuka
kwa futi 700. Hii ilionyeshwa na mkusanyiko wa changarawe kwenye vilima.

"Katikati mwa Turkestan maji yalifikia kilele chake cha juu zaidi, kwani huko
tulipata mkusanyiko huu zaidi ya futi 2,000 juu ya usawa wa bahari.

"Rusi ya Kusini imefunikwa na mkusanyiko uleule wa udongo mweusi
tulioupata Turkestan.

""Bado kulikuwa na ushahidi mwingine kwamba maji yalifunika sehemu hii ya
dunia. Moja ya haya ni kuwepo kwa mbwa wa majini hadi sasa katika Ziwa Baikal,
nchini Siberia, lililoko futi 1,600 juu ya usawa wa bahari. Mbwa wa majini
tuliowapata ni wa aina ya Aktiki, na ni aina ileile inayopatikana katika Bahari ya
Kaspi.

"Nadharia pekee, kwa hivyo, ni kwamba zilikwama huko maji yaliporudi
nyuma. Labda ugunduzi wa ajabu zaidi wa yote ulikuwa katika mji wa Kief,
kwenye mto Nippur, ambapo zana za mawe ziligunduliwa futi hamsini na tatu chini
ya mkusanyiko wa udongo mweusi, ikionyesha kwamba maji yalifika huko baada
ya enzi ya mwanadamu.

"Hivyo basi, hii ilituwezesha kubaini umri wa kinamasi hiki. Inaonyesha
kwamba tangu mwanadamu afike huko, kumekuwa na kinamasi cha futi 750 huko
Trebizond, na kusini mwa Turkestan maji yalikuwa na kina cha zaidi ya futi 2,000.
Zana zilizopatikana zilikuwa kama zile zilizotengenezwa Amerika Kaskazini kabla
ya kipindi cha barafu, jambo linalotoa msingi mzuri wa kuamini kwamba eneo hilo
lilishuka wakati mafuriko ya barafu yalipotokea hapa.

"Kwa hakika, ilikuwa, kimsingi, mafuriko."
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Akijua mwisho tangu mwanzo, Yehova aliweka wakati wa
kuletwa kwa mwanadamu duniani kwa namna kwamba mvua ya
mafuriko ilinyesha wakati mwafaka wa kuangamiza kizazi
kilichoharibika katika siku za Nuhu, na hivyo kuanzisha utawala wa
sasa, unaojulikana katika Maandiko kama "ulimwengu huu wa sasa
wenye uovu." Kuondolewa kwa gamba la maji hakukuwa tu
kumesababisha mabadiliko ya majira ya joto na baridi, na kufungua
njia kwa dhoruba kali, bali pia kulifanya iwezekane kuwepo kwa
upinde wa mvua, ambao ulionekana kwa mara ya kwanza baada ya
mafuriko, kwa sababu hapo awali miale ya moja kwa moja ya jua
haikuweza kupenya kwa undani katika gamba la maji na hivyo kutoa
athari ya upinde wa mvua. Mwanzo 9:12-17

Tangu kuandika yaliyo hapo juu, tunanukuu kutoka kwa jarida /a
Scientific American kauli fupi ifuatayo kutoka kwa kalamu ya Profesa
Vail mwenyewe:

"Huo Mammoth Aliyeganda

"Kwa Mhariri wa Scientific American:

"Nimesoma kwa shauku kubwa katika toleo lenu la Aprili 12 taarifa kuhusu
ugunduzi wa hivi karibuni wa mwili wa mamothi, uliohifadhiwa kwenye friza, na
Dkt. Herz, katika eneo lililofunikwa na barafu la Siberia Mashariki. Hili, kwangu
mimi, ni zaidi ya 'Jiwe la Rosetta' katika njia ya mwanajiosaji. Inatoa ushahidi
thabiti zaidi unaounga mkono dai kwamba enzi zote za barafu na mafuriko yote
ambayo dunia imewahi kushuhudia, yalisababishwa na kupungua kwa taratibu na
mfululizo kwa mvuke wa asili wa dunia, uliokuwa ukizunguka sayari yetu kama
vile mvuke wa mawingu wa sayari za Jupiter na Saturn unavyozunguka miili hiyo
leo.

Niruhusu kupendekeza kwa wanasayansi wenzangu wa jiolojia kwamba
mabaki ya mvuke wa maji wa dunia huenda yalizunguka dunia kama dari kama ile
ya sayari ya Jupiter, hata hadi nyakati za hivi karibuni za kijiolojia. Mvuke huo
lazima unyeshe hasa katika maeneo ya ncha za dunia, kupitia njia yenye upinzani
mdogo na mvuto mkubwa, na bila shaka kama maporomoko makubwa ya theluji za
tellurio-kosmiki. Pia, dari kama hiyo, au paa la dunia, lazima ilikuwa imepunguza
ukali wa hali ya hewa hadi kwenye ncha za dunia, na hivyo kutoa malisho kwa
mamothi na wenzake wa dunia ya Aktiki—ikifanya dunia kuwa kama chumba cha
kukuza mimea chini ya dari ya kukuza mimea. lkiwa hili litakubaliwa, hatuwezi
kuweka mipaka kwa ukubwa na ufanisi wa mafuriko ya dari hiyo katika
kuangamiza dunia yenye uhai uliofurika. Inaonekana kuwa mamothi wa Dkt. Herz,
kama wengine wengi waliopatikana wakiwa wamezikwa kwenye barafu ya glasiari,
wakiwa na chakula chao kisichomeng'enywa tumboni mwao, unathibitisha kuwa
alikumbwa ghafla
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kwa kuanguka kwa theluji yenye nguvu. Katika kisa hiki, akiwa na majani
mdomoni yasiyotafunwa, inasimulia hadithi isiyo na kosa ya kifo katika kaburi la
theluji. Ikiwa hili litakubaliwa, tunapata kile ambacho huenda kilikuwa chanzo
kikuu cha theluji za barafu, na tunaweza kwa furaha kuepuka mbadala usio wa
kifalsafa kwamba dunia ilipoa ili kupata theluji zake, ilhali, kama ninavyoona
mimi, ilipata theluji zake na ikapoa.

"Wakati wa enzi ya volkano, bahari zilipaa angani, pamoja na hazina
isiyopimika ya viyeyushio vya madini na metali; na tukikubali kwamba mvuke huu
ulijijenga katika mfumo wa pete, na kurudi katika enzi zilizopita kwa awamu
kubwa, huku baadhi yake ukaendelea kuwepo hata kufikia enzi ya mwanadamu,
tunaweza kuelezea mambo mengi ambayo ni ya giza na ya kutatanisha leo.

"Tangu mwaka wa 1874 nilichapisha baadhi ya mawazo haya katika mfumo
wa brosha, na ni kwa matumaini kwamba wanafikra wa karne hii ya ishirini
watayazingatia ndiyo ninayoibua tena 'Nadharia ya Kifuniko.'

Isaac N. Vail."

Wiki ya Uumbaji

Tukiwa na mtazamo huu wa jumla wa uumbaji akilini mwetu,
sasa hebu tugeukie maelezo ya kitabu cha Mwanzo, na tujitahidi
kuoanisha dhana hizi na kauli zake. Kwanza kabisa tunagundua kuwa
Wiki ya Uumbaji imegawanywa katika sehemu nne: (1) Siku mbili,
au enzi (kwa hesabu yetu 2 x 7,000 ni sawa na miaka 14,000),
zilitengwa kwa ajili ya kuipanga dunia kama maandalizi ya maisha ya
wanyama. (2) Siku mbili zinazofuata, au enzi (kwa hesabu yetu 2 x
7,000 ni sawa na miaka 14,000 ya ziada), zilitengwa kwa ajili ya
kuleta mimea na viumbe hai wa viwango vya chini—wanyama wa
baharini wenye magamba, n.k.—na kuweka mawe ya chokaa, makaa
ya mawe na madini mengine. (3) Siku mbili zilizofuata za enzi (kwa
hesabu yetu 2 x 7,000 ni sawa na miaka 14,000) zilileta viumbe hai
wanaotembea—Xkatika bahari na nchi kavu—mimea, n.k., zikiendelea
kuendelea, na vyote vikijiandaa kwa kuletwa kwa mwanadamu,
mfano wa kidunia wa Muumba wake, "aliyepambwa taji la utukufu
na heshima," awe mfalme wa dunia. (4) Uumbaji wa mwanadamu,
kazi ya mwisho, ulikuja mwishoni mwa siku ya sita, au enzi, na
mwanzoni mwa siku ya saba: kama ilivyoandikwa—"Na siku ya saba
Mungu alimaliza kazi yake aliyokuwa amefanya, akapumzika."
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Shuhuda Mbili Waaminifu

Profesa Silliman anatangaza:

"Kila kipengele kikubwa katika muundo wa sayari kinalingana na mpangilio
wa matukio yaliyoelezwa katika historia takatifu....Historia hii [Biblia] inatoa
rekodi muhimu kwa falsafa na dini kwa pamoja; na tunapata katika sayari yenyewe
ushahidi kwamba rekodi ya [Biblia] ni ya kweli."

Akirejelea simulizi la uumbaji katika Mwanzo, Prof.

Dana anatangaza:

"Katika mfululizo huu tunaona si tu mpangilio wa matukio, kama ule
unaotokana na sayansi; bali kuna mfumo katika mpangilio na unabii mpana ambao
falsafa isingeweza kuufikia, hata ingefundishwa vipi."

Anaongeza zaidi:

"Hakuna akili ya binadamu iliyokuwa shahidi wa matukio hayo; na hakuna
akili kama hiyo katika enzi za mwanzo za dunia, isipokuwa ikiwa na akili isiyo ya
kawaida, ingeweza kubuni mpango kama huo, au ingeweka uumbaji wa jua, chanzo
cha mwanga kwa dunia, muda mrefu baada ya uumbaji wa mwanga, hata katika
siku ya nne; na jambo la kipekee vivyo hivyo, kati ya uumbaji wa mimea na ule wa
wanyama, wakati ni muhimu sana kwa vyote viwili; na hakuna aliyeweza kufikia
undani wa falsafa iliyoonyeshwa katika mpango mzima."

Zama ya Kwanza ya Uumbaji-Siku

Naye Roho wa Mungu akatua juu ya uso wa maji.
Mungu akasema, Kuwe na nuru. Ikawa nuru.

Asili na chanzo cha kimwili cha mwanga bado hakijacleweka
kikamilifu—hakuna suluhisho la kuridhisha la swali, Mwanga ni
nini? ambalo bado limejitokeza. Hata hivyo, tunajua kwamba ni kitu
cha msingi katika maumbile yote; na hatushangai kuukuta kwanza
katika mpangilio wa kimungu wakati ulipofika kwa nguvu za
kimungu kutenda juu ya dunia iliyokuwa jangwa na tupu ili
kuitayarisha kwa ajili ya mwanadamu. Asili ya nishati ya kimungu
iliyowakilishwa na "kuizunguka" inaonekana kuwa ya kuhuisha,
pengine nishati za umeme na mianga kama aurora borealis, au
mianga ya kaskazini. Au, pengine, nishati iliyoshusha baadhi ya pete
nzito za majimaji na madini
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"Jioni na asubuhi—Siku ya Kwanza." Kama ilivyo kwa siku za
Kiebrania za jua, ndivyo ilivyo pia kwa hizi siku za enzi, jioni ilikuja
kwanza, ikitimiza taratibu kusudi la kimungu hadi kukamilika kwake,
wakati siku nyingine ya miaka 7,000 ilipoanza.

"Jioni na asubuhi—Siku ya Kwanza." Kama ilivyo kwa siku za
Kiebrania za jua, ndivyo ilivyo pia kwa hizi siku-zi-kubwa, jioni
ilikuja kwanza, ikitimiza taratibu kusudi la kimungu hadi ukamilifu
wake, wakati siku nyingine ya miaka 7,000, iliyotengwa kwa kazi
nyingine, ingeanza gizani, na kuendelea hadi ukamilifu. Kipindi hiki,
au "siku," kinaelezewa kisayansi kama Azoic, au kisicho na uhai.

Siku ya Pili ya Zama ya Uumbaji

Na Mungu akasema, Kuwepo na "anasa" [ganda la anga, angahewa] katikati [kati] ya
maji; na liwatenganishe maji na maji. Hivyo Mungu aliwatenganisha maji yaliyo chini ya
angahewa na maji yaliyo juu ya angahewa. Na Mungu akaiita anasa [anasa, au angahewa]
mbingu.

Siku hii ya pili ya enzi ya miaka 7,000 ilitengwa kabisa kwa ajili
ya uundaji wa angahewa. Huenda ilikuja kuwepo kwa njia ya asili
kabisa, kama ilivyo kwa kazi nyingi za ajabu za Mungu, ingawa
haipungui umuhimu wa kupangwa, kuamriwa, na kuumbwa kwake
naye. Kuanguka kwa "pete" ya maji na madini, ambayo kiliwezesha
nuru kupenya hadi duniani wakati wa siku ya kwanza ya enzi, ikifikia
dunia iliyokuwa bado na joto na maji yake ya uso yaliyokuwa
yakichemka na kutoa mvuke, kungetengeneza gesi mbalimbali
ambazo, zikipanda, zingetengeneza mto, au anga la juu, au angahewa,
kuzunguka dunia nzima, na kuelekea kuinua maji yaliyobaki ya
"pete" mbali na dunia. "Siku" hii, kadiri Maandiko yanavyoonyesha,
ingekuwa pia ya enzi ya Azoic, au isiyo na uhai; lakini jiolojia
inapinga hili, ikidai kwamba miamba inayolingana na wakati huu
inaonyesha alama za minyoo na kiasi kikubwa sana cha makokwa
wadogo, masalia yake yanayoonekana katika tabaka kubwa za mawe
ya chokaa. Wanaiita hii enzi ya Paleozoic ya uhai wa kwanza—enzi
ya Silurian. Hili halipingani na maelezo ya Biblia, ambayo kwa
kawaida tu inapuuza aina hizi za chini kabisa za uhai.
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Jioni na asubuhi—Siku ya Pili—iliisha kwa kutimizwa kikamilifu
kwa kusudi la kimungu kuhusu siku hiyo; kutenganishwa kwa
mawingu na mvuke, n.k., kutoka kwa maji ya uso wa dunia kwa njia
ya angahewa.

Siku ya Tatu ya Enzi ya Uumbaji

Na Mungu akasema, Maji yote yaliyo chini ya mbingu yaungane mahali pamoja, na
nchi kavu ionekane. Tkawa hivyo. Mungu akaiita nchi kavu Dunia, na mkusanyiko wa
maji aliuitia Bahari. Baada ya hili kutimizwa na kupokelewa na Mungu, akasema,
Dunia na itoe nyasi laini, mimea inayotoa mbegu, na mti wa matunda unaobeba
matunda kulingana na aina yake, ambao mbegu zake ziko ndani yake, juu ya dunia,
ikawa hivyo.

Jiolojia inathibitisha kikamilifu rekodi hii. Inatuonyesha kwamba,
kadiri gamba la dunia lilivyopoa, uzito wa maji ulisababisha linyooke
na kupinda—baadhi ya sehemu zikishushwa na kuwa vilindi vya
bahari, sehemu nyingine zikinyanyuliwa na kuunda milima—sio
ghafla, bali taratibu, safu moja ikifuata nyingine. Hatupaswi kudhani
kwamba mabadiliko haya yote yalitokea hata katika miaka elfu saba
ya enzi hii ya tatu; bali, badala yake, kwamba ilishuhudia tu mwanzo
wa kazi muhimu kama maandalizi kwa ajili ya kuanza kwa ukuaji wa
mimea; kwani ni wazi kwamba jiolojia iko sahihi inapodai kwamba
baadhi ya mabadiliko makubwa ya aina hii ni ya hivi karibuni. Hata
ndani ya karne moja tumeshuhudia mifano midogo ya nguvu hii: na
hatutashtuka ikiwa miaka michache ijayo itatuletea matukio
makubwa zaidi ya asili; kwani tuko katika kipindi kingine cha
mpito—kuanzishwa kwa enzi ya Miaka Elfu, ambayo inahitaji hali
zilizobadilika.

Wakati maji yalipokuwa yakitiririka kuelekea baharini, mimea
ilichipuka—kila kimoja kulingana na tabaka au aina yake, kikiwa
na mbegu yake yenyewe ya kuzaa aina yake tu. Jambo hili
limewekwa imara na sheria za Muumba kiasi kwamba ingawa
kilimo cha bustani kinaweza na kwa kweli hufanya mengi kutoa
utofauti katika ukamilifu, bado hakiwezi kubadilisha aina. Familia
tofauti za mimea hazitaungana na kuchanganyika kama familia
mbalimbali za wanyama. Hii inaonyesha mpango—siyo tu wa
Muumba, bali wa Muumba mwenye akili.
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Jiolojia inakubali kwamba mimea ilitangulia maumbo ya juu ya
uhai wa wanyama. Inakubali, pia, kwamba katika kipindi hiki cha
mwanzo mimea ilikuwa minene sana—kwamba miche, miberoshi na
mizabibu ilikua kubwa mno na kwa kasi zaidi wakati huo kuliko sasa,
kwa sababu angahewa ilikuwa imejaa sana gesi za kaboni na
nitrojeni—imejaa sana kiasi kwamba wanyama wanaopumua
hawangeweza kustawi wakati huo. Mimea, ambayo sasa hukua urefu
wa inchi chache au futi chache tu hata katika ikweta, wakati huo
ilifikia ukuaji wa futi arobaini hadi themanini, na wakati mwingine
futi mbili au tatu kwa kipenyo, kama inavyothibitishwa na mabaki ya
visukuku. Chini ya hali zinazojulikana kuwepo wakati huo, ukuaji
wao haungekuwa mkubwa tu, bali pia lazima ungekuwa wa haraka
sana.

Katika kipindi hiki, wataalamu wa jiolojia wanadai, tabaka zetu
za makaa ya mawe ziliundwa: mimea na mwani, zikiwa na uwezo
mkubwa wa kufyonza gesi ya asidi kaboniki, zilihifadhi kaboni ndani
yao, zikounda makaa ya mawe, na hivyo kuandaa akiba zetu za
makaa ya mawe za sasa huku zikisafisha angahewa kwa ajili ya
maisha ya wanyama katika enzi zilizofuata. Matope haya makubwa
ya mboji na tabaka za mwasi, kwa upande wao, yalifunikwa na
mchanga, udongo, nk., yaliyosombwa juu yake na mwinuko na
mashuka zaidi ya uso wa dunia, na mawimbi ya maji ya bahari na na
"pete" nyingine za maji zinazoshuka kutoka juu ya anga. Kimsingi,
utaratibu uleule lazima ulirudiwa mara nyingi pia; kwani tunapata
tabaka za makaa ya mawe zikiwa juu ya nyingine zikiwa na tabaka
mbalimbali za udongo, mchanga, mawe ya chokaa, n.k., katikati.

Jioni na asubuhi, enzi-siku ya nne ya uumbaji, ilitimiza jukumu
lake katika kuandaa dunia, kulingana na mpango wa kimungu. Katika
jiolojia huitwa enzi ya Kaboniferosi, kwa sababu ya amana zake za
makaa ya mawe, mafuta, n.k.

Siku ya Nne ya Enzi ya Uumbaji

Na Mungu akasema, Kuwepo na mianga katika anga la mbingu ili
kutenganisha mchana na usiku, na iwe kwa ishara, na kwa nyakati za mwaka,
na kwa siku, na kwa miaka: na iwe kwa mianga katika anga ili kutoa nuru juu
ya dunia; na ikawa hivyo. Mungu alitengeneza [au alifanya ziangaze—kitenzi
tofauti kisicho na maana ya kuumba] mianga miwili mikubwa, mwanga
mkubwa kwa ajili ya
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utawala wa mchana [kuashiria wakati wa mchana] na nuru ndogo, yaani usiku, na
pia nyota.

Mafanikio ya siku moja kuu yaliendelea hadi kwenye ile
inayofuata, na tunastahili kudhani kwamba nuru ya siku ya kwanza
ilizidi kuwa dhahiri zaidi katika siku mbili zilizofuata, pete baada ya
pete zikishuka kutoka kwenye maji yaliyo juu ya anga hadi kwenye
maji yaliyo chini yake, hadi kufikia siku ya nne kuu jua na mwezi na
nyota zikaonekana; si kwa uwazi kama sasa katika siku yenye
mwangaza, hadi baada ya mafuriko ya Nuhu—ya mwisho ya "pete";
lakini zikionekana wazi, hata hivyo, kupitia pazia la maji
lililoangazia—kama ilivyo sasa katika siku yenye ukungu au usiku.
Jua, mwezi na nyota zilikuwa zimekuwa zikimeta kwa muda mrefu
kwenye pazia la nje la dunia, lakini sasa wakati ulifika wa kuruhusu
mianga hii katika anga kuonekana; ili kuruhusu siku—zilizokuwa
zikiwekwa alama hapo awali na mwanga hafifu, wa kijivu, kama
tunavyoona asubuhi zingine za mvua wakati jua, mwezi na nyota
hazionekani kwa sababu ya mawingu—ziwe wazi zaidi, ili mzunguko
wa mchana na usiku uweze kuweka alama ya wakati kwa
mwanadamu na mnyama walipoundwa, na kwa wakati huo huo
kuanza kuongeza oksijeni hewani, hivyo kuitayarisha kwa ajili ya
wanyama wanaopumua. Baadaye katika siku hiyo hiyo ya miaka
7,000, mwezi na nyota pia vilitokea—ili kuathiri mawimbi na kuwa
tayari kuweka alama ya muda usiku kwa ajili ya urahisi wa
mwanadamu.

Hatupaswi kudhani kwamba ukuaji wa uhai wa mimea ulisitishwa
wakati wa siku ya nne, bali kwamba uliendelea—huku ushawishi
ulioongezeka wa jua na mwezi ukichangia kuleta aina nyingine zaidi
za majani, vichaka na miti. Jiolojia pia inaonyesha maendeleo katika
kipindi hiki—wadudu, konokono, mbwa-maji, n.k. Mifupa ya samaki
na magamba pia hupatikana katika tabaka za makaa ya mawe; lakini
hili halivurugi mpangilio; kwani uundaji wa tabaka za makaa ya
mawe kwa dhahiri uliendelea baada ya siku ya tatu
—hivyo basi ikiendelea hadi kipindi cha Wanyama-mvua. "Siku" hii
inalingana sana na kile ambacho jiolojia huitaja kama kipindi cha
"Trias". Jioni na asubuhi—Siku ya Nne ya maelfu saba ya miaka, au
miaka 28,000 tangu kuanza kwa kazi hii—iliisha, ikishuhudia
maendeleo makubwa katika maandalizi ya dunia kwa ajili ya
mwanadamu.
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Siku ya Tano ya Enzi ya Uumbaji

Naye Mungu akasema, Maji jaa wingi wa viumbe wenye uhai, na ndege
waruke juu ya nchi katika anga la wazi la mbingu. Naye Mungu akaumba nyangumi
wakubwa na kila kiumbe hai kinachotembea, ambacho maji yamejaa wingi wake,
kwa JINSI ZAKE, na kila ndege mwenye mabawa kwa JINSI YAKE. Ndivyo
ilivyokuwa kama Mungu alivyokusudia.

Jinsi bahari za dunia zenye joto zilivyokuwa zimejaa viumbe hai,
kuanzia nyangumi hadi nyangumi mkubwa, inaweza kutathminiwa
kwa wingi wa viumbe hai katika bahari za kusini zenye joto kwa sasa.
Wenye uti wa mgongo, wanaoishi sehemu majini na sehemu nchi
kavu (wanyama wa majini na nchi kavu) pia ni wa kipindi hiki,
ambapo mabara na visiwa vya sasa vilikuwa vikipanda taratibu na
kuanguka tena, wakati mwingine vikifunikwa na mawimbi makubwa
au madogo yanayoshuka, na wakati mwingine vikioshwa na mawimbi
ya bahari. Si ajabu mabaki ya konokono wa baharini, n.k., hupatikana
katika milima ya juu zaidi. Na si ajabu tabaka kubwa za mawe ya
chokaa katika sehemu zote za dunia wakati mwingine huitwa
"makaburi ya konokono wa baharini," kwa sababu zimeundwa karibu
kabisa na maganda yaliyosagika pamoja. Ni lazima kulikuwa na
wingi mkubwa sana wa viumbe wakati trilioni zisizohesabika za
viumbe wadogo hao walipozaliwa, na, wakafa, vikadondosha
maganda yao madogo moja baada ya jingine! Tunasoma kwamba—
Mungu aliwabarikia katika kuzaana. Ndio, hata maisha ya chini kama
hayo na kwa muda mfupi kiasi ni neema, baraka.

Tusihojiane kuhusu mambo yasiyohitajika zaidi ya yale maandiko
yanayoyataja. Biblia haithibitishi kwamba Mungu aliumba aina
nyingi za samaki na wanyama wanaotambaa kimoja kimoja; bali
inasema tu kwamba uungu, au roho, ulitawala, na kwa kusudi la
kimungu bahari ilizaa viumbe vyake vya aina mbalimbali. Mchakato
wake haujatangazwa—aina moja inaweza, chini ya mazingira tofauti,
kuwa imebadilika na kuwa nyingine; au kutoka kwa protoplasmu
ileile ya asili, makundi tofauti ya viumbe yanaweza kuwa
yameendelea chini ya mazingira tofauti. Hakuna mtu anayejua, na si
busara kuwa na msimamo mkali. Sio jukumu letu kubishana kwamba
hata protoplasmu ya lami ya paleozoic huenda haikutokea kupitia
mmenyuko wa kemikali wa maji yenye madini mengi
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ya bahari hizo. Tunachodai ni kwamba vyote vilitokea kama matokeo
ya kusudi na mpangilio wa kimungu, na, kwa hivyo, vilikuwa viumbe
wa kimungu, bila kujali njia na vyombo vilivyotumika. Na tunadai
kuwa hili linaonyeshwa na ukweli wa maumbile si kwa maneno tu ya
kitabu cha Mwanzo; kwamba, viumbe vya  baharini
vilivyotengenezwa vipi, viliwekwa katika hali ambayo kila kimoja
kiko, katika aina yake mwenyewe—ambapo mipaka ya spishi
haiwezi kuvunjwa. Hili ni kazi ya Mungu, iliyotendeka kwa njia
yoyote ile.

Siku hii, au enzi, inalingana sana na enzi ya Reptil-ian ya
mwanasayansi. Jioni na asubuhi—Siku ya Tano—miaka 35,000 tangu
kuanza kwa kazi ya kupanga dunia kuwa makazi na ufalme wa
mwanadamu.

Enzi ya Sita ya Uumbaji-Siku

Naye Mungu akasema, Ardhi na itoe kiumbe hai kwa jinsi yake—mifugo, na kiumbe
kinachotambaa, na wanyama wa nchi kwa jinsi yake. Ikawa ndivyo, Mungu akaumba wanyama
wa nchi kwa jinsi yao na mifugo kwa jinsi yao na vinamasi vya nchi kwa jinsi yao. Mungu
akaona kwamba iko hivyo, akapenda.

Kufikia wakati huu mambo duniani yalikuwa yanazidi kuwa
thabiti; gamba la dunia lilikuwa limezidi unene kwa mamia ya futi za
mchanga, udongo wa chokaa, magamba na makaa ya mawe, na
madini mengineyo mbalimbali yaliyokusanyika, baadhi kutoka kwa
miamba iliyovunjika iliyotupwa na matetemeko ya ardhi, baadhi
kutoka kwa "pete" zilizowahi kuzunguka dunia, na baadhi kutoka
kwa mifuko ya wanyama na mimea; zaidi ya hayo, dunia yenyewe
lazima ilikuwa imepoa kwa kiasi kikubwa katika kipindi hicho cha
miaka 35,000. Sasa uso wa dunia ulikuwa umeongezeka kiasi cha
kutosha juu ya bahari, na ulikuwa umepitishwa vizuri na maji kupitia
milima na mabonde ili kuwa tayari kwa wanyama wa chini, ambao
hapa wamegawanywa katika aina tatu: (1) wanyama wanaotambaa
ardhini, viumbe wenye damu baridi—kama vile mbayuwayu, nyoka,
n.k.; (2) wanyama wa nchi kavu, au wanyama pori, walio tofautishwa
na wanyama wa kufugwa, waliofaa hasa kuwa wenzake mwanadamu,
na hapa wanarejelewa kama (3) ng'ombe. Hewa pia kufikia wakati
huu ingekuwa imesafishwa kutokana na vipengele visivyofaa kwa
wanyama wanaopumua, vilivyofyonzwa kutoka humo na mimea
minene ya enzi ya kaboni, kwani haidrokaboni kupita kiasi zilikuwa
zimefyonzwa kutoka kwenye
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baharini na viumbe vidogo vya maganda, kama maandalizi ya wingi
wa viumbe wa baharini wanaopumua.

Hapa, tena, hatuhitaji kubishana bila sababu na Wababilikiaji.
Tutakubali kwamba, kama Mungu angechagua, angeweza kuleta
spishi zote tofauti za uhai wa wanyama kuwepo kwa njia ya mmoja
kukuza kutoka kwa mwingine, au angeweza kuendeleza kila spishi
kivyake kutoka kwa lindi la awali la protozoa. Hatujui ni njia gani
aliyoitumia, kwani haijafunuliwa katika Biblia wala katika miamba.
Hata hivyo, imefunuliwa wazi kwamba kwa njia yoyote ile ambayo
Mungu alichagua kuitumia, ameweka spishi za wanyama, kila moja
"kulingana na aina yake" kwa namna ambayo hazibadiliki; kwa
namna ambayo ubunifu wa akili ya binadamu haujafaulu kuzisaidia
kubadilika. Hapa kuna chapa ya Muumba mwenye akili juu ya kazi
yake ya mikono; kwa maana kama "Maumbile" au "nguvu kipofu"
ingekuwa muumba, bado tungeiona ikiendelea kwa kizembe, wakati
mwingine ikibadilika na wakati mwingine ikirudi nyuma;
tusingeshuhudia uthabiti wa spishi kama tunavyouona kote katika
maumbile.

Tunaweza kudhania kwa msingi kwamba ilikuwa mwishoni mwa
siku ya sita ya enzi ndipo Mungu alimuumba mwanadamu; kwa
sababu uumbaji wake ulikuwa wa mwisho, na imeelezwa wazi
kwamba Mungu alimaliza kazi yake ya uumbaji, siyo siku ya sita,
bali "siku ya saba"—mgawanyiko wa mwanadamu kuwa watu

wawili, jinsia mbili, ukiwa, dhahiri, kitendo cha mwisho.

Na Mungu akasema, Tuwatengeneze wanadamu kwa sura yetu, na kwa mfano wetu;
na watawala samaki wa baharini, na ndege wa angani, na wanyama, na dunia yote, na kila
mnyama-mnyama atambaaye juu ya nchi. Basi Mungu akamumba mwanadamu kwa sura
yake, kwa sura ya Mungu alimumba; wa kiume na wa kike aliwumba, na Mungu
akawabariki na kuwaambia, Ziduni, mzaane, mjaze dunia, mtawale, mtawale juu yake,
na mtawale samaki wa baharini, na ndege wa angani, na kila kiumbe hai kinachotembea
Juu ya nchi.

Kwa kuzingatia maelezo yetu yaliyotangulia, kwamba lugha ya
Maandiko haizuii uwezekano wa mimea, viumbe wa majini na
viumbe wa nchi kuwa na maendeleo zaidi au pungufu, au kubadilika,
katika aina zao mbalimbali, inaweza kuwa vyema kwetu
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zingatia tofauti kubwa katika lugha inayotumika inaporejelea uumbayji
wa mwanadamu. Ule wa mwisho ni tamko maalum la matumizi ya
moja kwa moja ya nguvu za kiungu za uumbaji, wakati wengine si
hivyo, bali inaashiria maendeleo:

"Na dunia ikatoa majani," n.k.

"Na maji yatoe kiumbe kinachotambaa," n.k. "Nchi na izalie

kiumbe hai kwa jinsi yake,
ng'ombe," n.k.

Kuna maelezo mawili ya uumbaji—moja ambalo tumekuwa
tukilitazama, linaloshughulikia suala hili kwa ufupi na kwa mpangilio
wake wa matukio makuu, na jingine linalofuata katika Mwanzo 2:4-
25. Kwa maneno mengine, mgawanyo wa sura uliwekwa mahali
pasipofaa—maelezo hayo mawili kila kimoja kingepaswa kuwa sura
moja. Lile la pili ni maelezo ya ziada kwa lile la kwanza, likifafanua
maelezo ya kina. "Haya ndiyo vizazi," au maendeleo, ya mbingu na
dunia na viumbe wake, tangu wakati kabla ya kuwepo kwa mmea au
mmea wowote. Maelezo ya kwanza na makuu yanatumia neno
"Mungu" linapozungumzia Muumba; na yale ya pili, au maelezo ya
ufafanuzi, yanaonyesha kwamba ni Yehova Mungu ndiye aliyefanya
kazi yote—"siku ile" alipoumba mbingu na nchi—hivyo yakichukulia
yote kama siku moja kubwa zaidi ya enzi, ikijumuisha kazi za siku
sita zilizotajwa tayari.

Neno Mungu katika sura ya kwanza linatokana na neno la
Kiebrania la kawaida FElohim, neno la wingi ambalo linaweza
kutafsiriwa Miungu, na ambalo, kama tulivyoona tayari, linamaanisha
"wenye nguvu."* "Mwana wa pekee" wa Baba hakika alikuwa wakala
wake mwenye bidii katika kazi hii ya uumbaji, na huenda alikuwa na
kundi la malaika waliomshirikiana katika utekelezaji wa maelezo
yake, ambao pia neno elohim lingetumika kwao hapa kama ilivyo
katika Maandiko mengine.+ Kwa hiyo, inafaa kwamba maelezo ya
pili, au ya tafsiri, yanatupatia kipaumbele ukweli kwamba Yehova
Baba

*Tazama Juzuu V, kur. 72,73.
+Ibid.
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wa yote alikuwa Muumba, haijalishi ni nani aliyeweza kutumiwa
kama wawakilishi na vyombo vyake waliotukuzwa. Maelezo ya ziada
ya akaunti ya pili kuhusu uumbaji wa mwanadamu yanaweza kufaa
kuzingatiwa hapa. Inatangaza:

Yehova Mungu akamtengeneza mwanadamu kwa vumbi la udongo, akapuliza
katika pua zake pumzi ya uhai, naye mwanadamu akawa kiumbe aliye hai.

Mungu alitukuzwa katika kazi zake zote za awali na katika kila
kiumbe, hata kile kidogo mno, ingawa hakuna hata kimoja kati yao
kilichoweza kumshukuru ipasavyo, kumthamini, au hata kumjua.
Kusudi la kimungu lilikuwa limeona haya yote tangu mwanzo, na
lilikuwa likimwandalia mwanadamu, ambaye alikusudiwa kuwa kazi
bora zaidi ya uumbaji wa duniani, au wa wanyama. Haikusemwa
kuhusu mwanadamu kama ilivyosemwa kuhusu viumbe vya baharini,
"Bahari zizalisheni wingi," wala kama ilivyosemwa kuhusu wanyama
wa chini wa dunia, "Nchi itoke"; bali kinyume chake, imeandikwa
kwamba yeye alikuwa uumbaji maalum na Muumba wake,
"aliumbwa kwa sura yake mwenyewe." Haijalishi kama ni sura ya
Elohim au sura ya Yehova inayoeleweka, kwani hawakua Elohim
"wana wa Mungu," na kwa sura yake kwa upande wa uwezo wa
kufikiri na akili ya kimaadili?

Hatupaswi kuelewa "mfano" huu kuwa wa umbo la kimwili; bali,
ni mfano wa kimaadili na kiakili wa Roho mkuu, ulioundwa ipasavyo
kwa ajili ya hali na asili yake ya kidunia. Na kwa upande wa
"ufanano," bila shaka unahusiana na utawala wa mwanadamu—
alipaswa kuwa mfalme wa dunia na viumbe vyake vilivyojaa, kama
vile Mungu alivyo Mfalme wa ulimwengu wote. Hapa ndipo uwanja
wa vita kati ya Neno la Mungu na sayansi inayodaiwa kuwa ya
Kisasa, ambayo dunia nzima, hasa wenye elimu—wakiwemo
viongozi wa fikra katika seminari zote za teolojia, na wachungaji
katika mahubiri yote mashuhuri, wanaisujudu—wakimwabudu
Mungu wa kisayansi anayeitwa "Mageuko." Nadharia hizi mbili
zinapingana moja kwa moja: ikiwa nadharia ya Mabadiliko ya
Viumbe ni ya kweli, basi Biblia ni uongo kuanzia Mwanzo hadi
Ufunuo. Ikiwa Biblia ni ya kweli, kama tunavyoamini, basi nadharia
ya Mabadiliko ya Viumbe ni uongo kabisa katika hitimisho zake zote
linapokuja suala la mwanadamu.
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Si usimulizi wa Mwanzo tu kuhusu uumbaji wa mwanadamu kwa
sura ya Mungu ndio unaopaswa kuamua suala hili, ingawa matamko
ya Neno ni thabiti: nadharia nzima ya Biblia inaunga mkono
maandishi ya Mwanzo, na inasimama au inanguka pamoja nayo. Kwa
maana, kama mwanadamu aliumbwa kwa njia tofauti na kuwa safi,
mkamilifu, na mwenye akili timamu, hangeweza, kwa kweli, kuitwa
"sura ya" Mungu; wala Muumba wake asingeweza kumweka kwenye
majaribio katika Edeni ili kupima ustahiki wake kwa uzima wa
milele; wala kutotii kwake kwa kula tunda lililozuiwa kusingeweza
kuhesabiwa kama dhambi na kuadhibiwa, kama ilivyokuwa, kwa
hukumu ya kifo; wala isingekuwa muhimu kumfadhili kutoka kwa
hukumu hiyo.

Zaidi ya hayo, "mtu Kristo Yesu" ametangazwa kuwa "anti-
lutron," yaani, gharama ya ukombozi (au bei sawa) kwa hatia ya mtu
huyu wa kwanza, na kwa hiyo, anapaswa kuchukuliwa kama sampuli,
au mfano, wa jinsi mtu wa kwanza alivyo kuwa, kabla ya kutenda
dhambi na kupitishwa chini ya hukumu ya kimungu ya kifo.

Tunajua pia kwamba leo, kama ilivyokuwa zamani, kuna watu
wengi wema wa asili, ambao wote Mungu anawatangaza kuwa wenye
dhambi, na, kwa hivyo, hawatambuliki na Yehova, isipokuwa
wanapomkaribia kwa toba wakiwa wamejitegemea haki ya kafara ya
Kristo na kupokea msamaha wake. Cheo cha wote wanaomjia Mungu
kwa njia hii kinatangazwa kuwa ni kwa neema yake pekee, wakiwa
wamevika vazi la haki ya Kristo. Na matokeo yake, tunajulishwa, ni
lazima yawe ufufuo, au urejesho, hadi ukamilifu kabla ya mtu yeyote
aweze kumridhisha Muumba kikamilifu na kibinafsi. Na bado ni
Muumba huyu huyu aliyekuwa akizungumza na Adamu kabla ya
kosa lake na kumwita mwanawe, na ambaye anatangaza kwamba
Adamu na sisi, watoto wake, tulikuwa "watoto wa ghadhabu" na
tukapita chini ya hukumu kwa sababu ya dhambi, ambayo Adamu
hakuwa nayo alipoumba kuwa "mwana wa Mungu." Luka 3:38

Kwa hakika kama "manabii watakatifu wote tangu mwanzo wa
ulimwengu" walivyotangaza Milenia ijayo kuwa "nyakati za urejesho
wa mambo yote yaliyosemwa," ndivyo pia nadharia ya Mabadiliko ya
Viumbe inapingana vikali na maneno ya Mungu kupitia wote
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manabii watakatifu. Kwa maana marejesho, badala ya kuwa baraka
kwa jamii ya wanadamu, yangekuwa uhalifu dhidi yake ikiwa
nadharia ya Mabadiliko ya Viumbe ni sahihi. Ikiwa kwa nguvu
zisizojali au michakato mingine ya mabadiliko ya viumbe,
mwanadamu amekuwa akipanda juu kwa juhudi za kuchosha na kazi
ngumu, kutoka kwa protoplasm hadi kome, na kutoka kome hadi
samaki, na kutoka samaki hadi mnyama mnyogovu, na kutoka
mnyama mnyogovu hadi tumbili, na kutoka tumbili hadi mwanadamu
wa chini kabisa, na kutoka mwanadamu wa chini kabisa hadi
tulivyo—basi ingekuwa ni madhara makubwa kwa jamii ya
wanadamu kwa Mungu kuirudisha ilivyokuwa wakati wa Adamu, au
pengine kulazimisha urejesho zaidi—kurudi nyuma hadi kwenye
protoplasm. Hakuna msimamo wa kati katika swali hili; na kadiri
watu wa Mungu watakavyoamua kwa ujasiri kulingana na Neno lake,
ndivyo itakavyokuwa bora zaidi kwao, na ndivyo watakavyokuwa na
uhakika zaidi wa kutanguka katika baadhi ya nadharia za theolojia za
mageuzi, kutolipa fidia, na kadhalika zinazosambaa sasa na
zinazotafuta kudanganya, ikiwa inawezekana, hata wateule wenyewe.
Mungu awe wa kweli, ingawa kila Mwanzilishi wa Mageuzi
atathibitika kuwa mwongo. Warumi 3:4

Hapa hatuwezi kuingia katika maelezo ya uumbaji wa Adamu,
kujadili umbile lake, au mwili wake, roho yake, au pumzi ya uhai, na
jinsi hivi vilivyoshikamana na kumfanya kuwa kiumbe hai, au nafsi.
Hili tayari limewasilishwa katika muktadha tofauti.*

Uzao wao katika vizazi vijavyo haukuwa wazi kwa namna yoyote
ukiunganishwa na ukiukaji, kama wengine walivyodhania, bali
ulikuwa ni sehemu ya baraka ya kimungu. Uhusiano pekee wa
kuanguka na laana yake, au adhabu, katika suala hili ulikuwa, kama
ilivyotajwa, ongezeko la mimba na huzuni za mwanamke, kulingana
na kazi na jasho la uso la mwanamume. Haya yamezidi kuwa mzigo
mzito kadiri kizazi kimezidi kudhoofika na kuwa dhaifu, kiakili na
kimwili. Lengo la uzaaji utakuwa limefikiwa wakati kizazi cha
kutosha kitakapozaliwa ili hatimaye kujaza (siyo kutimia) dunia. Ni
kweli, idadi kubwa mno tayari wamezaliwa—Ilabda bilioni hamsini—
na sasa wamelala katika gereza kuu la kifo; lakini hawa hawatoshi;
kwa sasa nchi

*Juzuu V, Sura xii.
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uso wa dunia ikiwa yote yangefanywa kuwa yanamfaa mwanadamu,
kama hatimaye yatakavyokuwa, yangeweza kubeba mara mbili au
tatu ya idadi hii—bila kuzingatia uwezekano wa mabara mengine
kuinuliwa kutoka vilimani vya bahari kama yalivyofanyika kwa
yaliyopo sasa hapo zamani.

Wanasayansi wenye mtazamo wa shaka kwa muda mrefu
wamekuwa wakitafuta kuthibitisha kwamba mwanadamu alikuwepo
duniani muda mrefu kabla ya kipindi kilichotajwa katika Mwanzo, na
kila mfupa unaopatikana katika matope ya chini au changarawe
huchunguzwa kwa makini ili kumfanya mwanasayansi apate
umaarufu duniani kote kama mtu aliyekataa Neno la Mungu.
Tumeshazungumzia tayari kutokuaminika kwa ushahidi kama huo,*
kama vile ugunduzi wa ncha za mishale miongoni mwa changarawe
za enzi za kale. Katika baadhi ya visa angalau, imethibitishwa kuwa
hizi zilitengenezwa na Wahindi wa kisasa, ambao walizitengeneza
karibu na eneo walipopata mawe ya chokaa yanayofaa.+

Hatujui kuhusu nadharia ya mwanadamu wa kabla ya Adamu na jaribio la
kutumia hiyo kuelezea makabila tofauti ya familia ya wanadamu. Lakini sisi
tunashikilia Biblia kama ufunuo wa Mungu na, kwa hivyo, ni bora kuliko dhana
zote za kibinadamu. Inatangaza umoja wa familia ya wanadamu kwa maneno yasiyo
na utata, ikisema: "Mungu aliwatengeneza watu wa mataifa yote kwa damu moja."
(Matendo 17:26) Na tena kwamba Adamu alikuwa "mwanadamu wa kwanza." (1
Wakor. 15:45,47) Tena, hadithi ya mafuriko inaeleza wazi kabisa kwamba ni viumbe
wanane pekee waliookolewa kwenye safina, na wote walikuwa watoto wa Nuhu—
waliozaliwa kutoka kwa Adamu. Aina mbalimbali za watu, au makabila, zinapaswa
kuelezewa kwa kuzingatia hali ya hewa, desturi, chakula, n.k., na hasa kwa
kuzingatia kutengwa kwa watu wa maeneo mbalimbali kutoka kwa wengine, jambo
ambalo lilifanya sifa zao za kipekee kudumu. Hii inaonyeshwa na ukweli kwamba
Wazungu wanaoishi kwa muda mrefu miongoni mwa watu wa India au Uchina
hupata kufanana kiasi na majirani zao, wakati watoto wao, waliozaliwa katika nchi
hizo, hufanana zaidi kwa ngozi na sura—bila shaka wakiwa wameathiriwa na
mazingira ya mama yao wakati wa ujauzito. Mfano wa mchanganyiko wa aina hii
unatolewa na Wachina wa eneo moja, ambao wanajitambua na Waisraeli
waliotawanywa na matatizo yaliyomaliza enzi ya Kiyahudi—takriban mwaka 70 B.K.
Wayahudi hawa wamekuwa Wachina kabisa kiasi kwamba hawatambuliki tena
kama Wayahudi—ambao ni mojawapo ya mataifa imara zaidi.

+Juzuu ya II, ukurasa 34, 35.
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Katika mkutano wa Taasisi ya Falsafa ya Victoria, st muda mrefu
uliopita, iliripotiwa kwamba "uchambuzi makini ulifanywa na
Profesa Stokes, F.R.S., Sir J. R. Bennett, Makamu wa Rais. R.S.,
Profesa Beale, F.R.S., na wengine, kuhusu nadharia mbalimbali za
Mabadiliko, na iliripotiwa kwamba, hadi sasa, hakuna ushahidi wa
kisayansi  uliopatikana unaounga mkono nadharia kwamba
mwanadamu alibadilika kutoka kwa wanyama wa daraja la chini; na
Profesa Virchow alitangaza kwamba kulikuwa na ukosefu kamili wa
aina yoyote ya fosili ya hatua ya chini katika maendeleo ya
mwanadamu; na kwamba maendeleo yoyote chanya katika nyanja ya
antropolojia ya kabla ya historia kwa kweli yametutenga zaidi na
ushahidi wa uhusiano kama huo—yaani, na wanyama wengine.
Katika hili, Profesa Barraude, mtaalamu mkuu wa paleontolojia,
alikuwa amekubaliana, akitangaza kwamba katika uchunguzi wake
wowote hakukutana na aina yoyote ya fosili ikibadilika na kuwa
nyingine. Kwa hakika, inaonekana kwamba hakuna mwanasayansi
aliyekuwa bado amegundua uhusiano kati ya binadamu na tumbili,
kati ya samaki na chura, au kati ya wanyama wenye uti wa mgongo
na wale wasio na uti wa mgongo; zaidi ya hayo, hakukuwa na
ushahidi wa spishi yoyote, iwe ya fosili au nyingine, kupoteza sifa
zake za kipekee ili kupata mpya zinazomilikiwa na spishi nyingine;
kwa mfano, licha ya mbwa kufanana sana na mbwa mwitu, hakukuwa
na uhusiano wa kuunganisha, na miongoni mwa spishi zilizopotea
hali ilikuwa vivyo hivyo; hakukuwa na mpito wa taratibu kutoka aina
moja hadi nyingine. Zaidi ya hayo, wanyama wa kwanza waliotokea
duniani kwa vyovyote vile hawangeweza kuchukuliwa kuwa duni au
waliopuuzwa."

Tunamnukuu kwa ufupi Sir J. W. Dawson, LL.D., F.R.S., kutoka
kwa muhtasari wake wa matokeo yake ya hivi karibuni kuhusu

"Mahali pa Kukutana kwa Jiolojia na Historia." Anasema:

Hatujapata uhusiano wowote wa asili unaounganisha mwanadamu na wanyama
wa chini waliomtangulia. Anaonekana mbele yetu kama mwanzo mpya katika
uumbaji, bila uhusiano wowote wa moja kwa moja na maisha ya hisia za asili ya
wanyama wa chini. Watu wa kale zaidi si watu kidogo kuliko wazao wao, na kwa
kadri ya uwezo wao, walikuwa wabunifu, wavumbuzi, na waanzilishi wa njia mpya
za maisha, kama wao. Hatujawa hata kuweza kumfuatilia mwanadamu hadi kwa
viumbe wasio na madhara



[F44 |

enzi za dhahabu [za Paradiso]. Tunapomkuta katika mapango na mchanga, tayari ni
mwanadamu aliyeanguka, asiyeendana na mazingira yake na adui wa viumbe
wenzake, akitengeneza dhidi yao vyombo vya uharibifu hatari zaidi kuliko vile
ambavyo asili huwapa wanyama wa porini wanaokula nyama.... Mwanadamu, kwa
upande wa mwili wake, anikiriwa kuwa mnyama, mavumbi ya dunia. Pia ni
mwanachama wa ufalme wa wanyama wenye uti wa mgongo, na daraja la mamalia;
lakini katika daraja hilo yeye si tu spishi na jenasi ya moja kwa moja, bali hata
familia, au mpangilio tofauti. Kwa maneno mengine, yeye ndiye spishi pekee ya
jenasi yake, na ya familia yake, au oda. Hivyo basi amegawanywa na pengo kubwa
kutoka kwa wanyama wote wanaomkaribia; na hata tukikubali fundisho, ambalo
bado halijathibitishwa, la spishi moja kutokana na nyingine kwa upande wa
wanyama wa chini, hatuwezi kupata 'viungo vilivyopotea' ambavyo vingehitajika
kumunganisha mwanadamu na kundi lolote la wanyama wa chini....Hakuna ukweli
wowote wa kisayansi uliothibitishwa kwa uhakika zaidi kuliko hivi karibuni kwa
mwanadamu katika muda wa kijiolojia. Sio tu kwamba hatupati dalili yoyote ya
mabaki yake katika miundo ya kijiolojia ya zamani zaidi, bali pia hatupati mabaki
ya wanyama wanaomfanana zaidi naye; na hali za dunia katika vipindi hivyo
zinaonekana kuifanya isifae kwa makazi ya mwanadamu. Ikiwa, tukifuata mfumo
wa kawaida wa kijiolojia, tutagawanya historia yote ya dunia katika vipindi
vikubwa vinne, kuanzia miamba ya zamani zaidi tunayoifahamu, eozoyiki, au
arkeani, hadi zama za kisasa, tunapata mabaki ya mwanadamu, au ya kazi zake, tu
katika kipindi cha mwisho kati ya hivi vinne, na katika sehemu ya mwisho ya
kipindi hicho. Kwa kweli, hakuna ushahidi usio na utata wa uwepo wa mwanadamu
hadi tunapofikia kipindi cha mwanzo cha kisasa. Kuna spishi moja tu ya
mwanadamu, ingawa kuna makabila na aina nyingi na

aina; na aina hizi, au tofauti hizi, zinaonekana kujitengeneza tangu mapema sana,
na zimeonyesha uthabiti wa ajabu katika ugunduzi wao wa baadaye Historia
katika Mwanzo imetangulia zama za kisasa

historia. Kitabu hiki cha kale ni cha kuaminika kwa kila njia, na kiko mbali kabisa
na hadithi na ngano za ukafiri wa kale."

Profesa Pasteur, mtaalamu mashuhuri wa bakteria, alikuwa
mpinzani wazi wa nadharia ya Darwin; na alijieleza kama
ifuatavyo:

Watu wa vizazi vijavyo siku moja watacheka upumbavu wa wanafalsafa wa
kisasa wanaozingatia vitu vya kimwili tu. Kadiri ninavyosoma uumbaji, ndivyo
ninavyoshangazwa zaidi na kazi za Muumba. Ninaomba ninapokuwa nikifanya kazi
yangu maabara.

Virchow, mwanafalsafa Mwarusi, ingawa hakuwa Mkristo
aliyejitangaza, alipinga kwa namna ile ile nadharia ya Darwin ya
maendeleo ya viumbe hai kutoka kwa visivyo hai, na
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alitangaza: "Jaribio lolote la kupata mpito kutoka kwa mnyama hadi
mwanadamu limekwisha kwa kushindwa kabisa. Kiungo cha kati
hakijapatikana na hakitapatikana. Mwanadamu hakutokea kwa
mnyama. Imethibitishwa bila shaka kwamba katika miaka elfu tano
iliyopita hakujawa na mabadiliko yoyote yanayoonekana kwa
wanadamu."

Wataalamu wengine wa asili pia wameinua sauti zao kupinga
maoni ya Darwin.

Kwa kuzingatia ukweli huu, jinsi inavyoonekana upuuzi
majaribio ya mara kwa mara ya "Madaktari" au "Waprofesa"
wanaojifanya wenye elimu kwa kujadili "viungo vilivyopotea" au
kupendekeza kwamba vidole vidogo vya miguu ya binadamu
vinakuwa havina manufaa na hivi karibuni "vitaachwa na asili" kama
vile "mikia ya tumbili ilivyoshaishwa tayari." Je, hatuna mumi
zilizohifadhiwa vizuri zenye umri wa karibu miaka elfu nne? Je,
hatuna sanamu za uchi zenye ukubwa halisi na umri karibu sawa na
huo? Je, mikia inaonyeshwa kwenye yoyote kati ya hizi? Je, vidole
vyao vidogo ni tofauti kwa namna yoyote na vyetu vya leo? Je,
mwelekeo wote wa asili hauko wa kushuka? Je, kwa mimea na
wanyama wa chini, hekima na usaidizi wa mwanadamu havihitajiki
kwa ajili ya kudumisha viumbe bora zaidi? Na kwa wanadamu, je,
neema ya Mungu haihitajiki kwa ajili ya kuinuliwa kwao, na kuzuia
mmomonyoko mkuu kama tunavyoona katika "Afrika Giza Zaidi"?
Na je, hili haliendani na Maandiko? Warumi 1:21,24,28

Inafaa kwamba watu wa Bwana wawe na tahadhari moyoni kwa
nasaha iliyotolewa kwa Timotheo na Mtume Paulo: "Ee
Timotheo,...epuka mabishano yasiyo na maana na upuuzi, na upinzani
wa elimu inayoitwa uongo." (I Tim. 6:20) Ili kuona ukweli wowote
kwa uwazi, ni lazima tuangalie kutoka kwa mtazamo wa ufunuo wa
kimungu. Ni lazima "Tuone nuru katika nuru Yake." Kisha
tukitazama ulimwengu kwa upana chini ya mwongozo wa Mungu wa
maumbile, matokeo yatakuwa ni kupanua moyo na akili, na kutujaa
sifa na ibada tunapoona kwa muhtasari utukufu, ukuu na nguvu za
Muumba wetu Mwenyezi.

Jioni na asubuhi, Siku ya Sita, ilipokamilika, miaka 42,000 baada
ya "kazi" kuanza, ilikuta dunia tayari kwa mwanadamu kuitiisha
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iliyo—Ilakini bado, kwa jumla, haikufaa kwake. Akijua mapema
kutotii kwa kiumbe chake (na mpango wake wote unaohusiana na
hukumu yake ya kifo, ukombozi wake na urejesho wa mwisho kutoka
kwa dhambi na kifo kwa wote watakaotumia uzoefu wao ipasavyo),
Mungu hakusubiri ardhi kuwa tayari kabisa kwa ajili ya mwanadamu
kabla ya uumbaji wake, bali aliandaa tu Paradiso, bustani katika
Edeni—akiikamilisha kwa kila namna kwa ajili ya jaribio fupi la
wawili kamilifu—na kuwaachia wanadamu, kama wafanyakazi
wafungwa, kazi ya "kuitawala" ardhi na wakati huo huo kupata
mafunzo na uzoefu muhimu kupitia hilo.

Siku ya Saba ya Kipindi cha Wiki ya Uumbaji

Na siku ya saba Mungu alimaliza kazi aliyokuwa ameitenda; naye akapumzika
siku ya saba kutokana na kazi yote aliyokuwa ameitenda.

Tukizingatia mfuatano wa maendeleo unaoendelea wa siku sita,
na tukikumbuka ukweli kwamba nambari saba yenyewe inaashiria
ukamilisho na ukamilifu, kwa kawaida tungetarajia Siku ya Saba ya
Enzi kuwa ya ajabu zaidi kuliko zilizotangulia. Na ndivyo
tunavyoiona: isipokuwa sehemu yake muhimu kwa muda—hadi
"wakati ufaao"—imefungiwa machoni mwetu ya akili kwa ufahamu
kwa kauli ya jumla kwamba Mungu alipumzika siku ya saba
kutokana na kazi zake zote. Ni ajabu vipi kwamba angepumzisha kazi
ya uumbaji katika hatua ambapo ilionekana tayari kukamilika, kana
kwamba fundi angeandaa vifaa vyote kwa ajili ya jengo kisha akakata
kuendelea na shughuli zaidi bila kutimiza nia zake za awali!

Lakini jambo =zima linajifunua kwa utukufu mbele yetu
tunapoelewa kwamba Yehova Mungu alipumzisha kazi yake ya
uumbaji, akaacha kuiendeleza, kwa sababu katika hekima yake
alitabiri kwamba makusudio yake yangeweza kutimizwa vyema zaidi
kwa njia nyingine. Mungu aliona ni bora kumruhusu kiumbe chake
Adamu kutumia hiari yake na kuangukia katika jaribu na dhambi na
adhabu yake halali, mauti—ikiwemo kipindi kirefu, cha miaka 6,000
cha kufa na kupambana, kama mfungwa, na mazingira mabaya.
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Mungu aliona ni vyema kumruhusu yeye, akiwa kama mfungwa,
kufanya sehemu ya kuitawala dunia; kwamba kuileta dunia nzima
katika hali yake iliyotabiriwa ya Paradiso kungekuwa na faida kwa
mwanadamu chini ya mazingira hayo; kwamba ingekuwa vyema
mwanadamu atambue kanuni zinazotegemeza haki ya kimungu na
uovu mkuu wa dhambi, na hivyo kuwa tayari kwa neema itakayoleta
duniani kwa wakati unaofaa.

Hata hivyo, moja ya sababu kuu za Yehova kusitisha kazi ya
uumbaji bila shaka ilikuwa ni ili ikamilishwe na mwingine—na
Mwanawe wa pekee—kwa namna ambayo haingemtukuza Mwana tu,
bali ingemtukuza Baba pia, kwa kuonyesha ukamilifu wa sifa za
Kimungu kwa njia ambayo hakuna njia nyingine ingeweza kufanya
hivyo. Hii ilikuwa kwa kumpa Mwanawe kuwa mwkombozi wa
mwanadamu—onyesho si tu la Haki ya Kimungu, ambayo kwa
vyovyote vile isingeweza kukiuka amri kwamba "mzada wa dhambi
ni mauti," bali pia iliyoonyesha kwa wakati mmoja Upendo wa
Kimungu—huruma kwa viumbe vyake vilivyoporomoka hadi kufikia
kifo cha Mwanawe kwa niaba ya mwanadamu. Hekima na Nguvu za
Kimungu pia hatimaye zitaonyeshwa katika kila kipengele cha
mpango huo utakapokamilika.

Inaweza kupendekezwa kwamba Baba kuacha kukamilisha
mpango wa uumbaji ili Mwana afanye kazi hii wakati wa Milenia,
kwa michakato ya urejesho, hakungekuwa tofauti na shughuli za
uumbaji zilizopita, ambazo zote zilikuwa za Baba na kupitia Mwana
—ambaye  bila  yeye  hakuna  kitu  kilichotengenezwa
kilichotengenezwa. Lakini tunajibu, Hapana. Uhusiano wa Mwana na
kazi ya urejesho ambayo Siku hii ya Saba ya Enzi itakamilisha na
kuleta ukamilifu wa duniani, utakuwa tofauti kabisa na kazi zake
zozote za awali. Katika uumbaji wote uliopita Mwana alitenda tu kwa
niaba ya Yehova, akitumia nguvu na uwezo ambao kwa namna
yoyote yalikuwa si yake; lakini katika kazi hii kuu ijayo atatumia
nguvu na mamlaka ambayo ni yake mwenyewe—ambayo
ilimgharimu miaka 34 ya unyenyekevu, kilele chake kikawa
kusulubishwa kwake. Kupitia muamala huo, ambao hekima na
upendo wa Baba walimpangia, yeye "alinunua" ulimwengu,
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akamnunua Baba Adamu na uzao wake wote, na mali yake—ardhi—
pamoja na haki yake yote juu yake kama mfalme "kwa mfano wa
Mungu." Baba alifurahi kumheshimu "Mzaliwa wa Kwanza," na kwa
hiyo alipanga hivyo, na akapumzika, au akaacha kazi za uumbayji, ili
Mwana naye amheshimu na aheshimiwe naye.

Mungu alipumzika, si kwa maana ya kupona kutoka kwa uchovu,
bali kwa maana ya kuacha kuumba. Aliyaona maangamizo na anguko
la uumbaji wake bora zaidi duniani kupitia dhambi, lakini hakutumia
nguvu yoyote kuzuia mkondo wa hukumu ya kifo na hakuanza
taratibu zozote za urejesho. Hakika, kwa sheria aliyoiweka, alizuia
fursa yoyote ya kuonyesha rehema na huruma yake kwa Adamu na
uzao wake, isipokuwa kupitia mkombozi. Adhabu ikiwa ni kifo, na
kifo kisicho na kikomo—kifo cha milele, "angamizo la milele"—na
kwa kuwa haiwezekani kwa Mungu kusema uongo, haiwezekani kwa
Jaji Mkuu wa ulimwengu kubatilisha amri yake mwenyewe ya haki,
hivyo ikawa haiwezekani kwa Muumba kuwa mwokozi wa moja kwa
moja wa kizazi, au kwa namna yoyote au kiwango chochote
kuendeleza kazi yake ya uumbaji katika mwanadamu aliyehukumiwa
au katika eneo lake, dunia.

Hivyo ndivyo Yehova Mungu alivyodhihirisha imani yake katika
mpango wake mkuu wa enzi, na katika Mwanawe wa pekee ambaye
amemkabidhi utekelezaji wake kamili. Uaminifu huu wa Baba kwa
Mwana umetumiwa na Mtume kama mfano wa jinsi imani yetu
inavyopaswa kumshika Mpakwa Mafuta ili sisi pia tuweze kuamini
kila maslahi na jambo kwake, kuhusiana nasi wenyewe, marafiki zetu
wapendwa, na ulimwengu wa wanadamu kwa ujumla: tamko la
Mtume ni—"Sisi tulioamini tunaingia katika mapumziko Yeye
aliyeingia katika mapumziko yake
mapumziko, naye amepumzika kutoka kwa kazi zake mwenyewe,
kama Mungu alivyofanya kutoka kwa zake." Waumini, kama Mungu,
wana imani kamilifu katika uwezo na utayari wa Kristo kutekeleza
miradi yote mikubwa ya Yehova kuhusiana na jamii yetu, na kwa
hiyo wanapumzika, si kutokana na uchovu wa kimwili, bali kutokana
na wasiwasi, kutokana na hofu, kutokana na tamaa yoyote ya
kuchukua jambo hilo kutoka kwa uangalizi wa Kristo, au kujaribu
kupata matokeo kwa njia nyingine yoyote.
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Ikiwa kupumzika kwa Muumba wetu, au kuacha kuja mara moja
kuokoa viumbe wake walioanguka, kunaonekana kwa namna yoyote
kuwa ni kutojali au kupuuza, hakukuwa hivyo kwa kweli, bali
ilikuwa ni utekelezaji wa njia iliyo busara na bora zaidi kwa ajili ya
msaada wa mwanadamu—kupitia Mwombezi. lkiwa itapendekezwa
kwamba kazi ya urejesho ingepaswa kuanza mapema, tunajibu
kwamba kipindi cha utawala wa Dhambi na Kifo, cha miaka 6,000,
hakijakuwa kirefu mno kwa kuzaliwa kwa kizazi cha kutosha kwa
idadi ili "kuijaza dunia"; si mrefu mno kuwapa wote somo kuhusu
"ukatili uliokithiri wa dhambi" na malipo yake magumu; si mrefu
mno kuwaruhusu wanadamu kujaribu mbinu zao wenyewe kwa ajili
ya kuinuliwa kwao na kutambua upuuzi wake. Kuja kwa Bwana wetu
katika ujio wake wa kwanza kuikomboa (kununua) dunia ili awe na
haki ya mwadilifu na ya usawa ya kuja tena kuibariki, kuinua na
kurejesha wote watakaokubali neema yake, ingawa ilikuwa zaidi ya
miaka 4,000 tangu maafa ya dhambi na kifo yaliingia, bado,
imetangazwa katika Maandiko kuwa ilikuwa katika wakati ufaao wa
Mungu: "Wakati ulipofika Mungu alimtuma Mwanawe." Hakika,
tunaona kwamba hata wakati huo haungekuwa wakati mwafaka,
isipokuwa kwa kusudi la kimungu la kuita na kukusanya na
kuitengeneza na kuitaayarisha Kanisa teule ili kushiriki na Mkombozi
katika kazi kuu ya Milenia ya kubariki ulimwengu—Mungu
akitambua kabla kwamba ingehitaji enzi hii yote ya Injili kwa ajili ya
wateule hawa, alimtuma Mwanawe kwa ajili ya kazi ya ukombozi
muda mrefu wa kutosha kabla ili kuitimiza.

Kipindi cha Kusitishwa kwa Kimungu, au
Kupumzika, Kutoka kwa Shughuli za Uumbaji
na Uwezeshaji Kuhusiana na Dunia

Ni muda gani umepita tangu Yehova aache, au apumzike, katika
kazi yake ya uumbaji? Tunajibu kwamba sasa ni zaidi kidogo ya
miaka elfu sita. Umepumziko wake, au kusitishwa kwake, utaendelea
kwa muda gani? Tunajibu kwamba itaendelea katika Milenia yote—
miaka elfu moja ya utawala wa Mpatanishi mkuu, ikitimiza "urejesho
wa vitu vyote ambavyo Mungu ameviongea kwa kinywa cha manabii
wake watakatifu wote tangu
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"ulimwengu ulipoanza." (Matendo 3:21) Je, imani ya Yehova katika
utekelezaji wa mpango wake, iliyomfanya kuweka yote mikononi
mwa Yesu, itathibitika kuwa ilikuwa ya haki kikamilifu? Je,
hitimisho litaridhisha? Mungu Yehova, anayejua mwisho tangu
mwanzo, anatuhakikishia kwamba itakuwa hivyo, na kwamba
Mwana, ambaye mpango huo unatekelezwa kwa gharama yake,
"ataona kwa taabu ya roho yake naye ataridhika." (Isaya 53:11)
Ndiyo, waumini wote wanaopumzika kwa imani katika kazi ya
Mkombozi wao—iliyopita na ijayo—wanaweza kuwa na uhakika
kamili wa imani kwamba "jicho halijawahi kuona wala sikio kusikia,
wala hayajapita katika moyo wa mwanadamu kufikiria mambo
ambayo Mungu amewawekea wale wanaompenda," hasa kwa ajili ya
Kanisa; bali pia upana na urefu na kina na undani wa upendo na
rehema na baraka za urejesho, kwa wote wa ulimwengu
usiochaguliwa, ambao katika siku yao ya milenia ya neema
watakubali kwa dhati mipango ya ajabu ya kimungu kwa masharti ya
kimungu.

Miaka elfu sita iliyopita na miaka elfu moja ijayo, miaka elfu saba
ya "pumziko" la Yehova, itatupeleka hadi wakati ambapo utawala wa
Miaka Elfu wa Mwana utaisha kwa sababu ya kutimiza kusudi lake—
urejesho wa wanadamu wenye hiari na watiifu kwa sura ya kimungu,
na utawala wa dunia chini ya mwanadamu, kama mali yake, ufalme
wake. Kisha kiti cha enzi cha upatanishi na utawala vikiwa
vimetimiza kusudi lao, na waharibifu wote wa dunia wakiwa
wameangamizwa, "Mwana atakabidhi Ufalme kwa Mungu, hata kwa
Baba"—kwa kuukabidhi kwa wanadamu ambao awali ulikusudiwa
kwa ajili yao, kama ilivyoandikwa.* (I Kor. 15:25-28) "Ndipo
atakapowaambia Mfalme, ...Njooni, baraka [waliokubaliwa] wa Baba
yangu, urithi ufalme wuliowaandaliwa tangu kuumbwa kwa
ulimwengu"—umbile la kidunia. Mathayo 25:31,34

Ni wrefu wa Siku hii ya Saba ya Enzi, iliyowekwa alama
waziwazi na historia na unabii, ndio unaotupatia funzo kuhusu urefu
wa siku zingine zote za enzi za uumbaji

*Tazama Jz. I, uk. 305; Jz. V, uk. 469; Jz. IV, kur. 617, 644, 645.
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Wiki. Na kipindi chote cha mara saba elfu saba za miaka, au elfu
arobaini na tisa za miaka, kikikamilika, kitafikia na kuanzisha ile
Kumi na Tano Kuu, ambayo tayari tumeitaja* kuwa muhimu katika
Maandiko, kama inavyoashiria kilele kikubwa katika mpango wa
kimungu; Sabato za siku za Israeli zikifikia kilele cha 7 x 7 sawa na
49, zikielekeza na kuanzisha ya hamsini, au Pentekoste, na pumziko
lake la imani; Sabato zao za mwaka 7 x 7 sawa na 49, zikianzisha ya
hamsini, au mwaka wa Jubilei; mzunguko mkubwa zaidi wa 50 x 50,
unaoashiria Milenia kama Jubilei kuu ya Dunia. Na sasa, hatimaye,
tunaona Sabato, au mfumo wa siku saba, katika kiwango kikubwa
zaidi kinachopima uumbaji wa dunia, kutoka mwanzo wake hadi
ukamilifu wake, kuwa ni mara 7 za miaka 7,000 sawa na miaka
49,000, ikianzisha enzi kuu ambapo hakutakuwa na kuugua tena,
hakutakuwa na kuomboleza tena, hakuna maumivu tena wala kufa
tena, kwa sababu kazi ya uumbaji ya Mungu itakuwa imekamilika
kwa upande wa dunia hii. Si ajabu kwamba tarehe hiyo ikaashiriwa
kama tarehe ya Jubilei!

Wana wa Mungu, malaika, "walipiga kelele kwa furaha" (Ayubu
38:7) alfajiri ya wiki ya uumbaji wa dunia, na baada ya kushuhudia
hatua kwa hatua katika uundaji wake, hatimaye walimwona
mwanadamu, mfalme wake, aliyeumbwa kwa mfano wa Mungu.
Kisha ikafuata kuanguka kwa kutotii katika dhambi na kifo, na
matukio ya kutisha ya malaika walioanguka ambao hawakudumisha
hali yao ya awali, na historia ya ubinafsi na ya umwagaji damu ya
mwanadamu chini ya utawala wa Dhambi na Kifo. Kisha hufuata
mfululizo ukombozi, uteuzi wa Aliye Ungwa (kichwa na mwili) kwa
kafara, na kuanzishwa kwa Ufalme wa Kimasihi pamoja na urejeshaji
wake wa ajabu wa vitu vyote vilivyosemwa na Mungu kwa kinywa
cha manabii wake watakatifu wote tangu ulimwengu ulipoanza.
Hakika haishangazi kwamba kutakuwa na shangwe mbinguni na
duniani wakati viumbe vyote wenye akili vya Yehova
vitakaposhuhudia hivi urefu, urefu wa juu, upana na kina, si tu cha
Upendo wa Mungu, bali pia cha Haki, Hekima na Nguvu zake.

*Tazama Juzuu ya II, Sura vi.
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Hakika Wimbo Mpya unaweza kuimbwa na viumbe vyote vya
Mungu, mbinguni na duniani, wakisema:

Matendo yako ni makuu na ya ajabu, Ee Bwana Mungu, Mwenyezi! Njia
zako ni za haki na za kweli, wewe Mfalme wa milele!
Nani asiyekuheshimu, Ee Bwana, wala kutukuza jina lako?
Kwa maana wewe peke yako ndiwe mwenye neema.
Kwa maana mataifa yote watakuja na kusembelea mbele yako, Kwa
kuwa hukumu zako zimetangazwa."
Ufunuo 15:3,4

"Hivi asemavyo Bwana aliyeumba mbingu: Mungu mwenyewe aliyetengeneza
dunia na kuifanya; yeye ameithibitisha. Hakuiumba bure, aliitengeneza ili iwe na
wakazi." Isa. 45:18

"Na kila kiumbe aliye mbinguni na aliye juu ya nchi..na vilivyomo ndani ya
bahari...nilivisikia vikiimba, Baraka na heshima na utukufu na nguvu ziwe kwa yeye aliye kiti
cha enzi na kwa Mwana-Kondoo, milele na milele." Ufunuo 5:13

Tangu kuandika yaliyoandikwa hapo juu, tunapata yafuatayo
kuhusu mada hii kutoka kwa kalamu ya Prof. G. Frederick Wright,
D.D., LL.D., chini ya tarehe Novemba 19, 1902, kuhusu simulizi la
Mwanzo la uumbaji.

Rekodi ya Mwanzo

Sura ya kwanza ya Mwanzo, inayohusu uumbaji wa ulimwengu, ni hati ya
ajabu sana. Ina ajabu kwa ustadi wake wa kuepuka migongano inayoweza kutokea
na ugunduzi wa kisayansi, kama vile inavyo ajabu kwa ufanisi wake kimtindo wa
fasihi. Kwa kuzingatia ushawishi wake, karibu hakuna kazi nyingine ya fasihi
inayoweza kulinganishwa nayo. Lengo lake dhahiri ni kudunisha uabudu wa
miungu mingi na kusisitiza umoja wa Uungu. Hili linafanywa kwa kukanusha
uwepo wa miungu mingi, kwa jumla na kwa undani, na kwa kuthibitisha kwamba
ni Mungu mmoja wa milele wa Israeli ndiye aliyeumba mbingu na nchi na vitu
vyote vilivyomo ndani yake ambavyo waabudu sanamu wamezoea kuabudu.

Ukuu wa sura hii unaonekana katika ukweli kwamba kila mahali, mbali na
ushawishi wake, imani ya miungu mingi na uabudu sanamu vimeenea. Umoja wa
Mungu na ibada yake kama Muumba pekee wa vitu vyote vinadumishwa tu na
mataifa yale ambayo yamekubali sura hii kama wahyi wa kweli na wa kimungu.

Inalingana na Sayansi

Wakati huo huo, maendeleo ya sayansi yamefanya kazi zaidi ya kuongeza
badala ya kupunguza sifa tunazompa sehemu hii ya ajabu ya kitabu kikuu cha
wahyi wa kimungu. Ndani ya mapaji yake mapana
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kuna fursa kwa kila ugunduzi halisi wa kisayansi kupata hifadhi. Kwa hekima ya
ajabu namna hii, lugha ya sura hii imechaguliwa ili kuepuka mgongano na sayansi
ya kisasa, kiasi kwamba mtaalamu mashuhuri wa jiolojia kama Prof. J. D. Dana wa
Chuo cha Yale alisisitiza kwa nguvu kubwa kwamba ilikuwa haiwezekani
kuielezea isipokuwa kwa nadharia ya ufunuo wa kimungu.

Katika aya ya ufunguzi inazima utata kuhusu umri wa dunia, na kwa kweli wa
mfumo wa jua, kwa kauli rahisi kwamba mbingu na dunia ziliumbwa 'mwanzo,'
bila dai lolote la muda uliopita tangu mwanzo huo. Lakini kwamba mfumo wa jua
ulikuwa na mwanzo umethibitishwa na sayansi ya kisasa kwa uwazi kiasi kwamba
hata mfuasi hodari wa nadharia ya mageuko hawezi kuupinga. Nadharia ya kisasa
ya uhifadhi wa nishati inathibitisha kwamba mpangilio wa sasa wa mambo
haujawahi kuwepo daima. Jua linapoa. Joto lake linatolewa kwa kasi na kupotea
katika anga tupu. Kwa ufupi, mfumo wa jua unakaribia kuisha nguvu, na ni wazi
kama mchana kutwa kwamba mchakato huu hauwezi kuwa umekuwa ukiendelea
milele. Hata nadharia ya wingu la vumbi inaashiria mwanzo, na hakuna akili ya
mwanadamu iliyowahi kutoa kauli bora zaidi ya ukweli huo kuliko ile
inayopatikana katika aya ya kwanza ya Biblia.

Uumbaji Ulikuwa wa Hatua kwa Hatua

"Sura hii nzima ya kwanza ya Mwanzo inategemea kanuni ya maendeleo
katika mbinu hii ya uumbaji. Ulimwengu haukuumbwa kwa ghafla. Haukukamilika
tangu mwanzo. Mwanzoni tuna nguvu za kimwili tu ambazo kutokana nazo
muundo mkuu unatengenezwa kwa njia ya mchakato unaoendelea taratibu, au kama
mtu anapendelea kusema, mchakato wa 'mageuzi'."* Hili ni kweli vivyo hivyo bila
kujali mtazamo ambao mtu anaweza kuwa nao kuhusu neno 'siku' (Kiebrania
'yom'). Kwa nini Muumba Mwenyezi anahitaji siku sita, hata kama ni za saa ishirini
na nne tu, kuumba ulimwengu? Jibu ni kwamba Muumba si tu ana nguvu zote, bali
pia ana hekima isiyo na kikomo, na aliona inafaa kuchagua njia ya uumbaji
inayohusisha 'kwanza mchicha, kisha masavu, kisha ngano iliyokomaa kwenye
masavu.'

Kwamba kuna mpango wa kimungu wa mageuzi,* jambo hilo linaonekana
wazi katika sura hii nzima. Uumbaji unaanza kwa kuleta katika uwepo miundo
rahisi zaidi ya mambo, na unaendelea kwa kuyateka shughuli za nguvu na nishati
ambazo huzalisha nuru. Hii hufuatiwa na utenganishaji wa mambo yanayounda
dunia, na utengano wa nchi na maji, na wa maji yaliyo juu ya dunia kutoka kwa
yale yaliyoshikiliwa hewani. Ikiwa mtu yeyote anataka

*Kama ilivyoashiriwa tayari, ni tu katika suala la uumbaji wa mwanadamu
ambapo nadharia ya Mabadiliko inapingana na Biblia—na ni kushambulia hoja hii
tu ndipo nadharia hiyo ipo au kupata wafuasi.
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akipinga neno 'ardhi ya anga,' na akisisitiza maana yake halisi tu, anakatazwa
kufanya hivyo na kauli inayofuata (Mwanzo 1:20) kwamba ndege waliumbwa
kuruka juu ya ardhi katika anga la wazi la mbingu. Kitu kilichoshikilia maji kwenye
mawingu kilikuwa kitu ambacho ndege waliweza kuruka ndani yake.

Uumbaji wa Mimea

Katika hatua ya tatu, nchi ilifunikwa na mimea, ambayo ni aina rahisi zaidi ya
uhai, lakini ambayo, ikishaanza kuwepo, huambatana na mfululizo wote
unaoendelea wa mazao ya mimea. Lugha iliyotumika kutangaza uumbaji wa mimea
ni pana sana kiasi kwamba inatoa nafasi ya kutosha kwa nadharia ya uhai
kujitengeneza wenyewe, ambayo bado ni mojawapo ya maswali
yanayozungumziwa katika biolojia. Kwa mwangaza huu, ni ya kushangaza kiasi
gani maneno 'na Mungu akasema, Nchi itotoe majani;...na nchi ikatoa majani.'

"Fomu hiyohiyo ya ajabu ya usemi inapatikana katika kuanzisha siku ya tano
ya maendeleo, ambapo tunasoma (Mwanzo 1:20): 'Naye Mungu akasema, Maji
yatoe kwa wingi viumbe wenye uhai wanaotambaa.'...Na tena, katika kuanzisha
kazi ya siku ya sita, kifungu hichohicho kinatumika (Mwanzo 1:24) 'Nchi na itoe
viumbe wenye uhai kwa jinsi zao.'...Mtu akisisitiza kutafsiri lugha hii kulingana na
herufi tu, atapata kitu ambacho wala sayansi wala teolojia hawatakubali.

Muumbaji Maalum

Linapokuja suala la uumbaji wa mwanadamu, matumizi ya maneno ni tofauti
kabisa. Inasemekana kwamba Mungu aliumba mwanadamu kwa sura yake
mwenyewe na akampumua pumzi ya uhai. Haijalishi maana hii inaashiria nini
kuhusu namna mwanadamu alivyoundwa; si lazima kulizingatia hapa. Lakini
matumizi haya yanaendana kikamilifu na hadhi ya juu inayomilikiwa na
mwanadamu anapofananishwa na viumbe vingine vyote vya wanyama. Sifa za
mwanadamu zinazostahili kutajwa zaidi zinafunuliwa katika maelezo haya na yale
yanayofuata kuhusu mwanzo wa maisha yake. Sio tu kwamba mwanadamu
anasemekana kuwa ameumbwa kwa sura ya Mungu, bali pia amefanikiwa kutawala
wanyama wa porini na ana kipaji cha lugha, ambacho kinamwezesha kuwapa
majina. Zaidi ya hayo, yeye ni kiumbe mwenye hiari, anayejua tofauti kati ya mema
na mabaya
—kwa kifupi, ana asili ya kimaadili inayomweka katika daraja lake mwenyewe.

"Kwamba mambo mengi sana yalisimuliwa kwetu kuhusu uumbaji, bila
chochote kisicho na mantiki na cha kufikirika kupita kiasi, na mambo machache
sana yanayoleta ugumu wowote katika kuoanisha na sayansi ya kisasa, ni ushahidi
dhahiri zaidi tunaoweza kupata kwamba ilitolewa kwa ufunuo wa kimungu. Hata
Milton, pamoja na elimu yake yote na kwa faida
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ya maelezo haya mbele yake, aliweza kuzuia ubunifu wake vya kutosha ili
asiharibu kabisa dhana yake nzima ya uumbaji wa ufalme wa wanyama. Ni nini
kingine isipokuwa mkono wa ufunuo ulioweza kumzuia na kumwongoza
mwandishi wa sura ya kwanza ya Mwanzo kwa njia hii?

Mwanadamu  Aliumbwa, Hakuibuka kwa
Mabadiliko

Kuna tofauti kubwa sana kati ya ukubwa na maendeleo ya ubongo kwa
mwanadamu na yale ya viumbe wa chini katika kundi la 'primates.’'

Kifiziolojia na kisaikolojia mwanadamu anatofautiana zaidi na wanyama wa
chini katika agizo lake. Ana uwezo wa kutamka kwa sarufi. Anaweza kupanga
mawazo yake katika sentensi, ambazo zinaweza kuwakilishwa kwa alama zozote
kwenye karatasi au kitu kingine chochote. Mwanadamu ana sikio la kupenda
upatanifu katika muziki, jambo ambalo hakuna mnyama aliye nalo. Hii inahusisha
urembo wa muundo katika viungo vya kusikia wenye sifa za ajabu sana. Miongoni
mwa sifa zake za kiakili, ile ya kufikiri kisayansi au kwa njia ya uchunguzi ni ya
kustaajabisha zaidi ikilinganishwa na uwezo wa kiakili wa viumbe vya wanyama.

Katika kazi yake kuu kuhusu 'Mageuzi ya Akili,’ Romanes anadhani anapata
katika wanyama wa chini misingi yote ya uwezo wa akili wa mwanadamu, lakini ni
ya msingi sana kiasi kwamba inaacha pengo kati ya mwanadamu na mnyama
karibu kuwa kubwa kama ilivyokuwa hapo awali. Kwa kukusanya dalili zote za
akili katika wanyama anagundua kwamba zote kwa pamoja zinaonyesha akili kiasi
cha mtoto mwenye umri wa miezi 15. Lakini akili hii haipo katika spishi moja tu,
spishi moja ikiwa imepiga hatua hadi kiwango hicho katika mstari mmoja, na
nyingine, katika mstari mwingine....

Akili Dhidi ya Hamu ya Kizawazawa

Ingawa hisia ya kunusa ya mbwa ni kali sana, haisaidii kumfundisha jiolojia.
Na uwezo mkubwa wa kuona wa tai hauwezi kumsaidia katika kusoma astronomia.
Ni bure kumpeleka mbwa kuzunguka dunia kujifunza ukubwa wa kofia ya barafu
wakati wa kipindi cha barafu, kwani hana uwezo wa fikra unaomwezesha
kuunganisha miamba mikubwa nchini Marekani na miamba mama yake nchini
Kanada, au mawe yaliyochongwa kwenye tambarare za Urusi na milima ya
Skandinavia ambako yalivutwa kutoka kwenye miamba yake na barafu
inayotembea. Hitimisho kama hizo ziko kabisa nje ya uwezo wa mbwa....

Uwezo wa Dini

"Hakuna kitu ambacho ubora huu wa akili ya binadamu unaonekana kwa njia
ya kushangaza zaidi kuliko katika uwezo wake wa kupata mawazo ya kidini kupitia
fasihi. Kwa hakika, kuna maonyesho ya kushangaza ya nguruwe waliofundishwa,
ambao, kwa mchakato fulani, wanaweza kufundishwa kuchagua herufi chache
kwenye mbao ili
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kuandika maneno rahisi. Lakini hakuna mnyama anayeweza kufundishwa kuongea
kwa njia ya kueleweka. Hata tai haiko tofauti na hili, kwani maneno yake ni
marudio tu ya sauti zisizoweza kueleweka hata kwake mwenyewe. Na si hivyo tu,
mnyama hawezi kufundishwa kusoma au kusikiliza kwa umakini hotuba au
mahubiri.

"Kwa upande mwingine, Biblia, ambayo ni kitabu chenye fasihi mbalimbali
sana, kikiwa na mashairi na usemi wa fasaha wa hali ya juu zaidi ulioandikwa
kamwe, na kikiwasilisha dhana tukufu zaidi za Mungu na maisha ya baada ya kifo
ambazo zimewahi kufikiriwa, imetafsiriwa katika takriban kila lugha duniani, na
imepata katika lugha hizo misemo inayofaa kupitia kwayo kuwasilisha mawazo
yake kwa ufanisi....

"Hivyo basi, inapochunguzwa kutoka kwa mtazamo wa juu kabisa wa kiakili,
upekee wa mwanadamu katika uumbaji wa wanyama huonekana wazi zaidi.
Kimaakili, yuko peke yake. Jina la kisayansi la kundi ambalo mwanadamu
anahusishwa nalo ni 'homo,' lakini aina yake ni 'homo sapiens,' yaani, mwili wa
kibinadamu ulioambatishwa na hekima ya kibinadamu....

Alfred Russell Wallace, ambaye kwa kujitegemea aligundua kanuni ya uteuzi
wa asili na akaichapisha kwa wakati mmoja na Darwin, alitoa mifano ya sifa
mbalimbali za kimwili kwa mwanadamu ambazo hazingeweza kutokea kwa uteuzi
wa asili pekee, bali zilionyesha waziwazi kuwepo kwa nguvu ya juu zaidi
inayoongoza.

Mavazi na Zana

Miongoni mwa haya anataja kutokuwepo kwa mwanadamu kwa kifuniko
chochote cha asili cha kujikinga. Mwanadamu pekee kati ya wanyama wote huvaa
nguo. Anashona nyuzi za mimea kuwa blanketi au kuwanyang'anya wanyama
wengine ngozi zao, na kuzitumia kujifunika mgongo wake ulio wazi kama kimbilio
dhidi ya hali mbaya ya hewa. Ndege wana manyoya, kondoo wana manyoya ya
sufu, wanyama wengine wana manyoya ya mwili yaliyo bora kabisa kwa ajili ya
ulinzi wao. Mwanadamu pekee ndiye asiye na ulinzi kama huo, isipokuwa anoupata
kwa kutumia akili zake mwenyewe. Hadi tunapokaa na kufikiria juu yake, karibu
hatutambui ni akili kiasi gani inahusika katika juhudi za mwanadamu za kupata
mavazi. Hata katika jambo rahisi kama hilo la kupata ngozi ya mnyama mwingine
kwa ajili ya vazi, inambidi kwanza awe mvumbuzi wa zana. Hakuna mnyama
aliyewahi kuchunwa ngozi bila kutumia aina fulani ya kisu.

Hii inatuleta kwenye ufafanuzi mwingine mzuri wa mwanadamu, kama
mnyama anayetumia zana. Mfano wa karibu zaidi wa matumizi ya zana na
wanyama hupatikana kwa tembo na tumbili. Tembo amejulikana kushika brashi
kwa mdomo wake na kwa kufanya hivyo kuurefusha, anajiwezesha kujiondolea
vitu kutoka sehemu za mwili wake ambazo vinginevyo zingekuwa vigumu kufikia.
Tupembe amejulikana kutumia kijiti kufungua mlango. Lakini hakuna mnyama
aliyewahi kujulikana kutengeneza zana; ilhali kuna
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hakuna kabila la wanadamu lililo chini sana kiakili ambalo halitengenezi zana za
ajabu na tata sana.

Meli za mataifa duni zaidi huundwa kwa ufundi wa hali ya juu, na zimeendana
kikamilifu na mahitaji yao. Zana ya mawe ya flinti iliyochongwa inahusisha
utunzaji wa mpango wa mbali na matumizi ya ustadi mkubwa katika kuichonga.
Njia za kiubunifu ambazo mataifa ya watu wa porini hutumia kupata moto
wanapotaka kwa kutumia msuguano, zingeleta sifa kwa mwanadamu aliyestawi;
wakati matumizi ya upinde na mkanda wa kurushia na boomerang yanaonyesha
uwezo wa ubunifu wa kiwango cha juu sana ambao viumbe wote wa wanyama
hawana chochote cha kulinganisha nacho.

Uwezo wa Muziki

"Wallace zaidi ya hayo anataja sauti ya binadamu kama maendeleo yaliyopita
mbali zaidi ya kitu chochote kinachoweza kuzalishwa na uteuzi wa asili. Tumbili
hawana muziki katika nafsi zao na hawana uwezo wa muziki katika viungo vyao
vya kuongea; ilhali hata mataifa ya chini kabisa ya binadamu yana vyote viwili.
'Nyimbo za jadi' ndio chanzo kikuu ambacho watunzi wetu wakuu wa muziki
huenda kuchukua mada zao. Marehemu Theodore F. Seward, alipokuwa akitoa
maoni kuhusu nyimbo za watumwa wa mashamba ambazo aliandika, anasema
kwamba katika mlingano na mwendelezo wao, zote zinatii kanuni za kisayansi za
utunzi wa muziki. Ingawa uwezo huu wa kimuziki unaweza kuwa na faida kubwa
kwa mwanadamu aliyekomaa kikamilifu, hatuwezi kufikiria kuwa ulikuwa na faida
yoyote kwa mnyama katika hatua ya chini ya maendeleo ambayo tunamkuta
tshombezi akiwa nayo. Sauti ya muziki inayomvutia tshombezi ina mfanano hafifu
sana na ile inayomvutia mwanamume au mwanamke.

"Aidha, ukubwa wa ubongo wa binadamu haulingani kabisa na mahitaji ya
kiakili ya kiumbe cha juu zaidi cha wanyama chini ya mwanadamu, na bila akili za
mwanadamu ungekuwa mzigo badala ya msaada. Hivyo basi, vyote viwili lazima
viliibuka kwa wakati mmoja ili kutoa faida ambayo uteuzi wa asili ungeweza
kuishika, kuihifadhi na kukuza....

Ni vigumu kuona jinsi ingekuwa faida kwa tumbili kuwa na kidole gumba cha
mguu wake wa nyuma kugeuka kuwa kidole kikubwa cha mguu ambacho
hakitoweza tena kutumika kushika vitu, bali kinatumika tu anapotembea akiwa
amesimama wima. Ni vigumu kuona faida gani ingepatikana kwa nyani kwa kuwa
na miguu yake ya mbele ikifupishwa, kama ingehitajika kufanyika hivyo
ikibadilishwa kuwa mikono ya mwanadamu. Pia ni vigumu kuona jinsi ingekuwa
na faida yoyote kwa nyani kupitia mabadiliko hayo katika mpangilio wa mfupa wa
nyonga na shingo ambayo yangezuia kabisa kutembea kwa miguu minne, na
kumzuia atembee kwa miguu miwili na akiwa amesimama wima.

"Katika nyanja hizi zote, ugumu katika uelewa wetu wa asili ya mwanadamu
kutokana na uteuzi wa asili unaongezeka ikiwa tutalazimika kudhania
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kwamba ilikuwa mchakato wa taratibu sana, na kwamba mabadiliko haya
yaliyopelekea ukamilifu wa muundo wa binadamu yalianza kwa kiwango
kisichoonekana, au karibu kisichoonekana; kwa maana mabadiliko ya aina hiyo ya
mwanzo hayangekuwa na faida yoyote. Ili yawe na faida, yalipaswa kuwa
makubwa, na mabadiliko ya kiakili na kimwili yalipaswa kuendana kulingana na
sheria fulani ya muafaka uliokwishawekwa.

Fumbo la asili ya mwanadamu halijapunguzwa hata kidogo na nadharia ya
Darwin, au na mwanga wowote ambao nadharia za mageuko zimeutupa juu yake.
Inakubaliwa na wote kwamba kijiolojia, yeye ndiye spishi ya hivi karibuni zaidi
iliyoongezwa kwenye idadi ya viumbe duniani; huku kimaakili, anainuka juu sana
kuliko wanyama wa chini kiasi kwamba kwa sababu hiyo pekee, kama si kwa
sababu nyingine yoyote, anawekwa katika daraja lake mwenyewe. Fumbo ni jinsi
alivyopata kiwango hiki cha juu cha nguvu za kiakili akiwa na umbo la kimwili na
muundo wa kimaumbile ulioendana kikamilifu na matumizi yake. Wale wanaosema
kwamba ilitokolewa kwa namna fulani kutoka kwa viumbe wa akili wa ngazi ya
chini, watakumbana na matatizo ya kifalsafa makubwa mara kumi kuliko wale
wanaokubali kauli rahisi ya Biblia, kwamba roho yake ni pumzi ya kimungu—
taswira halisi ya Mungu."

"Kina ndani ya migodi isiyopimika
Ya ustadi usioisha,

Anahifadhi makusudio yake angavu, Na
kutekeleza mapenzi yake ya enzi.

"Makusudio yake yataiva haraka,
Yakijidhihirisha kila saa.

Chanjo inaweza kuwa na ladha
chungu, Lakini ua litakuwa tamu.

"Kukosa imani kwa upofu hakika
kutakosea, Na kuchunguza kazi
yake bure.

Mungu ndiye mfasiri wake
mwenyewe, Naye ataweka
wazi."
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UCHUNGUZI WA PILI
UMBIAJI MPYA

Uumbaji Mpya Umetengwa na Tofauti na Wengine Wote—Kwa Nini Ulichaguliwa
Kutoka Miongoni mwa Uumbaji wa Wanadamu Badala ya Wengine
—Lengo la Uteuzi Wake—Misheni za Sasa na Zijazo—1Jinsi ya Kuumbwa na
Kuzaliwa kwa Asili Mpya—Uhusiano wa Karibu wa Wajumbe Wote Kati
Yake na Kwa Kiongozi, Kichwa na Mchumba Wao—Maendeleo na Majaribio
ya Uanachama
—Hisia ya Sita, au ya Kiroho, ya Uumbaji Mpya kwa ajili ya Kutambua
Mambo ya Kiroho—Kwa Jina Gani Uumbaji Mpya Unapaswa Kujulikana, Ili
Kuwa Waaminifu kwa Kichwa na Kujitenga na Mmoja Wetu?

KANISA la enzi ya Injili mara nyingi huzungumziwa katika
Maandiko kama Uumbaji Mpya—watu wake wa mwisho, washindi,
wakitajwa mahususi kama "Viumbe Vipya" katika Kristo Yesu. (2
Kor. 5:17) Kwa bahati mbaya, hata hivyo, Hata hivyo, kwa bahati
mbaya, Matatizo mengi yanaonekana kuwa ni kwamba wasomaji wa
kawaida wa Neno hawatarajii kufundishwa na lenyewe, bali hulisoma
kwa njia ya juu juu kama wajibu, au kama mapumziko; na
wanapotamani kupata maana, huwa na mtazamo potofu na usio wazi,
ambao hushindwa kutoa maana halisi ya maneno yake, na kumnyima
msomaji baraka, faraja na mafundisho mengi ambayo yangekuwa
yake kama angefuata njia yenye busara zaidi na kujazwa kikamilifu
na roho ya utume—kwa kutamani kuelewa ufunuo wa kimungu.
Tatizo kwa kiasi kikubwa linaonekana kuwa kwamba wasomaji wa
kawaida wa Neno hawatarajii kufundishwa na lile Neno, bali
wanalosoma kwa utaratibu tu kama wajibu, au kama mapumziko; na
wanapotaka taarifa kuhusu mpango wa kimungu, huenda kwenye
tafsiri na katekisimu. Hivi na walimu hai wanapaswa kuwa mikono
ya msaada kuongoza wasafiri wa Sayuni kwenye maarifa ya wazi
zaidi ya tabia ya kimungu na



[F60 |

mpango; lakini, kwa bahati mbaya, mara nyingi huwa kinyume
chake. Mara kwa mara hufunika na kuchanganya hukumu na
kupotosha Neno la kimungu, na wale wanaoamini kwake huongozwa
mbali na nuru badala ya kuelekea kwake.

Upotoshaji huu si wa makusudi, kwani tunadhani kwamba
walimu na waandishi wote huwasilisha kwa wasomaji wao kile bora
walichonacho. Chanzo kikuu cha shida kiko mbali sana. Zaidi ya
miaka 1800 iliyopita, wakati mitume "walipolala usingizi," adui,
Shetani, alipata fursa ya kutenda bila kizuizi katika Kanisa, shamba la
ngano la Bwana; na kama mfano wa Bwana wetu ulivyotabiri,
alipanda magugu ya makosa bila kiasi. (Mathayo 13:24,36-43)
Makosa hayo kwa kiasi kikubwa yalipinda na kupotosha kila kweli ya
ufunuo wa kimungu, na matokeo yake ni kwamba kabla karne ya nne
haijawaka, shamba la ngano la Bwana kwa kiasi kikubwa lilikuwa
limekuwa shamba la magugu, likiwa na idadi ndogo tu ya ngano
halisi ndani yake. Giza la upotofu lilizidi kuikumba Kanisa, na kwa
karne kumi "Fumbo la Uasi" lilitawala, na giza kuu likawafunika
watu. Zama hizo kumi leo hii hujulikana kama "Zama za Giza" na
idadi kubwa ya watu wenye akili zaidi katika "dunia ya Kikristo," na
tunapaswa kukumbuka kwamba ilikuwa katikati ya giza hili kuu
ndipo Harakati ya Mageuzi ilipoanza. Nuru ya Wafanyamageuzi
ilianza kung'aa katikati ya giza, na, Mungu asifiwe, imekuwa iking'aa
zaidi na zaidi tangu wakati huo! Hata hivyo, hatuwezi kushangaa
kwamba Wafuasi wa Mageuzi wenyewe, walioelimika katika giza
hilo kuu, walikuwa wamechafuliwa nacho kwa kiasi fulani, na
kwamba hawakufanikiwa mara moja kujisafisha na makosa yake
machafu: badala yake, tungelichukulia kuwa ni muujiza mtupu kama
wangetoroka kutoka katika giza kuu hilo na kuingia katika nuru
kamili na angavu ya tabia na mpango wa kimungu.

Shida kwa wafuasi wa Waongozaji Mageuzi katika karne tatu
zilizopita imekuwa ni kwamba wameona ni jambo la sifa kukubali
imani zilizotungwa katika kipindi hicho cha mageuzi, na
wamejivunia, na wameona kuwa ni mafundisho yasiyo sahihi
maendeleo yoyote zaidi kuelekea kwenye nuru.
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Kinyume chake, wao na sisi, huku tukiheshimu Wafanyarefomu na
kufurahi kwa uaminifu wao, tunapaswa kukumbuka kwamba
hawakuwa taa za Kanisa, kwamba hawakuwekwa kwa Kanisa kuwa
waongozaji wake, na walikuwa wasaidizi tu, kwa juu kabisa.
Waongozaji walioteuliwa na Mungu walikuwa, kwanza kabisa,
Bwana wetu; na, pili, mitume wake walioongozwa, waliohifadhiwa
na walioongozwa na Roho Mtakatifu; na, tatu, watu watakatifu wa
Mungu wa zamani, waliozungumza na kuandika kama
walivyosukumwa na Roho Mtakatifu, kwa maonyo yetu. Ilikuwa ni
kwa sababu Wafanyireformasi walipewa na Bwana mtazamo mfupi
wa nuru ya kweli ndipo waliweza kutambua kwa sehemu jinsi giza
lilivyokuwa zito lililowazunguka, na kufanya juhudi za kishujaa
walizofanya ili kuitoroka na kurudi tena katika nuru ya maarifa ya
Mungu, inayong'aa katika uso wa Yesu Kristo Bwana wetu, na
ambayo, kupitia maneno yake na maneno ya mitume, imetolewa
kwetu kuwa taa kwa miguu yetu na mwenge kwa nyayo zetu,
ikifanya njia ya wenye haki ing'ae "zaidi na zaidi hata kufikia siku
kamilifu." Yeyote sasa anayetaka kuwa mfuasi wa Bwana na mfuasi
wa nuru, anapaswa kuwa mwangalifu kwamba, ingawa asipuuze
huduma za wanadamu na utume wao, kwa mdomo na kupitia
maandishi yaliyochapishwa, wakubali kutoka kwao msaada tu ambao
utawasaidia katika kuthamini ujumbe ulioongozwa na Roho
uliorekodiwa katika Maandiko: "Iwapo hawasemi kulingana na Neno
hili, ni kwa sababu hawana nuru ndani yao."

Katika masomo yaliyopita tumeona kwamba Bwana wetu Yesu,
muda mrefu kabla ya kuwa "mtu Kristo Yesu," alikuwa "mwanzo wa
uumbaji wa Mungu"; tumeona maendeleo ya hatua kwa hatua
miongoni mwa viumbe vya Mungu vilivyotimizwa na kupitia kwa
Mwana Mpendwa—kerubimu, serafimu, malaika, na makundi
mbalimbali ya viumbe wa roho, ambao habari zao chache
zimetufunuliwa. Tumemaliza hivi punde uchunguzi wa uumbaji wa
duniani na kupitia nuru ya ufunuo wa kimungu, tumeona jinsi
utakavyokuwa mkubwa utimilifu wake wakati wa "nyakati za
urejesho wa vitu vyote vilivyosemwa." Lakini Maandiko
yanatutambulisha kwa Uumbaji Mpya, sasa chini ya



[F62 |

utunzaji, kama ilivyo tofauti kabisa na ngazi za kimalaika na kutoka
kwa mwanadamu. Baba wa Mbinguni aliridhika na kila kipengele cha
kazi yake, kwa maana "kazi zake zote ni kamilifu," na kila daraja, au
mpangilio, ni kamilifu yenyewe, au kitakuwa hivyo wakati Jubilei
kuu, iliyorejelewa katika sura iliyopita, itakapowekwa. Hivyo basi,
uumbaji wa amri hizi mbalimbali haupaswi kueleweka kama
unaashiria kutoridhika kwa upande wa Muumba, na jaribio la
kutengeneza kitu bora zaidi au kinachoridhisha zaidi, bali tunapaswa
kuona katika hili mfano wa "hekima tele iliyotawanyika ya Mungu."
Aina mbalimbali tunazoziona katika maumbile katika maua, majani,
miti, na miongoni mwa wanyama, huonyesha hili—kila kimoja kiko
kamili katika aina na ngazi yake. Haikuwa kutoridhika na waridi
kulikosababisha kuzalishwa kwa pinki au pansy, bali aina mbalimbali
za umbo na uzuri na harufu zinatupa mtazamo wa urefu na upana na
urefu na kina cha akili ya kimungu—tofauti katika mshikamano;
uzuri na ukamilifu ulioonyeshwa katika miundo na mifumo na rangi
mbalimbali. Ndivyo ilivyo pia kwa viumbe wenye akili—wana wa
Mungu katika viwango mbalimbali vya uwepo.

Kutoka kwa mtazamo huu tunaona kwamba, bila kujali ni viumbe
wangapi Mungu ataumba, hakutakuwa na nafasi ya wivu kati yao,
kwa sababu kila kiumbe akiwa mkamilifu katika ngazi na eneo lake,
ataridhika kikamilifu na hali yake, na kwa kweli atapendelea hali hiyo
kuliko nyingine yoyote; kama samaki anavyoridhika zaidi kuwa
samaki kuliko kuwa ndege, na, kinyume chake, ndege anaridhika
zaidi na asili yake: vivyo hivyo wanadamu, watakaporejeshwa katika
ukamilifu wa kibinadamu chini ya hali za Edeni, wataridhika kabisa
na hali hizo, kiasi kwamba hawataitamani kuwa malaika wa cheo au
daraja lolote, wala hawataitamani asili ya juu zaidi ya zote
iliyotolewa kwa uumbaji mpya; yaani, "asili ya kimungu." (2 Pet.
1:4) Wala malaika hawata tamaa asili na hali za kerubimu na
serafimu au za mwanadamu—wala hata za asili ya kimungu. Wote
hatimaye wataelewa kwamba asili ya kimungu ndiyo ya juu zaidi ya
zote; kwamba ina sifa na hali zinazozidi zile za asili zote nyingine;
lakini chini ya
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mpangilio wa kimungu kila asili itakuwa kwa undani kabisa muafaka
na masharti na mazingira yake na ukamilifu wake kiasi kwamba kila
moja itaridhika na hali yake.

Wakati Yehova Mungu alipokusudia Uumbaji Mpya—washiriki
wa asili ya kimungu (2 Petro 1:4)—washiriki wa "utukufu, heshima
na kutokufa" kwake mwenyewe (Rum. 2:7)—aliamua kwamba
hakuna aliyeweza kuumbwa kwa cheo cha juu kiasi hicho na kisha
kupewa majaribio; bali, kinyume chake, yeyote ambaye angeundwa
kuwa wanachama wa Uumbaji Huu Mpya lazima wapitie majaribio
yao kwanza, na lazima wathibitishe uaminifu wao kwa Muumba wao
na kwa kanuni za utawala wake wa haki kikamilifu kabisa kabla ya
kuweza kuinuliwa hadi cheo hiki cha juu—hadi Uumbaji Huu Mpya
wa asili ya kimungu. Tumeona hivi punde jinsi jaribio na mtihani wa
mwanadamu kuhusu kustahili uzima wa milele ulivyopangwa—
ukamilifu wa awali wa kibinadamu aliumbwa nao; kuanguka kwake;
ukombozi wake; na urejeshaji na kufidiwa kwa jamii yake yote
itakayopatikana kuwa na sifa stahiki. Tumeona pia hivi karibuni
kwamba malaika waliumbwa katika utakatifu na ukamilifu wa asili
yao na baadaye wakajaribiwa na kupimwa; lakini ni dhahiri kwamba
utaratibu kama huo kuhusiana na Viumbe Wapya wa asili ya kiamani
(yaani, uumbaji wao hadi ukamilifu wa asili hii na jaribio lao
linalofuata) haungefaa. Kwa nini? Kwa sababu kipengele muhimu
sana cha asili ya kimungu ni uhai usio na kifo, na tunapofahamu
kwamba neno hili linaashiria hali isiyoathiriwa na kifo,* tunaweza
kuona kwa urahisi kwamba kuwabuni viumbe wowote katika ngazi
ya kimungu, wakiwa na uhai usio na kifo, wasiokufa, na kisha
kuwajaribu, kungemaanisha kwamba kama wangeshindwa kufikia
kiwango kinachohitajika cha wuaminifu kamili kwa Mungu,
wangekuwa wakiwa ni wakiukaji wasiokufa ambao hawangeweza
kuangamizwa, na kuwepo kwao kuendelea milele kama wakiukaji,
kama wenye dhambi, kungekuwa doa nyingi, madoa mengi juu ya
uumbaji mzuri wa ulimwengu, kama Mungu anavyokusudia hatimaye
iwe. Hivyo basi tunaona hekima kuu ya mpango ambao Mungu

*Tazama Juz. V, uk. 389.
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ameichukua kwa ajili ya kundi hili lililopewa neema kuu zaidi
miongoni mwa viumbe vyake vyote—kwa kuwajaribu vikali, kwa
njia ya uamuzi, wakiwa bado ni wanadamu, wanachama wa uumbaji
mwingine wenye asili inayoweza kufa.

marafiki zake wa karibu, na tukifikiria falsafa ya mpangilio wa
kimungu kwa ajili ya Uumbaji Huu Mpya, tunaweza kumfikiria
Yehova Mungu akitafakari peke yake kuhusu Uumbaji Huu Mpya
hivi: Ni kundi gani la wana wa Mungu nitakalowapa heshima hii ya
kipekee ya kubadilishwa kuwa mpangilio huu mkuu, au daraja la
viumbe vyangu? Kila daraja tayari kiko katika mfano wangu—
mwanadamu, malaika, kerubimu, serafimu na malaika mkuu; wote
watakuwa na furaha kuu, kila mmoja katika ukamilifu na cheo chake,
mpango wangu utakapofikia kilele chake na majaribu yote
yatakapokwisha—Iakini ni kwa yupi kati yao nitakayetoa baraka na
fursa hii kuu zaidi—ya kuwa "washiriki wa asili ya kimungu"? Kwa
kawaida, Mzaliwa wa Kwanza angekuja mara moja akilini mwa Baba
kama yule ambaye tayari alikuwa wa juu zaidi, mkuu kuliko viumbe
vyote vingi, akiwa tayari karibu naye mwenyewe; yule mungu,
mwenyezi ambaye kupitia kwake alikuwa ameumba vitu vyote, na
ambaye, katika kila hali, alikuwa ameonyesha uaminifu na utii wake
kwa Baba yake na Muumba wake. Kwa hiyo, kwake kwanza, ndipo
fursa ingetolewa ya kufikia asili ya kimungu na utukufu wake,
heshima na kutokufa. "llimpendeza Baba kwamba utimilifu wote
ukae ndani yake"—"ili katika mambo yote awe wa kwanza."
(Wakolosai 1:18,19) Tayari alikuwa na umuhimu uliopita wote, na
kwa kutumia fursa hiyo kwa uaminifu, kwa kawaida alikuwa wa
kwanza katika mpangilio wa kupandishwa cheo hadi heshima na
hadhi zozote za juu zaidi ambazo Baba alikuwa na kutoa. Kwake
aliye nao atapewa, na atakuwa na wingi zaidi; uaminifu utapata
thawabu yake ingawa hii itamaanisha kwamba yule mwaminifu
lazima apitie majaribu, uzoefu na nidhamu za aina muhimu zaidi.
Ingawa alikuwa mwana, mwana mwaminifu sana, mwana aliyejitolea
sana, hakuweza kupewa sehemu katika asili hii ya kimungu
isipokuwa, kwanza kabisa, imani na uaminifu wake vithibitishwe kwa
majaribio muhimu zaidi.
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Muhtasari huu wa Uumbaji Mpya na uteuzi huu wa Mwana wa
Pekee kuwa kichwa na mkuu wa Uumbaji Mpya—akiwa chini ya
majaribu, nidhamu, unyenyekevu na uzoefu mwingine muhimu ili
kuthibitisha ustahiki wake—ulikuwa tayari umeamuliwa katika
ushauri wa kimungu kabla ya mwanadamu kuumbwa. Mungu alijua
tangu awali kwamba kiumbe chake cha kibinadamu kingedondoka;
alikuwa amehukumu kwamba adhabu yake iwe kifo; na alikuwa
amepanga mapema kwamba jaribio ambalo angemwekea Mwanawe
wa Pekee lingekuwa kwamba yeye, kwa hiari yake mwenyewe, awe
Mkombozi wa wanadamu, na, kupitia dhabihu kubwa kama hii
ilivyoashiria, dhihirishe uaminifu wake kwa Baba, na imani yake
kwake. Hivyo, katika mpango wa kimungu alikuwa "Mwana-kondoo
aliyechinjwa kabla ya kuwekwa misingi ya ulimwengu." Kwa
mtazamo huu tunaona kwamba badala ya kulazimishwa kuwa
mwkombozi wa mwanadamu—badala ya Baba kutenda dhuluma kwa
Mwana katika hitaji hili, ilikuwa ni maandalizi ya Baba kwake kwa
ajili ya kuinuliwa kwa heshima kuu—juu sana ya malaika, falme na
mamlaka na kila jina linalotajwa, kama mshiriki wa asili yake
mwenyewe na mshirika wa kiti chake cha enzi. Ebr. 1:4; Efe. 1:21

Kutokana na mtazamo huu, hatushangai kwamba Mtume
anazungumzia jinsi Bwana wetu alivyojitolea kuwa Mkombozi wetu
"kwa ajili ya furaha iliyowekwa mbele yake." (Ebr. 12:2) Furaha
haikuwa tu matarajio ya cheo cha juu zaidi katika Uumbaji Mpya,
mbali juu ya viumbe wengine wote; bali tunaweza kudhania kwa
busara kwamba hili lilikuwa sehemu yake. Hata hivyo, tunagundua
katika maombi ya Mkombozi wetu kwa Baba alipokuwa akipitia
majaribu, kwamba, kwa unyenyekevu wake wa kawaida, hakurejelea
heshima kuu na utukufu na uhai wa milele uliomwahiwa na
uliotarajiwa; bali kwa urahisi na unyenyekevu mzuri aliomba tu
arudishwe katika cheo chake cha awali; kana kwamba aliona kuwa ni
heshima ya kutosha kwamba alikuwa amechaguliwa na Baba kama
mwakilishi wake wa kuendeleza vipengele vingine vya mpango wa
kimungu, kama ambavyo tayari alikuwa amekuwa mwakilishi
aliyeheshimiwa katika uumbaji wa vitu vyote vilivyotengenezwa.
(Yohana 1:3) Maneno yake rahisi yalikuwa, "Baba, nitia utukufu kwa
utukufu nilioukuwa nao pamoja nawe kabla ya
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"ulikuwa." (Yohana 17:5) Lakini jibu la Baba lilikuwa na maana tele
aliposema, "Nimekutukuza [kuheshimu] tayari, na nitakutukuza
[kuheshimu] tena." Yohana 12:28, Vatican MS.

Lakini, zaidi ya hayo, Baba alikusudia ndani yake kwamba
Uumbaji Mpya uwe na washiriki si mtu mmoja tu, bali awe na
"ndugu." (Ebr. 2:17) Ndugu hawa wangekuwa nani?
Wangechaguliwa kutoka kwa tabaka gani? Kutoka kwa kerubimu?
Kutoka kwa serafimu? Kutoka kwa malaika? Au kutoka kwa
mwanadamu? Haijalishi ni tabaka gani, ni lazima wapitie majaribu
yale yale hasa yaliyohitajika kwa Yeye Mzaliwa wa Pekee; kwa
sababu ile ile, kwa vile watashiriki utukufu, heshima na uhai wake
usio na mwisho. Jaribu lililowekwa kwake lilikuwa la utiifu
—"hata kufa" (Flp. 2:8), na kwa hiyo, wote ambao wangeshiriki
naye, kama Viumbe Vipya, asili ya kimungu, lazima pia washiriki
naye katika majaribu na mateso na majaribio, na lazima wawe
waaminifu hata kufa. Kama ofa ingetolewa kwa wanachama wa
tabaka lolote la kimalaika, au asili yoyote, ingekuwa ina maana
mpango tofauti wa kimungu kutoka kwa ule tunaouona sasa
ukitekelezwa. Tumeona kwamba malaika watakatifu wamekuwa
wakipata uzoefu na maarifa yao kupitia uchunguzi, badala ya kwa
kugusana na dhambi na kifo, na kudhani hali kama hiyo miongoni
mwa malaika ambayo ingewaruhusu baadhi yao kufa, kungedokeza
hali ya dhambi halisi miongoni mwa malaika, mateso kati yao, n.k.,
ili kuleta hali kama hizo za kifo; au kwamba baadhi ya malaika
wafanye, kama Bwana wetu Yesu alivyofanya, waache kando asili
yao ya juu na kuwa wanadamu "ili kuteseka kifo." Mungu hakuitumia
mpango huu; lakini kwa kuwa katika kusudi lake dhambi na adhabu
yake, kifo, zingeonyeshwa kwa wanadamu, aliamua kuchagua
waliobaki wa Uumbaji Mpya kutoka miongoni mwa wanadamu.
Hivyo basi, si majaribu ya Mwana wa pekee pekee yangekuwa
yanahusiana na ubinadamu na dhambi na kifo vilivyotawala miongoni
mwa wanadamu, bali vivyo hivyo wote ambao wangekuwa warithi-
wenza naye katika Asili Mpya wangekuwa na fursa, uzoefu na
majaribu yanayofanana.
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Hivyo Mzaliwa wa Kwanza, aitwaye Yesu, baadaye Kristo,
aliyepakwa mafuta, angekuwa mfano na kielelezo kwa
wanachama wengine wa Uumbaji Mpya, ambao wote
wangehitajika kuiga sura yake—kuwa "nakala za sura ya
Mwanawe." (Warumi 8:29, Diaglott) Hapa, kama kila mabhali,
tunaona udhihirisho wa mpangilio katika vipengele mbalimbali
vya mpango wa kimungu: utendaji wa dhambi na kifo katika idara
moja ya uumbaji ungekuwa wa kutosha; ingethibitisha si tu kuwa
somo kubwa na majaribio kwa wanadamu, na somo kuu kwa
malaika, bali pia kama jaribio muhimu kwa wale ambao
wangethibitishwa kuwa wastahiki wa kupata sehemu katika
Uumbaji Mpya.

Ukweli kwamba maandiko ya Agano Jipya—mafundisho ya Yesu
na mitume—yameelekezwa kwa darasa hili la "Kiumbe Mpya," au
kwa wale wanaotafakari hatua za imani na utiiffu zinazohitajika
kuwaweka miongoni mwa darasa hili, umewafanya wengi
kuhitimisha, kinyume na Maandiko, kwamba kusudi za Mungu ni
sawa kwa upande wa wanadamu wote. Hii imewafanya kupuuza
ukweli kwamba wito wa enzi hii ya sasa ya Injili umeelezwa hasa
kuwa "wito wa juu," "wito wa mbinguni." (Fil. 3:14; Ebr. 3:1)
Kushindwa kutambua kwamba Mungu alikuwa, na bado ana, mpango
wa wokovu kwa ulimwengu wote, na mpango tofauti kidogo wa
wokovu maalum kwa Kanisa la enzi hii ya Injili, kumesababisha
mkanganyiko wa akili miongoni mwa wafasiri, ambao hawatambui
tofauti kati ya darasa la wateule na baraka zake, na darasa kubwa
zaidi lisiloteuliwa na baraka zitakazokuja kwalo kwa wakati unaofaa
kupitia wateule wenyewe. Wamefikiri kwamba mpango wa Mungu
utaisha wakati wa kundi la wateule utakapokamilika, badala ya kuona
kwamba hapo ndipo utaanza tu kwa upande wa asili ya mwanadamu
na wokovu wa urejeshaji uliopangwa kwa ajili ya ulimwengu kwa
ujumla—kwa wengi wote watakaoupokea kwa masharti ya Bwana.

Uhakika huu wa mawazo, na kushindwa kutambua tofauti kati ya
wokovu mbili—ya Kanisa kupata asili mpya, ya kimungu, na ya
dunia kwa urejeshaji
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kwa ukamilifu kamili wa asili ya mwanadamu—imepelekea
mkanganyiko mkubwa na mchanganyiko, katika akili za waalimu
hawa wa Maandiko yanayohusu wokovu hivi viwili, kiasi kwamba
sasa wanawafikiria waliookolewa kutoka mtazamo mmoja na tena
kutoka mwingine. Wengine hufikiria na kuzungumzia kama viumbe
wa kiroho, lakini wanachanganya viumbe hao wa kiroho katika
utukufu, heshima na uzima na wanadamu, na kuwadhania kuwa wana
nyama, mifupa, nk., katika hali ya kiroho. Wengine huchukulia
urejeshaji wa mwanadamu kuwa kiini cha fikra zao, na kufikiria
paradiso-ardhi iliyorejeshwa ambapo Bwana na watakatifu wanaishi
ndani yake katika kile wanachokiita miili ya kiroho, bila kutambua
maana halisi ya neno kiroho; la sivyo wangetambua kwamba kama
vile mwili wa kiroho ulivyo umefaa kwa hali ya kiroho na ungezuiwa
tu na hali au vipengele vya kimwili, vivyo hivyo, mwili wa
kibinadamu, au wa kidunia, kwa usahihi ni ule uliofaa kwa hali za
kidunia, na kama ungefanywa kuwa wa kiroho kwa kiasi chochote
ungekuwa kiumbe cha ajabu, kisichofaa kwa nia ya kimungu na kwa
asili ya kibinadamu.

Uzuri na uwiano wa mpango wa kimungu unaweza kuonekana
wazi tu kwa kutambua Uumbaji Mpya; kwamba wanachama wake
watarajiwa wameitwa na Mungu kuwa tofauti, wakiwa wametengwa
na asili ya kibinadamu; kwamba kuna "wito wa mbinguni" au "wito
mkuu"; na kwamba mbali na kuthibitisha wito na uteuzi wao
wenyewe, wana kazi ya aina mbili ya kufanya kuhusiana na familia
ya wanadamu waliotoka. (1) Kuwa wawakilishi wa Mungu katika
kukusanya kundi lililochaguliwa, huku wakitoa ujumbe wa ushuhuda
kwa ulimwengu, kama wanachama wa ukuhani wa upatanisho,
wakiteseka mikononi mwa ulimwengu kwa sababu ya uaminifu wao
na upofu wa ulimwengu. (2) Wao, pamoja na Bwana na Mkuu wao,
watakuwa ukuhani wa kimungu, wa kifalme, wa kiroho ambao
maslahi na mambo ya dunia yatawekwa mikononi mwao kwa ajili ya
kusahihisha na kuinua kila mwanachama mwatiifu wa jamii ya
wanadamu—wakawa wapatanishi kati ya Mungu na mwanadamu na
kuanzisha miongoni mwa wanadamu ufalme wa haki katika
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mwanadamu.

Ni wazi kuona kwamba hakuna kundi lingine la viumbe
lingeweza kupatikana lililofaa sana kwa kusudi la kimungu la
kutawala na kubariki ulimwengu. Utambulisho wao wa asili na
wanadamu, kama "watoto wa ghadhabu hata kama wengine,"
unawafahamisha kikamilifu udhaifu, kasoro, mitego na majaribu
ambayo wanadamu hukumbana nayo kupitia dhambi na udhaifu wa
kiasili: na hii inawaandaa kuwa watawala wenye haki na makuhani
wenye rehema, kwani ukamilifu wao kamili katika asili ya kimungu
utawafanya kuwa wa haki kabisa na wapendo katika maamuzi yao
yote kama waamuzi wa dunia katika siku hiyo ya hukumu ya dunia.*

Lakini ingawa kazi hii kuu na muhimu ya kuinua, kutawala,
kubariki na kuhukumu ulimwengu wa wanadamu na malaika
walioanguka itawekwa, kama kazi, mahususi kwa Viumbe hawa
Wapya wenye asili ya kimungu, na ingawa hakuna viumbe wengine
katika ulimwengu wote watakaokuwa wameandaliwa vizuri kama
wao kufanya kazi hii (ambayo chini ya mwongozo wa kimungu
wanapewa mafunzo na kuandaliwa mahususi), hata hivyo, hii kwa
vyovyote vile si dhamira au kazi yao yote. Kinyume chake, miaka
elfu ya utawala wa Milenia itakuwa ni mwanzo tu wa utendaji wa
utukufu, heshima na uhai wa milele wa Viumbe hawa Wapya.
Mwishoni mwake, wakati Ufalme utakapokabidhiwa kwa "Mungu,
hata Baba," na kwa wanadamu kama wawakilishi waliotukuzwa wa
Baba kutawala dunia, eneo kubwa zaidi la utendaji wa utukufu,
heshima na uhai wao wa milele litafunguliwa mbele ya Uumbaji
Mpya; kwani haikuandikwa kwamba Baba wa mbinguni hajamfanya
Mwanawe tu shiriki wa asili yake ya kimungu bali pia mshiriki wa
kiti chake cha enzi—na kwamba Mwana ameketi pamoja na Baba
katika kiti chake cha enzi? (Ufunuo 3:21) Na ingawa kwa namna
fulani anaacha wadhifa huo rasmi wakati wa enzi ya Milenia ili
aweze hasa kusimamia mambo

*Tazama Juz. I, Sura viii—Siku ya Hukumu.
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kwani si imeandikwa kwamba Baba wa mbinguni si tu amemfanya
Mwanawe kuwa mshiriki wa asili yake ya kimungu bali pia mshirika
wa kiti chake cha enzi—na kwamba Mwana ameketi pamoja na Baba
katika kiti chake cha enzi? (Ufunuo 3:21) Na ingawa kwa namna
fulani anaacha wadhifa huo rasmi wakati wa enzi ya Miaka Elfu ili
aweze kusimamia hasa masuala*Tazama Juz. I, Sura viii—Siku ya
Hukumu.

Hatujui ni kazi gani kuu kuhusiana na wakati ujao Muumba wetu
anaweza kuwa ameikusudia kwa ajili ya Mwanawe wa pekee na
mpendwa, ambaye "amemteua kuwa mrithi wa vitu vyote"; lakini
tunajua kutoka kwa midomo ya Bwana wetu mwenyewe kwamba
ahadi ni yetu kwamba tutakapotukuzwa tutakuwa kama yeye na
kumwona jinsi alivyo, na kushiriki utukufu wake, "na hivyo tutakuwa
daima na Bwana." Hivyo basi, shughuli zozote zijazo za Mwana
Mwenyewe kama "mrithi wa vitu vyote," sisi tutakuwa naye na
kushiriki kazi yake na kushiriki utukufu wake, kama vile
tutakavyoshiriki asili yake pia. Ingawa hii ndiyo mbali ambayo Neno
la Mungu lililoandikwa linatupeleka, haiwezi kuwa ni kufuru kwetu
kuangalia katika kitabu cha maumbile kwa mwangaza wa mpango wa
kimungu, na, tukitumia Neno la kimungu kama darubini, kutambua
kwamba sayari mbalimbali au ulimwengu wote unaotuzunguka pande
zote haziundwi bure pia; na kwamba wakati fulani kutakuwa na kazi
za uumbaji katika hizi; na kwamba wakati huo utakapofika yeye
ambaye katika mambo yote amekuwa na umuhimu wa kwanza
ataendelea kuwa na umuhimu wa kwanza na bado atakuwa mkuu
katika uongozi wa nguvu zote za kimungu. Hatuhitaji kutarajia
marudio ya uzoefu wa dhambi wa ulimwengu wetu, yaani dunia,
katika sayari zingine; bali, kinyume chake, tunaweza kuwa na hakika
kwamba maonyesho haya moja ya "ukosefu mkuu wa dhambi" na ya
matokeo yake ya kutisha yanaweza, na yatatumika na Bwana kama
somo la kudumu kwa viumbe ambao bado hawajaumbwa kwa sura
yake katika ulimwengu mwingine, ambao watajifunza kwa uangalizi
na mafundisho badala ya kwa uzoefu.

Shetani na wajumbe wake wote na kila ushawishi mbaya na
unaoharibu vikiangamizwa—pamoja na Kanisa lililotukuzwa lenye
hekima kutokana na uzoefu, kuwafundisha viumbe hawa wakamilifu
wa ulimwengu mwingine—pamoja na walimu, ambao huenda
walichukuliwa kwake kutoka
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hili dunia, walio na maarifa na uzoefu wa kuwasiliana na dhambi, na
kwa kuinuliwa na baraka za Bwana, hawa watawezaje kuwa na
hekima kuhusu mema na mabaya na thawabu zao! Walimu wao
wataweza kueleza maelezo ya kina ya uasi mkuu wa Shetani,
mdanganyifu mkuu wa wanadamu; ya anguko kuu la wanadamu
katika dhambi na taabu; ya ukombozi mkuu kutoka kwalo; ya
thawabu kuu ya Mkombozi na warithi wake wa pamoja; ya haki
takatifu za urejeshaji zilizotolewa kwa wanadamu; na kwamba hizi
zote zilikuwa masomo na mifano kwa uumbaji wote wa Mungu
milele. Maagizo haya yanapaswa kuwa na nguvu zote katika kuzuia
dhambi, na katika kufundisha wote umuhimu wa kukuza tabia njema
kulingana na sheria ya kimungu ya upendo.

Kazi ya "Viumbe hawa Wapya" katika wakati huu, kama
ilivyoonyeshwa tayari,* ni ya aina mbili; kuzaliwa kwao kwa Roho
Mtakatifu kunawafanya makuhani, lakini ni akili zao pekee ndizo
zilizozaliwa—miili yao bado ni ya udongo, ya kidunia, na, kwa
hivyo, kama Mtume anavyotangaza, "Tuna hazina hii [asili mpya]
katika vyombo vya udongo, ili utukufu uwe wa Mungu na si wetu."
(2 Kor. 4:7) Akili, au hiari, iliyozaliwa upya ndicho pekee kilichopo
kwa sasa kuwakilisha asili mpya, na ndicho kitakachokuwepo hadi
katika Ufufuo wa Kwanza ambapo hiari hiyo mpya, iliyokomaa
katika tabia, itapewa mwili unaofaa, mwili wa mbinguni, mwili wa
kiroho, mkamilifu na kamili na unaoendana kikamilifu na mapenzi ya
kimungu. Wakati huo huo, nguvu ya kimungu, Roho Mtakatifu,
ikifanya kazi hivi katika akili zetu na kutufanya "Viumbe Vipya" na
makuhani, hutuelekeza katika upande wa toleo, na kutuonyesha
maslahi yetu ya kawaida ya kibinadamu, tamaa, mapendeleo, n.k.,
kama vitu vinavyofaa kutolewa kafara, popote pale vinapokinzana
kwa kiwango chochote na tamaa na masharti yaliyotolewa na Mungu
kwa ajili ya "Viumbe Vipya." Hivyo basi, ushindi wa Kiumbe Mpya
hupatikana kwa kujitoa dhabihu wa asili yake ya kibinadamu, na
ushindi huu humtukuza Mungu na nguvu zake za "kutenda ndani yetu
kutaka na kutenda" kupitia

*Tazama Vivuli vva Hema vya Dhabihu Bora, kur. 20-23.
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ahadi, kwa namna ambayo hangeweza kutukuzwa kama hali zetu zote
za asili zingekuwa zinakubaliana na mahitaji yake, kiasi kwamba
hakungekuwa na haja ya dhabihu yoyote. Lakini kama imani,
utakatifu na dhabihu za "Viumbe Wapya" katika maisha ya sasa
zinavyolingana, au kufanana na, na kuashiriwa na, ukuhani wa
Kiharuni wa Israeli na dhabihu zao za kielelezo, vivyo hivyo, kama
Mtume anavyoeleza, ukuhani wa baadaye wa Viumbe hawa Wapya
unawakilishwa katika, au kuashiriwa na, ukuhani wa utukufu wa
Melkizedeki.

Melkizedeki hakuwa kuhani aliyetoa dhabihu akiwa amevaa vazi
la kitani; alikuwa kuhani ambaye wakati huo huo alikuwa mfalme
—"Kuhani juu ya kiti chake cha enzi." Kwa hivyo, cheo chake katika
mfano kilikuwa cha juu zaidi kuliko cheo cha Aroni; kwani Aroni
alikuwa mwana wa Abrahamu, na Abrahamu, ingawa alikuwa mkuu,
alimtolea Melkizedeki zaka na akapokea baraka kutoka kwake,
ikionyesha, kama Mtume anavyoeleza, kwamba ukuhani wa chini wa
dhabihu unawakilisha ngazi, au hali, ya chini kuliko ukuhani wa juu
wa ufalme, utukufu na heshima. Kwa hiyo, Viumbe hawa Wapya,
katika kazi ya utukufu ya Ufalme wa Milenia (Kristo, Kichwa chao,
nao wakihesabiwa kama viungo vya mwili wake), walifananishwa na
Melkizedeki. Pamoja na hawa, kipengele cha kutoa dhabihu cha kazi
kitakuwa kimeisha kabisa, utawala, uongozi, baraka, na usaidizi
vyote vitakuwa vimeanza na watakuwa na uwezo kamili wa kutimiza
ahadi ya kimungu; yaani, kwamba "kabila zote za dunia zitabarikiwa"
kupitia hawa, wasemaji wa Mungu, ambao kupitia kwao "yeyote
atakayependa" anaweza kurudi katika muafaka kamili na Muumba na
sheria zake. Mwa. 22:18; Gal. 3:16,29

Maumbo yote mbalimbali ambayo Bwana anatumia kuwakilisha
uhusiano wa karibu kati ya Mwanawe wa Pekee, Mwokozi, na Kanisa
teule, lililoitwa na kuandaliwa kuwa "Viumbe Vipya" na washirika
naye katika asili ya kimungu, yanaonyesha kwa njia ya kushangaza
kabisa ukaribu, undani, na umoja utakaokuwepo kati yao. Kana
kwamba Bwana alitambua kwamba viumbe vyake wa kibinadamu
wenye nia ya unyenyekevu bila shaka wangetetemeka katika imani
kwa wazo la uhusiano wa namna hiyo usio na mipaka
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maslahi na upendo kwao kwa upande wa Muumba kiasi cha
kuwaalika katika cheo cha juu zaidi katika uumbaji wote, karibu na
Mwanawe na karibu naye mwenyewe, tunagundua kwamba mada hii
inawasilishwa mara kwa mara na kwa njia tofauti, kana kwamba ni
kwa lengo la kutuliza kabisa kila swali, shaka na hofu yetu kuhusu
uaminifu wake—kuhusu wuhalisi wa "wito huu wa juu."
Tunakumbusha akili zetu kuhusu baadhi ya hizi: katika moja Bwana
wetu anaonyeshwa kama "jiwe la kilele" la piramidi, na Kanisa teule
kama mawe hai yaliyovutwa kwake na kuumbwa na kuandaliwa kwa
muafaka na mstari wa tabia yake, ili wawe wanachama pamoja naye
katika muundo mkuu wa piramidi ambao Mungu anaunena katika
enzi hii ya Injili, na ambao katika enzi ijayo utabariki ulimwengu, na
kupitia kwao hadi milele atatukuzwa.

Picha hii ya piramidi inahusiana kwa karibu na picha ya hekalu;
na tunahakikishiwa kwamba hekalu lililojengwa na Suleimani
lilikuwa ni mfano wa hekalu hili kuu la kiroho ambalo, kwa hekima
kubwa zaidi, Mungu analijenga. (I Petro 2:5) Tunaonyeshwa
kwamba, kama katika mfano kila mbao na kila jiwe lilikuwa
limewekewa alama awali kwa ajili ya mahali pake na kuumbwa ili
liendane na mahali pake, vivyo hivyo kwa Kanisa la Uumbaji
Mpya—watu wake kila mmoja ataandaliwa na kuandaliwa kwa ajili
ya nafasi yake. Kama vile hili lilivyowezesha ujenzi wa hekalu la
mfano "bila sauti ya nyundo," bila mchoko au msukosuko au kelele,
ndivyo chini ya Msanifu wa kimungu Kanisa likiwa kamili kama
Uumbaji Mpya litazaliwa kutoka kwa wafu mwishoni mwa enzi hii
ya Injili, kama vile Bwana, Kichwa cha hekalu hili, alivyokuwa
"mzaliwa wa kwanza kutoka kwa wafu" katika ufufuo wake
mwanzoni mwa enzi. I Wafalme 6:7

Mfano mwingine kati ya haya tunaokumbuka ni ule wa mwili wa
binadamu na viungo vyake mbalimbali. Ni Mtume Paulo
anayetuelekeza kwa uwazi na dhahiri kwenye mfano huu wa
uhusiano wa karibu ambao wateule wanao na Bwana, Kichwa cha
Kanisa, ambalo ni mwili wake. (Warumi 12:4,5; 1 Wakorintho
12:12) Kama kichwa kinavyodhibiti mwili, kinavyofikiri kwa ajili
yake, kinavyopanga kwa ajili yake, kinavyosimamia masuala yake na
kuelekeza, au kutumia, mmoja au



[F74 ]

kama vile kiungo kingine cha mwili kwa ajili ya kuwasaidia wengine,
ndivyo Bwana katika Kanisa lake anavyosimamia na kuweka
wanachama mbalimbali wa mwili kama anavyopenda; akitawala kwa
kiwango hicho kwa ajili ya maslahi ya wote wanaotafuta
"kuhakikisha wito na uteuzi wao," kwamba wana dhamana yake
kwamba maadamu wako katika mtazamo huu sahihi wa moyo,
wanyenyekevu na waaminifu, "mambo yote yatafanya kazi pamoja
kwa ajili ya wema wao," kwa sababu wao "wanampenda Mungu na
wameitwa kulingana na kusudi lake."

Mfano mwingine unaoonyesha uhusiano wa karibu kati ya Kristo
na Kanisa lake, ni ule wa kapteni na askari wake; mwingine ni ule wa
mchungaji na kondoo; na ingawa mifano hii yote hutuletea mawazo
ya thamani kuhusu uhusiano mtakatifu wa Kichwa cha Uumbaji
Mpya kwa ndugu zake, Kanisa, huenda hakuna unaotupa mtazamo
kamili zaidi wa maslahi na upendo wa Bwana kwetu kuliko mfano wa
Mchumba na Bibi Harusi. Hakika, Mchumba huyo ni Mwenye
Heshima, Mzaliwa wa Kwanza kwa wote ambao macho yao ya
ufahamu yamefunguliwa kuona utukufu wa tabia yake na uaminifu
wake! Imetamkwa vizuri kwa unabii kama hisia za Kanisa lake, mwili
wake, kwamba yeye ni "Mkuu kuliko maelfu kumi, mpendwa
kabisa." Mtume akitumia mfano huu na akimwambia Kanisa
anatangaza, "Nimekuolehesha kwa mume mmoja ili niwaweke kama
bikira mtakatifu kwa Kristo." (2 Kor. 11:2) Hapa anarejelea desturi ya
Kiyahudi ya ndoa, ambayo ni tofauti kabisa na matumizi ya siku hizi
katika "Ulimwengu wa Kikristo" wote. Leo uchumbizi ni ahadi ya
muda tu inayoweza kubadilika ikiwa mojawapo ya pande hizo
itahitimisha kuwa ahadi hiyo haikuwa ya busara au haikuwa na faida;
lakini uchumbizi wa ndoa wa Kiyahudi ulikusudiwa waziwazi na
Bwana kuwa mfano wa ahadi kati ya Kristo, Mchumba, na Kanisa,
Bibi Harusi wake. Kwa desturi ya Kiyahudi, uchumbizi ndio ndoa
halisi; huambatana na mkataba thabiti, ambao kwa kawaida huwa
umeandikwa, ambapo wawakilishi wa bwana harusi na bibi harusi
wanakubaliana kuhusu mahari, n.k., na jambo hilo linakuwa la hakika
kabisa
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kufungamana mara moja, ingawa ni desturi ya kawaida kuchelewesha
sherehe za harusi na muungano halisi kwa takriban mwaka mzima.
Hivyo ndivyo ilivyo kwa makubaliano, au mkataba, kati ya Bwana,
Mchumba wa mbinguni, na wale wanaokubaliwa naye katika
uchumba. Sio kwa upande wake wala wetu ni agano la kupuuzwa,;
bali ni muungano thabiti wa moyo, maslahi, upendo, na kujitolea; na
kuvunjwa kwa agano letu hili kungekuwa jambo zito, na Mtume
anatuhakikishia kutoka kwa Mchumba: "Yeye aliwaitaye ni
mwaminifu, naye atatimiza." (I Wathes. 5:24) Kwa hiyo, jukumu lote
la jambo hili liko kwetu.

Mwishoni mwa enzi Bwana wetu anakuja kama Bwana arusi
kumbkaribisha Bibi arusi, lakini atawapokea tu "bikira wenye busara."
Wale ambao, baada ya kufanya agano, wamekuwa wapumbavu kwa
kuishi kwa uzembe, hawatahesabiwa kuwa wamestahili kupokelewa;
hawajatambulika katika uhusiano na ndoa; mlango utafungwa dhidi
yao kama ilivyoonyeshwa katika mfano (Mathayo 25:1-12);
watazuiliwa nje ya fursa kuu na baraka ambazo wangeweza kufurahia
kupitia vaminifu. Lakini tunafurahi kwamba ingawa kutotii kwao
kunaweza kuwapeleka katika wakati mkuu wa taabu na kusababisha
kupoteza sehemu yao katika Ufalme na asili ya kimungu, bado
haitasababisha kwamba kwa sababu hii watazuiliwa kwa milele
katika mateso. La, Mungu asifiwe, nuru ya Neno lake inang'aa wazi
zaidi sasa! Kufanywa "kuwa na uhakika wa wito na uteuzi wetu"
kutamaanisha utajiri mkuu na wa milele wa neema kwa wale wetu
watakaofikia; na kupoteza baraka kama hizo kutakuwa adhabu kubwa
yenyewe kwa uzembe kuhusiana na uhusiano wa agano na kuchafuka
na dunia na roho yake.

Ingawa kwa kiasi kikubwa viumbe hawa "Wapya katika Kristo
Yesu" huchaguliwa kutoka tabaka la chini la jamii, badala ya kutoka
kwa matabaka ya juu, na ingawa kwa sababu hii ulimwengu haujtujui
hata kama haukumjua yeye, hata hivyo, Maandiko yanatuhakikishia
kwamba Mungu anayeangalia moyo na si sura ya nje, anathamini
sana
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anathamini sana wale waaminifu wa darasa hili ambao sasa
wanatafutwa na kukuzawa kwa ajili ya Uumbaji Mpya. Sio tu
kwamba anaeleza usimamizi wa kimungu wa mambo yao,
akisababisha mambo yote kushirikiana kwa ajili ya heri yao ya
mwisho, bali hata anaelezea kwa kiasi fulani jinsi usimamizi huu wa
maslahi yao unavyotekelezwa—kwamba malaika ni "roho watumishi
waliotumwa kuhudumia wale watakaokuwa warithi wa wokovu'"; na
kwamba "malaika wa Bwana huwazingira wale walio wake na
kuwaokoa"; na, pia, kwamba hawa malaika walezi wa kundi lake
dogo daima wana ufikiaji wa uso wa Baba yake na, kwa kusema
kimfano, kwamba hata nywele moja ya vichwa vyao haiwezi
kuumizwa bila Baba kujua. Ni kwa muafaka kamili na ahadi hizi zote
za upole za utunzaji wa kimungu kwamba tunaambiwa kupitia neno
lililopuliziwa, "Bwana awajua wale walio wake," na "Wao watakuwa
wangu siku ile nitakapokuja kuwakusanya wateule wangu." 2 Tim.
2:19; Mal. 3:17

Ni muhimu kwa mada yetu kuzingatia kwamba Uumbaji Mpya,
kwa sababu ya wito wake wa ubarifu mpya wa maisha, unafundishwa
na Bwana—"Lazima mzaliwe upya." Hapa, kuzaliwa kwa kawaida
kama viumbe wa dunia wenye asili ya kibinadamu, kunatumika
kuwaletea akilini wazo la kuzaliwa upya kwa Uumbaji Mpya.
Kuzaliwa kwa kawaida kunatanguliwa na kuumbwa, kisha kufanywa
hai na, hatimaye, kuzaliwa. Hivyo katika mpangilio wa Uumbaji
Mpya: (1) ni lazima tuumbwe na Neno na Roho ya Mungu; (2) ni
lazima tufanywe hai, tuwezeshwe na roho ya ukweli tulioupokea; (3)
ikiwa mchakato wa ukuaji utaendelea, ikiwa Neno la Mungu linaishi
ndani yetu kwa wingi na kutupatia, na kutufanya tusipate kuwa
wasiotenda mema wala wasiozaa matunda, hatimaye tutafikia hatua
ya kuzaliwa—ya kushiriki katika Ufufuo wa Kwanza kama viungo
vya mwili wa Kristo. Kuhusu ufufuo huo na mabadiliko hayo kamili
kutoka kwa viumbe wa kawaida, wa kidunia, wa kibinadamu hadi
viumbe wa kiroho, wa mbinguni wenye asili ya kimungu, tutaongea
zaidi hivi karibuni,* lakini hapa sisi tunataja zaidi hasa
kuzaliwa

Sura vi.
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Neno linaonyesha waziwazi kwetu kwamba kuzaliwa kwa hawa wana
wa Mungu "si kwa damu, wala si kwa hiari ya mwili, wala si kwa
hiari ya mwanadamu, bali kwa Mungu." (Yohana 1:13) Mtume Paulo
pia anaashiria hili anapoandika kuhusu kundi lililochaguliwa la
"Viumbe Vipya" na Kichwa chao, Kristo Yesu, na hali ya heshima
waliyoitwa, anasema, "Hakuna mtu anayejichukulia heshima hii
mwenyewe, ila yeye aitwaye na Mungu, kama vile Aroni." Ebr. 5:4
Maandiko Matakatifu yanatofautisha waziwazi kila mara kati ya
hawa "Viumbe Wapya" waliochaguliwa na familia ya kawaida ya
wanadamu; lakini hapa tunaweza kutoa mifano miwili tu kwa ufupi.
(1) Akizungumza kuhusu ukombozi wa ulimwengu, Mtume anagawa
waziwazi dhabihu ya upatanisho katika sehemu mbili, moja kwa ajili
ya Kanisa, na nyingine kwa ajili ya ulimwengu; akisema, "Yeye ni
kafara kwa dhambi zetu [dhambi za Kanisa], na si za sisi tu, bali pia
za dhambi za ulimwengu wote." (I Yohana 2:2) (2) Mtume huyo
huyo anatofautisha kati ya majaribu na shida za Kanisa katika maisha
ya sasa, na zile za ulimwengu, na pia kati ya matumaini ya Kanisa
lililochaguliwa na matumaini ya ulimwengu. Anasema, "Na sisi
wenyewe, tulio na matunda ya kwanza ya Roho,...tunangoja kwa
hamu tukisubiri kupokewa rasmi, yaani, ukombozi [utolewaji] wa
miili yetu"—mwili mmoja, Kanisa, ambalo Kristo ndiye Kichwa
chake, ambao ukombozi wake umeahidiwa katika Ufufuo wa Kwanza
wakati wa kuja kwake mara ya pili. (Warumi 8:23) Sisi hatuguni kwa
kuonekana kama ulimwengu, kwa sababu tumepokea kutoka kwa
Bwana, kupitia kuzaliwa kwetu kwa roho yake, tiba dhidi ya kukata
tamaa, majaribu na matatizo ya wakati huu wa sasa, yaani, matumaini
na ahadi za utukufu, ambazo ni nanga kwa roho zetu, zikiingia katika
yale yaliyo ndani ya pazia. Katika matatizo na majaribu yetu
mbalimbali, hatuhuzuni kama wengine wasio na tumaini. Katika
uhusiano huo huo, Mtume anarejelea ulimwengu na tumaini lake;
akisema, "Uumbaji wote unangoja kwa pamoja, ukisikia maumivu
hadi sasa"; hawana mengi ya kupunguza au kutuliza majeraha na
maumivu na machungu yanayohusiana na wakati huu wa mateso,
ambamo wanajifunza tu somo la
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uzito mkuu wa dhambi na ukali wa adhabu zake za haki—kufa na
mauti. Lakini akituonyesha zaidi ya hayo, tumaini la ulimwengu,
Mtume anatangaza kwamba vinasubiri "kuonekana kwa wana wa
Mungu." (Warumi 8:19,22) Hawangoji kwa matumaini ya
kupatikana miongoni mwa wana hao wa Mungu, bali wanasubiri
baraka ambazo wana hao wa Uumbaji Mpya, waliopewa utukufu na
nguvu za Ufalme wa Miaka Elfu, watawaletea dunia hii kulingana na
ahadi ya kimungu, kwa ajili ya baraka ya familia zote za dunia.

Jaribio la wuanachama katika Uumbaji Mpya halitakuwa
uanachama katika shirika lolote la kidunia, bali umoja na Bwana
kama mwanachama wa mwili wake wa fumbo; kama anavyosema
Mtume, "Kama mtu yeyote yuko katika Kristo, ni kiumbe kipya: yale
ya zamani yamepita; tazama, yote yamekuwa mapya." (2 Kor. 5:17)
Ili kuhesabiwa kuwa mwanachama wa mwili wa Kristo kabisa, ni
lazima mambo ya zamani, au mambo ya kidunia—matamanio,
matumaini, majivuno, ubatili na upumbavu—yapite kutoka kwa
mapenzi, ingawa kwa kiasi fulani yanaweza kutusumbua kwa sababu
kwa kiasi fulani yanamvutia mwili wetu. Ni akili mpya ambayo
Bwana anaitambua kama "Kiumbe Kipya"; ni maendeleo na ukuaji
wa akili mpya ndio anayovutiwa nayo na kuahidi kuzawadia.

Ili kuendelea kuishi ndani ya Kristo, Maandiko Matakatifu
yanaonyesha wazi kwamba kinachohitajika ni zaidi ya kufanya
utakatifu tu. Utakatifu hufungua mlango na kutupa hadhi, kutupa
uhusiano, kutupa msaada na himizo la ahadi za kimungu, na hivyo
kutuweka katika njia ya kukuza matunda mbalimbali ya Roho, na
hatimaye kufikia urithi wa pamoja na Bwana wetu katika utukufu wa
mbinguni. Lakini kudumisha cheo hiki katika mwili wa Kristo sasa
kunahitaji kwamba matunda yamezalishe, ushahidi wa upendo na
kujitolea, kama vile Bwana alivyoeleza katika mfano wa mzabibu,
akisema, "Kila tawi ndani yangu lisilobeba tunda analiondoa; na kila
tawi linalobeba tunda, analisafisha [analipogoa], ili libeze tunda
zaidi." (Yohana 15:2) Kwa kuwa tumekubaliwa na
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Bwana, kuwa Mwumba Mpya katika Kristo Yesu miaka kadhaa
iliyopita, ingeonekana, kwa hiyo, kunamaanisha ukuaji wa kawaida
zaidi au kidogo katika neema na maarifa na matunda ya Roho;
Vinginevyo uhusiano wetu naye utapotea na mwingine atachukua
nafasi yetu miongoni mwa wateule, na taji lililohesabiwa na
kutengwa kwetu awali litapita kwa mwingine anayethamini zaidi haki
hizo, mwenye bidii zaidi kufikia mambo ya utukufu ambayo Mungu
ameahidi kwa wale wanaompenda, na hivyo mwenye nia zaidi, kwa
hiyo, kuhesabu vitu vyote vya duniani kuwa ni hasara na takataka ili
wapate kumiliki Kristo—kupata nafasi katika kundi lililopakwa
mafuta. Sio tu kwamba hadhi hii katika Kristo inaonyeshwa kwa
ukuaji kama huo katika matunda ya Roho, bali, kama Mtume Petro
anavyosema, "Mkifanya mambo haya hamtaanguka kamwe; kwa
maana mlango utawekwa kwa wingi kwa ajili yenu kuingia katika
ufalme wa milele wa Bwana na Mwokozi wetu Yesu Kristo." (2
Petro 1:10,11) Hata hivyo, hii inamaanisha, kama ilivyoelezwa na
Mtume Paulo, kwamba akili mpya, "Kiumbe Mpya," inapaswa
kufanana kabisa na mapenzi ya Mungu kiasi kwamba atatafuta kila
siku "kuvua mtu wa zamani pamoja na tamaa na matamanio yake."
Kwa maana Uumbaji Mpya unaonyeshwa kwa mfano kama mtu
mpya—Kristo Kichwa, Kanisa viungo vya mwili—ambao unapaswa
kujenga na kujikuza na kufikia, kwa mfano, urefu kamili wa mtu
katika Kristo Yesu, kila kiungo kikamilika na kukua kikamilifu—
kukamilika si kwa nguvu zetu wenyewe, katika mwili, bali
kukamilika ndani yake yeye ambaye ni Kichwa chetu aliye hai, haki
yake ikifidia dosari zetu zisizo za makusudi.

Utu hujihukumu katika mambo yake kwa kutumia hisia zake
tano—kuona, kusikia, kugusa, kunusa na kuonja—ambazo zote
Viumbe Wapya wanaweza kuzitumia kwa uhuru maadamu wana akili
mpya katika chombo cha udongo. Lakini hizi hazitoshi kwa Uumbaji
Mpya, ambao unahitaji hisia nyingine ili kuelewa mambo ya kiroho
ambayo hayawezi kuonekana, kuhisiwa, kuonjwa, kusikiwa, wala
kunuswa na mwili wa binadamu. Na upungufu huu Bwana amejaza
kupitia Roho Mtakatifu, kama Mtume anavyoeleza: "Mwanadamu wa
asili hapokei mambo ya Roho wa Mungu, . . . wala hawezi kuyajua,
kwa sababu
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huzingatiwa kiroho." "Jicho halijawahi kuona, wala sikio halijawahi
kusikia, wala hayajawahi kuingia moyoni mwa mwanadamu [kwa
hisia nyingine yoyote au nguvu ya utambuzi] mambo ambayo Mungu
ameyaandalia wale wanaompenda—Iakini Mungu ameyatufunulia
sisi ["Uumbaji Mpya"] kwa Roho wake; maana Roho huchunguza
[kugundua] mambo yote, hata mambo ya kina ya Mungu." I
Wakorintho 2:9,10,14

Hisia hii ya kiroho inaweza kuitwa hisia ya sita ya wale
waliozaliwa katika Uumbaji Mpya; au wanaweza kuonekana kuwa na
seti kamili ya hisia za kiroho—hisia tano za ziada zinazolingana na
hisia zao za kidunia. Hatua kwa hatua "macho ya ufahamu wao"
hufunguka zaidi na zaidi kwa vitu visivyoonekana kwa jicho la
kawaida; polepole usikivu wa imani huongezeka hadi kila ahadi
njema ya Neno la Mungu iwe na nguvu na maana; kwa wakati
wanagusa Bwana na nguvu zake zisizoonekana; kidogo kidogo
wanakuja kuonja kwamba Bwana ni mwenye neema tele; baada ya
muda wanakuja kuthamini dhabihu hizo na sala za uvumba ambazo ni
manukato matamu kwa Bwana. Lakini kama hisia za kawaida
zinaweza kukuza, ndivyo pia hisia za kiroho; na ukuzaji wa hisia hizi
za kiroho (au, angalau, jitihada za kuzikuza) ni alama zinazoonyesha
ukuaji wetu katika neema—maendeleo yetu kama viumbe vipya
vilivyo katika hatua za mwanzo kwa ajili ya kuzaliwa upya—hadi
kufikia ukamilifu wa nafsi zetu mpya katika utukufu, heshima na
kutokufa kwa asili ya kimungu.

Kwa Jina Gani Uumbaji Mpya Unapaswa
Kujulikana?

Kwa mtazamo mmoja hili ni swali la kipekee, swali la ajabu.
Tunapofikiria kwamba Kanisa ni mchumba wa Bwana, aliyeahidiwa
kwake kama Bibi Harusi, inaonekana ni la kipekee kuuliza atakuwa
na jina gani. Hakika hakuna jina lingine lingelofaa kwa Bibi Arusi
isipokuwa jina la Bwana Arusi, na pendekezo lolote la jina lingine
linaashiria dhana potofu kuhusu uhusiano uliopo kati ya Bwana na
watakatifu wake, "viungo vya mwili wake," "Bibi Arusi, Mke wa
Mwana-Kondoo." Jina la Kimaandiko linaonekana kuwa la kutosha
kabisa; yaani, Eklesia; yaani,
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Mwili, Kanisa la Kristo. Ikiwa utambulisho zaidi unahitajika,
Maandiko yanatoa hili katika usemi, "Eklesia ya Kristo," au Kanisa la
Kristo, "Eklesia ya Mungu," au Kanisa la Mungu. (Warumi 16:16;
Matendo 20:28) Majina haya mawili ni sawa kwa maana, kwa sababu
Bwana wetu na Baba wana maslahi moja kwetu. Kama vile Kanisa
lilivyo mwili wa Kristo, ambaye yeye ndiye Kichwa chake, ndivyo
Kanisa lote, Kichwa na Mwili, ni kutaniko, au kundi, au waliokwa
mafuta wa Baba, ambao kupitia kwao anapenda kutimiza sifa zote
kuu na za ajabu za kazi yake ya ukombozi ambazo tayari
zimefafanuliwa katika ahadi zake kuu na za thamani zilizozidi kimoja
katika Neno lake. Mtume anaelezea zaidi jina hilo kwa kuwaita
waumini "Kanisa la Mungu Aliye Hai," kana kwamba kwa njia hii
analinganisha Kanisa hili au mwili huu au watu hawa, ambao Kristo
ni Kichwa chao, na miili mingine au mifumo ya kidini ambayo
haimtambui ipasavyo Mungu wa kweli wala haitambuliwi na Mungu
wa kweli kama Eklesia yake, au Kanisa lake.

Mwelekeo wa kutumia majina mengine badala ya yale
yaliyowekwa mbele yetu na Bwana na mitume umeonekana tangu
mapema sana. Kama baadhi leo wanavyopendelea kusema, "Mimi ni
wa Luther," "Mimi ni wa Calvin," "Mimi ni wa Wesley," au "Mimi ni
wa Knox," na bado wote wanadai kuwa wa Kristo, ndivyo
tunavyoona tabia ile ile ilidhihirika katika Kanisa la mwanzo, kwani
Mtume anatuelekeza kwenye ukweli huu katika barua yake kwa
Wakorintho. (I Kor. 3:4-6) Roho ya makundi au ya kikabila ilikuwa
imeibuka miongoni mwa ndugu wa Korintho; na wasiridhika na
majina ya Kristo na ya Mungu, walikuwa wakitafuta kuongeza juu ya
hayo, nao wakawa Wakristo wa Paulo, Wakristo wa Petro, na
Wakristo wa Apolosi. Mtume, akiwa ameongozwa na Roho,
anakemea roho hii, na anaonyesha kuwa si Roho Mtakatifu, bali ni
roho ya kimwili, ndiyo inayosababisha mgawanyiko huu wa mwili na
kumfuata mmoja au mwingine wa watumishi wa Bwana. Hoja ya
Mtume inafaa vilevile leo. Uulizaji wake, "Je, Kristo
amegawanyika?" unamaanisha, Je, kuna miili mingi ya Kristo? Je,
kuna makanisa mengi ya Kristo, au ni moja tu? Na kama ni moja tu,
kwa nini igawanyike? "Basi Paulo ni nani? Apolosi ni nani? Petro ni
nani?" Walikuwa ni watumishi tu wa Kichwa cha Kanisa,
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ambaye aliwatumia kwa baraka ya mwili wake—Ecclesia yake.
Kama wasingekubali, angeweza kupata wengine kufanya kazi
waliyoifanya. Hivyo basi, sifa na heshima kwa baraka yoyote
iliyotoka kupitia mitume, inamtangulia hasa Mkuu wa Kanisa,
ambaye alifanya utaratibu huu kwa ajili ya mabhitaji ya mwili wake.
Hii haimaanishi kwamba hatupaswi kuwatambua na kuwapa heshima
ipasavyo wote ambao Bwana anawatambua na kuwaheshimu, bali
inamaanisha kwamba hatupaswi kwa namna yoyote ile kuwatambua
kama vichwa vya Kanisa, wala kugawanya Kanisa kuwa madhehebu
na makundi—wafuasi wa watu tofauti. Kadiri mitume au watumishi
wowote wa Bwana walivyotumiwa naye, haikuwa kwa ajili ya
kugawanya Kanisa, bali kwa ajili ya kuwaleta wanachama wake
pamoja, kuunganisha waumini mbalimbali waliotakaswa kwa imara
zaidi kwa Kichwa kimoja, Bwana mmoja, kupitia imani moja na
ubatizo mmoja.

Tunaweza kufikiria kuwa Mtume angetumia lugha gani kama
angekuwa nasi leo akiwa na mwili, na kushuhudia mgawanyiko
uliopo wa madhehebu mbalimbali? Hakika angetuambia kuwa hilo
linaashiria kiwango kikubwa cha mwili—kiwango kikubwa cha roho
ya ulimwengu. Hii haimaanishi kwamba wote wanaohusiana na
mifumo hii ni wa kimwili na hawana kabisa roho ya Bwana. Hata
hivyo, ingeashiria kwamba kadiri tunavyokuwa na Roho wa Bwana,
na kadiri tunavyoachiliwa kutoka kwa nia ya kimwili na uongozi
wake na ushawishi wake, kwa vipimo hivyo hivyo tutahisi kutokuwa
na huruma na mgawanyiko tunaouona kutuzunguka, chini ya majina
mbalimbali ya madhehebu; na kadiri Roho Mtakatifu wa Bwana
anavyoongezeka na kujaa ndani yetu zaidi na zaidi, ndivyo
itakavyotufanya tusiridhike zaidi na kila jina lingine isipokuwa jina la
Bwana wetu, hadi mwishowe, chini ya uongozi wa Roho, tutafika
mahali ambapo tutatambua Kanisa moja tu, na uanachama mmoja tu,
yaani, "Kanisa la Watu wa Kwanza Kuzaliwa, ambao majina yao
yameandikwa mbinguni"; na njia moja tu ya kuingizwa katika Kanisa
hilo, yaani, kwa kubatizwa katika mwili wa Bwana wetu, Kanisa
lake, na kwa kubatizwa katika
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mauti yake, na hivyo kuungana naye na na wanachama wengine wote
kwa Roho mmoja.

Si jukumu letu kubadilisha mtazamo wote wa Ukristo kuhusu
mada hii—hilo ni jukumu kubwa mno kwa mwanadamu yeyote. Ni
juu yetu kuwa waaminifu kibinafsi kwa Bwana arusi—kwa kila
mmoja aliyekuwa ameitaja jina la Kristo kuondoka katika uovu wote,
kutoka kwa kila kitu kibaya kuhusiana na imani, mwenendo na
desturi zake mwenyewe. Watu hao hawatakuwa tayari kujulikana
kwa jina lingine lolote isipokuwa la Bwana arusi, na watakapoulizwa
watapenda kutambua jina lake, na yeye peke yake—jina pekee
lililotolewa chini ya mbingu au miongoni mwa wanadamu ambalo
lazima tuokolewe nalo. Kwa kutii roho ya kweli hii, tutatengwa na
majina yote ya madhehebu, pamoja na taasisi zote za kidhehebu, ili
tuwe huru katika Bwana. Hii haimaanishi kwamba ni lazima
tuwakatae wale ambao wana Roho wa Bwana lakini bado
wamehusishwa na mifumo ya kidhehebu. Badala yake, tunapaswa
kutambua kwamba maneno ya Bwana wetu, "Tokeni kati yake, enyi
watu wangu, mpate kuto kuwa na shiriki wa dhambi zake, wala
msiwe na sehemu ya maafa yake," yanaashiria kwamba baadhi ya
watu wake wako Babeli na, kwa hivyo, wanateseka kutokana na
dhana potofu kuhusu taasisi na majina ya madhehebu. Ni juu yetu
kung'arisha nuru yetu, na kuacha matokeo kwa Bwana.

Sio tu kwamba tunakataza matumizi ya jina lolote la kibinadamu,
bali pia tunakataza jina lolote ambalo ni au linaweza kuwa jina la
kimaskani au la chama, na hivyo kutenganisha baadhi ya watu wa
Bwana na wengine wote ambao ni wake. Tungependa kuepuka
matumizi maalum ya neno "Kanisa la Kikristo," au neno "Kanisa la
Mungu," kwani majina haya yanatumika kutambulisha imani na
maungano maalum miongoni mwa watu wa Bwana. Badala yake,
tungetumia na kujibu kwa majina yote mbalimbali ya Kimaandiko,
Wanafunzi, Kanisa la Mungu, Kanisa la Kristo, Kanisa la Mungu
Aliye Hai, Kanisa la Korintho, Kanisa la Allegheny, n.k. Hatuwezi
kuepuka ukweli kwamba wengi watatuelewa vibaya katika jambo
hili; wala hatupaswi kuudhiwa nao ikiwa, kwa kiasi fulani, watatupa
majina fulani ya kipekee, kulingana na desturi za kawaida miongoni
mwa Wakristo
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watu. Kwa mfano, wanaweza kutuita "Warejesho," au "Wawakera,"
au "Watu wa Mnara wa Ulinzi," n.k. Hatupaswi kutambua yoyote ya
majina haya, kwa kiwango cha kuyatumia sisi wenyewe—Ilakini roho
ya upole, ya uvumilivu, ya amani na ya upendo, ingeashiria kwamba
hatupaswi kuudhiwa kwa matumizi ya majina kama hayo, bali
tukadhani kwa wema kwamba nia haikuwa mbaya, au, angalau,
haikuwa mbovu; na tunapaswa kujibu majina hayo kwa wema na si
kwa ukali—ikimaanisha kwamba tunaelewa tunadhihirishwa, na kwa
ufupi na upole iwezekanavyo tuonyeshe kwamba tunapendelea
kutotambua majina yoyote ya kikundi au upande, bali tunasimamia
jina Mkristo, katika maana yake pana na kamili zaidi, ikimaanisha
kwamba hatuna kichwa kingine isipokuwa Bwana wetu Yesu Kristo,
na kwamba hatutambui shirika lingine isipokuwa lile aliloanzisha
yeye—Kanisa moja la Mungu Aliye Hai, Ekklesia au Mwili wa
Kristo, ambao majina yao yameandikwa mbinguni.
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MASOMO YA TATU
WITO WA UUME MPYA

Hakuna isipokuwa "Waliotwa" Waliofaa—Wito huu wa "Uokozi Mkuu" Ualianzia
Lini—Wito wa Kutubu si Wito wa Asili ya Uungu—Wito kwa Wayahudi—
Wito wa Injili—Kwa Nini si Wengi "Wakuu," "Wenye Hekima" au "Wenye
Nguvu" wanaitwa—Uinuliwa ni Zawadi ya Unyenyekevu wa Kweli—Tabia ni
Sharti la Wito—Ulimwengu Wakati wa Milenia Hautaitiwi, bali Unaamriwa—
Muda wa Wito wa Injili Umewekwa Mpaka—Uumbaji Mpya Unaitwa au
Kuvutwa na Baba
—KTristo Hekima Yetu—Kristo Haki Yetu—Utofautishwaji wa Haki Halisi na
Haki Inayohesabiwa—Je, "Uumbaji Mpya" Unahitaji Haki?—Msingi wa
Uhalali—Uhalali wa Watu Wastahiki wa Zamani Tofauti na Wetu—Uhalali wa
Enzi ya Milenia—KTristo Alitufanyia Utakatifu—Utakatifu Wakati wa Enzi ya
Milenia—Utakasaji Mbili Tofauti katika Mifano ya Kilevi—Hakuna
Aliyekuwa na Urithi Nchi—Kikundi Kikubwa—Utakatifu wa Sehemu Mbili—
Sehemu ya Mwanadamu—Sehemu ya Mungu
—Uzoefu Hutofautiana Kulingana na Tabia—Utakatifu Sio Ukamili Wala
Hisia—"Yeye Huponya Magonjwa Yako Yote"—Umuhimu wa Kiti cha Enzi
cha Neema—lJinsi Uhalali Unavyojiunga na Utakatifu—Utakatifu tangu
Mwisho wa "Wito Mkuu"—Uokoaji au Ukombozi wa Kanisa.

FURSA ya kuwa wanachama wa Uumbaji Mpya na kushiriki katika
uwezekano wake, haki zake, baraka =zake na utukufu wake,
haikufunguliwa kwa ulimwengu wa wanadamu kwa ujumla, bali kwa
tabaka "lililoitwa" tu. Hili limewekwa wazi kabisa katika Maandiko.
Israeli kwa jinsi ya mwili aliitwa na Bwana kuwa watu wake wa
kipekee, waliotengwa kutoka kwa mataifa mengine ya dunia: kama
ilivyoandikwa, "Wewe tu ndiye niliyemjua [kumtambua] kati ya
familia zote za dunia." (Amos 3:2) Hata hivyo, wito wa Israeli
haukuwa "wito wa juu" au "wito wa mbinguni," na kwa hivyo
hatupati kabisa dokezo lolote la mambo ya mbinguni katika ahadi
zozote zinazohusu watu hao. Wito wao ulikuwa ni kwa ajili ya hali ya
maandalizi, ambayo hatimaye iliandaa masalio ya taifa hilo kupokea
na kufaidika na wito wa juu
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kuitwa katika "okoleo kuu, ambalo mwanzoni lilianza kuzungumzwa
na Bwana, na kuthibitishwa kwetu na wale waliomsikia." (Ebr. 2:3)
Hivyo basi, masharti ya wito wa juu au wito wa mbinguni hayapaswi
kutafutwa katika Agano la Kale bali katika Jipya; ingawa, kadiri
macho ya ufahamu wetu yanavyofunguliwa kutambua "mambo ya
kina ya Mungu," tunaweza kuona katika mienendo na utunzaji wake
kwa Israeli wa kimwili masomo fulani ya mfano yenye faida kwa
mbegu ya kiroho ambao wameitwa kwa wito wa mbinguni; kwa
sababu, kama vile Mtume anavyotuonyesha, Israeli wa kimwili na
sheria zake na mienendo ya Mungu kwake vilikuwa vivuli au mifano
ya mambo bora zaidi vinavyohusu wale walioitwa kuwa wanachama
wa Uumbaji Mpya.

Kwa kuwa katika mambo yote Kristo alipaswa kuwa na umuhimu
wa kwanza katika mpango wa kimungu, na hivyo ilikuwa lazima awe
wa kwanza, mkuu, Kuhani Mkuu, ambaye angekuwa kiongozi wa
Uumbaji huu Mpya wa wana wa Mungu, Mkuu wa wokovu wao na
mfano wao, ambao kwa njia yake wangeweza kupata mfano, na
katika nyayo zake wangeweza kutembea, tunaona sababu ya
kuridhisha kabisa kwa nini watakatifu wa zamani hawakuweza kuwa
na sehemu wala fungu katika Uumbaji huu Mpya. Maneno ya Bwana
wetu kumhusu Yohana Mbatizaji yanathibitisha hili: "Kweli
nawaambia, miongoni mwa waliotokea kwa wanawake hajawahi
kutokea mkuu kuliko Yohana Mbatizaji; lakini yule mdogo katika
ufalme wa mbinguni ni mkuu kuliko yeye." (Mathayo 11:11) Vivyo
hivyo Mtume anatangaza, anapozungumza kwa sifa kuu kuhusu
imani na tabia njema ya ndugu wa agano lililopita—"Mungu akiwa
ametuandalia jambo bora zaidi, ili wao wasikamilishwe bila sisi."
Ebr. 11:40

Zaidi ya hayo, tunapaswa kukumbuka kwamba hakuna
anayeweza kuitwa wakati bado yuko chini ya hukumu kwa sababu ya
dhambi ya Adamu. Ili kuitwa katika "wito huu mkuu," ni lazima
kwanza haki itengwe kutoka kwa hukumu ya Adamu, na hili
halikuweza kutolewa hata kwa Israeli wa kimwili kupitia damu ya
ng'ombe dume na mbuzi, kwa sababu hizi haziwezi kamwe kuondoa
dhambi, na zilikuwa ni alama tu za dhabihu bora zaidi zinazokidhi
mabhitaji ya Haki
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dhidi ya jamii yetu. Hivyo basi, haikuwa iwezekanavyo kwa wito
kuanza hadi baada ya Bwana wetu Yesu kutoa gharama ya
ukombozi—"akatununua kwa damu yake ya thamani." Hata Mitume
waliitwa na kukubaliwa katika Uumbaji Mpya kwa njia ya majaribio
tu hadi Mkombozi alipotoa gharama na kupaa mbinguni na
kuwasilisha ukombozi huo kwa niaba yao. Ndipo, na si kabla ya
hapo, Baba, siku ya Pentekoste, aliwatambua moja kwa moja
waumini hao na kuwazaa kwa Roho wake Mtakatifu kuwa "Viumbe
Vipya." Ni kweli, Bwana wetu aliwaambia Mafarisayo wakati wa
utume wake, "Sikujawa kuwaita wenye haki, bali wenye dhambi
wateketee toba." (Mathayo 9:13) Lakini tunapaswa kutambua tofauti
kubwa kati ya kuwaita watu watoe toba na kuwaita kwenye wito wa
juu wa asili ya kimungu na urithi wa pamoja na Kristo. Hakuna
wenye dhambi wanaokubaliwa kwake; hivyo basi sisi, tukiwa "kwa
asili watoto wa ghadhabu," sote tunahitaji kwanza kuhesabiwa haki
bure kutoka kwa mambo yote kwa damu ya thamani ya Kristo.

Ni kwa muafaka kamili na hili tunaposoma katika utangulizi wa
Waraka kwa Warumi (1:7) kwamba waraka huo unaelekezwa "kwa
wote walioko Roma, wapendwa wa Mungu, waliotiwa wakfu kuwa
watakatifu"—waliotiwa wakfu kuwa watakatifu, washiriki wa asili ya
kimungu, n.k. Utangulizi wa Barua kwa Wakorintho unasema—"Kwa
Kanisa la Mungu lililo Korintho, kwa waliotakaswa katika Kristo
Yesu, walioitwa kuwa watakatifu, pamoja na wote walioko kila
mahali wanaoitaja jina la Yesu Kristo." (I Kor. 1:2) Upekee wa wito
huu unasisitizwa zaidi katika aya inayofuata (9), ambayo inatamka
mwandishi wa wito wetu; ikisema, "Mungu ni mwaminifu, ambaye
mliitwa na yeye katika ushirika wa Mwanawe, Yesu Kristo, Bwana
wetu." Hii inaashiria ushirika, umoja; na, kwa hivyo, wazo ni
kwamba wito huu ni kwa lengo la kumpata miongoni mwa
wanadamu wale watakaokuwa kimoja na Mkombozi kama Viumbe
Wapya; warithi-wenza naye wa utukufu, heshima, na usiokufa
vilivyotolewa kwake kama zawadi ya uaminifu wake.

Hapa tunakumbushwa maneno ya Mtume kwamba tutakuwa
warithi-wenza na Kristo tu kwa masharti fulani
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masharti, yaani, "Iwapo twateseka pamoja naye, ili tushiriki pia
utukufu pamoja naye." (Warumi 8:17) Katika sura hiyo hiyo kwa
Wakorintho (beti 24) Mtume anaonyesha kwamba wito
anaozungumzia si kwa vyovyote vile wito ule uliokuwa kwa muda
fulani umepungukiwa kwa Wayahudi tu; na maneno yake
yanaashiria, zaidi, kwamba si wote wameitwa. Anasema, "Wale
walioitwa, wa Kiyahudi na Waagiki, Kristo ni nguvu za Mungu na
hekima ya Mungu"—ingawa kwa Wayahudi wasioitwa alikuwa
kikwazo na kwa Waagiki wasioitwa upuuzi. Katika barua yake kwa
Waebrania (9:14,15) Mtume anaonyesha kwamba wito wa enzi hii
ya Injili haukuweza kutangazwa hadi kwanza Bwana wetu aweze kwa
kifo chake kuwa "dhamana" kwa Agano Jipya. Maneno yake ni,
"Kwa sababu hii yeye ni mpatanishi wa Agano Jipya, ili kwa njia ya
kifo, kwa ajili ya ukombozi wa makosa yaliyokuwa chini ya agano la
kwanza [Agano la Sheria], wale walioitwa wapokee ahadi ya urithi
wa milele." Ebr. 7:22

Si Wengi Wakuu, Wenye Hekima au Wenye Elimu
Waliitwa

Tunaweza kudhani kiasili kwamba wito huu maalum, ikiwa
ungekuwa na masharti yoyote, ungekuwa kwa ajili ya watu bora
kabisa wa kizazi kilichodondoshwa—wenye heshima zaidi, wenye
maadili mema zaidi, wenye vipaji zaidi; lakini Mtume anakataa wazo
hili, akisema, "Mnaoona mwito wenu, ndugu, jinsi kwamba si wengi
wenye hekima kwa jinsi ya mwili, si wengi wenye nguvu, si wengi
wa heshima waliitwa: bali Mungu alichagua mambo ya upuuzi ya
ulimwengu ili kuwatia aibu wenye hekima; na Mungu amechagua
mambo dhaifu ya dunia ili kuwadhalilisha wenye nguvu; na mambo
ya nyara ya dunia, na mambo yanayodharauliwa, Mungu
ameyachagua, naam, na mambo yasiyo, ili kufanya visicho kuwa
chochote: ili mwili wowote usijivunie mbele yake." (I Kor. 1:26-29)
Sababu ya hali hii Mitume anaielezea kuwa ni kusudi la Mungu
kwamba hakuna mtu aweze kujivunia kwamba kwa namna yoyote au
kiwango chochote alistahili baraka kuu zilizokuwa zitatolewa. Jambo
hili lote limekusudiwa kuwa kwa ajili ya malaika
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na kwa mwanadamu kuwa ni mfano wa nguvu ya Mungu ya
kubadilisha tabia kutoka kuwa duni na dharau hadi kuwa tukufu na
safi, si kwa nguvu, bali kwa nguvu ya kweli inayobadilisha—ikifanya
kazi, kwa wale waliotwa, kupitia ahadi na matumaini yaliyowekwa
mbele yao, ili kutaka na kutenda mapenzi yake mema. Mpangilio huu
wa kimungu hautaleta tu utukufu kwa Baba, bali pia unyenyekevu na
wema wa milele kwa wale ambao atawabariki. Tunaona, ikirudiwa
katika Agano Jipya lote, kauli mbalimbali za ukweli kwamba wito
huu na wokovu unaoambatana nao havitokani na mwanadamu, wala
kwa nguvu zake, bali ni kwa neema ya Mungu. Wala si vigumu
kuona kwa nini wito huu, kwa kawaida, hauvutii sana watu wa hadhi
na zaidi huvutia wale wasio na elimu.

Kiburi ni kipengele muhimu katika asili iliyoporomoka, na lazima
kizingatiwe kila mara. Wale ambao wameanguka kidogo kuliko
wengi wa wenzao na ambao, kwa hivyo, ni wa heshima zaidi kwa
asili kuliko wastani wa viumbe wenzao, huwa na uwezo wa kutambua
hali hii na kuhisi kiasi fulani cha ubora na kujivunia hilo. Hawa, hata
kama wanamtafuta Bwana na kutamani baraka na neema yake,
wangejikuta wakitarajia kwamba watakubaliwa na Bwana kwa
misingi tofauti na wenzao walioanguka zaidi na wasio wa heshima
sana. Hata hivyo, kigezo cha Mungu ni wkamilifu; na anatangaza
kwamba kila kitu kisichofikia kigezo hicho kimehukumiwa; na kila
aliyehukumiwa anaelekezwa kwa Mwokozi yuleyule na kwa dhabihu
yuleyule ya dhambi, iwe ameteseka sana au kiasi kidogo kutokana na
kuanguka. Hali hizi za kupokelewa zilikuwa hakika za kuvutia zaidi
kwa wanachama wa kawaida na walioanguka zaidi wa familia ya
wanadamu kuliko wale wa heshima zaidi
—wanyonge, waliodondoka, wanaotambua kwa kina zaidi uhitaji
wao wa Mwokozi, kwa sababu wanathamini zaidi kasoro zao
wenyewe; huku wale wasiodondoka sana, wakiwa na kiasi cha
kujiridhia, hawapendi sana kujinyenyekeza mbele ya msalaba wa
Kristo, kukubali haki kama zawadi ya bure, na kumkaribia kiti cha
enzi cha neema ya mbinguni kwa msingi huu, na huu pekee, ili
kupata rehema na kupata neema ya msaada.
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Wana mwelekeo zaidi wa kutegemea ufahamu wao wenyewe, na
kuwa na ile hisia ya kuridhika itakayoziweka kizuizi kuingia kupitia
lango la chini na njia nyembamba.

Mungu kwa wazi anathamini unyenyekevu kwa wote anaowaalika
kuwa wanachama wa Uumbaji huu Mpya. Mtume anaonyesha hili,
akisema, "Jinyenyekezeni basi chini ya mkono wa nguvu wa Mungu,
ili awainue kwa wakati ufaao." (I Petro 5:6) Paulo anawaonyesha
mfano, Kristo Yesu—jinsi alivyojinyima heshima na kujifanya hana
sifa, akichagua hali ya chini na kufa, hata kifo cha msalaba, n.k.; kwa
sababu ya utiifu na unyenyekevu huo Mungu alimwinua sana. Kisha
Petro anaelezea somo, akisema, "Mungu huwapinga wenye kiburi, na
kuwapa neema wanyenyekevu." (1 Petro 5:5) Ndugu zangu, tazameni
wito wenu, jinsi kwamba si wengi wa heshima, wala wenye hekima,
wala wenye kujifunza waliotwa, bali hasa maskini wa ulimwengu
huu, matajiri katika imani. Pamoja na umuhimu mkubwa ambao
Mungu huweka kwa unyenyekevu, kuna pia umuhimu anaouweka
kwa imani. Anataka kuwa Viumbe Wapya wale ambao wamejifunza
kumtumaini kikamilifu, wanaokubali neema yake kuwa ya kutosha
kwao, na katika nguvu anazowapa, wafikie—kama sehemu ya
kuinuliwa kwao—ushindi anaowaita.

Hata hivyo, Tabia ni Hali ya Wito

Ingawa Mungu hawaite wenye hekima wala wakubwa wala
wasomi, hatupaswi kuelewa kutokana na hili kwamba watu wake ni
waovu au wajinga, kwa maana ya kuwa wabaya au wafisadi au
wameanguka kimaadili. Kinyume chake, Bwana huweka kiwango cha
juu zaidi mbele ya wale anaowaita; wanaoitwa ni kwa utakatifu, kwa
usafi, kwa uaminifu na kwa kanuni za haki—Xkuhisi thamani ya
mambo haya katika mioyo yao na kuyaonyesha katika maisha yao
kwa utukufu wa yeye aliyewaita kutoka gizani na kuwaingiza katika
nuru yake ya ajabu. (2 Petro 1:3; 1 Petro 2:9) Ulimwengu unaweza
kuwafahamu kwa msingi wa mwili tu, na kwa msingi wa mwili
huenda wasiwe na hadhi ya juu au wasafi kuliko wengine
—mara nyingi ni pungufu zaidi—lakini kupendwa kwao na Bwana
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siyo kwa mwili, bali kwa roho, kulingana na akili zao, nia zao,
"mioyo" yao. Kwa hivyo, tangu wakati wanapokubali neema ya
Mungu katika Kristo na msamaha wa dhambi zao, na kujitolea kwa
Bwana, wanahesabiwa kuwa wameachiliwa kutoka kwa dosari hizo
ambazo zilikuwa zao kiasili kama watoto wa Adamu; wanahesabiwa
kana kwamba nyama yao imevaa haki za Kristo, ikificha kasoro zake
zote. Ni akili mpya, mapenzi mapya, ndiyo "Kiumbe Kipya"
kinachokubaliwa na Mungu na kuitwa, na ni hicho pekee
kinachoshughulikiwa.

Ni kweli, akili mpya inapokua itaonyesha kuwa ni adhimu, ya
heshima, na iliyonyooka, na taratibu itakuwa na nguvu na udhibiti
zaidi na zaidi juu ya mwili, kiasi kwamba wale wasiotambua Viumbe
Wapya, kama vile wasivyomtambua Bwana, hatimaye wanaweza
kushangazwa na kazi zao njema na maisha yao matakatifu na roho ya
akili timamu, ingawa hata haya yanaweza wakati mwingine
kuyahusishwa nao na nia zisizo za heshima. Na licha ya ukuaji wa
taratibu wa akili mpya zaidi na zaidi katika muafaka na akili ya
Bwana, hawa huenda wasipate kamwe udhibiti kamili juu ya miili
yao ya kufa wanayounganishwa nayo, ingawa bila shaka itakuwa ni
lengo na juhudi zao kumtukuza Mungu katika miili yao pamoja na
katika roho zao, akili zao, ambazo ni zake. 1 Kor. 6:20

Tuzingatie baadhi ya vigezo na mipaka hii kuhusu tabia katika
"Uumbaji Mpya." Himizo la Mtume kwa mmoja wa hawa
walioitwa—Iakini linalowahusu wote—ni, "Pigana vita vyema vya
imani, upate uzima wa milele, ulioitwa nawe." (I Tim. 6:12) Viumbe
hawa Wapya hawapaswi kutarajia kupata ushindi na thawabu kuu bila
kupigana na adui, pamoja na dhambi inayotawala katika mazingira
yao yote na udhaifu wa mwili wao wenyewe, ingawa udhaifu huu wa
mwili unafunikwa na haki ya Kristo chini ya masharti ya Agano la
Neema. Mtume tena anahimiza kundi hili "Tembeeni kwa njia
inayostahili Mungu aliyewaita mufikie ufalme wake na utukufu." (1
Wathes. 2:12) Kiumbe Kipya si tu anapaswa kutambua wito wake na
thawabu yake ya mwisho katika Ufalme
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na utukufu, lakini anapaswa kukumbuka kwamba katika maisha ya
sasa amekuwa mwakilishi wa Mungu na wa haki yake, na anapaswa
kutafuta kutembea kulingana na hayo. Hivyo tunasoma, "Kama yeye
aliyewaita alivyo mtakatifu, nanyi mwe watakatifu katika mwenendo
wenu wote; kwa maana imeandikwa, 'Muwe watakatifu; kwa kuwa
mimi ni mtakatifu." (I Petro 1:15,16) Tena, katika waraka huo huo
(2:9) tunasoma, "Ninyi ni mfano wa sifa zake yeye aliyewaita mtoke
gizani mkaingie katika nuru yake ya ajabu."

Waisraeli wa kiroho wa Uumbaji Mpya hawakuwekwa chini ya
utumwa wa sheria maalum, kama walivyokuwa Waisraeli wa
kimwili; bali waliwekwa chini ya "sheria ya uhuru," ili upendo wao
kwa Bwana uonyeshwe, si tu kwa kuepuka kwa hiari mambo
yanayotambuliwa kuwa hayapendekezwi na Bwana, bali pia kwa
kujitolea kwa hiari haki na maslahi ya kibinadamu katika huduma ya
ukweli na haki, kwa ajili ya Bwana na kwa ajili ya ndugu. Ni kwa
mujibu wa hili kwamba Mtume anatangaza "Mungu hatuamui kutuita
katika uchafu, bali katika utakatifu." (I Wathes. 4:7) Anatangaza
tena, "Ninyi mmewaitwa katika uhuru, lakini msitumie uhuru huo
kuwa fursa kwa mwili" (Wagal. 5:13), fursa ya kufanya mabaya:
badala yake, tumia uhuru wako kwa kujitolea haki za sasa kwa ajili
ya ukweli na huduma yake—ili hivyo muwe makuhani wanaojitolea
wa ukuhani wa kifalme ambao, baadaye, watatawala katika Ufalme
wa Mungu kama warithi-wenza na Kristo ili kutoa baraka za kimungu
kwa ulimwengu.

Ni maandiko mengi yanayoonyesha kwamba wito wa kuwa
"Viumbe Vipya" ni wito wa utukufu, heshima na uzima wa milele
(Fil. 3:14; 2 Pet. 1:3, nk.), lakini kila mahali Bwana anaonyesha
kwamba njia ya kufikia utukufu huu ni nyembamba, yenye majaribu,
majaribio, na dhabihu; ili kwamba wale tu waliozaliwa kwa roho
yake, naam, waliojazwa nayo, ndio wataweza kushinda hatimaye na
kufikia mambo ya utukufu waliyoitwa, njia yake ikiwa imewezekana
kwa waliotwa kupitia yule aliyeahidi, "Neema yangu ikutosha kwako;
maana nguvu yangu hutimizwa katika udhaifu wako."

Wala hatupaswi kufikiria miito tofauti, bali tunapaswa kukumbuka
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tamko la Mtume (Efe. 4:4), "Ninyi mmeitwa katika tumaini moja la
wito wenu." Kwa hiyo, ni kosa kwa yeyote kufikiri kwamba wana
chaguo lolote katika jambo hili. Kwa kweli, kadiri ulimwengu
unavyohusika, katika enzi ijayo hakutakuwa na wito: Mungu
hatakuwa, katika enzi hiyo, akitafuta kuchagua darasa maalum lililo
tofauti na kutengwa na wengine na kuwaweka katika nafasi maalum.
Badala ya kuuita ulimwengu wakati wa enzi ya Milenia, Bwana
atawaamuru—Kkuwamuru kutii sheria na kanuni za haki; na kila
kiumbe atatakiwa (siyo kuombwa) kutii serikali hiyo ya Milenia, la
sivyo atapokea mijeledi kwa kutotii kwake, na hatimaye ataharibiwa
kutoka miongoni mwa watu, kama ilivyoandikwa, "Yeye asiyemsikia
[kumtii] nabii huyo atakatwa kutoka katikati ya watu"—atakufa Kifo
cha Pili, ambacho hakitakuwa na tumaini la kupona.

Wala hakuna wito wa pili katika enzi hii ya Injili, ingawa, kama
tulivyoona hapo awali, kuna darasa la pili la waliookolewa
wanaochaguliwa katika enzi hii—Kikundi Kikubwa (Ufunuo 7:9-14)
"ambao idadi yao hakuna anayejua, kutoka katika kila taifa na jamaa
na lugha," ambao watamtumikia Mungu katika hekalu lake na mbele
ya kiti cha enzi tofauti na Bibi Arusi, ambaye atakuwa katika kiti cha
enzi na kuwa wanachama, au mawe hai, ya hekalu. Lakini hawa wa
kundi hili la pili hawana wito tofauti na wa kipekee. Wangelifikia
kwa urahisi zaidi, na kwa kuridhika zaidi, utukufu wa asili ya uungu
kama wangetoa utiifu wa haraka na wa dhati. Hatimaye wanashinda,
kama inavyoonyeshwa na ukweli kwamba wao hupewa matawi ya
mitende; lakini ukosefu wao wa shauku uliwakwamisha
wasikubaliwe kama wa darasa la washindi, hivyo basi ukizuia urithi
wao wa milele wa pamoja na utukufu kama washiriki wa Uumbaji
Mpya, na pia ukiwanyima furaha, amani na kuridhika vingi
vinavyowamiliki washindi na kufurahiwa nao hata katika maisha
haya ya sasa. Mahali watakapofikia, kama tulivyoona hapo awali,
inaonekana kutakuwa mahali panapofanana kwa njia nyingi na cheo
au hali ya malaika.
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Wazo jingine kuhusiana na wito huu ni kwamba muda wake ni
mfupi, kama Mtume anavyotangaza, "Sasa ndio wakati uliokubalika;
tazama, sasa ndio siku ya wokovu." "Leo, mkisikia sauti yake,
msiuguse mioyo yenu." (2 Kor. 6:2; Ebr. 3:15) Siku hii
inayopendelewa, au mwaka unaopendelewa au  kipindi
kinachopendelewa, kilianza na Bwana wetu Yesu na kutakatifuzwa
kwake. Aliitwa. Hakuchukua heshima hiyo kwa nafsi yake, na
imeendelea tangu wakati huo—"Hakuna mtu anayejichukulia
heshima hii." (Ebr. 5:4) Hakika, mtu angekuwa na ujasiri mno
kuchukua haki ya kubadilisha asili yake kutoka uwanadamu hadi
uungu, na kutoka kuwa mwanachama wa familia ya Adamu na
mrithi-mwenza katika urithi wake uliopotea na kupotezwa, na kuwa
mrithi-mwenza pamoja na Kristo katika utajiri wote, utukufu na
heshima ambavyo yeye, kwa kujibu wito wake, alikua mrithi halali
milele yote.

Mwisho wa wito huu, au "siku ya wokovu," au "wakati
unaokubalika" utafika kwa uhakika uleule kama ulivyoanza. Idadi
maalum, iliyowekwa na Mungu, ili kuunda Uumbaji Mpya, na mara
tu idadi hiyo itakapokamilika kazi ya enzi hii ya Injili itakuwa
imeisha. Tunaweza pia kuona kwamba mara tu idadi inayofaa
itakapokuwa imeitwa, wito wenyewe lazima uache; kwa sababu
haingekuwa na mshikamano kwa Mungu kumuita hata mtu mmoja
zaidi ya alivyotangulia kumwekea, hata kama alijua mapema ni
wangapi kati ya walioitwa wangefeli katika utiifu, wangefeli
kuthibitisha wito na uteuzi wao, na, kwa hiyo, wangehitaji
kubadilishwa na wengine. Ulinganifu unaonekana kudai kwamba
Mwenyezi Mungu hataonekana kuchezea viumbe wake kwa kutoa
mwaliko mmoja ambao hauwezi kutimizwa ukiwa umekubaliwa.
Maandiko Matakatifu yanaonyesha wazo kwamba kwa ajili ya idadi
hii ndogo, iliyochaguliwa ya Ukuhani wa Kifalme, kila mmoja
amepewa taji; na kwamba kila mmoja anapokubali wito wa Bwana na
kujitolea chini yake, mojawapo ya taji huwekwa kando kwa ajili
yake. Kwa hiyo, si sahihi kudhani kwamba Bwana angeita yeyote
ambaye, anapojitokeza na kukubali wito, angehitaji kuambiwa
kwamba bado hakuna taji lingeweza kumpa, bali anapaswa kusubiri
hadi mtu ambaye atathibitika kuwa mwasi
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anapaswa kupoteza dai lake. Himizo la Bwana wetu, "Shikilia
imara,... ili mtu yeyote asichukue taji lako," linaonekana kuashiria si
tu idadi ndogo ya taji, bali pia kwamba hatimaye, mwishoni mwa
enzi hii, kutakuja wakati ambapo wale ambao hawakutii agano lao
kwa uaminifu watakataliwa, na kwamba wengine wakati huo
watakuwa wanasubiri taji zao. Ufunuo 3:11

Kwa ufahamu wetu, wito wa jumla wa urithi huu wa pamoja na
Mwokozi wetu kama wanachama wa Uumbaji Mpya wa Mungu,
ulikoma mwaka 1881. Lakini tunaelewa kwamba idadi kubwa (katika
madhehebu mbalimbali yote ya Ukristo
—pamoja—kwa kusudi kwamba wengine ambao kwa wakati huo
wamejitolea, ingawa si chini ya wito, waweze kupokelewa katika
uhusiano kamili katika ushirika huu na Kristo na warithi wenzake, ili
wao, kwa upande wao, wasimame katika mtihani wao wa mwisho wa
upimaji wao kamili, ikiwa watapatikana wasio waaminifu,
wanakataliwa kutoka kwa ushirika katika kundi lililoitwa-pany—ili
kuwapa wengine ambao kwa wakati huu wamejitolea, ingawa si chini
ya wito, nafasi ya kuingizwa katika uhusiano kamili katika ushirika
huu na Kristo na warithi wake wenzake, ili wao, kwa upande wao,
wapite majaribio yao na, wakipatikana wasistahili, waachwe vivyo
hivyo na nafasi zao zijazwe na wengine ambao watakuwa wanasubiri
katika msimamo wa kujitolea. Ni wazi kwamba, kwa mpangilio huu,
hakujakuwa na uhitaji wowote wa wito wa jumla tangu mwaka 1881.
Wale wanaokubaliwa sasa wanaweza kupewa haki na fursa zao bila
kuingia chini ya wito au mwaliko wa jumla uliokoma mwaka 1881—
wanakubaliwa kwa maombi, kadri fursa inavyoruhusu, ili kujaza
nafasi za wale wanaotoka. Ni matarajio yetu kwamba kazi hii ya
kutoka na kuingia itaendelea hadi mwiliwa wa mwisho wa mpangilio
mpya wa uumbaji atakapopatikana kuwa mwema, na taji zote
zitakapogawiwa milele.

Mtume anatangaza, "Lakini ninyi, ndugu, hamko gizani, hata siku
hiyo ikawapitia kama mwivi." (I Wathes. 5:4) Kwa muafaka na
mifano mbalimbali ya Maandiko, tuna mwelekeo wa kuamini
kwamba katika wakati huu wa mavuno wa enzi ya Injili, maarifa ya
kweli kuhusu mpango wa kimungu wa enzi, na uwepo wa Mwana wa
Mtu, na
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Tunaelewa kwamba kwa njia hii "kweli ya sasa," itakuwa jaribio au
uthibitisho wa hali sahihi ya moyo miongoni mwa watakatifu hapa,
kama vile ujumbe wa uwepo wa Bwana wetu na mavuno ya enzi ya
Kiyahudi ulivyotumika kuwajaribu Waisraeli wa duniani wakati wa
kuja kwake mara ya kwanza. Ni sehemu ya matarajio yetu kwamba
wale ambao katika wakati huu wanapata maarifa ya wazi ya ukweli
na wanatoa ushahidi wa uaminifu wa imani katika damu ya thamani
na kina cha kujitolea kwao kwa huduma ya Bwana, na ambao
wameruhusiwa ufahamu wazi wa mpango wa kimungu, wanapaswa
kuchukuliwa kuwa na uthibitisho huu kwamba wamekubaliwa na
Bwana kama warithi watarajiwa pamoja na Kristo Yesu, hata kama
walijitolea tangu mwaka 1881. Ikiwa utakatifu wao ulitolewa zamani
sana, kabla wito haukukoma, tunaweza kuelewa kwamba baada ya
muda mrefu hivyo wanakuja katika mtazamo sahihi wa utakatifu, na
kwamba, kwa hiyo, maarifa ya kweli ya sasa yamewapatia kama
baraka na kama ushahidi wa ushirika wao wa roho na Bwana. Kama
hawakuwa miongoni mwa waliojitakasa mwaka wa 1881, au kabla ya
hapo, hitimisho lingekuwa kwamba sasa wamekubaliwa kwa ushirika
katika kundi lililoitwa kwa kupewa nafasi ya mtu fulani aliyeitwa
hapo awali, lakini ambaye alionyesha kuwa hana shauku—asiwe
mchangamfu wala mbaridi—na kwa hiyo alitapikwa nje—ili apate
sehemu yake ipasavyo katika wakati wa taabu unaokuja, na huko
ajifunze masomo muhimu chini ya nidhamu na adhabu ambazo
anapaswa kuwa amejifunza kutoka kwa Neno la Mungu, na kupaa
kupitia wakati wa dhiki kuu hadi mahali katika "Kikundi Kikubwa,"
ilhali anapaswa kuwa amekuja kwa hiari na kwa furaha kupitia dhiki
hadi mahali pamoja na Kristo katika kiti cha enzi.
Jinsi Mungu Anavyoita

"Kwa yeye ninyi mko katika Kristo Yesu, ambaye kwa ajili yetu
alifanywa kuwa hekima, haki, [uhalisia] utakatifu na ukombozi." 1
Wakorintho 1:30

Kristo Hekima Yetu

Hekima hapa imepewa nafasi ya kwanza, na kwa maana hiyo,

muhimu zaidi miongoni mwa hatua za wokovu. Wajanja
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Ushuhuda wa mwanadamu unaendana na hili, ukisema, "Hekima
ndiyo jambo kuu...katika yote uliyopata, pata ufahamu." Hata tukiwa
na nia njema kiasi gani, hata tukiwa dhaifu au wenye nguvu, hekima
ndiyo jambo la msingi zaidi ili tuchukue hatua sahihi. Na hili
linatambuliwa kwa ujumla miongoni mwa wanadamu. Wote wenye
akili yoyote wanatafuta maarifa na hekima zaidi; hata wale
wanaochukua hatua za kipumbavu zaidi, kwa kawaida huzichukua
katika njia ambazo hawazioni wakati huo kuwa ni za kuto kuwa na
hekima. Ilikuwa hivyo kwa mama Hawa: alitamani maarifa, hekima;
na ukweli wenyewe kwamba mti uliopigwa marufuku ulionekana
kuwa lango la hekima ndilo lililomjaribu kukaidi Muumba wake.
Basi ni muhimu kiasi gani kuwa na mshauri mwenye hekima
atakayetuelekeza katika njia za hekima zenye kupendeza, na kupitia
njia zake za amani.

Na kama mama Hawa, hata katika ukamilifu wake, alihitaji
mwongozo mwenye hekima, na sisi, watoto wake walioanguka na
wasio wakamilifu, tunahitaji mwongozo kama huyo zaidi sana. Baba
Yetu wa Mbinguni, kwa kutuita kuwa wanachama wa Uumbaji
Mpya, alitabiri mahitaji yetu yote: kwamba hekima zetu wenyewe
hazitatosha kwetu, na kwamba hekima ya Adui na wafuasi wake
waliokodolewa itatumika kwa hasara yetu—kufanya giza lionekane
kama nuru na nuru ionekane kama giza; hivyo basi, maandiko yetu
yameweka utaratibu kwamba Kristo awe hekima yetu. Kabla hata
hatujafika kwa Mungu, kabla hata hatujapokea haki ya upatanisho au
kupitia kwake kufikia uhusiano wa wuana, tunahitaji msaada,
mwongozo, hekima, kufunguliwa kwa macho ya ufahamu wetu ili
tuweze kutambua ugavi ambao Mungu ametoa katika Mwanawe.

I1i kuwa na sikio la kusikia hekima inayotoka juu, hali ya dhati ya
moyo inahitajika. Lazima tuwe na kipimo cha unyenyekevu, la sivyo
tutajiona wenye umuhimu kuliko inavyostahili, na tutashindwa
kutambua udhaifu wetu, madoa yetu, na kutostahili kwetu, kwa
mtazamo wa kimungu. Pia tunahitaji kuwa na kiwango fulani cha
uaminifu au uwazi—kuwa tayari kukiri, kutambua, kasoro
zinazoonekana na akili nyenyekevu. Tukiangalia kutoka mtazamo
huu, wale wanaotamani



[FI98 ]

Uwokovu na upatanisho na Mungu huongozwa na mapenzi ya Bwana
kwa njia ya Yesu kama Mwokozi. Hata kama mwanzoni mtu yeyote
anaweza kuelewa kwa ukosefu fulani falsafa ya upatanisho
uliotimizwa kwa ajili yetu, ni lazima angalau aelewe ukweli kwamba
"wazaliwa kwa asili watoto wa ghadhabu kama wengine"—watendao
dhambi; kwamba sadaka ya Kristo ilikuwa ya haki na kwamba
Mungu aliitayarisha na kuikubali kwa niaba yetu; kwamba kwa
majeraha yake sisi tunaponya, kwa utiifu wake sisi tukubaliwe na
Baba, dhambi zetu zikihesabiwa kama =ziliwekwa juu yake na
kubebwa naye, na haki na sifa zake zikihesabiwa kama zinazotumika
kwetu kuwa vazi la haki. Lazima tuone hili—Kristo hivyo lazima
atengenezwe kuwa hekima kwetu—Xkabla ya sisi kutenda kulingana
na maarifa hayo, na kwa kukubali kwa dhati sifa zake tuwe na haki
mbele za Baba na tukubaliwe na kutakaswa, na, hatimaye, tuokolewe
na kutukuzwa. Lakini Kristo haacha kuwa hekima yetu hatua
inayofuata inapochukuliwa, na anakuwa haki yetu. Hapana: bado
tunamhitaji, kama Hekima yetu, Mshauri wetu mwenye busara. Chini
ya mwongozo wake tunahitaji kuona hekima ya kufanya utoaji kamili
na hekima ya kuendeleza utoaji huo katika maisha ya utakatifu, ili
kutenda mapenzi ya Baba. Katika kila hatua tunayochukua hekima
ndiyo jambo kuu; na katika maisha yote ya kujitolea, au utakatifu,
katika kila hatua ya safari kuelekea Mji wa Mbinguni, tunahitaji
hekima inayotoka juu, ambayo Mtume anaielezea—"kwanza safi,
kisha yenye upatanifu, yenye upole, yenye heshima, iliyojaa huruma
na matunda mema, isiyo na upendeleo wala unafiki." (Yak. 3:17)
Hekima ya kidunia hufanya kazi kwa misingi ya ubinafsi, matakwa
binafsi, kujithamini, kujiona mwenye haki, na kujitosheleza; na, kama
Mtume anavyoonyesha, mambo haya husababisha wivu mkali na
fitina, kwa sababu hekima hii, badala ya kuwa ya juu, ni "ya kidunia,
ya kimwili, ya kishetani." Hukati ya kimungu, kinyume chake,
inaendana na tabia ya kimungu ya upendo, ambayo "haijivuni,
haijigigirii, haitendi kwa njia isiyostahili, haifurahii maovu, bali
hufurahi katika ukweli."

Pia kuna mpangilio katika utendaji wa hekima hii; kwa maana
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ingawa inashikilia masharti yote yaliyotajwa na Mtume Yakobo hapo
juu, kuna tofauti katika cheo anachokiweka kwa kila moja. Ingawa
roho ya hekima kutoka juu ni ya amani—inapenda amani, na
inatafuta kukuza amani—hata hivyo haiweki amani kwanza, bali
usafi—"kwanza safi, kisha ya amani." Ni hekima ya kidunia
inayopendekeza "amani kwa gharama yoyote," na kuamuru dhamiri
itulie ili amani ya ubinafsi iweze kukuzawa. Hekima iliyo safi ni
rahisi, haina hila, ni ya heshima, ni wazi: hupenda nuru; si ya giza,
wala ya dhambi, wala haipendelei chochote kinachohitaji kufichwa:
hutambua kazi zilizofichwa kuwa kwa kawaida ni kazi za giza, na
mambo ya siri kuwa kwa kawaida ni mambo maovu. Ni yenye kutaka
amani kadiri inavyoendana na uaminifu na usafi; hutamani amani,
maelewano, na umoja. Lakini kwa kuwa amani si kipaumbele, kwa
hivyo inaweza kuwa tu na amani kimaadili, na kuendana kikamilifu
na vitu vile ambavyo ni vya uaminifu, usafi na wema.

Hekima hii ya mbinguni ni ya upole—sio ya ukali, wala ya ukorofi,
iwe katika mipango yake au mbinu zake. Hata hivyo, upole wake
unatokana na utakatifu na amani yake. Wale wanao umiliki hawana
upole kwanza kisha utakatifu na amani, bali kwanza, au hasa, ni
watakatifu, waliotakaswa kwa kweli. Wana hamu ya amani na wako
tayari kuikuza; kwa hivyo, ni wanyenyekevu na rahisi kuombwa.
Lakini wanaweza kuombwa kwa urahisi tu kwa muafaka na utakatifu,
amani na upole: hawawezi kuombwa kwa urahisi kusaidia katika kazi
yoyote mbaya, kwa maana roho ya hekima ya mbinguni hairuhusu
njia kama hiyo.

Hekima ya mbinguni imejaa rehema na matunda mema:
inafurahia rehema, ambayo inaiona kuwa ni kipengele muhimu cha
tabia ya kimungu inayojiarifu kuiga. Rehema na matunda yote mema
ya Roho Mtakatifu wa Bwana hakika hutoka, na huhuwa na kukomaa
kikamilifu katika, moyo unaong'azwa na hekima inayotoka juu; lakini
rehema hii, ingawa huwashika wenye dhambi wasiojua wala
wasiokusudia kwa huruma na msaada, haiwezi kuwa na huruma wala
uhusiano na wenye dhambi wa makusudi, kwa sababu roho ya
hekima si rehema kwanza, bali ni usafi kwanza. Hivyo basi, rehema
za hekima hii zinaweza kutumika kikamilifu tu kwa wale wanaotenda
mabaya bila kukusudia au kwa ujinga.
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Hekima hii ya mbinguni inatangazwa kuwa "haichagui upande."
Upendeleo unamaanisha dhuluma; na usafi, amani, upole, rehema, na
matunda mema ya Roho wa hekima kutoka juu hutuelekeza
tusichague watu kwa upendeleo tena, isipokuwa tabia yao ionyeshe
thamani yao halisi. Sifa za nje za mwanadamu wa asili, rangi ya
ngozi, n.k., hazizingatiwi na Roho wa Bwana
—Roho ya hekima inayotoka juu: haipendelei na hutamani yale
yaliyo safi, yenye amani, upole, na ya kweli, popote pale
panapopatikana na chini ya hali yoyote ile.

Hekima hii kutoka juu zaidi ni "bila unafiki"—ni safi sana, yenye
amani, yenye upole, na yenye huruma kwa kila kitu kiasi kwamba
hakuna haja ya unafiki pale inapoongoza. Lakini lazima iwe kinyume
na muafaka, kinyume na huruma, kinyume na ushirika na yote yenye
dhambi, kwa sababu iko katika ushirika, katika huruma na yote yaliyo
safi au yanayolenga usafi, amani na upole; na katika hali kama hizo
hakuna nafasi ya unafiki.

Hekima ya kimungu kuhusiana na mambo haya yote Mungu
ametupatia kupitia Mwanawe—sio tu katika ujumbe wa kazi yake ya
ukombozi, bali pia katika maonyesho yake ya neema za Roho na
utiifu kwa Baba, hivyo akitufundisha kwa neno na mfano. Zaidi ya
hayo, hekima hii ya kimungu hutufikia kupitia mitume, kama
wawakilishi wa Kristo, kupitia mafundisho yao—pamoja na kupitia
wale wote waliopokea Roho hii ya hekima kutoka juu, na ambao kila
siku hujitahidi kuangaza nuru yao ili kumtukuza Baba yao aliye
mbinguni.

Kristo Utakatifu Wetu

Tayari tumejadili, kwa kiasi fulani, upatanisho kati ya Mungu na
mwanadamu, ambapo Bwana wetu Yesu alifanywa kuwa haki kwa
wote wanaomkubali.* Lakini hapa tunataka kuchunguza kwa undani
zaidi maana ya neno hili la kawaida, Uhalali, ambalo linaonekana
kuwa halijaelezwa kikamilifu

*Juz. V, Sura xv.
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iliyofahamika na wengi wa watu wa Bwana. Wazo kuu katika neno
Uhalalishaji ni (1) haki, au kiwango cha usahihi; (2) kwamba kitu
fulani hakilingani na kiwango hicho—hakifiki mabhitaji yake; (3)
kumfikisha mtu au kitu kilicho na upungufu hadi kiwango sahihi au
cha haki. Mfano wa hili ungekuwa seti ya mizani: upande mmoja
uzito ungewakilisha Haki; upande mwingine kitu kinachowakilisha
utiifu wa mwanadamu kinapaswa kupatikana chenye uzito sawa, ili
kusawazisha Haki. Hii inakosa kwa kiasi fulani kwa wote, na
upungufu huo unahitaji kufidiwa kwa kuongezewa kitu, ili
kuhalalishwa au kusawazishwa. Tukitumia mfano huu kwa undani
zaidi, tunaona Adamu alivyoundwa hapo awali, mkamilifu; akiwa na
upatanifu na Mungu na mwenye kumtii. Hii ilikuwa hali yake ya
haki, inayofaa, na ya haki, ambayo alipaswa kuendelea nayo. Lakini
kwa sababu ya dhambi alihukumiwa na Mungu na mara moja
akakataliwa, kwa kuwa hakuwa tena anafikia kiwango cha kimungu.
Tangu wakati huo wazao wake, "waliozaliwa katika dhambi na
kuumbwa katika uovu," wameingia katika maisha katika hali ya chini
zaidi kuliko baba yao, Adamu—wakiendelea kuwa mbali zaidi na
kiwango kinachotakiwa na Haki ya kimungu. Hili likikubaliwa, ni
bure kwa mzao yeyote wa Adamu kumuomba Muumba upatanisho
mpya, au kesi, ili kuona kama anaweza kufikia kiwango cha Haki
isiyo na kikomo. Tunakubali kwamba jaribio kama hilo halingekuwa
na manufaa kabisa; kwamba ikiwa mwanadamu mkamilifu kwa
kutotii alipoteza hadhi yake, sisi wasio kamili, walioanguka, na
waliopotoka, hatungeweza kuwa na tumaini la kutimiza mabhitaji ya
Haki, au kujisawazisha, kujihesabia haki, mbele za Mungu—"Sote
tumetenda dhambi na kupungukiwa na utukufu wa Mungu" ambao
katika huo jamii yetu iliumbwa hapo awali, kwa uwakilishi, katika
baba Adamu.

Basi, tukiona kwamba sisi sote kama kabila ni waovu, sote hatuna
haki, sote hatukamilifu, na tukiona pia kwamba hakuna yeyote
anayeweza kwa matendo yoyote yale kutimiza mahitaji ya Haki,
tunaona kwa hakika kwamba "hakuna awezaye kumkomboa ndugu
yake." (Zab. 49:7) Hakuna awezaye kufidia upungufu wa mwingine,
kwa sababu si tu kwamba hana ziada ya haki au
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uzito au wema wa kutumia kwa mwingine, bali hana hata wa kutosha
kwa ajili yake mwenyewe, "kwa maana wote wamefanya dhambi na
kupungukiwa na utukufu." Kwa hiyo tunauliza, Je! Mungu anaweza
kuwakubali na kushughulika na wasio haki, wale walioanguka—yeye
ambaye tayari amewahukumu na kuwatangaza wasistahili neema
yake, na kwamba watafa kama wasiostahili uzima? Anatuonyesha
kwamba ana njia ya kufanya hivi—njia ambayo kwa hiyo bado
anaweza kuwa mwenye haki na wakati huo huo kuwa mtakasaji wa
yule amwaminiye Yesu. Anaonyesha kwamba amemteua Kristo kuwa
Mpatanishi wa Agano Jipya, na kwamba Kristo ameinunua dunia kwa
damu yake ya thamani—dhabihu—mna kwamba kwa wakati unaofaa,
wakati wa enzi ya Miaka Elfu, Kristo atajichukua mamlaka yake
makuu, na kutawala kama Mfalme wa dunia, na kubariki familia zote
za dunia kwa maarifa ya kweli na kwa fursa ya urejeshaji kwa sura ya
Mungu kama inavyoonyeshwa katika baba Adamu—na kuimarishwa
na uzoefu wa kuanguka na wa urejesho. Kazi hii ya kuwaleta
wanadamu katika ukamilifu itakuwa ni kazi ya Kuhesabiwa Haki—ya
kuwafanya wakamilifu kwa kweli, tofauti na kuhesabiwa kwetu haki,
"kuhesabiwa haki kwa imani" kulikotolewa kwa Kanisa katika enzi
ya Injili. Utakasishaji halisi utaanza na mwanzo wa utawala wa
Miaka Elfu wa Bwana wetu, na utaendelea hatua kwa hatua hadi "kila
mtu" apate fursa kamili ya kurejea kwa yote yaliyopotea kupitia baba
Adamu—pamoja na uzoefu wa ziada utakaokuwa wa msaada.
Mshukuru Mungu kwa kipindi hicho cha utakasishaji halisi—
kurekebishwa halisi—kuwaleta halisi wale walio tayari na watiifu wa
ukoo kutoka kutokamilika hadi ukamilifu—kimwili, kiakili, na
kimaadili!

Lakini sasa tunazingatia hasa Uumbaji Mpya na hatua ambazo
Mungu amechukua kwa ajili ya kuhesabiwa haki kwa kundi hili dogo
la wanadamu aliowaita katika asili ya kimungu, utukufu na usiokufa.
Hawa, pamoja na ulimwengu, wanahitaji haki, kwa sababu kwa asili
"watoto wa ghadhabu kama wengine"; kwa sababu kama Mungu
hakuweza kushughulika na ulimwengu ulipokuwa chini ya hukumu
ya kifo kama wenye dhambi, vivyo hivyo hakuweza kushughulika
kwa msingi huo na wale anaowaita kuwa wa Uumbaji Mpya. Ikiwa
ulimwengu lazima upate haki—uletewe ukamilifu—kabla Mungu
aweze tena kuwa katika muafaka na
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wao, angewezaje kuwa na ushirika na Kanisa, akalikubali kuwa
mrithi pamoja na Mwanawe, isipokuwa likitakaswa kwanza?
Inapaswa kukubaliwa kwamba kutakaswa ni sharti muhimu kabla ya
sisi kuwa Viumbe Wapya, lakini kutakaswa kunawezaje kutimizwa
kwa ajili yetu? Je, ni lazima turudishwe katika ukamilifu kamili,
halisi—kimwili, kiakili, na kimaadili? Tunajibu, Hapana; Mungu
hajatupangia haki halisi ya aina hiyo, bali ametupangia haki ya aina
nyingine, ambayo katika Maandiko huitwa, "haki kwa imani"—si
haki halisi, lakini bado ni muhimu sana. Mungu anakubali kwamba
wote wale ambao katika kipindi hiki cha kuendelea kwa utawala wa
dhambi na kifo watasikia ujumbe wa neema na rehema zake kupitia
Kristo, na watapatana na hekima inayotoka juu kiasi kwamba watakiri
hali yao potofu na, wakiamini ujumbe wa Bwana, watajikabidhi
kwake, wakijutia dhambi na kadiri iwezekanavyo wakifidia makosa
yao—hao, badala ya kurudi katika ukamilifu halisi wa kibinadamu,
atawahesabu kuwa dosari zao zimefunikwa kwa haki ya Kristo.
Akishughulika nao atawahesabu kuwa wa haki, akiwahesabia haki
kupitia imani.

Uhalali huu uliohesabiwa, au uhalali kwa imani, hudumu
maadamu imani inaendelea na inaungwa mkono na juhudi za kutenda
mapenzi ya Bwana. (Ikiwa imani na utiifu vitakoma, mara moja
uhalali huo hautahesabiwa tena.) Lakini haki kwa imani haikomi
kadiri kazi ya Utakatifu inavyoendelea. Inaendelea nasi kama Viumbe
Vipya, si tu kutufunika kutoka kwa hukumu ya Adamu, bali pia
kutoka kwa udhaifu wote na kasoro za neno, wazo na tendo ambazo
ni zetu kutokana na udhaifu wa mwili, kupitia urithi (sio kwa hiari).
Hivyo inaendelea kuwalipia watu wa Bwana kama Viumbe Vipya
hata mwisho wa safari yao—kupitia majaribio yote na majaribu
yanayowahitajia kama wagombea, na wanachama wa majaribio wa
Uumbaji Mpya. Ni kwa mujibu wa hili kwamba Mtume anatangaza,
"Basi sasa hakuna hukumu ya adhabu kwa wale walio ndani ya
Kristo Yesu, wasiotembea kwa mwili, bali kwa Roho"—licha ya
ukweli kwamba hazina ya



[F104 ]

asili mpya iko katika chombo cha udongo na kwamba kwa sababu hii
kuna daima dosari zisizotakikana, ambazo ndogo kabisa kati yao
zingetuhukumu kuwa hatustahili zawadi za uzima wa milele katika
eneo lolote kama zisingefunikwa na haki za vazi letu la harusi, vazi la
haki ya Kristo, haki yetu iliyohesabiwa—haki kwa imani. Tutahitaji
haki hii, na itaendelea kuwa vazi letu maadamu tunakaa katika Kristo
na bado tuko katika mwili; lakini itakoma kabisa wakati jaribio letu
litakapomalizika kwa kukubaliwa kwetu kama washindi na tukapewa
sehemu katika Ufufuo wa Kwanza. Kama Mtume anavyoeleza—
hupandwa katika uharibifu, aibu na udhaifu, lakini itaamshwa katika
kutokuwa na uharibifu, katika nguvu, katika utukufu, katika mfano
kamili kwa Bwana wetu, Roho Mhuishaji, ambaye ni mfano halisi wa
utu wa Baba. Ukamilifu huo utakapofikiwa, hautakuwepo tena uhitaji
wa haki iliyohesabiwa, kwa sababu wakati huo tutakuwa wa haki
kweli, wakamilifu kweli. Haijalishi kwamba ukamilifu wa Uumbaji
Mpya utakuwa katika hali ya juu zaidi kuliko ile ya ulimwengu;
yaani, kadiri uhalali unavyohusika haijalishi; wale watakaopokea
neema ya Mungu katika urejesho wa asili ya mwanadamu katika
ukamilifu watakuwa wa haki au wakamilifu wakati kazi hiyo
itakapokamilika; lakini wakamilifu au sahihi katika hali ya chini
kuliko ile ya kiroho. Wale wanaoitwa sasa katika asili ya kimungu na
kuhesabiwa haki kwa imani kabla ya wakati, ili kuruhusu wito na
majaribio yao kama wana wa Mungu, hawataweza kuwa na haki au
wakamilike kikamilifu hadi katika Ufufuo wa Kwanza watfikie ule
utimilifu wa uzima na ukamilifu ambao hautakuwa na chochote cha
ukosefu wa sasa katika sehemu yoyote—ukamilifu ambao sasa
umehesabiwa tu kwao.

Sababu au Msingi wa Kuhesabiwa Haki Kwetu

Mkanganyiko umekuja kwa akili nyingi kuhusu mada hii kwa
sababu ya kupuuza kulinganisha matamko ya Neno la Mungu.
Wengine, kwa mfano, wakiona kauli ya Mtume kwamba
"tumehalalishwa kwa imani" (Warumi 5:1; 3:28; Wagalatia 3:24),
wanashikilia kwamba imani ni ya thamani sana machoni pa Mungu
kiasi kwamba inafunika kasoro zetu. Wengine, wakiona kauli ya
Mtume
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kwamba sisi "tunahesabiwa haki kwa neema ya Mungu" (Warumi
3:24; Tito 3:7), wanashikilia kwamba Mungu anawahesabia haki au
kuwasafisha wale wote anaowataka kwa hiari yake, bila kujali sifa
yoyote, stahili, imani au matendo yoyote yaliyomo ndani yao. Na
wengine bado wanabainisha tamko la Maandiko kwamba sisi
"tunahesabiwa haki kwa damu yake" (Warumi 5:9; Ebr. 9:14; 1 Yoh.
1:7), na kutokana na hili wanasema kwamba kifo cha Kristo kilileta
uhalali kwa wanadamu wote, bila kujali imani na utiifu wao. Na
wengine bado huchukua kauli ya Maandiko kwamba Kristo
"alifufuliwa tena kwa ajili ya uhalali wetu" (Rum. 4:25), na, kwa
msingi wa hili, wanadai kwamba uhalali hutufikia kupitia ufufuo wa
Kristo. Wengine bado, wakichukua andiko linalosema "mtu
hushuhudiwa haki kwa matendo" (Yak. 2:24), hudai kwamba baada
ya yote kusemwa na kufanywa, matendo yetu ndiyo huamua suala la
kupendelewa au kutopendelewa na Mungu.

Ukweli halisi ni kwamba kauli hizi zote ni za kweli, na
zinawakilisha tu nyanja tofauti za swali moja kuu, kama vile jengo
kubwa linavyoweza kutazamwa kutoka mbele, kutoka nyuma, kutoka
pembeni na kutoka pembe mbalimbali. Walipotoa kauli hizi hapo juu,
mitume katika nyakati tofauti walikuwa wakishughulikia nyanja
tofauti za mada hii. Ni juu yetu kuunganisha haya yote pamoja na
kuona katika muunganiko huo ukweli wote kuhusu mada ya
kuhesabiwa haki.

Kwanza kabisa, tunahesabiwa haki kwa neema ya Mungu.
Hakukuwa na wajibu wowote kwa Muumba wetu kufanya chochote
kwa ajili ya uponyaji wetu kutoka kwa adhabu ya haki aliyotuwekea.
Ni kwa fadhili yake au neema yake kwamba, akitangulia kuona
anguko hata kabla ya uumbaji wetu, alituonea huruma, na katika
mpango wake alitayarisha ukombozi wetu kwa Mwana-Kondoo
aliyechinjwa kabla ya kuwekwa kwa misingi ya ulimwengu.
Tufafanue swali hili la upatanisho wetu na Baba—kwamba yote ni
kwa neema yake, kwa njia yoyote ile aliyoona inafaa kuileta.

Pili, tunahesabiwa haki kwa damu ya Kristo—kwa kazi yake ya
ukombozi, kifo chake: yaani, neema ya Muumba kwetu ilidhihirishwa
kwa kutuwekea utaratibu huu—kwamba "Yesu Kristo kwa neema ya
Mungu aonje kifo kwa ajili ya kila mtu," na hivyo kulipa adhabu ya
Adamu. Na
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kwa kuwa ulimwengu wote ulithukumiwa kwa njia ya Adamu,
matokeo ya mwisho yatakuwa ni kufutwa kwa dhambi ya ulimwengu
wote. Tuhakikishe pia juu ya nukta hii, kama ilivyo ya kwanza,
kwamba neema ya Mungu hufanya kazi kupitia njia hii moja tu, ili
"yeye aliye na Mwana ana uzima, na yeye asiye na Mwana hana
uzima," bali anaendelea kuwa chini ya hukumu ya kifo. I Yohana
5:12

La tatu, kwamba Kristo Yesu alifufuka kutoka kwa wafu kwa ajili
ya haki yetu ni kweli vivyo hivyo; kwani ilikuwa sehemu ya mpango
wa kimungu, si tu kwamba Masihi awe mkombozi wa watu, bali pia
awe mbariki au mrekebishi wa wote wanaotamani kurudi katika
maelewano na Baba. Hivyo basi, ingawa kifo cha Yesu kilikuwa cha
umuhimu mkuu kama msingi wa upatanisho wetu, hangeweza kamwe
kuwa njia ya baraka na urejesho wetu kama angeendelea kuwa
amekufa. Hivyo basi Baba, aliyeweka kifo chake kama gharama yetu
ya ukombozi, pia alipanga ufufuo wake kutoka kwa wafu, ili kwa
wakati ufaao awe kiongozi wa haki ya mwanadamu—kwa maana ya
kurejea kwa wanadamu katika hali ya haki, wakiwa na upatanisho na
Mungu.

La nne, sisi (Kanisa) tunahesabiwa haki kwa imani kwa maana
kwamba mpango wa Bwana si kwa ajili ya kuhesabiwa haki halisi au
urejesho wa yeyote katika enzi hii, bali ni kwa ajili ya urejesho wa
kuhesabiwa tu, au wa imani; na hili, bila shaka, linaweza kumhusu tu
wale watakaotumia imani hiyo. Imani yetu wala ukosefu wetu wa
imani haviwezi kuwa na uhusiano wowote na mipango ya kimungu
ambayo Mungu aliipanga ndani yake na amekuwa akiiendeleza na
ataitimiza kwa wakati mwafaka; lakini ushiriki wetu katika neema
hizi zilizotolewa kwetu kabla ya ulimwengu unategemea imani yetu.
Wakati wa enzi ya Milenia, urefu na upana wa mpango wa kimungu
wa wokovu utadhihirishwa kwa wote—Ufalme wa Mungu
utaanzishwa duniani, na yeye aliyeikomboa wanadamu, na ambaye
ameonyeshwa mamlaka ya kuwabariki wote kwa maarifa ya kweli,
atawahesabia haki, au kuwaweka kamili, wengi wote watakao na
watakubali neema ya kimungu kwa masharti ya kimungu.

Ni kweli, imani ya kurejesha inaweza hata hivyo kusemwa kuwa
ni muhimu kwa
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maendeleo kuelekea haki halisi, kwa maana "bila imani haiwezekani
kumfurahisha Mungu," na kwa sababu baraka na thawabu za
urejeshaji zitatolewa kwa njia zitakazohitaji imani; lakini imani
itakayohitajika wakati huo kwa ajili ya maendeleo katika urejeshaji
itatofautiana sana na imani inayohitajika sasa kwa wale "walioitwa
kuwa watakatifu," "warithi-wenza na Yesu," "Viumbe Wapya."
Wakati Ufalme wa Mungu utakapokuwa madarakani na Shetani
amefungwa na maarifa ya Bwana yamejaa duniani, matimizo haya ya
ahadi za kimungu yatatambuliwa na wote, na hivyo macho au
maarifa yataelewa kwa hakika mengi ambayo sasa yanaonekana tu
kwa jicho la imani. Lakini imani itahitajika, hata hivyo, ili waendelee
hadi ukamilifu; na hivyo haki halisi inayopatikana mwishoni mwa
Milenia itafikiwa tu na wale watakaoendelea kutenda kwa imani na
matendo. Ingawa kwa wakati huo imeandikwa, "Wakufa
watahukumiwa kutokana na vitabu kulingana na MATENDO yao,"
tofauti na hukumu ya sasa ya Kanisa "kulingana na IMANI yenu,"
hata hivyo matendo yao hayatakuwa bila imani, kama vile imani yetu
isivyopaswa kuwa bila matendo kadiri uwezo wetu ulivyo.

Tangazo la Mtume kwamba Mungu atawahesabia haki watu wa
Mataifa kwa imani (Gal. 3:8), inaonyeshwa na muktadha kuwa ina
maana kwamba upatanisho kwa njia ya urejeshaji hautatokana na
Agano la Sheria, bali kwa neema chini ya masharti ya Agano Jipya,
ambalo lazima liimaniwe, likubaliwe na kutimizwa na wote
watakaonufaika nalo. Tofauti kati ya haki ya sasa na ile ya baadaye ni
kwamba, wateule wa sasa, kwa kutenda imani inayostahili, hupewa
mara moja ushirika na Baba kupitia haki inayohesabiwa kwa imani;
ilhali kutenda imani ya utiifu chini ya hali bora zaidi za enzi ijayo
hakutaleta haki inayohesabiwa kabisa, na kutasababisha haki halisi na
ushirika na Mungu tu mwishoni mwa Milenia. Ulimwengu kwa
wakati huu utakuwa mikononi mwa Mpatanishi mkuu, ambaye kazi
yake itakuwa kuwafunulia mapenzi ya Mungu na kuwahudumia,
akiwasahihisha na kuwaweka katika hali yao ya awali wale wanaotii,
hadi atakapow
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kuwatangaza haki kwa kweli—wakati huo atawawasilisha wasio na
lawama mbele za Baba, anapokuwa karibu kuikabidhi Ufalme wake
kwa Mungu, yaani Baba. 1 Kor. 15:24

Sasa Bwana anatafuta kundi maalum ili kuunda Uumbaji Wake
Mpya, na hakuna aliyeitwa kwa wito huo wa mbinguni isipokuwa
wale ambao wamefikiwa na maarifa ya neema ya Mungu katika
Kristo, na wameweza kukubali mpangilio huo wa kimungu kwa
imani—kuamini kikamilifu matokeo makuu ya mpango wa Mungu
kiasi kwamba imani yao humo itaathiri na kuunda mkondo wa maisha
yao katika wakati huu, na kuwafanya waheshe maisha yajayo kuwa
ya thamani kuu kiasi kwamba, kwa kulinganisha, maisha ya sasa na
maslahi yake yataonekana kuwa ni hasara na takataka tu.
Wakionyesha imani katika wakati huu wa giza, ambapo kuenea kwa
uovu kunaonekana kushambulia hekima, upendo na nguvu za
Muumba, Wakristo wanahesabiwa na Mungu kana kwamba wameishi
wakati wa Enzi ya Miaka Elfu na kupata urejeshwaji wake hadi
ukamilifu wa kibinadamu; na hadhi hii ya kuhesabiwa inatolewa kwa
kusudi kwamba waweze kutoa kama sadaka ukamilifu huo wa
kibinadamu ambao, chini ya mipango ya kimungu, ambayo hatimaye
wangefikia—ili kwa njia hii waweke miili yao (inayohesabiwa kuwa
kamilifu) na haki zao zote za urejesho, matumaini na malengo ya
kidunia na maslahi, kuwa dhabihu hai—wakibadilisha haya kwa
matumaini na ahadi za mbinguni za asili ya kimungu na urithi wa
pamoja na Kristo, ambapo vimeambatanishwa, kama ushahidi wa
uaminifu wetu, masharti ya mateso na upotevu kuhusiana na maslahi
na heshima za kidunia za mwanadamu.

Tano, kundi hili, ambalo sasa limehalalishwa kwa imani yake,
halipaswi kutarajia kuikana imani yake kwa matendo ya makusudi
yanayopingana nayo. Lazima lijue kwamba wakati Mungu
anashughulika nao kwa neema kutokana na msimamo wa imani, bila
kuwawekea makosa yao, bali akihesabu yote yalilipwa na Mwokozi
wao huko Kalvari—bila kuwawekea makosa yao, bali akishughulika
nao kulingana na roho yao au mapenzi yao au nia yao, na si kulingana
na mwili au matendo halisi
—hata hivyo, atatarajia kwamba mwili utawekwa chini ya utawala
wa akili mpya kadiri iwezekanavyo, "kadiri ilivyo ndani yetu," na
kwamba utashirikiana katika mema yote
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kazi kwa kadiri ya fursa na uwezekano wake. Kwa maana hii na
kwa kiwango hiki kazi zetu zinahusiana na haki yetu—kama
ushuhuda unaothibitisha, unaothibitisha uaminifu wa kujitolea
kwetu. Hata hivyo, hukumu yetu na Bwana si kwa kadiri ya
matendo bali kwa kadiri ya imani: kama tungehukumiwa kwa
kadiri ya matendo yetu, sote tungepatikana "tumekosa utukufu wa
Mungu"; lakini tukihukumiwa kwa kadiri ya mioyo yetu, nia zetu,
Viumbe Wapya wanaweza kupitishwa kwa kiwango cha kimungu
chini ya masharti ya Agano la Neema, ambalo sifa za kafara ya
Kristo hufunika dosari zao zisizokusudiwa. Na kwa hakika hakuna
anayeweza kupinga Bwana kututarajia tutoe matunda ya haki
kama inavyowezekana kwetu katika hali zetu za sasa zisizo
kamilifu. Hasomi zaidi ya hayo, na tusitarajie atakubali na
kutuzawadia kidogo kuliko hayo.

Kama mfano wa utendaji huu wa jumla wa kuhesabiwa haki kwa
neema, kwa damu na kupitia imani yetu, na uhusiano wa matendo na
hayo yote, fikiria huduma ya tramu za umeme. Kituo kimoja kikuu
cha umeme kitaonyesha kwa kiasi fulani chanzo cha kuhesabiwa
kwetu haki—neema ya Mungu. Waya inayobeba mkondo wa umeme
itaonyesha kwa kiasi kisicho kamili Bwana wetu Yesu, Mwakala wa
Baba katika uhalali wetu; magari yatawakilisha waumini na trolleys
zitawakilisha imani inayopaswa kutumika na inayopaswa kusukuma
dhidi ya waya. (1) Kila kitu kinategemea mkondo wa umeme. (2)
Kifuatacho kwa umuhimu ni waya unaobeba mkondo huo kwetu. (3)
Bila mkono wa imani wa kumgusa na kumshinikiza Bwana Yesu, njia
ya haki yetu, hatungepokea baraka yoyote. (4) Baraka tunayoipokea
kwa kuwasiliana na Bwana Yesu ingelingana na kuwashwa kwa gari
kwa umeme, ikionyesha kuwa nguvu ipo na inaweza kutumika; lakini
(5) dereva na mpini wake wanawakilisha hiari ya mwanadamu,
wakati (6) mota yenyewe inawakilisha shughuli au nguvu zetu chini
ya uwezo unaotujia kupitia imani. Nguvu hizi zote kwa pamoja ni
muhimu kwa maendeleo yetu—ili tuweze kukamilisha mzunguko na
hatimaye kufika kwenye maghala ya magari
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ambayo, katika mfano huu, ingelingana na nafasi yetu kama Uumbaji
Mpya katika nyumba ya Baba yetu yenye makao mengi, au hali kwa
ajili ya wana wengi wa asili mbalimbali.

Utakasishaji na Watu Wastahiki wa Zamani

Tukiangalia nyuma, tunaweza kuona kutoka kwa maandiko ya
kitume kwamba zamani sana, kabla ya damu ya thamani kutolewa
kwa ajili ya haki yetu, kulikuwa na watakatifu wa kale—Henoqi,
Nuhu, Abrahamu, Isaka, Yakobo, Daudi, na manabii watakatifu
wengine mbalimbali ambao walitakaswa kwa imani. Kwa kuwa
haingeweza kuwa na imani katika damu ya thamani, basi ilikuwa ni
imani gani ndani yao iliyowatakasa? Tunajibu kama ilivyoandikwa:
"Waliamini Mungu na ikawahesabiwa kwao kuwa haki [uhesabiwa
haki]." Ni kweli, Mungu hakuwafunulia wao, kama alivyotufunulia
sisi, falsafa ya mpango wake, ili tuweze kuona jinsi angeweza kuwa
mwenye haki na bado kuwa mhesabiwa haki wa yeye amwaminiye
Yesu; na, kwa hiyo, hawakuwajibika kwa kutokiamini kile ambacho
hakikuwa kimefunuliwa. Lakini wao waliamini yale ambayo Mungu
alikuwa amefunua, na ufunuo huo ulikuwa na yote tuliyo nayo sasa,
isipokuwa kwa muundo mfupi sana, kama vile mbegu ya mwaloni
inavyobeba mti mzima wa mwaloni. Henoki alitabiri juu ya kuja kwa
Masihi na baraka zitakazotokana nao; Abrahamu alimwamini Mungu
kwamba uzao wake ungetendewa fadhili sana na Mungu kiasi
kwamba kupitia huo mataifa yote yangebarikiwa. Hii ilimaanisha
ufufuo wa wafu, kwa sababu mataifa mengi ya dunia tayari yalikuwa
yameingia katika kifo. Abrahamu aliamini kwamba Mungu aliweza
kuwafufua wafu—hadi kwamba alipojaribiwa alikuwa tayari hata
kumwacha Isaka, ambaye kupitia kwake ahadi ilipaswa kutimizwa,
akihesabu kwamba Mungu aliweza kumfufua kutoka kwa wafu. Jinsi
gani yeye na wengine walivyotambua kwa uwazi mbinu hasa ambazo
Mungu angetumia kuanzisha Ufalme wake duniani na kuleta haki ya
milele kwa kuwahesabia haki wote waliomtii Masihi, hatuwezi kujua
kwa hakika; lakini tuna maneno ya Bwana wetu mwenyewe kuhusu
hilo, kwamba Abrahamu, angalau, kwa uwazi kiasi, alielewa wazo la
siku ijayo ya Milenia, na, pengine,
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pia kwa kiasi fulani alielewa wazo la dhabihu ya dhambi ambayo
Bwana wetu alikuwa akitimiza aliposema, "Abrahamu alifurahi
kuona siku yangu, naye akaiona, akafurahi." Yohana 8:56

Sio wote wanaoona waziwazi tofauti iliyokuwapo kati ya
kuhesabiwa haki kwa Abrahamu na wengine wa zamani ili kuwa na
ushirika na Mungu kabla Mungu hajakamilisha msingi wa ushirika
huo katika dhabihu ya Kristo na kuhesabiwa haki kwa ajili ya uzima
katika enzi hii ya Injili. Hata hivyo, kuna tofauti kubwa kati ya baraka
hizi, ingawa imani ni muhimu kwa zote mbili. Wote walikuwa chini
ya hukumu ya kifo kwa haki, na, kwa hivyo, hakuna aliyeweza
kuhesabiwa huru kutoka kwa hukumu hiyo, "kuhukumiwa haki kwa
uzima" (Warumi 5:18), hadi baada ya dhabihu kuu ya dhambi
kutolewa na Mkombozi wetu; kama Mtume anavyotangaza, dhabihu
hiyo ilihitajika kwanza ili "Mungu awe mwenye haki" katika jambo
hilo. (Warumi 3:26) Lakini Haki, ikitazama utekelezaji wa mpango
wa ukombozi, haikuweza kupinga tangazo lake mapema tu, kama
ushahidi wa neema ya kimungu, kwa wale wenye imani inayohitajika
—kuwatangaza haki kwa kiwango hiki na ushahidi wa ushirika na
Mungu.

Mtume anarejelea "kuhukumiwa haki kwa ajili ya uzima"
(Warumi 5:18) kama mpangilio wa kimungu kupitia Kristo, ambao
hatimaye utafunguliwa kwa wanadamu wote; na ni hii haki ya uzima
ndiyo wale wanaoitwa katika Uumbaji Mpya wanahesabiwa kuipata
sasa, kabla ya ulimwengu, kwa kutenda kwa imani—wanapata haki si
tu ya kuwa katika ushirika na Mungu kama marafiki zake, na si
wageni, wasagaji, watu wa kigeni, maadui, bali pia, inawezekana
kwao kwa imani ile ile kuelewa haki za urejeshaji wa uzima
zilizowekwa salama kwa ajili yao kwa kafara ya Mkombozi, na kisha
kujitoa kafara kwa haki hizo za maisha ya duniani kama wajitolea-
kafara wenza na makuhani-watoza pamoja na Kuhani Mkuu wa imani
yetu, Kristo Yesu.

Ingawa watu waliotukuzwa wa zamani waliweza kupatana na
Mungu kwa imani katika utendaji wa mpango ambao
hawakufunuliwa waziwazi na hata haukuwa umeanza, inaonekana
kwamba
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isingewezekana kwa haki ya kimungu kusonga mbele zaidi ya hapa
kwa yeyote hadi kafara ya dhambi ingefanyika kwa dhati kupitia
kafara ya Kristo. Hii inaendana kikamilifu na tamko la Mtume
kwamba "Mungu...alituandalia [Kanisa la Injili, Uumbaji Mpya]
mambo bora zaidi, ili wao [watakatifu wa kale wanyenyekevu na
waaminifu] wasikamilishwe bila sisi." (Ebr. 11:40) Pia inapatana na
kauli ya Bwana wetu kumhusu Yohana Mbatizaji kwamba, ingawa
hakujainuka nabii mkuu kuliko yeye, lakini, kwa kuwa alikufa kabla
dhabihu ya upatanisho haijakamilika, mtu mdogo zaidi katika daraja
la Ufalme wa mbinguni, Uumbaji Mpya, aliyeahalalishwa kwa ajili
ya uzima (baada ya dhabihu ya dhambi kutolewa) na aliitiwa kuteseka
na kutawala pamoja na Kristo, angekuwa mkuu kuliko yeye.
Mathayo 11:11

Tayari tumeona ukweli kwamba Kristo na Kanisa katika utukufu
watatekeleza kazi ya kuhesabia haki (kurejesha) duniani wakati wa
Enzi ya Miaka Elfu, na kwamba haitakuwa ni kuhesabiwa haki kwa
imani (au kwa hesabu), kama ilivyo kwetu sasa, bali itakuwa ni
kuhesabiwa haki halisi—kuhesabiwa haki kwa matendo kwa maana
kwamba ingawa kutakuwa na mchanganyiko wa imani, majaribio ya
mwisho yatakuwa "kulingana na matendo yao." (Ufunuo 20:12) Sasa
Uumbaji Mpya lazima utembee kwa imani na si kwa kuona; na imani
yao hujaribiwa na inahitajika "kudumu kama waki-ona yeye
asiyeonekana," kama kuamini mambo ambayo, kadiri ya ushahidi wa
nje, hayana uwezekano kwa akili ya kawaida, yasiyo na mantiki. Na
imani hii, ikisaidiwa na kazi zetu zisizokamilika, inaungwa mkono pia
na kazi kamilifu za Bwana kwa niaba yetu, na inakubalika kwa
Mungu, kwa kanuni kwamba ikiwa katika hali zisizokamilika kama
hizi tunajitahidi, kadiri ya uwezo wetu, kumfurahisha Bwana, na
hivyo kushiriki Roho wa Kristo kiasi kwamba tunafurahi kuteseka
kwa ajili ya haki, hii ni uthibitisho kwamba katika hali nzuri zaidi bila
shaka tungekuwa waaminifu kwa kanuni kwa kiwango sawa. Wakati
maarifa ya Bwana yatakapojaza dunia nzima, na giza na ukungu
unaowazunguka waaminifu wa Bwana sasa vitakapotoweka, na Jua
kuu la Haki likiwa linang'aza ulimwengu kwa ukweli, kwa maarifa
kamili ya Mungu, ya tabia yake, ya
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mpango wake—wakati wanadamu watakapoyaona mashahidi ya
kibali, upendo na upatanisho wa Mungu kupitia Kristo katika
kuinuliwa taratibu kwa wote watakaotafuta upatanifu naye—wakati
marejesho ya kiakili, kimwili na kimaadili yatakapodhihirika—hapo
imani itakuwa kwa kiasi kikubwa tofauti na imani ya kipofu
inayohitajika sasa. Wakati huo hawatakuwa "wakiona kwa kioo kizito
[kifusho]"; jicho la imani halitahangaishwa kuona ushahidi wa
mambo ya utukufu yaliyotunzwa sasa kwa ajili ya wale
wanaompenda Mungu, kwa maana mambo hayo matukufu
yataonyeshwa kwa uwazi zaidi kwa wanadamu. Ingawa watu
watamwamini Mungu na kuwa na imani naye wakati huo, kutakuwa
na tofauti kubwa kati ya kuamini hivyo kwa ushahidi wa hisia zao na
imani ambayo Uumbaji Mpya lazima uitumie sasa kuhusu mambo
ambayo hatuyaoni. Imani ambayo Mungu anatafuta sasa kwa watu
wake ni ya thamani machoni pake, na inaashiria kundi dogo, la
kipekee; kwa hiyo, ameweka thawabu kubwa, au zawadi, juu yake.
Wakati enzi ya Milenia itakapokuwa imeanza kikamilifu, haitakuwa
na uwezekano wa kuishuku ukweli wa jumla, na hivyo basi itakuwa
si jambo la busara kuendelea kutoa thawabu maalum kwa wale
wasiotashuku.

Lakini ingawa maarifa ya Bwana yataijaza dunia yote, na
hakutakuwa na haja ya kumwambia jirani yako, Mjue Bwana! Hata
hivyo, kutakuwa na jaribio tofauti kwa mwanadamu—siyo la imani
bali la matendo—Ila utiifu; kwa maana "itakuwa kwamba nafsi
isiyomsikia [kutii] nabii huyo, itakatiliwa mbali kati ya watu."
(Matendo 3:23) Ni katika kipindi hiki cha giza kwa upande wa
utimizo wa mpango wa Mungu, ambapo dhambi imejaa na Shetani
ndiye mkuu wa dunia hii, ambapo Bwana wetu anaweka uzito
mkubwa juu ya imani; akisema, "Kama imani yako, ndivyo
itakavyokuwa kwako" (Mathayo 9:29); na tena, "Hii ndiyo ushindi
ulioushinda dunia, yaani, imani yenu." (I Yohana 5:4) Lakini kuhusu
hukumu ya ulimwengu, au siku ya hukumu katika enzi ya Miaka
Elfu, tunasoma kwamba wote watahukumiwa kulingana na matendo
yao—yakisaidiwa na imani; kulingana na matendo yao ndivyo
itakavyokuwa kwao, na watasimama wakiidhinishwa au kukataliwa
mwishoni mwa enzi ya Miaka Elfu. Ufu. 20:12
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Uhalalishaji, kama tulivyoona tayari, unamaanisha kumleta
mwenye dhambi katika muafaka kamili na Muumba wake. Hakuna
mahali popote tunaposoma kuhusu uhitaji wa mwenye dhambi
kuhalalishwa mbele ya Kristo, bali kwamba kupitia haki ya Kristo
atahalalishwa mbele za Baba, na inaweza kutusaidia kuelewa mada
hii nzima kuchunguza kwa nini ilivyo hivyo. Ni kwa sababu Muumba
anasimama kama mwakilishi wa sheria yake mwenyewe, na kwa
sababu aliweka baba Adamu na uzao wake chini ya sheria hiyo
mwanzoni, akitangaza kwamba kufurahia kwao neema na baraka
zake na uzima wa milele kulitegemea utiifu, na kwamba kutotii
kungepoteza neema hizi zote. Nafasi hiyo haiwezi kupuuzwa. Kwa
hiyo, kabla ya wanadamu kupata ushirika na Mungu, na baraka yake
ya uzima wa milele, ni lazima kwa namna fulani warudi katika
muafaka kamili na Muumba wao, na hivyo, warudi kwenye ukamilifu
ambao utastahimili nuru kamili ya uchunguzi wa kimungu na jaribio
kamili la utiifu. Hivyo basi ulimwengu, tuseme, ulikuwa nje ya
ufikiaji wa Mwenyezi—ambaye kwa makusudi aliweka sheria zake
ili zisiweze kufikiwa na Haki na kufanya mpango wake wa sasa wa
ukombozi na urejesho, au uhalalishaji, au kurudisha katika ukamilifu
wale walio tayari na watiifu, kupitia Mkombozi, ambaye, kwa wakati
huo, angesimama kama Mpatanishi wao au mpatanishi wao.

Mpatanishi, ingawa ni mkamilifu, hakuwa na sheria ya
kudumisha—hakutoa hukumu yoyote dhidi ya Adamu na uzao wake
ambayo ingemzuia kutambua na kuwa na huruma kwa kasoro zao.
Kinyume chake, alinunua dunia iliyo katika dhambi na ukosefu wa
ukamilifu, akitambua kikamilifu hali yake isiyokamilika. Anachukua
wanadamu jinsi anavyowapata, na wakati wa Milenia atashughulikia
kila mtu duniani kulingana na hali yake mahususi, akiwa na huruma
kwa wanyonge na kutaka zaidi kutoka kwa wenye nguvu zaidi, hivyo
kujirekebisha yeye na sheria za Ufalme wake kwa utofauti wote,
dosari, udhaifu, nk., anavyowapata, kwa maana "Baba
amemkabidhi Mwana hukumu yote." (Yohana 5:22) Mwana
ataonyesha kwa wanadamu kiwango kamili cha sheria ya kimungu
ambacho lazima wafikie hatimaye kabla ya kuwa wa haki
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na kupendeka machoni pa Mungu—mwishoni mwa enzi ya Milenia;
lakini hatasisitiza kiwango hicho na kusema kwamba wote
wasiotimiza ni wakiukaji wake, wanaohitaji kupokea neema kufunika
kila ukiukaji, haijalishi ulikuwa wa hiari au bila kukusudia. Kinyume
chake, upatanisho huu wote kwa ajili ya ukiukaji wa sheria ya Mungu
iliyo kamilifu na isiyobadilika utakuwa umekamilika kabla hata
hajashika hatamu za utawala.

Kristo tayari ametoa gharama katika dhabihu yake mwenyewe.
Tayari amehesabia kwa neema haki hiyo kwa familia ya imani, na
kufikia mwisho wa enzi hii ya Injili atatumia kikamilifu dhabihu yote
ya dhambi kwa niaba ya "watu wote"—dunia nzima ya wanadamu.
Mungu ameonyesha kupitia mfano wa Siku ya Upatanisho kwamba
itakubaliwa, na kwamba kutokana na ukubali huo ndipo Kristo na
Kanisa lake watakapochukua mamlaka ya dunia chini ya kile
kinachoweza kuitwa sheria ya kijeshi, au utawala wa kidikteta,
unaoweka kando sheria na viwango vya kawaida kwa sababu ya hali
ya dharura, na hutekeleza sheria kwa namna inayofaa, si kwa wale
walio katika hali kamilifu, au sahihi (kama zilivyo sheria za ufalme
wa Yehova), bali inayofaa kwa hali ya uasi na fujo iliyosababishwa
duniani kwa sababu ya dhambi. Utawala huu wa dharura—ambapo
Mfalme hatatawala tu kama mfalme bali pia kama hakimu na kuhani
mkuu—umeundwa, kama tulivyoona sasa, ili kuuhesabia ulimwengu
haki kwa kweli, si kwa hesabu tu, kwa matendo kama kiwango au
jaribio la mwisho—ukisaidiwa na imani. Uhesabi huu wa haki wa
kweli utafanyika, si mwanzoni mwa utawala wa Miaka Elfu, bali
kama matokeo ya utawala huo—mwishoni mwake.

Uhalalishaji kwa imani wa wakati huu ni kwa lengo la
kuwaruhusu wachache, ambao Mungu aliwateua kuwaita katika
huduma yake maalum, kushiriki katika Agano la Abrahamu kama
Mbegu ya ahadi, kama watoaji-sadaka wa pamoja, na, hivyo basi,
warithi-wenza pamoja na Yesu. Hata kwa hawa Mungu hawezi
kufanya mkataba wa moja kwa moja, bali, tuseme, hata baada ya wao
kuhesabiwa haki kwa imani na kwa sifa za Mwokozi wao,
wanatendewa kama wasio na uwezo na wanajulishwa kwamba
wanakubaliwa tu katika Mpendwa—katika Kristo—na yote yao
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mikataba ya agano yao ya kutoa dhabihu, isipokuwa ikidhaminiwa
naye, haitakuwa na uhalali wowote.

Ni wazi kabisa kwamba lengo pekee la enzi hii ya Injili ni kuitoa
kundi dogo kutoka kwa wanadamu ili kuwa wanachama wa Uumbaji
Mpya, na kwamba mpangilio wa kuwahesabia haki waumini kwa ajili
va uzima, kwa imani, ni kwa lengo la kuwapa hadhi mbele za Mungu
ambayo kwa njia yake wanaweza kuingia katika wajibu wa agano
unaohitajika kwa wagombea wa Uumbaji Mpya. Kama ilivyoelezwa
tayari, sharti ambalo watakubaliwa kwa Uumbaji Mpya ni lile la
kujitoa dhabihu; na kwa kuwa Mungu hataki kupokea kama sadaka
chochote chenye dosari, sisi, kama wanachama wa kizazi chenye
dosari na kilichohukumiwa, hatungeweza kupokelewa hadi kwanza
tuwe tumehalalishwa kutokana na dhambi zote; ili, kama Mtume
anavyoieleza, tuweze "kuwasilisha miili yetu dhabihu zilizo hai,
takatifu, zinazokubalika kwa Mungu, yaani ibada yetu ya busara."
Rum. 12:1

Walio Halalishwa kwa Muda

Kwa kuzingatia haya, tutaambia nini kuhusu wale wanaofikia
msimamo wa imani kwa Mungu na kiwango fulani cha haki, ambao,
wakiwa wameona kwamba maendeleo zaidi katika njia ya Bwana
yanamaanisha kujitoa kafara, kujikana nafsi, n.k., bado wanajizuia,
wakikataa kuingia katika lango jembamba na njia nyembamba ya
utakatifu kamili—hata kufa? Je, tutasema kwamba Mungu ana hasira
nao? Hapana: ni lazima tuchukulie kuwa hadi hatua fulani,
wakiendelea katika njia za haki, walikuwa wakimfurahisha Mungu.
Na kwamba wanapokea baraka, Mtume anaonekana kutangaza,
akisema:* "Tukiwa tumehalalishwa kwa imani, tuna amani na Mungu
kwa njia ya Bwana wetu Yesu Kristo." Amani hii inaashiria ufahamu
fulani wa mpango wa kimungu kuhusiana na kufutwa kabisa kwa
dhambi za muumini katika siku zijazo (Matendo 3:19); pia inaashiria,
kiwango kizuri cha mapatano na kanuni za haki, kwani imani katika
Kristo daima hurekebisha. Tunafurahi pamoja na wote wanaofika
hapa; tunafurahi kwamba wana faida hii juu ya umati wa wanadamu
ambao mungu wa dunia hii amewapofusha kabisa,

*Wazo la baadaye la mwandishi ni kwamba andiko hili linaweza kuchukuliwa
kuwa linahusu wale walio halalishwa kiuhai.
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na ambao, kwa hiyo, hawawezi kwa sasa kuona na kuthamini neema
ya Mungu katika Kristo. Tunawasihi wale walio hivi kufanya yaliyo
mema ili waendelee kuwa katika neema ya Mungu.

Lakini bila kujali jinsi tunavyoweza kufurahi na wao, na jinsi
amani na furaha vinavyoweza kuwafikia waumini hao, wanaotafuta
kutembea katika njia ya haki lakini wakiepuka njia nyembamba ya
kafara, ni lazima kwa uwazi tuonyeshe kwamba wao "hupokea neema
ya Mungu bure" (2 Kor. 6:1)—kwa sababu neema ya Mungu katika
haki waliyopokea, ilikusudiwa kuwa ngazi ya kupanda hadi haki na
baraka kubwa zaidi za wito mkuu wa Uumbaji Mpya. Neema ya
Mungu hupokelewa bure na watu wa namna hiyo, kwa sababu
hawatumii fursa hii kuu, ambayo sawa yake haijawahi kutolewa kwa
yeyote, na, kadiri Maandiko yanavyoashiria, haitatolewa tena kamwe.
Wanapokea neema ya Mungu bure, kwa sababu fursa za urejeshwaji
ambazo zitawekwa kwao katika enzi ijayo zitawekwa kwa jamii yote
ya waliokombolewa. Neema ya Mungu katika enzi hii inajumuisha tu
ukweli kwamba walifahamishwa kuhusu wema wake kabla ya
ulimwengu, kwa kusudi kwamba kupitia kuhesabiwa haki waendelee
hadi kufikia wito na kushiriki zawadi ya utukufu itakayotolewa kwa
kundi lililochaguliwa la Kristo, Ukuhani wa Kifalme.

Ukitaangalia ulimwengu unaojiita "Kikristo," inaonekana wazi
kwamba umati mkubwa hata wa waumini wakweli hawajawahi
kuvuka hatua hii ya awali ya kuhesabiwa haki: wame "kuonja
kwamba Bwana ni mwema," na hilo limewatosha. Badala yake, kwa
ladha hii walipaswa kuwa wameamshwa kikamilifu kwa njaa na kiu
kubwa zaidi ya haki, ya kweli, ya maarifa zaidi ya tabia na mpango
wa kimungu, ya ukuaji zaidi katika neema na maarifa na upendo, na
kufikia uelewa zaidi wa mapenzi ya kimungu kuhusu wao, jambo
ambalo tutalizingatia baadaye, chini ya kichwa cha Utakatifu.

Kadiri tunavyoweza kutambua, faida ya kwa majaribio
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kuhukumiwa haki kunahusu tu maisha haya ya sasa, na faraja ambayo
sasa wanahisi kuhusiana na tabia ya neema ya Mungu na
mwingiliano wake wa baadaye nao. Na bado maarifa yao katika
nyanja hizi ni duni sana kiasi kwamba wakati mwingine huimba,
"Mara nyingi husababisha fikra za
wasiwasi, Je, mimi ni wake au
sivyo."

Ukweli ni kwamba, ingawa Kristo amekuwa hekima yao hadi
kufikia hatua ya kuwaonyesha uhitaji wao wa Mwokozi, na, zaidi ya
hayo, kuwaonyesha kitu kuhusu wokovu uliotolewa ndani yake, bado
si mpango wa kimungu kwamba aendelee kuwa hekima yao na
kuwaongoza katika "mambo ya kina ya Mungu" isipokuwa
watakapokuwa wafuasi wa nyayo zake kwa kujitolea na kujitolea
kikamilifu. Mwamini asiye mtakatifu kwa vyovyote vile si Kiumbe
Kipya, ingawa, akiona kiasi fulani cha njia za Mungu na mabhitaji
yake, anatafuta kuishi maisha ya kimaadili, yenye busara, na ya
uaminifu duniani. Bado yeye ni wa udongo; hajawahi kusonga mbele
kubadilisha haki zake za kibinadamu, za kidunia (zilizohakikishwa
kupitia Yesu) kwa ajili ya vitu vya mbinguni ambavyo Bwana kupitia
Dhabihu yake alifungua mlango. Kama katika mfano, Walawi
hawakuruhusiwa kuingia katika Maeneo Matakatifu ya Hema la
Mkutano au hata kuona vitu vilivyomo, ndivyo pia katika kinyume
chake, waumini wasiojitakasa hawaruhusiwi kuingia katika mambo
ya kina ya Mungu au kuona na kuthamini ubora wake, isipokuwa
kwanza wawe wanachama wa Ukuhani wa Kifalme kwa kujitakasa
kikamilifu.

Kutarajia upendeleo maalum na neema kutoka kwa Bwana wakati
wa enzi ya Milenia kwa sababu ya kupokea neema yake katika
maisha ya sasa bure inaonekana sana kama kutarajia baraka maalum
kwa sababu baraka ya awali ilitumika vibaya au haikathaminiwa. Je,
si ingekuwa kwa ujumla inafanana na jinsi Mungu alivyoshughulika
hapo zamani ikiwa tungegundua kwamba wengine ambao
hawajapewa fadhili wakati wa enzi hii ya Injili watafadhiliwa kwa
fadhili kuu wakati wa enzi ijayo? Je, hii si ingekuwa kwa kiasi
kikubwa inafuata maneno ya Bwana wetu, "Wako wa mwisho
watakaokuwa wa kwanza, na wa kwanza watakaokuwa wa mwisho"?
Hakika, Mtume anaeleza wazi kwamba wakati Uumbaji Mpya
utakapokuwa
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kukamilika na enzi ya Milenia kuanzishwa, neema maalum ya
Mungu itarudi tena kwa Israeli wa asili, ambayo ilitwaliwa kutoka
kwao mwanzoni mwa enzi hii ya Injili. Rum. 11:25-32

Wale waliothibitishwa kuwa na ushirika na Mungu kabla ya enzi
hii, waliokuwa wakidumisha haki yao, na ambao, kama zawadi,
watatengenezwa kuwa "wakuu katika dunia yote" chini ya Ufalme wa
mbinguni, walidumisha haki hiyo kwa gharama ya kujinyima vitu vya
kidunia. (Ebr. 11:35) Wale wa enzi hii, watakao tumia na kudumisha
haki yao ipasavyo, lazima wafanye hivyo kwa gharama ya mwili.
Kundi dogo, watiifu kwa kiwango cha kipekee, watatoa maisha yao
katika huduma ya ukweli na ya ndugu, na hivyo kuwa nakala za
Mkuu wa Uokozi wetu. Darasa la pili, linalozingatiwa mahali pengine
kama "Kikundi Kikubwa," lazima lipate thawabu yake kwa gharama
ya mwili pia, ingawa kwa sababu ya shauku ndogo katika kujitolea,
wanapoteza thawabu kuu ya Uumbaji Mpya na haki zake za Ufalme.
Madai haya matatu yanaonekana kuwa ndiyo pekee yanayofaidika
zaidi ya maisha ya sasa kupitia fursa maalum za enzi hii ya
kuhesabiwa haki kwa imani.

Shughuli za Ufalme, chini ya nuru ya maarifa kamili na kwa njia
ya matendo, kwa sababu mbalimbali, bila shaka zitawavutia zaidi
kwanza Israeli wa mwili, ambao, upofu wao utakapokuwa
umeondolewa, watakuwa na bidii kuu kwa Mpakwa wa Bwana,
wakisema, kama ilivyoonyeshwa katika unabii, "Huyu ndiye Mungu
wetu; tulimngoja, naye atatuokoa." (Isaya 25:9) Lakini ingawa
Israeli kwa kawaida ndiye atakayekuwa wa kwanza kuingia katika
mpangilio huu mpya, baraka na fursa za Ufalme, shukrani kwa
Mungu! zitaenea kwa kasi kote ulimwenguni—ili kwamba mataifa
yote yawe wana wa Abrahamu kwa maana kwamba yashiriki katika
baraka zilizomwahiwa—kama ilivyoandikwa, "Nimekufanya baba wa
mataifa mengi; katika uzao wako familia zote za dunia zitabarikiwa."

Kristo Aliyetutakasa

Hukumu au maarifa ya Mungu yalipofika kwetu kutokana na
dhabihu ya Bwana wetu Yesu kwa niaba yetu, na kama uhalali
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basi ilipatikana kwa haki yake, tulipokubali kafara yake na tukaweka
yote yetu wakfu kwa Mungu, vivyo hivyo utakatifu wetu ni kwa njia
yake. Hakuna mtu anayeweza kujitakasa kwa maana ya kujifanya
apokelewe na kupokewa katika familia ya Mungu ya Uumbaji Mpya,
akiwa ameumbwa upya kwa Roho wake. (Yohana 1:13; Ebr. 5:4)
Kama haki ya Kristo ilivyokuwa muhimu kwa haki yetu, ndivyo
kupokewa kwetu naye kama wanachama wa mwili wake, ukuhani wa
chini wa kifalme, na msaada wake endelevu, ni muhimu sana katika
kuhakikisha wito wetu na uteuzi wetu. Mtume anawakemea wengine
kwa "kutoshikilia Kichwa" (Wakolosai 2:19), na tunaona kwamba
utambuzi huu wa Kristo Yesu, si tu kama Mwokozi kutoka kwa
dhambi bali pia kama Kichwa, mwakilishi, mwongozo, mwalimu, na
mlinzi wa mwili (Kanisa) ni muhimu kwa kila mwanachama wake.
Bwana wetu anaonyesha uhitaji huu wa kuendelea kuwa chini ya
uangalizi wake, akisema mara kwa mara, "Kaeni ndani yangu;
...kama tawi haliwezi kuzaa tunda lenyewe, isipokuwa likikaa ndani
ya mzabibu; ndivyo nanyi hamwezi, isipokuwa mkikaa ndani yangu."
(Yohana 15:4) "Mkikaa ndani yangu, na maneno yangu yakiwa ndani
yenu, mtakuomba mtakachotaka, na kitawatendekea." (Yohana 15:7)
Mtume anaonyesha haja hii ileile ya kukaa ndani ya Kristo; akisema,
"Ni jambo la kutisha kuanguka mikononi mwa Mungu aliye hai."
(Ebr. 10:31) Anaendelea kueleza maana yake kwa kunukuu kutoka
katika unabii: "Kwa maana Mungu wetu ni moto utakaoteketeza."
Upendo wa Mungu, si kwa kiwango kidogo kuliko haki yake, huwaka
dhidi ya dhambi yote, na "maovu yote ni dhambi"; "hawezi
kuutazama [au kuutambua] dhambi"; kwa hiyo, ameandaa, si kwa
ajili ya kuhifadhi wenye dhambi, bali kwa ajili ya kuwakomboa
kutoka kwa ugonjwa na kutoka kwa adhabu yake ya maangamizi.

Hii inatuhakikishia, kwa muafaka na matamko mbalimbali ya
Maandiko, kwamba wakati unakuja ambapo dhambi na wenzi wa
dhambi, pamoja na yote yanayoambatana nayo ya maumivu, huzuni
na kifo, vitaondolewa. Shukrani Mungu! tunaweza pia kufurahi
katika sifa hii ya tabia ya kimungu, kwamba Mungu ni moto
unaoteketeza, tunapojua kwamba ametupatia kimbilio katika Kristo
Yesu kwa kipindi cha kasoro zetu zisizotokana na hiari yetu, na
kwamba ametupatia pia ndani yake ukombozi wetu wa mwisho
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utolewaji kutoka kwa dhambi na kifo na udhaifu wote, katika mfano
wake kamili; kwa Uumbaji Mpya, ukamilifu wa asili ya kimungu na
utimilifu wake; kwa "Kikundi Kikubwa" ukamilifu katika ngazi
inayolingana kiasi na ile ya malaika; kuwa watumishi, wenzake wa
Kanisa lililotukuzwa—"bakhri, wenzake, wanaomfuata." (Zab.
45:14) Watu waliotukuzwa wa zamani, kisha, watakamilishwa katika
asili ya kibinadamu, wakiwa picha za Mungu katika mwili na
wawakilishi waliotukuzwa wa Ufalme wa mbinguni, na njia za baraka
za kimungu kwa familia zote za dunia. Hatimaye, majaribu na fursa
na majaribio ya enzi ya Milenia yatakapowaleta wote walio tayari na
watiifu hadi ukamilifu, na kudhihirisha uaminifu wao kwa Mungu,
hawa pia watakuwa wamefikia ukamilifu wa kibinadamu, sura ya
Mungu katika mwili; na miongoni mwa hawa wote mapenzi ya
Mungu yataeleweka na kutendwa kikamilifu sana—na kwa dhati—
hadi hatakuwa tena kwao kama moto unaoteketeza, kwa sababu
uchafu wao wote utakuwa umeondolewa chini ya nidhamu ya
Mwombezi mkuu, ambaye wote walikabidhiwa kwa upendo na
hekima ya Baba. Kristo wakati huo "ataona kwa mateso ya roho yake
na kuridhika" na matokeo.

Utakatifu una maana ya kutengwa kwa ajili ya utume mtakatifu.
Watu wenye dhambi hawaitwi kwa utakatifu, bali kwa toba; na watu
wenye dhambi wanaotubu hawapangiwi kujitolea, bali kuamini katika
Bwana Yesu Kristo ili kupata haki. Utakatifu unasisitizwa tu kwa
kundi la wale waliohalalishwa—kwa waumini katika ahadi za Mungu
zilizozingatia Kristo na kuthibitishwa na kafara yake ya fidia. Hii
haimaanishi kwamba utakatifu si jambo linalowafaa wanadamu wote:
inamaanisha tu kwamba Mungu alitabiri kwamba maadamu mtu yuko
katika nafasi ya mwenye dhambi asiyetubu, itakuwa bure kumwalika
ajitengeneze kwa ajili ya maisha ya utakatifu; ni lazima kwanza
atambue uanadhambi wake na atubu. Hii haimaanishi kwamba mtu
anayejuta hapaswi kutakaswa, kuwekwa kando kwa ajili ya utakatifu
wa maisha, lakini inamaanisha kwamba utakatifu ambao ungesahau
haki ungelikuwa bure kabisa.
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Katika mpangilio wa Mungu, ni lazima kwanza tujifunze kuhusu
wema wa kimungu katika utoaji uliofanywa kwa ajili ya dhambi zetu,
na ni lazima tukubali mpangilio wake kama zawadi ya bure kupitia
Kristo, kabla hatujaweza kuwa katika mtazamo unaofaa wa kujitolea,
au kujitakasa kwa ajili ya huduma yake. Zaidi ya hayo, lengo la
mpangilio huu wote wa enzi ya Injili—wito wa toba, kutangazwa kwa
habari njema hadi haki na mwaliko kwa waumini wote kujitakasa au
kujitolea kwa Mungu, yote ni vipengele au sehemu za mpango mkuu
mmoja ambao Mungu sasa anaufanyia kazi—ni ukuaji wa Uumbaji
Mpya. Mungu ameamua tangu kale kwamba wote watakaokuwa wa
Uumbaji Mpya lazima wawe watoaji dhabihu—wa "Ukuhani wa
Kifalme"; na kila mmoja wao lazima awe na kitu cha kumtolea
Mungu, kama vile Kuhani wetu Mkuu ambaye "alijitoa dhabihu kwa
Mungu." (Ebr. 7:27; 9:14) Wahudumu wote wa upadrezi lazima
wajitoe kwa Mungu pia; kama vile Mtume anavyohimiza: "Naomba
ninyi, ndugu [ndugu, kwa sababu mmesahihishwa na hivyo
mmeingizwa katika ushirika na Mungu], kwa rehema za Mungu
[msamaha wa dhambi ambao tayari mmeupata], mpate kujitoa miili
venu kuwa dhabihu hai, takatifu, iliyokubalika kwa Mungu, na ibada
yenu ya akili." (Warumi 12:1) Basi, sasa, kumbuka kwamba kwa
kuwa miili yetu kwa kweli si "takatifu," lazima ifanywe kuwa takatifu
kwa hesabu kabla ya kuweza kuwa "inayokubalika kwa Mungu," na
kuhesabiwa kuwa "takatifu"; yaani, lazima tuwe na haki kwa imani
katika Kristo kabla ya kuwa na chochote kitakatifu na
kinachokubalika cha kutoa juu ya madhabahu ya Mungu; na lazima
iwekwe juu ya madhabahu ya Mungu, itolewe kafara, na ikubaliwe
naye kwa mkono wa Kuhani wetu Mkuu, kabla hatujahesabiwa kuwa
sehemu ya "Ukuhani wake wa Kifalme."

Utakatifu utakuwa sharti la Mfalme Mkuu wakati wa enzi ya
Milenia. Ulimwengu wote utaombwa kutakaswa, kujitenga na uchafu,
na dhambi za kila aina, na kutii mapenzi ya kimungu, kama
yanavyoonyeshwa katika Ufalme na wakuu wake. Baadhi, basi,
wanaweza kufuata utakatifu wa maisha ya nje bila kutakaswa
mioyoni: hao wanaweza kupiga hatua kiakili, kimaadili na kimwili—
hadi kikomo kamili cha urejeshaji—hadi ukamilifu kamili, na kwa
kufanya hivyo wao



[F123 ]

watajifurahia, kwa wakati huo, baraka na thawabu za kipindi hicho
cha utukufu, hadi mwisho wake kabisa; lakini isipokuwa utakatifu
wao kufikia wakati huo utafikia hata mawazo na nia za mioyo yao,
hawatafaa kwa hali za milele baada ya Enzi ya Miaka Elfu, ambazo
hakuna kitakachoingia kisichoendana kabisa na mapenzi ya kimungu
kwa fikra, neno na tendo.

Lakini huku tukifuatilia utakatifu kama kanuni kuu na kazi zake
katika ulimwengu siku zijazo, tusisahau ukweli kwamba Maandiko
yaliandikwa mahususi "kwa ajili ya funzo /etu"—kwa ajili ya funzo la
Uumbaji Mpya. Wakati wa dunia utakapofika kwa ajili ya
mafundisho yake katika mwelekeo wa utakatifu, itakuwa na
Mwalimu Mkuu: Jua la Haki litakapomimina maarifa ya Mungu kote
duniani. Hakutakuwa tena na Babel ya nadharia na mafundisho
yanayochanganya; kwa maana Bwana ameahidi kuhusu siku hiyo,
akisema, "Nitawageuzia watu lugha safi [ujumbe], ili wote wamwite
jina la Bwana, wamtumikie kwa pamoja." (Sef. 3:9) Mtume
anazungumza na Uumbaji Mpya pekee, anapotangaza kwamba Kristo
"kutoka kwa Mungu amefanywa kwetu kuwa hekima, haki, utakatifu
na ukombozi." Basi, tuweke makini zaidi kwa mambo haya
yaliyoandikwa kwa ajili ya mafundisho yefu na ambayo ni wazi ni
muhimu kwetu ikiwa tungetaka kuifanya wito wetu na uteuzi wetu
kuwa thabiti ili kushiriki katika Uumbaji Mpya.

Kama Bwana alivyowaambia Waisraeli wa kawaida,
"Watakasishe" na "Mimi nitawatakasa" (Mambo ya Walawi 20:7,8,
Kutoka 31:13), ndivyo pia anavyowaelekeza Muisraeli wa kiroho
kujitakasa, kutoa mwili wake kuwa dhabihu hai, kujitoa kwa Mungu
katika na kupitia sifa za upatanisho wa Kristo; na wale tu wanaofanya
hivi wakati wa "wakati uliokubaliwa" Bwana huwakubali na
kuwaweka wakfu kuwa watakatifu, akiandika majina yao katika
kitabu cha uzima cha Mwana-kondoo (Ufunuo 3:5), na kuwapangia
taji za utukufu, heshima na usiokufa ambazo zitakuwa zao ikiwa
watathibitisha kuwa waaminifu kwa ahadi zao zote, ambazo,
tunahakikishiwa, ni "huduma ya busara tu." Ufunuo 3:11
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Kama vile kuwekwa wakfu kwa Walawi katika mfano ulikuwa ni
kuwekwa wakfu kunakoweza kupimika kwa ajili ya kufuata uvadilifu,
lakini si kuwekwa wakfu kwa ajili ya dhabihu, ndivyo hatua hii
inayofuata ya utakatifu inayohusu wale wanaokubali wito wa Mungu
kwa Ukuhani wa Kifalme iliashirishwa katika mfano kwa kuwekwa
wakfu kwa Haruni na wanawe katika ofisi ya ukuhani—kuwekwa
wakfu kwa ajili ya dhabihu. Ilikuwakilishwa na mavazi meupe ya
kitani yaliyowakilisha haki, uhalali, na kwa mafuta ya upako na kwa
dhabihu, ambazo makuhani wote walishiriki. Ebr. 8:3

Katika mifano ya Kilevi, upakizwa utakatifu mbili zinaonyeshwa
waziwazi: (1) upakizwa utakatifu wa jumla wa Walevi wote; (2)
upakizwa utakatifu maalum wa Walevi wachache waliokuwa
wachinjaji wa dhabihu au makuhani. Ya kwanza inaashiria utakatifu
wa jumla wa kuishi maisha matakatifu na kumtii Mungu ambao
waumini wote hufanya, na ambao kwa neema ya Mungu, kupitia
Kristo, huwatimizia, kwa njia ya awali, "hukumu ya haki ya uzima"
na amani na Mungu. Hili ndilo jambo ambalo waumini wote wa
kweli huelewa na kulipitia katika enzi hii. Lakini, kama Mtume
anavyoeleza, "mwisho wa amri ni upendo unaotoka moyoni mwema"
(I Tim. 1:5); yaani, Mungu anaona kabla kwamba utii wetu kwa
wakfu wetu wa kwanza, utii wetu kwa masharti ya haki yetu katika
enzi hii ya sasa, hatimaye utatuongoza hadi kwenye wakfu wa pili
kama makuhani kwa ajili ya dhabihu.

Vipi hivyo? Kwa sababu kuishi kwa utakatifu na utiifu kwa
Mungu kunajumuisha "upendo unaotoka moyoni mwangu safi" kwa
Mungu na kwa wanadamu wenzetu. Upendo kwa Mungu
unamaanisha "kwa moyo wetu wote, akili zetu zote, nafsi zetu zote na
nguvu zetu zote"; na upendo huo hautangojea amri bali utaomba
huduma, ukisema, "Bwana, unataka nifanye nini?" Kila "Mwisraeli
wa kweli" katika kuja kwake kwanza alikuwa na utakatifu huu wa
msingi—ulioonyeshwa kwa mfano katika Walawi
—mna kwa wale waliokuwa hivyo Bwana aliwapa wito maalum wa
Injili, kujitolea hadi kufa, kutekeleza dhabihu ya maslahi yao ya
kidunia kwa ajili ya yale ya mbinguni, kuungana katika mstari kama
wafuasi wa nyayo za Yesu, Mkuu wa Uokozi wetu, katika njia
nyembamba ya kwenda kwenye utukufu, heshima na uzima usio na
mwisho. Wale waliotii mwaliko huo walikubaliwa kama makuhani,
wanachama wa mwili wa Kuhani Mkuu wa Imani yetu, "wana wa
Mungu." Yohana 1:12
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Katika enzi yote ya Injili mpango uleule wa utendaji unaendelea:
(1) utakatifu kwa utiifu na haki—kama Walawi wa kinyume; kisha
kugundua kwamba haki inamaanisha upendo mkuu kwa Mungu na
hamu ya kumjua na kutenda mapenzi yake; kisha, baadaye, ufahamu
kwamba sasa uumbaji wote umepindika na kupotoshwa na
kutopatana na Mungu kiasi kwamba kupatana naye kunamaanisha
kutopatana na uasi wote katika mwili wetu wenyewe na vilevile
katika wengine; kisha kumtazama na kumwomba Bwana kujua kwa
nini alituita na kuukubali utakatifu wetu na bado inaonekana
hajafanya hili liwezekane isipokuwa kwa kujitoa kafara. Kwa jibu la
kilio hiki Bwana anaelekeza kwamba, "Ninyi mliitwa katika tumaini
moja la wito wenu" (Efe. 4:4), na kwamba wito huo ni wa kushiriki
urithi pamoja na Bwana wetu katika utukufu, heshima na kutokufa
kwa Ufalme (Luka 12:32; Rum. 2:7), na kwamba njia ni nyembamba
na ngumu kwa sababu kustahimili kwa mafanikio majaribu haya ni
jambo la lazima kwa wale ambao angewatukuza hivyo. (Math. 7:14,
Rum. 8:17) llikuwa ni tuliposikia wito wa Mungu kupitia kwa
Mtume, "Naawaomba, ndugu zangu, ...toeni miili yenu dhabihu zilizo
hai, takatifu, zinazompendeza Mungu, yaani, ibada yenu ya akili," na
tukakubali vivyo hivyo na kujitolea hadi kufa, ndipo tulipohesabiwa
kuwa makuhani—wa "Ukuhani wa Kifalme," wanachama wa Kuhani
Mkuu Mkuu wa utume wetu (au cheo chetu) Kristo Yesu—Viumbe
Wapya.

Wale waumini ambao, baada ya kutambua kwamba "mwisho wa
amri ni upendo unaotoka moyoni mwema," wanakataa kuendelea
hadi mwisho huo, wanakataa kukubali wito wa kujitolea, na hivyo
wanakataa kutii kusudi la Mungu katika haki yao iliyohesabiwa,
wanashindwa kufikia agano la utii kwa haki, kwa sababu ya ufinyu
wa njia, na hivyo wanakataa "tumaini moja la wito wetu." Je, hawa
"hawapati neema ya Mungu [hukumu ya haki iliyohesabiwa kwa
maisha] bure"? Tukiangalia nyuma kwa watakatifu wa kale, na kuona
jinsi ilivyowagharimu sana kupata "ushuhuda mwema kwa imani" na
"kumfurahisha Mungu" na hivyo kudumisha haki yao ya ushirika
(Ebr. 11:5,32-39), je, tunaweza kutarajia kwamba hukumu ya haki
kwa maisha, inayotolewa wakati huu wa Injili
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enzi kwa wale wanaokuwa Makalebi wa antitipu, inaweza
kudumishwa kwa kiwango kidogo cha uaminifu wa moyo kwa
Bwana na kwa haki? Hakika ni lazima tufikie hitimisho kwamba wale
waumini waliothibitishwa kwa majaribio (Makalebi wa antitipu)
ambao wanapoyahesabu gharama (Luka 14:27,28) ya ufuasi ambao
utakatifu wao, ambao tayari wameutoa, unawaongoza, na ambao
kisha wanakataa kutumia imani katika msaada ulioahidiwa na Bwana,
na kukataa au kupuuza kuendelea kutekeleza "huduma yao inayofaa,"
kwa kukamilisha utakatifu wao—hata kufa—hao wamepata neema ya
Bwana bure. Hakika hawawezi kuchukuliwa kuwa wana haki ya
uzima kwa kweli; au hata haki ya ushirika maalum na Mungu; hivyo
basi wanashuka kutoka katika cheo cha neema cha Walawi wa mfano
wa kinyume na hawapaswi tena kuheshimiwa hivyo.

Lakini miongoni mwa wale wanaothamini neema ya Mungu, na
ambao mioyo yao hujibu kwa uaminifu kwa haki na "huduma
inayofaa" ya kujitolea kikamilifu, na ambao huchukua agano la utiifu
kwa Mungu na kwa haki hata kufa, kuna makundi haya mawili:

(1) Wale Walawi wa antitipu wanaojitolea kwa furaha "kuweka
chini maisha yao" kwa hiari, wakitafuta njia na mbinu za kumtumikia
Bwana, ndugu na Ukweli, na wakihesabu kuwa ni furaha na heshima
kujitoa dhabihu faraja za kidunia, vifaa, muda, ushawishi, mali na
yote yanayounda maisha ya sasa. Watoaji hawa wa dhabihu wenye
furaha na hiari, makuhani hao wa antitipu ambao hivi karibuni
watatukuzwa na, pamoja na Bwana wao, kuunda "Ukuhani wa
Kifalme" ambao, dhabihu zao zitakapokamilika, hawatafananishwa
tena na Haruni na wanawe wakitoa dhabihu kwa ajili ya watu, bali na
Melkizedeki—kuhani juu ya kiti chake cha enzi—akitawanya kwa
ulimwengu, wakati wa Milenia, baraka zilizohifadhiwa na "sadaka
bora zaidi" wakati wa Siku ya Upatanisho ya kinyume—enzi hii ya
Injili.

(2) Kundi jingine la waumini kwa moyo mwaminifu linajibu na
kwa furaha kujitolea yote kwa Bwana na "huduma yake inayofaa," na
hivyo kuonyesha kustahili kwao kuwa wa Lawi wa kinyume, kwa
sababu hawakupokea neema ya Mungu bure. Lakini, cha kusikitisha,
ingawa wanajibu kwa
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wito na hivyo kuingia katika "tumaini moja la wito wetu," na katika
haki zote za waliochaguliwa, bado upendo na shauku yao si kiasi cha
kuwafanya watimize dhabihu walizokubali kufanya. Hawa, kwa
sababu upendo na imani yao havitoshi, wanashindwa kuweka, au
kudumisha, dhabihu zao juu ya madhabahu; hivyo basi, hawawezi
kuhesabiwa kama "nakala" kamili za Kuhani wetu Mkuu, ambaye
alifurahia kutenda mapenzi ya Baba; wanashindwa kushinda na kwa
hiyo hawawezi kuhesabiwa miongoni mwa "washindi" ambao
watashiriki na Bwana wao Ufalme wa mbinguni kama wanachama
wa "Ukuhani wa Kifalme"; wanashindwa kufanya wito wao na uteuzi
wao kuwa thabiti kwa kutii kikamilifu agano lao.

Lakini vipi kuhusu hawa? Je, wamepoteza yote kwa sababu ya
kukimbia kwa ajili ya zawadi lakini wakashindwa kufikia jaribio
linalohitajika la shauku na upendo ili kuishinda? La, Mungu asifiwe;
hata kama katika majaribio muhimu imani na shauku zao hazikutosha
kuwaweka kati ya makuhani, hata hivyo, utoshelevu wao wa imani na
shauku ya kujitolea hadi kufa ulionyesha uaminifu wa mioyo yao
kama Walawi. Hata hivyo, haitoshi kwamba walijitolea kikamilifu; ni
lazima iwe dhahiri kwamba mioyoni mwao wanampenda Bwana na
hawangemkana kwa gharama yoyote, ingawa hawakuwa waaminifu
vya kutosha kujitoa kwa ajili ya dhabihu katika huduma yake. Je, ni
mtihani gani huu utakaothibitisha hawa kuwa wanastahili sehemu ya
Walawi chini ya Ufalme? na utatumika vipi?

Tumeisharejelea tayari "kikundi hiki kikubwa" cha watu wa
Bwana waliojitolea kweli, ambao picha yao imeelezwa katika
Ufunuo 7:13-15. "Hawa ndio wale wanaotoka katika dhiki kuu, nao
waliosafisha nguo zao na kuzifanya nyeupe katika damu ya Mwana-
Kondoo. Hivyo basi wako mbele [na si ndani] ya kiti cha enzi cha
Mungu, na wanamtumikia mchana na usiku [daima] katika hekalu
lake [Kanisa]: naye aliye kiti cha enzi atawanyooshea hema lake juu
yao" [atawaunganisha naye na Bibi arusi wake aliyebadilishwa kuwa
wa mbinguni katika hali ya kiroho na huduma zake]. "Bikira
wapumbavu!" Walikosa fursa yao ya kuwa wanachama wa Bibi
Arusi; lakini, hata hivyo, ni bikira, safi katika nia za mioyo yao.
Wanakosa zawadi, lakini wanapata,
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baadaye, kupitia majaribu makali, sechemu katika karamu ya arusi
pamoja na Bwana Arusi na Bibi Arusi kama "bikira wenzake
wanaomfuata"; wao pia wataletwa karibu mbele ya Mfalme.
"Wataletwa kwa shangwe na furaha; wataingia katika jumba la
Mfalme." (Zab. 45:14,15) Kama Walawi wameshindwa kupata
zawadi ya Ukuhani wa Kifalme, lakini bado ni Walawi na wanaweza
kumtumikia Mungu katika hekalu lake lililotukuzwa, Kanisa, ingawa
hawawezi kuwa "nguzo" au "mawe yaliyo hai" katika hekalu hilo.
(Ufunuo 3:12; 19:6,7, Zab. 45:14,15) Aya inayofuata nukuu ya
mwisho inatuelekeza fikira zetu kwa Walawi wa antitipu wa wakati
uliopita, waliofahamika kwa Israeli kwa jambo la mwili kama "baba";
na inatuhakikishia kwamba watazawadiwa kwa kufanywa "wakuu
katika nchi yote."

Vivyo hivyo, wana watatu wa Lawi (Kohati, Gershomu na
Merari) wanaonekana kuwakilisha makundi manne. (1) Musa, Aroni
na ukoo wote wa makuhani wa Amrami (mwana wa Kohati), ambao
hema zao zilikuwa mbele [mashariki] mwa Hema la Mkutano. Hawa
walikuwa na jukumu kamili la mambo yote ya kidini—ndugu zao—
hata Walawi wote
—kuwa wasaidizi wao waliotukuzwa au watumishi wao. (2)
Waliokaa upande wa kusini walikuwa familia ya Kohati, jamaa wao
wa karibu zaidi, na hawa walikuwa na jukumu la vitu vitakatifu
zaidi—Madhabahu, Mwambao wa taa, Meza na Sanduku la Agano.
(3) Waliokaa upande wa kaskazini wa Hema walikuwa Walawi wa
ukoo wa Merari, waliofuata kwa heshima katika huduma, wakiwa na
jukumu la mbao zilizofunikwa kwa dhahabu na nguzo, misingi, n.k.
(4) Waliokaa nyuma walikuwa ukoo wa Gershom wa Walawi,
wakiwa na jukumu la huduma zisizo na umuhimu mkubwa—ubebaji,
n.k., wa kamba, mapazia ya nje, lango, n.k.

Familia hizi tofauti za Walawi zinaweza kuwakilisha ipasavyo
makundi manne tofauti ya wanadamu waliothibitishwa haki wakati
upatanisho utakapokamilika: watakatifu, au Ukuhani wa Kifalme,
waadilifu wa zamani, "kikundi kikubwa," na waliookolewa duniani.
Kama ilivyo kawaida kwa alama, majina yanaonekana kuwa na
maana. (1) Familia ya Amrami iliyochaguliwa kuwa makuhani: jina
AMRAMI linamaanisha watu wa juu, au watu waliotukuzwa. Ni jina
linalofaa kabisa kwa aina ya "kundi dogo" ambalo kichwa chake ni
Kristo Yesu! "Aliyeinuliwa sana," "juu sana," ni matamko ya Biblia
katika , ,na kuhusu makuhani hawawa . (2) KOHATH
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Inamaanisha mshirika au mwenzako. Ilitoka katika familia ya Kohati
ambapo wana wa Amrami walichaguliwa kuwa nyumba mpya ya
makuhani. Familia ya Kohati ya Walawi inaweza, kwa hiyo,
kuwakilisha ipasavyo watu waliotukuka wa kale ambao imani yao,
utiifu, uaminifu kwa Mungu na utayari wao wa kuteseka kwa ajili ya
haki vilithibitishwa kikamilifu, na ambao tunahisi uhusiano wa karibu
nao. Hakika, walikuwa washirika wa Bwana na wetu; na kwa njia
kadhaa wanakaribia Kristo zaidi kuliko wengine wote. (3) MERARI
ina maana ya uchungu, kwa hiyo, ukoo wa Walawi wa Merari
unaonekana kuwakilisha "umati mkubwa" wa wale waliozaliwa kwa
roho ambao wanashindwa kushinda zawadi ya Ukuhani wa Kifalme,
na "wanaokolewa kana kwamba kwa moto," wakipitia "taabu kuu" na
uzoefu mchungu hadi katika cheo cha heshima na utumishi
watakachokalia. (4) GERSHOM ina maana ya wakimbizi, au
waliookolewa; kwa hivyo, ukoo wa Gershom wa Walawi unaonekana
kuwakilisha vyema ulimwengu uliookolewa wa wanadamu, ambao
wote watakuwa wakimbizi wanaosaidiwa na kuokolewa, wakiwa
wameokolewa kutoka kwa upofu na utumwa wa Shetani.

Basi, basi, kwanza kwa mpangilio na pia kwa cheo miongoni
mwa Walawi hawa wa kinyume, au wale waliothibitishwa haki,
watakuwa Ukuhani wa Kifalme, ambao utunzaji wa Ufalme wa
Milenia na kila maslahi utawekwa mikononi mwao. Kwa mkono wao
wa kulia watakuwa jamaa zao wa karibu—watu waliotukuzwa wa
kale—ambao watawafanya "wafalme kote duniani." Kisha upande
wao wa kushoto watakuwa ndugu zao waaminifu wa Kundi Kuu.* Na
wa mwisho kabisa watakuwa wale walioponywa kutoka kwa dhambi
na kifo wakati wa Milenia, ambao uaminifu wao utakuwa
umethibitishwa kikamilifu katika jaribio kuu ambalo enzi ya Milenia
itamalizikia nalo. Ufu. 20:7-9

Makundi yote haya ya Walawi yatakuwa yale ambayo
yamejaribiwa na yamesimama katika majaribio yao ya uaminifu wa
moyo. Hata hivyo, hii haimaanishi kwamba wale ambao sasa
wamehalalishwa kwa imani, kwa maana ya awali, na ambao
wanapuuza au kukataa kuendelea na kutimiza lengo la mwisho la
amri—upendo unaotoka katika

*Wazo la baadaye la Mwandishi ni kwamba maandiko fulani yanaonekana
kufundisha kwamba Watu Wastahiki wa Zamani hawatatangulia, bali watakuwa na
cheo cha chini kuliko Kundi Kuu wakati wa Milenia, lakini watapokelewa katika
asili ya kiroho na heshima za juu zaidi, mwishoni mwake.
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moyo safi—na ambaye, kwa hivyo, anapokea neema hii ya Mungu
bure hatapata fursa nyingine. Ikiwa wanapoyapima gharama za
kushiriki katika huduma ya upadre ya dhabihu wanakataa ofa hiyo,
hakika tathmini yao ya "huduma inayofaa" kwa Mungu haipaswi
kusifiwa na kuzawadiwa, lakini pia upumbavu wao haungepaswa
kuadhibiwa kwa haki; vinginevyo, wito wa utukufu, heshima na
kutokufa si wa neema, bali ni wa lazima—si mwaliko, bali ni amri—
si dhabihu, bali ni wajibu. Kupotea, au kufutwa kwa haki yao
kunawaacha bado wakiwa sehemu ya ulimwengu uliokombolewa,
kama walivyokuwa kabla ya kumkubali Kristo kwa imani, isipokuwa
kwamba ongezeko lao la maarifa huongeza uwajibikaji wao wa
kutenda yaliyo sawa. Kwa maneno mengine, hukumu ya uzima au
kifo cha milele kwa wakati huu inawahusisha tu wale wanaojitolea
kikamilifu kwa hiari kwa Bwana "hata kufa." Wengine waliosalia wa
mbio hawaangukiwi bado hukumu ya uzima au kifo cha milele, na
hawatakuwa hadi Ufalme wa Miaka Elfu utakapokuwa umeanzishwa.
Hata hivyo, kwa sasa, kila mwanadamu, kulingana na nuru aliyonayo,
anaijenga au kuuharibu tabia yake, na hivyo kuifanya hali yake ya
Milenia na matarajio yake ya uzima wa milele kuwa bora au mabaya
zaidi, kulingana na kama anatii au kupuuza maarifa na dhamiri yake.

Hata hivyo, kwa wale waliojitolea kikamilifu, hali ni tofauti. Kwa
kujitolea kwao kikamilifu, hata kufa, wanakataa maisha ya kidunia
kabisa, wakiibadilisha na ile ya kiroho, ambayo itakuwa yao wakitii
hadi kufa—Iakini si vinginevyo. Hivyo basi, kwa hawa, kutotii
kutamaanisha kifo—cha milele; kama ilivyo kwa wasio waaminifu
duniani mwishoni mwa Milenia.

Walevi hawakuwa na urithi wowote katika nchi ya Kanaani. Hii
inaashiria ukweli kwamba kwa kuwa walijitolea yote yao kwa
Bwana, na kwa kuwa mioyoni mwao walikubaliana kikamilifu na
haki yake, hali zisizo kamilifu za wakati huu wa dhambi si urithi wao.
Kanaani ilikuwa mfano wa hali ya mzozo katika enzi ya majaribio;
kushinda maadui, kuushinda uovu, n.k., hasa wakati wa Milenia;
lakini Mungu ameweka urithi bora zaidi, usio na dhambi na
mkamilifu kwa wote anaowaonea haki kikamilifu
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kama Walawi wa antitipu. Wa kwanza kuingia katika urithi huu bora
watakuwa Makuhani, ambao watakuunda Ufufuo wa Kwanza na
wakamilishwe hadi asili ya kimungu; "Watu Wastahiki wa Zamani"
watafuata, na kuingia katika wurithi kamili kwa ufufuo kama
wanadamu wakamilifu;* "Kikundi Kikubwa" kitakuwa kijacho kwa
mpangilio na kitakamilishwa katika upeo wa kiroho; na mwisho
kabisa darasa la Gershom, lililofundishwa, kuinuliwa na kujaribiwa
wakati wa Milenia, litaingia katika urithi wake kwa ufufuo huo wa
taratibu, au kuinuliwa kutoka kwa kifo hadi uzima, ambao utafikiwa
kikamilifu mwishoni mwa Milenia.

Kama vile waumini wale tu wanaojitolea kabisa—"hata kufa"—
ndio wanaozaliwa kwa Roho Mtakatifu na kuhesabiwa kuwa
wanachama wa Kuhani Mkuu, ndivyo ilivyofanana kwa mfano; kwa
maana Walawi kwa ujumla hawakuipokea mafuta matakatifu ya
upako, alama ya Roho Mtakatifu, bali ni wale tu waliotoa dhabihu,
yaani  makuhani. Hawa  wote  walinyunyiziwa  mafuta
yaliyochanganywa na damu, kuonyesha kwamba Roho Mtakatifu
anayepewa wanachama wa Kristo ni wao kwa njia ya kumwaga damu
tu: (1) dhabihu ya Kristo Yesu kwa niaba yao, inayowahesabia haki;
na (2) ahadi yao ya kushiriki dhabihu pamoja na Kristo—kutoa
maisha yao katika utumishi wake. Kutoka 29:21

Kupakwa mafuta kwa Kuhani Mkuu ilikuwa suala tofauti kabisa,
na kulionyesha umoja, mshikamano, wa Kanisa teule; kwani upako
huu ulikuwa kwa yule tu aliyeteuliwa kuhudumu kama kuhani
mkuu—kwa Haruni pekee mwanzoni; lakini kwa kila mmoja wa
wanawe walipochukua wadhifa wa kuhani mkuu "ili kunihudumia
katika utume wa ukuhani." (Kumb. la Torati 28:41; 40:13,15) Kristo
Yesu Bwana wetu, kama Kichwa cha Kanisa ambalo ni mwili wake,
"alipakwa mafuta ya furaha [Roho Mtakatifu] juu ya [kuwa kichwa
juu ya] wenzake" au warithi-wenza, wanachama wa chini wa
"Ukuhani wa Kifalme." Yote yamwiminwa juu yake, na "kutoka kwa
uja wake [wingi] sote tumepokea, na neema juu ya neema." Ilikuwa
"neema isiyoelezeka" kwamba tulisamehewa na kuhesabiwa haki kwa
njia ya haki ya kafara yake; naam, ni karibu kinyume na imani
kwamba sisi

Tazama dondoo, ukurasa wa 129.
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wanapaswa kuitwa kuwa warithi-wenza wake katika Ufalme na
kuwekwa wakfu kwetu "kuhifadhiwa" kwa kumwagiliwa kwa damu
na mafuta na kuingia chini ya upako wa Kichwa chetu.

Nabii Daudi aliongozwa na Bwana kutupatia taswira ya Umasaji,
na jinsi ulivyomwagwa wote juu ya Kichwa chetu na lazima utiririke
kwetu kutoka kwake. (Zab. 133:1-3; 45:7; Lk. 4:18) Watu wa Kanisa
ndio "ndugu" ambao roho yao inawahimiza "kuishi pamoja kwa
umoja." Wote walio kimoja na Kichwa lazima wawe na huruma kwa
watu wenzake wa Mwili wake, Kanisa—na kwa kadiri hiyo tu ndivyo
wanavyopokea Roho Mtakatifu wa Upako.* Mafuta haya matakatifu
ya upako yaliwakilisha Roho Mtakatifu na nuru anayowapa wote
ambao Mungu anawakubali kama wanachama wa majaribio wa
Ukuhani huu wa Kifalme, Uumbaji Mpya, ambapo kila mmoja
"amefungwa muhuri," au amewekwa alama, au ameonyeshwa kwa
Roho Mtakatifu aliyepewa, kama ilivyoonyeshwa tayari.+

Wote walioandikwa hivi na Roho Mtakatifu kama wanachama
watarajiwa wa Uumbaji Mpya wanahakikishiwa na Bwana, "Wao si
wa ulimwengu, kama vile mimi nisivyo wa ulimwengu."
"Nimewachagua [kutoka ulimwenguni], na kuwatakasa, mpate
kwenda na kuzaa matunda, na tunda lenu lidumu." "Kama mngekuwa
wa ulimwengu, ulimwengu ungewapenda wale wao; lakini kwa kuwa
ninyi si wa ulimwengu, bali nimewachagua ninyi kutoka katika
ulimwengu, kwa hiyo ulimwengu unawachukia." (Yohana 15:16,19;
17:16) Ingawa alama hizi za utakatifu zinaweza, kwa kiasi fulani,
kutambuliwa na ulimwengu, hatupaswi, kwa hiyo, kutarajia kwamba
zitawaletea ulimwengu sifa au idhini; bali, kwamba wataziona
ushahidi huu wa Roho Mtakatifu juu ya Viumbe Wapya kama
ushahidi wa udhaifu na upole kupita kiasi. Ulimwengu huthamini na
kuidhinisha kile unachokiita maisha ya nguvu na yenye bidii—si
kuwa wa haki kupita kiasi. Bwana wetu anatuelimisha kwa nini
ulimwengu hautawaidhinisha wafuasi wake; yaani, kwa sababu giza
hulichukia nuru—kwa sababu

*Juz. V, Sura ix.
+Ibid.
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kiwango cha Upadre wake wa Kiroja kwa fikra na neno na tendo
kingekuwa juu kuliko kiwango cha wanadamu kwa ujumla, na kwa
hivyo, kingeonekana kwa kiasi fulani kukemea mwenendo wao.
Ulimwengu hutamani zaidi kupendelewa, kusifiwa; na chochote kile
kinachoubeza kwa namna yoyote ile hupuuzwa kwa kiwango hicho,
kama si kupingwa. Kutokukubalika huku kwa wenye busara za
kidunia katika Ukristo ni sehemu ya majaribio ya Ukuhani wa
Kifalme; na ikiwa kujitolea kwao si kwa moyo wote, watakosa sana
ushirika wa ulimwengu na watatamani sana kukubalika kwake kiasi
kwamba watashindwa kutekeleza kwa roho inayofaa kujitoa dhabihu
kwa ajili ya maslahi ya kidunia waliyoyachukua—watashindwa kuwa
makuhani; hivyo basi, watashindwa kuwa wa Uumbaji Mpya. Hata
hivyo, kwa sababu ya nia zao njema, Bwana anaweza kuwapeleka
katika majaribu ya moto, kwa ajili ya wharibifu wa mwili ambao
hawakukuwa na shauku ya kuutoa kafara: hivyo basi wanaweza
kuhesabiwa kuwa wastahiki wa sehemu katika baraka na thawabu za
Kundi Kubwa ambalo litatoka katika dhiki kuu ili kuabudu mbele ya
kiti cha enzi, ambapo kundi dogo litaauni pamoja na Bwana.

Utakatifu si tu una sehemu mbili, yaani sehemu ya mwanadamu
ya kujitolea kikamilifu na sehemu ya Mungu ya kukubali kikamilifu,
bali pia una kipengele cha maendeleo. Utakatifu wetu kwa Bwana,
ingawa lazima uwe wa dhati na kamili ili tukubaliwe naye kabisa,
bado huambatana na kiasi kidogo cha maarifa na uzoefu; kwa hiyo,
tunapaswa kukua katika utakatifu kila siku, kadiri tunavyokua katika
maarifa. Mioyo yetu ilijazwa mwanzoni, tukifukuza ubinafsi wote,
lakini uwezo wa mioyo yetu ulikuwa mdogo: kadiri inavyokua, kadiri
inavyopanuka, utakatifu lazima uendane nayo, ukijaza kila sehemu:
hivyo Mwinjilisti anahimiza, "Jazwe ninyi na Roho"; na tena,
"Upendo wa Mungu umwagike ndani ya mioyo yenu na kuongezeka
zaidi na zaidi." Mpango uliofanywa kwa ajili ya upanuzi huu wa
mioyo yetu unaelezwa katika maneno ya sala ya Mkombozi wetu kwa
ajili yetu, "Watakashe kwa neno lako; neno lako ni kweli." Yohana
17:17

Ilikuwa Neno, au ujumbe wa Mungu, "hikima" ya Mungu kupitia
Kristo, ambayo ilianza kuonyesha kwetu uungu
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neema ambayo ilituongoza hatua kwa hatua hadi kufikia hatua ya
kutakaswa; na sasa ni Neno lile lile, au ujumbe wa Mungu kupitia
Kristo, ambao unatakiwa kupanua mioyo yetu na pia kuijaza. Lakini
ingawa ni kwa Mungu kutoa ukweli utakaotujaza na kututakasa, ni juu
yetu kuonyesha hali hiyo ya moyo uliojitolea ambapo tuta njaa na kiu
ya ule ukweli utakao takasa—tutautegemea kila siku, na hivyo
kuwezeshwa kukua na kuwa imara katika Bwana na katika nguvu ya
uweza wake. Haitoshi tu kujitolea kwa Bwana; yeye hataki tu
wagombea wa Uumbaji Mpya. Hawa ni lazima wafunzwe,
wadhibitwe na kujaribiwa ili kuendeleza na kukuza sifa mbalimbali
za tabia, na kila sifa ipitiwe katika majaribio makali ya uaminifu kwa
Mungu, hivyo basi kuhakikisha kwamba, wakijaribiwa na kupimwa
katika mambo yote, Viumbe hawa Wapya watapatikana wakiwa
waaminifu kwa yule "aliyeyaitia", na hivyo wahesabiwe kuwa
wastahili kuingia katika furaha kuu za Bwana wao kwa kushiriki
katika Ufufuo wa Kwanza.

Kama vile haki hii ya ushirika ilivyoleta amani na Mungu, ndivyo
hatua hii inayofuata ya kujitolea kikamilifu kwa Bwana katika kila
maslahi na shughuli za maisha, kila tumaini na tamaa, tukibadilisha
matumaini na tamaa na baraka za kidunia kwa zile za mbinguni
zinazotolewa kwa Uumbaji Mpya, inaleta nafuu kubwa na ya ajabu,
utulivu mkuu wa moyo, tunapozitambua zaidi na zaidi, na
kuzichukulia kuwa zetu, ahadi zile kuu na za thamani zilizopita kiasi
ambazo Mungu amezitoa kwa Uumbaji Mpya. Ahadi hizi
zimefupishwa katika ile inayosema, "Mambo yote yataendana kwa
wema kwa wale wanaompenda Mungu, kwa wale walioitwa
[kulingana na] kusudi lake." (Warumi 8:28) Hii ndiyo Baraka ya Pili
kwa maana halisi ya neno hilo. Si kwamba, hata hivyo, inakuja na
maonyesho ya nje ya mwili, bali kwamba inaileta mioyo yetu katika
pumziko kuu, katika imani kamili kwa Mungu, na inaruhusu kutumia
kwa dhati kwetu sisi ahadi zile kuu na za thamani zisizohesabika za
Maandiko.

Kutokana na tofauti za tabia, bila shaka, kutakuwa na tofauti za
uzoefu kuhusiana na
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utakatifu huu kamili. Kwa wengine, kujitolea kikamilifu kwa Bwana,
na kutambua utunzaji wake maalum kwao kama wanachama wa
Kanisa teule lijjalo, kuleta tu amani inayoridhisha, utulivu wa moyo;
ilhali kwa wengine wenye asili ya furaha tele, kuleta msisimko wa
furaha, sifa na shangwe. Tunapaswa kukumbuka tofauti hizi za asili
ya tabia, na kuwajali wale ambao uzoefu wao ni tofauti na wetu,
tukikumbuka kwamba tofauti kama hizi zilionyeshwa miongoni mwa
mitume kumi na wawili; kwamba wengine—hasa Petro, Yakobo na
Yohana—walikuwa waonyeshaji zaidi kuliko wengine katika uzoefu
wao wote—ikiwemo ule wa Pentekoste. Ndugu wenye asili ya furaha
tele na msisimko wajifunze kiasi ambacho Mtume aliamuru; na
ndugu ambao kwa asili yao ni wapole na wasio na msisimko,
waombe na kutafuta uthamini mkubwa zaidi, na uhuru mkubwa zaidi
katika kuonyesha sifa za yule aliyetuita kutoka gizani na kutuingiza
katika nuru yake ya ajabu. Tukumbuke kwamba Yakobo na Yohana,
wawili kati ya wapendwa maalum wa Bwana, waliotajwa kama
"wana wa radi" kwa sababu ya bidii na haraka zao, walihitaji, angalau
mara moja, maonyo na marekebisho katika eneo hili—ili wakumbuke
ni roho gani waliokuwa nayo. (Luka 9:54,55) Mtume Petro,
mwingine wa wapendwa na wenye bidii, kwa upande mmoja
alibarikiwa kwa kumtambua Kristo mara moja; lakini katika tukio
lingine alikemewa kama adui, kwa sababu ya bidii isiyokuwa sahihi.
Hata hivyo, Bwana alionyesha waziwazi kuthamini kwake tabia yao
ya moto na shauku, kwa kuwao wenzawe wa karibu, wao pekee
waliochukuliwa pamoja naye Mlimani wa Umbile Mpya, na katika
chumba ambako kulikuwa na mjakazi, binti wa Yairusi, ambaye
Bwana wetu alimfufua kutoka usingizi wa kifo; nao pia walikuwa
wenzawe wake maalum, wakiwa karibu kidogo kuliko wengine,
katika bustani ya Gethesemane. Somo letu kutokana na hili ni
kwamba, shauku humvutia Bwana, na hummaana kuwa karibu naye;
lakini ni lazima daima iheshimu Kichwa na iongozwe na Neno lake
na Roho wake.
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Utakatifu haimaanishi ukamilifu wa kibinadamu, kama wengine
walivyokipotosha: hautabadilisha ubora au mpangilio wa ubongo
wetu, wala kuondoa kasoro za miili yetu kwa muujiza. Ni utakatifu au
kujitolea kwa hiari, ambayo kupitia Kristo inakubaliwa na Bwana
kama kamilifu: ni utakatifu wa mwili kwa ajili ya dhabihu—"hata
kufa"—na mwili huo, kama tulivyoona, haujafanywa kamilifu
kikamilifu kupitia haki kwa imani, bali unachukuliwa tu kuwa
kamilifu kulingana na hiari yetu, moyo wetu, nia yetu. Nia mpya,
kama vile Mtume anavyosihi, inapaswa kutafuta kuleta kila nguvu,
kila kipaji, kila fursa ya mwili wake katika muafaka kamili na Bwana,
na inapaswa kutafuta kutumia ushawishi katika mwelekeo uleule kwa
watu wote inapokutana nao. Hii haimaanishi kwamba katika miaka
michache mifupi—tano, kumi, ishirini, hamsini—ya maisha ya sasa,
itaweza kuleta mwili wake maskini, usio kamilifu (au miili isiyo
kamilifu ya wengine, ambao ni mfano wake) katika ukamilifu.
Kinyume chake, Mtume anatuhakikishia kuhusiana na Kanisa,
kwamba katika kifo "hupandwa katika uharibifu, hupandwa katika
udhaifu, hupandwa katika aibu, hupandwa mwili wa asili [usio
kamilifu]"; na kwamba si hadi katika Ufufuo tutakapopewa miili
mipya, yenye nguvu, kamilifu, ya utukufu, isiyoweza kufa, yenye
heshima, ndipo tutakapofikia ukamilifu tunaoutafuta, na ambao
Bwana anaahidi utakuwa wetu hatimaye, ikiwa katika wakati huu wa
udhaifu na ukosefu wa ukamilifu tutamwonyesha uaminifu wa mioyo
yetu.

Hata hivyo, uaminifu wa moyo kwa Bwana utamaanisha juhudi
endelevu za kuwaletea matendo yote ya maisha yetu, naam, hata
mawazo na makusudio ya mioyo yetu, chini ya utawala wa mapenzi
ya kimungu. (Ebr. 4:12) Hili ndilo jukumu letu la kwanza, jukumu
letu endelevu, na litakuwa mwisho wa jukumu letu kwa sababu,
"Maana mapenzi ya Mungu ni haya, yaani, kutakaswa kwenu."
"Mtakaseni; kwa maana mimi [Bwana] ni mtakatifu." (I The. 4:3; 1
Petro 1:16) Utakatifu kamili ndio kiwango ambacho akili zetu
zinaweza kukubali kwa furaha na kikamilifu na kuishi kulingana
nacho, lakini ambacho hatutawahi kukifikia kwa kweli na kimwili
maadamu tuko chini ya udhaifu wa asili zetu zilizoporomoka na
mashambulizi ya
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dunia na Adui. Lakini siku baada ya siku tunapofundishwa na
Mungu, tunapopata ufahamu kamili zaidi wa tabia yake ya utukufu,
na kadiri uthamini wake unavyozidi kujaza mioyo yetu, Akili Mpya
itazidi kupata ushawishi, nguvu, mamlaka, juu ya udhaifu wa mwili,
uwe wowote ule—na udhaifu huu hutofautiana kulingana na
wanachama tofauti wa mwili.

Utakatifu wa kweli wa moyo kwa Bwana utamaanisha bidii katika
huduma yake; utamaanisha kutangaza habari njema kwa wengine;
utamaanisha kujenga wengine katika 1imani takatifu zaidi;
utamaanisha kwamba tunapaswa kufanya mema kwa watu wote
tunapopata fursa, hasa kwa watu wa nyumba ya imani; itamaanisha
kwamba kwa njia hizi mbalimbali maisha yetu, yaliyotakaswa kwa
Bwana, yatatolewa kwa ajili ya ndugu (I Yohana 3:16) siku baada ya
siku, fursa baada ya fursa, zitakapojitokeza; Itamaanisha kwamba
upendo wetu kwa Bwana, kwa ndugu, kwa familia zetu na, kwa
huruma, kwa ulimwengu wa wanadamu, utaendelea kujaza mioyo
yetu kadri tunavyokua katika neema, maarifa na utiifu kwa Neno na
mfano wa Kimungu. Hata hivyo, mazoezi haya yote ya kutumia
nguvu zetu kwa ajili ya wengine ni njia nyingi tu ambazo, kwa
mapenzi ya Bwana, utakatifu wetu wenyewe unaweza kutimizwa.
Kama chuma kinavyong'arisha chuma, ndivyo nguvu zetu kwa niaba
ya wengine zinavyoleta baraka kwetu wenyewe. Aidha, ingawa
tunapaswa zaidi na zaidi kufikia hali ile kuu ya kuwapenda jirani zetu
kama tunavyojipenda wenyewe—hasa watu wa imani—basi chanzo
kikuu cha haya yote kinapaswa kuwa upendo wetu mkuu kwa
Muumba na Mwokozi wetu, na tamaa yetu ya kuwa na kufanya yale
yatakayompendeza. Hivyo basi, utakatifu wetu lazima uwe hasa kwa
Mungu na kwanza uathiri mioyo na mapenzi yetu, na, kama matokeo
ya kujitolea kwake, upate mazoezi yake katika maslahi ya ndugu na
watu wote.

Tukitakaswa kwa Ukweli

Kutokana na yaliyoelezwa hapo juu, ni dhahiri kwamba utakatifu
ambao Mungu anataka—utakatifu ambao ni muhimu ili kufikia



[F138 ]

ya kupata nafasi katika Uumbaji Mpya—haitawezekana kwa yeyote
isipokuwa wale walio katika shule ya Kristo, na wanaojifunza kutoka
kwake—ndio "watakatifu kupitia ukweli." Kosa halitatakatifu, wala
ujinga. Zaidi ya hayo, hatupaswi kufanya kosa la kudhani kwamba
ukweli wote huleta utakatifu: kinyume chake, ingawa ukweli kwa
ujumla unapaswa kusifiwa na wote wanaoupenda ukweli na
wanaouchukia upotofu, neno la Bwana wetu ni kwamba ni "Ukweli
wako" pekee unaotakatifuza. Tunaona ulimwengu mzima wa kiraia
kwa dhahiri ukishindana, ukifuatana na kupigania ukweli. Wataalamu
wa jiolojia wana sehemu yao, wanajimu wana nyingine, wataalamu
wa kemia wana nyingine, madaktari wana nyingine, wanasiasa wana
nyingine, n.k.; lakini hatuoni kwamba matawi haya mbalimbali ya
kutafuta ukweli huongoza kwenye utakatifu. Kinyume chake,
tunagundua kwamba, kwa kawaida, huongoza katika mwelekeo
kinyume; na kwa mujibu wa hili ni tamko la Mtume kwamba
"ulimwengu kwa hekima haumemtambua Mungu." (I Kor. 1:21)
Ukweli ni kwamba katika miaka michache mifupi ya maisha ya sasa,
na katika hali yetu ya sasa ya kuanguka, kutokamilika na upotovu,
uwezo wetu ni mdogo mno kufanikisha jaribio la kujumuisha ufalme
mzima wa ukweli katika kila somo; hivyo basi, tunaona kwamba
watu waliofanikiwa duniani ni wataalamu. Mtu anayejikita katika
astronomia atakuwa na mengi zaidi ya kufanya kuliko anavyoweza
kufuatilia nafasi yake

— muda mchache kwa jiolojia au kemia au botaniki au tiba au
sayansi kuu zaidi ya zote "Ukweli wako"—mpango wa kimungu wa
enzi. Ni kwa kuzingatia hili ndipo Mtume, ambaye yeye mwenyewe
alikuwa mtu mwenye elimu ya hali ya juu katika wakati wake,
anamshauri Timotheo "kuwa mwangalifu na falsafa za kibinadamu"
(nadharia na sayansi) zinazoitwa hivyo kwa uwongo. Neno sayansi
linamaanisha wkweli, na Mtume, tunaweza kuwa na uhakika,
hakukusudia kuishutumu dhati ya wanasayansi wa enzi zake, wala
kuashiria kwamba walikuwa wabunifu wa uongo kwa makusudi;
lakini maneno yake yanatupa wazo, ambalo mtiririko wa sayansi
unathibitisha kikamilifu, kwamba, ingawa kuna ukweli fulani
unaohusiana na sayansi hizi zote, bado nadharia za kibinadamu
zinazoitwa sayansi si ukweli—si sahihi kabisa. Ni makisio bora tu
ambayo wanafunzi makini zaidi katika nyanja hizi za masomo
wameweza kutoa; na haya—kama historia inavyoonyesha wazi—
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kuweza kutoa; na hizi—kama historia inavyoonyesha waziwazi
—wakati mwingine hupingana. Kama wanasayansi wa miaka hamsini
iliyopita walivyokanusha sayansi ya nyakati zilizopita, ndivyo pia
matokeo na mbinu zao za kufikiri zinavyokanushwa na wanasayansi
wa leo.

Mtume Paulo hakuwa tu mtu mwenye hekima na aliyejitolea
kikamilifu, na mwanachama wa Ukuhani wa Kifalme, aliyekuwa na
sifa za asili bora kuliko wengi wa wenzake za kufuata vyema nyayo
za Kuhani Mkuu mkuu, bali, Aidha, kama mmoja wa "mitume kumi
na wawili wa Mwana-Kondoo" waliochaguliwa, akichukua nafasi ya
Yuda, alikuwa chini ya mwongozo wa kimungu—hasa kuhusu
mafundisho yake—aliyoandaliwa na Bwana kuwa mwalimu kwa
nyumba ya imani katika enzi nzima ya Injili. Maneno ya mfano bora
wa namna hiyo wa imani, na si mfano wa utakatifu wake pekee,
yanapaswa kuwa na uzito kwetu tunapochunguza mkondo ambao sisi,
kama wanachama waliotakaswa na waliokubaliwa wa Ukuhani wa
Kifalme, tumeingia. Anatuhimiza tuweke kando mzigo wote na
dhambi yoyote inayotuzuia, na tukimbie kwa uvumilivu mbio iliyo
mbele yetu, tukimtazama Yesu, mwanzo wa imani yetu, mpaka
atakapokuwa mkamilishaji wake. (Ebr. 12:2) Na kama maonyo,
anatuhimiza kwa kutumia uzoefu wake mwenyewe, akisema, "Jambo
hili moja ninalofanya." Nimegundua kwamba kujitolea kwangu
kikamilifu kwa Bwana hakutaruhusu vipaji vyangu kuvuja huku na
kule, wala hata kwa ajili ya kujifunza kila kweli. Ukweli wa ufunuo
wa Mungu, ulivyoingia moyoni mwangu na kuendelea kuongoza
vipaji vyake vilivyotakaswa na kuwekwa wakfu, umeonyesha
waziwazi kwamba ikiwa nataka kushinda zawadi kuu, ni lazima niipe
umakini wangu wote, kama vile wale wanaotafuta zawadi za kidunia
wanavyotoa umakini wao wote. "Nafanya jambo hili moja—
nikisahau yaliyo nyuma [nikisahau tamaa zangu za zamani kama
mwanafunzi, matumaini yangu ya zamani kama raia wa Roma na mtu
mwenye elimu ya juu kuliko kawaida; nikisahau vishawishi vya
sayansi mbalimbali na taji ambayo huwapa wale wanaokimbia katika
njia zao] na nikinyoosha mbele yale yaliyo mbele [nikidumisha
macho ya imani na tumaini na upendo na utauwa wangu
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nikiwa nimeelekezwa mbele kwenye yale yaliyo mbele [nikidumisha
macho ya imani, tumaini, upendo na utauwa wangu kwenye ofa kuu
ya urithi wa pamoja na Bwana wangu katika asili ya kimungu, na
katika kazi kuu ya Ufalme kwa ajili ya baraka ya ulimwengu],
nakimbia kwa nguvu kuelekea lengo ili kupata zawadi ya wito huu
mkuu." Wafilipi 3:13,14

Hisia Siyo Utakatifu

Kuna mkanganyiko mkubwa wa fikra miongoni mwa watu wa
Kikristo kuhusu ushahidi au vithibitisho vya kupokelewa na Bwana
vinavyotolewa kwa watoaji wa dhabihu waaminifu wa enzi hii.
Wengine kwa makosa wanatarajia dhihirisho la kimwili, kama
lilivyotolewa kwa Kanisa mwanzoni katika baraka ya Pentekoste.*
Wengine wanatarajia hisia fulani za ndani za furaha, ambazo
matarajio hayo, yakishindikana kutimia, husababisha kukata tamaa na
shaka ya maisha yote kuhusu kupokelewa kwao na Bwana. Matarajio
yao yamejengwa kwa kiasi kikubwa juu ya ushuhuda wa ndugu
ambao wamepata furaha tele kama hiyo. Kwa hiyo, ni muhimu
kwamba wote wajifunze kwamba Maandiko hayaruhusu mahali
popote matarajio kama hayo: kwamba sisi "sote tumeitwa katika
tumaini moja la wito wetu," na kwamba ahadi zilezile za msamaha
wa dhambi zilizopita, za tabasamu la uso wa Baba, za neema yake
inayotusaidia kukimbia na kufikia zawadi anayotupa—neema ya
kutosha kwa kila wakati wa uhitaji—ni za wote wanaokuja chini ya
masharti ya wito huo. Hata hivyo, watu wa Bwana wanatofautiana
sana katika jinsi wanavyopokea ahadi yoyote, ya kimwili au ya
kiroho, kutoka kwa mwanadamu au kutoka kwa Mungu. Wengine ni
wa hisia zinazobadilika-badilika na wa shauku zaidi kuliko wengine,
na, kwa hivyo, huonyesha hisia zao waziwazi zaidi kwa matendo na
maneno wanapoelezea matukio yale yale. Zaidi ya hayo, jinsi Bwana
anavyoshughulika na watoto wake inaonekana kutofautiana kwa kiasi
fulani. Kichwa Mkuu wa Kanisa, Bwana wetu Yesu, alipokuwa na
umri wa miaka thelathini alitoa dhabihu kamili ya yote aliyokuwa
nayo, hata kufikia kifo, ili kutimiza mapenzi ya Baba, na alipopakwa
Roho Mtakatifu bila kipimo, hakupewa, kadiri tunavyofahamu,
uzoefu wowote wa msisimko mkubwa. Hata hivyo, bila shaka,
alijawa na ufahamu kwamba safari yake

Tazama Juz. V, Sura ya ix.
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ndiyo iliyokuwa sahihi na ipasavyo; kwamba Baba aliikubali, na
kwamba ingepata baraka ya kimungu, bila kujali uzoefu wowote
ambao hilo lingeweza kumaanisha. Hata hivyo, badala ya kupelekwa
juu ya mlima wa furaha, Bwana wetu aliongozwa na Roho jangwani;
na uzoefu wake wa kwanza kama Kiumbe Mpya, aliyezaliwa na
Roho, ulikuwa wa majaribu makali. Mpinga-Mungu aliruhusiwa
kumshambulia, na akatafuta kumvutia kutoka kwa kujitolea kwake
kwa mapenzi ya Baba kwa kumpa mapendekezo mengine ya mipango
na uzoefu wa kutimiza kazi aliyokuja kuifanya—mipango ambayo
isingemhusisha katika kifo cha kafara. Na hivyo tunaamini ndivyo
ilivyo kwa baadhi ya wafuasi wa Bwana wakati wa, na kwa muda
baada ya, kujitolea kwao. Wanashambuliwa na mashaka na hofu,
mapendekezo ya Adui, yanayopinga hekima ya kimungu au upendo
wa kimungu kuhusu uhitaji wa sisi kutoa dhabihu vitu vya kidunia.
Tusthukumuane katika mambo kama haya, lakini ikiwa mmoja
anaweza kufurahi kwa furaha isiyo kifani, wengine wote waliojitolea
vivyo hivyo na wafurahi naye katika uzoefu wake. Ikiwa mwingine,
aliyejitolea, anajikuta katika majaribu na amezungukwa sana,
wengine wamhuzunie nao wafurahi, pia, wanapotambua jinsi uzoefu
wake unavyofanana na ule wa Kiongozi wetu.

Wale wanaume wapendwa wa Mungu, John na Charles Wesley,
bila shaka walikuwa watu waliotakaswa wenyewe; na hata hivyo,
dhana zao kuhusu matokeo ya utakasaji si tu kwamba zilifanya mema
kwa wengine, bali pia, kwa kiasi fulani, zilisababisha madhara kwa
wengine, kwa kuanzisha matarajio yasiyo ya kimaandiko ambayo
hayakuweza kutimia kwa wote na, kwa hivyo, kupitia kukata tamaa,
zilisababisha mabaya kwa wale watu. Ilikuwa kosa kubwa kwa
upande wao kudhani na kufundisha kwamba kujitolea kwa Bwana
kulimaanisha katika kila hali kiwango kile kile cha uzoefu wa furaha
tele. Wale waliozaliwa na wazazi Wakristo na kulewa chini ya mvuto
mtakatifu wa nyumba ya Kikristo, wakifundishwa kuhusu mambo
yote ya maisha kulingana na imani ya wazazi wao na mafundisho ya
Neno la Mungu, na ambao, chini ya mazingira haya walikuwa
wamewahi kutafuta kujua na kutenda mapenzi ya kimungu,
hawapaswi kutarajia kwamba wakiwafikia umri wa utu uzima na
kujitolea kwa Bwana kibinafsi,
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wangejawa na furaha ileile isiyo na kikomo ambayo mtu mwingine
angeweza kuipata, ambaye hadi wakati huo alikuwa amejihujumu,
mgeni, mgeni mtarajiwa, na mgeni kwa mambo matakatifu. Mageuzi
ya wa pili yange maana mabadiliko makubwa, na kugeukia Mungu
kwa mtiririko wote wa maisha na nguvu zote zilizokuwa zikitoroka
Mungu na kuingia katika dhambi na ubinafsi; lakini wa kwanza,
ambao hisia, heshima na utii wao, tangu utotoni, ulikuwa
umeelekezwa ipasavyo na wazazi wa kiungu kuelekea Bwana na haki
yake, hawakuweza kuhisi mabadiliko ya ghafla au mapinduzi ya
hisia, na hawapaswi kutarajia chochote kama hicho. Hawa
wanapaswa kutambua kwamba, kama watoto wa wazazi waamini,
walikuwa chini ya neema ya kimungu hadi wakati wa kuwajibika
kwao binafsi, na kwamba kukubaliwa kwao wakati huu kulimaanisha
idhini kamili ya uaminifu wao wa zamani kwa Mungu na utakatifu
kamili wa vipaji vyao vyote, nguvu na ushawishi kwa ajili ya Bwana
na ukweli wake na watu wake. Hawa wanapaswa kutambua kwamba
kujitolea kwao kulikuwa ni "huduma yao inayofaa" tu; na wanapaswa
kufundishwa kutoka kwa Neno kwamba, kwa kuwa wamewasilisha
kikamilifu utu wao uliohalalishwa tayari kwa Mungu, sasa wanaweza
kujitambulia kwa kiwango kikubwa zaidi kuliko hapo awali ahadi
zile kuu na za thamani zisizohesabika za Maandiko—ambazo ni za
wale waliojitolea na watoto wao pekee. lkiwa, zaidi ya hayo,
wanapewa ufahamu wa wazi zaidi kuhusu mpango wa kimungu, au
hata mwanzo wake, wanapaswa kuona hili kama ushahidi wa neema
ya kimungu kwao kuhusiana na wito wa juu-

ing ya enzi hii ya Injili, na wanapaswa kufurahi katika hilo.

Kauli ya Mtume, "Tunaenenda kwa imani, si kwa kuona," inafaa
kwa Kanisa lote la enzi hii ya Injili. Nia ya Bwana ni kukuza imani
yetu—ili tujifunze kumtumaini pale ambapo hatuwezi kumtambua.
Kwa kuzingatia hili, anaacha mambo mengi yasiyoeleweka
kikamilifu, kadiri ya uwezo wa macho ya mwanadamu au hukumu
yake, kwa kusudi kwamba imani ikue kwa namna na hadi kiwango
ambacho kingekuwa vigumu ikiwa ishara na maajabu zingetolewa
kwa hisia zetu za kidunia. Macho ya ufahamu wetu yanapaswa
kufunguliwa kumwelekea Mungu kupitia ahadi za Neno lake—
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kupitia utambuzi na uelewa wa ukweli—ili kutuletea furaha ya imani
katika vitu ambavyo bado havijaonekana, na ambavyo hatuvitambui
kiasili.

Hata kufunguliwa kwa macho ya ufahamu wetu ni jambo la hatua
kwa hatua, kama Mtume anavyoeleza. Anawaombea wale ambao
tayari wako katika Kanisa la Mungu, wanaoitwa "watakatifu" au
walio wakafishwa, kwamba macho ya ufahamu wao yafunguliwe, ili
waweze kuelewa pamoja na watakatifu wote (kama hakuna wengine
wanaoweza kuelewa) zaidi na zaidi urefu na upana na urefu na kina
cha maarifa na upendo wa Mungu. Wazo hili, kwamba baraka za
kiroho za Kiumbe Mpya, zinazofuata utakatifu wake, hazigusiwi na
hisia zake za kidunia, bali ni kwa imani yake pekee, linaonyeshwa
katika picha za Hema
—kipaa cha nje cha "Takatifu" ya kwanza kikificha yaliyomo ndani
yake matakatifu, kikiwa kielelezo cha kweli za kina zaidi, hata kwa
Walawi (mifano ya walio haki). Hiyo ingeweza kujulikana, au
kuthaminiwa, tu na wale waliingia katika Patakatifu, kama
wanachama wa Ukuhani wa Kifalme.*

Msisimko wa hisia ambao huwapata wengine kwa sababu ya asili
yao, mara nyingi hupotea kwao kwa sababu hiyo hiyo; lakini uzoefu
na baraka na furaha ambayo wanaweza kuwa nayo daima, ikiwa
wanaendelea kuishi katika Bwana, wakitafuta kutembea katika nyayo
zake, ni furaha za imani ambazo mawingu na matatizo ya kidunia
haziwezi kuzififisha, na ambazo mapenzi ya kimungu hayataruhusu
zifichwe katika mambo ya kiroho, isipokuwa, labda, kwa muda
mfupi, kama ilivyokuwa kwa Bwana wetu alipokuwa msalabani
alipopaza sauti, "Mungu wangu, Mungu wangu, umenitenda nini!"
Kwa kuwa ilikuwa ni lazima Bwana wetu, alipochukua nafasi ya
Adamu aliyehukumiwa, aonje uzoefu wote wa Adamu kama mwenzi,
hivyo ilibidi apitie katika uzoefu huu ingawa kwa muda mfupi tu. Na
nani atasema kwamba wakati kama huo wa giza haungeruhusiwa hata
kwa wale wanaostahili zaidi miongoni mwa wafuasi wa Mwana-
Kondoo? Hata hivyo, hakika uzoefu kama huo usingeruhusiwa kwa
muda mrefu, na roho iliyomwamini Bwana katika wakati wa giza

*Tazama Vivuli vva Hema vya Sadaka Bora, uk. 117.
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ingelipwa thawabu tele kwa mazoezi ya imani na uaminifu wakati
wingu lilipopita na nuru ya uwepo wa Bwana ingeangaza tena.
Sababu tofauti ya giza linaloweza kupimika inapendekezwa na

mshairi katika mistari:
Ee! asije wingu lolote lililozaliwa duniani
likakuficha machoni pa mtumishi wako!

Mawingu yanayokuja kati ya watoto wa Mungu waliojitolea
kikamilifu na Baba yao wa Mbinguni na Kaka yao mkubwa kwa
kawaida hutokana na vitu vya duniani—matokeo ya kuruhusu upendo
kuelekea kwenye vitu vya kidunia badala ya kuuweka juu ya vitu
vilivyo mbinguni; matokeo ya kupuuza kiapo cha kujitolea; kupuuza
kutumia na kujitolea kabisa katika huduma ya Bwana; kuweka
maisha yetu kwa ajili ya ndugu, au kufanya mema kwa watu wote
tunapopata fursa. Wakati kama huo, macho yetu yakivutwa mbali na
Bwana na mwongozo wake, mawingu huanza kukusanyika kwa
haraka, na punde si punde nuru ya jua ya ushirika na imani na tumaini
na matumaini hufunikwa kiasi. Huu ni wakati wa ugonjwa wa roho,
wa wasiwasi. Bwana kwa neema huruhusu dhiki kama hiyo, lakini
hatutenganishi na neema yake. Kujificha kwake uso wetu ni ili
kuturuhusu kutambua jinsi hali yetu ingekuwa ya upweke na
isiyoridhisha kama si kwa mwanga wa uwepo wake, unaong'arisha
njia yetu na kufanya mizigo yote ya maisha ionekane nyepesi; kama
mshairi alivyosema tena:

"Nikiwa nimeridhika kutazama uso
wake, Nikiwa nimejitolea yote kwa
mapenzi yake, Hakuna mabadiliko ya
majira wala mahali Yanayoweza kuleta
mabadiliko yoyote katika akili yangu;
Nikiwa nimebarikiwa na hisia ya upendo
wake, Jumba la kifalme lingekuwa kama
kichezeo;

Na magereza yangekuwa jumba la
kifalme, Kristo bado akiishi nami huko."

""Anayeponya Magonjwa Yako Yote"

"Mbariki Bwana, ee roho yangu, wala usisahau wema wake wote; Yeye husamehe maovu yako
yote; Yeye huponya magonjwa yako yote; Yeye hununua uhai wako kutoka katika maangamizi; Yeye
hukutia taji kwa fadhili na rehema, Yeye hukutosha kinywa chako kwa mema, Hata ujana wako
unywezeshwa kama wa tai." Zaburi 103:2-5
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Ingawa Bwana anaruhusu magonjwa kama yale tuliyoyataja hivi

punde kuwajia Viumbe Wapya, yupo tayari kuwaponya wanapokuwa
na mtazamo unaofaa wa moyo. Kiti cha enzi cha neema ya mbinguni
kinapaswa kukaribiwa kwa ajili ya ugonjwa wa namna hiyo wa
roho—unyangavu wa namna hiyo wa Kiumbe Mpya.
—ili maisha ya kiroho, nguvu na afya zirudi katika nuru ya neema ya
kimungu. Himizo la Mtume ni kwamba "tuukaribie kiti cha enzi cha
neema kwa ujasiri [kwa uhodari, kwa uhakika] ili tupate rehema, na
kupata neema ya kusaidiwa wakati wa mabhitaji." (Ebr. 4:16) Viumbe
wote Wapya hupata uzoefu katika mstari huu; na wale wanaotumia
fursa hizi ipasavyo huimarika na kuimarika zaidi katika Bwana na
katika nguvu ya uweza wake, hata vikwazo na udhaifu wao—ubhitaji
wao wa kuomba msaada na kushikilia kwa imani mkono wa
Bwana—ni njia ya baraka ya kiroho kwao ambayo huwafanya wakue
kwa namna ambayo wasingeweza kufanya kama wangeachiliwa
kutoka kwa majaribu na taabu, na kama Bwana hangeondoa uso wake
mng'aa kutoka mioyoni mwao wanapokuwa baridi au wamezidiwa au
wanapopuuza haki zao za kiroho. Kila wakati Kiumbe Mpya
anapopata ni lazima kutafuta rehema na msaada, anapata ukumbusho
mpya wa umuhimu wa kazi ya upatanisho ya Mkombozi—akitambua
kwamba kafara ya Kristo haikutosha tu kwa dhambi zilizopita—kwa
dhambi ya Adamu na kwa dosari zetu binafsi hadi wakati
tulipomwendea Baba kwa mara ya kwanza kupitia sifa za Mwana—
bali, zaidi ya hayo, haki yake kwa sadaka yake moja kwa ajili ya
wote, hufunika dosari zetu zote, za kiakili, kimaadili na kimwili,
ambazo si zetu kwa hiari, kwa makusudi. Hivyo basi, Kiumbe Kipya
ana ukumbusho wa daima katika safari yake yote katika njia
nyembamba kwamba alinunuliwa kwa bei, yaani damu ya thamani ya
Kristo; na uzoefu wake, hata katika kushindwa kwake, unaendelea
kumkaribia Bwana kwa kuthamini kazi yake ya zamani kama
Mwokozi na kazi yake ya sasa kama Msaidizi na Mwokozi.

Hata hivyo, Viumbe Wapya wengi hawajajifunza jinsi ya
kushughulikia magonjwa haya ya roho na badala yake wanapendelea
kujisemea—"Nimeshindwa tena. Siwezi kukaribia kiti cha enzi cha
neema ya mbinguni hadi nitakapokuwa nimeonyesha
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kwa Bwana nia zangu njema kwa kupata ushindi." Hivyo basi
wanahairisha kile kinachopaswa kuwa hatua yao ya kwanza kabisa.
Wakitafuta kwa nguvu zao wenyewe kupata ushindi, na fikra zao
zikiteswa na udhaifu wao wa awali, hawako katika hali nzuri ya
"kupigana vita vyema vya imani" na mwili wao wenyewe au Adui, na
kushindwa ni jambo la uhakika; na pamoja nalo kutakuwa na kuacha
taratibu kumwomba Bwana, na kujisalimisha zaidi kwa mawingu
yanayowazuia kuona neema ya Mungu. Hawa mawingu hatimaye
huanza kuyaona kama yasiyoepukika kwao.

Njia kinyume kabisa inapaswa kufuatwa: Mara tu pale ambapo
kosa la neno, kitendo au tendo limetambuliwa na madhara kwa
mwingine yamefidiwa kadri iwezekanavyo, kiti cha neema kinapaswa
kutafutwa mara moja—Xkikitafutwa kwa imani, bila shaka yoyote.
Hatupaswi kumfikiria Bwana wetu anataka kutupatia kosa, wala
kuwa na mwelekeo wa kutuhukumu vikali; bali, kinyume chake,
tunapaswa kukumbuka kwamba wema na rehema zake ni kubwa kiasi
kwamba alihamasika kuandaa ukombozi wakati bado tulikuwa wenye
dhambi. Hakika, baada ya kuwa tumekuwa watoto wake na kuzaliwa
kwa roho, na tunatafuta, hata kama juhudi zetu bora zinatetelema,
kutembea katika njia zake—kwa kufuata roho, si kwa kufuata
mwili—katika hali kama hizo upendo wake lazima utatupita kwa
wingi kuliko hata tulipokuwa "watoto wa ghadhabu kama wengine."
Tunapaswa kukumbuka kwamba kama vile baba wa kawaida wa
kidunia  anavyowahurumia watoto wake, ndivyo Bwana
anavyowahurumia wale wanaomheshimu. Tunapaswa kuwafikiria
marafiki zetu bora wa kidunia na huruma, upendo na msamaha wao,
na kutoa mlinganisho, na kufikiria kwamba Mungu angekuwa
mwema na mwaminifu zaidi kuliko viumbe wake wote bora. Yeye
hualika imani na ujasiri kama huo—na huzawadia. Wote waliokuwa
na imani ya kutosha kumjia Bwana hapo awali, wana imani ya
kutosha kumjia yeye siku baada ya siku na majaribu yao, matatizo na
mapungufu yao, ikiwa wataka. lkiwa wataruhusu mawingu kuja
katikati, na kukataa mwaliko wa Neno wa kuja kwenye kiti cha enzi
cha neema kwa ajili ya amani na upatanisho uliorejeshwa, hatimaye
watahesabiwa kuwa hawastahili nafasi miongoni mwa

"
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darasa maalum ambalo Bwana analichagua: "Baba anawatafuta wale
watakaomwabudu"—wale wanaompenda na kumwamini. "Bila imani

haiwezekani kumfurahisha." "Hii ndiyo wushindi unaoshinda
ulimwengu, yaani, imani yetu." Yohana 4:23; Ebr. 11:6; 1 Yohana
5:4

Bila shaka, kuna ugumu njiani, lakini Bwana hutoa msaada na
ushauri unaohitajika, katika Neno lake na katika wale ndugu
aliowaweka katika mwili kwa kusudi hili hasa. (I Kor. 12:18) Ni
msaada, kwa mfano, kuona hasa wapi upo upotovu wa mkondo
uliotajwa—kuona kwamba, kuchelewesha ziara yetu kwenye kiti cha
enzi cha neema ili kupata rehema, hadi tuweze kuleta kitu mikononi
mwetu kujihesabia haki, ni kuonyesha kwamba hatuelewi kikamilifu
somo kuu ambalo Mungu amekuwa akifundisha kwa karne nyingi;
yaani, kwamba sote hatujafikia ukamilifu, na kwamba hatuwezi
kufanya mambo tunayotaka; kwa hiyo, ilikuwa ni lazima Mwokozi
aje kwa kusudi la kutuinua. Yeye anayejaribu kujihesabia hujaribu
jambo lisilowezekana, na kadiri anavyojifunza hivyo mapema ndivyo
inavyokuwa bora zaidi. Hesabu zetu na Bwana zinapaswa kuwa za
kila siku; na kama ugumu ni mkubwa au mdogo tu, na moyo wa mtu
aliyejitolea ni mnyenyekevu sana na umezoea ushirika wa daima na
Bwana, atapata baraka katika kujitenga na kwenda kwenye kiti cha
neema mara moja tu ugumu wowote unapojitokeza, bila hata kusubiri
mwisho wa siku. Lakini kwa hakika hakuna kinachopaswa kuachwa
hadi kesho, wakati kiti cha enzi cha neema kiko wazi kwetu wakati
wote; kukipuuza kungekuwa ni kuonyesha tabia inayokinzana na ile
ambayo Neno la Bwana linafundisha.

Ugumu ambao wengine hukumbana nao ni kwamba, baada ya

kufika kwenye kiti cha neema hawatambui baraka wanayoitafuta—
msamaha wa dhambi na upatanisho na Baba. Ugumu wao unaweza
kuwa mmoja kati ya vitatu:
(1) Huenda wakakosa imani; na kwa kuwa Bwana hushughulikia
mambo kwa mujibu wa imani katika wakati huu, hakuna
kinachoweza kupatikana bila imani. "Kwa kadiri ya imani yako,
likuwe kwako." (2) Ugumu wao unaweza kuwa kwamba
hawajarekebisha uovu walioufanya na wanaoukiri; kwamba
wamekuwa
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hawajafidia madhara waliyomfanyia mwingine; au kwamba, ikiwa
kosa limekuwa dhidi ya Bwana, wanatafuta amani bila kumwungama
na kuomba msamaha wake. (3) Katika visa vingi vya aina hii
tulivyoona, ugumu umekuwa kwamba waombaji hawakuwahi
kumtolea Bwana utakatifu unaofaa; walikuwa wanatafuta amani na
furaha ya kimungu na nuru ya neema—wakitafuta baraka
zinazowakilishwa katika mwanga wa Mwenge wa Dhahabu na katika
Mikate ya Maonyesho ya Hema la Mkutano, wakati kwa kweli
walikuwa bado nje ya vitu hivi, nje ya kujitolea—kwa hiyo, nje ya
Ukuhani wa Kifalme—wakawa tu Walawi ambao hadi sasa
wamepokea neema maalum au haki ya kipekee ya wakati huu bure.

Tiba sahihi kwa ukosefu wa imani ingekuwa ni kukuza imani
hiyo kupitia kusoma Neno la Mungu, kutafakari juu ya wema wake
uliopita na wa sasa, na kujitahidi kutambua kwamba yeye ni mwenye
neema, "kupita kiasi" zaidi ya tunavyoweza kuomba au kufikiria.
Tiba ya ugumu wa pili itakuwa ni msamaha wa haraka, kamili, na wa
kina, na, kadiri iwezekanavyo, kurekebisha kosa au kufidia hasara, na
kisha kurejea kwenye kiti cha enzi cha neema ukiwa na uhakika
kamili wa imani. Tiba ya ugumu wa tatu itakuwa ni kufanya utakatifu
kamili ambao Bwana anautaka kwa wote watakaofurahia fursa na
mipango maalum ya enzi hii ya Injili.

Kundi jingine la wale waliojitolea, lakini walio wagonjwa kiroho,
linahitaji kuzingatiwa. Wale ambao, kwa dhahiri, wamehalalishwa
kwa imani na ni wakweli katika kujitolea kwao, wanaonekana
kufanya maendeleo kidogo au hakuna kabisa katika kudhibiti mwili
wao. Hakika, katika baadhi ya matukio, inaonekana kwamba imani
yao katika wema na rehema za Mungu, kwa kuondoa vizuizi vya
hofu, imewaacha wakiwa wamewazi zaidi kwa majaribu kupitia
udhaifu  wa mwili kuliko walivyokuwa mwanzoni—wakati
walipokuwa na maarifa machache kumhusu Bwana. Hawa wana
uzoefu ambao ni wa majaribu makubwa, si kwao wenyewe tu, bali
pia kwa kaya nzima ya waumini wanapokutana nayo; maisha yao
yanaonekana kuwa ni mfululizo wa kushindwa na majuto, baadhi
yake kando



[F149 |

mstari wa kutokuwa na uthabiti kifedha, wengine katika mstari wa
makosa ya kimaadili na kijamii.

Tiba ya hali hii ni 1pi? Tunajibu kwamba wanapaswa
kufahamishwa waziwazi kwamba Uumbaji Mpya hautakuwa na wale
wanaoahidi tu kujinyima na kujitoa mhanga katika mambo ya kidunia
na kutotembea kulingana na mwili bali kulingana na Roho; bali wale
ambao, kwa sababu ya uaminifu katika jitthada za hiari za kutimiza
agano hili, watahesabiwa kuwa washindi na yeye asomaye mioyo.
Wanapaswa kufundishwa kwamba njia sahihi ya utendaji kwa wote
waliojitolea ni kwamba, wakiwa wamefanywa huru na Mwana,
wanapaswa kuwa na shauku kubwa ya kupata baraka zote
zinazohusiana na neema ya kimungu, kiasi kwamba kwa hiari
watajifanya watumwa—wakijitia chini ya vizuizi fulani, vikwazo, na
utumwa, kwa upande wa maneno yao, tabia zao, mawazo yao—
wakitamani kwa dhati kutoka kwa Bwana katika maombi msaada
aliowaahidi, ulioonyeshwa katika maneno yake kwa Mtume, "Neema
yangu ikutosha kwako; nguvu zangu hutimizwa katika udhaifu." Kila
wanapogundua kuwa wamevunja sheria, hawapaswi tu kurekebisha
makosa kwa wale waliodhulumiwa, bali pia wanapaswa kukiri kwa
Bwana, na kwa imani wapate msamaha wake—wanapaswa kuahidi
bidii zaidi kwa siku zijazo, na wanapaswa kuongeza vikwazo vya
uhuru wao wenyewe kulingana na udhaifu uliobainishwa na
kushindwa kwao hivi karibuni.

Hivyo basi, kwa kuamka na kuomba, na kuweka walinzi juu ya
matendo na maneno ya maisha, na kuleta "kila wazo mateka" kwa
mapenzi ya Mungu katika Kristo (2 Kor. 10:5), hakika haitachukua
muda mrefu kabla ya waweza kujihakikishia wenyewe na ndugu pia
kuhusu uaminifu wa mioyo yao, na kutembea katika maisha kwa
tahadhari kiasi kwamba wote waweze kutambua, si tu kwamba
wamekuwa na Yesu, bali pia kwamba wamejifunza kutoka kwake, na
wamekutafuta na kutumia msaada wake katika kupata ushindi dhidi
ya udhaifu wao. Hali za ndugu au dada wa aina hiyo zingeingia chini
ya kile Mitume anachokiita "kutembea kwa mpangilio mbovu"—si
kwa kufuata mfano wa Bwana na mitume. Katika sura nyingine



[F150 |

tutaona mwongozo wa Bwana kuhusu jinsi wale dhaifu katika mwili
na wanaoleta aibu na kashfa kwa ajili ya Bwana wanavyopaswa
kutendewa na ndugu.

Hapa tunabainisha, hata hivyo, kwamba maadamu wanatoa
ushahidi wa toba kwa ajili ya mkondo wao usio sahihi na tamaa ya
moyo wa kutembea katika njia sahihi na wa imani na tumaini
linaloendelea kwa Bwana, wanapaswa kuheshimiwa kama ndugu—
ingawa inaweza kuwa muhimu kuweka mipaka kwa ushirika nao hadi
watakapotoa uthibitisho fulani wa nje, unaoonekana, wa nguvu ya
neema katika mioyo yao katika kuzuia udhaifu wao wa kimwili. Hata
hivyo, bado wanapaswa kuhimizwa kuamini kwamba Bwana ni
mwenye rehema sana kwa wale wanaomwamini na ambao mioyoni
mwao wanatamani njia zake, ingawa hawawezi kuhimizwa kutarajia
kwamba watawahi kuhesabiwa kuwa wa darasa la washindi
isipokuwa wakawa na bidii sana katika shauku yao kwa ajili ya haki
kiasi kwamba nyama yao itaonyesha ushahidi wa kutosha wa utiifu
wake kwa Akili Mpya.

Tumewaona baadhi ya watu wa Bwana waliojitolea katika hali ya
uchanju na njaa—wakitamani sana ujaaji wa ushirika naye, lakini
wakikosa mafundisho muhimu kuhusu jinsi unavyopaswa kupatikana
na kudumishwa. Ni kweli, walikuwa na Biblia; lakini umakini wao
uliondolewa kutoka hapo na wakajifunza kutegemea zaidi walimu na
katekisimu, n.k., wakikimbilia desturi za wanadamu na siyo Akili au
Roho ya Mungu, na hivyo, wamekosa lishe sahihi ya kiroho. Matokeo
yake ni kwamba wamehisi kutoridhika na ibada ya kimafumbo, na
bado hawakuijua jinsi ya kumkaribia Bwana kwa moyo wao wote,
kwa sababu hawakuijua wema wake na utajiri wa neema yake katika
Kristo Yesu, wala mpango mkuu wa wokovu kwa ulimwengu hivi
karibuni, wala wito wa Kanisa kwa Asili Mpya. Hali hii ya njaa
inahitaji, kwanza kabisa, "maziwa safi ya Neno," na baadaye "nyama
imara" ya ufunuo wa kimungu. Wapendwa wa namna hii hawapaswi
kudharauliwa wala kupuuzwa hata ingawa, baada ya kutambua
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utupu wa ukanamani kwa ujumla, wamekuwa na mwelekeo wa
kutafuta kitu kingine ili kuridhisha njaa ya mioyo yao—Xkitu cha
burudani za kidunia, n.k. Tumewajua baadhi ya watu wa kundi hili
ambao walikuwa wamejizoesha kuonekana hawana kujali mambo ya
kiroho baada ya kujaribu bure katika njia mbalimbali kupata
kuridhika kiroho; lakini walipopokea "Ukweli wa Sasa" walichanua
katika neema za kiroho na maarifa kwa namna ya ajabu sana.
Tunaamini kuna wengi zaidi wa namna hii katika madhehebu
mbalimbali, na kwamba ni haki ya wale waliopokea nuru ya Ukweli
wa Sasa kuwasaidia kutoka gizani kuingia katika nuru ya ajabu;
kutoka njaa ya kiroho hadi wingi usio na kiasi wa neema na ukweli.
Lakini ili kutumiwa na Bwana kuwabariki watu kama hao, ni lazima
hekima na neema kutoka juu zitafutwe katika Neno, na kwamba hizi
zifanywe kazi kwa wema, uaminifu na uvumilivu.

Uhalali wa Awali Hutangulia Utakatifu

Tumeona kwamba uhalali wa awali si tu idhini ya kiakili kwa
ukweli kwamba Kristo alikufa kama Mkombozi wa mwanadamu na
kwamba baraka fulani za upatanisho na Mungu hivyo zilihakikishiwa
kwa jamii ya wanadamu, bali pia, ili kuwa muumini aliye halali,
kunahitajika kiwango fulani cha kujitolea. Uhalali huo unadokeza
utambuzi kwamba dhambi ni uovu uliokithiri (Warumi 7:13), na
tamaa ya kuiacha—kuachiliwa kutoka kwa nguvu yake na pia kutoka
kwa adhabu zake—tamaa, kwa hiyo, ya kuwa mtu mwema kwa
muafaka na Muumba mwenye haki na kwa kuzingatia sheria zote za
haki. Aidha, unadokeza kwamba muumini ameweka akili yake,
mapenzi yake, kufuata haki katika mambo yote ya maisha. Imani kwa
Yesu, ikisindikizwa na kujitolea kama huko, hutoa uhalali wa awali,
lakini haimaanishi kafara. Mungu ana haki ya kudai kwamba viumbe
vyake vyote vithibitishe haki na kuchukia uovu, la sivyo wajione
wageni kwake—maadui zake. Lakini Mungu haitaji kwamba tufanye
kafara ya maisha yetu katika huduma yake,
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wala kwa sababu nyingine yoyote. Hivyo basi, dhabihu imeonyeshwa
katika Maandiko kama tendo la hiari—haikutakiwi na sheria, ingawa
ni, kama Mtume anavyotangaza, "ibada inayofaa," na anatusihi—
"Basi nawaomba, ndugu zangu, kwa rehema za Mungu, mtolee miili
yenu dhabihu iliyo hai, takatifu, inayompendeza Mungu; ndiyo ibada
yenu inayofaa." Warumi 12:1

Kwa wengine, kujitolea kwa ajili ya dhabihu kunaweza kufuata
muda mfupi baada ya kufikia imani kwa Bwana na tamaa ya
kutembea katika njia zake za haki; lakini ni lazima kufuata, haiwezi
kuja kwanza, kwa sababu, kama tulivyoona tayari, ni lazima tuwe
tumehalalishwa angalau kwa njia ya imani kabla ya kuweza kuwa na
uhusiano wowote na Mungu, au kufurahia ushirika naye kwa namna
yoyote ile. Kwa wengine, hali hii ya kuhesabiwa haki hufikiwa na
kufuatwa muda fulani kabla hata ya kufikiria kujitolea kikamilifu, au
kafara ya maslahi ya kidunia kwa Bwana na kwa ajili yake. Lakini,
katika hali za sasa, wale wanaoanza kutembea katika njia ya
kuhesabiwa haki, njia ya haki, njia ya maelewano na Mungu,
hawatatembea mbali sana katika njia hii kabla ya kukumbana na
upinzani, ama kutoka ndani, au kutoka ulimwenguni, au kutoka kwa
Adui.

Wanagundua kuwa njia ya haki ni inayopanda taratibu, ikawa na
mwinuko zaidi, na ngumu zaidi. Kuendelea katika njia hii ya haki,
katikati ya hali za sasa za dhambi, hatimaye kutahitaji dhabihu ya
maslahi ya kidunia, tamaa za kidunia, urafiki wa kidunia, n.k. Hapa
ndipo njia zinatengana: ile moja, njia ya juu inayoelekea kwenye
utukufu, heshima, na uzima usio na mwisho, inaweza kuingiliwa tu
kupitia lango dogo la unyenyekevu, kujikana na kujitoa dhabihu.
Ukiingiliwa, utaonekana kuwa njia yenye magumu, ambayo, hata
hivyo, roho wasaidizi wasioonekana huwasaidia wasafiri; na ambayo
ahadi za neema za Kristo, Kiongozi, huangaza hapa na pale kwa ajili
ya kuwatiia moyo, zikihakikisha neema ya kutosha, na msaada hadi
mwisho wa safari; na uvumilivu utaonyesha mambo yote
yakishirikiana kwa ajili ya mema yao ya juu zaidi, uanachama wao
wa mwisho katika Uumbaji Mpya na ushiriki katika kazi ya utukufu
ya Ufalme wa Miaka Elfu.
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Katika lango hili, linaloashiria kujitolea kikamilifu hata kufikia
kafara, waumini wengi waliohalalishwa kwa njia ya majaribio
husimama kwa muda kidogo wakihesabu gharama kabla ya kuingia,
wakisikiliza sauti ya mwaliko kutoka kwa Neno, na kuimarisha
mioyo yao ili kuanza safari hiyo chini ya dhamana zake njema.

Nje ya lango hili kuna njia nyingi za pembeni, ambazo wengi
waliofika hapa wamejaribu kutafuta njia rahisi ya kufikia utukufu,
heshima, na usiokufa—TIakini yote ni bure. Kuna mamia ya njia hizi
za pembeni, baadhi zikipanda kidogo na kuashiria kiwango fulani cha
kujinyima; nyingine zikishuka zaidi na zaidi kuelekea baraka na
matarajio ya dunia. Hata hivyo, katika njia hizi potofu hakuna ahadi
za kutia moyo zinazopatikana, ambazo ni za wale tu wanaoingia
lango la chini la kujitolea—kwenye "njia nyembamba" ya ushirika na
Bwana wao katika kuachana na tamaa za kidunia ili kufikia uhusiano
wa karibu na Kristo Yesu katika utukufu utakaofuata.

Furaha na amani hutokana na wakati wa kuamini Bwana,
kukubali upatanisho wake, na azimio la kufuata wema na kuepuka
dhambi. Furaha na amani hii ni kamilifu hadi lango la chini la njia
nyembamba lifikiwe; lakini wakati kutafuta wema kunahusisha
kujinyima na kujitoa kafara, na kafara hii haitolewi, na lango la chini
haliingwi, furaha na amani ya kibinadamu hupungua. Hata hivyo,
hawatakatizwa kabisa, kwa kitambo, wakati muumini mwaminifu
anapotafuta njia nyingine za kutumikia haki, akiipenda bado, na
kuithamini bado neema ya kimungu, lakini akijizuia na kukataa kwa
kupuuza kuingia humo. Ujazo wa furaha na amani hauwezi kuwa
sechemu ya watu wa namna hiyo, kwa maana wakati wote
wanatambua kwamba kujitolea kikamilifu kwa kila nguvu zao kwa
Bwana kungekuwa tu "huduma inayofaa," utambuzi wa busara na
malipo kwa fadhili za kimungu ambazo tayari wamezipokea katika
msamaha wa dhambi.

Wengi huendelea kwa miaka mingi katika mtazamo huu, huku
wengine wakipotea katika njia za ulimwengu. Hakuna hata mmoja
anayekuwa
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wagombea wa Uumbaji Mpya isipokuwa wakiingia lango la chini la
kujidhabihu. Bwana, kwa muda mrefu, hawaondolei watu hawa
katika haki maalum, ambazo zimewekwa kwa lengo la kuwapeleka
kwenye lango la unyenyekevu; hata hivyo, kwa kupuuza kuingia
humo, wanakiri kwa vitendo kwamba wamepokea "neema ya Mungu
[msamaha wa dhambi na kuwaleta hadi lango hili] bure"; kwa sababu,
wakiwa wamefikia hali hii, wanakataa au kupuuza kutumia "tumaini
moja la wito wetu." Bwana angeweza kusema ipasavyo kwa wale—
Ninaondoa kutoka kwenu mara moja haki zote maalum za kila aina.
Hamkuwa na haki zaidi ya neema yangu kuliko walimwengu
wengine, na mtapata haki na fursa zilezile ambazo ninakusudia
kuwapa wanadamu wote wakati wa Enzi ya Miaka Elfu; lakini
hakuna haki maalum zaidi, rehema, uangalizi, umakini, n.k., kutoka
kwangu katika maisha haya ya sasa, wala upendeleo katika maisha
yajayo—Ilakini yeye hafanyi hivi mara moja na huwa na subira ya
muda mrefu kwa wengi.

Ahadi kuu na za thamani sana za Neno la Bwana—kama vile,
kwa mfano, zile zinazotuhakikishia kwamba "mambo yote yafanya
kazi pamoja kwa wema kwa wale wanaompenda Mungu"—
zitatumika tu kwa wale ambao wamepewa neema ya Mungu na
kupelekwa kwenye lango la chini la kujidhabihu, na wameingia humo
kwa furaha, kwa maana ni wao tu wanaompenda Mungu kwa
kiwango cha juu kabisa—zaidi ya nafsi zao. "Vyote ni vyao, kwa
maana wao ni wa Kristo, na Kristo ni wa Mungu." Wameingia shule
ya Kristo, na maagizo yote, himizo, na nidhamu za maisha pamoja
nao vitasimamiwa ipasavyo, kwa ajili ya maandalizi yao ya mwisho
kwa Utfalme. Lakini masomo na maagizo na baraka kama hayo si kwa
ajili ya wale wanaokataa kuingia shule—wanaokataa kuweka
mapenzi yao chini ya mapenzi ya Mwalimu mkuu.

Kwa kusema kweli, wale wanaopokea neema ya Mungu bure
hawana msingi unaofaa wa kumkaribia Bwana hata katika maombi;
kwa maana kwa nini mtu yeyote anapaswa kutarajia utunzaji maalum
na haki maalum kwa Bwana huku akipuuzia kutoa shukrani
inayostahili kwa baraka ambazo tayari amepokea? Je, anapaswa
kufikiri kwamba, kwa sababu tayari amepokea baraka kutoka kwa
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Bwana kwa hekima na haki ya muda, Bwana angekuwa amefungwa
kumpa neema zaidi? Je, asingefaa badala yake kufikiri kwamba, kwa
kupokea baraka hizi za Bwana juu na zaidi ya neema ya jumla
iliyotolewa hadi sasa kwa kizazi kilichoekombolewa, tayari amepata
zaidi ya sehemu yake?—kwamba akishindwa kuendelea kwa
muafaka na mapenzi ya Bwana, anapaswa badala yake kutarajia
kwamba rehema na fadhili zaidi za kimungu zingevuka hadi kwa
wale ambao hadi sasa hawajapata fursa kubwa kama hiyo, na ambao,
kwa hivyo, hawakuidharau kwa kiwango sawa ofa ya neema ya
Bwana? Bali Bwana ni mwenye huruma nyingi na rehema kuu, na,
kwa hiyo, tunaweza kutarajia kwamba maadamu yeyote atakaendelea
kuwa na msimamo wa imani, Bwana hatawatupa kabisa.

Tiba gani kwa wale wanaojikuta katika hali hii, na wanaotamani
kumilikiwa kikamilifu na Bwana na kupokea baraka zake kikamilifu?
Tunajibu kwamba njia yao inapaswa kuwa kujitolea kikamilifu kwa
Bwana, wakikabidhi kwake mapenzi yao kuhusu mambo yote—
malengo yao, matumaini yao, matarajio yao, mali zao, na hata
mapenzi yao ya kidunia vyote vinapaswa kukabidhiwa kwa Bwana;
na badala yake wanapaswa kukubali, kama sheria ya kuwepo kwao na
kanuni ya mwenendo wao wa baadaye, mwongozo wa Neno lake na
Roho yake na Matunzo yake; wakihakikishiwa kwamba haya
yatawapatia, si tu matokeo ya utukufu zaidi kuhusu maisha yajayo,
bali pia baraka kuu za moyo katika maisha ya sasa.

Watafanyaje hivi? Tunajibu kwamba inapaswa kufanywa kwa
dhati, kwa heshima, katika maombi—mkataba ufungwe rasmi na
Bwana na, ikiwezekana, kwa sauti inayosikika; na neema, rehema na
baraka za kimungu ziombwe, kama msaada unaohitajika katika
kutekeleza dhabihu hii.

Na nini kifanyike ikiwa wapo wanao "tafuta Mungu," lakini
hawajisikii kuwa tayari kikamilifu kufanya kujitolea huku kamili kwa
mapenzi yake? Tunajibu kwamba wanapaswa kumwendea Bwana
katika maombi kuhusu jambo hilo, na kuomba baraka yake juu ya
kusoma Ukweli, ili waweze kuona zaidi na zaidi, kwanza, busara ya
huduma; pili,
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uhakika wa baraka itakayotokana nayo; na, la tatu, uaminifu wake
katika kutimiza ahadi zote za neema za msaada na nguvu zilizotolewa
kwa kundi la kujitolea. Wanapaswa pia kuomba kwamba Bwana
awasaidie kutathmini na kuthamini vitu vya duniani ipasavyo—ili
waweze kutambua na, ikibidi, kupata uzoefu, jinsi vitu vyote
vinavyohusiana na ubinafsi wa wakati huu vinavyopita na
kutotosheleza, na vitu ambavyo akili ya asili inavitamani—ili waweze
hivyo kutoa dhabihu na kuthamini fursa ya kuweka upendo wao juu
ya vitu vya juu na si juu ya vitu vya chini, na vya kujitolea vitu vya
chini kwa ajili ya vile vya juu.

Hoja nyingine inajitokeza hapa: Kwa kuzingatia kwamba "wito
wa juu" umefungwa, na kwamba, kwa hivyo, mtu anayejitolea hawezi
kuwa na uhakika kamili wa kupata fursa ya kufikia zawadi ya asili
mpya na utukufu wake, heshima na usuli—je, hii ingeleta tofauti gani
kuhusiana na kujitolea? Tunajibu kwamba haipaswi kuleta tofauti
yoyote: kujitolea ni njia pekee ya busara na inayofaa kwa watu wa
Bwana hata hivyo—kujitolea kikamilifu kutahitajika kwa wale
watakaotaka kuishi na kufurahia baraka za enzi ya Milenia—hakuna
chochote kingine kinachokubalika. Kuhusu fursa na zawadi
zitakazopatikana: tayari tumeeleza kwamba, kwa ufahamu wetu,
wengi bado wataruhusiwa kupata haki za "wito wa juu," kuchukua
nafasi za wengine ambao tayari wamejitolea lakini hawatakimbia "ili
kupata" zawadi, na kwa hiyo, watahesabiwa nje ya mbio. Lakini,
tunaweza kuwa na uhakika, hakuna hata mmoja atakayepewa haki
hizo isipokuwa kwanza awe ameingia katika lango hili la chini la
kujitolea na kujinyima.

Pengine imekuwa kweli kwa wote waliopitia lango hili la chini,
kwamba hawakuyaona waziwazi na kuyaelewa kikamilifu baraka kuu
na tele ambazo Mungu amewawekea Watu wake wa Uumbaji Mpya
watiifu; mwanzoni waliona tu huduma yao inayofaa, na baadaye
wakajifunza zaidi kuhusu urefu, upana, urefu na kina cha wema wa
Mungu na haki zao za wito wa juu. Ndivyo ilivyo kwa wale



[F157 ]

wanapoingia sasa: hawawezi kuthamini kikamilifu mambo ya
mbinguni, ya kiroho hadi kwanza wafikie hatua ya kutekeleza
huduma yao inayokubalika katika kujitolea kamili. Na tunaweza
kuwa na uhakika kwamba yeyote anayejitolea na kutoa dhabihu
kamili ya nafsi yake kwa ajili ya kazi ya Bwana, baada ya kundi la
mbinguni kukamilika, atagundua kwamba Bwana bado ana baraka
nyingi za aina nyingine za kuwapa; na kwamba baraka zake zote ni
kwa ajili ya wajitoleaji, wanaojitoa dhabihu hao. Huenda
wakahesabiwa pamoja na watakatifu wa kale waliokuwa na tabia ya
kujitoa iliyompendeza Mungu, kabla ya kuanza kwa "wito mkuu."

Mawazo Potofu Kuhusu Utakatifu

Kwa kuzingatia mkanganyiko wa jumla wa fikra ulioenea
miongoni mwa Wakristo kuhusu mpango wa kimungu, na haki na
utakatifu vinavyotakiwa katika Maandiko, haishangazi kwamba
mkanganyiko mkubwa upo. Mtazamo mmoja potofu—unaoshikiliwa,
hata hivyo, na sehemu ndogo kiasi ya watu wa Bwana, lakini kwa
uharibifu mkubwa kwao wenyewe—ni dai la utakatifu halisi na
ukamilifu, unaoonyeshwa wakati mwingine katika kauli ya wafuasi
wake kwamba "hawajatenda dhambi kwa miaka mingi," n.k. Hawa
wanafanana na Mafarisayo wa enzi za Bwana wetu, ambao
"walijiamini kuwa wao ni wenye haki, na waliwadharau wengine," na
ambao, wakiwa na hisia hii ya kujiona wao ni wenye haki, walipuuza
haki na rehema zilizowapatia na Bwana katika kazi yake ya
ukombozi.

Hata hivyo, watu hawa wanaoitwa "Watu wa Utakatifu" na "Watu
Wasio na Dhambi," akili zao zimekengeushwa kwa kiasi kikubwa na
kosa hili kutoka kwa imani kwa Bwana—imani katika kazi yake ya
ukombozi—kuamini katika haki ya kafara yake, n.k.; maana kwa nini
wategemee haki yake au neema yake ikiwa wanaweza na wanatii
sheria ya kimungu kikamilifu? Ugumu mmoja unaowapelekea
msimamo wao ni ukosefu wa heshima kwa Bwana, na mwingine ni
kujithamini kupita kiasi. Heshima inayostahili kwa Bwana
ingewaonesha ukuu wake, utukufu wake na,
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kama kiwango chake cha utakatifu, ukamilifu wa tabia yake
mwenyewe; na kujithamini kwa usahihi kungewahakikishia haraka
(kama inavyowahakikishia wengine) kwamba wanakosa sana
kiwango cha kimungu kwa neno, kwa tendo na kwa wazo.

Kundi jingine la wale wanaoitwa "Watu wa Utakatifu" hawaendi
kwa ukali uleule katika suala hili la kudai kutokuwa na dhambi,
lakini, wakitambua kutokukamilika, wanadai utakatifu, utakaso
kamili, n.k., kwa msingi wa kutafuta kuepuka dhambi—kuishi bila
dhambi, n.k. Kama ilivyoonyeshwa tayari, tunakubaliana kikamilifu
na wazo kwamba wote waliojitolea kweli lazima watake kuepuka
dhambi kadiri ya uwezo wao. Kosa la wale tunaowakosoa ni kwamba
wanafikiri kuwa kuepuka dhambi hili ndilo lengo na kusudi pekee la
kujitolea kwao. Wameielewa vibaya suala hili kabisa: kiumbe
chochote cha Mungu hakuwahi kuwa na haki ya kuadhili; na, kwa
hivyo, kujiepusha na dhambi—kutokana na kile ambacho hakuwa na
haki ya kukifanya—hakuwezi kwa maana yoyote ile iitwe au
kuchukuliwa kama "sadaka." Neno la Mungu halituagizi mahali
popote kujitoa kwa dhambi. Marafiki hawa wapendwa, ambao
hawendi mbali zaidi ya kujitoa kwa namna hiyo ili kuepuka dhambi,
wamefika tu pale ambapo wote waliothibitishwa wanapaswa kufika;
na bado hawajaingia katika lango la chini la kujidhabihu, ambalo
linamaanisha kuachana na vitu vile ambavyo ni vya haki, halali na
vinavyofaa—kuvitoa kwa hiari ili tuweze kumtumikia Bwana na
kusudi lake vyema zaidi.

Kristo alitupatia ukombozi

Neno ukombozi hapa linatumiwa kwa maana ya ukombozi,
wokovu, kama matokeo ya kazi ya ukombozi—matokeo ya fidia, au
bei inayolingana iliyolipwa. Wazo lililomo katika neno hili
linatupeleka hadi mwisho kamili wa ushindi wa Kanisa, hali ya
kuzaliwa kikamilifu ya Uumbaji Mpya—ingawa katika andiko letu
linaweza kutumika ipasavyo pia kwa wokovu wa kati na wa mara
kwa mara wa waumini katika njia nyembamba, unaofikia kilele chake
katika wokovu "kamili kabisa" katika utukufu, heshima na kutokufa
wa Ufufuo wa Kwanza.
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Mtume anatuhakikishia kwamba sadaka ya Bwana wetu
imetupatia "utoleo la milele," ikikamilisha ukombozi wa milele
kutoka utumwa wa dhambi, na kutoka kwa adhabu yake—mauti.
(Ebr. 7:25; 9:12) Ni kweli, ukombozi huu ni kwa ajili ya ulimwengu
wote; na Bwana wetu hatimaye atawahakikishia wote watakaopatana
na mabhitaji ya kimungu ukombozi wa milele kutoka kwa dhambi na
adhabu yake—mauti; lakini, kama tulivyoona tayari,* ukombozi huu
wa milele, ambao katika enzi ijayo utafanywa kuwa wa ulimwengu
wote, kwa kuwafikisha wote katika maarifa ya kweli na chini ya
utawala wa Ufalme wa Mungu, kwa sasa unatumika tu kwa nyumba
ya imani—na kati ya hawa, kikamilifu tu kwa wale wanaotembea
kwa kujitolea sasa katika nyayo za Kuhani Mkuu kama wanachama
wa "Ukuhani wa Kifalme." Ukombozi wao wa milele" kutoka kwa
dhambi na kifo utakuwa kama wanachama wa Uumbaji Mpya,
waliotawazwa kwa utukufu, heshima, na usiokufa.

Hebu tuchunguze maandiko mengine ambapo neno lile lile la
Kigiriki Apolutrosis (utoaji, wokovu) limefasiriwa kama fidia. Bwana
wetu, akituashiria wokovu utakaoletezwa kwetu kupitia Ufufuo wa
Kwanza, anawaambia wengine wanaoishi mwishoni mwa enzi,
wanaoona dalili fulani za nyakati, "Inueni vichwa vyenu: kwa maana
ukombozi wenu umekaribia." (Luka 21:28) Mtume, akizungumza na
kundi lile lile la Viumbe Wapya, anawahimiza, akisema,
"Msimkasirisheni Roho Mtakatifu wa Mungu, ambaye kwa yeye
mmefungiwa muhuri hata siku ya wkombozi." (Efe. 4:30) Katika
maandiko haya, pia, haturejelewi kwa kazi ya ukombozi
iliyokamilika katika dhabihu ya Bwana wetu, bali kwa matokeo ya
kazi hiyo kama yatakavyokamilika katika kukamilishwa kwa Kanisa,
ambalo ni mwili wake, katika Ufufuo wa Kwanza. Katika waraka huo
huo (1:7) Mtume anatangaza, "Tumepata ukombozi kwa damu yake."
Hapa anarejelea waziwazi baraka tunazofurahia katika wakati huu
kupitia haki za kafara ya Bwana wetu, ikifunika madoa yetu na
kutenda kwa ajili ya

* Vivuli vya Hema vya Dhabihu Bora, uk. 90.
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katika sisi uzito wa utukufu unaozidi sana na wa milele, akitenda
ndani yetu kutaka na kutenda kulingana na mapenzi mema ya Mungu.
Wazo tunalotaka kusisitiza ni kwamba Kristo amefanywa kuwa
ukombozi kwetu katika wakati huu—akitupa ushindi katika
mapambano ya sasa, kwani hatimaye atatupa ushindi kamili kwa
kutufanya tukamilike katika mfano wake.

Wazo hili linafafanuliwa zaidi na mwandishi huyo huyo,
anayetuhakikishia (Warumi 3:24) kwamba neema ya Mungu
imetuondolea hatia bure (na inaendelea kudumisha haki yetu
maadamu tunakaa katika Kristo) "kwa ukombozi ulio katika Kristo
Yesu," na ambao utafikia ukamilifu wake, kwa upande wetu,
tutakapofanywa kufanana naye, na kumwona jinsi alivyo, na kushiriki
utukufu wake katika siku ya ukombozi (utoaji). Katika waraka huo
huo (8:23) Mtume anazungumzia tena ukamilishaji wa ukombozi
wetu au uokoaji wetu, na jinsi tunavyopaswa kuusubiri hadi wakati
uliowekwa na Mungu. Baada ya kutuonyesha ukweli kwamba
"Uumbaji wote unangoja kwa pamoja na kuona uchungu... ukisubiri
kufunuliwa kwa wana wa Mungu [Uumbaji Mpya uliotukuzwal,"
anaongeza, "na si wao tu, bali hata sisi wenyewe [walioitwa na
kuzaliwa katika Uumbaji Mpya] tulio na matunda ya kwanza ya
Roho, hata sisi wenyewe tunangoja ndani yetu, tukisubiri kuasiliwa,
yaani, ukombozi [utolewaji] wa miili yetu"—mwili wa Kristo,
Kanisa, ambalo Yesu ni Kichwa chake na sisi ni wanachama
watarajiwa. Hii itakuwa mwisho wa kazi ya ukombozi kwetu; kwa
maana ingawa tunashiriki baraka na faida nyingi kupitia ukombozi
kwa sasa, hatutafikia ukombozi wetu kamili hadi wakati huo. Rum.
8:20-23

Kuhusu hali yetu ya sasa—sehemu katika ukombozi ambayo
tayari ni yetu—Bwana wetu anatangaza, "Yeye amwaminiye yu na
uzima wa milele" (Yohana 6:47), na Mtume pia, "Yeye aliye na
Mwana yu na uzima." (I Yohana 5:12) Hatupaswi kuelewa imani hii
kuwa ni idhini tu ya kiakili kwa baadhi ya mambo yanayohusiana na
mpango wa kimungu wa wokovu, bali ni imani katika kafara ya
upatanisho na mwenendo unaoendana na upingaji wake dhidi ya
dhambi—imani hai inayojidhihirisha katika utiifu wa moyo. Vivyo
hivyo sisi ni
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si kuelewa maana yake kuwa waumini wana uzima wa milele kwa
maana kamili ya neno—kwa maana kwamba hatimaye utakuwa wao,
kupitia kushiriki katika Ufufuo wa Kwanza. Badala yake, tunapaswa
kuelewa kwamba waumini waliotakaswa wamezaliwa katika ubarifu
mpya wa maisha, maisha mapya yameanza ndani yao, kwa maana
kwamba mapenzi yao yanakubaliwa na Mungu kama mwanzo wa
Viumbe Wapya watakaokuwa katika Ufufuo wa Kwanza.

Tunapaswa kuelewa kauli hizi kwa muafaka kamili na tamko la
Mtume kwamba "tunaokolewa kwa tumaini"—kwa imani—
tumehesabiwa kuwa tumeokolewa, si tumeokolewa kikamilifu. Hivyo
basi, ni lazima tusubiri kwa subira kukamilika kwa kazi njema
ambayo Mungu ameianza ndani yetu—Xkusubiri "neema [okoleo]
itakayotolewa kwenu katika kufunuliwa kwa Yesu Kristo,"—"yeye
atakapokuja kutukuzwa katika watakatifu wake." 2 Wathess. 1:10; 1
Petro 1:13

Ukombozi (utolewaji) ulio katika Kristo Yesu
—kile tunachokifurahia sasa, pamoja na kile kitakachokamilishwa
ndani yetu hivi karibuni—kinaunganishwa kila mahali katika
Maandiko na dhabihu ambayo Bwana wetu alitoa kwa niaba yetu.
Ingawa kifo chake kilikuwa bei ya adhabu yetu, ufufuo wake ulikuwa
muhimu; kwa maana Mwokozi aliyefariki hangeweza kuwasaidia
waliokombolewa kurudi kwenye kile kilichopotea. Na uzoefu wa
Bwana wetu mwenyewe kuhusiana na dhabihu, tunahakikishiwa,
unamfanya awe na sifa zaidi kwa ajili ya kazi kuu ya kuwakomboa
viumbe wanaolia kwa maumivu, waliokombolewa kwa damu yake.
Mtume anatangaza, "Kwa kuwa yeye mwenyewe aliteseka
alipojaribiwa, anaweza kuwasaidia wale wanaojaribiwa"—anaweza
kuwakomboa kutoka kwa majaribu ambayo  vinginevyo
yangewashinda. "Hataturuhusu tujarribiwe kupita kiasi chetu, bali
pamoja na majaribu atatupatia njia ya kutoroka." Anaweza kuruhusu
tukakwama, lakini maadamu tunamwamini, hataturuhusu
tukashindwe kabisa—kuanguka katika Kifo cha Pili. Ebr. 2:18; 1
Kor. 10:13

Kuturuhusu tukosee inaweza kuwa njia yake wakati mwingine ya
kutufundisha masomo muhimu kuhusu udhaifu wetu wenyewe na
uhitaji wetu wa kumtazama yeye kama Mchungaji wetu na pia
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Mwokozi wetu, na kuhisi udhaifu wetu wenyewe, ili kwa njia hiyo
tuweze kuimarika katika Bwana na katika nguvu ya uweza wake.
Ameonyeshwa mbele yetu kama Kuhani wetu Mkuu, anayeweza
kuguswa na hisia za udhaifu wetu, huku akiwa na mamlaka kamili ya
kutusaidia katika saa ya majaribu. Anatajwa mahususi kuwa na
"huruma kwa wasiojua na wale waliopotea njia," na kuwa na uwezo
wa kuokoa "kabisa" wale wanaomkaribia Baba kupitia upatanisho
wake na wanaoendelea kuishi ndani yake kwa imani hai, jambo
linalodokeza utiifu kadiri ya uwezo wao. Hivyo basi, tunapaswa
kufurahi katika Mwokozi wetu, ambaye ni Mwokozi wa sasa,
Mwkombozi, na pia Mwokozi wa baadaye kutoka kaburini, kwa
ufufuo—Mkamilishaji wa imani yetu. Ebr. 2:17,18; 4:15,16; 5:2;
7:25,26

"Ee wewe Mungu wa wokovu
wetu, Mkombozi wetu kutoka
kwa dhambi zote,

Umetuita katika cheo ambacho
hatungeweza kamwe kupata kwa
sifa zetu.

Ee! tunakusifu,

Wakati tunajitahidi kuingia.

Katika nyayo za Mwokozi wetu,
Tutajitahidi kutembea kila siku;
Na dharau ya ulimwengu wa kigeni

itatutumia tu kwa Mwamba wetu.
Jinsi maji yake
Hudumishe kundi lako lililochoka!

Sisi, pamoja naye, tutabeba ujumbe wa
neema ya Baba yetu wa mbinguni;

Onyesha jinsi alivyoikomboa kutoka utumwani
kizazi chetu kilichopotea na kuharibika.

Ee! ni rehema gani
Miale katika uso wake wenye utukufu wote!"
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MASOMO YA NNE
UMBIAIJI MPYA ULIOTENGWA KABLA

Mtazamo wa Jumla wa Uteuzi—Fikra Sahihi—Hakuna Madhara kwa
Wasiochaguliwa—Tofauti Kati ya "Wateule" na "Wateule Walioteuliwa Sana"—
"Kuna Dhambi Inayoletayo Kifo"—"Ni Jambo la Kutisha Kuanguka Mikononi
mwa Mungu Aliye Hai"—Kikundi Kikubwa—Mavazi Yao Yalioshwa na
Kufanywa Meupe kwa Damu ya Mwana-Kondoo—Mzabibu Ulioteuliwa na
Matawi Yake
—Uchaguzi Mbalimbali Hapo Zamani—Hakuna Kati Yao Uliyo wa Milele—
Yakobo na Esau ni Mifano—"Yakobo Nilimpenda"—Esau nimemchukia"—
Farao—"Hata kwa kusudi hili hasa nimekuinua"—Mungu kamwe hasukumi
hiari—Farao si tofauti na wengine katika kanuni hii—"Mungu alikaza moyo
wa Farao"—Taifa la Israeli lilichaguliwa—"Basi, Kiebrania ana faida gani?
Kwa Njia Nyingi Kila Upande"—Wateule "Uumbaji Mpya"—Umuhimu wa
"Neema"—Mfano wa "Watu wa Mfalme Mwenyewe"—Walioteuliwa "ili
Kufananishwa na Surati ya Mwanawe"—"Waliotwa Kulingana na Kusudi
Lake"—Sifa na Tabia za "Waliotwa"—Mungu akiwa upande wetu"—Fafanuzi
ya Hoja ya Mtume—Kuhakikisha Wito na Uteuzi wetu—Uwanja wa Mbio—
"Ninakaza Kuelekea Lengo"—"Kujua Uteuzi wenu na Mungu."

MAFUNDISHO vya uteuzi, kama yanavyoeleweka kwa ujumla, ni ya
kuchukiza sana, yaliyojaa upendeleo na dhuluma; lakini hii ni
matokeo ya kutoielewa sawa Neno la Mungu kuhusu mada hii. Uteuzi
unaofundishwa katika Maandiko, ambao tutajitahidi kuuwasilisha,
lazima ukubaliwe na wote kuwa ni mojawapo ya mafundisho makuu
zaidi ya Biblia—sio tu uliojengwa juu ya neema bali pia juu ya haki,
usawa—na usio na upendeleo kabisa. Mtazamo potofu wa uteuzi,
kwa ufupi, ni kwamba Mungu, akiwa amehukumu jamii nzima ya
wanadamu kwa mateso ya milele, alichagua kuokoa kutoka katika
jamii yetu "kundi dogo" tu

—ikikubali mabaki wengi waende katika mateso yasiyoelezeka
ambayo maarifa ya kimungu yaliwaweka tayari kabla ya uumbaji
wao. Imani ya Westminster, ambayo ni tamko bora zaidi la mtazamo
huu wa uongo uliopo,
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inabainisha hasa kwamba "kundi hili dogo lililochaguliwa" halipaswi
kuchukuliwa kuwa limeokolewa kwa sababu ya sifa yoyote au
kustahili kwa upande wao, bali kwa hiari ya kimfalme ya Mungu
pekee.

Fikra sahihi kuhusu uchaguzi, mtazamo ambao tutaonyesha Biblia
inauunga mkono kila mahali, ni kinyume na huu: yaani, kwamba £kifo
(na si uzima wa milele katika mateso) kilikuwa adhabu kwa jamii
yetu, na kilihusisha kila mwanachama wake kupitia kutotii kwa mtu
mmoja; kwamba neema ya Mungu iliyodhihirishwa katika ukombozi
ulio katika Kristo Yesu ilikomboa ulimwengu wote kupitia sadaka
yake, ambayo ilikuwa "fidia [malipo] kwa dhambi zetu [za Kanisa];
na si kwa zetu tu, bali pia kwa dhambi za ulimwengu wote." (1
Yohana 2:2) Mungu alichagua kwamba Mwanawe wa pekee awe na
haki ya kuukomboa ulimwengu kwa gharama ya maisha yake
mwenyewe; na kwamba kama zawadi anapaswa kuinuliwa sana hadi
asili ya kimungu,* na hatimaye "kubariki jamaa zote za dunia" kwa
kuwaamsha kutoka usingizi wa kifo, kuwafikisha katika maarifa ya
kweli, na kuwasaidia wale walio tayari na watiifu hadi ukamilifu
kamili wa maisha ya binadamu, na hadi baraka na hali zilizo bora
kuliko za Edeni.

Mungu pia alichagua kuwa na idadi ya "watakatifu" chini ya
Mwanawe wa Pekee kama warithi-wenza naye katika utukufu,
heshima na kutokufa kwa Uumbaji Mpya, na katika kazi ya kubariki
wanadamu kwa urejesho wa kibinadamu. Enzi hii ya Injili haikuwa
kwa kusudi la kuibariki na kuirejesha dunia kwa njia hii, bali kwa
kusudi tu la kuitoa kutoka duniani kundi dogo ili kuunda "wateule wa
kweli" wa Mungu—ili wapate majaribu na majaribio ya imani,
upendo na utiifu, na hivyo "kuifanya wito wao na uteuzi wao kuwa
wa hakika." (2 Petro 1:10) Lakini wito na uteuzi wa "kundi hili dogo"
kwa njia hii hauleti taabu yoyote, wala madhara kwa wasiochaguliwa,
ambao kwa namna yoyote hawaadhibiwi zaidi kwa sababu
hawakuitwa—kwa sababu walipita. Hata hivyo, umati wa watu wa
nchi hii haudhuriwi wala hawaadhibiwi wakati uteuzi umefanyika

*Juz. V, Sura v.
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imefanyika kwa maafisa wa Serikali na hawakuwa miongoni mwa
waliochaguliwa. Kama lengo la uchaguzi wa kidunia ni kumpata
watu wanaofaa kwa wadhifa ili kuwabariki watu kwa jumla kwa
sheria za busara na utawala, ndivyo baraka ambayo Mungu ameandaa
haisababishi madhara kwa wasiochaguliwa, bali inakusudiwa
kuwabariki wote—kwamba waliochaguliwa watakuwa majaji wa
kifalme, wafalme na makuhani wa enzi ya Miaka Elfu, ambao chini ya
utawala wao familia zote za dunia zitabarikiwa.

Maandiko Matakatifu yamejaa marejeleo kuhusu
"waliochaguliwa" na "waliochaguliwa sana": neno hili la mwisho
likimaanisha kwamba neno "waliochaguliwa" linaweza kueleweka
kama linahusu wote wanaoingia katika hali fulani ya uhusiano na
Mungu, ambamo wana tumaini, au mtazamo, wa kutokufa, wakiwa
wanachama wa Kanisa lililotukuzwa; ingawa pia wana uwezekano
wa kuanguka, na hivyo kuacha kuwa wa darasa la waliochaguliwa.
Kwa maneno mengine, wote wa tabaka la watakatifu wanaokubali
wito mkuu wa Mungu wa Uumbaji Mpya huhesabiwa kuwa wa
waliochaguliwa majina yao yanapoandikishwa katika kitabu cha
uzima cha Mwana-Kondoo na wakati taji linapotolewa kwao; lakini
kwa kuwa kutotii kunaweza kusababisha kufutwa kwa majina haya
na taji zao kupewa wengine (Ufunuo 3:5,11), basi watakoma kuwa
wa Kanisa lililochaguliwa. Kinyume chake, "wateule waliotimia"
wangeashiria wale ambao hatimaye watafikia baraka ambazo Mungu
amewaita waaminifu katika enzi hii ya Injili—wale wanao "thibitisha
wito na uteuzi wao" kwa uaminifu kwa masharti na vigezo vyake,
hata kufa.

Aina mbili zinatajwa katika Maandiko kuwa hazijathibitisha wito
na uteuzi wao. Moja ya aina hizi—ingawa si nyingi, hata hivyo tuna
sababu za kuamini—haitafunga tu zawadi za waliochaguliwa, bali pia
itapoteza maisha yenyewe—katika Kifo cha Pili. Hawa wanaelezwa
na Mtume Yohana, ambaye, akijadili darasa la Kanisa, anasema,
"Kuna dhambi isiyo ya kifo, [na] kuna dhambi ya kifo; sisemi
kwamba mwisalie." (I Yohana 5:16) Haitakuwa na faida kuomba au
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kuwa na tumaini kwa wale wanaotenda dhambi inayopelekea mauti.
Dhambi hilo linaelezewa katika Maandiko kuwa ni dhambi dhidi ya
Roho Mtakatifu wa Mungu—siyo kwa kukusudia wala kwa ujinga,
bali ni matokeo ya kuendelea kusisitiza katika jambo ambalo, angalau
mwanzoni, lilikuwa linatambuliwa waziwazi kuwa ni kosa; lakini
ambalo, kwa kuendelea kulifanya kwa utashi wa kibinafsi, baadaye
likawa udanganyifu mkubwa—Bwana akiwakabidhi wale wenye
utashi makosa waliyoyapendelea kuliko ukweli. 2 Wathessalonike
2:10-12

Mitume Petro na Yuda wanataja kundi hili kwa lugha inayofanana
karibu. (Tazama Yuda 11-16; 2 Petro 2:10-22.) Wote hawa wakati
mmoja walikuwa na nafasi miongoni mwa wateule katika Kanisa.
(Hakuna hata mmoja wao aliye wa ulimwengu, ambao kwa sasa
hauko chini ya majaribu au hukumu, bali majaribu yake yataletwa
baadaye chini ya Ufalme wa Miaka Elfu.) Hawa, badala ya kutembea
kulingana na Roho katika nyayo za Bwana, katika njia ya toleo,
"wanatembea kulingana na tamaa zao [matakwa]; na vinywa vyao
hutamka maneno ya kiburi, wakiwapendelea watu kwa ajili ya
manufaa"—ni wapendishaji watu kwa sababu ya ubinafsi wao, wako
mbali na agano lao la kujitolea hata kufa. (Yuda 16) Maelezo ya Petro
kuhusu kundi hili ni ya wazi zaidi. Anatangaza kwamba walikuwa
watu ambao "walikuwa wameponyoka uchafu wa ulimwengu kwa
kumjua Bwana na Mwokozi Yesu Kristo, lakini walijichafua tena na
kushindwa," kama "mbwa arudiye kwenye mkojo wake, na nguruwe
aliyeoshwa arudiye kujiviringisha kwenye matope." Anawalinganisha
hawa na Balaamu aliyeacha njia za haki kwa ajili ya faida ya kidunia.
Maneno yake yanaashiria kwamba kundi hili litapatikana hasa
miongoni mwa walimu wa Kanisa, na hasa mwishoni mwa enzi hii,
na kwamba sehemu ya mwenendo wao mwovu itakuwa ni
"kuwasema mabaya wakuu"—ya wale ambao Mungu amewaheshimu
na "kuwaweka" katika mwili. 2 Petro 2:1,10

Katika Waraka kwa Waebrania, tuna maelezo mawili ya kundi
hili linaloasi—Ilinaloacha kuwa miongoni mwa waliochaguliwa.
Katika la kwanza (6:4-9) Mtume anaonekana kuwataja baadhi
ambao, baada ya kuonja zawadi ya mbinguni na nguvu za enzi ijayo,
baada ya kushiriki Roho Mtakatifu na kuwa
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waliokubaliwa kama wanachama wa darasa lililochaguliwa,
wanapotea katika dhambi—siyo kwa udhaifu usioweza kuepukika wa
mwili na vishawishi vya Adui, bali kwa kuacha haki kwa hiari na kwa
kujua. Hawa, Mtume anatuhakikishia, haitawezekana kuwafanya
wapate toba upya. Baada ya kupokea sehemu yao ya manufaa
yanayotokana na dhabihu kuu ya ukombozi, na kwa kuchagua
kudharau fadhili ya Mungu, hawa wametumia vibaya na kumaliza
sehemu yao katika upatanisho, na, kwa hivyo, hakuna kingine
kilichobaki kwao; na kwa kuwa wamechukua msimamo wao kwa
hiari, miito ya haki haitakuwa na athari yoyote kwao kuanzia wakati
huo.

Katika sura nyingine (10:26,27,31) Mtume anaelezea kundi
lingine linaloonekana, ambalo badala ya kuanguka katika maisha ya
dhambi na yasiyostahili, linaanguka kutoka kwa imani
iliyowahalalisha na ambayo ni muhimu kwa kudumisha uhusiano
wao uliohalalishwa na Mungu. Katika visa vyote viwili itagundulika
kwamba ni utashi ndio unaounda uzito wa kosa: "Tukitenda dhambi
kwa kukusudia baada ya kupokea maarifa ya kweli [baada ya kupewa
neema na Mungu katika Kristo kwa kadiri ya hekima, haki na
utakatifu] hakuna tena dhabihu kwa ajili ya dhambi." Dhabihu
ambayo Kristo alitoa kwa niaba ya wote ilikuwa ni kwa ajili ya
dhambi ya asili, dhambi ya Adamu na udhaifu wake wa kurithi ulioko
ndani yetu, sisi watoto wa Adamu. Bwana wetu hakutoa fidia yoyote
kwa dhambi yoyote ya makusudi kwa upande wetu, na hivyo basi,
tukifanya dhambi kwa makusudi hakuna sehemu iliyobaki ya haki ya
asili ya kutumika kwa ajili ya makosa yetu ya makusudi. Itatubidi
kulipa adhabu ya dhambi zetu za makusudi. Na kama dhambi hizo
zingekuwa za makusudi kabisa, bila kisingizio chochote cha udhaifu
au kishawishi, na kama zingetendwa baada ya kuwa na maarifa
kamili kuhusu hali yetu na uhusiano wetu na Bwana, ingekuwa
dhambi inayopeleka mauti—Kifo cha Pili—na hakungekuwa na
chochote cha kutazamia kwa tumaini—bali kusubiri kwa hofu
hukumu, adhabu, na ghadhabu ya moto itakayoteketeza maadui wote
wa Mungu—wote waliompinga kwa makusudi na haki yake, na
mpango wake wa kuimarisha haki hiyo
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kupitia ukombozi ulio katika Kristo Yesu Bwana wetu.

Katika mstari wa 29, Mtume anaonekana kuashiria kwamba
anahusu wale ambao, baada ya kuelewa kuhusu kazi ya upatanisho ya
Kristo kama Mwokozi wetu, wanadharau kazi hiyo, wakihesabu
damu yake ya thamani, inayohakikisha Agano Jipya, kuwa ya
kawaida, na hivyo kumkashifu Roho wa neema—neema ya Mungu
iliyotoa upatanisho huu na ushirika na Mwokozi wetu katika kafara
na thawabu yake. Wale waliomdharau Musa na Sheria aliyoitegemeza
walikufa bila huruma, ingawa hukumu ya kifo juu yao haikukusudiwa
kuwa ya milele; lakini wale wanaomdharau Musa wa mfano wa juu,
na hivyo kudharau haki ya wushirika katika damu ya Kristo,
humdharau Mungu aliyefanya mpangilio huu kwa ajili yao,
watahesabiwa kuwa wanastahili adhabu kali zaidi kuliko ile
iliyowapata wakiukaji wa Agano la Sheria. Itakuwa kali zaidi kwa
kuwa itakuwa ni adhabu ya kifo—ambayo hakutakuwa na ukombozi,
hakuna ufufuo, hakuna kupona—Kifo cha Pili. Si ajabu Mtume
anatuhimiza, katika mstari huu, kwamba tuwe waangalifu jinsi
tunavyokataa mipango ya neema ya kimungu: anatuhakikishia
kwamba kuanguka kutoka kwa uangalizi unaolinda wa Mwanasheria
wetu ambaye Mungu amemteua
—Yesu—itakuwa ni kuanguka mahali pengine popote isipokuwa
mikononi mwa Baba—Heshi Mkuu ambaye hawezi kuvumilia
dhambi, hakubali visingizio—ambaye mpango wake mkuu, lakini
pekee wa rehema kwa wenye dhambi ni kupitia ukombozi
—kupitia Kristo Yesu Bwana wetu.

Kikundi Kikubwa

Kama ilivyodokezwa, mbali na wale ambao, wakipoteza cheo
chao cha kuchaguliwa, huingia katika Kifo cha Pili, kuna darasa
lingine linalotajwa ambalo halijathibitisha wito na uchaguzi wake,
lakini halitaingia katika Kifo cha Pili, kwa sababu hawakutenda
dhambi kwa makusudi katika maovu makuu ya ngono, wala katika
kupinga haki ya damu ya thamani. Kundi hili tumelilitaja tayari kama
"Kikundi Kikubwa," watakaotoka katika dhiki kuu na kuosha mavazi
yao na kuyafanya meupe katika damu ya Mwana-Kondoo;
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lakini ingawa wanapata asili ya kiroho, baraka kubwa na ushiriki
katika Karamu ya Harusi ya Mwana-Kondoo kama wageni, bado
watapoteza zawadi kuu ambayo ni ya wateule pekee—wafuasi
waaminifu walioshinda, wale watakaofuata nyayo za Yesu kwa
furaha na kwa moyo wote. (Ufunuo 7) Kikundi Hiki Kikubwa
kinashindwa kudumisha nafasi yake miongoni mwa wateule
—hushindwa kuwa miongoni mwa "wateule sana"—kwa sababu ya
ukosefu wa bidii ya kutosha kwa Bwana, Kweli na ndugu—kwa
sababu kwa kiasi fulani "wamezidiwa na wasiwasi wa maisha ya
dunia hii." Hata hivyo, kwa kuwa mioyo yao ni mwaminifu kwa
Mkombozi, na kwa kuwa wanadumisha imani yao katika damu ya
thamani na kushikilia imani hiyo bila kuikanusha, kwa hiyo Bwana
Yesu, Mwanasheria wetu, Mkuu wa Uokozi wetu, anayeongoza
wateule kabisa hadi utukufu kupitia hatua za dhabihu ya hiari,
atawaongoza hawa hadi baraka ya kiroho—hadi ukamilifu katika
ngazi ya chini ya uhai wa kiroho—kwa sababu wamemwamini na
hawajalikana jina lake wala kazi yake.

Bwana wetu anarejelea Kanisa teule, Uumbaji Mpya, katika

mfano wake wa Mzabibu, akituambia kwamba yeye ndiye Mzabibu
na kwamba wafuasi wake watiifu waliyojitenga wanaotembea katika
nyayo zake ndio matawi. Anatuhakikishia kwamba kuwa matawi
hakutamaanisha kinga dhidi ya majaribu na taabu; bali, kinyume
chake, Baba, Mkulima mkuu, ataona kwamba tunapata majaribu ya
imani na uvumilivu na utauwa, ili haya yatukate ili mapendo yetu
yashikilie kidogo vitu vya kidunia na matumaini na tamaa.
—ili wapate kutoa matunda tele ya Roho—wepesi wa moyo,
uvumilivu, upole, ustahimilivu, wema wa kindugu, upendo—mna ili
vitu hivi vikae ndani yetu na kuvipata kwa wingi zaidi na zaidi—na
ili hivyo tuingie kwa wingi katika Ufalme wa milele wa Bwana na
Mwokozi wetu Yesu Kristo, kama wanachama wa Uumbaji Mpya. 2
Petro 1:11

Hata hivyo, anatuhadharisha kwamba kupata nafasi miongoni
mwa matawi ya kweli katika Mzabibu wa kweli hakutoshi: kwamba
Roho wa Mzabibu lazima awe ndani yetu—tabia ya kuzaa tunda la
Mzabibu lazima iwe katika mioyo yetu—kwamba Mkulima
ataturuhusu kubaki kama matawi kwa muda unaofaa
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muda, ili ajue kama tunatoa ushahidi wa kutoa matunda yanayofaa
kabla ya kutuhukumu kuwa hatufai—kwamba hatatafuta vikundi vya
zabibu vilivyokomaa kwenye tawi jipya, wala hata kutafuta zabibu
mbichi. Badala yake, atatafuta kwanza dalili ndogo za chipukizi wa
tunda, na baadaye maua yake; kisha tunda jani, na baadaye utamu
wake ulioiva. Mkulima ana subira kubwa katika kukuza tunda hili la
Mzabibu wa "upandaji wa mkono wa kulia wa Baba yangu" (Zab.
80:15); lakini akipata hakuna tunda baada ya muda unaofaa, huondoa
tawi hilo kama "mchipuko" ambao unanyonya tu nguvu na lishe ya
Mzabibu kwa ajili ya ukuaji wake mwenyewe na si kwa ajili ya kutoa
tunda linalotakiwa. Hivyo Bwana wetu anaonyesha wazi kwamba ni
lazima tuhakikishe wito na uteuzi wetu kwa kutoa tunda la utakatifu,
ambalo mwisho wake, au thawabu yake, ni uzima wa milele.

Uteuzi Mbalimbali wa Zamani

Tuchunguze uteuzi mwingine uliotajwa katika Maandiko, ili akili
zetu zipanuke na kufunguka kuhusu mada hii kabla ya kuzingatia
kipengele chake maalum ambacho ndicho kinachovutia zaidi—yaani,
Uumbaji Mpya. Tunapaswa kutofautisha waziwazi kati ya uteuzi
uliotangulia kuja kwake Bwana kwa mara ya kwanza na uteuzi wa
Uumbaji Mpya chini yake kama Kichwa chake, Mkuu, Mwongozo,
n.k. Kuhusu kundi hili la mwisho, linasemwa, "Ninyi nyote mmeitwa
katika tumaini moja la wito wenu," lakini uteuzi wa nyakati zilizopita
ulikuwa kwa madhumuni mbalimbali na kwa ajili ya utimilifu wa
makusudio mbalimbali ya Mungu. Abrahamu alichaguliwa kuwa
mfano wa Yehova, na mke wake Sara kuwa mfano wa Agano la
Abrahamu, ambalo kupitia kwalo Masihi angekuja. Mwajiriwa Hagar
alichaguliwa kuwa mfano wa Agano la Sheria, na mwanawe Ishmaeli
kuwa mfano wa Waisraeli wa asili, ambao, ingawa walizaliwa kwanza,
hawakuwa warithi wenza na Isaka, mwana wa ahadi. Isaka
alichaguliwa kuwa mfano wa Kristo, na mke wake Rebeka,
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aina ya Kanisa, Mchumba, mke wa Mwana-Kondoo; wakati
mtumishi wa Abrahamu, Eliezeri, alichaguliwa kuwa mfano wa Roho
Mtakatifu, ambaye jukumu lake lingekuwa ni kualika Kanisa, na
kumsaidia, na hatimaye kumleta yeye na mabikira, wenzake, kwa
Isaka.

Uchaguzi huu haukuhusisha wala kwa namna yoyote haukuwa na
uhusiano na mustakabali wa milele wa yeyote kati yao; lakini kadiri
mifano hii iliyochaguliwa ilivyotumiwa na Bwana, huenda walipokea
baraka fulani za fidia katika maisha ya sasa; na kadiri walivyopokea
roho ya mpango wa kimungu, waliruhusiwa kuwa na faraja na furaha,
zikifidia kikamilifu dhabihu na majaribu yoyote yaliyosababishwa na
uchaguzi wao na huduma yao kama mifano. Mtume, akifafanua juu
ya mada hii ya uchaguzi, na akijaribu kuonyesha kwamba hakuna
dhuluma iliyotendeka kwa Israeli wa kimwili kwa Mungu kugeukia
Mataifa ili kukamilisha Uumbaji Mpya uliochaguliwa kutoka kwao,
anaashiria ukweli kwamba Mwenyezi ana neema za kugawa, na ni
jambo la biashara yake mwenyewe kabisa ni kwa nani atazitoa.
Anaonyesha kwamba Mungu aliipa Israeli ya kimwili, au ya asili,
neema na haki fulani kama taifa, na baadhi ya waasisi wao haki na
neema kama watu binafsi, akiwatumia kama mifano; na kwamba
walikuwa wamepokea baraka ipasavyo; lakini kwamba Bwana kwa
namna yoyote ile asingelazimika kuendeleza baraka zake za
upendeleo kwao, na kupuuza wengine wasio na sifa za chini.
Kinyume chake, ingekuwa sahihi kabisa kwa Bwana kuacha kuwapa
neema zake wale ambao hawangetumia, na kuzigeuza kwa wengine.
Warumi, Sura 9; 10; 11

Zaidi ya hayo, Mtume anataka tuone kwamba Bwana alijua
mapema matokeo ya neema zake kwa Israeli wa asili; kwamba baada
ya kufurahia baraka zake, hawakuwa (isipokuwa "masalio" kidogo—
Warumi 9:27-32) katika hali inayofaa kupokea baraka kuu zaidi kati
ya zote alizokuwa na kutoa—"zawadi ya wito wa juu" ili kuunda
Uumbaji Mpya. Akifafanua hili, anatuonyesha wawili hao wa Isaka,
na kutuonyesha kwamba ili kutoa mfano wa kile
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Mungu alijua kabla jinsi neema zake kwa Israeli wa asili zingekuwa
na matokeo; kwamba baada ya kufurahia baraka zake wasingekuwa
(isipokuwa "masalio" kidogo—Rum. 9:27-32) katika hali sahihi ya
kupokea baraka kuu zaidi kati ya zote alizokuwa na kutoa—"zawadi
ya wito wa juu" ili kuunda Uumbaji Mpya.Kama kielelezo cha hili,
anawaletea wana wawili wa Isaka, na kutuonyesha kwamba ili kutoa
mfano wa kile Mungu alijua kabla kitakuwa hali mamia ya miaka
baadaye, Mungu alifanya uteuzi wa hiari kati ya wana wawili wa
Rebeka, Yakobo na Esau. Bwana aliwafanya mapacha hao kuwa
mifano, mmoja kuwakilisha watiwa wake, Uumbaji Mpya, na
mwingine kuwakilisha Israeli wa asili, ambao wangependelea mambo
ya maisha haya ya sasa na wangeweza kuuza haki zao za mbinguni
kwa ajili ya sufuria ya mchuzi—mambo mema ya kidunia. Katika
suala la Yakobo na Esau, uteuzi wa Yakobo kuwa mfano wa
washindi bila shaka ulikuwa baraka kwake, ingawa ulimghharimu
sana; lakini uteuzi wa Esau kuwa mfano wa kundi lenye nia za
kidunia, ambao wangependelea mambo ya kidunia kuliko ya kiroho,
haukumdhuru kwa vyovyote vile. Haukumaanisha kwamba angeenda
kwenye mateso ya milele wala kwamba angeotesha chochote
kutokana na hilo katika maisha ya sasa. Kinyume chake, alibarikiwa
—kama vile wanadamu wa kidunia, wa kawaida wanavyopata baraka
leo za aina ambazo Bwana kwa neema huwazuia Viumbe Wapya
waliochaguliwa, kwa kuwa hazina manufaa kwa maslahi yao ya
kiroho—kama alivyozuia baadhi ya baraka za kidunia kwa Yakobo,
ili katika kukata tamaa kwake, n.k., awe mfano wa kundi hili:
Yakobo, hata hivyo, alipata furaha na baraka ambazo Esau
hakuzifurahia na ambazo asingezithamini—kama vile Viumbe Vipya
sasa, katikati ya majaribu na kukata tamaa za wakati huu,
wanavyopata amani na furaha na baraka ambayo mwanadamu wa
kawaida haijui.

Kauli, "Nilimpenda Yakobo, na Esau nimemchukia" (Warumi
9:13), kwa wengi ni "neno gumu," kwa sababu neno "kumchukia”
linaonekana kubeba uadui ambao haungekuwa na msingi—kwa kadiri
akili ya mwanadamu inavyoweza kutambua—kutokana na jambo
lolote ambalo Esau alifanya lililokuwa baya kuliko watu wengine, na
kwa sababu lilimambatana tangu kuzaliwa kwake, "kabla hajafanya
mema wala mabaya." Neno "chukia" kwa wazi lilimaanisha
kupendwa kidogo, kama ilivyo pia katika Kumb. la Torati 21:15-17.
Wazo ni kwamba Yakobo alipendwa zaidi na Bwana na Esau
alipendwa kidogo; na hawa wawili, kama Mtume anavyoonyesha,
walikuwa mifano ya Israeli ya kimwili na ya kiroho. Neema ya
Mungu kwa Israeli ya kimwili, iliyowakilishwa na Esau, ilikuwa
ndogo kuliko neema yake kwa Israeli ya kiroho,



[F173 ]

aliyezaliwa baadaye, akiwakilishwa na Yakobo. Kwa wazo hili yote ni
muafaka na mwendelezo.

"Hata kwa Kusudi Hili Mimi
Nilikuinua"

Kama uthibitisho wa hoja yake kwamba Bwana amekuwa
akitumia mamlaka, utawala, katika masuala ya wanadamu, na kwa
kutambua kikamilifu haki yake ya kufanya hivyo, Mtume anataja
mfano wa Farao, ambaye alikuwa mfalme wa Misri wakati wa
ukombozi wa Israeli. Ananukuu maneno ya Bwana kupitia Musa
(Kumb. la Torati 9:16): "Ni kwa kusudi hili hasa nilikuinua, ili
niweze kuonyesha nguvu zangu ndani yako, na ili jina langu
litangazwe kote duniani." "Ndiyo maana yeye humwonea huruma
amwoneaye, na yeye humkaza amkazae." Rum. 9:17,18

Serikali ya Ufaransa muda fulani uliopita iliwaweka kando
wafungwa kadhaa ambao walikuwa wamehukumiwa kifo kisheria, na
kuwaweka mikononi mwa wanasayansi ili wafanyiwe majaribio ya
kupima ni ushawishi kiasi gani hofu ilikuwa nayo juu ya wanadamu.
Mmoja aliwekwa katika seli, ambayo kuhusu hiyo alilambiwa
kwamba mfungwa alikuwa amekufa humo usiku uliopita kwa surua
nyeusi, na kwamba pengine yeye angepata ugonjwa uleule na kufa
kabla ya asubuhi. Utabiri huo ulitimia, ingawa hakuna mgonjwa wa
ndui aliyewahi kukaa katika seli hiyo. Mwingine alifungwa macho na
mkono wake ulichomwa kupitia kizuizi nyembamba. Aliambiwa
kwamba angechomwa damu hadi kufa kwa maslahi ya sayansi ili
kubaini ni muda gani ungechukua kusababisha kifo kwa kumtoa
damu kutoka kwenye kidonda kidogo kwenye mshipa wa mkono.
Alichanwa tu na kupoteza tone chache tu ya damu, lakini maandalizi
yalifanywa ambayo yangefanya ahisi maji ya moto ya damu
yakimwagika mkono wake na kuyasikia yakirushika yanapodondoka
kutoka kwenye vidole vyake kwenye chombo. Alifariki ndani ya saa
chache. Matibabu kama hayo kwa raia wanaotii sheria
hayangekubaliwa na yeyote; lakini hakuna mtu angeweza kupinga
kwa msingi utaratibu huu kuhusiana na watu ambao maisha yao
tayari yalikuwa yamechukuliwa chini ya sheria. Na ndivyo ilivyo kwa
jinsi Bwana anavyoshughulika na familia ya wanadamu; kama
mwanadamu angeendelea kumtii Mungu, yeye
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angekuwa amebaki huru kutokana na hukumu ya kifo; na kwa kubaki
hivyo angekuwa na haki fulani chini ya sheria ya kimungu ambazo
hana sasa. Kama kabila, sote tulihukumiwa kwa dhambi na sote
tukahukumiwa kifo (Warumi 5:12); na Bwana amependa kuonyesha
nguvu na hekima yake kwa baadhi ya wafungwa hawa kwa namna
moja, na kwa wengine kwa namna nyingine—kama alivyochagua.
Tumeshagusia hili tayari kuhusiana na Waamaleki, Wakiiti na
Wakanaani, ambao Israeli aliambiwa awaangamize—Israeli
ikiwakilisha waaminifu wa Bwana wa siku zijazo, na maadui zao
wakiwakilisha wenye dhambi wa hiari na maadui wa haki wa enzi
jjayo. Tumegundua kanuni hiyohiyo ikifafanuliwa katika uharibifu
wa Sodoma na Yeriko, na katika kuangamizwa kwa maelfu ya
Waisraeli kwa tauni, na katika kumpiga Uzazi, ambaye tu alinyoosha
mkono wake kuutegemeza sanduku la agano, akikiuka utakatifu wake
na amri ya Bwana.

Matumizi ya Bwana kwa Farao na maafa mbalimbali juu ya
Wamisri, ikiwemo kuuawa kwa mzao wa kwanza wa mwanadamu na
mnyama, na kuangamizwa kabisa kwa majeshi ya Misri katika Bahari
ya Shamu, yanaendana na mifano hii; kwani Wamisri, kama sehemu
ya wanadamu, walikuwa wafungwa waliohukumiwa kifo, na, bila
dhuluma yoyote, wangeweza kushughulikiwa ipasavyo—ili kueneza
heshima ya Mungu, na kuonyesha nguvu zake kuhusiana na
ukombozi wa watu wake wa mfano, Israeli. Vilevile, kwa upande
mwingine, Mungu aliwaonyesha wema mwingi baadhi ya wafungwa
hawa—Abrahamu, Musa, na wengine—na kupitia kwao akaumba
mifano ya mambo mema anayokusudia kutimiza kikamilifu na kwa
hakika katika siku za usoni—na hili bila, kwa maana yoyote ile,
kuwachilia Abrahamu, Musa, Farao au wengine kutoka kwa sehemu
yao katika hukumu ya kifo, bali akiacha kazi hiyo itimizwe kwa
ukombozi ulio katika Kristo Yesu Bwana wetu.

Baada ya kuona waziwazi ukweli kwamba Mungu ametumia
mamlaka yake ya juu miongoni mwa viumbe vyake
vilivyohukumiwa, na kwamba amechagua wengine wapate uzoefu
mmoja na wengine uzoefu tofauti, na kwamba mambo haya yote
yalikuwa
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bali masomo ya kielelezo juu ya mada hii, ya maandalizi, kama vile
Mtume anavyoonyesha, kwa ajili ya uteuzi mkuu wa Uumbaji Mpya
katika enzi hii ya Injili, tunahitaji kuona kwamba katika tukio lolote
Mungu hakuwahi kulazimisha au kuvunja hiari ya mwanadamu katika
uteuzi huu wowote. Hili litatuthibitishia kwamba itakuwa kinyume na
mpango wa kimungu kamwe kulazimisha hiari ya mwanadamu.
Katika kuwachagua Abrahamu, Isaka, Yakobo na Musa, na
wengineo, kama mifano na mifano ya kuigwa, Mungu alichagua watu
ambao akili zao kwa ujumla zilikuwa zinaendana na mipango na
mafunuo yake, lakini hakukuwa na nguvu iliyotumika kuwazuia
kama wangetaka vinginevyo. Hivyo basi, katika kuchagua watu
kuonyesha upande mwingine na kanuni tofauti, kama vile Ishmaeli,
Esau, Wakanaani, Wasodoma, Wamisri, Bwana tena alitumia watu
kulingana na tabia zao za asili. Tunachotaka kusisitiza ni kwamba,
kama Mungu hakulazimisha mapenzi ya Abrahamu, Isaka, Yakobo,
Musa, n.k., vivyo hivyo hakulazimisha mapenzi ya wale waliofanya
maovu na kuonyesha kanuni fulani za uovu. Bwana alishughulika tu
na makundi maalum kulingana na mwelekeo wao wenyewe.

Katika kutangaza kwa Farao kwamba Mungu alimwanzisha kwa
kusudi hili hasa, hatupaswi kumuelewa Mungu anamaanisha kwamba
alimfanya Farao kuwa na tabia mbaya—kwamba alimwanzisha kwa
maana ya kumlazimisha kuwa na tabia mbaya. Tunapaswa kuelewa
kwamba miongoni mwa warithi mbalimbali wa kiti cha enzi cha
Misri, kulingana na desturi za watu hao, Mungu alipanga, kupitia kifo
cha baadhi ya wanachama wa familia ya kifalme waliokuwa katikati,
kwamba Farao huyu mahususi afike madarakani kwa sababu alikuwa
na tabia ya upinzani mkali kiasi kwamba mapambano yake dhidi ya
Mungu na Israeli yangehitaji kwa haki maafa hayo—ambazo Mungu
alikuwa ameziagiza mapema si tu kama alama ya neema yake kwa
Israeli na ya uaminifu wake kwa ahadi alizompa Abrahamu, Isaka na
Yakobo, bali, zaidi ya hayo, kwa sababu maafa haya juu ya Misri
yalikusudiwa kwa kiasi fulani kutabiri, kuonyesha, maafa ambayo
enzi hii ya Injili itamalizika nayo—maafa matatu ya kwanza na
"maafa saba ya mwisho." Ufu. 15:1

Lakini kipengele maalum cha mfano huu wa Farao,
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ambayo inachanganya wengi, inapatikana katika kauli kwamba
"Mungu alikaza moyo wa Farao asawaache watu waende." Mwanzoni
hii inaonekana kupingana na kile tulichosema hivi punde; yaani,
kwamba Mungu haingilii kati katika mapenzi ya mwanadamu. Hata
hivyo, tunaamini kwamba tofauti hii inaweza kurekebishwa
tunapokumbuka jinsi Bwana alivyokaza moyo wa Farao—mni hatua
gani za Bwana zilisababisha Farao kuwa mgumu zaidi. N1 wema wa
Mungu uliomkaza Farao—utayari wa Mungu wa kusikia maombi
yake ya msaada na kukubali ahadi yake ya kuwaruhusu Waisraeli
waende—rehema za Mungu. Kama Mungu angeendelea na tauni ya
kwanza au adhabu hadi Israeli wangeachiliwa, tauni hiyo moja
ingetosha kufanikisha ukombozi; lakini Bwana alipowaondolea watu
na nchi tauni moja, Farao alihitimisha kwamba ilikuwa imepita, na
kwamba labda hakuna nyingine ingekuja; na hivyo hatua kwa hatua
rehema za Mungu zilimwongoza mbele zaidi na zaidi katika uadui
wake. Kwa mtazamo huu wa jambo hilo, uhuru wa mapenzi ya Farao
unadhihirishwa kikamilifu, na Bwana anasafishwa dhidi ya
ushirikiano wowote na uovu. "Kazi zake zote ni kamilifu"; ingawa
wema wa Mungu, ambao unapaswa kuwaleta watu toba, wakati
mwingine, kwa sababu ya hali za sasa zisizokamilika, unaweza kuwa
na ushawishi wa kinyume juu yao.

Taifa la Israeli Lililochaguliwa

Kwamba Mungu alimchagua Israeli kutoka miongoni mwa
mataifa yote ya dunia, awe watu wake na kuwa mfano wa Israeli wa
kiroho, kitakubaliwa kwa urahisi na Wakristo wote wanaoifahamu
Biblia yao. Kauli kupitia kwa Nabii Amesi (3:2) inafaa kabisa, "Ninyi
tu ndio niliowajua kati ya familia zote za dunia." Kwa kinywa cha
Isaya (45:4) Bwana anamwambia Koreshi, mfalme wa Medo
aliyepaswa kuruhusu Israeli kurejea kutoka utumwani: "Kwa ajili ya
Yakobo mtumishi wangu, na Israeli mteule wangu, nimekuita hata
kwa jina lako." Ukweli kwamba tunaweza kuona katika kauli hii
matumizi fulani ya mfano kwa Kristo, na ukombozi wa waumini wa
jina tu
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Israeli ya kiroho kutoka Babeli ya fumbo, haingiliani na ukweli
kwamba Israeli ya mfano hapa inazungumziwa kama "aliyeteuliwa."
Mtume katika hoja zake zilizo wazi na zenye mashiko kuhusu
kupitishwa kwa neema ya kimungu kutoka kwa Israeli wa kimwili
kwenda kwa Israeli wa kiroho (Warumi 9-11) anaonyesha waziwazi
kwamba neema ya kimungu ilitolewa kwa Israeli wa kimwili kwa
muda kama watu wa Mungu waliochaguliwa kimfano—ingawa
Bwana alijua tangu awali na kutabiri kukataliwa kwao kutoka mahali
pa neema maalum na kuingizwa kwa mwingine, Israeli wa kiroho,
mabhali hapo akiwakilishwa na Yakobo.

Mtume anaonyesha jinsi Israeli, kama taifa la Mungu lililopewa
neema au lililochaguliwa kwa muda, kwa sababu hii lilikuwa na
"faida nyingi kwa kila njia" kuliko mataifa yote yaliyolizunguka
duniani; kwamba ahadi zilikuwa zao; kwamba wao walikuwa matawi
ya mwinano; na kwamba Mungu aliwatenga na neema Yake tu wale
matawi ya asili ambao hawakupatana na mzizi wa ahadi, na na
msingi, uliokuwa mfano kwa Abrahamu, Isaka na Yakobo.
Anaonyesha kwamba "Israeli hakuipata ile anayoitaka; bali
waliochaguliwa [wenye haki—Yohana 1:12,13] waliipata, na
wengine waliangushwa." Ingawa taifa zima lilichaguliwa hapo awali
kupokea neema kuu za Mungu, hata hivyo ni wale tu waaminifu
ambao wangekuwa katika hali inayofaa ya moyo ili kuwa Waisraeli
wa kiroho wakati neema hii ingefika. Hawa ndio waliochaguliwa hasa
wa taifa hilo, ambao mwishoni mwa enzi hiyo waliruhusiwa kuingia
katika utawala wa juu zaidi—wakipita kutoka nyumba ya watumwa
na kuingia katika nyumba ya wana. (Ebr. 3:5; Yohana 1:12) Mtume
anaonyesha kwamba sisi, ambao kwa asili tulikuwa Wapagani,
"wageni, wahamiaji na wageni" kwa agano na ahadi zilizotolewa kwa
Israeli ya mfano, sasa chini ya neema ya Mungu tumekua na imani na
utiifu unaofanana na ule wa Abrahamu, na tunapaswa kuhesabiwa
kama bibi harusi wa Kristo, mbegu halisi ya Abrahamu, tukichukua
nafasi za matawi yaliyokatwa katika mpango wa awali wa Mungu na
katika ahadi zinazohusiana na hayo; lakini ingawa matawi haya
yaliyokatwa yamechukuliwa kama maadui wakati wa enzi hii ya
Injili, hata hivyo, "kwa yale yanayohusu
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Wenye kuchaguliwa, wanapendwa kwa ajili ya mababa. Maana
zawadi na wito wa Mungu havighairiwi.

Hivyo basi tunajulishwa kwamba baadhi ya sifa za uteuzi wa
awali zinasalia kwa Israeli wa asili, licha ya kukataliwa kwao kama
watu kutoka kwa neema kuu katika mpango wa kimungu—ukataliwa
wao wa kuwa sehemu ya Israeli wa kiroho waliochaguliwa. Kwa
kuwa ahadi kwa Abrahamu, Isaka, Yakobo na manabii zitawajazwa,
nao watakuwa "wakuu," au wawakilishi, wa Ufalme wa kiroho kote
duniani katika enzi ya Milenia, bila shaka hili litawafaidi sana
Waisraeli wengi wa asili ambao kwa sasa wako katika hali ya
kutengwa na giza. Wanaweza na watakubaliana kwa urahisi zaidi na
viongozi wao wa zamani kuliko mataifa mengine yote; na hivyo
Israeli kama taifa itachukua tena nafasi ya juu zaidi miongoni mwa
mataifa mwanzoni mwa Milenia. "Mungu amewafungia wote katika
kutotii, 1li aweze kuonyesha rehema kwa wote." Warumi 11:32

Uumbaji Mpya Uliochaguliwa

Sasa tunafika kwenye kipengele muhimu zaidi cha somo letu,
tukipewa, hata hivyo, maarifa fulani kuhusu uchaguzi wa zamani, na
kwa ufahamu kwamba wengi wao walikuwa mfano au walitabiri kazi
hii kuu ya Mungu—uchaguzi wa Uumbaji Mpya. Tayari tumeona
kwamba wuchaguzi huu hauashirii kwamba wasiochaguliwa
watadhulumiwa; bali, kinyume chake, unaashiria baraka ya
wasiochaguliwa kwa wakati unaofaa. Tunaweza kuongeza katika
muktadha huu kwamba Haki wala Upendo hawawezi kupinga
kutolewa kwa neema maalum kwa wengine ambayo haikutolewa kwa
wengine, hata kama wale waliobarikiwa hawakusudiwa kuwa njia za
baraka kwa wale wasiobarikiwa sana au wasiobarikiwa kabisa. Hii
ndiyo maana ya neno neema au fadhili: inamaanisha kufanya jambo
ambalo halikutakiwa wala kutozwa na Haki, na maneno haya,
"neema," na "fadhili," yanatumika mara kwa mara katika Maandiko
yote kwa uhusiano
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kwa kundi hili lililochaguliwa la enzi hii ya Injili. "Kwa neema
mmeokolewa," na maandiko yanayofanana, yanatukazia kwamba
hakukuwa na wajibu wowote kwa upande wa Mwenyezi Mungu
kuokoa yeyote wa uzao wa Adamu kutoka kwa hukumu ya kifo, wala
kumpa yeyote fursa ya uzima wa milele kupitia ukombozi; zaidi ya
hayo, hakukuwa na wajibu wowote kwa upande wa Mungu kwa
viumbe vyake vyovyote kuhusiana na wito wa juu—kuwa
wanachama wa Uumbaji Mpya. Yote ni kwa neema ya kimungu—
"neema juu ya neema," au fadhili iliyoongezwa juu ya fadhili—na
yeyote asiyelielewa wazo hili waziwazi hatataweza kamwe kuthamini
ipasavyo kile kinachoendelea sasa.

Mtume Petro anatuhakikishia kwamba sisi, kama kundi,
tulichaguliwa "kulingana na maarifa ya awali ya Mungu Baba." Hata
hivyo, hajaishii tu kwa tangazo hili, bali anaendelea kusema, "kwa
utakatifu wa Roho kwa ajili ya utiifu na kumwagwa kwa damu ya
Yesu Kristo." (I Petro 1:2) Hii ina maana kwamba Mungu alimjua
tangu awali Uumbaji Mpya kama kundi—kwamba alimjua tangu
awali nia yake ya kuwaahalalisha kwa imani, kupitia damu ya
Kristo—kwamba alimjua tangu awali kwamba wale wa kutosha
kukamilisha kundi hili wangekuwa watiifu, na kufikia utakatifu
kupitia kweli. Hakuna chochote katika Maandiko yanayoashiria
ufahamu wa kimungu wa watu binafsi wanaounda kundi teule,
isipokuwa kwa upande wa Kichwa cha Kanisa. Tumeambiwa
kwamba Mungu alimfahamu Yesu kabla kama mteule wake.
Hatupaswi kueleweka kana kwamba tunapunguza uwezo wa Bwana
wa kuwatambua watu binafsi watakaounda kundi teule, bali ni
kwamba, chochote kile uwezo wake katika mwelekeo huu,
hajajitangaza kuwa ana nia ya kutumia uwezo huo. Aliamuru
kwamba Kristo awe Mkombozi wa ulimwengu, na kwamba thawabu
yake iwe kuinuliwa kuwa mwili wa kwanza—Kichwa, Bwana, Mkuu
wa Uumbaji Mpya. Pia aliagiza kwamba idadi fulani maalum
ichaguliwe kutoka miongoni mwa wanadamu kuwa warithi wake-
wenza katika Ufalme
—washiriki pamoja naye wa Uumbaji Mpya. Tuna kila sababu ya
kuamini kwamba idadi maalum, iliyowekwa ya wateule ni ile
iliyotajwa mara kadhaa katika Ufunuo (7:4; 14:1); yaani, 144,000
"waliokombolewa kutoka miongoni mwa wanadamu."

Uteuzi au uteuzi wa awali kabla ya msingi
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ya dunia, kwamba kampuni kama hiyo ichaguliwe, tunaelewa kuwa
ni kwa namna ileile kama uteuzi wa awali wa kikosi fulani cha askari
katika jeshi la Uingereza kinachojulikana kama "The King's Own," na
kilichoundwa na watu wenye urefu mkubwa na ukuaji maalum,
vigezo mbalimbali vya urefu, uzito, n.k., ikishapangwa mapema, na
idadi ya kuunda kikosi hicho ikawekwa rasmi, kabla ya wanachama
wa sasa wa kikosi hicho kuzaliwa. Kama ilivyoamriwa na amri ya
kifalme mahitaji haya ya kimwili na idadi ya kuunda kikosi hicho,
ndivyo amri ya kifalme ya Muumba ilivyoweka na kupunguza idadi
ya wale watakaounda Uumbaji Mpya wa Mungu, na haikuainisha
vipimo vyao vya kimwili, bali sifa zao za kimaadili na vipimo vya
mioyo yao. Kama haikuwa lazima kutangulia kuwapanga majina ya
wale waliopaswa kuunda "Wapendwa wa Mfalme," vivyo hivyo si
lazima kwa Muumba wetu kutangulia kuwapanga majina au watu
binafsi wanaomkubalika kama Viumbe Vipya katika Kristo, chini ya
vipimo na mipaka anayoainisha.

Hili linavutia hasa katika kifungu cha Maandiko ambacho kwa
kawaida hukumbukwa na kunukuliwa kwa sehemu tu—"Wale
aliowajua tangu awali, aliwawekea mapema pia kufanywa kufanana
na sura ya Mwanawe [yaani, Tunaposoma sehemu iliyobaki ya
kifungu hicho kama ilivyoandikwa, jambo zima linakuwa wazi mbele
ya akili zetu: "Wale aliowajua tangu awali, aliwateua pia awali
wafanane na sura ya Mwanawe [yaani, wawe nakala za Mwanawe],
ili awe wa kwanza wa wazaliwa wengi." Rum. 8:29

Uteule huo wa awali ni tofauti kabisa na ule unaoeleweka kwa
ujumla na wale waliotetea mafundisho ya uteule hapo awali.
Kulingana na ufahamu na mafundisho yao, kifungu hicho kingepaswa
kusomeka—Wale aliowajua tangu awali, ndio aliowapanga waepuke
mateso ya milele na kupokea baraka za milele katika utukufu. Ni
tofauti iliyoje mtazamo huo na ule unaofaa na wa busara ulioletwa
katika lugha ya Maandiko! Mungu alipanga tangu awali
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kwamba Mwanawe wa pekee awe Kichwa cha Uumbaji huu Mpya,
na aliamua muda mrefu kabla hajawaita yeyote wetu kwamba hakuna
anayepaswa kuwa mwanachama wa Uumbaji Mpya isipokuwa kama
wangekuwa nakala za Mwanawe. Jinsi ilivyo nzuri, jinsi ilivyo ya
busara mafundisho ya Biblia ya uteuzi! Nani angehoji Hekima, Haki,
au Upendo wa uteuzi kama huo wenye masharti kama kufanana kwa
tabia na Yesu, na kwa ajili ya kazi kuu kama ambayo Mungu
ameipanga?—kuwa warithi-wenza na Kristo katika baraka ya familia
zote za dunia.

"Waliotwa Kulingana na Kusudi Lake"
—Warumi 8:28-30—

Tunapofikiria mada hii, hatuwezi kufanya vizuri zaidi kuliko
kufuata kwa makini maneno ya Mtume na hoja zake za kimantiki.
Katika mistari iliyotangulia (22,23) kusudi la Mungu katika kuwaita
Uumbaji Mpya ni nini—kwamba wameitwa kupokea baraka kuu, na
pia kutoa baraka kwa wengine; yaani, uumbaji unaonguruma,
unaoteseka kwa pamoja, ukisubiri kufunuliwa kwa hawa wanao teule
wa Mungu wa Uumbaji Mpya (Mistari 21,22) Kisha Mtume
anaendelea kuonyesha kwamba kila kitu kinafanya kazi kwa njia
inayofaa kwa kundi hili ambalo Mungu analitaita katika Uumbaji
Mpya; kwamba hii ndiyo maana ya kukatishwa tamaa, majaribu, na
usumbufu wa sasa, upinzani wa dunia, mwili na Adui—kwamba
uzoefu huu umeundwa kufanyia kazi ndani yetu matunda ya amani ya
haki, na hivyo kutufanyia kazi "uzito wa milele wa utukufu ulio bora
zaidi" ambao tumeitwa, na ambao tunautamani ipasavyo. Mtume
anaonyesha pamoja nasi mapendeleo ya Bwana kuhusiana na hawa
walioitwa ambao kwao vitu vyote vinafanya kazi kwa faida.
Hatupaswi kufikiria wito wetu isipokuwa ukiwa umeunganishwa na,
na chini ya, Kaka Yetu Mkubwa. Hakuna anayeweza kumtangulia,
kwani ni kwa kumtazama na kumfuata katika nyayo zake pekee ndipo
tunaweza kutumaini kuwa washiriki wa utukufu wake. Uteuzi wa
Mungu kwamba hawa ndugu wa Kristo wote lazima wawe nakala za
Kaka yao Mkubwa, ikiwa watakuwa washiriki katika Uumbaji Mpya,
ungetuacha bila matumaini kuhusu mwanachama yeyote
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ya familia ya wanadamu kufikia utukufu huo, Bwana wetu
hakuonyesha mahali pengine kwa uwazi kabisa mpango wake kwa
ajili yetu kupitia ukombozi ulio katika Kristo Yesu Bwana wetu;
kwamba udhaifu wa mwili, ambao tunaurithi na hatuwezi kuudhibiti
kikamilifu, wote umefunikwa na haki ya kafara ya Mkombozi; hivyo
Bwana anaweza kutusamehe kutokuwa nakala kamili za Mwanawe
katika mwili, na kutukubali kulingana na mapenzi yake ya awali,
akitupata kuwa nakala kama hizo kwa moyo, kwa nia, kwa hiari—
tukithibitisha mapenzi yetu kwa udhibiti wa mwili unaowezekana
kwetu, Bwana wetu Yesu, kwa "neema yake ya kutosha," anafunika
dosari zetu zisizo za makusudi.

Akiendelea kuelezea kundi hili la walioitwa waliochaguliwa
mapema, Mtume anasema, "Zaidi ya hayo, wale aliowachagua
mapema, hao aliwaita pia; na wale aliowaita, hao aliwahesabia haki
pia; na wale aliowahesabia haki, hao aliwatukuza pia." Aya hii kwa
kawaida husomewa vibaya, kwa sababu wasomaji kwa ujumla hupata
dhana kwamba Mtume hapa anaclezea uzoefu wa Kikristo kama
ilivyo kawaida—kama tulivyoelezea hivi punde katika sura
iliyopita—ambapo tulizingatia jinsi Kristo alivyotendewa kwetu
kuwa hekima, haki, utakatifu, na ukombozi; lakini Mtume hapa ana
mtazamo tofauti kabisa, na anaanza mwisho mwingine. Hapa anaiona
Kanisa likikamilika hatimaye kama wateule wa Mungu chini ya
Kristo, Kichwa chake—Kanisa, "wateule haswa," katika utukufu.
Anafuatilia nyuma maendeleo ya Kanisa, Uumbaji Mpya.
Anaonyesha kwamba hakuna atakayefikia cheo kikubwa cha wateule
watukuzwa wa  Mungu isipokuwa wale waliotiwa wito
[waliokubaliwa] kwacho kwa neema ya Mungu; na hawa ni lazima
kwanza wawe wamehalalishwa; kwa sababu Mungu haiti, au
kuwaalika, wasioamini pekee ili wakimbie katika mbio za zawadi hii
kuu. Na hawa walio hakiwishwa lazima awali, kabla ya kuhakikishwa
kwao haki, wakuwe wameheshimiwa [sio "kuwekwa utukufu" kama
ilivyo katika tafsiri ya kawaida]—kuheshimiwa na Mungu kwa
kuwapa maarifa ya yeye mwenyewe na ya Mwanawe mpendwa—
Njia, Ukweli na Uzima.

Ni heshima kubwa kuliko wengi walivyodhani, hata kusikia tu
kuhusu neema ya Mungu katika wakati huu. Kwa kuwa wokovu ni
zawadi ya Mungu itakayotolewa kwa ulimwengu wakati wa
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Enzi ya Milenia, ni heshima maalum kuwa na maarifa ya neema ya
Bwana, na fursa ya upatanisho naye katika wakati huu, kabla ya
ulimwengu; kwa kuwa tumetukuzwa hivi, na kuwa na maarifa
yanayohitajika kwa haki yetu kwa imani, hilo linakuwa hatua ya pili,
kama tulivyoona, linaloongoza kwenye utakatifu kwa muafaka na
wito, na hili tena linaongoza kupitia uaminifu hadi "utukufu
utakaofunuliwa ndani yetu," na kutufanya kuwa wanachama wa
Uumbaji Mpya "wa wateule hasa".

"Mungu Akipokuwa Upande Wetu"

Tukiendelea kumfuata Mtume zaidi katika tafakari yake kuhusu
uteuzi huu, tukibainisha maneno yake kwa muhtasari hivi: Je,
hatuoni, ndugu zangu, kwamba Mungu ana mpango mkubwa na wa
ajabu unaoendelea? Je, hatuoni kwamba, akiwa ameshapanga uteuzi
wa kundi fulani kwa ajili ya ushirikiano katika mpango huu,
anatupendelea kwa kutufunulia masharti na vigezo—akituhesabia
haki na kutuita kwa wito huu wa mbinguni? Hii ina maana kwamba
Mungu yuko upande wetu — kwamba anataka tuwe wa kundi hili
lililochaguliwa; kwamba amefanya kila mpango unaohitajika ili
tuweze kufikia nafasi ndani yake. Je, wakati mwingine tunahisi
kwamba, ingawa Bwana yuko upande wetu, Shetani na dhambi na
udhaifu wetu wenyewe wa kurithi vimekuwa dhidi yetu, vikitafuta
kututega na kututia kikwazo? Tufakari kwamba, Mungu Mwenyezi
akiwa upande wetu, hakuna hata moja ya upinzani huu inayopaswa
kutuletea hofu au woga, kwani ana uwezo wa kutosha kutupitisha
yote. Tuwatazame nyuma na kutambua fadhili zake kwetu tulipokuwa
bado wenye dhambi, kwa kutupatia ukombozi ulio katika Kristo
Yesu. Tufakari kwamba ikiwa alitufanyia haya yote tukiwa wenye
dhambi, atatufanyia mengi zaidi sasa kwa kuwa tumekuwa watoto
wake—sasa kwa kuwa tumesikia sauti yake, kwamba tumemkubali
Mwanawe, kwamba tunamwamini na tumetangazwa haki kwa haki
yake—sasa kwa kuwa tumesikia wito wa asili ya kimungu na tumetoa
dhabihu, tukiweka yote tuliyo nayo madhabahuni—hakika, Mungu
atatupendelea zaidi na kutufanyia mengi zaidi sasa, ingawa hatuwezi
kufikiria jinsi angeweza kufanya zaidi ya yale yaliyoonyeshwa katika
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zawadi ya Mwanawe. Tunaweza kuwa na uhakika kwamba yeye
asiyebadilika bado anatupenda, bado yuko upande wetu, na atatumia
nguvu zake kusababisha mambo yote yatumike kwa ajili ya ustawi
wetu wa juu zaidi kiroho na kwa ajili ya kufikia kwetu mwisho nafasi
katika Uumbaji Mpya, ikiwa tutakaa ndani yake kwa imani, kwa
upendo, na kwa utiifu wa moyo—haijalishi jinsi juhudi zetu bora za
kudhibiti mwili  zitakavyokuwa dhaifu na  zisizokamilika.
Tuhakikishwe kwamba kwa kutupatia Mwanawe na hivyo kufungua
njia ya kufikia mwito wake wa Uumbaji Mpya, Bwana ameweka
utaratibu katika Kristo kwa kila hitaji letu ambalo linaweza kutokea.
Ndani yake ametupatia bure vitu vyote.

Je, kuna anayependekeza kwamba labda Sheria ingetuhukumu
licha ya Mungu? Tufakari kwamba ni Mungu aliyetuhukumu chini ya
Sheria yake; na kwamba ni Mungu huyo huyo mwenyewe, ambaye
kama Jaji mkuu aliyetuhukumu, ambaye sasa ametangaza haki yetu—
ambaye ametangaza kuwa "Tumehesabiwa haki bure kutoka kwa
mambo yote ambayo Sheria haikuweza kutuhesabia haki"—kupitia
neema yake, kupitia Kristo Yesu Bwana wetu. Kwa kuzingatia ukweli
huu "nani awezaye kumshutumu mchagwa wa Mungu"?—ambaye
amemkubali hivi? Nani aweza kutuhukumu kwa sababu ya udhaifu au
ufinyu usio wa makusudi? Tungejibu watu hao: Ni Kristo aliyefariki;
naam, aliyefufuka tena na kupaa juu kama mwakilishi wetu, na
ambaye ametuhesabia sisi sifa za kutosha za haki yake, akifunika
dosari zetu zote. Rum. 8:34

Je, bado inasisitizwa kwamba kitu fulani kinaweza kuingilia kati
kututenganisha na upendo wa Mungu au kutoka kwa Kristo na
upendo na rehema zake; na hivyo tuachwe sisi wenyewe na
tukapoteze imani yetu na mustakabali wetu kuhusiana na Uumbaji
Mpya? Tunajibu: Kinyume chake, Kristo alikuwa na upendo mkuu
kwetu, la sivyo asingetuokoa. Kila tendo lake limekuwa la upendo na
hatupaswi kuruhusu chochote kututenganisha na upendo huo. Iwapo
majaribu yatakuja, tunapaswa kuyaruhusu tu kutusogeza karibu na
Bwana kama yeye peke yake anayeweza kutusaidia. Iwapo taabu au
mateso au njaa au umaskini au hatari yoyote itatukumba—je, kwa
sababu ya hofu ya hayo tuache upendo wetu kwa Bwana, tukane jina
lake
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na kusudia kwake na tusiifuate tena nyayo zake, tukichagua badala
yake njia rahisi zaidi maishani? La, ni kwa uzoefu huu hasa ndipo
tunapaswa kukuza ushindi wetu. Tungeweza vipi kuandikwa kama
washindi kama kusingekuwa na chochote cha kushinda—kama njia
yote ingekuwa tambarare na isiyo na mteremko mgumu? Tumepokea
rehema na baraka za Mungu; na sasa anatujaribu, kuona ni kwa
kiwango gani tunastahili kubaki katika upendo wake na katika fadhili
zake. Yeye anataka tubaki katika hizo, na amefanya kila utayarisho
muhimu, na bado hatalazimisha mapenzi yetu. Nina hakika kabisa
kwamba tumedhamiria kutoruhusu chochote kututenganisha na
upendo wa Mungu ulioonyeshwa katika Kristo—si hofu ya kifo wala
upendo wa maisha; na kwamba hakuna kiumbe kingine chochote cha
Mungu kitakachoweza kuzuia au kugeuza neema ya Mungu kutokana
nasi—si malaika, wala mamlaka, wala nguvu zilizopo sasa au
zitakazowahi kuumbwa. Katika mambo haya yote, hatushindi tu—
tumechukuliwa kuwa wana wa Mungu katika hali ya kimungu, kwa
yeye aliyetupenda.

"Kudhibitisha Wito na Uteuzi Wetu"
—2 Petro 1:10,11—

Ndugu, fanyeni bidii kuifanya wito wenu na uteuzi wenu kuwa thabiti; maana
mkimfanya hayo, hamtashindwa kamwe, [mambo yaliyoelezwa hapo awali, yaani, kuwa na
bidii, kuongeza kwenye imani yenu wema na maarifa, kujidhibiti, uvumilivu, utauwa, wema
wa kindugu, upendo, mambo haya yakiwa ndani yetu na kuongezeka, hatutakuwa
tupu—wavivi—wala wasio na tunda;] kwa maana hivyo mtaingizwa kwa wingi katika
ufalme wa milele wa Bwana wetu na Mwokozi Yesu Kristo.

Katika uchaguzi huu tunaona kwamba hatua muhimu ni za
Mungu; yaani, (1) Uamuzi wa awali wa kuwa na Uumbaji Mpya
kama huo; (2) Mwaliko kwa wengine ili kukuza tabia muhimu; (3)
Mpangilio wa mambo ili wale walioalikwa waweze kufikia hali
inayokubalika kulingana na wito.

Kwa upande mwingine, hatua muhimu lazima zichukuliwe na
wale wanaochaguliwa: (1) Ni kwa wale waliotajwa, ambao
maandalizi na mipango yote hii imewekwa kwa ajili yao, kukubali
wito—kwa kujitolea kikamilifu. (2)
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Wanapaswa kujawa kabisa na roho ya wito wao na kuthamini baraka
zao kiasi kwamba kwa shauku watatii masharti na vikwazo
vinavyohusiana navyo.

Tumeona tayari kwamba masharti na vikwazo hivi, kwa kifupi, ni
kufanana kwa moyo na Mwana mpendwa wa Mungu; lakini,
tukichambua zaidi kufanana huku, tunagundua kunamaanisha, kama
Mtume Petro anavyoonyesha hapa, kwamba tunapaswa kuwa na
matunda ya roho ya utakatifu. Mungu ni mtakatifu, na wateule
wanapaswa kuwa na roho yake, yaani, tabia yake ya upendo kwa haki
na upinzani dhidi ya uovu. Mtume katika maandiko yaliyo hapo juu
anaonyesha vipengele mbalimbali vya Roho hii takatifu ya Mungu,
na anaeleza ukweli kwamba hatufiki mfano wake kamili (ukamilifu
wa upendo) mwanzoni mwa safari yetu; bali, ni alama au kigezo
kinachoashiria mwisho wa safari. Upendo kama dhihirisho la jumla
unajumuisha vipengele hivi vyote vya tabia ambavyo kwa kweli ni
sehemu za upendo. Upole, wema, urafiki wa kindugu, uchaji-mungu,
vyote ni vipengele vya upendo.

Mtu fulani amependekeza kwamba matunda haya ya Roho wa
Mungu yanaweza kufafanuliwa kama ifuatavyo, na tunakubaliana
kwa dhati:

(1) Furaha—Upendo unaoshangilia.

(2) Amani—Upendo tulivu.

(3) Uvumilivu—Upendo unaostahimili.

(4) Upole—Upendo katika jamii.

(5) Wema—Upendo katika matendo.

(6) Imani—Upendo katika uwanja wa vita wa maisha.

(7) Unyenyekevu—Upendo katika kukubali.

(8) Kiasi (upunguzaji)—Upendo katika mafunzo.

Tulipoanza katika uwanja wa mbio, tukiamua kufanya hivyo kwa
sababu Mungu alituhesabia haki kwa neema yake na alitualika
kukimbia katika mbio hii kwa ajili ya zawadi ya wito wa juu wa
Uumbaji Mpya, tulisema, kwanza kabisa: Tutaweka kando mizigo na
vikwazo vya tamaa za kidunia kwa kuweka mapenzi yetu wakfu kwa
Bwana na kuazimia kwamba jambo hili moja tutalifanya; yaani,
tutatafuta, na kwa neema ya Bwana tutapata, baraka ambazo
ametuitia. Wakati huo huo tulihitimisha kwamba tutaondoa, kadiri ya
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tupate, kadiri tuwezavyo, dhambi zetu zinazotuzidi kwa urahisi—
zilizo zipi zile—iwe zetu zilikuwa sawa na za wengine katika uwanja
wa mbio au la; na kwamba tutakimbia kwa uaminifu katika mbio hii
kwa ajili ya zawadi kuu.

Kuingia kwenye uwanja wa mbio kunalingana na utakatifu wetu.
Hiyo ilikuwa mwanzo. Tuljjitolea kwa Bwana—ili kudhibitiwa na
roho yake ya upendo; hata hivyo, tuligundua kwamba kwa sababu ya
kuanguka tulikuwa na upungufu wa kusikitisha katika sifa hizo za
tabia ambazo Baba angetaka. Hata hivyo, tunakimbia na kuvumilia
katika kufikia mfano huu wa tabia ya Mwanawe—ambayo ndiyo
mapenzi yake kwetu, na sharti la ushirika wetu naye. Katika jambo
hili tunatofautiana na Bwana wetu, kwani yeye aliyekuwa mkamilifu
hakuweza kufikia hatua au daraja moja baada ya jingine katika ukuaji
wa upendo. Alijazwa na Roho tangu mwanzo—alikuwa amefikia
lengo tangu mwanzo; majaribio yake yalikuwa ni kuamua kama
angekuwa mwaminifu katika lengo hilo la upendo mkamilifu kwa
Mungu, na kwa watu wake, na kwa maadui zake. Sisi, hata hivyo,
tunahitaji kukimbia, kujitahidi, ili kufikia lengo hilo.

Tunaweza kugawanya uwanja wa mbio katika robo nne, na
kusema kwamba katika robo ya kwanza tunatambua upendo kama
sharti la kimungu na kutafuta kuwa nalo, ingawa tunaweza kuuelewa
tu kwa mtazamo wa wajibu. Tunahisi upendo wa wajibu kwa Mungu
kwa sababu, kama Muumba wetu, ana haki ya kudai utiifu wetu,
upendo wetu, na kujitolea kwetu; upendo wa wajibu kwa Bwana wetu
Yesu, pia, kwa sababu alitupenda na tunapaswa, kwa haki, kumpenda
yeye kwa kujibu; na upendo wa wajibu kwa wenzetu, kwa sababu
tunatambua kwamba hii ndiyo mapenzi ya Mungu.

Robo ya pili ya uwanja wa mbio inatuendeleza mbele kidogo,
inatukaribia kidogo "alama," kiasi kwamba mambo yale tuliyotafuta
kufanya mwanzoni kwa upendo wa wajibu, hatimaye tuliyaona kwa
mtazamo wa kuthamini na si tu kama wajibu. Kuanzia wakati huo,
tuliona kwamba mambo ambayo Mungu anatualamu kuwa ni sawa na
wajibu, ni mambo mema; kwamba kanuni bora zaidi ambazo
tunaweza kuzifikiria zinafanana na Haki, Upendo na Hekima
ambavyo Bwana anaviagiza na kuvitweka mbele yetu, na ambavyo
kuanzia wakati huo tulianza kuvithamini. Tulianza kumpenda Mungu
si
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sio tu kwa sababu ilikuwa ni wajibu wetu kwa Muumba wetu, bali pia
na hasa kwa sababu tulimwona akiwa na sifa zile kuu za tabia
zilizotamkwa kwetu—mfano hai wa kila neema na wema. Wale
wanaofikia hatua hii ya robo mbili hawampendi Bwana kwa sababu
tu yeye alituwapenda kwanza, na kwa sababu ni wajibu wetu
kumpenda kwa kujibu, bali ni kwa sababu sasa macho ya ufahamu
wetu yamefunguliwa vya kutosha kuturuhusu kuona kiasi cha utukufu
wa heshima ya tabia yake, kiasi cha urefu na upana na urefu na kina
cha Haki, Hekima, Upendo na Nguvu za Muumba wetu.

Alama ya robo ya tatu katika mbio hii tutaita—upendo kwa
ndugu. Kutoka mwanzo tunatambua upendo wa wajibu kwa ndugu
kama tunavyo kwa Baba, ingawa kwa kiwango kidogo, kwa sababu
ndugu walitufanyia kidogo; na tulitambua hasa kwa sababu hiyo
ilikuwa mapenzi ya Baba. Lakini tulipoanza kuona kanuni za haki, na
kumthamini Baba, na kuona kwamba Baba mwenyewe anatupenda,
licha ya dosari zetu zisizo za makusudi, mioyo yetu ilianza kupanuka
na kuzama zaidi kwa upendo kwa ndugu; na zaidi na zaidi tuliweza
kupuuza kasoro zao, madoa yao na makosa yao yasiyokusudiwa,
tulipoweza kuona ndani yao ushahidi wa tamaa ya moyo ya kutembea
katika nyayo za Yesu na kwa muafaka na kanuni za tabia ya
kimungu. Upendo kwa ndugu uliwekwa wazi katika uzoefu wetu. Lo!
ni wazi kwamba wengi wa wapendwa wa Bwana bado hawajafikia
alama hii ya robo ya tatu katika mbio za kuelekea zawadi ya wito
wetu mkuu. Kuna haja kubwa ya kukuza wema wa kindugu,
uvumilivu, na subira, ambavyo Maandiko yanavifundisha—na
ambavyo ni lazima vijaribiwe zaidi katika uhusiano wetu na ndugu
kuliko katika uhusiano wetu na Baba na Bwana wetu. Tunaweza
kuona ukamilifu wa Baba na Mwana, na kwamba hawana dosari;
tunaweza kutambua ukarimu wao kwetu na upungufu wetu kwao:
lakini tunapoangalia ndugu, tunaona udhaifu huu kwa mmoja, na kwa
mwingine



[F189 |

udhaifu huo; na jaribu ni, ole, ni la kawaida sana kumwambia ndugu:
"Acha nikutoe utepe kutoka machoni mwako"—badala ya kutambua
kwamba tabia kama hiyo ya kuchota, kulalamika na kutafuta makosa
kwa ndugu ni ushahidi kwamba bado tuna mti mkubwa wa ukosefu
wa subira na ukosefu wa upendo wetu wenyewe wa kuushinda.
Tunapokaribia alama hii ya robo ya tatu, polepole tunaondoa mbao
mikubwa machoni mwetu wenyewe

—tunaona dosari zetu wenyewe, na kuthamini zaidi na zaidi utajiri
wa neema ya Bwana kwetu; na athari ya hili katika mioyo yetu ni
kuzalisha ndani yetu kiwango kikubwa zaidi cha roho ya upole,
uvumilivu, na wema kwa wote—mna hili tena hutuwezesha kupuuza au
kufunika wingi wa dhambi, wingi wa kasoro katika ndugu, mradi tu
tunatambua kwamba kwa hakika wao ni ndugu

—mradi tu wanamtegemea damu ya thamani, na wanatafuta
kukimbia mbio hii ileile kwa ajili ya zawadi hii ileile.

Alama ya nne au ya mwisho ya mbio zetu ni Upendo Kamili—
kwa Mungu, kwa ndugu zetu, kwa watu wote—na ndiyo
tunayopaswa sote kuitafuta kwa bidii ili kuifikia, na hilo haraka
iwezekanavyo. Hatupaswi kupoteza muda katika alama za robo, bali
tukimbie kwa uvumilivu, kwa kusitawa, na kwa bidii. Kuna maana
ambayo tunapaswa "msipende ulimwengu, wala mambo ya
ulimwengu"; lakini kuna maana ambayo tunapaswa kupenda na
"kuwafanyia wema watu wote kadiri tunavyopata fursa, hasa wale wa
nyumba ya imani"; (Wagalatia 6:10)—upendo unaojumuisha hata
maadui zetu. Upendo huu haufuti wala kupunguza upendo wetu kwa
Baba na kanuni za tabia yake, na upendo wetu kwa ndugu, bali
huuimarisha; na katika kuimarishwa huo hutuwezesha kujumuisha
katika upendo wa wema na huruma viumbe vyote maskini
vinavyonguruma, vinavyoteseka kwa uchungu na kusubiri
kufunuliwa kwa wana wa Mungu. "Wapendeni adui zenu, wafanyieni
wema wale wanaowatesa na kuwachukia," ndiyo amri ya Bwana; na
si mpaka tufikie kiwango hiki cha upendo—upendo hata kwa
maadui—ndipo tunapaswa kufikiria kwa muda mfupi kwamba
tumefikia lengo  ambalo Bwana ametuwekea sisi kama wafuasi
wake.
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Si mpaka tufikie cheo hiki ndipo tunapokuwa nakala za Mwana
mpendwa wa Mungu.

Lazima tufikie kilele hiki cha upendo kabla hatujaweza
kuhesabiwa kuwa na haki ya nafasi katika Uumbaji Mpya, na
hatupaswi kutarajia kwamba kila mmoja wa wafuasi wa Bwana
atafikia alama hii hasa wakati wa kufa. Kinyume chake kabisa.
Tunapaswa kutarajia kuifikia mapema iwezekanavyo katika uzoefu
wetu wa Kikristo, na kisha tukumbuke maneno ya Mtume, "Mkisha
kufanya yote—Simameni!" (Efe. 6:13) Tunahitaji majaribio ya
upendo baada ya kufikia alama; na mazoezi yetu tukiwa kwenye
alama—kujitahidi kudumisha alama hiyo, au kiwango hicho—
maishani mwetu yatakuwa ya kuimarisha sana tabia zetu. Katika hili,
hasa, uzoefu wetu utalingana na ule wa Bwana wetu; kwa maana
ingawa hakuhitaji kukimbia ili kufikia lengo, alihitaji kupigana vita
njema ya imani akiwa amefikia lengo—isipokuwa ageuzwe kutoka
kwalo, isipokuwa ashindwe na mashambulizi mbalimbali ya dunia na
Adui. "Nalishindana ili kufikia lengo," asema Mtume; na vivyo hivyo
kila mmoja wetu anapaswa kushikilia lengo hilo baada ya kulifikia,
na kuhakikisha kwamba katika majaribu yote ambayo Bwana
anaruhusu yaje juu yetu tutahesabiwa naye kuwa washindi—si kwa
nguvu zetu wenyewe, bali kwa nguvu ya msaada wa Mwokozi wetu.

Mashambulizi yatakuja dhidi yetu ili kutugeuza kutoka kwa
upendo kamili kwa Baba, kutusukuma tukubali kutoa heshima na
utiifu pungufu unaomstahili. Majaribu yatakuja kwetu pia kuhusu
ndugu, yakipendekeza kwamba tusiruhusu upendo kwa ndugu
kufunika wingi wa dosari—mapendekezo kwamba tuudhike na wale
ambao tumejifunza kuwapenda na kuwajali, na ambao udhaifu wao
tumejifunza kuuhurumia. Majaribu yatakuja dhidi yetu kuhusu
maadui zetu, baada ya kujifunza kuwapenda—yakidokeza kwamba
kuna visa vya kipekee na kwamba ukarimu wetu kwao unapaswa
kuwa na mipaka. Heri yetu ikiwa katika majaribu haya tutashikilia
imara, tukilenga lengo, tukijitahidi kudumisha nafasi ile ambayo
tayari tumeifikia—tukipigana vita vyema vya imani—
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tukishikilia imara uzima wa milele ambao ni wetu kupitia Yesu.

"Kujua Uteule wako wa Mungu"

"Jeju, ndugu wapendwa, kuwa ninyi mmechaguliwa na Mungu. Kwa maana
Injili yetu haikutufika kwenu kwa neno tu, bali pia kwa nguvu na kwa Roho
Mtakatifu na kwa uhakika mwingi." 1 Wathesalonike 1:4,5

Mahali pengine tumeshaonyesha ni nini kinachounda dalili,
ushahidi kwamba sisi ni watoto wa Mungu; yaani, kuzaliwa kwetu
kwa Roho Mtakatifu, kutimbiwa kwetu, na kufanywa hai kwetu.*
Hatutajirudia hapa, bali kwa muhtasari tu tutaelekeza umakini
kwenye ukweli kwamba yeyote anayeshiriki katika uteuzi huu ana
ushahidi mbalimbali ambao unaweza kutambuliwa si kwa nafsi yake
tu, bali hivi karibuni utaonekana na "ndugu" anaokutana nao. Kuna
nguvu, pamoja na ujumbe, katika uteuzi huu. Ujumbe huu wa
uchaguzi, au wito, au "neno," si tu Injili au habari njema kwa kundi
lililochaguliwa, bali ni zaidi ya hayo kwao: ni nguvu ya Mungu
inayofanya kazi ndani yao ili kutaka na kutenda mapenzi yake mema.
Huletea waliochaguliwa Roho Mtakatifu na uhakika mwingi, nao,
kwa upande wao, wako tayari kwa gharama yoyote ile kutangaza
Neno la Bwana.

Kwa Wakolosai Mtume anaandika (3:72-14) kuhusu kundi hili
lililochaguliwa la Uumbaji Mpya, akisema, kwamba watu wa namna
hii wanapaswa kuondoa mtazamo wa zamani wa mambo na kuvaa
mpya ambao utawatambua wanachama wa waliochaguliwa, si kwa
jamii wala si kwa madhehebu, bali kuwamtambua wote katika Kristo,
nao peke yao, kama ndio Uumbaji Mpya uliochaguliwa. Anasema,
"Jivikieni basi, kama wateule wa Mungu, watakatifu na wapendwa,
hisani, fadhili, unyenyekevu wa moyo, upole, uvumilivu,
mkisameheana ikiwa yeyote ana malalamiko juu ya mwenzake; kama
Kristo alivyowasamehe ninyi, nanyi mfanye vivyo hivyo, na juu ya
yote haya [utimizo] mtiwe upendo, ambao ni kiungo cha ukamilifu."

Bwana wetu, akizungumzia Kanisa teule kwa ujumla, anadokeza
kwamba majaribu na majaribio mbalimbali lazima yawaje kwao,

*Juz. V, Sura ix.



[F192 ]

na inaonekana kuashiria kwamba hizi zitazidi kuongezeka kuelekea
mwisho wa Enzi hii ya Injili, na kwamba zitakubaliwa kwa kiwango
kwamba zitawadanganya wote isipokuwa "walioteuliwa sana."
Mathayo 24:24 *

Kuna faraja katika hili: haimaanishi kwamba "walioteuliwa sana"
watakuwa na uwezo wa akili wa juu zaidi ambao kwao wataweza
kutambua ujanja mbalimbali wa Adui katika siku hii ya uovu; wala
haimaanishi kwamba watakuwa wamefikia ukamilifu katika udhibiti
wa viungo vyao vya udongo kiasi kwamba hawawezi kukosea; bali,
inamaanisha kwamba kwa wale wanaoishi katika Kristo, neema ya
kutosha, hekima ya kutosha, na msaada wa kutosha utatolewa kwa
wakati wao wa uhitaji. Ni faraja gani iliyo katika hili kwa wote
waliotafuta hifadhi kwa tumaini lililo mbele yetu katika Injili! Ni
imani gani inayotupa kujisikia kuwa nanga yetu iko ndani ya pazia—
katika Kristo! Hilo kusudi lililopangwa tangu awali linatia nguvu,
linatabibu, kama Mtume alivyotangaza, "Ametuchagua tumewekwa
wakfu katika Yeye kabla ya kuwekwa misingi ya ulimwengu, ili tuwe
watakatifu na wasio na lawama mbele zake katika upendo, akiwa
ametupangia mapema tuwe watoto wake kwa njia ya Yesu Kristo,
kama alivyopenda...ili kwamba katika mpangilio wa utimilifu wa
nyakati aweze kukusanya pamoja vitu vyote katika Kristo, vilivyo
mbinguni na vilivyo juu ya nchi; naam, ndani yake: ambaye pia sisi
tumepata urithi, tukiwa tumechaguliwa mapema kulingana na kusudi
la yeye aliyefanya mambo yote kadiri ya shauri la mapenzi yake; ili
sisi [Uumbaji Mpya] tuwe kwa sifa ya utukufu wake, sisi
waliokwanza kumtumaini Kristo." Efe. 1:4-11

""Kwa Hasaa Nyingi Mtaingia Ufalme"

Uhitaji wa juhudi na ushindi katika ujenzi wa tabia ambao Mungu
amehusisha na wito wa Uumbaji Mpya "walioteuliwa sana" una
mifano yake katika asili. Kwa mfano wa hili, zingatia yafuatayo:

Inasimuliwa kuhusu mtu aliyetaka kuongeza kipepeo wa mfalme kwenye mkusanyiko

wake

*Tazama Juz. IV, Sura xii.
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ya wadudu, kwamba kwa bahati nzuri alipata kokoni, na akaitundika kwenye
maktaba yake msimu wote wa baridi. Majira ya machipuo alikuta nondo akijaribu
kutoka. Tundu lilikuwa dogo sana, na nondo alihangaika kwa kukata tamaa, kama
ilivyoonekana, dhidi ya nyuzi ngumu, kiasi kwamba alikata tundu na kulifanya
kubwa zaidi kwa makasi yake. Basi, nondo huyo mzuri mkubwa alitoka, lakini
hakuwahi kuruka. Baadaye mtu fulani alimwambia kwamba mapambano hayo
yalikuwa ya lazima ili kulazimisha majimaji ya mwili kuingia kwenye mabawa
makubwa ya mdudu huyo. Kuiokoa kutoka kwa mapambano hayo ilikuwa wema
uliokosewa. Juhudi hiyo ilikusudiwa kuwa wokovu wa kipepeo huyo. Funzo ni
dhahiri. Mapambano ambayo watu wanapaswa kuyafanya kwa ajili ya mema ya
kidunia huendeleza tabia kwa namna ambayo haiwezi kuendelezwa bila hayo. Ni
vizuri pia kwamba ustawi wa kiroho unapaswa kutafutwa kwa bidii.

Tumeishia  kuonyesha®* kwamba Maandiko  Matakatifu
yanafundisha waziwazi sana fundisho la "neema ya bure" ambalo
litaanzishwa kwa utukufu mara tu watakatifu waliochaguliwa
watakapokamilika—na kutukuzwa. Wakati wa Milenia, lenyewe
(Lile "Mbegu ya Abrahamu") litabariki familia zote za dunia kwa
fursa kamili za kupata tabia kamilifu, urejesho kamili na uzima wa
milele.

*Juz. I, uk. 96.
ASIEYEKUWA NA DOSARI
—Yuda 24—

Asiye na dosari katika uwepo wa utukufu
wake! Roho yote ndani yangu
ilitetemeka,

Moyo wangu wote ulinyooka mbinguni
Kwa ajabu ya neno hilo.

Anaweza kunitambulisha bila dosari?
Bwana, samehe shaka yangu, nililia; Wewe
uliwahi, kwa shaka ya upendo, kuonyesha
Mikono na miguu na ubavu uliopasuka.

Ee! nijengee ngazi, Mwangaza kwa duara za
dhahabu,

Ili tumaini langu liweze kufikia wazo hili, na
kufikia kilele cha imani!

Nikisali hivi, tazama ngazi yangu, Inayofikia
hadi siku kamilifu,

Ilikua kutoka kwa hadithi rahisi iliyotupwa
na mtu fulani njiani.

Mara malkia—hivyo ilisimuliwa
hadithi— Akitafuta mbali kitu kipya,
Aliipata katika kiwanda, ambako, kwa ajabu,
Hakuna chochote isipokuwa mavazi
yaliyochakaa yaliyomrudia—
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Vichepeo vilivyotoka kwenye mitaro,
vichepeo vya kila umbo na rangi; Wakati
watoto wachafu, wakichuma, walionekana
kama vichepeo kutoka nywele hadi viatu.

Basi, aliuliza kwa hamu, Nini unaweza
kufanya na vitu hivi vya kuchukiza?
Yayatengeneze kuwa weupe kamili, Alisema
bwana kwa tabasamu.

Uweupe? alisema malkia, akiwa na shaka; Lakini
hizi ni rangi nyekundu, zambarau—

Hakika hakuna kinachoweza kuwafanya

weupe hadi kufaa machoni pako?

Ndio, alisema, ingawa hizi ni rangi Ngumu
zaidi kuondoa kuliko zote,

Bado nina nguvu ya kuwafanya Wawe kama
chembe ya theluji inaporuka.

Kwenye moyo wangu maneno rahisi yalipiga na
mwangwi ndani na nje: Nyekundu—ekarabu—
nyeupe kama theluji—Je, mtu huyu anaweza? Na
Mungu hawezi?

Siku moja baada ya hapo, (Hivyo
hadithi iliendelea kwa hiari),

Malkia alipokea zawadi Kutoka kwa
bwana wa kiwanda cha kusaga nafaka.

Kila ukurasa ulikuwa umefungwa kwa

tabaka nzuri kabisa, karatasi safi

kabisa nyeupe;

Kwenye kila ukurasa kung'aa herufi za jina lake
kwa mwanga wa dhahabu.

Somo la thamani, aliandika bwana,
Kimenifundisha kinu changu hivi,
Kikionyesha jinsi Kristo wetu
anavyoweza Kukusanya mioyo mibovu
zaidi kutoka nchi kavu au baharini;

Katika tanuru fulani ya mbinguni,
Uteupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
upeupeupeupeupeupeupeupeupeupe
Chapa jina lake juu ya kila moja, na uyabebe
Hadi kwenye jumba la mfalme.

k ok %k

Ee, maono ya ajabu yalinifunika! Malango ya
mbinguni yalionekana yamefunguka, Hata mimi
niliwapo safi na bila dosari,

Kando ya Mwokozi wangu mpendwa.

Hakuna dosari mbele ya utukufu wake!
Hakuna dosari katika mwanga huo mkali!
Upendo wa Kristo mwenyewe, mkuu,
mpole, ulifanya damu yangu nyekundu
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kuwa nyeupe kama theluji!



[F195 ]

SOMO V
MASHIRIKA YA UUME MPYA

"Matofali Hai" kwa Hekalu la Kiroho—Uumbaji Mpya wa Jina dhidi ya Uumbaji
Mpya wa Kweli—"Siri ya Mungu" na "Siri ya Uovu"—Uandaji wa Antikristo
Mkubwa—Maandiko ya Kuaminika—Uhuru Ulioruhusiwa kwa Ulimwengu na
kwa Ukanisia
—Utaratibu Kutoka Katika Mchafukoge—"Kwa Wakati Uliopangwa"—
"Mwisho wa Enzi"—Mzabibu Alioupanda Baba—"Wartume Kumi na Wawili
wa Mwana-Kondoo"—Paulo Mrithi wa Yuda—Idadi ya Mitume ni Kumi na
Wawili Pekee—Uteuzi wa Kitume—Tabia Thabiti za Mitume—Mtume Paulo
"Sio Mwiko hata Kidogo" Nyuma ya Mitume Wengine—Uhamasishaji wa
Kumi na Wawili—Usimamizi wa Kimungu wa Maandiko ya Mitume—Juu ya
Mwamba Huu Nitajenga Kanisa Langu"—Ulinganifu wa Injili—Funguo za
Mamlaka—Kutojitofautisha kwa Mitume—Mapingamizi Yanazingatiwa—
"Mmoja Ndiye Bwana Wenu"—Kanisa la Kweli ni "Kundi la Mungu"—
Mitume, Manabii, Wainjilisti, Walimu—Uratibu wa Bwana wa Uumbaji Mpya
Kamili Kabisa—Yeye Pia Ndiye Msimamizi Wake—Zawadi za Roho
Zilisitishwa Pamoja na Uhitaji Wake—Umoja wa "Imani Iliyotolewa Mara
Moja kwa Watakatifu"—Umoja wa Nguvu, Ukiwa ni wa Kikristo-Kinyume—
Maaskofu, Wazee, Wal sandstones—Maana Halisi ya "Nabii"—Unyenyekevu
ni Muhimu kwa Uzee wa Kanisa—Sifa Nyingine Muhimu—Wadia,
Wahudumu, Watumishi—Walimu Katika Kanisa—Wengi Wanapaswa Kuwa
na Uwezo wa Kufundisha—Msiwe Wengi Kati Yenu Walimu, Ndugu"—
"Hamnahaja ya Mtu Yeyote Kuwaalimu"—"Aliyefundishwa" na
"Mfundishaji"—Sehemu ya Mwanamke Kanisani—Wanawake kama
Wafanyakazi Wenzake—"Afunikwe."

Kama Viumbe Wapya hawatafikia ukamilifu au ukamilisho wao hadi
Ufufuo wa Kwanza, vivyo hivyo mpangilio wao utakamilika tu
wakati huo. Mfano wa hekalu unaonyesha hili: sisi sasa tunaoitwa, au
kualikwa, kuwa mawe hai katika hekalu la utukufu, na, kama Mtume
anavyoeleza (I Petro 2:5), tunakuja kwa Yesu, ambaye, kama
mwakilishi wa Baba, hutengeneza, huchonga, hufaa na kutukinga
kwa ajili ya nafasi katika Hekalu la Utukufu la baadaye—mahali pa
mkutano kati ya Mungu na ulimwengu. Kama katika hekalu la mfano
lililojengwa na Suleimani kila
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jiwe lilipangwa kikamilifu katika mgodi kwa ajili ya nafasi yake
katika jengo, ndivyo ilivyo kwetu—maandalizi yote ya kupangwa
hufanyika katika maisha ya sasa. Kama katika mfano kila jiwe
lililoundwa lilienda mahali pake bila sauti ya nyundo, ndivyo katika
mfano halisi

—mawe hai, ambayo sasa yanajikabidhi kwa furaha kwa maandalizi
ya Bwana, yataandaliwa kikamilifu chini yake kama jiwe la kilele
yatakapounganishwa naye ng'ambo ya pazia

—bila mchanganyiko, bila hitaji la mpangilio au maandalizi zaidi.

Hata hivyo, Maandiko yanatambua umoja au uhusiano wa mawe
haya hai wakati wa kipindi cha maandalizi yao. Kwa kweli, zinaenda
hatua moja mbele, na kutambua mpangilio wa muda unaoruhusu kila
mwanachama wa Ufalme ujao kushiriki na Mwalimu Mkuu na
Mjenzi Mkuu katika kazi ya maandalizi ya "kujenga kila mmoja
katika imani takatifu sana"—kusaidiana katika kuunda tabia
kulingana na mfano—Bwana wetu Yesu. Tunapoendelea na
uchunguzi wa kina wa mipango ya kimungu kwa wakati huu, inaweza
kuwashangaza wengi kugundua ni uhuru kiasi gani Bwana ameachilia
kila mwanachama binafsi wa Uumbaji Mpya: lakini tunapotambua
ukweli kwamba yeye anatafuta waabudu wa hiari, watoaji dhabihu
wa hiari, wanaosukumwa na upendo kwa Bwana na kanuni za haki
kuweka maisha yao kwa ajili ya ndugu, na kwa ajili ya kuwa
washirika naye, basi ni wazi kwamba mpango wa Bwana wa kutoa
uhuru mkuu ndio mpango bora zaidi—mpango ambao kwa hakika
zaidi hujaribu uaminifu wa moyo, hukuaa kamilifu tabia, na
kuthibitisha utayari wa kila mmoja kufuata pamoja na wengine Sheria
ya Upendo, wakifanyiana wengine wanavyotaka wengine wafanye
kwao.

Uhuru wa aina hiyo, au, uhuru wa kulinganishwa, unafaa vyema
kwa lengo la Bwana katika wakati huu—yaani, uteuzi wa kundi dogo
na kuwa-kamilisha katika tabia na kuwa-fundisha kwa ajili ya
Ukuhani wa Kifalme wa siku zijazo—Ilakini hautakuwa sambamba
kabisa na hautoshelezi kwa kazi ya kuubadilisha ulimwengu, kazi
ambayo kwa kawaida huaminika kuwa anai-fanya. Ni kwa sababu ya
upotoshaji huu
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fundisho—dhana hii kwamba Mungu ameituma Kanisa kuteka dunia
na kuitiisha vitu vyote kwa ajili yake katika enzi hii ya sasa—ndiyo
maana watu wengi wenye busara wameshangazwa na urahisi wa
mpangilio wa Kanisa uliowekwa na Bwana na mitume. Na kwa
kuwaona jinsi mpangilio kama huo ulivyokuwa hautoshelezi kwa ajili
va kuongoa ulimwengu, wanadamu wamejitahidi kuiboresha sana
miundo hiyo, kama inavyoonekana katika taasisi mbalimbali za kidini
za Ukristo. Miongoni mwa hizi ni Upapisti, mojawapo ya miundo ya
kina na yenye nguvu zaidi inayoweza kufikirika. Mfumo wa Kikanisa
wa Methodist Episcopal pia ni mahiri, lakini katika kiwango cha juu
zaidi; unadhibiti tabaka tofauti la watu. Ni upangaji kamili wa
mifumo hii miwili mikubwa ndio uliowapa mafanikio na nguvu yao
katika "ulimwengu wa Kikristo." Tutaona tunapoendelea kwamba
hizi na "makanisa” yote ya kibinadamu katika upangaji wake ni
tofauti kabisa na Kanisa ambalo Bwana aliweka—kwamba njia zao si
njia zake, kama vile mipango yao si mipango yake; maana kama vile
mbingu zilivyo juu kuliko nchi, ndivyo njia na mipango ya Bwana
vilivyo juu kuliko vya mwanadamu. (Isa. 55:8,9) Hivi karibuni
wenye mioyo ya kweli wataona kwamba walikosea sana kwa kuacha
urahisi wa Kristo na kujaribu kuwa wenye hekima kuliko Mungu
katika uendeshaji wa kazi yake. Matokeo yataonyesha hekima yake
na upumbavu wa mwanadamu.

Uumbaji Mpya wa Kina dhidi wa Ule wa Jina tu

Kama ilivyo kwa watu wa kawaida, wote walikuwa Waisraeli
kwa jina tu, lakini wachache tu walikuwa "Waisraeli wa kweli,"
vivyo hivyo katika mfano halisi hatupaswi kushangaa tukikuta Kanisa
la jina tu, pamoja na Kanisa la kweli, Uumbaji Mpya wa jina tu
pamoja na Uumbaji Mpya wa kweli. Tangu Ukristo ulipoanza kupata
umaarufu kiasi fulani, "magugu," "ngano bandia," yamevamia
shamba la ngano, yakijifanya kuwa ngano halisi. Ingawa inaweza
kuwa vigumu kwa mwanadamu, ambaye hawezi kusoma moyo,
kutofautisha kweli na uongo, ngano na magugu, Bwana
anatuhakikishia kwamba yeye huyajua mioyo, kwamba—"Bwana
awajua waliyo wake." Kwa kweli anatarajia tutofautishe kati ya wa
kweli
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kondoo na mbwa mwitu waliovalia nguo za kondoo, na kati ya
mzabibu wa kweli unaobeba matunda ya kweli na miiba na miche
inayoweza kujaribu kujifanya kuwa ni matawi ya Mzabibu wa kweli,
na anatuambia tufanye hivyo. Lakini zaidi ya hukumu hii ya jumla—
uchunguzi wa kina wa tabia ya nje kwa ujumla, Bwana hawaruhusu
watu wake kwenda mbali zaidi—akisema, "Msihukumu kabla ya
wakati." Miongoni mwa wale ambao mnawatambua kama matawi
halali katika Mzabibu, msi jaribu kuamua ni muda gani unapaswa
kuwekewa ili wazae matunda yaliyoiva. Ni lazima tuache hilo kwa
Baba, Mkulima, anayepogoza kila tawi, na ambaye hatimaye
ataondoa kila tawi au kiungo ambacho "hakizaani tunda." Basi, sisi
tunamwacha Mkulima kazi ya kupogoa "Mzabibu"—kazi ya
kusahihisha kila mwanachama wa kweli aliyejitolea wa Kanisa la
Kristo—tukimruhusu yeye afanye kazi ya kufunga kanisani,
tukitambua kwamba ni yeye aliyepanda na kumwagilia pia, na
aliyeleta uotaji wa kila tawi katika Mzabibu wa kweli. Roho ya
Mzabibu inapaswa kutambuliwa kwa kiasi fulani katika kila tawi au
mwanachama, na kila mmoja anapaswa kuhimizwa na kusaidiwa
katika ukuaji wake. Upendo unapaswa kuwa sheria miongoni mwa
matawi haya yote; na ni pale tu neno la kimungu linaposikilizwa—si
hata kidogo zaidi ya idhini yake—ndipo tawi lolote lina haki ya
kukosoa, kukemea au vinginevyo kupogoa, au kufanya jambo lolote
dhidi ya tawi jingine. Kinyume chake, roho ya upendo inapaswa
kuhimiza huruma, wema, uvumilivu na subira hadi kwenye mipaka
iliyoruhusiwa na Mkulima Mkuu; ambayo, kama tulivyopendekeza
tayari, ni pana na ya ukarimu na imekusudiwa kukuza tabia katika
kila tawi.

Haya yote ni tofauti katika mashirika ya kibinadamu kadiri
ambavyo vimepuuza au kuacha urahisi wa mpangilio wa kimungu.
Yameweka sheria za kibubujiko kuhusu nani anayeweza kutambuliwa
kama wanachama au matawi ya Mzabibu, na nani asiyeweza
kupokelewa katika ushirika kamili; yameweka masharti ya kifedha na
sheria na kanuni mbalimbali ambazo Maandiko hayajaziweka, na
kuweka imani na maungamo mengi ambayo Maandiko hayajaziweka,
na yameweka adhabu
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kwa ukiukaji wa sheria hizi ambazo Maandiko hayajaziweka, na
wameweka kanuni za kufukuzwa kanisani, kutawaliwa, n.k., kinyume
na idhini yoyote iliyotolewa kwa Kanisa la Kweli, Mwili wa Kristo,
Mzabibu wa Kweli, Uumbaji Mpya.

Tumeshawahi kuelekeza umakini kwenye ukweli kwamba Kanisa
la Kristo huitwa katika Maandiko "Fumbo la Mungu,"* kwa sababu,
kinyume na matarajio, Kanisa lilipaswa kuwa Mwili wa Kimasihi
ambao, chini ya Kichwa chake Mlipiwa, Yesu, utatawala na kubariki
ulimwengu. Fumbo hili, au siri, lililofunuliwa sasa kwa watakatifu,
lilifichwa katika vizazi na nyakati zilizopita (Efe. 3:3-6), na ndilo
fumbo la Mungu litakalokamilika hivi karibuni, katika ukamilisho wa
Uumbaji Mpya, mwishoni mwa enzi hii ya Injili. Pia tumevuta hisia
kwenye ukweli kwamba Maandiko yanarejelea Babeli kama mfumo
bandia (mama na binti zake—baadhi wakiwa wameharibika zaidi na
wengine kidogo, baadhi wakiwa bandia bora na wengine bandia duni
zaidi), na huko ukiitwa "Fumbo la Uasi." Hatupaswi kueleweka kana
kwamba waanzilishi wa mifumo hii bandia waliianzisha kwa
makusudi na kwa lengo la kupotosha watu wa Mungu. Badala yake,
tunapaswa kukumbuka kwamba ni Shetani ambaye katika Maandiko
anatajwa kuwa "ameudanganya ulimwengu wote" kuhusu mada hii;
akibadilisha mabaya kuwa mema na mema kuwa mabaya; giza kuwa
nuru na nuru kuwa giza. Satan "sasa hufanya kazi ndani ya watoto wa
kutoitii" (Isaya 5:20; Efe. 2:2), kama vile alivyotoa ushirikiano wake
kwa Bwana wetu Yesu. Anapenda kushirikiana na wafuasi wote wa
Kristo ambao anaweza kuwapotosha wasitembee katika nyayo za
Bwana. Kama alivyojaribu kumshawishi Bwana wetu kwamba
kulikuwa na njia bora zaidi—njia zilizohusisha kujitolea na kujidharau
kidogo zaidi kuliko njia za Baba—kupitia ambazo angeweza kubariki
familia zote za dunia, ndivyo pia, katika enzi hii ya Injili, amekuwa
akijikita katika kuwashawishi ndugu wa kweli waliyo wakfu wa
Bwana wakubali mipango yake—badala ya kuzingatia kwa makini
mipango na sheria za Baba. Angetaka wawe

Juz. 1, Sura v.
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uyjinga wa kujiona mwenye hekima—yaani, kuhisi kwamba
wanaweza kumtumikia Bwana vyema zaidi kwa njia nyingine tofauti
na zile ambazo Maandiko yanazoelekeza. Angewajaa majivuno kwa
hisia za shauku na fahari kwa mifumo yao ya kibinadamu, kazi
wanayoifanya, na mashirika waliyoyanzisha. Mpinga Mwokozi
hakufanikiwa kwa Mwalimu, jibu lake likiwa daima, "Imeandikwa."
Lakini sivyo kwa wafuasi wake. Wengi sana hupuuzia
kilichoandikwa; hupuuzia mfano na maneno ya Bwana; hupuuzia
maneno na mfano wa mitume, na wanajikita katika kutekeleza kwa
ajili ya Mungu mpango ambao wanatumai na kuamini anauridhia na
ambao wanatumaini utamsifu.

Jinsi watakavyogundua kwa njia ya ajabu jinsi walivyokosea,
wakati, hivi baadaye, watakapouona Ufalme kama Mungu
alivyoupanga awali na jinsi ambavyo tangu wakati huo
ameshughulikia mambo kwa njia zake mwenyewe! Wakati huo ndipo
watagundua jinsi ilivyo bora zaidi kuwa waangalifu kufundishwa na
Bwana, kuliko kujaribu kumfundisha Bwana—kufanya kazi yake
kwa njia yake, badala ya kumfanyia kazi kwa njia ambayo
hatatambua. Mafanikio ya mipango hii ya kibinadamu—kama katika
Upapisti, Umehodisti, na, kwa kiasi, katika madhehebu mengine—
husaidia kufanya mifumo hii kuwa "udanganyifu mkuu."

Bwana hajawahi kuingilia kati, wala kuzuia, ukuaji wa "magugu"
katika shamba la ngano wakati wa Enzi hii ya Injili. Kinyume chake,
aliwaagiza watu wake kutarajia kwamba vyote viwili vingeota
pamoja hadi wakati wa "mavuno", ambapo yeye mwenyewe
atakuwepo, akisimamia utenganishaji, akikusanya ngano kwenye
ghala lake (hali iliyotukuzwa), na kuona ufungashaji wa magugu kwa
ajili ya wakati mkuu wa taabu ambao enzi hiyo itamalizika, na ambao
utaangamiza magugu kama "magugu" au Viumbe Vipya bandia bila
kuangamiza uhai wao kama wanadamu. Hakika, wengi wa "magugu"
ni watu wanaoheshimika, wenye maadili, na, kama ulimwengu
unavyotumia neno, "watu wema." Hivyo basi, miongoni mwa dini
zote za kizani kuna vipengele vya wema pia, ingawa ni vidogo sana
kuliko miongoni mwa "magugu," ambao wamebarikiwa sana na
kupata faida kwa kila njia kwa sababu ya uhusiano wao wa karibu na
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"ngano" halisi, na utambuzi wao wa kiasi wa roho ya Bwana katika
yule wa mwisho.

Fumbo hili la uovu ("Babeli," Mchanganyiko, Ulimwengu wa
Kikristo) Mtume Paulo anatangaza lilikuwa tayari linaanza kufanya
kazi miongoni mwa watu wa Bwana katika siku zake; lakini kazi hiyo
ilikuwa waziwazi ndogo hadi baada ya kifo cha Paulo na mitume
wengine. Wakati mitume walipokuwa bado na Kanisa, waliweza
kuwatambua baadhi ya walimu wa uongo ambao Kupitia kwao Adui
alikuwa akitafuta kwa siri, kwa faragha, kwa siri kabisa, kuingiza
mafundisho ya upotevu ili kudhoofisha imani na kuwatenga waumini
kutoka kwa matumaini na ahadi na urahisi wa Injili. (2 Petro 2:1)
Mtume Paulo pia anazungumzia baadhi yao kwa maneno ya jumla,
kama wanaoanza kazi za uovu; lakini anawataja baadhi yao binafsi,
Hymenayo na Fileto, na wengineo, "waliopotea kwa habari ya kweli,"
n.k.—"wakipindua imani ya wengine." (2 Tim. 2:17) Kuhusu walimu
hawa wa uongo na makosa yao, aliionya tena Kanisa kupitia wazee
wa Efeso, akisisitiza hasa kwamba hawa wangeota baada ya kifo
chake—mbwa mwitu wa hatari, wasingeliacha kundi. (Mdo. 20:29)
Hili la mwisho linaendana kwa kushangaza na utabiri wa Bwana wetu
katika mfano. (Mathayo 13:25,39) Bwana wetu anaonyesha wazi
kwamba walimu hawa wa uongo na mafundisho yao ya uongo
walikuwa ni vyombo vya Adui aliyepanda magugu miongoni mwa
ngano ambayo yeye na mitume walikuwa wameipanda. Anasema,
"Watu [watumishi maalum, mitume] walipokuwa wamelala, adui
alikuja akapanda magugu."

Sio muda mrefu baada ya mitume kulala, tunaweza kuwa na
uhakika, hadi roho ya ushindani chini ya mwongozo wa Adui
ilipopelekea hatua kwa hatua kuanzishwa kwa mfumo mkuu wa
Mpinga Kristo—Upapia. Uanzishwaji wake, kama tulivyoona tayari,*
haukutekelezwa mara moja, bali taratibu—ukianza kuchukua
mamlaka yake takriban karne ya nne. Mpinga Kristo mkuu ulistawi
kwa mafanikio sana kwa

*Juz. 11, Sura ix.
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kiasi kwamba historia zote zilizotungwa kuanzia kipindi hicho hadi
"Mageuzi" kwa kiasi kikubwa zilizuia haki ya kila mtu na tabaka la
jamii kupata jina Mkristo au kuonekana kuwa wa kweli na waaminifu
ambao hawakuhusishwa na au kwa namna fulani hawakuiunga
mkono mfumo huu wa Kipingakristo. Wengine hawakuruhusiwa
kuwepo isipokuwa kwa siri na chini ya marufuku, na kama kulikuwa
na historia zao, inaonekana ziliangamizwa; lakini, pengine, kama
wale wanaoishi katika nuru ya ukweli wa sasa, waumini wa wakati
huo walikuwa wadogo sana kwa idadi na ushawishi kiasi kwamba
hakuna mtu angewadhania kuwa wanastahili kutajwa ikilinganishwa
na mfumo mkuu na wenye mafanikio ambao walijaribu kuupinga, na
ambao ulipanda kwa kasi hadi nafasi ya ushawishi na mamlaka katika
mambo ya kidunia na ya kiroho.

Tangu "Mageuzi" Mpinga amejionyesha tena ujanja wake katika
kuandaa kila mwelekeo mpya (kila jitthada mpya ya kufikia ukweli)
kuwa Kristo Mwingine mwingine; kiasi kwamba leo hatuna tu "mama
wa malaya" wa awali bali pia "binti" zake wengi.* Kwa kuzingatia
mambo haya hatutatafuta historia za Kanisa la Kweli isipokuwa zile
tunazozipata katika Agano Jipya, ambazo ni wazi zimetunzwa kwetu
kwa utakatifu na usafi mkuu, licha ya kuongezwa kwa maneno mara
kwa mara, kama inavyoonyeshwa katika Yohana 21:25 na 1 Yohana
5:7.

Hata hivyo, tutaangazia kwa ufupi mambo fulani, ambayo sio tu
yanathibitisha kwetu kwamba Maandiko yamehifadhiwa katika usafi
wa kulinganishwa, bali pia yanashuhudia kwa wakati mmoja kwamba
mifumo mingi inayodai kuwa iliundwa na Bwana na mitume ni
tofauti kabisa na ule mmoja ambao wao waliuunda, ambao maelezo
yake yametolewa kwetu katika Agano Jipya.

(1) Kama Kanisa la awali lingekuwa limeandaliwa kwa mtindo
wa Kipapa au madhehebu mengine ya leo, kumbukumbu zingekuwa
tofauti kabisa na zilivyo. Tungekuwa na rejea fulani kuhusu Kristo
wetu kuwaweka mitume kwa sherehe kubwa, yeye mwenyewe

*Tazama Juz. III, uk. 42,153,155.
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akiketi mahali fulani kwa heshima kama Papa, akiwakaribisha
mitume waliovalia mavazi mekundu kama makardinali, n.k., nk.;
tungekuwa na sheria na kanuni kali kuhusu [jumaa, kujiepusha na
nyama, n.k.—kitu kuhusu "maji matakatifu" yaliyonyunyiziwa juu ya
mitume au juu ya umati, na kitu kuhusu kufanya ishara ya msalaba.
Mariamu, mama wa Bwana wetu, asingesahaulika. Ingekuwa na
maelezo kuhusu mimba yake ya miujiza iliyodaiwa na angekuwa
ametangazwa kama "mama wa Mungu," na Yesu mwenyewe
angeonyeshwa akimpa heshima maalum, na akiwaelekeza mitume
kumkaribia kupitia kwake. Amri fulani ingekuwa imetolewa kuhusu
"mashua matakatifu," ni lini, vipi na wapi yanapaswa kutumika;
maelekezo fulani kuhusu kumwomba watakatifu; maelekezo fulani
kuhusu "misa," na jinsi Petro, alipokutana na wanafunzi wengine,
alivyotambuliwa kama Papa; jinsi walivyosujudu mbele yake, na jinsi
alivyowaadhimia misa wote, akitangaza kwamba alikuwa na
mamlaka ya kumtengeneza Kristo upya katika mkate na kumtoa
kafara tena kwa ajili ya dhambi za kibinafsi. Tungekuwa na maelezo
fulani kuhusu mazishi ya Stefano; jinsi Petro au wengine
walivyotakasa kaburi lake, ili aweze kulazwa katika "ardhi takatifu,"
na kwamba waliweka "mshumaa mtakatifu" mkononi mwake huku
wakisali sala fulani juu yake. Tungekuwa na kanuni na sheria kuhusu
madaraja mbalimbali ya klergi, na jinsi waumini wasivyo kabisa
"ndugu" wao, bali wanawatii. Kwa upande mwingine, tungekuwa na
vyeo miongoni mwa wale watawala, vya juu na vya chini,
Mheshimiwa, Mheshimiwa Sana, Mheshimiwa Zaidi; Maaskofu,
Maaskofu Wakuu, Makardinali na Papa; na maelekezo maalum jinsi
kila mmoja alivyopaswa kupata vyeo vyake, wakitafuta heshima
kutoka kwa wengine, na nani anapaswa kuwa mkuu zaidi.

Ukweli kwamba masuala haya hayajaduliwa hata kidogo na
mitume ni ushahidi wa wazi kwamba mifumo inayodai, kwa ujumla
au kwa sehemu, mgawanyiko huo wa Kanisa, mamlaka hayo, ofisi
hizo, n.k., haikuundwa na mitume wala chini ya mwongozo wao, wala
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na Bwana aliyewateua na kutambua kazi yao.
Yohana 15:16; Matendo 1:2; Ufunuo 21:14

(2) Hii inaonyesha, zaidi ya hayo, kwamba Biblia haikutungwa
na waandaji hawa wenye busara; kwani kama wangelitunga,
tunaweza kuwa na uhakika kwamba wangelijaza kwa wingi na
marejeleo kama yale tuliyoyapendekeza.

(3) Kwa kuwa na mamlaka na ushahidi huu kwamba mifumo ya
"mama" na "binti" wengi ya siku hizi haikutengenezwa na Bwana na
mitume, bali ilitokana na upotoshaji wa mafundisho yao rahisi, na ni,
kwa hivyo, ni taasisi za kibinadamu tu—jaribio la kuwa werevu
kuliko Mungu katika kutekeleza kazi ya kimungu—tuwe na ujasiri
mkubwa zaidi katika Neno la Mungu, na tuzingatie kwa makini zaidi
hata mambo madogo kabisa anayoweka mbele yetu, katika hili na
mambo yote.

Katika miaka elfu sita ya historia ya dunia hadi sasa, Mungu
amewaruhusu wanadamu kwa ujumla kufanya kadiri ya uwezo wao
katika kutatua matatizo ya maisha. Mwanadamu wa asili aliumbwa
akiwa na sifa za akili zilizomvuta kumheshimu na kumwabudu
Muumba wake; na sifa hizi za akili hazijafutwa kabisa na
kuanguka—"uharibifu kamili" hakika si kweli kwa jamii kwa ujumla.
Kama Mungu alivyowaruhusu wanadamu kutumia sifa nyingine za
akili zao kama walivyotaka, ndivyo pia alivyowaruhusu kutumia tabia
zao za kimaadili na kidini kulingana na mwelekeo wao. Tunaweza
kuona kwamba mbali na Israeli wa asili na Israeli wa kiroho, na
ushawishi uliotoka kwao kwenda ulimwenguni, Mungu aliiacha dunia
peke yake—akaiacha ifanye yaliyo bora zaidi iliyoweza kufanya
katika njia ya kujiendeleza, n.k. Mwanadamu katika ujinga na upofu
wake amekuwa mateka kwa kiasi kikubwa wa hila za Shetani na
malaika walioanguka, ambao, kupitia aina mbalimbali za dhana
potofu, dini za uongo, uchawi, n.k., wamepotosha umma mbali na
ukweli. Mtume anaelezea hali hiyo, akisema kuwa hivi ni kwa sababu
watu walipomjua Mungu hawakumtukuza kama Mungu, wala
hawakuwa na shukrani, bali wakajivunia kwa mawazo yao, na mioyo
yao ya kipumbavu ikatiwa giza, na Mungu akawaacha—akawaruhusu
kuchukua njia waliyopendelea, ili kujifunza fulani
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masomo kuhusiana na upotovu wao wenyewe, na kuonyesha kwa njia
ya unyanyapaa ambao wangepata, uovu uliokithiri wa dhambi, na
upumbavu wa kusikiliza ushauri wowote isipokuwa ule wa Muumba
wao.

Kama tulivyoona tayari, Bwana hakaaziwi kuwacha wanadamu
katika hali hii dhaifu na iliyoshuka; bali kupitia Uumbaji Mpya, kwa
wakati wake ufaao, maarifa ya Bwana yatafikia kila mwanachama wa
familia ya mwanadamu, akiwa na fursa kamili ya kufikia maarifa ya
kweli, na kupata baraka zote zilizohifadhiwa kupitia ukombozi.
Lakini hoja tunayotaka kusisitiza hapa ni kwamba, kama Mungu
alivyoacha mataifa ya wasiokuwa Wakristo wenyewe, ndivyo pia
anavyoacha kile kinachoitwa "Ulimwengu wa Kikristo" wenyewe.
Anaruhusu wanadamu ambao wamepokea baadhi ya nuru ya ufunuo
wa kimungu kuitumia jinsi wanavyopenda—kujaribu kuboresha
mpango wa kimungu, kuanzisha mifumo ya kibinadamu, n.k. Yote
haya haimaanishi kwamba hana uwezo wa kuingilia kati, wala
kwamba anakubali mbinu na taasisi hizi mbalimbali zinazokinzana
na, kwa kiasi fulani, zenye madhara za ubinadamu na za Kikristo.
Matukio haya yatakuwa somo jingine, ambalo baadaye litawakemea
wengi, watakapotambua matokeo makuu ya mpango wa kimungu na
kuona jinsi Mungu alivyosonga mbele bila kukoma, akitimiza
malengo yake ya awali, kwa kiasi kikubwa akipuuza mikakati na hila
za mwanadamu, na kufanikisha matokeo yake wakati mwingine kwa
sehemu kupitia kwao na wakati mwingine kinyume kabisa nao.
Ndivyo alivyofanya mwishoni mwa enzi ya Kiyahudi, aliporuhusu
baadhi ya taifa hilo kutimiza mpango wake kwa kumtesa na
kumwonea Bwana na mitume wake msalaba. Na kama baadhi yao
walikuwa "Waisraeli kweli," ambao baadaye walibarikiwa na
kuinuliwa na kufanywa washiriki wa mateso ya Kristo ili kwamba
baadaye nao wawe washiriki wa utukufu wake, vivyo hivyo sasa kuna
uwezekano wa kuwepo "Waisraeli kweli" wa kiroho ambao, kama
Paulo, watakombolewa kutoka kwa mitego ya Mpinga.

Jambo lingine linalostahili kuzingatiwa ni hili: Bwana ana wakati
maalum kwa ajili ya mwanzo wa Ufalme wake, wakati maalum, kwa
hiyo, ambapo Uumbaji wake Mpya uliochaguliwa utaendelezwa
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na kuandaliwa kwa ajili ya huduma yake; na inaonekana ilikuwa
sehemu ya mpango wake kwamba nuru maalum ingeangaza juu ya
mwanzo na juu ya mwisho wa kipindi hiki. Mtume anadokeza hili
anapotutaja sisi "ambao miisho ya enzi imewafikia." (I Kor. 10:11)
Ilikuwa katika mwingiliano wa enzi za Kiyahudi na za Injili ambapo
Njia, Ukweli na Uzima viliwekwa dhahiri kwa mara ya kwanza;
"Enzi za Giza" ziliingilia kati, na sasa katika kipindi cha mwingiliano
wa enzi za Injili na za Milenia nuru inang'aa kama haijawahi
kung'aa—juu ya "mambo mapya na ya zamani." Ingawa tunapaswa
kudhani kwamba wale waliokuwa sawia na Bwana mwanzoni mwa
enzi walipewa nuru ya kipekee, na kwamba wale kama hao sasa,
mwishoni mwa enzi, watapewa neema ya nuru ya Ukweli wa Sasa ili
kwa njia hiyo watakaswe, hatupaswi kufikiri kwamba kipimo hicho
hicho cha nuru kilikuwa cha lazima kwa utakatifu katika karne
zilizopita, ambazo baadhi yake zinajulikana kama "Enzi za Giza."
Hatupaswi kudhani kwamba Bwana aliwahi kujiacha bila mashahidi,
hata kama walipuuzwa katika kurasa za historia; bali tunapaswa
kuona upuuzaji huu unatokana na kutokuwa kwao maarufu na kwa
kuwa hawakuhusiana wala kuhisi huruma na mifumo mikubwa ya
upinzani dhidi ya Ukristo—hata kama baadhi yao walikuwa katika
mifumo hiyo. Hivyo basi, wito wa Bwana, unaotumika sasa,
unaonyesha wazi kwamba tunapaswa kutarajia kuwapata wengi wa
watu wa Bwana wakiwa ndani ya, na wakichanganyikiwa na
kupotoshwa na, mifungano katika Babeli: "Babeli mkuu ameanguka."
"Tokeni kwake, enyi watu wangu, msishiriki dhambi zake, wala
msipokee mapigo yake." Ufu. 18:2,4

Baada ya kuchunguza kwa juu juu Kanisa na historia yake fupi,
hebu tuangalie kwa undani zaidi uchunguzi wa Kanisa kama
lilivyoundwa awali na Bwana wetu. Kama vile kulivyo Roho mmoja
wa Bwana, ambao wote walio wake wanapaswa kuwa naye, ndivyo
kulivyo Kichwa na kitovu kimoja cha Kanisa, Bwana wetu Yesu.
Hata hivyo, tunapaswa kukumbuka kwamba katika kazi zake zote
Baba alitambuliwa waziwazi, na kwamba kulingana na maelezo yake
mwenyewe kazi yake ilifanywa kwa jina la Baba, kwa mamlaka ya
Baba—"Kila mmea ambao Baba yangu wa mbinguni hakuupanda uta



[F207 |

kuchimbwa mizizi yake.") (Mathayo 15:13) Kanisa la kweli, Uumbaji
Mpya, ni kilichopandwa na Baba. Bwana (Mathayo 15:13) Kanisa la
kweli, Uumbaji Mpya, ni kilichopandwa na Baba. Bwana wetu
anasema, Mimi ni mzabibu wa kweli, ninyi ni matawi, na Baba
wangu ndiye mkulima. Baadaye anaonyesha kwamba kuna "Mzabibu
wa Dunia," kanisa la jina tu, kanisa la uongo, ambalo halikupandwa
na Baba, na ambalo litakabuliwa. Matunda ya Mzabibu wa Kweli ni
Upendo, na ni ya thamani kwa Baba; lakini matunda ya Mzabibu wa
Dunia ni ubinafsi katika aina zake mbalimbali, na hatimaye
yataokusanywa katika kanyagio kuu la ghadhabu ya Mungu katika
wakati mkuu wa taabu ambao enzi hii itakamilika. Yohana 15:1-6;
Ufu. 14:19

Kila mwanafunzi wa Biblia bila shaka amegundua kwamba
Bwana wetu na mitume hawakutambua mgawanyiko wowote katika
Kanisa na walipuuza kila kitu kama mgawanyiko, kwa vitendo na
kwa jina. Kwambao Kanisa lilikuwa moja na lisilogawanyika, kama
imani yake moja, Bwana mmoja na ubatizo mmoja. Ilikuwa ikitajwa
kutoka mtazamo huu kama Kanisa, Kanisa la Mungu, Kanisa la
Mungu Aliye Hai, Kanisa la Kristo, Kanisa la Wapiliwa; na watu
wake binafsi waliitwa "Ndugu," "Wanafunzi," "Wakristo." Majina
haya yote yalitumika bila ubaguzi kwa Kanisa zima na kwa
mikusanyiko midogo kabisa—hata wawili au watatu—na kwa watu
binafsi, iwe Yerusalemu au Antiokia au mahali pengine. Aina
mbalimbali za majina haya na matumizi yao ya jumla vinaashiria
wazi kwamba hakuna hata moja kati yao lililokusudiwa kuwa jina la
mtu binafsi. Yote yalikuwa ni maelezo tu ya ukweli mkuu ambao
Bwana wetu na mitume wake waliendelea kuuwasilisha, yaani,
kwamba Kanisa (Ecclesia, mwili, kundi) la wafuasi wa Bwana ni
"wateule" wake—ili kushiriki msalaba wake na kujifunza masomo
muhimu sasa, na baadaye kuungana naye katika utukufu wake.

Kawaida hii ingepaswa kuendelea, lakini ilibadilishwa wakati wa
Zama za Giza. Uongo ulipoibuka, roho ya kikundi ilikuja pamoja nao
na majina ya kipekee yalifuata
—XKanisa la Roma, Kanisa la Kibaptisti, Kanisa la Kilutheri, Kanisa la
Uingereza, Kanisa Takatifu la Kikatholiki, Kanisa la Kivesley, Kanisa la
Kikristo, Kanisa la Kipresbiteri, n.k. Hizi ni alama za umwili, kama
Mtume anavyoonyesha (I Kor. 3:3,4);
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na kadiri Uumbaji Mpya unavyojitokeza kutoka gizani nene
ambalo limefunika dunia kwa muda mrefu, unamwangaziwa pia
katika suvala hili; na ukiona kosa na mwonekano wa uovu,
haujitokezi tu kutoka katika mifugo ya kidini, bali unapinga
kujulikana kwa majina haya yasiyo ya kimaandiko—ingawa kwa
hiari unakubali kujulikana kwa yoyote au yote ambayo ni ya
kibiblia.

Sasa hebu tuchunguze misingi ya Kanisa moja ambalo Bwana
aliliweka:

Mitume Kumi na Wawili wa Mwana-Kondoo

Mtume anatangaza kwamba hakuna mtu anayeweza kuweka
msingi mwingine isipokuwa ule uliowekwa—Yesu Kristo. (I Kor.
3:11) Juu ya msingi huu Bwana wetu, kama mwakilishi wa Baba,
alianza kuijenga Kanisa lake, na katika kufanya hivyo aliwaita
mitume kumi na wawili—si kwa bahati mbaya, bali kwa kusudi,
kama vile makabila kumi na mawili ya Israeli yalivyokuwa kumi na
mawili si kwa bahati mbaya, bali kulingana na mpango wa kimungu.
Siyo tu kwamba Bwana hakuchagua zaidi ya mitume hao kumi na
wawili kwa wadhifa huo, bali pia hajawahi kutoa mamlaka kwa
wengine tangu wakati huo—isipokuwa kwa ukweli kwamba Yuda,
baada ya kujidhihirisha kuwa hastahili wadhifa miongoni mwa kumi
na wawili, alipoteza nafasi yake na kuchukuliwa nafasi yake na
Mtume Paulo.

Tunaona kwa umakini gani Bwana aliwatunza mitume—umakini
wake kwa Petro, kuombea kwake wakati wa majaribu yake, na
maombi yake maalum kwake baadaye ya kulisha kondoo wake na
wanakondoo wake. Tunatambua pia jinsi alivyomtunza Tomasi
mwenye mashaka na utayari wake wa kumwonyesha wazi kabisa
ukweli wa ufufuo wake. Kati ya wale kumi na wawili, hakupoteza
yeyote isipokuwa mwana wa maangamizi—na kuyumba kwake
kulikuwa tayari kumjulikana kwa Bwana na kutabiriwa katika
Maandiko. Hatuwezi kutambua uteuzi wa Mathiasi ulioandikwa
katika Kitendo cha Mitume kama uteuzi wa Bwana kwa maana
yoyote ile. Bila shaka, alikuwa mtu mwema, lakini alichaguliwa na
wale kumi na mmoja bila mamlaka. Walikuwa wameagizwa kubaki
Yerusalemu na kusubiri kupewa nguvu kutoka juu kwa njia ya Roho
Mtakatifu wakati wa Pentekoste, na ilikuwa katika kipindi hiki cha
kusubiri, na kabla ya kupewa nguvu, kwamba



[F209 |

walitupa kura kimakosa na kumchagua Mathiasi kuchukua nafasi ya
Yuda. Bwana hakuwakemea kwa kuingilia kwake bila kukusudia
mpangilio wake, bali alipuuzia tu uchaguzi wao, na kwa wakati wake
aliwasilisha Mtume Paulo, akitangaza, "Yeye ni chombo teule
kwangu"; na, tena, tuna kauli ya Mtume kwamba alichaguliwa kutoka
tumboni mwa mama yake kuwa mtumishi maalum; na, zaidi, kwamba
hakupungukiwa na chochote mbele ya wakuu wa mitume. Gal. 1:15;
2 Kor. 11:5

Kutokana na haya, itaonekana kwamba hatupatani kabisa na
maoni ya Upapa na ya Kanisa la Kiprotestanti la Episcopal, na ya
Kanisa la Kikatoliki-Kiapostoli, na ya Wamormoni, ambao wote
hudai kwamba idadi ya mitume haikukomaa kwa kumi na wawili, na
kwamba kumekuwa na warithi tangu enzi zao waliozungumza na
kuandika kwa mamlaka sawa na wale kumi na wawili wa awali.
Tunakanusha hili, na kama ushahidi, tunataja jinsi Bwana
alivyowachagua hasa wale kumi na wawili, tukikumbuka umuhimu
wa nambari kumi na mbili katika mambo matakatifu yanayohusiana
na uteuzi huu; na tunafikia kilele kwa kuashiria picha ya kiishara ya
Kanisa lililotukuzwa iliyotolewa katika Ufunuo 21. Huko
Yerusalemu Mpya—alama ya serikali mpya ya Milenia, Kanisa, Bibi
harusi aliyeshikamana na Bwana wake—imechorwa kwa uwazi
kabisa; na katika picha hiyo, kauli imetolewa kwa uwazi kabisa
kwamba misingi kumi na miwili ya Mji ni ya thamani, na kwamba
katika misingi hiyo kumi na miwili yalikuwa yameandikwa majina ya
"mitume kumi na miwili wa Mwana-Kondoo"—si zaidi, si pungufu.
Ni ushahidi gani bora zaidi tunaoweza kuwa nao kwamba
hawakuwahi kuwa zaidi ya kumi na wawili kati ya mitume hawa wa
Mwana-Kondoo, na kwamba wengine yeyote walikuwa, kama
Mtume Paulo anavyodokeza, "mitume wa uongo." 2 Kor. 11:13

Wala hatuwezi kufikiria hitaji lolote la mitume zaidi; kwani bado
tunao wale kumi na wawili pamoja nasi—ushuhuda wao na tunda la
kazi zao—kwa namna rahisi zaidi kuliko wale waliokuwa nao ana
kwa ana wakati wa huduma yao. Kumbukumbu za huduma zao ziko
nasi; kumbukumbu zao za maneno ya Bwana, miujiza, n.k. Mahubiri
yao kuhusu mada mbalimbali za mafundisho ya Kikristo katika barua
zao ziko kwetu
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mikono leo kwa njia ya kuridhisha kabisa. Vitu hivi ni "vya kutosha,"
kama Mtume anavyoeleza "ili mtu wa Mungu awe amekamilika."
Akifafanua zaidi, Mtume alitangaza, "Sikutia aibu kutangaza ushauri
wote wa Mungu." Ni nini zaidi kinachohitajika? 2 Tim. 3:17; Mdo.
20:27

Mara tu baada ya siku zake arobaini za kutafakari na majaribu
kutoka kwa Mpinga katika jangwani, na akiwa ameshika mkondo
unaofaa, Bwana wetu alianza kuhubiri Injili ya Ufalme ujao na
kuwaalika wafuasi, ambao waliitwa wanafunzi. Ni kutoka miongoni
mwa wanafunzi hawa ndipo hatimaye alichagua kumi na wawili.
(Luka 6:13-16) Wote walitoka katika kile ambacho kinaweza kuitwa
nyanja za maisha za kawaida, kadhaa wao wakiwa wavuvi, na kwao
ilitangazwa bila kupingwa kwamba wakuu "waligundua kuwa
walikuwa watu wasio na elimu." (Matendo 4:13) Inaonekana wale
kumi na wawili waliitwa kutoka miongoni mwa "wanafunzi" au
wafuasi wa jumla waliokuwa wameunga mkono sababu ya Bwana na
kumkiri bila kuacha shughuli zao za kila siku. Wale kumi na wawili
walialikwa kuwa washirika katika utume wa Injili na maandiko
yanaonyesha kwamba waliacha yote kumfuata. (Mathayo 4:17-22;
Marko 1:16-20; 3:13-19; Luka 5:9-11) "se-
enty" waliokabidhiwa baadaye hawakuwahi kutambuliwa kama
mitume. Luka anatupa maelezo maalum ya uteuzi wa wale kumi na
wawili, akituarifu kwamba kabla kidogo ya tukio hili Bwana wetu
alijitenga hadi juu ya mlima kwa ajili ya maombi—dhahiri ili
kushauriana na Baba kuhusu kazi yake na washirika wake katika kazi
hiyo. Aliendelea kuomba usiku kucha—na ilipofika asubuhi aliwaita
wanafunzi wake (Kigiriki, mathetes
—wanafunzi); na kutoka miongoni mwao aliwachagua kumi na
wawili, ambao pia aliwaita mitume (Kigiriki, apostolos—wale
waliotumwa). Hivyo basi, wale kumi na wawili walitengwa na kuwa
tofauti miongoni mwa wanafunzi. Luka 6:12,13,17

Wanafunzi wengine ambao hawakuwachaguliwa kuwa mitume
pia walipendwa na Bwana, na bila shaka walikuwa na huruma kamili
kwa uteuzi wake wa wale kumi na wawili, wakitambua kuwa ulikuwa
kwa maslahi ya kazi kwa ujumla. Kwa misingi gani
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Haijabainishwa Bwana alifanya uchaguzi wake kwa misingi gani;
lakini tuna rekodi ya sala yake mwenyewe inayosema, "Wako wangu
walikuwa, nawe ulinipa;" na tena, "Kutoka kwa wale ulionipa,
sikupoteza yeyote isipokuwa mwana wa upotevu"—Yuda. Kwa
maana gani au kwa kiwango gani Baba alichagua kumi na wawili
haituhusu sisi. Bila shaka sifa moja waliokuwa nayo ilikuwa
unyenyekevu; na, bila shaka, kazi zao za kawaida na uzoefu wao wa
awali maishani zilikuwa za aina iliyochangia kuwafanya si tu kuwa
watu wanyenyekevu, bali pia kupelekea nguvu ya tabia, azma,
uvumilivu, n.k., kwa kiwango ambacho shughuli nyingine zingeweza
kutofikia. Tunajulishwa kwamba uteuzi wa wale kumi na wawili
ulipotokea wakati huo, badala ya kusubiri hadi Pentekoste (tarehe ya
kuzaliwa kwa Kanisa), ilikuwa, kwa kiasi kikubwa, kwa kusudi la
kuwaruhusu hawa kumi na wawili kuwa pamoja na Bwana kwa
namna ya kipekee, kuona kazi zake, kusikia ujumbe wake, ili kwa
njia hiyo kwa wakati unaofaa wawe mashahidi wa kututangazia sisi
na watu wote wa Mungu, moja kwa moja, kazi za ajabu za Mungu, na
maneno ya ajabu ya uzima yaliyoonyeshwa kupitia Yesu. Luka
24:44-48; Matendo 10:39-42

Tume ya Kitume

Hakuna pendekezo hata kidogo popote, kwa mitume au kuhusu
wao, kwamba walipaswa kuwa mabwana juu ya urithi wa Mungu;
kwamba walipaswa kujiona tofauti na waumini wengine, wakiwa
huru kutokana na utendaji wa sheria ya kimungu, au wakiwa na
upendeleo maalum au salama kuhusu wurithi wao wa milele.
Walipaswa daima kukumbuka kwamba "nyote mmekuwa ndugu," na
kwamba "Bwana wenu ni mmoja, yaani Kristo." Walipaswa daima
kukumbuka kwamba ilikuwa ni lazima kwao kuithibitisha wito na
uteuzi wao; na kwamba isipokuwa wangeitikia Sheria ya Upendo na
kuwa wanyenyekevu, kama watoto wadogo, hawatang'enia kabisa
"kuingia katika Ufalme." Hawakupewa vyeo rasmi wala maagizo
yoyote kuhusu mavazi maalum au mwenendo wa kipekee, bali tu
kwamba katika mambo haya yote walipaswa kuwa mfano
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kwa kundi; ili wengine wakiwaona matendo yao mema wamtukuze
Baba; ili wengine wakitembea katika nyayo zao wawe wanamfuata
pia kiongozi, na hatimaye wafikie utukufu, heshima, na usiokufa ule
ule—washiriki wa asili ile ile ya kimungu, wanachama wa Uumbaji
Mpya ule ule.

Wito wao ulikuwa ni wa utumishi—walipaswa kutumikana,
kumtumikia Bwana na kutoa maisha yao kwa ajili ya ndugu.
Utumishi huu ulipaswa kutolewa hasa katika uhusiano na kutangaza
Injili. Walikuwa washiriki wa upako wa awali ambao tayari ulikuwa
umemjia Bwana wao—upako uleule unaohusu Watu wote wa
Uumbaji Mpya, Ukuhani wote wa Kifalme, na unaoelezwa na nabii,
akisema: "Roho ya Bwana iko juu yangu, kwa kuwa amenipaka
mafuta ili nihubiri habari njema kwa wanyenyekevu,... kuwafunga
waliovunjika mioyo," n.k. Isa. 61:1,2; Lk. 4:17-21; Mt. 10:5-8,
Marko 3:14,15; Luka 10:1-17

Ingawa upako huu hawakupokea moja kwa moja hadi Pentekoste,
walikuwa tayari wameonja utamu wake kwa kuwa Bwana aliwapa
sehemu ya nguvu ya Roho wake Mtakatifu, nk., alipowatuma
kwenda kuhubiri. Lakini hata katika hili, fursa maalum ya kiburi
iliondolewa walipopelekwa wengine sabini na Bwana wetu kwenda
kufanya kazi kama hiyo, nao wakapewa nguvu vivyo hivyo kufanya
miujiza kwa jina lake. Kazi halisi ya mitume, kwa hiyo, haikuanzia
kwa maana halisi ya neno hilo hadi walipopokea Roho Mtakatifu
katika Pentekoste. Hapo, dhihirisho maalum la nguvu za kimungu
lilipewa kwao—siyo tu Roho Mtakatifu na vipawa vya Roho, bali
pia, na hasa, nguvu ya kuwapa wengine vipawa hivi. Kuanzia wakati
huo na kuendelea, walitambulika tofauti na wengine wote wa Kanisa
kwa nguvu hii ya mwisho iliyotajwa. Watu wengine waamini
walihesabiwa kuwa wanachama wa mwili uliotiwa mafuta wa Kristo,
wakawa washiriki wa Roho wake na wakazaliwa na Roho huyo
katika ubarifu mpya wa maisha, n.k.; lakini hakuna aliyeweza kuwa
na zawadi, au dhihirisho maalum isipokuwa ilipokelewa kupitia
mitume hawa. Zawadi hizi
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ya miujiza, lugha, tafsiri za lugha, n.k., hata hivyo, ni lazima
tukumbuke kwamba hazikuzuia kwa namna yoyote au kuchukua
nafasi ya matunda ya Roho Mtakatifu, ambayo yalipaswa kukuwa au
kukuzawa na kila mwamini kupitia utiifu kwa maagizo ya kimungu—
kadiri kila mmoja alivyokua katika neema, maarifa na upendo.
Utowaji wa vipaji hivi, ambavyo mtu angeweza kuvipokea na bado
awe kama filimbi inayolia, au cheche inayopiga kelele,
uliwatambulisha mitume, hata hivyo, kama watumishi maalum au
wawakilishi wa Bwana katika kazi ya kuanzisha Kanisa. I Kor. 12:7-
10; 13:1-3

Bwana wetu, katika kuwateua mitume hawa, na kuwafundisha,
alikuwa na nia ya kuwabariki na kuwafundisha wafuasi wake wote
hadi mwisho wa enzi. Hii inaonekana wazi katika maombi yake
mwishoni mwa huduma yake, ambapo, akirejelea wanafunzi, alisema,
"Nimewafunulia jina lako watu [mitume] uliyonipa kutoka
ulimwenguni; wa kwako walikuwa, ukawapa mimi; nao wamehifadhi
Neno lako. Sasa wamejua kwamba yote uliyonipa ni kutoka kwako.
Kwa maana nimewapa maneno [mafundisho] uliyonipa mimi, nao
wameyapokea,... Nawasalia: Sinaomba kwa ajili ya ulimwengu, bali
kwa ajili ya wale ulionipa; maana wa kwako wao ni. ..Wala
siwaombi hawa [mitume] pekee, bali na wale pia watakaoamini kwa
njia ya neno lao [Kanisa lote la Injili]: ili wote wawe umoja [katika
kusudi, katika upendo], kama wewe, Baba, ulivyo ndani yangu na
mimi ndani yako, ili nao wawe umoja ndani yetu; [kisha akionyesha
kusudi kuu la uteuzi huu, wa mitume na wa Uumbaji Mpya wote,
aliongeza]—ili ulimwengu [uliopendwa na Mungu ukiwa wenye
dhambi na kuokolewa kwa damu ya thamani] uamini kwamba
umenituma"—ili kuwaokoa na kuwaweka upya. Yohana 17:6-
9,20,21

Mitume, ingawa walikuwa watu wasio na elimu, walionekana
kuwa na haiba imara, na chini ya mafundisho ya Bwana, upungufu
wao wa hekima na elimu ya kidunia ulifidiwa kikamilifu katika
"roho ya akili timamu." Hivyo basi, si ajabu kwamba watu hawa
walitambuliwa kwa umoja
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na Kanisa la awali kama waongozaji katika njia ya Bwana—walimu
walioteuliwa mahsusi—"nguzo katika Kanisa," wakiwa wa pili kwa
mamlaka baada ya Bwana mwenyewe. Kwa njia mbalimbali Bwana
aliwaandaa kwa wadhifa huu:

Walikuwa naye daima na, kwa hivyo, wangeweza kuwa
mashahidi kuhusu mambo yote ya huduma yake, mafundisho yake,
miujiza yake, maombi yake, huruma yake, utakatifu wake, kujitolea
kwake hata kufa, na, hatimaye, mashahidi wa ufufuo wake. Sio tu
kwamba Kanisa la awali lilihitaji ushuhuda huu wote, bali pia wote
ambao tangu wakati huo wameitwa na Bwana na wakakubali wito
wake wa Uumbaji Mpya—wote waliokimbilia hifadhi na wanaoamini
katika matumaini ya utukufu yaliyojikita katika tabia yake, katika
kifo chake cha dhabihu, katika kuinuliwa kwake juu sana na katika
mpango wa Mungu atakaotimiza—walikuwa na haja ya ushuhuda wa
kibinafsi kama huu kuhusu mambo haya yote, ili wawe na imani
thabiti, faraja kuu.

Wanafunzi wengine sabini waliotumwa baadaye, na Bwana,
kutangaza uwepo wake na mavuno ya enzi ya Kiyahudi, lakini kazi
yao ilikuwa tofauti kwa njia nyingi na ile ya wale kumi na wawili.
Kwa kweli, kwa kila namna Bwana alionekana kuwaweka mitume
kando kwa namna ya kipekee, ili sisi, pamoja na Kanisa zima, tuwe
na uhakika kamili juu yao. Hawa pekee ndio walioshiriki naye katika
Pasaka ya mwisho na katika kuanzishwa kwa kumbukumbu mpya ya
kifo chake; hawa pekee ndio waliokuwa naye katika Gethesemane;
pia ni kwa hawa alijidhihirisha hasa baada ya ufufuo wake; na ni
hawa pekee waliokuwa wakitumika hasa kama vinywa vya Roho
Mtakatifu Siku ya Pentekoste. Wale kumi na mmoja walikuwa
"wanaume wa Galilaya"; kama wengine waliowasikia walivyosema,
"Je, hawa wote si Wagalilaya?" Matendo 2:7; Luka 24:48-51,;
Mathayo 28:16-19

Ingawa—kama maandishi yanavyoonyesha—Bwana wetu
alijidhihirisha baada ya ufufuo wake kwa ndugu takriban mia tano,
hata hivyo mitume walitendewa kwa namna ya kipekee na
walikusudiwa kuwa "washuhuda wa mambo yote aliyoyatenda katika
nchi ya Wayahudi na Yerusalemu; ambaye waliua na kumtundika
msalabani: yeye Mungu alimfufua siku ya
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siku ya tatu.... Naye akatuamuru tuwahubirie watu," n.k. Matendo
10:39-45; 13:31; 1 Wakor. 15:3-8

Mtume Paulo, ingawa hakuwa shahidi kwa kiwango sawa na wale
kumi na mmoja, hata hivyo, alifanywa kuwa shahidi wa ufufuo wa
Bwana wetu kwa kupewa mtazamo wa baadaye wa uwepo wake wa
utukufu, kama anavyosema mwenyewe—"Mwisho wa wote,
akaonekana na mimi, kama kwa mtu aliyezaliwa kabla ya wakati
[kabla ya mudal." (I Kor. 15:8,9) Mtume Paulo hakustahili hasa
kumwona Bwana katika utukufu kabla ya wasalia wa Kanisa wakati
wa Kuja Kwake kwa Pili, ambapo wateule wake wote waaminifu
watabadilishwa na kufanywa kuwa kama yeye na kumwona jinsi
alivyo; lakini ili Mtume awe shahidi, alipewa mtazamo huu na pia
alipewa maono na ufunuo zaidi ya wote. Hivyo basi, pengine,
alifidiwa kikamilifu kwa ukosefu wake wa awali wa mawasiliano ya
ana kwa ana na Bwana. Wala uzoefu wake maalum haukuwa kwa
manufaa yake mwenyewe tu; bali hasa, tunaweza kudhania, kwa
manufaa ya Kanisa zima. Hakika ni kwamba uzoefu wa kipekee,
maono, ufunuo, n.k., uliotolewa kwa Mtume aliyechukua nafasi ya
Yuda, umekuwa na msaada zaidi kuliko ule wa mitume wengine
wote.

Uzoefu wake ulimruhusu kujua na kuthamini si tu "mambo ya
kina ya Mungu"—hata mambo fulani yasiyo halali kuyatamka (2 Kor.
12:4), bali pia nuru waliyompa Mtume akili, kupitia maandishi yake,
imerudishwa kwenye Kanisa tangu siku zake hadi sasa.

Ni kwa sababu Mtume Paulo alipata maono na ufunuo huo ndipo
aliweza kuelewa hali ilivyokuwa na kuthamini mpango mpya na
kutambua kwa uwazi kabisa upana, urefu, urefu na kina cha tabia na
mpango wa kimungu, na ni kwa sababu yeye mwenyewe alizithamini
mambo haya kwa uwazi ndipo alistahili kuyaweka katika mafundisho
na barua zake kwa namna ya kuleta baraka kwa nyumba ya imani
katika enzi zote =zijazo. Hakika, hata leo, Kanisa lingeweza
kustahimili zaidi kupoteza ushuhuda wa yeyote au wote wa wengine
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mitume wengine wote. Hata hivyo, tunafurahi kuwa na ushuhuda
kamili—tunafurahi kuuthamini wote, pamoja na tabia zao tukufu wao
kumi na wawili wote. Angalieni ushuhuda unaoashiria utume wake:
kwanza kabisa, maneno ya Bwana, "Yeye ni chombo teule kwangu,
atakayebeba jina langu mbele ya Wapagani na wafalme na wana wa
Israeli." (Matendo 9:15) Tangazo la Mtume mwenyewe ni,
"Ninathibitisha kwenu, ndugu, kwamba Injili iliyohubiriwa na mimi
haikutokana na mwanadamu; maana sikuitunukiwa na mwanadamu,
wala sikifundishwa, bali kwa ufunuo wa Yesu Kristo" (Gal. 1:11,12);
na tena anatangaza, "Yeye aliyemwwezesha Petro katika utume wa
wale waliogongwa [ Wayahudi], ndiye aliyenitia nguvu mimi kwa ajili
ya Mataifa." (Gal. 2:8) Si tu kwamba shauku yake kwa Bwana na
ndugu, na utayari wake wa kuutoa uhai wake kwa ajili ya ndugu—
kwa kutumia muda na nguvu kwa ajili ya baraka zao—vyashuhudia
ustahiki wake wa kupangwa sawa na mtume yeyote, bali wakati
uhusiano wake wa kitume na Kanisa ulipokuwa unahojiwa na
wengine, alibainisha hili waziwazi, na baraka za Bwana kuhusiana na
mafunuo na huduma zake, n.k., kama ushahidi kwamba hakuwa
"nyuma hata kidogo" ya wengine. I Kor. 9:1; 2 Kor. 11:5,23; 12:1-
7,12; Gal. 2:8; 3:5

Haikuwa nia ya Bwana kwamba mitume wafanye kazi miongoni
mwa Wayahudi pekee—kinyume chake kabisa ndivyo rekodi
inavyoonyesha. Aliwaagiza wale kumi na mmoja kwamba kazi yake
na ujumbe wao ulikuwa kwa ajili ya watu wote, hatimaye; ingawa
walipaswa kusubiri Yerusalemu hadi wapate nguvu, na huko ndipo
waanze ushuhuda wao. Maneno ya Bwana wetu yalikuwa, "Mtapokea
nguvu baada ya Roho Mtakatifu kuja juu yenu, na mtakuwa
mashahidi wangu katika Yerusalemu na katika Uyahudi wote na
katika Samaria, na hata mwisho wa nchi." (Matendo 1:8) Ushuhuda
huu haukukoma tu wakati wa maisha ya mitume, bali unaendelea hadi
leo. Bado wanatuhubiria, bado wanafundisha waumini, bado wanatia
moyo, bado wanakemea, bado wanatuhakiki. Kifo chao hakukomesha
huduma yao. Bado wanazungumza, bado wanashuhudia, bado ni
vinywa vya Bwana kwa waumini wake.
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Uhamasishaji wa Mitume

Ni vyema kwamba tunao uhakika kwa mitume kama mashahidi
waaminifu, au wanahistoria, na kwamba tunagundua kuwa ushuhuda
wao una alama ya uaminifu, kwa kuwa hawakutafuta utajiri wala
utukufu miongoni mwa wanadamu, bali walijitolea dhabihu maslahi
yote ya kidunia katika shauku yao kwa Bwana aliyefufuka na
kutukuzwa. Ushuhuda wao ungekuwa wa thamani isiyo na kifani hata
kama haukuwa na uzito mwingine zaidi ya huu; lakini tunagundua
Maandiko yanafundisha kwamba walitumika na Bwana kama
wajumbe wake walioongozwa na Roho, na kwamba waliongozwa
maalum na yeye kuhusu ushuhuda, mafundisho, desturi, n.k., ambayo
wangetengeneza katika Kanisa. Hawakutoa ushahidi tu kwa mambo
waliyoyasikia na kuyaona, bali pia, kwa mafundisho waliyopokea
kupitia Roho Mtakatifu; hivyo basi walikuwa wasimamizi watiifu.
"Mtu atuhesabu sisi...wasimamizi wa mafumbo ya Mungu," alisema
Paulo (I Kor. 4:1). Wazo lile lile lilionyeshwa na Bwana wetu
aliposema kumhusu wale kumi na wawili, "Nitawafanya wavuvi wa
watu," na tena, "Lisha kondoo wangu," "Lisha kondoo wangu
wadogo." Mtume pia anasema—Fumbo [maana za kina za Injili
kuhusu wito ulio juu wa Uumbaji Mpya—yaani Kristo] lililofichwa
katika vizazi vilivyopita, sasa limefunuliwa kwa mitume na manabii
wake watakatifu kwa njia ya Roho. Lengo la ufunuo huu linaelezwa
kuwa: "Ili kuwafanya wanadamu wote waone ushirika wa fumbo [juu
ya masharti gani ushiriki katika Uumbaji Huu Mpya unaweza
kupatikana] ambalo tangu mwanzo wa ulimwengu limekuwa
limefichwa ndani ya Mungu." (Efe. 3:3-11) Tena, anapoelezea jinsi
Kanisa linavyopaswa kujengwa juu ya msingi wa mitume na manabii,
huku Yesu Kristo mwenyewe akiwa jiwe kuu la msingi, Mtume
anatangaza, "Kwa sababu hii [kwa ajili ya ujenzi wa Kanisa, hekalu la
Mungu], mimi, Paulo [niko] mfungwa wa Yesu Kristo kwa ajili yenu
Wapagani." Efe. 2:20,22; 3:1

Mfariji aliahidiwa "kuwafundisha mambo yote na kuwakumbusha
yote niliyowaambia"; "na atawaonyesha mambo yajayo." (Yohana
14:26; 16:13) Kwa kiasi fulani, bila shaka, hili linahusu Kanisa zima,
lakini lilikuwa
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hasa kwa mitume; na, kwa kweli, bado inafanya kazi kwa ajili ya
sehemu iliyobaki ya Kanisa kupitia mitume—maneno yao bado ni
njia ambazo Roho Mtakatifu hutufundisha mambo mapya na ya
zamani. Kwa muafaka na ahadi hii tunaweza kuelewa kwamba
msukumo wa kitume ulikuwa na tabia tatu. (1) Ufarijishaji wa
kumbukumbu uliowawezesha kukumbuka na kurudia mafundisho ya
kibinafsi ya Bwana. (2) Mwongozo wa kuelewa ukweli unaohusiana
na mpango wa kimungu wa enzi. (3) Ufunuo maalum wa mambo
yajayo—mambo ambayo Bwana wetu alitangaza, "Bado nina mengi
ya kuwaambia, lakini hamwezi kuvumilia sasa." Yohana 16:12

Hatupaswi kudhani kwamba ufafanuzi wa kumbukumbu za
mitume ulimaanisha kuamrishwa kwa maneno halisi au mpangilio
kamili wa maneno ya Bwana wetu. Wala maandiko ya kitume hayatoi
ushahidi wa uvamrishaji kama huo. Hata hivyo, ahadi ya Bwana
yenyewe ni dhamana ya usahihi wa kauli zao. Katika kila moja ya
Injili nne tuna historia ya maisha ya awali na utume wa Bwana; lakini
katika kila moja, utu wa mwandishi unajidhihirisha. Kila mmoja kwa
mtindo wake anaandika yale mambo anayoona kuwa muhimu zaidji,
na chini ya usimamizi wa Bwana, maelezo haya mbalimbali kwa
pamoja yanatoa historia kamili kadri inavyohitajika kwa ajili ya
kuimarisha imani ya Kanisa, utambulisho wa Yesu kama Masihi wa
manabii, utimizo wa unabii unaomhusu, na ukweli wa maisha yake na
mafundisho yake. Kama mwongozo ungekuwa wa maneno kwa
maneno (kwa kuambiwa maneno moja kwa moja), isingekuwa na
haja kwa watu kadhaa kuibadilisha simulizi; lakini inafaa kutambua
kwamba ingawa kila mwandishi alitumia uhuru wake binafsi wa
kujieleza na akachagua matukio yake muhimu zaidi na yanayostahili
kuandikwa, Bwana kwa Roho wake Mtakatifu alisimamia jambo hilo
kiasi kwamba hakuna jambo la maana lililoachwa—yote
yanayohitajika yameandikwa kwa uaminifu—"ili mtu wa Mungu awe
mkamilifu, aliyekamilika." Inavutia kutambua kwamba rekodi ya
Mtume Yohana ya , rekodiza , , na nyingine tatu—
Mathayo,
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Marko na Luka—na kwamba yeye hasa anazungumzia hali na
matukio muhimu yaliyotengwa na wengine.

Pendekezo la Bwana kwamba yeye, kupitia Roho Mtakatifu,
angewaongoza mitume, na kupitia wao Uumbaji Mpya, "katika
ukweli wote," linaashiria kwamba mwongozo ungekuwa wa jumla
badala ya mwongozo wa kibinafsi na wa mtu binafsi katika ukweli
wote—utimilifu kwa njia hii unaonyeshwa na kumbukumbu. Ingawa
mitume, isipokuwa Paulo, walikuwa watu wa kawaida na wasio na
elimu, hata hivyo maelezo yao ya maandiko ni ya kustaajabisha sana.
Waliweza "kuwadidimiza hekima ya wanaharakati wenye hekima"
wa wakati wao—na kuanzia wakati huo hadi sasa. Kwa haijalishi
kosa lina maneno mengapi ya ushawishi, haliwezi kusimama mbele
ya mantiki ya hitimisho zao kutoka kwa Sheria na Manabii na
mafundisho ya Bwana. Madaktari wa Kiyahudi wa Sheria walitambua
hili, na, kama tunavyosoma, "walitambua kwamba wamekuwa na
Yesu"—kwamba walikuwa wamejifunza mafundisho yake na kuiga
roho yake. Matendo 4:5,6,13

Barua za kitume zinajumuisha hoja za kimantiki kama hizo
zinazotegemea maandiko yaliyoongozwa ya Agano la Kale na
maneno ya Bwana; na wote ambao, katika enzi hii ya Injili,
wamepokea roho ileile kwa kufuata mwelekeo wa hoja ambao Bwana
kupitia wawakilishi wake ametuwekea, huelekezwa kwenye hitimisho
zilezile za kweli; hata imani yetu haitegemei hekima ya wanadamu
bali nguvu ya Mungu. (I Kor. 2:4,5) Hata hivyo, katika mafundisho
haya, pamoja na mawasilisho yao ya kihistoria, hatuna ushahidi wa
uandishi wa neno kwa neno—hakuna ushahidi kwamba walikuwa tu
waandishi wa Bwana, wakizungumza na kuandika kwa njia ya
kimashine kama ilivyokuwa kwa manabii wa zamani. (2 Pet. 1:21)
Badala yake, mtazamo wa wazi wa mitume ulikuwa ni mwanga kwa
akili uliowawezesha kuona na kuthamini kusudi la kimungu na hivyo
kulieleza kwa uwazi; kama vile watu wote wa Bwana tangu wakati
huo, wakiifuata mwongozo wao, wamewezeshwa kukua katika neema
na katika maarifa na katika upendo, na hivyo wamewezeshwa
"kufahamu pamoja na watakatifu wote upana,
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na urefu, na upana, na kina, na urefu; na kumjua upendo wa Kristo,
unaozidi [maarifa yote ya kibinadamu]." Efe 3:18,19

Hata hivyo, tuna haki kamili ya kuamini kwamba mafundisho yao
mengine, pamoja na maelezo yao ya kihistoria, yalisimamiwa na
Bwana kwa namna kwamba maneno yasiyofaa yaliepukwa, na
kwamba ukweli uliwasilishwa kwa namna iliyokuwa kama "chakula
kwa wakati mwafaka" kwa ajili ya familia ya imani tangu enzi zao
hadi sasa. Usimamizi huu wa kimungu wa mitume ulionyeshwa
mapema na maneno ya Bwana wetu, "Kila kile mtakachofunga
duniani kitafungwa mbinguni; na kila kile mtakachofungua duniani
kitafunguliwa mbinguni." (Mathayo 18:18) Tungetafsiri hili
kumaanisha, si kwamba Bwana angeachia mamlaka yake na kuwa
mtendaji wa maagizo ya mitume, bali kwamba wao wangekuwa
wamehifadhiwa, wameongozwa na Roho Mtakatifu, kiasi kwamba
maamuzi yao katika Kanisa, kuhusu mambo gani yangechukuliwa
kuwa ya lazima na mambo gani yangechukuliwa kuwa ya hiari, yange
kuwa maamuzi sahihi; na hivyo Kanisa kwa ujumla, lingejua kwamba
mambo yalikuwa yamethibitishwa, yalitatuliwa—huku maamuzi
yaliyofikiwa yakiwa ni uamuzi wa Bwana pamoja na ule wa mitume.

Juu ya Jiwe Hili Nitalijenga Kanisa Langu

[likuwa kwa muafaka kamili na hili kwamba, baada ya Mtume
Petro kushuhudia kwamba Bwana wetu alikuwa Masihi, "Yesu
akamjibu, akamwambia, Heri yako wewe, Simoni Bariona; kwa
maana mwili na damu havikukufunulia, bali Baba yangu aliye
mbinguni. Nami nakusema wewe, Kwamba wewe ni Petro [petros—
jiwe, mwamba], na juu ya mwamba huu [petra—kundi la miamba—
mwamba mkuu wa msingi wa kweli, ambao umeutamka sasa hivi]
Nitalijenga Kanisa langu." Bwana mwenyewe ndiye mjenga, kama
vile yeye mwenyewe pia anavyotangazwa kuwa msingi, "Hakuna mtu
awezaye kuweka msingi mwingine ila ule uliowekwa—Yesu Kristo."
(I Kor. 3:11) Yeye ndiye mwamba mkuu, na hivyo, ushuhuda wa
Petro kumtambua kuwa yeye ndiye, ulikuwa ushuhuda wa
mwamba—tamko la misingi ya msingi ya mpango wa kimungu.
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Hivyo basi, Mtume Petro alielewa jambo hili na akadhihirisha uelewa
wake. (I Petro 2:5,6) Aliyatangaza yote waumini waliojitolea kweli
kuwa "mawe hai" wanaokuja kwa Jiwe kuu la mpango wa kimungu,
Kristo Yesu—ili kujengwa kuwa hekalu takatifu la Mungu kupitia
umoja naye—msingi. Kwa hiyo Petro, alikanusha dai lolote la kuwa
jiwe la msingi yeye mwenyewe na akajihesabu ipasavyo pamoja na
"mawe hai" (Kigiriki [lithos) wengine wote wa Kanisa—ingawa
petros, mwamba, inaashiria jiwe kubwa kuliko /ithos, na mitume
wote kama mawe ya "msingi" katika mpango na mpangilio wa
kimungu wangekuwa na umuhimu mkubwa zaidi kuliko ndugu zao.
Ufu. 21:14

Funguo za Mamlaka

Katika uhusiano huo huo Bwana alimwambia Petro, "Nitakupa
funguo za ufalme wa mbinguni; na chochote utakachofunga duniani
kitafungwa mbinguni," n.k. Hivyo mamlaka yale yale yaliyotolewa
kwa mitume wote kwa jumla yalielezwa mahususi kwa Petro, akiwa
na haki ya ziada au heshima ya funguo—nguvu ya kufungua au
mamlaka. Tunakumbuka jinsi Mtume Petro alivyotumia funguo za
Ufalme na kufanya kazi ya ufunguzi ya agizo jipya, kwanza, kwa
Wayahudi katika Pentekoste, na, baadaye, kwa Wapagani nyumbani
kwa Korneli. Siku ya Pentekoste, Roho Mtakatifu alipomwagika,
tunasoma kwamba "Petro akasimama pamoja na wale kumi na
mmoja"—alichukua hatua; yeye alifungua, wengine walifuata, na
hivyo mwaliko wa injili ulifunguliwa kwa Wayahudi. Katika suala la
Kornelio, Bwana alimtuma Petro wajumbe, na akamwelekeza hasa
kwa maono kufuata mwaliko wao, na hivyo akamtumia hasa katika
kufungua mlango wa rehema, uhuru na haki kwa Wapagani—ili nao
waweze kuingia na kushiriki katika haki ya wito mkuu wa Uumbaji
Mpya. Mambo haya yanaendana kikamilifu na kile tulichokiona
kuhusu madhumuni ya Bwana kuhusiana na uteuzi wa mitume kumi
na wawili. Na kadiri watu wa Bwana wanavyoona waziwazi ukweli
kwamba wana hawa kumi na wawili walifanywa wawakilishi wa
kipekee wa utawala mpya na wao
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kadiri watu wa Bwana watakavyoona waziwazi kwamba wana hawa
kumi na wawili walifanywa wawakilishi wa kipekee wa utawala
mpya na maneno yao kuwa njia maalum za ukweli kuhusu Uumbaji
Mpya, ndivyo watakavyokuwa wameandaliwa kikamilifu kukubali
maneno yao, na ndivyo watakavyokuwa na upinzani mkubwa
kuidhinisha mafundisho ya wengine yanayokinzana na ushuhuda
wao. "Iwapo hawatazungumzi kulingana na Neno hili, ni kwa sababu
hakuna nuru ndani yao." Isa. 8:20

Kauli ya mwisho ya ahadi ya Bwana wetu inasema, "Yeye [Roho
Mtakatifu wa Baba] atawaonyesha mambo yajayo." Hii inaashiria
uamsho maalum wa mitume, na kwa njia isiyo ya moja kwa moja
inaashiria baraka na mwanga kwa watu wa Bwana hadi mwisho
kabisa wa enzi hii, kupitia mafundisho yao. Hivyo basi, hawakuwa tu
mitume watakatifu, bali pia manabii, au waonaji wanaofahamisha
matukio yajayo kwa Kanisa. Si lazima kudhani kwamba mitume wote
walitumika kwa kiwango sawa katika mojawapo au zote za njia hizi
za huduma. Ukweli ni kwamba wengine waliheshimiwa zaidi si tu
katika haki za huduma kama mitume, bali pia zaidi katika kuonyesha
mambo yajayo. Mtume Paulo anaashiria mambo mbalimbali yajayo:
kuasi kukubwa katika Kanisa; kufunuliwa kwa "Mtu wa Dhambi";
fumbo linalohusu kurudi kwa Bwana mara ya pili, na kwamba sote
hatalala, ingawa sote tutabadilishwa; fumbo, lililofichwa katika enzi
na nyakati zilizopita, kwamba Kanisa, likiwemo Mataifa, lingekuwa
warithi-wenza wa ahadi iliyotolewa kwa Abrahamu—kwamba uzao
wake ungebariki familia zote za dunia, n.k., n.k. Anabainisha, pia,
kwamba mwishoni mwa enzi hali mbaya zitatawala katika Kanisa;
kwamba watu watakuwa wapenzi wa anasa kuliko wapenzi wa
Mungu, wakiwa na sura ya utauwa lakini wakikanusha nguvu yake;
wavunjaji wa agano, n.k.,, na kwamba "mbwa mwitu wakali"
(wakosoaji wakuu wanaoharibu) hawatahurumia kundi la Bwana.
Hakika, maandiko yote ya Mtume Paulo yameangaziwa kwa njia ya
ajabu na maono na ufunuo aliyoyafurahia kama mwonaji wa mambo
ambayo katika siku zake yalikuwa bado ya baadaye na hayakufaa
kufafanuliwa kikamilifu, lakini ambayo sasa yamewekwa wazi kwa
watakatifu kupitia mifano na unabii wa Agano la Kale—yanayoweza
kueleweka sasa kwa nuru ya
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maneno ya mitume kwa sababu "wakati ufaao" umefika ili yaweze
kueleweka.

Mtume Petro, naye, kama mwonaji, anaashiria kuja kwa walimu
wa uongo ndani ya Kanisa ambao kwa siri, kwa fumbo, wataingiza
mafundisho ya wupotevu, hata wakikanusha kwamba Bwana
aliwanunua. Akitazama hadi siku zetu anatabiri akisema, "Katika siku
za mwisho watakuja watakashifu...wakisema, Ahadi ya kuja kwake
[ya Kristo] ipo wapi?" n.k. Alitabiri pia kwamba "Siku ya Bwana
itakuja kama mwivi wa usiku," n.k.

Mwinjilisti Yakobo vivyo hivyo anatabiri kuhusu mwisho wa enzi
hii, akisema, "Njooni sasa, ninyi matajiri, lilia na kuliliza kwa ajili ya
taabu zitakazowapata....Mmejikusanyia hazina kwa ajili ya siku za
mwisho," n.k.

Hata hivyo, Mtume Yohana alikuwa mwonaji, au nabii, wa ajabu
zaidi kuliko mitume wote: maono yake, yanayounda Kitabu cha
Ufunuo, yanaelezea kwa namna ya ajabu zaidi mambo yajayo.

Utakatifu wa Mitume

Kutokana na yaliyoelezwa hapo juu, tuna haki kamili ya kuamini
kwamba mitume waliongozwa hivyo na Bwana, kupitia Roho wake
Mtakatifu, kiasi kwamba maneno yao yote ya hadharani yalikuwa ya
uamsho wa kimungu kwa ajili ya maonyo ya Kanisa, na hayakuwa na
kasoro kama maneno ya manabii wa enzi zilizotangulia. Lakini
ingawa tunahisi uhakika huu kuhusu ukweli wa ushuhuda wao na
kwamba maneno yao yote kwa Kanisa yana idhini ya kimungu, ni
vyema tukichunguza kwa makini hali tano tofauti, zilizotajwa katika
Agano Jipya, ambazo kwa kawaida huchukuliwa kupinga wazo
kwamba mitume  hawakukosea  katika mafundisho yao.
Tutazichunguza hizi moja baada ya nyingine.

(1) Kukanusha kwa Petro Bwana wetu kabla tu ya kusulubishwa
kwake. Haiwezi kupingwa kwamba Petro hapa alikosea vibaya,
ambalo baadaye alilijutia kwa dhati; lakini hatupaswi kusahau
kwamba kosa hili, ingawa lilitendwa baada ya uteuzi wake kama
mtume, lilikuwa kabla
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kabla ya kupakwa mafuta kwa Roho Mtakatifu katika Pentekoste, na
utoaji wake wa kimungu kama mtume kwa maana kamili. Zaidi ya
hayo, kutokosea ambako tumedai kwa mitume ni kile kinachohusu
mafundisho yao ya hadhara na maandiko yao, na si kwa matukio
yote na mambo madogo ya maisha yao, ambayo, bila shaka,
yaliathiriwa na dosari za vyombo vyao vya udongo, vilivyoharibiwa
na kuanguka ambako watoto wote wa Adamu wameathirika. Maneno
ya Mtume kwamba "tuna hazina hii katika vyombo vya udongo,"
yalikuwa wazi yakimtaja yeye na mitume wengine, pamoja na Kanisa
lote—wapokeaji wa Roho Mtakatifu. Sehemu yetu, kama watu
binafsi, katika kazi kuu ya upatanisho ya Bwana wetu, hufunika
madoa haya ya mwili ambayo ni kinyume na matakwa yetu kama
Viumbe Wapya.

Wadhifa wa kitume kwa ajili ya huduma ya Bwana na Kanisa
ulikuwa mbali kabisa na udhaifu wa kawaida wa mwili, na uliwekwa
juu yao si kwa sababu ya ukamilifu wa kibinadamu, bali ilhali
walikiri kuwa "wanaume wenye hisia kama zetu". (Matendo 14:15)
Wadhifa huo haukuleta urejeshaji—ukamilifu kwa miili yao ya
kufa—bali akili mpya na Roho Mtakatifu tu kuiongoza. Haukufanya
mawazo na matendo yao kuwa kamili, bali uliiongoza tu mawazo na
matendo hayo ili mafundisho ya hadhara ya wale kumi na wawili
yasishindwe—Neno la Bwana. Huu ndio aina ya kutoshindwa
kunakodaiwa kwa mapapa
—kwamba papa anapozungumza ex cathedra, au rasmi, huongozwa
na Mungu na haruhusiwi kukosea. Kutokukosea huku kwa mapapa
hudaiwa kwao kwa msingi kwamba wao pia ni mitume—huku
wakipuuzilia mbali na kupuuza ukweli kwamba Maandiko
yanafundisha kuwa kuna "mitume kumi na wawili wa Mwana-
Kondoo" pekee.

(2) Petro mara moja "alijifanya"—alikuwa na hatia ya
udanganyifu. (Gal. 2:11-14) Hii inaonyeshwa kama ushahidi kwamba
mitume hawakuwa wasio na makosa katika mwenendo wao. Tunakiri
hili tunapoona kwamba mitume wenyewe pia walikiri hivyo
(Matendo 14:15); lakini tunarudia kwamba udhaifu huu wa
kibinadamu haukuruhusiwa kuharibu kazi yao au manufaa yao kama
mitume—ambao "walihubiri injili kwa Roho Mtakatifu aliyetumwa
kutoka mbinguni" (I Petro 1:12; Wagalatia 1:11,12)—si kwa hekima
ya mwanadamu,
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bali kwa hekima inayotoka juu. (I Kor. 2:5-16) Kosa hili la Petro
Mungu alilitengeneza mara moja kupitia Mtume Paulo, ambaye kwa
upendo, lakini kwa uthabiti, "alimkabili uso kwa uso kwa sababu
alipaswa kukemewa"; na kwamba ilipokelewa ipasavyo na Mtume
Petro, na kwamba alishinda kabisa udhaifu huu wa kuwapendelea
Wayahudi, jambo hili linathibitishwa kwa wingi na barua zake mbili,
ambazo hazina dalili yoyote ya kusita kuhusu mada hii, wala
upungufu wowote wa uaminifu katika kumtambua Bwana.

(3) Inadaiwa kwamba mitume walitarajia kuja kwa Bwana mara
ya pili kutokea haraka sana, pengine katika maisha yao, na kwamba
katika hili walikosea kimafundisho na kuonyesha kwamba
mafundisho yao hayana uhakika. Tunajibu kwamba Bwana alitangaza
kuwa aliwaacha mitume katika hali ya kutokuwa na uhakika kuhusu
wakati wa kuja kwa mara ya pili na kuanzishwa kwa Ufalme—
akiwaambia tu wao na wote wakiwe macho, ili wakati tukio hilo
litakapofika wajue na wasiwe gizani kuhusu jambo hilo kama
ulimwengu kwa ujumla utakavyokuwa. Uchunguzi wao kuhusu
jambo hili baada ya kufufuka kwa Bwana ulileta kutoka kwake jibu,
"Si kazi yenu kujua nyakati na majira ambayo Baba aliweka katika
mamlaka yake mwenyewe." Je, basi tutawalaumu mitume kwa jambo
ambalo Bwana alitangaza kuwa, kwa wakati fulani, ni siri ya
kimungu? Hakika la. Hata hivyo, tunagundua kwamba, chini ya
mwongozo wa Roho kuhusu "mambo yajayo," mitume walikuwa
waangalifu sana katika maneno yao kuhusu wakati wa kuja kwa pili
kwa Bwana; na badala ya kutarajia jambo hilo katika maisha yao,
maneno yao yanaashiria kinyume chake.

Kwa mfano, Mtume Petro anasema wazi kwamba aliandika barua
zake kwa kusudia ushuhuda wake uwe na Kanisa baada ya kifo
chake—ushahidi dhahiri kwamba hakutarajia kuishi hadi kuanzishwa
kwa Ufalme. (2 Petro 1:15) Mtume Paulo, alipokuwa akitangaza
kwamba "wakati ni mfupi," hakujifanya kusema ni mfupi kiasi gani.
Kwa kweli, tukitazama kutoka kwa mtazamo wa wiki yenye siku saba
za miaka elfu moja—ambapo siku ya saba ingeleta Ufalme—=zaidi ya
sehemu nne kati ya sita za muda wa kusubiri zilikuwa
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kutoka kupita, na muda ulikuwa umekwisha sana. Kwa njia ileile
tunazungumzia mambo kama hayo sasa kuhusu masuala ya kidunia,
tunaposema siku ya Alhamisi kwamba wiki itakuwa imepita hivi
karibuni. Paulo pia alizungumzia wakati wa kuondoka kwake, wa
utayari wake wa kuutoa uhai wake, na wa kupendelea kufanya hivyo.
Anaonyesha kwamba siku ya Bwana ingekuja kama mwivi wa usiku.
Baadhi ya dhana potofu kuhusu mada hii alizirekebisha, akisema,
"Msitetemeke haraka katika roho, wala msihuzunike; wala kwa roho,
wala kwa neno, wala kwa barua inayodhaniwa kuwa ni yetu, kana
kwamba siku ya Kristo imekaribia." Mtu yeyote asiwadanganye kwa
njia yoyote ile; maana siku ile haitatokea, isipokuwa kwanza kuwe na
uasi, na yule Mtu wa Kosa afunuliwe, mwana wa maangamizi,"
n.k...."Je! Hamkumbuki kwamba nikiwa nanyi, niliwaambia mambo
haya? Na sasa mnafahamu kile kinachomzuia, ili afunuliwe kwa
wakati wake."

(4) Hujibiwa kwamba Paulo, aliyeandika, "Mimi, Paulo,
nawaambia, kwamba mkikatwa, Kristo hatawafaidi chochote" (Gal
5:2), alimfanya Timotheo akatwe. (Matendo 16:3) Na tunaulizwa, Je,
hakufundisha uongo kwa jambo hilo, na kinyume na ushuhuda wake
mwenyewe? Tunajibu, Hapana: Timotheo alikuwa Myahudi, kwa
sababu mama yake alikuwa Myahudi (Matendo 16:1); na tohara
ilikuwa desturi ya kitaifa miongoni mwa Wayahudi, iliyoanza kabla
ya Sheria ya Musa na iliyoendelea baada ya Kristo "kumaliza Sheria
[Agano], akiiweka msalabani." Malezi yalipewa Abrahamu na uzao
wake miaka mia nne na thelathini kabla ya Sheria kutolewa kwa
Israeli kama taifa katika Mlima Sinayi. Petro aliteuliwa kuwa Mtume
wa wale waliofunga tohara (yaani, kwa Wayahudi), na Paulo, Mtume
wa wale wasiofunga tohara (yaani, kwa Mataifa). Gal. 2:7,8

Hoja yake ya Wagalatia 5:2 haikuwa kwa Wayahudi. Alikuwa
akiwahutubia Wapagani, ambao sababu yao pekee ya kutamani au
hata kufikiria kuhusu kutahilika ilikuwa ni kwamba walimu fulani wa
uongo walikuwa wakiwachanganya, kwa kuwaambia kwamba lazima
wazingatie Agano la Sheria, na pia wakamkubali Kristo, na hivyo
kuwapelekea kupuuza Agano la Neema. Mtume
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Hapa inaonyesha kwamba kwao kutahirishwa (kwa sababu yoyote
ile) kungekuwa ni kukataa Agano la Neema, na, hivyo basi, kukataa
kazi yote ya Kristo. Hakukuwa na pingamizi kwake Waisraeli
kuendelea na desturi yao ya kitaifa ya kutahara: hili linaonekana wazi
kutokana na maneno yake katika I Wakorintho 7:18,19, na pia katika
jinsi alivyomtendea Timotheo. Sio kwamba ilikuwa lazima kwa
Timotheo au Myahudi mwingine yeyote kutahara; bali kwamba
haikuwa jambo baya; na kwamba, kwa kuwa angekuwa akitembea
miongoni mwa Wayahudi kwa kiasi kikubwa, ingekuwa faida
kwake—ikimpa ujasiri mbele ya Wayahudi. Lakini tunaona upinzani
thabiti wa Paulo, katika suala hili, wakati wengine waliokosea
kuelewa jambo hilo walipojitahidi kumwalika Tito—Mgiriki asiye na
asili ya Kiyahudi—akate. Gal. 2:3-5

(5) Maelezo ya mwenendo wa Paulo, yaliyorekodiwa katika
Matendo 21:20-26, yanafikiriwa kuwa kinyume na mafundisho yake
mwenyewe ya kweli; na kuwa yanaashiria upotofu wake kuhusu
mafundisho na desturi. Inadaiwa kwamba ilikuwa kwa sababu ya
kitendo kibaya katika tukio hili ndipo Paulo aliruhusiwa kuteseka
sana kama mfungwa, na hatimaye akapelekwa Roma. Lakini
mtazamo kama huo hauthibitishwi na mambo yaliyoandikwa katika
Maandiko. Kumbukumbu inaonyesha kwamba katika uzoefu huu
wote, Paulo alipata huruma na idhini ya mitume wengine wote, na,
zaidi ya yote, neema endelevu ya Bwana. Safari yake ilikuwa kwa
kusisitizwa na mitume wengine. Alithibitishiwa kwa unabii, kabla
hajaenda Yerusalemu (Matendo 21:10-14), kwamba vifungo na
gereza vilikuwa vinamsubiri; na ilikuwa kwa kutii imani yake ya
wajibu ndipo alivumilia taabu zote hizo zilizotabiriwa. Na alipokuwa
katikati kabisa ya shida zake, tunasoma: "Bwana alimwinamia na
kusema, 'Uwe na moyo, Paulo; maana kama wulivyotoa ushahidi
kuhusu mimi huko Yerusalemu, ndivyo lazima utoe ushahidi na huko
Roma."' Baadaye tunamkuta Bwana tena akimwonyesha fadhili,
kama tunavyosoma: "Nilikuwa pamoja nami malaika wa Mungu,
ambaye ni wangu, na ambaye nimemtumikia, akisema, Usiogope,
wewe Paulo; ni lazima uwasiliane na Kaisari; na tazama, Mungu
amekupa wote wanaosafiri nawe." Matendo 23:11; 27:23,24

Kwa kuzingatia mambo haya, ni lazima tutafute uelewa wa
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Mtazamo wa Paulo katika mawasiliano ulikuwa sambamba na
mwenendo wake thabiti na wa heshima—akithamini sana kazi na
ushuhuda ambao Mungu si tu hakukemea, bali pia alikubali. Basi,
tukija kwenye uchunguzi wa Matendo 21:21-27, tunagundua (beti
21) kwamba Paulo hakuwa amefundisha kwamba Wayahudi
walioongoka wasiwahirizi watoto wao; wala hakukanusha sheria ya
Musa—bali, alitheshimu, kwa kuonyesha uhalisia mkuu na wa juu
zaidi ambao sheria ya Musa ilikuwa ikitambulisha kwa nguvu. Hivyo
basi, badala ya kuukataa Musa, alimheshimu Musa na Sheria,
akisema: "Sheria ni ya haki, takatifu na njema," na akaonyesha
kwamba kupitia hiyo maarifa ya uovu wa dhambi yalikuwa
yameongezwa; kwamba Sheria ilikuwa kubwa kiasi kwamba hakuna
mwanadamu asiye mkamilifu aliyeweza kuitii kikamilifu, na kwamba
Kristo, kwa kuitii, alikuwa ameshinda zawadi zake, na sasa chini ya
Agano la Neema alikuwa anatoa uzima wa milele na baraka kama
zawadi kwa wale wasioweza kuitii sheria, lakini kwa imani,
walikubali utii wake mkamilifu na sadaka yake kama kifuniko cha
kasoro zao, na waliokuwa wafuasi wake katika njia ya haki.

Sherehe fulani za agano la Kiyahudi—kama vile kufunga,
kusherehekea mwezi mpya na siku za Sabato na sikukuu—zilikuwa
kielelezo cha kweli za kiroho zinazohusiana na enzi ya Injili. Mtume
anaonyesha wazi kwamba Injili ya Agano la Neema haiamuru wala
hairuhusu haya (Kwa kuwa Mlo wa Bwana na Ubatizo ndiyo amri
pekee za kiishara zilizotupangiwa, na ni amri mpya). Kol. 2:16,17;
Luka 22:19; Mathayo 28:19

Moja ya desturi hizi za Kiyahudi za alama, iitwayo "kutoa
dhabihu ya kusafishwa," ilikuwa ile iliyofanywa na Paulo na
Wayahudi wanne, katika tukio ambalo tunalichunguza sasa. Kwa
kuwa walikuwa Wayahudi, walikuwa na haki, wakipenda, si tu
kujitolea kwa Mungu, katika Kristo, bali pia kutekeleza alama ya
kusafishwa huku. Na hili ndilo walilofanya—hawa watu waliokuwa
na Paulo walipofanya, zaidi ya hayo, nadhiri ya kujidhalilisha, mbele
za Bwana na watu, kwa kunyoa vinywa vyao. Hizi sherehe za
kiishara zilihitaji gharama; na gharama hizo huenda zilijumlishwa
kuwa "foleo" la pesa—Xkiasi fulani kwa kila mmoja, ili kugharamia
matumizi ya Hekalu.
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Mtume Paulo hakuwahi kuwafundisha Wayahudi kwamba
walikuwa huru kutokana na Sheria—bali, kinyume chake, kwamba
Sheria ilikuwa na mamlaka juu ya kila mmoja wao maadamu alikuwa
hai. Hata hivyo, alionyesha kwamba ikiwa Myahudi angemkubali
Kristo, na kufa "pamoja naye," hilo lingeondoa madai ya Agano la
Sheria juu ya Myahudi huyo, na kumfanya kuwa m#u huru wa Mungu
katika Kristo. (Warumi 7:1-4) Lakini aliwafundisha wongofu wa
Mataifa kwamba hawakuwahi kuwa chini ya Agano la Sheria ya
Kiyahudi, na kwamba kwao kujaribu kufanya sherehe na mila za
Kiyahudi kungemaanisha kwamba walikuwa wanamtegemea alama
hizo kwa ajili ya wokovu wao, na si kutegemea kikamilifu sifa za
kafara ya Kristo. Na hili waliukubali mitume wote. Tazama Matendo
21:25; 15:20,23-29.

Hitimisho letu ni kwamba Mungu aliwatumia kwa njia ya ajabu
sana mitume kumi na wawili, akiwafanya wahudumu wenye uwezo
mkubwa wa kweli yake, na kuwaongoza kwa njia ya kimuujiza katika
mada walizoandika—hivyo hakuna chochote cha manufaa kwa mtu
wa Mungu kilichoachwa—na, kwa maneno halisi ya maandishi yao
ya awali, walionyesha uangalifu na hekima iliyopita hata kile
ambacho mitume wenyewe walikielewa. Sifa ziwe kwa Mungu kwa
msingi huu imara wa imani yetu!

Mitume Si Bwana Wa Urithi Wa Mungu

Je, mitume wanapaswa kuonekana kwa namna yoyote ile kama
mabwana katika Kanisa? Au, kwa maneno mengine, Bwana na
Kichwa cha Kanisa alipoondoka, je, yeyote kati yao alichukua nafasi
ya Kichwa? Au je, wote pamoja walikuwa kichwa kimoja cha
pamoja, ili kuchukua nafasi yake na kushika hatamu za uongozi? Au
walikuwa, au yeyote kati yao, kile ambacho mapapa wa Roma
wanadai kuwa, kama warithi wao—wawakilishi au mbadala wa
Kristo kwa Kanisa, ambalo ni mwili wake?

Kinyume na dhana kama hiyo, tuna kauli wazi ya Paulo (Efe.
4:4,5) "Mwili mmoja" na "Bwana mmoja"; na, kwa hiyo, miongoni
mwa viungo mbalimbali vya mwili huo, bila kujali umuhimu wa
baadhi yao, ni Bwana na Kichwa mmoja tu anayetambuliwa. Hili
Bwana pia alifundisha waziwazi alipokuwa akiwahutubia umati na
wanafunzi wake, akasema, "Wanaandishi na
Mafarisayo...wanapenda...
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muitwe Rabbi; lakini ninyi msitwe Rabbi; kwa maana Mwalimu
wenu ni mmoja, nanyi nyote mko ndugu. (Mathayo 23:1,2,6-8) Naye
tena, akawaambia mitume, akasema, "Mnajua ya kuwa wale
wanaodhania kutawala Mataifa hutawala juu yao; na wakuu wao
hutoa amri juu yao, lakini haitakuwa hivyo kwenu; bali yeye yeyote
atakayekuwa mkuu kwenu atakuwa mtumishi wenu, na yeye yeyote
atakayekuwa mkuu zaidi kwenu atakuwa mtumishi wa wote; kwani
hata Mwana wa Mtu hakuja kutumikiwa, bali kutumika [kuhudumia]
na kutoa roho yake kuwa gharama ya wengi." Marko 10:42-45

Wala hatuna wushahidi kwamba Kanisa la awali lilawahi
kuwatazama mitume kama mabwana ndani ya Kanisa, au kwamba
mitume walijichukulia mamlaka au heshima kama hiyo. Mtindo wao
ulikuwa mbali sana na wazo la upapa la ubwana, na ule wa
wahudumu mashuhuri katika madhehebu yote ya Kikristo. Kwa
mfano, Petro hakuwahi kujiita "mfalme wa mitume," kama wanapapa
wanavyomwita; wala yeye na wengine hawakuwahi kuitana majina
ya heshima, au kupokea heshima kama hiyo kutoka kwa Kanisa.
Walimwita au kumrejelea kila mmoja kwa jina lake tu kama Petro,
Yohana, Paulo, n.k., au kama Kaka Petro, Kaka Yohana, n.k.; na
wote katika Kanisa walipokelewa vivyo hivyo—kama ndugu wa
kiume na wa kike katika Kristo. (Tazama Matendo 9:17; 21:20;
Warumi 16:23; 1 Wakorintho 7:15; 8:11; 2 Wakorintho 8:18; 2
Wathessalonike 3:6,15;
Wafilemoni 7,16.) Na imeandikwa kwamba hata Bwana mwenyewe
hakwaona aibu kuwaita wote "ndugu" (Waebrania 2:11), jambo
linaloonyesha wazi kuwa hakuwahi kuwa na mtazamo wa ubabe
katika utendaji wa enzi au mamlaka yake ya kweli na inayotambulika.

Wala hakuna hata mmoja wa watumishi hawa wakuu katika
Kanisa la awali aliyekuwa akitembea amevaa mavazi ya ukuhani, au
akiwa na msalaba na roshari, n.k., akitafuta heshima na staha ya watu;
kwa maana, kama Bwana alivyowafundisha, wakuu miongoni mwao
walikuwa wale waliotumikia zaidi. Hivyo, kwa mfano, wakati mateso
yaliposambaratisha Kanisa na kuwafukuza Yerusalemu, "wale kumi
na mmoja" walisimama imara kwa ujasiri, wakiwa tayari kufanya
chochote kilichokuja; kwa sababu katika wakati huu wa majaribu,
Kanisa lililoko mbali lingegeukia wao waliokuwa Yerusalemu kwa
ajili ya himizo na
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misaada. Kama wangekimbia, Kanisa zima lingeingiwa na hofu na
msisimko mkuu. Na tunamkuta Yakobo akiuawa kwa upanga wa
Herode; Petro, akiwa na hatima kama hiyo mbele yake, akatiwa
gerezani na kufungwa pingu na askari wawili (Matendo 12:1-6); na
Paulo na Silas katika huduma yao walipigwa viboko vingi, kisha
wakafungwa gerezani na miguu yao ikafungwa imara kwenye
vifungo; na Paulo akivumilia "mapambano makuu ya dhiki."
(Matendo 16:23,24; 2 Kor. 11:23-33) Je, walionekana kama
mabwana au walitenda kama mabwana? Hakika la.

Petro alikuwa wazi sana katika jambo hili, alipowa ushauri wazee
wa kanisa "kulisha kundi la Mungu." Hakuwaambia "kundi lenu,
watu wenu, kanisa lenu," kama wainjilisti wengi wanavyoongea leo,
bali kundi la Mungu, si kama mabwana wa urithi, bali wakiwa mifano
kwa kundi—mifano ya unyenyekevu, uaminifu, shauku na utauwa. (Z
Petro 5:1-3) Na Paulo anasema, "Nadhani kwamba Mungu
amewaweka sisi mitume wa mwisho, kama walioteuliwa kwa ajili ya
kifo; maana tumewekwa kuwa maonyesho kwa ulimwengu, na kwa
malaika, na kwa wanadamu. Sisi ni wapumbavu kwa ajili ya
Kristo,...tunadharauwa;...tunapata njaa na kiu, na tuko uchi, na
tunapigwa, na hatuna makao ya kudumu, na tunafanya kazi tukitumia
mikono yetu. Tunapotukana, tunabariki; tunopigwa, tunavumilia;
tunopandishwa kashfa, tunaomba radhi; tumekuwa kama uchafu wa
dunia, na kama takataka ya kila kitu." (I Kor. 4:9-13)
Hawakuonekana kama Bwana katika haya yote, sivyo? Na katika
kupinga wazo la baadhi ya ndugu walioonekana kutamani kuwa
mabwana juu ya urithi wa Mungu, Paulo kwa kejeli anasema, "Ninyi
sasa mmejaa, ninyi sasa mmefanya mali, mmetawala kama wafalme
bila sisi"; lakini baadaye anashauri njia pekee sahihi, ambayo ni ile ya
unyenyekevu, akisema, "Mweni wafuasi wangu" katika jambo hili.
Na tena, "Mtu na atuhesabu sisi kama watumishi [watumwa] wa
Kristo, na wasimamizi wa mafumbo ya Mungu." 1 Kor. 4:8,16,1

Na tena, Mtume yuleyule anaongeza: "Kama Mungu
alivyoturuhusu tuaminiwa injili, ndivyo tunavyozungumza; si kwa
kuwafurahisha wanadamu, bali Mungu, anayejaribu mioyo yetu.
Maana hatujawahi kutumia maneno ya kupamba, kama mnavyojua,
wala kifuniko cha tamaa; Mungu ni shahidi. Wala kutoka kwa
wanadamu."
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hatukatafuta utukufu—wewe, wala wengine, ingawa tungeweza kuwa
mzigo kama Mitume wa Kristo. Lakini tulikuwa wapole miongoni
mwenu, kama mlezi anavyolelea watoto wake." (I Wathessalonike
2:4-7) Mitume hawakutoa waraka rasmi wala laana, lakini tunapata
miongoni mwa maombi yao ya upendo maneno kama haya:
"Tukishutumiwa, funaomba." "Nakuomba nawe, wewe mwenzi
wangu wa mzigo." "Mzee usimkashifu, bali umwombe." 1 Kor. 4:13;
Fip. 4:3; 1 Tim. 5:1

Kanisa la awali liliheshimu ipasavyo utauwa na maarifa na
hekima ya juu ya kiroho ya mitume, na, likiwatazama, kama
walivyokuwa kweli, kama wajumbe waliochaguliwa maalum na
Bwana kwao, waliketi miguuni mwao kama wanafunzi; lakini si kwa
akili tupu, zisizo na maswali, bali kwa nia ya kujaribu roho na
kuthibitisha ushuhuda. (I Yohana 4:1; 1 Wathes. 5:21; Isa. 8:20) Na
mitume, walipokuwa wakiwafundisha, waliagiza mtazamo huu wa
akili, ambao ulihitaji sababu ya tumaini lao, nao waliuhimiza, na
walikuwa tayari kuukabili—si kwa maneno ya kuvutia ya hekima ya
kibinadamu (ya falsafa na nadharia ya kibinadamu), bali katika
uthibitisho wa Roho na wa nguvu, ili imani ya Kanisa isimame si
katika hekima ya wanadamu, bali katika nguvu za Mungu. (I Kor.
2:4,5) Hawakujenga heshima ya kipofu na ya kishirikina kwa ajili
yao wenyewe.

Tunasoma kwamba Wabereani "walikuwa wakarimu zaidi kuliko
wale wa Tesalonika kwa kuwa walipokea neno kwa moyo wote, na
wakachunguza Maandiko kila siku [kuona] kama yale mambo
yalikuwa hivyo." Na ilikuwa ni juhudi ya daima ya mitume
kuonyesha kwamba injili waliyoihubiri ilikuwa ni ile ile injili
iliyoelezwa kwa fumbo na manabii wa kale, "ambao walifunuliwa,
kwamba si kwa ajili yao wenyewe, bali kwa qajili yetu [mwili wa
Kristo] walituhudumia mambo ambayo sasa yameripotiwa kwenu nao
[mitume] waliowahubiria Injili kwa Roho Mtakatifu aliyetumwa
kutoka mbinguni" (I Petro 1:10-12)—kwamba ilikuwa injili ileile ya
uzima na usiokufa iliyofunuliwa na Bwana mwenyewe—kwamba
ufafanuzi wake mpana zaidi



[F233 |

na maelezo yote maalum yaliyogunduliwa na Kanisa kupitia wao,
chini ya uongozi na mwongozo wa Roho Mtakatifu—iwe kwa
maonyesho ya pekee au kwa njia nyingine za kawaida zaidi, ambazo
zote mbili zilitumika—yalikuwa ni utimilifu wa ahadi ya Bwana kwa
mitume, na kupitia kwao kwa Kanisa zima—"Nina mambo mengi
zaidi ya kuwaambia, lakini hamwezi kuvumilia sasa."

Hivyo basi, ilikuwa sawa kwa Wabereani kuchunguza Maandiko
ili kuona kama ushuhuda wa mitume ulilingana na ule wa Sheria na
manabii, na pia kuulinganisha na mafundisho ya Bwana. Bwana wetu
pia aliwaalika watu kuthibitisha ushuhuda wake kwa njia kama hiyo
kwa kutumia Sheria na manabii, akisema, "Chunguza
Maandiko,...kwa maana ni hayo yanayotoa ushahidi kumhusu mimi."
Ushuhuda wote wa kimungu lazima uwe na mshikamano, iwe
unatolewa na Sheria, manabii, Bwana au mitume. Mshikamano wao
wote ndio uthibitisho wa uungu wao. Na, Mungu asifiwe! tunaona
mshikamano huo upo, kiasi kwamba Maandiko ya Agano la Kale na
Jipya huunda kile ambacho Bwana mwenyewe anakiita "kinubi cha
Mungu." (Ufunuo 15:2) Na shuhuda mbalimbali za Sheria na
manabii ndiyo noti mbalimbali za kinubi hicho, ambacho,
kinapopangwa na Roho Mtakatifu anayeishi katika mioyo yetu, na
kupigwa na vidole vya watumishi watiwa wakfu na watafuta ukweli
wa kimungu, hutoa sauti za kupendeza zaidi ambazo zimeshawahi
kusikika masikioni mwa wanadamu. Mwambieni Bwana sifa kwa
wimbo mtakatifu wa "Wimbo wa Musa na Mwana-Kondoo,"
tunaojifunza kupitia ushuhuda wa mitume na manabii wake
watakatifu, ambayo Bwana Yesu ndiye kiongozi wao!

Lakini ingawa ushuhuda wa Bwana na mitume lazima uendane na
ule wa Sheria na manabii, tunapaswa kutarajia watoe ushuhuda wa
mambo mapya pamoja na ya kale; kwani ndivyo manabii
walivyotufundisha kutarajia. (Mathayo 13:35; Zaburi 78:2; Kumb. la
Torati 18:15,18; Dan. 12:9) Na hivyo tunawapata si tu wakifafanua
kweli zilizofichwa za unabii wa kale bali pia wakifunua ufunuo mpya
wa kweli.



[F234 |
Mitume, Manabii, Wainjilisti, Walimu

Kulingana na fikra ya jumla ya Ukristo, Bwana aliiacha suala la
uanzishaji wa Kanisa na masharti ambayo hayakuwa ya kutosha
kabisa kwa malengo aliyokusudia, na amewatarajia watu wake
kutumia hekima zao wenyewe katika suala la uanzishaji. Watu wengi
wenye mawazo tofauti wamependelea miundo yenye ukali zaidi au
pungufu, na hivyo tunawaona Wakristo kote duniani leo wamejipanga
kwa njia mbalimbali na kwa ukali zaidi au pungufu, na kila upande
ukidai faida kwa madhehebu yake maalum au mfumo wake wa
utawala. Hii si sahihi! Si busara kudhani kwamba Mungu, aliyejua
kabla Uumbaji huu Mpya kabla ya kuwekwa misingi ya ulimwengu,
angepuuzia kazi yake mwenyewe kiasi cha kuacha watu wake
waaminifu bila uelewa wazi wa mapenzi yake na mpangilio au
shirika linalotosha kwa ajili ya ustawi wao. Mwelekeo wa akili ya
mwanadamu ni ama upande wa fujo kwa upande mmoja, au upande
wa shirika dhabiti na utumwa kwa upande mwingine. Mpangilio wa
kimungu, ukiepuka pande hizi mbili za kupindukia, unaweka kwa
Uumbaji Mpya mpangilio ulio rahisi mno, na usio na kila kitu
kinachofanana na utumwa. Hakika, agizo la Maandiko kwa kila
Mkristo ni, "Hivyo basi, simameni imara katika uhuru ambao Kristo
ametuachilia huru, wala msiungane tena kwa nira ya utumwa." Gal.
5:1

Katika kuonyesha mpangilio huu wa kimungu, ni lazima tujikite
kabisa katika maandiko matakatifu, na kupuuza kabisa historia ya
kanisa—tukikumbuka kwamba "kuanguka" kulikotabiriwa kulikuwa
kumeanza kufanya kazi hata katika nyakati za mitume; na kwamba
kuliendelea kwa kasi baada ya kifo cha mitume, na kufikia kilele
chake kwanza katika mfumo wa Kipapa. Katika kuchukua maelezo
ya Biblia tunaweza kujumuisha pamoja na kumbukumbu za Agano
Jipya mipangilio ya kielelezo chini ya Sheria, lakini ni lazima
tukumbuke daima kwamba vielelezo hivyo havikuwa vikiwakilisha tu
mambo ya enzi hii ya Injili, bali pia vilitabiri mipangilio ya enzi ijjayo
ya Milenia. Kwa mfano, Siku ya Upatanisho na kazi yake ilikuwa
ikiwakilisha, kama tulivyoona
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tumeona, enzi hii ya Injili. Siku hiyo Kuhani Mkuu hakuvaa mavazi
yake ya utukufu, bali tu mavazi takatifu, au mavazi ya kitani—
ikionyesha ukweli kwamba katika enzi hii ya Injili, wala Bwana wala
Kanisa hawako katika nafasi ya heshima au utukufu machoni pa
wanadamu—mnafasi yao yote ikiwakilishwa tu kama ile ya usafi na
haki—ikiashirishwa na mavazi ya kitani ambayo, kwa upande wa
Kanisa, yanawakilisha haki ya Bwana na Kichwa chake. Ilikuwa
baada ya Siku ya Upatanisho ndipo Kuhani Mkuu alipovaa mavazi
yake ya utukufu, akionyesha utukufu, heshima, n.k., za mamlaka na
nguvu za Kristo wakati wa enzi ya Milenia. Na Kanisa
linawakilishwa pamoja na Bwana wake katika utukufu wa umbo hilo;
kwa sababu kama kichwa cha Kuhani Mkuu kilivyomwakilisha
Bwana na Mola wetu, ndivyo mwili wa kuhani ulivyolawakilisha
Kanisa; na kwa hiyo, mavazi ya utukufu yaliwakilisha hadhi na
heshima za Ukuhani wa Kifalme wote wakati wa kuinuliwa
utakapowadia. Cheo cha Kipapa—kinadai kwa uongo kwamba
utawala wa Kristo unafanywa kwa niaba, kwamba mapapa ni
wawakilishi wake, na makardinali, maaskofu wakuu na maaskofu
wanawakilisha Kanisa katika utukufu na nguvu—hujaribu kutumia
mamlaka ya kiraia na kidini duniani, na kuiga utukufu na heshima za
Uumbaji Mpya uliochaguliwa kwa kuvaa mavazi ya kifahari ya cheo
ambayo wanayavaa. Hata hivyo, Ukuhani wa Kifalme wa kweli bado
huvaa mavazi meupe ya dhabihu na kusubiri Bwana wa kweli wa
Kanisa, na kwa ajili ya kuinuliwa kweli hadi "utukufu, heshima na
kutokufa," wakati mwili wa mwisho wa wateule atakapomaliza
sehemu yake katika kazi ya dhabihu.

Ni kwa Agano Jipya ndipo tunapaswa kutazama hasa kwa
maelekezo yetu kuhusu mpangilio na kanuni za Kanisa katika siku za
unyenyekevu na kafara yake. Ukweli kwamba kanuni hizi
hazijaandikwa katika muundo mmoja haupaswi kutuzuia kutarajia na
kugundua kwamba, hata hivyo, ni mfumo kamili. Lazima tuipinge
matarajio ya asili ya hukumu zetu zilizopotoshwa kuhusu sheria, na
lazima tukumbuke kwamba
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Kwa Kanisa kama wana wa Mungu imetolewa "sheria kamilifu ya
uhuru," kwa sababu hawako tena watumwa, bali wana, na kwa
sababu wana wa Mungu lazima wajifunze kutumia uhuru wa uana na
kwa njia hiyo waonyeshe hasa utiifu wao kamili kwa sheria na kanuni
za upendo.

Mtume anaonyesha akilini mwetu picha ya Uumbaji Mpya
inayoelezea mada nzima. Ni umbo la binadamu, kichwa
kinawakilisha Bwana, sehemu na viungo mbalimbali vinawakilisha
Kanisa. Katika I Wakorintho 12 mada hii inaelezwa kwa kina
kikubwa, na kwa urahisi mkubwa, ufafanuzi uliotolewa ukiwa
kwamba, "Kama vile mwili ulivyo mmoja na wenye viungo vingi, na
viungo vyote vya mwili huo mmoja, ingawa ni vingi, ni mwili
mmoja, ndivyo ilivyo pia kwa Kristo [mwili mmoja au kundi
lililoundwa na viungo vingi]. Kwa maana kwa Roho mmoja sisi sote
tuliubatizwa katika mwili mmoja [mwenye kuwa Myahudi au
Mhelaki, mwenye kuwa mtumwa au huru]." Mtume anaendelea
kuvuta hisia kwenye ukweli kwamba kama ustawi wa mwili wa
binadamu unavyotegemea sana umoja, maelewano na ushirikiano wa
viungo vyake vyote, ndivyo ilivyo pia kwa Kanisa, mwili wa Kristo.
Kama kiungo kimoja kinateseka kwa maumivu, unyanyapaa au aibu,
viungo vyote huathirika, kwa hiari au bila hiari, na kama kiungo
kimoja kimebarikiwa, kufarijika au kupumzishwa kwa namna ya
kipekee, basi kwa uwiano viungo vingine vyote hushiriki baraka hizo.
Anaeleza (beti 23) kwamba tunatafuta kufunika na kuficha udhaifu,
madoa, n.k., ya miili yetu ya kawaida na tunatafuta kuyapunguzia
maumivu na kuyasaidia; na kwamba hivyo ndivyo inavyopaswa kuwa
kwa Kanisa, mwili wa Kristo—wale wanachama wenye madoa zaidi
wanapaswa kupewa uangalizi maalum pamoja na funiko la upendo
—upendo; "ili kutokuwa na mgawanyiko [mgawanyiko] mwilini, bali
wanachama wajaliwe kwa usawa mmoja kwa mwenzake," kwa
mnyenyekevu zaidi na pia kwa yule mwenye neema nyingi zaidi—
Ayaya 25.

Kulingana na hili, mpangilio wa Bwana wa Kanisa ni kamili sana
kwa kweli; lakini, kama katika asili, ndivyo pia katika neema
—ambapo mpangilio umekamilika, kuna haja ndogo ya kutumia
vibanio na bandeji. Mti umepangiliwa kikamilifu na kuunganishwa
kuanzia ncha hadi mizizi, lakini matawi hayashikiliwi kwa vifungo
vya kudumu au kamba au visukuku au
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sheria na kanuni zilizochapishwa; na vivyo hivyo kwa mwili wa
Kristo. Ikiwa utaratibiwa, kuoanishwa na kuunganishwa ipasavyo
kulingana na msingi ambao Bwana ameweka, hakutakuwa na haja ya
kamba, vibandiko au visukuku ili kushikilia viungo mbalimbali
pamoja—hakuna haja ya sheria na imani na vifaa vya kuvutia vya
kibinadamu 1ili kuvikutanisha au kuvishikilia pamoja. Roho mmoja
ndiye kiungo cha umoja, na maadamu roho ya uzima ipo, umoja,
umwe wa mwili lazima ubaki pia, na huu utakuwa umoja imara au
dhaifu, kadiri Roho wa Bwana anavyotajirika.

Mtume anaenda mbali zaidi, na anaonyesha kwamba Mungu
ndiye msimamizi wa masuala ya shirika hili, Uumbaji Mpya, ambalo
yeye mwenyewe alibuni na kulizindua. Maneno yake ni, "Basi ninyi
ni Mwili wa Kristo, na ni viungo vyake kila mmoja. Na Mungu
ameweka baadhi katika Kanisa [Ecclesia, mwili], kwanza, mitume;
pili, manabii; tatu, walimu; kisha miujiza, kisha zawadi za uponyaji,
msaada, utawala, aina mbalimbali za ndimi." Itakuwa wazo jipya kwa
wengi wanaozoea kujiweka na kuweka wengine katika nafasi za
utukufu na heshima na imani na huduma kanisani, kutambua kwamba
Mungu ameahidi kusimamia jambo hili miongoni mwa wale
wanaomwangalia kwa mwongozo na wanaoongozwa na Neno lake na
Roho wake.

Ikiwa hili lingetambuliwa, ni wachache kiasi gani wangethubutu
kutafuta vyeo vikuu na kujipendekeza kwa njia za kisiasa ili kupata
vyeo vya heshima! Kutambua utunzaji wa kimungu juu ya Kanisa la
kweli kunamaanisha kwanza kabisa kutofautisha Kanisa la kweli na
mifumo ya majina tu; na kisha kutafuta kwa heshima na unyenyekevu
kujua mapenzi ya kimungu kuhusiana na mipango yote, huduma na
watumishi wa Kanisa la kweli.

Mtume anauliza, "Je, wote ni mitume? wote ni manabii? wote ni
waalimu?" akimaanisha kwamba kwa ujumla itakubaliwa kuwa sivyo
hivyo; na kwamba yeyote anayetambuliwa kushika mojawapo ya
vyeo hivi anapaswa kuweza kutoa ushahidi fulani wa uteuzi wake wa
kimungu, na anapaswa kutekeleza wadhifa wake, au huduma yake, si
kama mtu anayefurahisha wanadamu, bali kama anayemfurahisha
msimamizi mkuu wa Kanisa—Kichwa na Bwana wake. Mtume
anatuelekeza umakini wetu kwenye ukweli kwamba tofauti hizi
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katika Kanisa zinaendana na tofauti zilizopo miongoni mwa viungo
vya mwili wa kawaida, na kwamba kila kiungo ni cha lazima na
hakuna kinachopaswa kudharauliwa. Jicho haliwezi kumwambia
mguu, "Sina haja nawe"; wala sikio, "Sina haja nawe"; wala mkono,
"Sina haja nawe"; kama wote wangekuwa kiungo kimoja, basi mwili
ungekuwa wapi? "kwa maana mwili si kiungo kimoja bali ni vingi."
Mstari 19,14

Ni kweli, sasa hakuna tena utofauti huu wa wanachama katika
Kanisa; kwani, kama Mtume alivyoonyesha, "Lugha zilikuwa ishara
si kwa wale walioamini, bali kwa wale wasioamini," vivyo hivyo
ilikuwa kwa miujiza. Wakati mitume, ambao walikuwa na nguvu ya
kuwapa watu vipawa hivi vya Roho, walipokufa, na wale waliopokea
vipawa hivyo kutoka kwao walipokufa, miujiza hii—vipawa hivi—
ingekoma, kama tulivyoona tayari, katika Kanisa. Lakini bado
kungekuwa na kazi inayolingana katika Kanisa kwa kila
mwanamume na kila mwanamke—fursa ya kumtumikia Bwana,
Ukweli na waumini wenzake wa mwili wa Kristo, kila mmoja
kulingana na vipaji vyake vya asili. Kadiri miujiza hiyo
ilivyositishwa, elimu katika Ukweli na katika maarifa ya Bwana na
katika neema za Roho vilichukua nafasi zao. Hata wakati zawadi hizi
za chini za uponyaji, lugha, tafsiri, na miujiza zilipokuwa kanisani,
Mtume aliwahimiza ndugu "tamaa sana zawadi bora."

Hawangeweza kutamani au kutarajia utume kwa busara, kwa
kuwa kulikuwa na kumi na wawili tu; lakini wangeweza kutamani au
kutaka kuwa manabii (wafafanuzi) au walimu. "Lakini," anaongeza
Mtume, "na sasa nawaonyesha njia iliyo bora zaidi." (beti 31)
Anaendelea kuonyesha kwamba mbali juu ya zawadi au huduma
zozote kati ya hizi kanisani ni heshima ya kumiliki kwa wingi roho ya
Bwana—Upendo. Anaonyesha kwamba mwanachama mnyenyekevu
zaidi kanisani anayefikia upendo kamili, amefikia cheo cha juu na cha
heshima zaidi machoni pa Bwana kuliko cha mtume yeyote au nabii
au mwalimu asiye na neema ya upendo. Anatangaza kwamba
haijalishi vipaji ni vipi, ikiwa upendo unakosekana, jambo zima ni
ubatili na haliridhishi machoni pa Bwana.
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Hakika, tunaweza kuwa na uhakika kwamba hakuna mtu angeweza
kwa idhini ya Bwana kushikilia cheo cha mtume au nabii au
mwalimu katika Kanisa kwa muda mrefu isipokuwa amefikia cheo
cha upendo kamilifu, au angalau kutafuta kufikia kiwango hicho.
Vinginevyo, bila shaka angeachwa kupotea gizani, na labda akawa
mwalimu wa makosa badala ya kuwa mwalimu wa Kweli—mtumwa
wa Shetani kuwapepeta ndugu.

Katika barua yake kwa Waefeso (4:1-16) Mtume anarudia somo
hili la umoja wa Kanisa kama mwili mmoja wenye viungo vingi,
chini ya Kichwa kimoja, Kristo Yesu, na uliounganishwa na roho
mmoja—roho ya upendo. Anawahimiza wanachama wote hao
kutembea kwa kuendana na wito wao katika unyenyekevu, upole,
uvumilivu, wakivumiliana kwa upendo; wakijitahidi kudumisha
umoja wa Roho katika kiungo cha amani. Katika sura hii Mtume
anaeleza wanachama mbalimbali wa mwili walioteuliwa kwa huduma
maalum ndani yake, na kutuambia /engo la huduma hiyo; akisema:
"alitoa wengine kuwa mitume na wengine kuwa manabii na wengine
kuwa wainjilisti na wengine kuwa wachungaji na walimu; ili
kuwakamilisha watakatifu kwa ajili ya kazi ya utume [kuwaandaa
kwa ajili ya utume wa utukufu au huduma ya Ufalme wa Miaka Elfu],
kwa ajili ya kujenga mwili wa Kristo: hata tufikie sote umoja wa
imani, na wa kumjua Mwana wa Mungu, hata kuwa mtu aliyekomaa,
hata kufikia kipimo cha wurefu wa utimilifu wa Kristo: ili
sisi,...tukiongea ukweli kwa upendo, tukue kumwifuata yeye katika
mambo yote, yeye aliye Kichwa, yaani Kristo; ambaye kwa yeye
mwili wote uliounganishwa vema na kuunganishwa kwa kiungo
kimoja na kingine, huku kila kiungo kikiwa na kazi yake, huongezeka
kwa ukuaji, na kujijenga kwa upendo." Efe. 4:11-16

Tunaona picha ambayo Mtume anatuchora—ya mwili wa
binadamu, lakini mdogo na usiokomaa. Anatujulisha kwamba ni
mapenzi ya kimungu kwamba viungo vyote mbalimbali vikue hadi
kufikia ukamilifu kamili, nguvu na uwezo kamili
—"urefu kamili wa utu" ndiyo picha inayoonyesha Kanisa katika hali
yake halisi, kamili. Kuchukua
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Taswira hiyo ikiendelea katika enzi hadi wakati huu, tunaona
kwamba mwanachama baada ya mwanachama alilala usingizi
akisubiri uundaji mkuu wa asubuhi ya Milenia katika Ufufuo wa
Kwanza, na kwamba nafasi za hawa zilikuwa zikijazwa daima, kiasi
kwamba Kanisa halikuwahi kukosa uundaji kamili, ingawa wakati
mwingine kulikuwa na udhaifu mkubwa zaidi katika mwanachama
mmoja na nguvu zaidi katika mwingine. Hata hivyo, jitthada za kila
mwiliwa wakati wote lazima ziwe ni kufanya kila awezalo kwa ajili
ya kujenga mwili, kwa kuimarisha viungo na kwa ukamilifu wao
katika neema za Roho—"hadi sote tufikie umoja wa imani."

Umoja wa imani unahitajika; unapaswa kutafutwa—Ilakini si aina
ya umoja ambao kwa kawaida hufuatiliwa. Umoja unapaswa kuwa
kulingana na "imani iliyowekwa mara moja kwa watakatifu" katika
usafi na urahisi wake, na kwa uhuru kamili kwa kila mwanachama
kuwa na maoni tofauti kuhusu mambo madogo, na bila maagizo
yoyote yale kuhusiana na dhana za kibinadamu, nadharia, n.k. Wazo
la kimtume la umoja linajengwa juu ya misingi ya msingi ya Injili. (1)
Ukombozi wetu kupitia damu ya thamani, na haki yetu kwa imani
iliyothibitishwa ndani yake. (2) Utakatifu wetu, kutengwa kwa ajili ya
Bwana, Kweli na huduma yao—ikiwemo huduma ya ndugu. (3)
Mbali na mambo haya muhimu, ambayo umoja lazima utake, hakuna
ushirika wa Kimaandiko unaowezekana; katika kila suala jingine
uhuru kamili unapaswa kutolewa, lakini, kwa shauku ya kuona, na
kuwasaidia wengine kuona, mpango wa kimungu katika kila
kipengele na undani wake. Hivyo kila mwanachama wa mwili wa
Kristo, akidumisha uhuru wake binafsi, amejitolea kabisa kwa Mkuu
na kwa wanachama wote kiasi kwamba itakuwa furaha yake kuweka
yote, hata maisha yake mwenyewe, kwa ajili yao.

Tumechukulia tayari kazi maalum ya mitume, na ukweli kwamba
idadi yao ilikuwa ndogo, na kwamba bado wanafanya huduma yao
katika Kanisa, wakizungumza kama vinywa vya Bwana kwa watu
wake kupitia Neno lake. Sasa hebu tuchunguze kitu kinachohusu
hawa
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huduma nyingine za Kanisa ambazo Mitume anazirejelea kama
zawadi za Bwana kwa mwili mkuu, au Eklesia.

Bwana huweka mitume, manabii, wainjilisti, wachungaji, na
walimu kwa ajili ya baraka ya mwili mzima, kuhusiana na ustawi
wao wa sasa na ule wa milele. Ni kwa wale wanaomtegemea Bwana
kwa dhati kama Kichwa, Mwalimu, na Mwongozo wa Kanisa, mwili
wake, kutegemea, kutazamia na kutambua zawadi zake katika mambo
haya yote; na kuzikubali na kuzitumia—ikiwa wangependa kupokea
baraka iliyohadiwa. Zawadi hizi hazilazimishwi kwa Kanisa, na wale
wanaozipuuza, zinapowasilishwa, hupata hasara inayolingana. Bwana
aliweka hawa katika Kanisa tangu mwanzo na hivyo akatupa
mpangilio bora wa Kanisa, akiwaacha watu wake wafuate mfano
uliowekwa nao na kupata baraka zinazolingana; au kupuuza mfano
huo na kupata matatizo na kukata tamaa kuliko kulingana. Sisi, kama
wale wanaotamani kuongozwa na kufundishwa na Bwana, tujaribu
kujifunza jinsi alivyoweka wanachama mbalimbali hapo mwanzo, na
ni vipaji gani vya aina hii ambavyo amekuwa akiwapa watu wake
tangu wakati huo, ili tuweze kuthamini vyovyote vile vipaji vya aina
hii vilivyopo kwa ajili yetu, na tuweze kuvitumia kwa bidii zaidi
katika siku zijazo.

Mtume anatangaza kwamba ni mapenzi ya Bwana kutokuwepo na
mgawanyiko katika mwili—hakuna migawanyiko, hakuna mipasuko.
Kwa njia za kibinadamu, mgawanyiko hauwezi kuepukwa—
isipokuwa kama ilivyokuwa katika enzi za ushindi wa Upapa, wakati
mfumo wa majina ulipokuwa na nguvu na kutumia mbinu kali za
mateso kwa wote wasiokuwa sawasawa kikamilifu nao. Hata hivyo,
hiyo ilikuwa umoja wa nguvu, wa kulazimishwa—umuja wa nje, na
si umoja wa moyo. Wale ambao Mwana wa Mungu huwaweka huru
hawawezi kamwe kushiriki kwa dhati katika umoja kama huo,
ambapo uhuru wa kibinafsi hupotezwa kabisa. Shida iliyopo kwa
madhehebu ya Kiprotestanti si kwamba ni wabinafsi kupita kiasi na,
kwa hivyo, wamejigawa katika vipande vingi, bali ni kwamba bado
wana roho nyingi ya taasisi mama, bila kuwa na nguvu ambayo yeye
aliwahi kuwa nayo
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wakati uliotumika kuzima na kukandamiza uhuru wa fikra. Bila
shaka, tutawashangaza wengi kwa kusema kwamba badala ya kuwa
na migawanyiko mingi mno ya aina tunayoiona kila kona sasa, hitaji
halisi la Kanisa la Kristo bado ni uhuru zaidi—hadi kila mshiriki
binafsi asimame huru na kujitegemea dhidi ya vifungo vyote vya
kibinadamu, imani, maungamo, n.k. Kila Mkristo binafsi akisimama
imara katika uhuru ambao Bwana alimwacha huru (Gal. 5:1; Yohana
8:32), na kila Mkristo binafsi akiungana kwa uaminifu kwa Bwana na
kwa Neno lake, kwa haraka sana umoja wa awali ambao Maandiko
yaliuimarisha ungeonekana na watoto wote wa kweli wa Mungu,
wanachama wote wa Uumbaji Mpya, wangejikuta wakiungana na kila
mwenzake aliye huru vivyo hivyo, na wakiunganishwa kila mmoja na
mwenzake kwa kamba za upendo kwa nguvu zaidi kuliko wanadamu
wanavyofungwa katika mifumo na jamii za kidunia. "Upendo wa
Kristo unatushurutisha" [unatuweka pamoja—Y oung's Concordance].
2 Kor. 5:14

Wanachama wote wa ukoo wa Haruni walikuwa na sifa za
huduma za ukuhani; hata hivyo, kulikuwa na vikwazo fulani, vizuizi,
na vigezo vya kuzuia huduma katika uhusiano huu. Ndivyo ilivyo
miongoni mwa "Ukuhani wa Kifalme" wa antitipuy—wote ni
makuhani, wote ni wanachama wa mwili uliotiwa mafuta, na upako
huo unaashiria kwa kila mmoja mamlaka kamili ya kuhubiri na
kufundisha habari njema, kama ilivyoandikwa: "Roho ya Bwana
Mungu iko juu yangu, kwa kuwa amenipaka mafuta ili kuhubiri
habari njema kwa wanyenyekevu, kunifunga majeraha ya
waliovunjika mioyo," n.k. Ingawa maneno haya yaliwahusu hasa
Kichwa cha Kristo, Uumbaji Mpya, Ukuhani wa Kifalme,
yanawahusu pia wanachama wote—hivyo basi, kwa maana ya jumla,
kila mtoto wa Mungu aliyetakaswa ana katika upako wake wa Roho
Mtakatifu, idhini kamili au wito wa kuhubiri Neno—"ili kutangaza
fadhili zake yeye aliyetuita kutoka gizani na kutuingiza katika nuru
yake ya ajabu." I Petro 2:9

Lakini kama ilivyotakiwa kwa makuhani wa kawaida kwamba
wawe huru kutoka kwa madoa fulani na wafikie umri fulani, vivyo
hivyo miongoni mwa wanachama wa Ukuhani wa Kifalme
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Ukuhani kuna wengine ambao hawana sifa za huduma ya umma
ambazo wengine wanao. Kila mmoja kwa unyenyekevu (Rum.
12:3,6) anapaswa kujitahidi kujua kwa ajili yake mwenyewe kipimo
cha vipaji vya Mungu alivyopewa, na hivyo basi, kipimo cha utawala
na uwajibikaji wake. Na vivyo hivyo, wanachama wote wanapaswa
kutambua sifa na mafanikio ya asili na ya kiroho ya wenzao, na
kuhukumu mapenzi ya kimungu kulingana na hayo. Katika mfano wa
kale, umri ulikuwa ni jambo muhimu; lakini kwa makuhani wa
antitipu, hii ingeashiria uzoefu, ukuaji wa tabia; dosari ya macho
yaliyopinda katika mfano wa kale ingeashiria katika ukuhani wa
antitipu ukosefu wa uwazi wa ufahamu na uwazi wa maono kuhusu
mambo ya kiroho, jambo ambalo kwa hakika lingekuwa kizuizi kwa
huduma ya umma katika Kanisa. Vilevile pia kasoro zote mbalimbali
zilizozuia ukuhani wa mfano zingewakilisha ulemavu mbalimbali wa
kimaadili na kimwili au kiakili miongoni mwa Ukuhani wa Kifalme
wa kinyume.

Hata hivyo, kama vile makuhani wenye ulemavu katika mfano
walivyotumia haki zote za wengine kuhusiana na riziki yao, kula
mikate ya uwakishaji, dhabihu, n.k., ivyo pia kwetu katika mfano
halisi—ule ulemavu unaoweza kumzuia mwanachama wa mwili wa
Kristo kuwa mtumishi wa umma wa Kanisa na wa Kweli hauhitaji
kuzuia ukuaji wake wa kiroho na kutambuliwa kwake, kwa kuwa ana
haki kamili pamoja na wengine wote kwenye meza ya kiroho ya
Bwana na kwenye kiti cha enzi cha neema. Kama hakuna aliyeweza
kutekeleza ofisi ya Kuhani Mkuu isipokuwa awe asiye na dosari
kimwili na mwenye umri mkamilifu, vivyo hivyo wale
watakaohudumu kama watumishi wa Kweli katika "neno na
mafundisho" hawapaswi kuwa wanaoanza, bali wanachama wa
mwili, ambao ukomavu wao katika tabia na maarifa na matunda ya
Roho ungewastahilisha kwa huduma kama hiyo. Watu wa namna
hiyo walipaswa kutambuliwa kama wazee—si lazima wazee kwa
umri wa maisha ya kawaida, bali wazee, au waseja, au walioiva kwa
upande wa Ukweli, na uwezo wa kuwashauri na kuwaonya ndugu
kulingana na Neno la Bwana.

Kwa ufahamu huu wa maana ya neno 'wazee', tunatambua
busara ya Maandiko Matakatifu yanapotangaza kwamba wote
waliopewa cheo cha ' ' wanahudumu kama mitume, manabii,
wainjilisti, wachungaji, au walimu, na wanapohudhuria mikutano ya
kanisa (' '), wanawajibika kuendeleza (" ') huduma za kiroho (" ')
za uinjilisti (' ') za
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Ukweli unaelezewa ipasavyo kwa neno "Mzee"; hata kama
vinginevyo wanafanya huduma ya mtume au nabii au mhubiri au
mchungaji au mwalimu. Ili kujaza mojawapo ya nafasi hizi za
huduma ipasavyo, mtu lazima atambuliwe kama Mzee katika Kanisa.
Hivyo mitume walitangaza kwamba wao walikuwa wazee (I Petro
5:1; 2 Yohana I); na wanaporejelea watumishi (watumwa) wa Kanisa
na uteuzi wao, wanatajwa katika toleo letu la kawaida la Biblia kwa
majina matatu:

Wamaskani, Wazee, Wachungaji

Hata hivyo, istilahi hizi tatu zinapotosha kutokana na matumizi
yake yasiyo sahihi katika makanisa ya madhehebu mbalimbali; kwa
hiyo, ni muhimu tueleze kwamba neno askofu lina maana tu ya
msimamizi; na kwamba kila Mzee aliyeteuliwa alitambuliwa kama
msimamizi wa kazi kubwa au ndogo. Hivyo, kwa mfano, katika tukio
moja Mtume alikutana na wazee wa Kanisa huko Efeso, na alipowapa
maonyo yake ya mwisho akasema: "Wekeni macho nafsi zenu na
kundi lote ambalo Roho Mtakatifu amewaweka kuwa wasimamizi
wake." Matendo 20:28

Hata hivyo, chini ya malezi ya Bwana baadhi ya wazee hawa
walipewa wigo mpana zaidi wa ushawishi au usimamizi katika
Kanisa na kwa hivyo, wangeweza kuitwa kwa usahihi wasimamizi
wakuu. Wote hao walikuwa mitume—Mtume Paulo akiwa na wigo
mpana zaidi wa usimamizi, hasa miongoni mwa Makanisa
yaliyoanzishwa katika nchi za Wapagani—katika Asia Ndogo na
Ulaya ya Kusini. Lakini cheo hiki cha msimamizi mkuu hakikuwa
cha mitume pekee: Bwana katika utunzaji wake aliwainua wengine
kutumikia Kanisa kwa namna hii
—"si kwa tamaa ya mali, bali kwa moyo wa hiari"—kwa nia ya
kumtumikia Bwana na ndugu. Hasa, Timotheo alijihusisha na
huduma hii chini ya uongozi wa Mtume Paulo na kwa sehemu kama
mwakilishi wake, na alipendekezwa kwa makutaniko mbalimbali au
eklesia za watu wa Bwana. Bwana alikuwa, na bado ni, mwenye
uwezo kamili kuendelea kutuma wasimamizi kama anavyochagua ili
kushauri na kuonya kundi lake. Na watu wa Bwana wanapaswa kuwa
na uwezo kamili
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ili kuhukumu thamani ya ushauri unaotolewa na wasimamizi kama
hao. Inapaswa kuthibitishwa na maisha ya kiungu, mwenendo wa
unyenyekevu na roho ya kujitolea; kwa kutokuwepo kwa hila zote za
kutafuta heshima na faida chafu, pamoja na mafundisho ambayo
yatasimama mbele ya uchunguzi wa kusoma Biblia kwa makini—
kuchunguza Maandiko kila siku ili kuona kama mawasilisho yao
yanalingana kikamilifu na maandishi na roho ya Neno. Hili, kama
tulivyoona, lilifanywa kwa mafundisho ya  mitume—na
walipowaalika ndugu kufanya vivyo hivyo

—wakisifu hasa wale waliokuwa waangalifu namna hiyo bila kuwa
na ubishi au ukosoaji kupita kiasi. Matendo 17:11

Hata hivyo, kadiri tunavyoweza kuhukumu kutokana na historia
ya Kanisa, roho ya ushindani na upendo wa heshima ilichukua haraka
nafasi ya roho ya unyenyekevu na kujitolea, huku urahisi wa kuamini
na upendelezi vikichukua nafasi ya uchunguzi wa Maandiko kwa
urahisi; na kwa matokeo hayo wasimamizi hatimaye waligeuka kuwa
waamri—hatimaye wakadai usawa na mitume, n.k.—hadi hatimaye
miongoni mwao ikazuka ushindani, na baadhi yao wakajulikana na
kutambulika kwa cheo cha mkuu au maaskofu wakuu. Kwa upande
wao, ushindani miongoni mwa maaskofu hawa wakuu ulisababisha
kumuinua mmoja wao hadi cheo cha papa. Na roho ile ile imekuwepo
tangu wakati huo kwa kiwango kikubwa au kidogo, si tu katika
Upapisti, bali pia miongoni mwa wale ambao wamedanganywa na
kupotoshwa na mfano wake, wakiondolewa mbali na urahisi wa
mpangilio wa awali. Kwa hivyo, tunagundua leo kwamba mpangilio
kama ule uliokuwepo katika Kanisa la awali—yaani, bila jina la
kimaskani na bila utukufu, heshima na mamlaka kwa upande wa
wachache juu ya wengi, na bila mgawanyiko kati ya watakatifu na
waumini—hupewa hadhi ya kutokuwa mpangilio kabisa. Hata hivyo,
tunafurahi  kuchukua nafasi yetu miongoni mwa hawa
waliodharauliwa, kuiga kwa ukaribu mfano wa Kanisa la awali na
kufurahia kwa kadiri hiyo uhuru na baraka zinazofanana.

Kama vile wazee wa Kanisa wote walivyo wasimamizi,
watunzaji, na walinzi wa maslahi ya Sayuni, wengine kwa njia ya
mtaa na wengine kwa njia pana na ya jumla, ndivyo pia kila mmoja,
kulingana na kipaji na uwezo wake, anavyoweza kuwatumikia
kondoo, mmoja kama mhubiri,
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ambaye sifa zake zilimfaa na ambaye hali zake zilimruhusu
kuzunguka akihubiri ukweli kwa wanaoanza—akitafuta wale wenye
sikio la kusikia habari njema, n.k.; mwingine akihudumia kundi kama
mchungaji, kwa sababu ya sifa maalum za kijamii, zilizomwezesha
kutunza maslahi ya watu wa Bwana kibinafsi, mmoja mmoja—
kuwatembelea nyumbani kwao, kuwatia moyo, kuwatia nguvu,
kuwashikamanisha pamoja na kuwatetea dhidi ya mbwa mwitu
waliovaa kondoo ambao wangewaluma na kuwala. "Manabii" pia
walikuwa na sifa zao maalum za huduma.

Neno "mtabiri" kwa kawaida halitumiki leo kwa maana pana
lilivyotumika zamani, bali linaeleweka kumaanisha mwonaji, au
mtabiri. Hata hivyo, neno mtabiri, kwa maana halisi, linamaanisha
mzungumzaji wa umma—mzungumzaji hodari. Mwonaji wa maono
au mpokeaji wa mafunuo pia anaweza kuwa mtabiri, kwa maana ya
mtangazaji wa yale mafunuo; lakini dhana hizi mbili ni tofauti kabisa.
Katika suala la Musa na Haruni, Musa alikuwa mkubwa zaidi, akiwa
ndiye mwakilishi wa kimungu, na Bwana akamwambia—"Tazama,
nikutengenezee kuwa mungu (mwenye nguvu au bora) kwa Farao: na
Haruni ndugu yako atakuwa nabii wako"—msemaji, msemaji rasmi.
(Kumb. la Torati 7:1) Tayari tumeona kwamba baadhi ya mitume
walikuwa waonaji kwa maana kwamba walipewa maarifa ya mambo
yajayo; sasa tunabainisha kwamba karibu wote walikuwa pia
manabii, yaani wazungumzaji wa umma—hasa Petro na Paulo.
Lakini kulikuwa na wazungumzaji wengine wengi wa umma, au
manabii. Barnaba, kwa mfano, alikuwa mmoja; na imeandikwa
"Yuda na Sila, ambao nao walikuwa manabii [wazungumzaji wa
umma], waliwahimiza ndugu kwa maneno mengi." Matendo 15:32

Hakuna dokezo katika Maandiko kwamba mtu yeyote asiyefaa
kwa kazi inayopaswa kufanywa anapaswa kuchukuliwa kuwa
ameteuliwa na Bwana kwa nafasi ambayo hana uwezo maalum; bali
ni kama wajibu kwamba katika mwili wa Kristo kila mwili unapaswa
kuwahudumia wengine kulingana na vipaji vyake—kulingana na
uwezo wake—na kwamba kila mmoja anapaswa kuwa mnyenyekevu
wa kutosha, mnyenyekevu wa kutosha, "asifikiri juu yake mwenyewe



[F247 ]

asifikirie juu kuliko inavyostahili, bali afikiri kwa unyenyekevu,"
kulingana na thamani halisi ya vipaji ambavyo Bwana amemjalia.
Wala Kanisa halipaswi kuwatambua wale miongoni mwao
wanaotamani kuwa wakubwa kwa sababu hiyo. Kinyume chake,
wanapaswa kuutambua unyenyekevu kama mojawapo ya sifa
muhimu za uzee au ya utumishi katika idara yoyote. Basi, kama
ndugu wawili wanaonekana kuwa na kipaji sawa, lakini mmoja ni
mwenye tamaa ya cheo na mbwembwe na mwengine ni
mnyenyekevu na mnyamavu, Roho wa Bwana, ambaye ni roho ya
hekima na akili timamu, angefundisha watu wa Bwana kumthamini
yule ndugu mnyenyekevu kama yule ambaye Bwana angempendelea
hasa na kutaka wamweke katika nafasi ya juu zaidi katika huduma.

Haishangazi sana kwamba "mbuzi" na kondoo wanaofanana na
mbuzi katika kundi la Bwana wanatamani uongozi, kuliko kwamba
kondoo wa kweli wanaotambua sauti ya Bwana, wanaojua Roho
wake na wanaotafuta kutenda mapenzi yake, kwa utiifu waruhusu
mbuzi hao au kondoo wanaofanana na mbuzi kuchukua uongozi
miongoni mwao. Ni vyema tufuate amani na watu wote; lakini
tunapopuuza Neno na Roho ya Bwana kwa ajili ya amani, bila shaka
itasababisha madhara kwa kiwango kikubwa au kidogo. Ni vyema
kwamba wote wawe na asili ya utiifu, kama kondoo; lakini pia ni
muhimu kwamba kondoo wawe na fabia, la sivyo hawawezi kuwa
washindi; na ikiwa wana tabia wanapaswa kukumbuka maneno ya
Mchungaji Mkuu, "Kondoo wangu husikia sauti yangu [huitii]...na
hunifuata," "mgeni hawamfuati...kwa kuwa hawafahamu sauti ya
wageni." (Yohana 10:5,27) Ni wajibu, kwa hiyo, wa kila kondoo
kuzingatia kwa makini ujumbe na mwenendo wa kila ndugu kabla ya
kusaidia kumweka mbele kama msimamizi, iwe wa eneo au wa
jumla. Kwanza kabisa wanapaswa kushawishika kwamba ana sifa
halisi za mzee katika Kanisa—kwamba ametimka katika mafundisho
ya msingi ya Injili—mpatanisho, ukombozi kupitia damu ya thamani
ya Kristo, na kujitolea kikamilifu kwake, kwa ujumbe wake, kwa
ndugu zake, na kwa huduma yake. Wanapaswa kuwa na upendo na
huruma kwa kondoo dhaifu zaidi na kwa kondoo wote wenye
ulemavu wa akili na maadili; lakini wao



[F248 |

itakuwa ni ukiukaji wa mpangilio wa kimungu kuchagua watu hao
kuwa viongozi au wazee wao. Hawapaswi kuwa na huruma kwa
mbuzi, wala kwa mbwa mwitu waliojifunika kwa manyoya ya
kondoo wanaojitahidi kupata nafasi na mamlaka katika Kanisa.

Inapaswa kutambuliwa kwamba Kanisa liko katika hali bora zaidi
bila mtumishi yeyote wa umma kuliko kuwa na kiongozi "mbuzi"
mwenye ulimi wa dhahabu, ambaye kwa hakika hangeelekeza mioyo
yao katika upendo wa Mungu, bali kwa njia za udanganyifu katika
njia potofu. Bwana wetu aliitahadharisha Kanisa kuhusu watu wa
aina hii; Mitume aliwaelezea, akisema, "Watu watatoka miongoni
mwenu wenyewe wakiongea mambo yaliyopinduliwa [mafundisho
potofu, ya kupotosha], ili kuwavuta wanafunzi wawaandamane nao
[ili kuwavutia wafuasi kwa ujanja wawaandamane nao]." Mtume
anasema kwamba wengi watafuata njia zao hatari, na kwa ajili yao
Ukweli utashutumiwa. Matendo 20:30; 2 Petro 2:2

Hivyo tunavyoona leo. Wengi wanahubiri wao wenyewe badala
ya kuhubiri Injili, habari njema za Ufalme; wanawavuta wanafunzi
kuwafuata wao na madhehebu yao, badala ya kuwavuta na kuwaleta
pamoja kwa Bwana pekee, kama viungo vya mwili wake. Wanatafuta
kuwa vichwa vya makanisa, badala ya viungo vyote vya mwili
kumtazama Bwana moja kwa moja kama Kichwa. Tunapaswa
kuwatenga wote wa namna hiyo—watu wa kweli hawapaswi kuwapa
moyo wowote katika njia yao potofu. Mtume Paulo anawaelezea
hawa kama wenye sura ya utauwa lakini bila nguvu yake. (2 Tim.
3:5) Wanashikilia sana masuala ya siku, maumbo, sherehe, mamlaka
za kidini, n.k., na wanaheshimika sana miongoni mwa wanadamu,
lakini ni chukizo machoni pa Bwana, asema Mtume. Kondoo wa
kweli hawapaswi tu kuwa waangalifu kutambua sauti ya Mchungaji
wa kweli na kumfuata, bali pia wanapaswa kukumbuka kutowafuata,
wasiwaunge mkono, wasiwahimize wale wanaotafuta maslahi yao
binafsi. Kila mtu anayeheshimiwa kuwa mwaminifu katika Kanisa
kama Mzee, anapaswa kufahamika vya kutosha mapema ili
kuhalalisha vaminifu huo; hivyo basi, Mtume anasema, "si mgeni
katika imani." Mgeni katika imani anaweza kuiletea Kanisa madhara
na anaweza pia kujidhuru yeye mwenyewe, kwa kujivunia, na hivyo
akapotoshwa kutoka kwa Bwana
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na roho inayofaa na njia nyembamba kuelekea Ufalme.

Mtume Paulo* anatoa ushauri ulio wazi kabisa kuhusu ni nani
anayepaswa kutambuliwa ipasavyo na Kanisa kama wazee
—akielezea kwa undani jinsi inavyopaswa kuwa tabia yao, n.k.
Katika barua yake kwa Timotheo kuhusu mada hii (I Tim. 3:1-7)
anarudia yale yale kwa lugha tofauti kidogo. Akimwambia Tito,
ambaye waziwazi alikuwa msimamizi mkuu mwingine (7it. 1:5-11),
anaelezea majukumu yao kwa Kanisa. Mtume Petro anasema kuhusu
mada hii, "Wazee walio miongoni mwenu nawahimiza, mimi ambaye
pia ni mzee,...Lisha kundi la Mungu lililo miongoni mwenu, mkiwa
wasimamizi wake...si kwa tamaa ya pesa, bali kwa moyo wa hiari;
wala si kama watawala juu ya urithi wa Mungu, bali mkiwa mfano
kwa kundi." 1 Petro 5:1-3

Wanapaswa kuwa watu wakarimu, watu wenye maisha safi, wasio
na wake zaidi ya mmoja; na ikiwa wana watoto inapaswa kuonekana
ni kwa kiwango gani mzazi amekuwa na ushawishi mwafaka katika
familia yake mwenyewe—kwa maana inapaswa kuhukumiwa kwa
busara kwamba ikiwa amepuuza wajibu wake kwa watoto wake,
yawezekana atakuwa asiye na busara au atapuuzia katika ushauri
wake na huduma zake kwa ujumla miongoni mwa watoto wa Bwana
katika Eklesia, Kanisa. Asiwe mtu mwenye ulimi mbili au
mdanganyifu, asiwe mchokozi au mtu mwenye mizozo. Anapaswa
kuwa na sifa njema miongoni mwa wale walio nje ya Kanisa: si
kwamba ulimwengu utawapenda au kuwathamini watakatifu
ipasavyo, bali kwamba ulimwengu, angalau, usiweze kuashiria
chochote kinachodunisha tabia zao kwa upande wa uaminifu,
uadilifu, maadili, na ukweli. Hakuna kikomo kilichowekwa kuhusu
idadi ya wazee katika Kanisa au Ecclesia.

Mbali na masharti yaliyoelezwa hapo juu, inahitajika kwamba
Mzee wa Kanisa awe "sahihi kufundisha"; yaani, lazima awe na
uwezo kama mwalimu, mfafanuzi, na mtafsiri wa mpango wa
kimungu, na hivyo aweze kusaidia kundi la Bwana kwa neno na kwa
mafundisho. Sio lazima kwa uzee wa kanisa kwamba kipaji

* 1 Tim. 3:2; 5:17; 1 Wathes. 5:12; Yak. 5:14
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au sifa za "nabil" au mzungumzaji wa umma ziwe zipo; kunaweza
kupatikana wachache katika Kanisa moja wenye uwezo wa
kufundisha na sifa za kiroho na nyingine za Mzee, na bado huenda
hakuna hata mmoja mwenye sifa za mzungumzaji wa umma au
mhubiri wa mpango wa kimungu. Bwana anapaswa kuaminika kuwa
atasimamisha  watumishi  wanaohitajika, na kama hakuna
anayepatikana, basi hitaji linaweza kutilia shaka. Hapa tunaweza
kusema kwamba baadhi ya Makanisa yenye mafanikio =zaidi,
mikusanyiko au makutaniko, ni yale ambayo hayana kipaji kikubwa
cha hotuba za umma, na ambayo, kwa hivyo, masomo ya Biblia huwa
ni utaratibu badala ya kipekee. Maandiko yanaonyesha wazi kwamba
hili lilikuwa desturi katika Kanisa la awali pia; na kwamba
walipokusanyika pamoja, fursa ilitolewa kwa ajili ya matumizi ya
vipaji mbalimbali vilivyomilikiwa na wanachama mbalimbali wa
mwili—mmoja akiongea, wengine wakisali, wengi, kama si wote,
wakiimba. Uzoefu unaonyesha kwamba makutaniko ya watu wa
Bwana yanayofuata kanuni hii kwa ukaribu zaidi, hupokea baraka
nyingi zaidi na huendeleza tabia imara zaidi. Kile ambacho husikika
tu kwa sikio, hata kama kimezungumzwa vizuri na kuwa kizuri kiasi
gani, hakichomwi moyoni kwa kina kama vile mtu mwenyewe
anapotumia akili zake akihusika nacho, jambo ambalo ni hakika
kutokea katika somo la Biblia linaloendeshwa ipasavyo ambapo wote
wanapaswa kuhimizwa kushiriki.

Wengine wa wazee, labda wasio na kipaji sana cha kufundisha,
wanaweza kufurahia zaidi mikutano ya maombi na shuhuda, ambayo
inapaswa kuwa sehemu muhimu katika mikusanyiko mbalimbali ya
watu wa Bwana. Yeye anayejikuta ana kipaji kizuri cha kuhimiza
anapaswa kutumia kipaji hicho badala ya kukiacha kimezama huku
akijaribu kutumia kipaji ambacho hana kwa kiwango maalum. Mtume
anasema, "yeye aliye mwahimiza na aendelee kuwahimiza," na aitoe
uwezo na huduma yake katika upande huo: "yeye aliye mwalimu
[ambaye ana kipaji cha kufafanua—kwa kufanya Ukweli uwe wazi]
na aelekeze umakini wake katika kufundisha."
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Kama neno askofu au msimamizi lina maana pana, ndivyo pia
neno mchungaji. Hakuna mtu isipokuwa Mzee anayestahili kuwa
mchungaji, au msimamizi, au mchungaji wa kondoo. Mchungaji, au
mchungaji wa kondoo, ni msimamizi wa kondoo; maneno hayo
mawili kimsingi ni sawa. Bwana Yehova ni Mchungaji wetu kwa
maana pana kabisa ya neno hilo (Zab. 23:1), na Mwanawe wa pekee,
Bwana wetu Yesu, ndiye Mchungaji mkuu na Askofu (msimamizi)
wa roho zetu—kwa kundi lote, kila mahali. Wale wasimamizi wakuu
na "Wahiji" wote ni wachungaji au wapasitori—wakitunza maslahi ya
kundi lote; na kila Mzee wa kanisa la eneo husika ni mpasitori,
mchungaji, na msimamizi katika jukumu la eneo lake. Hivyo basi,
itaonekana kwamba wazee katika Kanisa kwanza kabisa wanapaswa
kuwa na sifa za jumla zinazowafaa kwa uzee, na pili, kwamba sifa
zao maalum za asili zinapaswa kuamua ni katika sehemu gani ya
huduma wanaoweza kuhudumia vyema zaidi kazi ya Bwana—baadhi
wakiwa katika uhusiano na kazi ya uinjilisti na wengine katika
uhusiano na kazi ya ulinzi miongoni mwa kondoo ambao tayari
wamewekwa dau, tayari wamejitakasa, tayari wako katika kundi;
baadhi kwa ngazi ya eneo na wengine katika uwanja mpana zaidi.

Tunasoma, "Wazee wanaoongoza vyema nao waheshimiwe mara
mbili, hasa wale wanaotumika katika neno na mafundisho." (I Tim.
5:17,18) Kwa nguvu ya maneno haya kanisa la jina tu limeanzisha
daraja la Wazee Watawala; na limeidai kwa wazee wote cheo cha
utawala au mamlaka, kama si cha udikteta, miongoni mwa ndugu.
Ufafanuzi kama huo wa "kuongoza" unapingana na mafundisho yote
ya Maandiko kuhusu mada hii. Timotheo, akiwa katika wadhifa wa
msimamizi mkuu, au Mzee, aliclekezwa na Mtume, akisema,
"Msimlaani Mzee, bali mwoneni kama ndugu," n.k. "Mtumishi wa
Bwana asigombane, bali awe mpole kwa watu wote." Hakika, hakuna
chochote hapa kitakachoruhusu utawala wa kidikteta, au mwenendo
wa kidikteta—upole, utulivu, uvumilivu, fadhili za kindugu, upendo,
lazima ziwe sifa kuu za wale wanaotambuliwa kama wazee. Lazima
kwa kila maana ya neno wawe mfano kwa kundi. Basi, kama
wangekuwa wa kidikteta,
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mfano kwa kundi la kondoo ungekuwa kwamba wote wanapaswa
kuwa waamrishaji; lakini ikiwa watakuwa wanyenyekevu, wenye
kuvumilia, wavumilivu, wanyororo na wapendao, basi mfano kwa
wote ungekuwa kulingana na hayo. Tafsiri halisi zaidi ya kifungu
kinachozingatiwa inaonyesha kuwa inamaanisha kwamba heshima
inapaswa kuwekwa kwa wazee kadiri wanavyoonyesha uaminifu
katika majukumu ya huduma waliyoikubali. Kwa hiyo, tunaweza
kutafsiri kifungu hiki hivi: Wazee wanaoongoza wahesabiwe kuwa
wanastahili heshima maradufu, hasa wale wanaojinyenyekeza kwa
kazi ngumu katika kuhubiri na kufundisha.

Wadiakani, Wahudumu, Watumishi

Kama neno askofu linavyoashiria msimamizi tu, na kwa hakika
halimaanishi bwana, au mkuu, ingawa hatimaye limeanza kueleweka
vibaya hivyo na watu, ndivyo ilivyo pia kwa neno diwani, ambalo
kihalisi linamaanisha mtumishi, au mhudumu. Mtume anajirejelea
yeye mwenyewe na Timotheo kama "watumishi wa Mungu." (2 Kor.
6:4) Neno lililotafsiriwa hapa kama watumishi linatokana na Kigiriki
diakonos, ambalo linamaanisha watumishi. Mtume anasema tena,
"Uwezo wetu unatoka kwa Mungu, ambaye pia ametufanya kuwa
watumishi wanaostahili wa Agano Jipya." (2 Kor. 3:5,6) Hapa pia
neno la Kigiriki diakonos limetafsiriwa kama watumishi na
linamaanisha watumishi. Kwa hakika, Mtume anatangaza kwamba
yeye mwenyewe na Timotheo walikuwa wadiakoni (watumishi) wa
Mungu na wadiakoni (watumishi) wa Agano Jipya—Agano Jipya.
Basi tunaweza kuona kwamba wazee wote wa kweli katika Kanisa
kwa hivyo ni wadiakoni, au watumishi wa Mungu na wa Kweli na wa
Kanisa—Ia sivyo hawapaswi kutambuliwa kabisa kama wazee.

Hatutaki kutoa dhana kwamba hakukuwa na utofauti katika
Kanisa la awali kuhusiana na huduma. Kinyume chake kabisa. Hoja
tunayoitoa ni kwamba hata mitume na manabii ambao walikuwa
wazee katika Kanisa wote walikuwa makadinali, au watumishi, kama
vile Bwana wetu alivyotangaza: "Mkuu wenu ni mtumishi [diakonos]
wenu." (Mathayo 23:11)
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Hali na uvaminifu wa mtumishi vinapaswa kuashiria kiwango cha
heshima na hadhi kinachopaswa kutolewa kwa yeyote katika
makanisa ya Uumbaji Mpya. Kama vile kulivyokuwa na watumishi
kanisani wasiostahili kutambuliwa kama wazee kwa sababu ya vipaji
vyao, n.k., kwa kuwa hawakuwa na uwezo mkubwa wa kufundisha au
hawakuwa na uzoefu wa kutosha, vivyo hivyo, mbali na uteuzi
wowote wa Kanisa, mitume na manabii (walimu) katika nyakati
mbalimbali walichagua watu fulani kuwa watumishi wao, au
wasaidizi, au wadiakoni; kama, kwa mfano, wakati Paulo na Barnaba
walipokuwa pamoja walikuwa na Yohana Marko kwa muda fulani
kama mtumishi, au msaidizi wao. Vilevile, wakati Paulo na Barnaba
walipogawanyika, Barnaba alimchukua Yohana pamoja naye, ilhali
Paulo na Silas walimchukua Luka pamoja nao kama mtumishi, au
msaidizi. Wasaidizi hawa hawakujiona kuwa sawa na mitume, wala
kuwa sawa katika utumishi kwa wengine wenye vipaji na uzoefu
mkubwa kuliko wao; bali walifurahi kwa heshima ya kuwa wasaidizi
na watumishi chini ya uongozi wa wale ambao walitambua kuwa ni
watumishi waliohitimu na waliokubalika wa Mungu na wa Ukweli.
Hawakuahitaji kuchaguliwa na Kanisa kwa huduma kama hiyo kwa
mitume; kama vile Kanisa lilivyochagua watumishi wake au
wadiwani, ndivyo na mitume walivyochagua wao wenyewe. Wala
haikuwa suala la kulazimishwa, bali la hiari. Tunaweza kudhani
kwamba Yohana na Luka waliona kuwa wangeweza kumtumikia
Bwana vyema zaidi kwa njia hii kuliko labda kwa njia nyingine
yoyote iliyokuwa wazi kwao, na kwa hivyo ilikuwa kwa hiari yao
wenyewe na bila kizuizi chochote kwamba walikubali, kama vile
ambavyo wangeweza kukataa huduma hiyo kwa haki sawa, kama
wangedhani kuwa wangeweza kutumia vipaji vyao kwa uaminifu
zaidi kwa njia nyingine.

Hata hivyo, neno hili diwani linatumika katika Agano Jipya kwa
darasa la ndugu waliokuwa wa manufaa kama watumishi wa mwili
wa Kristo na kuenziwa ipasavyo, lakini wasiofaa sana kama wengine
kwa nafasi ya wazee. Hata hivyo, uteuzi wao wowote kwa huduma
maalum katika Kanisa ulidokeza tabia njema, uaminifu kwa Ukweli
na shauku kwa huduma ya Bwana na kundi lake. Hivyo katika Kanisa
la awali, wakati
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ugawaji wa chakula, nk., kwa maskini wa kundi ulipopangwa,
mitume kwanza walichukua jukumu hilo wenyewe; lakini baadaye,
malalamiko yalipoibuka na kudaiwa kuwa wengine walipuuzwa,
mitume waliwapa jukumu hilo waumini, Kanisa, wakisema
—Chagueni kutoka kwenu wanaume wanaofaa kwa huduma hii, nasi
tutatoa muda wetu, maarifa na vipaji vyetu kwa huduma ya Neno.
Matendo 6:2-5

Itakumbukwa kwamba watumishi saba, au wadiakoni,
walichaguliwa, na kwamba miongoni mwa hawa saba alikuwepo
Stefano, ambaye baadaye akawa mshuhuda wa kwanza—akiwa na
heshima ya kuwa wa kwanza kutembea katika nyayo za Bwana hata
kufa. Ukweli kwamba Stefano alichaguliwa na Kanisa kuwa diakoni
kwa namna yoyote ile hakumzuia kuhubiri Neno kwa kila njia
alipopata fursa. Hivyo tunaona uhuru kamili uliokuwepo katika
Kanisa la awali. Kundi zima, likitambua vipaji vya mwanachama
yeyote wa mwili, linaweza kumuomba atumikie; lakini ombi lao na
kukubali kwake hakukuwa utumwa kwa namna yoyote—hakukuzuia
kwa namna yoyote kutumia vipaji vyake kwa njia nyingine yoyote
aliyopata fursa. Stephano, diwani, mwaminifu katika kuhudumia
meza, kushughulikia masuala ya kifedha ya kutaniko, nk.,
alibarikiwa na Bwana na akapewa fursa za kutumia shauku na vipaji
vyake kwa njia ya hadhara zaidi katika kuhubiri Injili—kazi yake
ikionyesha kwamba Bwana alimtambua kama Mzee katika Kanisa
kabla ya ndugu kutambua uwezo wake. Bila shaka, kama angeishi
muda mrefu zaidi, ndugu zake nao kwa wakati wangetambua sifa
zake kama Mzee na mfasiri wa Ukweli na wangemtambua hivyo.

Hata hivyo, hoja tunayotaka kusisitiza ni uhuru kamili wa kila
mtu binafsi kutumia vipaji vyake kadri awezavyo, kama mhubiri, iwe
kwa uteuzi wa moja kwa moja wa Eklesia ya Uumbaji Mpya au la.
(Hata hivyo, Stefano asingekuwa na uwezo wa kufundisha katika
Kanisa, isipokuwa
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aliyeteuliwa na Kanisa kwa huduma hiyo.) Uhuru huu kamili wa
dhamiri na vipaji vya mtu binafsi, na kutokuwepo kwa utumwa au
mamlaka yoyote ya kuzuia, ni mojawapo ya sifa bainifu za Kanisa la
awali ambazo ni vyema tufuate kwa roho na kwa matendo. Kama vile
Kanisa linavyohitaji wazee waliohitimu na wenye uwezo wa
kufundisha, na wamisionari wa kuhubiri, ndivyo linavyohitaji pia
wadiakoni ili kulihudumia katika nyadhifa nyingine, kama vile
wapokeaji wageni, wahasibu, au kadhalika. Hawa ni watumishi wa
Mungu na wa Kanisa, na wanaheshimiwa ipasavyo; wazee ni
watumishi, ingawa huduma yao inatambuliwa kuwa ya kiwango cha
juu zaidi—Xkazi katika neno na mafundisho.

Walimu Kanisani

Kama tuonavyo sasa hivi, "ustadi wa kufundisha" ni sifa muhimu
kwa wadhifa au huduma ya wazee katika Kanisa. Tunaweza kutoa
nukuu nyingi zaidi kutoka kwa Maandiko kuonyesha kwamba Mt.
Paulo alijihesabu si tu kama mtume na kama mzee au mtumishi, bali
pia kama mwalimu, "si kwa maneno ambayo hekima ya kibinadamu
hufundisha, bali kama Roho Mtakatifu hufundisha." (I Kor. 2:13)
Hakuwa mwalimu wa lugha wala hisabati wala astronomia wala
sayansi yoyote, isipokuwa ile sayansi kuu moja ambayo Injili ya
Bwana, au habari njema, inarejelea. Hii ndiyo maana ya maneno ya
Mtume yaliyotajwa hivi punde; na ni vyema kwamba watu wote wa
Bwana waiweke hili akilini kwa dhati. Sio tu wale wanaofundisha na
kuhubiri, bali pia wale wanaosikiliza, wanapaswa kuhakikisha
kwamba si hekima ya mwanadamu inayoitangazwa, bali hekima ya
kimungu. Hivyo Mwinjilisti anamsihi Timotheo, "Hubiri Neno." (2
Tim. 4:2) "Amrisha na kufundisha mambo haya." (I Tim. 4:11)
"Mambo haya fundisha na kusihi." (I Tim. 6:2) Akienda mbali zaidi,
Mtume anaonyesha kwamba Kanisa lote pamoja na wazee
wanapaswa kuhakikisha kwamba wafundishaji wa mafundisho ya
uongo, na wafundishaji wa falsafa na "sayansi inayoitwa uongo,"
hawatambuliwi kama walimu wa Kanisa. Ushauri wa Mtume ni, "Mtu
yeyote akifundisha kinyume," n k., jitengue—usiunge mkono
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kwa yale ambayo ni Injili nyingine tofauti na ile mliyopokea, ambayo
ilikabidhiwa kwenu na wale waliowahubiria Injili, kwa Roho
Mtakatifu aliyetumwa kutoka mbinguni. I Tim. 6:3-5; Gal. 1:8

Hata hivyo, kuna wengine ambao wana uwezo wa kufundisha,
wanaoweza kuwafafanulia wengine mpango wa kimungu kwa njia ya
faragha, ambao hawana kipaji cha hotuba za umma, kuzungumza
hadharani, "utabiri." Wale wanaoweza kusema neno kwa siri kwa ajili
ya Bwana na kwa ajili ya kazi yake hawapaswi kukatishwa tamaa;
bali, kinyume chake, wanapaswa kuhimizwa kutumia kila fursa yao
kumhudumia wale wenye masikio ya kusikia, na kuonyesha sifa za
Bwana na Mfalme wetu. Tena, tunapaswa kutofautisha kati ya
"kufundisha na kuhubiri." (Matendo 15:35) Kuhubiri ni kutoa
mahubiri hadharani; kufundisha kwa ujumla kunaweza kufanywa
vizuri zaidi kwa njia ya faragha—Xkatika darasa la Biblia au katika
mazungumzo ya faragha—na wahubiri wenye uwezo mkubwa,
wazungumzaji wa umma au "manabii" wamegundua mara kwa mara
kwamba kazi yao ya hadhara hufaulu zaidi inapoongezewa kwa
ufanisi na mahubiri yasiyo ya umma sana, kwa ufafanuzi wa faragha
wa mambo ya kina ya Mungu, kwa kundi dogo.

Karama ya mhubiri, uwezo wa kuchochea mioyo na akili za watu
kuchunguza Ukweli, ni karama maalum ambayo si wote wanao leo
kama ilivyokuwa katika Kanisa la mwanzo. Zaidi ya hayo,
mabadiliko ya hali yamebadilisha kwa kiasi fulani asili ya kazi hii,
kiasi kwamba leo tunagundua kuwa kutokana na elimu ya jumla
miongoni mwa watu, kazi ya uinjilisti inaweza kufanywa kwa kiasi
kikubwa kupitia maandishi yaliyochapishwa. Wengi wanajihusisha na
kazi hii sasa hivi—wakisambaza vipeperushi na kuuza mfululizo wa
MASOMO YA MAANDIKO. Ukweli kwamba wamisionari hawa
wanafanya kazi kwa mbinu zinazofaa kwa zama zetu badala ya mbinu
zilizofaa kwa zamani, si hoja dhidi ya kazi hii zaidi ya ukweli
kwamba wasafiri kwa mvuke na nguvu ya umeme badala ya kwa
miguu au kwa ngamia. Uinjilisti hufanywa kupitia uwasilishaji wa
Ukweli—mpango wa kimungu wa
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enzi—Neno la Mungu—"habari njema ya furaha kuu." Kwa hukumu
yetu, hakuna kazi nyingine ya Kkiinjilisti leo inayopata matokeo
makubwa kama hii. Na kuna wengi wenye Kkipaji, na sifa
zinazohitajika, wa kujihusisha na huduma hii, ambao hawako tayari
kujihusisha na idara nyingine za kazi—wavunaji wengi ambao bado
hawajaingia shambani, na ambao kwa niaba yao tunaendelea kuomba
kwamba Bwana wa mavuno awatume—awape neema ya kuona haki
zao na fursa za kujihusisha na huduma hii ya uinjilisti.

Wakati Filipo, mhubiri, alipokuwa amefanya alichoweza kwa ajili
ya watu wa Samaria, Petro na Yohana waliwatumwa kwao. (Matendo
8:14) Ndivyo ilivyo kwa wahubiri wetu wasambazaji wa machapisho,
baada ya kuchochea akili safi za wasikilizaji wao, wanawafahamisha
Masomo ya Maandiko kama walimu ambao wanaweza kuwasikia na
ambao wanaweza kujadiliana zaidi nao kuhusu njia ya Bwana. Kama
Petro na Paulo na Yakobo na Yohana, kama wajumbe na wawakilishi
wa Bwana, walivyoandika barua kwa nyumba ya imani, na hivyo
wakalisha na kushauri na kuhimiza kundi lake, ndivyo sasa
machapisho ya kweli yanawatembelea marafiki, kibinafsi na kwa
pamoja, mara kwa mara—yakitafuta kuthibitisha imani yao na
kuunda na kuimarisha tabia zao kulingana na mwelekeo uliowekwa
na Bwana na mitume wake.

Wengi Wanapaswa Kuwa na Uwezo wa
Kufundisha

Mtume aliandika kwa wengine, "Kwa maana wakati [mliomo
katika Ukweli] mlikuwa mnapaswa kuwa walimu, lakini [kwa sababu
ya ukosefu wa shauku kwa Bwana na roho ya ulimwengu] mnahitaji
mtu awafundishe tena misingi ya kwanza ya maneno ya Mungu."
(Ebr. 5:12) Hii inaashiria kwamba kwa ujumla, angalau, Kanisa lote,
upadre wote, wanachama wa Uumbaji Mpya, wanapaswa kuwa na
ustadi katika Neno la Baba yao kiasi kwamba watakuwa "wako tayari
daima kumjibu yeyote anaye
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wawaeleze sababu ya tumaini lililo ndani yao, kwa upole na
heshima." (I Petro 3:15) Hivyo tunaona tena kwamba kufundisha,
kulingana na Maandiko, hakukomo kwa darasa la makasisi; kwamba
kila mwanachama wa Uumbaji Mpya ni mwanachama wa Ukuhani
wa Kifalme "aliye pakwa mafuta kuhubiri," na hivyo ana mamlaka
kamili ya kutangaza habari njema kwa wale wenye masikio ya
kusikia—kila mmoja kulingana na uwezo wake wa kuwasilisha kwa
uaminifu na uwazi. Lakini hapa kuna kauli ya kipekee kutoka kwa
Mtume mwingine:

"Msiwe walimu wengi, ndugu zangu"
—Yakobo 3:1—

Hii inamaanisha nini? Mtume anajibu, akisema: "Jikeni kwamba
mtapokea hukumu ya kali zaidi"—kujua kwamba vishawishi na
majukumu vyote huongezeka kadiri mtu anavyopiga hatua za juu
katika mwili wa Kristo. Mtume haahimizi kwamba hakuna
anayepaswa kuwa mwalimu, bali anataka kila mmoja anayeamini ana
kipaji fulani cha kufundisha akumbuke kwamba ni jukumu kubwa
kuchukua, kwa kiwango chochote, kuwa msemaji wa Mungu—ili
kuhakikisha kwamba hakuna neno linalotamkwa ambalo lingeelezea
vibaya tabia na mpango wa kimungu, na hivyo kumdhihaki Mungu na
pia kuwadhuru wale wanaoweza kusikiliza.

Ingekuwa jambo jema sana kwa Kanisa kama wote wangeitambua
na kuitii shauri hili, hekima hii iliyotoka juu. Huenda kufundishwa
kungekuwa kidogo zaidi kuliko inavyofanyika sasa; lakini matokeo
yake kwa walimu na wanafunzi wote yangezidi kuwa si tu heshima
kubwa kwa Bwana na Kweli, Neno lake, bali pia uhuru mkubwa zaidi
dhidi ya makosa yanayochanganya. Kuhusiana na hili, maneno ya
Bwana wetu yanaashiria kwamba wengine watakaopata sehemu
katika Ufalme ambao mafundisho yao hayakuwa sawasawa
kikamilifu na mpango wa kimungu; lakini matokeo yake yatakuwa ni
cheo cha chini katika Ufalme kuliko kama kungetolewa makini zaidi
ili mafundisho yawe si mengine bali ujumbe wa kimungu. Maneno
yake ni, "Basi yeye yeyote avunja mojawapo ya amri hizi ndogo, na
kuwafundisha watu vivyo hivyo, ataitwa mdogo katika Ufalme wa
Mungu." Mathayo 5:19
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"Hamnahitaji Mtu Yeyote Awafundishe

"Upako mlioupokea kutoka kwake unabaki ndani yenu, wala hamhitiaji mtu
yeyote kuwafundisha; bali kama vile upako huo unavyowafundisha mambo yote, na
ni kweli, wala si uongo, na kama ulivyowafundisha, ndivyo mtakavyoendelea kuwa
ndani yake."

"Ninyi mna mafuta kutoka kwa Mtakatifu, na mnajua mambo yote." I Yohana
2:27,20

Kwa kuzingatia maandiko mengi yanayohimiza Kanisa kujifunza,
kukua katika neema na maarifa, kujenga kila mmoja katika imani
takatifu kabisa, na kutarajia kwamba Bwana atainua mitume,
manabii, wainjilisti, walimu, n.k., kauli hii ya Mtume Yakobo
inaonekana ya ajabu sana hadi itakapofahamika ipasavyo. Imekuwa
jiwe la kikwazo kwa wengi, ingawa tunaweza kuwa na uhakika
kwamba Bwana hakuwaruhusu wale ambao mioyo yao ilikuwa katika
msimamo unaofaa kumhusu kuathiriwa na hilo. Mtindo mkuu wa
Maandiko unaopingana na hili—mstari baada ya mstari na
mafundisho baada ya mafundisho—pamoja na uzoefu wa maisha,
vinatosha kabisa kumshawishi kila mtu mwenye moyo wa
unyenyekevu kwamba kuna kitu kibaya kabisa katika tafsiri ya
kifungu hiki au katika mawazo yanayotolewa kwa ujumla kutoka
kwake. Wale wanaojeruhiwa kwa kawaida ni watu wenye kujiona
sana, ambao kiburi chao huwapelekea kupendelea kwamba Bwana
awatendee kando na mbali na wote waliosalia wa Uumbaji Mpya.
Hata hivyo, hili linapingana kabisa na mafundisho ya jumla ya
Maandiko kwamba mwili ni mmoja, na una viungo vingi
vilivyounganishwa katika ule mmoja; na kwamba lishe inayotolewa
huwasilishwa kwa kila kiungo cha mwili kwa ajili ya lishe na
kuimarishwa kwake kupitia au kwa ushirikiano na viungo vingine.
Hivyo Bwana alikusudia kuwafanya watu wake wategemeeane, ili
kutokuwepo na mgawanyiko katika mwili; na ni kwa lengo hili ndipo
ametuhimiza kupitia Mtume tusipuuze kukusanyika pamoja, bali
tukumbuke kwamba anafurahi hasa kukutana na Eklesia, mwili, kila
mahali, hata kama ni idadi ndogo kama "wawili au watatu
waliokusanyika pamoja" kwa jina lake.

Tukichunguza maandishi haya tunaona kwamba Mtume anapinga
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kosa lililokuwa limeenea katika siku zake—kosa kubwa ambalo, kwa
jina la Ukweli, kwa jina la Ukristo, kwa jina la utume kwa Bwana,
lilikuwa kwa hakika linatengua ufunuo wote. Aliitangaza mfumo huu
wenye makosa kuwa si sehemu ya Kanisa la kweli wala mafundisho
yake, bali, kinyume chake, ni antikristo, au kinapingana na Kristo
huku kikidai jina lake; hivyo basi kikijifanya kuwa kitu kingine.
Anasema juu yao kwamba "walitoka kwetu kwa sababu hawakuwa
wa kwetu [ama hawakuwahi kuwa Wakristo wa kweli au walikuwa
wameacha kuwa hivyo]; maana kama wangekuwa wa kwetu,
wangekuwa wamesalia nasi." Anaonyesha kosa lao; yaani kwamba
unabii wa Masihi ulikuwa wa kiwakilishi, na haukupaswa kutimizwa
kamwe kupitia kwa wanadamu, na akatangaza hili kuwa kanusho
kamili la kauli ya Injili kwamba Mwana wa Mungu alijidhihirisha
kwa mwili, alitawazwa kwa Roho Mtakatifu wakati wa ubatizo wake
kama Masihi na kwamba alituondolea dhambi zetu.

Wazo la Mtume ni kwamba, yeyote aliye kuwa Mkristo, yeyote

aliyeelewa mpango wa kimungu kwa kiwango chochote, ni lazima
kwanza awe na ukweli kwamba wao na wote walikuwa wenye
dhambi na walikuwa na uhitaji wa Mkombozi; na, pili, ukweli
kwamba Yesu, aliyepakwa mafuta, aliwakomboa kwa kafara ya
maisha yake. Mtume anaendelea kutangaza kwamba hawana haja ya
mtu yeyote kuwafundisha ukweli huu wa msingi. Hawangeweza kuwa
Wakristo kabisa na bado wawe katika ujinga wa msingi huu wa dini
ya Kikristo.
—kwamba Kristo alikufa kwa ajili ya dhambi zao kulingana na
Maandiko, na akafufuka tena kwa ajili ya haki yao—na kwamba haki
yetu na utakatifu unaofuata na tumaini la utukufu vyote vimetegemea
ukweli na thamani ya kafara ya Kristo kwa niaba yao. Anaeleza
kwamba ingawa ingewezekana kumwamini na kumtegemea Baba bila
kuamini Mwana kabla Mwana hajadhihirishwa, lakini sasa, yeyote
amkanaye Mwana wa Mungu humkana Baba; na hakuna anayeweza
kumkiri Mwana wa Mungu bila kumkiri wakati huo huo Baba na
mpango wa Baba, ambao yeye ndiye kiini na mtendaji wake.

Hivyo basi, sisi leo tunaweza kuona hasa Mwinjilisti
alimaanisha nini; yaani, kwamba yeyote aliyezaliwa na
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Roho Mtakatifu lazima kwanza awe amemwamini Bwana Yesu;
kwamba yeye ndiye Mwana wa pekee wa Mungu; kwamba
alidhihirishwa katika mwili; kwamba alikuwa mtakatifu, asiye na
hatia na aliyetengwa na wenye dhambi; kwamba alijitoa kama fidia
yetu; na kwamba dhabihu ilikubaliwa na Baba na kushuhudiwa kwa
ufufuko wake kuwa Mfalme na Mwokozi wa utukufu. Bila imani hii
hakuna mtu anayeweza kupokea Roho Mtakatifu, upako: kwa hivyo,
yeyote aliye na upako haahitaji mtu yeyote kupoteza muda katika
kujadili zaidi swali la msingi la iwapo Yesu alikuwa au hakuwa
Mwana wa Mungu; iwapo alikuwa au hakuwa Mkombozi; iwapo
alikuwa au hakuwa Masihi aliyepakwa mafuta ambaye atatimiza kwa
wakati unaofaa wa Mungu ahadi za thamani za Maandiko. Ule upako
uleule ambao tumeupokea, ukikaa ndani yetu, utatuhakikishia ukweli
wa mambo haya

—"Kama vile ilivyowafundisha, lazima mkae ndani yake." Yeyote
asiyekaa ndani yake, katika Mzabibu, ni—kama tawi lililokatwa—
hakika atanyauka; yeyote anayekaa ndani yake hakika atakaa pia
katika Roho wake, na hawezi kumkana.

"Ninyi mna upako kutoka kwa Mtakatifu na nyote mnafahamu."
(Diaglott) Roho Mtakatifu alionyeshwa kwa mfano katika enzi yote
ya Kiyahudi kwa mafuta matakatifu ambayo, yaliyomiminwa juu ya
kichwa cha Kuhani Mkuu, yalitembea chini juu ya mwili wote; hivyo
basi, yeyote aliye wa mwili wa Kristo yuko chini ya upako, chini ya
ushawishi wa Roho, na popote pale Roho wa Bwana alipo, huwa na
upako, laini, na unyevunyevu. Mwelekeo wake ni kuufuata amani na
watu wote, kadiri iwezekanavyo, na kadiri uaminifu kwa haki
utakavyoruhusu. Kinapingana na msuguano—hasira, uovu, chuki, na
mizozo. Wale walio chini ya ushawishi wake hufurahi kufundishwa
na Bwana, na badala ya kupinga mpango na ufunuo wake,
wanakubali kwa urahisi kuendana kikamilifu navyo, na hivyo
wanapokea kwa uwiano uliotangazwa—mafuta ya upako, ulaini,
amani, furaha, na utakatifu wa akili.

Wale ambao wamepokea Roho wa Bwana kwa maana hii ya
neno, akiwaletea amani na furaha na maelewano mioyoni mwao,
wakijua kwamba wana haya kutokana na uhusiano wa Bwana nao, na
kwamba walipokea haya
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kwa kuwa waliamini kwa Bwana Yesu na wakamkubali kama
Mpakwa Mafuta. Upako huu, kwa hiyo, ni ushahidi si kwao wenyewe
tu bali, kwa kiasi kikubwa, ni ushahidi kwa wengine kwamba wao ni
viungo vya mwili wa Kristo; wakati wale wasio na amani na furaha
hii, na ambao mioyo yao imejaa uhasama na mizozo na chuki na
mabishano na ugomvi na mizozo, kwa hakika wanakosa ushahidi wa
upako, wa ulainishaji, wa ulaini unaoambatana na Roho wa Bwana.
Ni kweli, hatuko wote sawa, na ulaini huenda usijidhihirishe haraka
katika mambo ya nje ya maisha kwa wengine kama ilivyo kwa
wengine; lakini mapema sana katika uzoefu wa Kikristo, ulaini huu
unapaswa kutafutwa moyoni, kama ushahidi kwamba tumekuwa na
Yesu na kujifunza kutoka kwake na kupokea Roho wake, na muda
mfupi baadaye unapaswa kuanza kuonekana wazi kwa wengine
katika maisha ya kila siku.

Hivyo basi, tunaona kwamba hakuna chochote katika Maandiko
kinachopingana na mwelekeo mkuu wa Neno la Bwana kuhusu
umuhimu wa walimu na wa kujifunza mapenzi ya Bwana kupitia
kwao. Sio kwamba tunashikilia kuwa Mungu anategemea walimu, na
kwamba hangeweza kufundisha, kujenga, na kuimarisha wanachama
wa Uumbaji Mpya kwa njia nyingine yoyote au chombo kingine; bali
kwa sababu Neno lake linaitangaza kuwa hii ndiyo njia na chombo
chake, mbinu yake ya kufundisha na kujenga Kanisa, mwili wa
Kristo—ili kusiwe na mgawanyiko katika mwili na kila mwanachama
ajifunze kuhurumiana na kushirikiana na kusaidiana na kila
mwanachama mwingine.

Tayari tumezingatia ukweli kwamba walimu hawa hawapaswi
kuchukuliwa kuwa wasio na makosa, bali maneno yao yanapaswa
kupimwa na kutathminiwa kwa viwango vya kimungu—maneno ya
Bwana na mitume na manabii watakatifu wa nyakati zilizopita,
ambao walinena na kuandika walipochochewa na Roho Mtakatifu
kwa ajili ya maonyo yetu sisi ambao miisho ya enzi imetufikia. Sasa
tunaweka mkazo kwenye tamko la Mtume, "Yeye aliyefundishwa
Neno, na ashirikiane na yeye anayefundisha katika mambo yote
mema." Gal. 6:6
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"Aliyefundishwa' na "Mfundishaji"

Maandiko haya, kwa muafaka na mengine yote, yanatuonyesha
kwamba Mungu alikusudia kuwafundisha watu wake kwa njia ya kila
mmoja; na kwamba hata mnyenyekevu zaidi katika kundi lake
atafikiri kwa ajili yake mwenyewe na hivyo kukuza imani binafsi
pamoja na tabia binafsi. Inasikitisha kwamba jambo hili muhimu
linapuuzwa sana miongoni mwa wale wanaojiita kwa jina la Kristo!
Andiko hili linatambua mwalimu na wanafunzi; lakini wanafunzi
wanapaswa kujisikia huru kuwasiliana, kumjulisha mwalimu jambo
lolote linalojitokeza na linaloonekana kuhusiana na mada
inayojadiliwa—si kwa nia ya kutaka kuwa mwalimu bali kama
mwanafunzi mwenye akili kwa mwanafunzi mkuu. Hawapaswi kuwa
mashine, wala kuogopa kuwasiliana; lakini kwa kuuliza maswali,
kuelekeza umakini kwa kile wanachokiona kuwa ni matumizi mabaya
ya Maandiko au vinginevyo, wanapaswa kufanya sehemu yao katika
kuiweka mwili wa Kristo na mafundisho yake safi—hivyo basi
wanapaswa kuwa wakosoaji; na badala ya kukatishwa tamaa kufanya
hivi, na badala ya kuambiwa kwamba hawapaswi kumkosoa
mwalimu au kuhoji maelezo yake, kinyume chake, wanahimizwa
kuwasiliana, na kukosoa.

Hata hivyo, hatupaswi kudhani kwamba Bwana alitaka kuhimiza
roho yoyote ya uchunguzi uliopitiliza, au tabia ya upigano, ya
kutafuta makosa. Roho kama hiyo ni kinyume kabisa na Roho
Mtakatifu, na si hivyo tu, bali pia ingekuwa hatari sana; kwa sababu
yeyote katika roho ya mjadala anayeweka wazi kisa cha dhana tu,
ambacho hakiamini kuwa ni Ukweli, kwa lengo la kumchanganya
mpinzani wake tu, kwa ajili ya "mjadala," n.k., ni hakika atajidhuru
na pia kuna uwezekano mkubwa atawadhuru wengine kwa tendo
kama hilo. Ukweli kwa Ukweli ni jambo la msingi sana kwa
maendeleo ndani yake: kupinga kile mtu anachoamini kuwa ni
Ukweli, na hata kuunga mkono kwa muda kile anachoamini kuwa ni
kosa, "kwa ajili ya burudani," au kwa sababu nyingine yoyote, bila
shaka kutamkasirisha Bwana na kuleta adhabu inayostahili. Lo, ni
wangapi wamejichukulia jukumu la "kuona tu nini kinaweza
kusemwa" dhidi ya msimamo ambao waliuamini kuwa ni Ukweli, na
wakajikuta wamefungwa na kupotea kabisa
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wakamatwa na kupofushwa macho wakiifuata njia hii! Baada ya
Bwana, Ukweli ndicho kitu cha thamani zaidi duniani kote; haipaswi
kuchukuliwa kirahisi, wala kuchezewa; na yeyote atakayepuuza
katika eneo hili atajidhuru mwenyewe. Tazama 2 Wathes. 2:10,11.

Ni vyema kutambua kwamba neno "kuwasiliana" ni pana, na
linajumuisha si tu mawasiliano kuhusu mawazo, hisia, n.k., bali pia
linaweza kueleweka kumaanisha kwamba yeye anayefundishwa na
anayepokea baraka za kiroho anapaswa kufurahi kushiriki kwa namna
fulani katika kuwasaidia wale wanaofundisha—kutoa kwa Bwana,
kwa ndugu, na kwa Ukweli, matunda ya bidii na vipaji vyake. Na
hiyo ndiyo kiini hasa cha hali takatifu ya Uumbaji Mpya. Mapema
katika uzoefu wa Kikristo kila mmoja hujifunza maana ya maneno ya
Bwana wao, "Ni heri zaidi kutoa kuliko kupokea," na, kwa hivyo,
wote wenye roho hii hufurahi sana kutoa vitu vya kidunia katika
huduma ya Ukweli, na hilo kwa kadiri wanavyopokea baraka za
kiroho katika mioyo myema na ya kweli. Swali la jinsi ya kutoa, na la
hekima ya kutumika, litazingatiwa baadaye, chini ya kichwa kingine.

Sehemu ya Mwanamke Kanisani

Kwa baadhi ya nyanja, mada hii ingeweza kufikiriwa vizuri zaidi
baada ya kuchunguza uhusiano wa jumla wa mwanamume na
mwanamke katika mpangilio wa kimungu; lakini kwa maana
muhimu, hili ndilo mahali panapofaa kwa uwasilishaji wake—
tunaamini kuwa maoni mengine yanayoendana nayo, yatakayotolewa
baadaye, yatapatikana kuwa yanathibitisha kile tunacho wasilisha
sasa.

Hakuna kinachoeleweka wazi zaidi kuliko kwamba jinsia
inapuuzwa na Bwana katika kuchagua Kanisa lake la Uumbaji Mpya.
Wote, wanaume na wanawake, wamebatizwa kuwa wanachama wa
"mwili mmoja" ambao Kichwa chake ni Yesu. Kwa hiyo, wote
wanastahili kupata sehemu katika Ufufuo wa Kwanza na utukufu,
heshima na kutokufa kwake, kwa sharti la jumla, "tukiteseka naye,
tutatawala naye pia." Wote wametajwa kwa heshima na Bwana wetu
na mitume katika
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kwa maneno ya upendo mkuu. Hivyo basi, vikwazo vyovyote
vinavyowekwa kwa mwanamke kuhusu aina na upeo wa huduma ya
Injili, ni lazima vifahamike kuwa vinahusu tu wakati wa sasa, akiwa
bado katika mwili; na ni lazima vielezwe kwa njia nyingine tofauti na
kudhania upendeleo wa kimungu kwa wanaume. Tutajitahidi
kuonyesha kwamba ubaguzi kati ya kiume na kike ni wa ki-alami na
kielelezo—kwa sababu mwanamume ni alama ya Kristo Yesu,
Kichwa cha Kanisa, wakati mwanamke ni alama ya Kanisa, Bibi
Arusi, chini ya Kichwa aliyeteuliwa na Mungu.

Upendo wa Bwana wetu kwa mama yake, na kwa Marta na Maria
na "wanawake wengine wa heshima waliomtumikia kwa mali zao,"
unaonekana waziwazi kutoka kwa maandishi, hata mbali na kauli ya
moja kwa moja kwamba aliwapenda (Yohana 11:5); lakini
alipochagua mitume wake kumi na wawili, na baadaye "sabini,"
hakumjumuisha yeyote wao. Hatuwezi kudhani hili lilikuwa kosa la
kusahau, pia—kama vile ambavyo haikuwa kwa kosa la kusahau
kwamba wanawake wa kabila la Lawi walipuuzwa, kuhusiana na
huduma za umma, kwa zaidi ya karne kumi na sita zilizopita. Wala
hatuwezi kuelezea suala hili kwa kudhani kwamba wanawake wa
marafiki wa Bwana wetu hawakuwa na elimu ya kutosha ili watumike
naye; kwani kwa wale waliochaguliwa, maandiko yanasema kwamba
ilionekana wazi kwamba "walikuwa watu wasio na elimu na
wasiofundishwa." Kwa hiyo, ni lazima tufikie hitimisho kwamba
ilikuwa ni nia ya kimungu kwamba miongoni mwa "ndugu," ni
wanaume pekee waliochaguliwa kuwa watumishi maalum wa umma
na wajumbe wa Injili. Na hapa, ikumbukwe kwamba mpangilio huu
wa kimungu ni kinyume cha mbinu ya Adui mkuu ambaye, ingawa
yuko tayari kutumia jinsia yoyote kama zana zake, daima amemkuta
mwanamke kuwa mwakilishi wake mwenye ufanisi zaidi.

Mwanamke wa kwanza alikuwa balozi wa kwanza wa Shetani—
na aliyefanikiwa pia, katika kumdanganya mwanamume wa kwanza
na kuutumbukiza uzao wote katika dhambi na kifo. Wachawi wa
zamani, na wasemaji wa roho, "Wakristo Wanasayansi" wa nyakati
zetu, wote ni ushahidi katika mstari huu uleule—wa propaganda ya
Shetani kupitia wanawake ambayo ni dhahiri karibu sawa na
propaganda ya kimungu kupitia wanaume. Zaidi ya hayo, mpango wa
kimungu unaendelea
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kinyume na mwelekeo wa asili wa wanadamu wote wa kuwathamini
wanawake hasa katika masuala ya kidini—kuwatambua wanawake
kuwa na kiwango cha juu zaidi cha usafi, kiroho, na ushirika na
Mungu. Mwelekeo huu unaonekana katika kumbukumbu za zamani
na vilevile za sasa, kama inavyoonyeshwa na mungu wa kike Mmisri
Isis, mungu wa kike Mwasuri Ashtaroth, mungu wa kike Mgiriki
Diana, na Juno na Venus na Bellona, na ibada ya Maria ambayo kwa
karne nyingi na hadi leo inatawala kabisa theluthi mbili ya wale
wanaodai jina la Kristo—pamoja na uteuzi ulio wazi kabisa wa
mwanamume kuwa msemaji na mwakilishi wa Bwana katika Kanisa
lake.

Mbali na maana yake ya kiishemasi, Neno la Bwana halitujulishi
kama kuna sababu nyingine za tofauti za kijinsia, na dhana zetu
kuhusu suala hili zinaweza kuwa sahihi au la: hata hivyo, kwa maoni
yetu, baadhi ya sifa za moyo na akili zinazojumuika katika aina bora
zaidi za mwanamke, zinamfanya asifae kwa ajili ya ibada za umma.
Kwa mfano, kwa asili mwanamke, kwa bahati nzuri, amebarikiwa na
hamu ya kuwafurahisha na kupata idhini na sifa. Sifa hii ni baraka
isiyopimika nyumbani, ikisababisha maandalizi ya vyakula vitamu
vingi vya mezani na mapambo ya kuvutia ya nyumbani ambayo
hutofautisha nyumba na makazi ya wasichana wasio na ndoa wazee
au wavulana wasio na ndoa wazee. Mke wa kweli hufurahi
anapojitahidi kuifanya familia yake iwe na furaha, na hushangilia
katika ishara zao za kuthamini juhudi zake
—upishi, n.k., na kamwe hapaswi kunyimwa sifa ambazo kwa hakika
anastahili, ambazo asili yake inazitamani na ambazo ni muhimu
kabisa kwa afya na maendeleo yake.

Lakini, ikiwa mwanamke atatolewa nje ya eneo lake—ambalo ni
kubwa na muhimu kiasi kwamba mshairi amesema vizuri, "Mkono
unaotetemesha kitanda cha mtoto ndio mkono unaotawala dunia"—
ikiwa atajitokeza mbele ya umma kama mzungumzaji, mwalimu au
mwandishi, anajiingiza katika nafasi ya hatari kubwa; kwa sababu
baadhi ya sifa za kipekee za jinsia yake (moja kati ya hizo tumeitaja)
zinazomfanya awe mwanamke halisi na anayevutia kwa wanaume
halisi zitashirikiana chini ya hali zisizo za kawaida kumharibu
uanamke wake—kumfanya awe "mwanamume-kike." Maumbile
yameweka
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mpaka na mipaka ya jinsia, si tu katika umbo la kimwili na mtindo
wa nywele bali pia katika sifa za moyo na akili—ikiiweka kila moja
kwa ajili ya nyingine kwa ukamilifu kiasi kwamba uingiliaji wowote,
au kupuuzwa kwa sheria zake, bila shaka kutasababisha madhara
mwishowe, bila kujali jinsi mabadiliko hayo yanavyoweza kuonekana
kuwa na manufaa kwa muda.

Sifa ya kupongeza ambayo asili imemzawadia mwanamke kwa

ukarimu mkubwa, na ambayo ikitumika ipasavyo inamsaidia sana
yeye, nyumbani kwake na kwa familia yake, karibu hakika itakuwa
mtego kwake ikiwa itatumika kwa umma.
—Xkatika kutafuta kibali cha Kanisa au ulimwengu. Tamaa ya
kung'aa—kuonekana mwenye hekima na uwezo kuliko wengine—ni
hatari inayowakabili wote walio mbele ya macho ya umma, na, bila
shaka, imewatumbukiza wanaume wengi ambao wamejaa kiburi, na
hivyo wameanguka katika mtego wa Adui: lakini uanamke halisi wa
mwanamke humfanya awe hatarini zaidi, si tu kwa kujikwaza yeye
mwenyewe katika jaribio lake la kung'aa, bali pia kuwekea wengine
kikwazo; kwa sababu mtu wa namna hiyo akipotea njia, bila shaka
atapewa na Mpinga Mungu mafuta bandia—ambayo kwa nuru yake
ya uongo wengi wanaweza kupotoshwa kutoka katika njia ya Bwana.
Hivyo basi, onyo la Mtume—"Wala si wengi miongoni mwenu wawe
walimu, ndugu zangu, mkijua ya kuwa mtu [aliye mwalimu] atapokea
hukumu ya nguvu zaidi" (Yakobo 3:1)—lingekuwa na nguvu zaidi
kama lingetumika kwa ndugu zetu wa kike. Kwa kweli, hatari kwao
ingekuwa kubwa sana hata hakuna aliyeteuliwa kuwa mwalimu; na
Mtume anaandika—"Simruhusu mwanamke kufundisha, wala
kutawala mwanamume, bali awe kimya." 1 Tim. 2:11,12

Kauli hii ya kusisitiza na wazi haiwezi, hata hivyo, kueleweka
kumaanisha kwamba dada wa Uumbaji Mpya hawawezi kamwe
kutoa baraka kwa kusimulia hadithi ile ya kale, kale. Mtume yuleyule
anawataja kwa heshima kubwa wanawake wa heshima wa enzi zake
kama wasaidizi katika huduma. Kwa mfano, anamtaja Prisila pamoja
na mume wake kama "wasaidizi," au "wafanyakazi-wenza." (Warumi
16:3) Hii ina maana zaidi ya kuwa walikuwa tu wakaribishaji
waliompokea Mtume nyumbani mwao: ilimaanisha kwamba
walifanya kazi naye katika kazi yake—siyo tu katika kutengeneza
hema, bali hasa katika kazi yake kuu kama mtumishi



[F268 |

ya Injili. Katika aya ya baadaye (6) anataja huduma za Maria kwa
namna tofauti, akisema—"Maria alituhudumia sana." Ni wazi
kwamba hakuwa mfanyakazi-mwenza. Huduma alizompa Mtume, na
ambazo alitaka kuzitambua, zilikuwa huduma za kibinafsi—Ilabda
kuosha au kurekebisha nguo. Huduma ya Prisila, kinyume chake,
inatajwa kwa lugha ileile kama huduma za Urbano (aya ya 9). Kwa
kweli, kwa kuwa jina la Akwila linatajwa baada ya la mke wake, ni
jambo la busara kufikia hitimisho kwamba mke alikuwa na ufanisi
zaidi kati yao wawili kama "mshirika wa kazi." Tryfena na Tryfosa
(beti ya 12) ni dada wengine wawili ambao "kazi yao katika Bwana"
inatajwa kwa heshima.

Ufasiri wowote wa maneno ya Mtume ambao ungepuuza fursa
zote kwa akina dada "kufanya kazi katika Bwana" bila shaka
ungekuwa na makosa. Ni katika mikusanyiko ya Kanisa (iwe wawili
au watatu au zaidi) kwa ajili ya ibada na sifa na kujijjenga kwa
wengine ndipo ndugu wanawake wanapaswa kuchukua nafasi ya
utiifu na wasijaribu kuwa viongozi na walimu—kufanya hivyo
kungekuwa ni kunyakua mamlaka juu ya mwanamume, ambaye, kwa
asili na kwa mafundisho, Bwana ameweka jukumu la huduma za
uongozi—bila shaka kwa sababu za busara, iwe tunaweza
kukubaliana kuhusu hizo au la.

Vizuizi vya Mtume vilihusiana waziwazi na mikutano kama
anavyoielezea katika 1 Wakorintho 14. Mikutano hiyo ilijumuisha
dada, ambao bila shaka walishiriki baraka zake zote
—kushiriki katika nyimbo na wimbo na nyimbo za kiroho na katika
maombi, yaliyotolewa na yeyote. Mtume alitaka kuimarisha
umuhimu wa mpangilio katika mikutano, ili wote wapate faida zaidi.
Anahimiza kwamba mzungumzaji mmoja tu au nabii mmoja tu
azungumze kwa wakati mmoja, na wengine wote wasikilize kwa
makini; na kwamba wasemaji au manabii wasizidi wawili au watatu
katika mkutano mmoja, ili kutoleta utofauti mkubwa wa maoni katika
kikao kimoja. Vilevile, wale wote waliotamka kwa lugha
zisizojulikana walipaswa kunyamaza isipokuwa kama kulikuwa na
mtu aliyepo aliyeweza kutafsiri maneno yao.

Wanawake hawakuwa na haki ya kusema chochote katika
mikutano hiyo, ingawa nje ya mikutano au nyumbani wangeweza
"kuuliza
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waume zao wenyewe," au, kwa usahihi zaidi, wanaume wao
wenyewe; wangeweza kupendekeza maoni yao au kuuliza maswali
kupitia ndugu (wanaume) wale waliowafahamu kwa karibu zaidi—
waume zao, ikiwezekana, au ndugu wale waliowazungumza nao
walipokuwa wakirejea nyumbani kutoka mikutano, n.k. Neno
nyumbani katika maandishi haya lina maana ya familia au ukaribu.
Wazo basi ni, Waulize maswali yao kwa wanaume au kupitia
wanaume wanaowafahamu. Mtume anaendelea kusema, "Haawataki
waongee; bali waamriwe watii, kama vile Sheria inavyosema." 1
Wakorintho 14:34-36

Ni wazi kwamba baadhi ya watu katika Kanisa la Korintho
walipendelea wazo la "haki za wanawake", wakidai kwamba katika
Kanisa haki za kijinsia hazikuwa na ubaguzi. Lakini Mtume si tu
anapinga wazo hili, bali pia anawakemea kwa ujasiri wao wa
kufikiria kuanzisha utaratibu usiokubalika na wengine wa watu wa
Bwana. Maneno yake ni, "Je, neno [ujumbe] la Mungu lilitoa kwenu
[likianzia kwenu]? Au lilikuja [kutoka mahali pengine] kwenu tu?
Mtu yeyote akijidhani kuwa ni nabii, au wa kiroho, na akiri kwamba
mambo ninayoandika kwenu ni amri za Bwana," na si maoni yangu
binafsi tu, au mapendeleo yangu. Basi sisi, kama Wakorintho,
hatupaswi kutumia mapendeleo au hukumu zetu wenyewe kuhusu
mada hii, bali tunapaswa kunyenyekea kwa maneno ya Mtume kama
amri ya Bwana. Na kama mtu yeyote anapinga mwongozo wa Mtume
kuhusu mada hii, na awe na msimamo na amkatae kabisa kama
mtume.

Ni vema katika muktadha huu kuelekeza umakini kwenye
maneno ya Mtume anapozungumzia vipawa kutoka kwa Bwana wetu
kwa Kanisa—kuanzia Pentekoste. Anasema, "Naye alitoa baadhi
kuwa mitume, na baadhi kuwa manabii, na baadhi kuwa wainjilisti,
na baadhi kuwa wachungaji na walimu; kwa ajili ya kuwakamilisha
watakatifu, kwa kazi ya utume, kwa ajili ya kujenga mwili wa
Kristo." (Efe. 4:11,12) Katika Kigiriki, kiwakilishi huonyesha
jinsia—ume, jike, au kisicho na jinsia. Basi, andiko hili ni bora sana
la kutumia kuamua jinsi hasa Bwana, kupitia Roho Mtakatifu,
alivyoainisha mstari wa
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jinsia miongoni mwa watumishi wanaotenda kazi waliokabidhiwa
Kanisa lake. Ukweli ni upi kuhusu maandishi yaliyo hapo juu; ni
jinsia gani inaonyeshwa katika Kigiriki? Tunajibu kwamba
kiwakilishi tous (wingi, Kihusika, kiume) kinapatikana kabla ya
mitume, manabii, wainjilisti na wachungaji, na hakuna kiwakilishi
kabisa kabla ya walimu, ambacho kwa dhahiri hapa kinawakilisha
ama "wasaidizi" (I Kor. 12:28), au ni neno jumuishi linalorejelea
mitume wa kiume, wahubiri wa kiume, wainjilisti wa kiume na
wachungaji wa kiume wote kama walimu.

Hata hivyo, tuweke wazi hapa kwamba, kwa dada kuelekeza fikra
za mkutano kwenye maneno ya Bwana au ya mitume kuhusu mada
yoyote inayojadiliwa bila kutoa maoni yake mwenyewe, hii
haingeweza kuchukuliwa kuwa kufundisha, wala kama kwa namna
yoyote ni kuchukua mamlaka juu ya mwanamume: badala yake,
angekuwa tu anakumbusha maneno ya walimu waliokubalika na
walioidhinishwa. Vilevile, kwa dada kurejelea, au kusomea wengine,
kitabu hiki au machapisho yetu mengine yanayoelezea Maandiko
haitakuwa kufundisha kwa upande wake, bali kwa mwandishi
aliyenukuliwa. Hivyo tunaona kwamba mipango ya Bwana inalinda
kundi lake na wakati huo huo inatoa utunzaji wa kutosha kwa
mabhitaji yao.

Wote wanaweza kutii amri ya kimungu, lakini, kwa hakika,
hakuna atakayeiielewa isipokuwa atakapotambua kwamba katika
matumizi ya Biblia, mwanamke anawakilisha Kanisa, na
mwanamume anawakilisha Bwana, Kichwa au Bwana wa Kanisa.
(Tazama Efe. 5:23; 1 Kor. 11:3) Kama Kanisa halipaswi kujaribu
kumfundisha Bwana, vivyo hivyo mwanamke, anayewakilisha
Kanisa, hapaswi kuchukua jukumu la kumfundisha mwanamume,
anayewakilisha Bwana kwa ishara. Tukiwa na wazo hili akilini,
hakuna dada anayepaswa kujihisi amepuuzwa na hakuna kaka
anayepaswa kujivunia kwa kanuni hii ya maandiko; badala yake,
wote watakuwa na akilini kwamba Bwana ndiye mwalimu pekee na
kwamba ndugu hawathubutu kutoa hekima yao wenyewe; bali
wanawasilisha kwa wengine kile ambacho Kichwa chao
kinakitangaza kuwa Ukweli. Tutumie andiko hili (I Tim. 2:11,12)
kwa Bwana na Kanisa, hivi—Kanisa lijifunze kwa utulivu na kwa
unyenyekevu wote. Sikubali kanisa lifundishe, wala lichukue
mamlaka juu ya Kristo, bali liwe kimya."
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" Afunikwe"

Tayari tumeeleza* kwamba Kuhani Mkuu aliyekuwa mfano wa
Kristo, Kuhani Mkuu wa Imani Yetu, ndiye pekee aliyekwenda
kichwa wazi alipokuwa amevaa mavazi ya ukuhani; na kwamba
makuhani wote wakuu wa chini, waliokuwa mfano wa Kanisa,
"Ukuhani wa Kifalme," walivaa vifuniko vya kichwa vilivyojulikana
kama "bonnets." Funzo la aina hii linaendana kikamilifu na kile
tulichokiona, kwa maana katika mikutano ya FEklesia ya Uumbaji
Mpya, Bwana, Kuhani Mkuu wa antitipu, anawakilishwa na ndugu
wa kiume, huku Kanisa au Ukuhani wa Kifalme ukiwakilishwa na
ndugu wa kike, ambao Mtume anatangaza kwamba nao wanapaswa
kuvaa kifuniko cha kichwa kama ishara ya funzo lile lile—utii wa
Kanisa kwa Bwana. Mtume anaelezea hili kwa undani katika 1
Wakorintho 11:3-7,10-15.

Wengine wamehitimisha kwamba kwa kuwa Mtume anataja
nywele ndefu za mwanamke kuwa zimetolewa na maumbile kama
kifuniko, alimaanisha hakuna zaidi ya hicho; lakini aya ya 6
inaonyesha wazi kinyume chake—kwamba alimaanisha kwamba
wanawake hawapaswi tu kuacha nywele zao zikue ndefu kama asili
ilivyowapa, bali, za ziada, wavae kifuniko, ambacho katika aya ya 10
anatangaza kuwa ni ishara, au utambuzi wa kiishemu wa kuwa chini
ya mamlaka ya mwanamume; kwa kiishemu kikiafundisha kwamba
Kanisa zima liko chini ya sheria ya Kristo. Maandishi ya mstari wa 4
mwanzoni yanaonekana kupingana na agizo la kwamba wanawake
wanyamaze katika mikutano ya kanisa. Mtazamo wetu ni kwamba
ingawa katika ibada kuu ya kanisa wanawake hawapaswi kushiriki
hadharani, bado katika mikutano ya kijamii ya maombi na ushuhuda,
na si kwa ajili ya mafundisho ya kimuundo, hakungekuwa na
pingamizi kwa dada kushiriki wakiwa wamefunika vichwa vyao.

Kuhusu suala hili la kuendeleza funiko la kawaida la vichwa vyao
kwa ndugu zetu wa kike, Mtume analihimiza, lakini haisemi kuwa ni
amri ya kimungu. Kinyume chake, anaongeza, "Bila shaka, kama mtu
yeyote aonekana kuwa mzoezaji [kwa jambo hili] sisi hatuna desturi
kama hiyo [sheria ya lazima kanisani]." Haipaswi kuchukuliwa kuwa
suala la msingi; ingawa wote wanaotafuta kutenda mapenzi ya Bwana
wanapaswa kuwa

* Vivuli vva Hema, uk. 36.
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kuwa makini katika hili kama pia katika mambo mengine tangu
wanapotambua ufaafu wake kama ishara. Maneno, "kwa ajili ya
malaika," yanaonekana kurejelea wazee walioteuliwa wa Kanisa,
ambao wanamwakilisha Bwana, Kichwa, kwa njia ya kipekee katika
*ecclesias™®. Ufunuo 2:1

k %k %k

Kwa muhtasari, tunapendekeza kwamba tafsiri pana zaidi
iwezekanavyo itolewe kwa maneno ya Mtume aliyeongozwa na Roho
kuhusu upeo wa uhuru wa dada katika masuala ya Kanisa. Hukumu
yetu juu ya hili tunaitoa hivi:

(1) Wadae wako na uhuru uleule kama ndugu wa kiume katika
suala la uchaguzi wa watumishi wa Kanisa—Wazee na Walawi.

(2) Wadae harafu hawawezi kuhudumu kama wazee au walimu
katika Kanisa, kwa sababu, Mtume anasema, "Sihuruhi mwanamke
kufundisha." (I Tim. 2:12) Hata hivyo, hili halipaswi kueleweka
kuwa ni kuzuia dada washiriki katika mikutano isiyo ya aina ya
kufundisha au kuhubiri; kama vile mikutano ya maombi na ushuhuda,
tafakari za Kiberean, n.k., kwa sababu Mtume anasema kwamba
akisali au kutabiri (kuongea) inapaswa awe amefunika kichwa chake,
ikiwakilisha utambuzi wake wa ukweli kwamba Bwana, Mwalimu
Mkuu, anawakilishwa hasa na ndugu wa kiume. (I Kor. 11:5,7,10)
Ushiriki huo hauhitaji kuchukuliwa kama ufundishaji; kwa sababu
ndugu wanaoshiriki pia si waalimu; kama Mtume anavyosema "Je,
wote ni waalimu?" La, waalimu au Wazee huchaguliwa maalum,
ingawa daima hutoka miongoni mwa waume. Efe. 4:11; 2 Tim. 2:24,
1 Kor. 12:28,29
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MASOMO YA SITA
MPANGO NA NIDHAMU KATIKA
UUME MPYA

Maana ya Uteuzi—Ni Waminisita Kumi na Wawili Wanaopewa Mamlaka Kamili
Pekee
—"Wakleri" na "Walei"—Kuwachagua Wazee na Walawi—Kuwaweka Wazee
katika Kila Kanisa—Nani Anaweza Kuchagua Wazee na Vipi—Wengi
Hawatoshi—Huduma Mbalimbali—Huduma Inayolipwa?
—Nidhamu katika Eklesia—Miito ya Kufundisha Isiyo Sahihi—"Waonyeni
Wasiotii"—Kukemea Sio Agizo la Kawaida—Kukemea Hadharani ni
Adimu—Hakikisheni Hakuna Anayelipiza Uovu kwa Uovu"—Kuhimiza
Upendo—"Kukusanyika Sisi Wenyewe"—Aina na Hali ya Mikutano Yetu—
Mafundisho Bado Yanahitajika—Fursa za Maswali—Mikutano Yenye Faida
lliyofafanuliwa—"Kila Mtu Awe Amehakishwa Kikamilifu Katika Nafsi
Yake"—Huduma za Mazishi—Matoleo, Michango, Hisani.

TUNAPOZINGATIA mada hii ni vyema tuweke wazi akilini mwetu
umoja wa Kanisa, na kwamba ingawa Kanisa lote duniani kote ni
moja, bado kwa maana nyingine kila mkusanyiko tofauti, au kundi, la
waumini ni uwakilishi wa yote. Kwa hiyo kila FEklesia tofauti
inapaswa kumwona Bwana kama Kichwa chake, na kuwawona
mitume kumi na wawili kama nyota kumi na mbili, walioangaza,
walimu, ambao Bwana aliwashika mahususi mkononi mwake na
kuwadhibiti—akiwatumia kama vinywa vyake kwa ajili ya
mafundisho ya Kanisa lake kila mahali, katika kila mkusanyiko,
katika enzi nzima.

Kila mkusanyiko au Eklesia—hata kama unaundwa na wawili au
watatu tu—unapaswa kutafuta kutambua mapenzi ya Kichwa
kuhusiana na mambo yake yote. Unapaswa kuhisi umoja na eklesia
zote pendwa za "imani ya thamani sawa" katika sadaka ya Mwokozi
mpendwa na katika ahadi za Mungu—Xkote. Unapaswa kufurahi
kusikia kuhusu ustawi wao, na kutambua ukweli kwamba
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Bwana, kama msimamizi wa kazi yake, anaweza leo, kama katika
kila enzi, kutumia vyombo maalum kwa ajili ya huduma ya Kanisa
kwa jumla, na pia kutumia baadhi ya wanachama wa kila kutaniko
dogo la eneo husika. Hivyo basi, wakitazama kwa Bwana na
kutambua sifa za watumishi aliowatumia—wenye unyenyekevu,
wenye bidii, wenye sifa njema, walio wazi katika Ukweli,
wakionyesha dalili za kuwa na upako na mafuta ya Roho—
wangejiandaa kutarajia huduma kama hizo za jumla kwa mabhitaji ya
Kanisa zima, na kutafuta sehemu katika baraka na utoaji wa jumla wa
"chakula kwa wakati wake" tulioahidiwa na Bwana. Wataikumbuka
pia hasa, jinsi alivyoahidi baraka maalum mwishoni mwa enzi hii, na
kwamba atawapatia watu wa nyumba ya imani mambo mapya pamoja
na ya kale kupitia njia zinazofaa anazochagua mwenyewe. Mathayo
24:45-47

Njia na vyombo vya baraka hizi, Bwana mwenyewe atasimamia
na kuongoza. Watu wote wa mwili waliounganishwa na Kichwa
wanapaswa kuwa na imani na kutazamia utimilifu wa ahadi zake;
lakini, hata hivyo, wanapaswa "kupima roho"—kupima mafundisho
yanayotoka kwa yeyote. Kupima hakudhihirishi ukosefu wa imani
kwa wale wanaotambuliwa kama njia za kweli zinazoongozwa
kimungu; bali kunadhihirisha uvaminifu kwa Bwana na kwa Kweli
kama vilivyo bora kuliko walimu wote wa kibinadamu na maneno
yao; pia kunadhihirisha kwamba hawasikii sauti ya mwanadamu, bali
sauti ya Mchungaji Mkuu; kwamba wanakula maneno yake na
kuyapenda—wapenda kuyamung'unya na kuyameng'enya.
Wanachama wa aina hiyo wa mwili hukua imara na kwa kasi zaidi
katika Bwana na katika nguvu ya uweza wake kuliko wengine, kwa
sababu wanazingatia zaidi uongozi na mafundisho ya Bwana.

Umoja huu wa jumla wa mwili, huruma hii ya jumla, mafundisho
haya ya jumla kupitia njia ya jumla ambayo Bwana ameandalia kwa
ajili ya kukusanya vito vyake kwake mwenyewe katika ujio wake wa
pili (Mal. 3:17; Math. 24:31), hata hivyo, haingilii kati ya utambuzi
mwafaka wa mpangilio katika kila mojawapo ya makutaniko
madogo, au eklesia. Kwa kuwa kutaniko ni dogo kiasi gani, lazima
kuwe na mpangilio ndani yake. Kwa neno hili
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"mpangilio" hatumaanishi, hata hivyo, ukakasi au urasimu. Mpangilio
unaofanya kazi vizuri na kwa kuridhisha zaidi ni ule unaofanya kazi
bila kelele, na ambapo mfumo wake haufahamiki kabisa. Ikiwa
mkutano ni mdogo kiasi cha watu watatu au watano au kumi, bado
unapaswa, kuangalia kwa Bwana ili kupata mwongozo wake kuhusu
ni nani kati yao anapaswa kutambuliwa kama wazee, waseja, au
walioendelea zaidi katika Ukweli, wenye sifa mbalimbali za Mzee
kama tulivyoona tayari zimeorodheshwa katika Neno la Mungu—
uwazi katika Ukweli, uwezo wa kuufundisha, kuishi maisha yasiyo na
lawama kwa upande wa tabia, na uwezo wa kudumisha utaratibu bila
msuguano usio wa lazima, kama inavyoweza kuonekana katika
familia yake, n.k.

Ikiwa hivyo kundi dogo likiwa na Neno na Roho ya Bwana mbele
yake na likiwa linaongozwa nayo, matokeo ya hukumu zao za
pamoja, kama yalivyodhihirishwa katika uchaguzi wa watumishi,
yanapaswa kukubaliwa kama mapenzi ya Bwana kuhusu suala hilo—
watu waliochaguliwa kuwa wazee, kwa uwezekano mkubwa, ndio
wangekuwa bora na wanaofaa zaidi katika idadi hiyo. Hata hivyo, ni
muhimu kuwa makini ili uteuzi kama huu usifanywe bila kufikiri
ipasavyo na maombi; kwa hiyo, inashauriwa kwamba tangazo
lifanywe mapema, na ieleweke kwamba ni wale tu wanaodai kuwa
wanachama wa Uumbaji Mpya (wanaume na wanawake)
watakaojaribu kuonyesha mapenzi ya Bwana kuhusu suala hili—kwa
kupiga kura. Hawa wanapaswa kuwa wale ambao wamepitia hatua ya
toba ya dhambi na urejesho kwa kadiri ya uwezo wao na kukubali
dhabihu ya Bwana Yesu kama msingi wa upatanisho wao na Mungu,
na ambao kisha wamejitolea kikamilifu kwa Bwana, na hivyo
wamepata upako na haki zote za "nyumba ya wana." Hawa peke yao
ndio wanaoweza kuthamini na kueleza nia, mapenzi ya Kichwa cha
mwili. Hawa peke yao ndio wanaounda Kanisa, mwili wa Kristo,
ingawa wengine, ambao bado hawajachukua hatua ya kujitolea, lakini
wanaoamini katika damu ya thamani, wanaweza kuhesabiwa kama
wanachama wa '"nyumba ya imani" ambao maendeleo yao
yanatarajiwa, na ustawi wao unapaswa kuzingatiwa.
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Kuwaweka Wazee katika Kila Eklesia

"Na walipowaweka wazee katika kila kanisa [Ecclesia], na kuomba pamoja na
kufunga, waliwaweka wakfu kwa Bwana." Matendo 14:23

Muundo wa kauli hii, pamoja na marejeleo mengine mengi kwa
wazee katika uhusiano na makanisa yote, unathibitisha hitimisho
kwamba hii ilikuwa desturi isiyobadilika katika Kanisa la awali.
Neno "wazee," kama linavyoonekana katika maandishi, linajumuisha
wainjilisti, wachungaji, walimu, na manabii (au wafafanuzi wa
umma); kwa hivyo, ni muhimu tujifunze maana ya neno hili
"wateuliwa." Siku hizi neno hili kwa ujumla hutumika kumaanisha
sherehe ya kuwekwa madarakani; lakini hii siyo maana ya neno la
Kigiriki kirotoneo lililotumika katika andiko hili. Linamaanisha,
"kuchagua kwa kunyoosha mkono," ambayo bado ni njia ya kawaida
ya kupiga kura. Ufafanuzi huu unatolewa katika Prof. Young's
Analytical Bible Concordance. Kwa kuwa hiyo inaweza kuchukuliwa
kama mamlaka ya Kipresbiteri, tutatoa pia ufafanuzi uliobainishwa
katika "Strong's Exhaustive Concordance," ambao unaweza
kuchukuliwa kama mamlaka ya Kimethodisti. Hii ya mwisho
huainisha mzizi wa neno hilo—"Mtu anayefikia kwa mkono, au
mpiga kura (kwa kuinua mkono)."

Neno la Kigiriki tofauti kabisa linatumika Bwana wetu
alipotangaza kwa mitume, "Nimekuchagua nanyi nimewaweka."
(Yohana 15:16) Hili ni neno lile lile, tithemi, lililotumiwa na Mtume
alipokuwa akizungumzia kuwekwa kwake, akisema: "Nimewekwa
kuwa mhubiri na mtume." (I Tim. 2:7) Lakini uteuzi huu, Mtume
anatangaza waziwazi, haukuwa "kutoka kwa wanadamu, wala kwa
mtu, bali kwa Yesu Kristo na Mungu Baba." (Gal. 1:1) Wanachama
wote wa Mwili ulio Mpakwa, waliounganishwa na Kichwa na
washiriki wa Roho wake, kwa hivyo huwekwa wakfu vivyo hivyo,
siyo kwa upostoli kama Paulo, bali kuwa watumishi (watumwa) wa
Ukweli, kila mmoja kulingana na vipaji na fursa zake (Isa. 61:1)—
kumi na wawili pekee ndio waliwekwa wakfu kuwa mitume, au
wawakilishi maalum—watumishi wenye mamlaka kamili.

Tukirejea kwenye uteuzi au utambuzi wa wazee kwa kura ya
mkutano (Ecclesia) wa Uumbaji Mpya, kwa "kunyosha mkono,"
kama ilivyoonekana hapo juu, tunagundua kwamba



[F277 ]

hii ilikuwa njia ya kawaida; kwani Mtume anatumia neno lile lile la
Kigiriki anapoeleza jinsi Tito alivyokuwa msaidizi wake. Anasema,
"ambaye pia alichaguliwva na makanisa asafiri nasi." Maneno
yaliyopachikwa italiki yanatokana na neno la Kigiriki kirofo-neo
ambalo, kama ilivyoonyeshwa hapo juu, linamaanisha "kuchagua
kwa kunyoosha mkono." Na, zaidi, neno "pia" hapa linadokeza
kwamba Mtume mwenyewe alichaguliwa kwa kura kama hiyo.
Hakuwa amechaguliwa kuwa mtume, bali kuwa mtumishi wa
kimisionari—mwakilishi wa makanisa katika tukio hili, na, bila
shaka, kwa gharama zao.

Hata hivyo, ni wazi kwamba baadhi ya safari za baadaye za
Mtume hazikuwa na kura ya maoni au uungwaji mkono wa Kanisa la
Antiokia. (2 Tim. 1:15) Kanuni za Kanisa la Awali ziliwaacha wote
huru kutumia vipaji na utawala wao kulingana na dhamiri zao
wenyewe. Makanisa (madiwani) yaliweza kukubali au kukataa
huduma za mitume, hata kama wawakilishi wao maalum; na mitume
waliweza kukubali au kukataa majukumu kama hayo—kila mmoja
akitumia uhuru wake wa dhamiri.

Lakini, je, hakuna uteuzi wa wazee na kadhalika uliotajwa katika
Agano Jipya isipokuwa huu—uchaguzi? Je, hakuna chochote
kinachoashiria kutoa mamlaka au ruhusa ya kuhubiri, kama neno la
Kiingereza 'ordain’ linavyotumika kwa sasa katika madhehebu yote
kuhusiana na utoaji leseni na uteuzi wa wazee, wahubiri na
kadhalika? Tutachunguza maswali haya.

Neno "kuweka", kwa upande wa wazee, limetumika mahali
pengine moja tu, na ni tafsiri ya neno tofauti la Kigiriki, yaani,
kathestemi, ambalo lina maana—"Kuweka, au kuweka chini"—
Young. "Kuweka chini"—S#rong. Neno hili linapatikana katika Tito
1:5: "Kamilisha mambo yaliyobaki, na kuweka wazee katika kila mji,
kama  nilivyokupangia"—yaani, kama nilivyopanga. Toleo
Lililorekebishwa, "kama nilivyokupa amri." Kwa juu juu, maandishi
haya yanaonekana kuashiria kwamba Tito alipewa mamlaka ya
kuwateteua wazee hawa, bila kujali matakwa ya makutaniko
(makanisa, eklesia); na ni kwa mtazamo huu ndipo nadharia ya Ki-
Episkopali ya mpangilio wa kanisa inategemea. Wakatoliki,
Waepiskopali na Wamethodisti-Episkopali wote wanadai kwa ajili ya
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maaskofu mamlaka ya kitume ya kuweka, kuweka au kuteua, wazee
kwa ajili ya makanisa—bila kupanua mkono, au kura ya Kanisa.

Maandiko haya ni ngome ya wazo hili; lakini yanaonekana kuwa
msaada dhaifu tunapozingatia kifungu cha mwisho—"Kama
nilivyokupa amri"—na kutafakari kwamba kwa hakika Mtume
asingempa Tito "amri" au maagizo ya kufanya tofauti na alivyofanya
yeye (Mtume) katika jambo hili. Maelezo ya utaratibu wa Mtume
mwenyewe, yakitafsiriwa ipasavyo, ni wazi kabisa: "Na
walipowachagua wazee kwa kupiga kura ya mikono katika kila
Kanisa, na kuomba wakiwa wamefunga, waliwaweka wakfu kwa
Bwana." Matendo 14:23

Bila shaka ushauri wa Mtume na ushauri wa Tito, ambaye
alimsifu hasa kwa ndugu kama mtumishi mwaminifu wa Ukweli,
haungetamaniwa tu, bali ungetafutwa na ndugu, na kwa kiasi
kikubwa ungefuatwa; hata hivyo, Mtume na wote waliomfuata
walitafuta kuweka jukumu mahali ambapo Mungu aliliweka—
kwenye Eklesia, ambayo jukumu lake linapaswa kuwa ni "Kupima
roho [mafundisho na walimu] kama ni za Mungu." (I Yohana 4:1)
"Mtu asipozungumza sawasawa na neno hili, ni kwa sababu hawana
nuru ndani yao"; na "mgeukie mbali nao," Mtume anashauri;
hawapaswi kuwapigia kura watu kama hao, wala kuwapokea kwa
namna yoyote ile kama walimu, wazee, n.k.

Kwa vyovyote vile, idhini ya Eklesia ingekuwa ya lazima—iwe
imetolewa kwa kura, kama ilivyosemwa, au la; maana fikiria kwamba
Tito angewateua wazee wasiopendwa na ndugu, amani ingedumu
kwa muda gani?—ni huduma kiasi gani ya kiroho au nyingineyo
ambayo Mzee kama huyo, asiyependwa na hisia za Kanisa,
angefanya? Kivitendo hakuna kabisa.

Upadri, na si mafundisho ya Bwana wetu na mitume wake kumi
na wawili, ndio chanzo cha mgawanyiko wa watakatifu katika
makundi mawili, wanaoitwa "walezi" na "waumini." Ni roho ya
upadri na ya mpinga kristo ambayo bado inatafuta kutawala urithi wa
Mungu kwa kila njia iwezekanavyo—kulingana na kiwango cha giza
la ujinga linalotawala katika kutaniko lolote.
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Bwana na Mtume hawaitambui kundi la wazee, bali Kanisa
(Ecclesia) kama mwili wa Kristo; na hadhi au heshima yoyote
inayowekwa kwa wazee waaminifu, kama watumishi wa Bwana na
Kanisa, haitokani tu na jinsi wanavyojitambua wala kutambuliwa na
wazee wengine. Mkutaniko unaochagua lazima uwafahamu, lazima
utambue neema zao za Kikristo na uwezo wao kwa mwangaza wa
Neno la Mungu, la sivyo hawawezi kuwapa cheo au heshima kama
hiyo. Kwa hiyo, Hakuna Mzee yeyote mwenye mamlaka kwa
kujiteua mwenyewe. Kwa hakika, tabia ya kupuuza Kanisa, mwili wa
Kristo, na kujifanya yeye na hukumu yake kuwa bora kuliko wote, ni
ushahidi wa kwanza kabisa kwamba ndugu huyo hana mtazamo
unaofaa wa kutambuliwa kama Mzee—unyenyekevu, na kutambua
umoja wa Kanisa kama mwili wa Bwana, vikiwa ni mambo ya
msingi zaidi kwa huduma kama hiyo.

Wala ndugu yeyote asichukue majukumu ya umma katika Kanisa
kama kiongozi, mwakilishi, n.k., bila uchaguzi—hata kama
amehakikishiwa kuwa hakuna swali kuhusu kukubalika kwake. Njia
ya Kimaandiko ya kuwaweka wazee katika makanisa yote ni kwa
uchaguzi wa mkutano—kwa kuinua mkono kupiga kura. Kusisitiza
uchaguzi kama huo kabla ya kuhudumu ni kufuata mpangilio wa
Kimaandiko; huimarisha Mzee, na, zaidi ya hayo, huikumbusha
Eklesia majukumu na dhamana zake kama wateule wa wazee kwa
jina na roho ya Bwana—kama inavyoonyesha uchaguzi wa Mungu,
mapenzi ya Mungu. Zaidi ya hayo, mpangilio huu wa Kimaandiko
huwafanya wanachama wa Eklesia kuwa na shauku na maneno na
matendo yote ya wazee, kama watumishi na wawakilishi wao.
Unapinga wazo lililoenea sana kwamba wazee ndio wamiliki na
watawala wa mkusanyiko na huondoa fikra na kauli yao ya kuwaona
na kuwaita "watu wangu"—badala ya "watu wa Bwana
ninaowahudumia."

Kwa nini mambo haya, ambayo ni wazi kabisa kuwa ya
Kimaandiko, hayafahamiki na kuelezwa kwa upana zaidi? Kwa
sababu asili ya mwanadamu hupenda kupata heshima na
kupendelewa, na huangukia kwa urahisi katika hali potofu zinazofaa
hayo; kwa sababu yamekuwa maarufu kwa karne kumi na saba; kwa
sababu watu
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huyumba kwa masharti haya na kuyapendelea kuliko uhuru ambao
Kristo hutoa. Aidha, wengi wamejisikia kuwa na uhakika kiasi
kwamba desturi za Babeli lazima ziwe sahihi, kiasi kwamba
hawajawahi kuchunguza Neno la Bwana kuhusu mada hii.

Kipindi cha Uzee

Hakuna kinachosemwa kwa ufunuo kuhusu muda ambao Mzee
anapaswa kuchaguliwa: kwa hiyo, tuko huru kutumia busara na
hukumu katika suala hili. Watu wengi wanaweza kuheshimiwa kama
wazee, au ndugu waliokua katika Kanisa, na wanaweza kuwa na
manufaa na kuthaminiwa sana, lakini bado wasiwe miongoni mwa
wazee waliochaguliwa waliowekwa na Kanisa kama wawakilishi
wake—wamisionari, walimu, wachungaji. "Wakina mama wazee"*
wanatajwa kwa heshima mara kadhaa na mitume, bila dokezo lolote
kwamba yeyote kati yao aliwahi kuchaguliwa kuwa wazee
wawakilishi au walimu katika mkusanyiko (Ecclesia). Wengine
waliochaguliwa kuwa wanaofaa kwa huduma ya Ecclesia wanaweza
kuacha kuwa na sifa zilizowekwa; au wengine wanaweza, chini ya
malezi ya kimungu, kupiga hatua na kuwa na ufanisi zaidi kwa ajili
ya huduma ya Kanisa. Mwaka, au sehemu zake—nusu mwaka au
robo mwaka—zingekuwa vipindi vinavyofaa kwa huduma kama
hizo—hiyo ya mwisho ikiwa watu hao hawajajaribiwa sana, na ile ya
kwanza ikiwa wamejaribiwa vizuri na wanajulikana kwa sifa njema.
Kwa kukosekana kwa sheria, au hata ushauri au pendekezo, ingekuwa
ni kwa kila kutaniko kuamua kadiri ya uwezo wao mapenzi ya Bwana
katika kila hali.

Idadi ya Wazee

Idadi ya wazee haijawekewa kikomo katika Maandiko; lakini,
kwa busara, mengi yangeegemea ukubwa wa Kanisa, pamoja na idadi
ya wale walioko tayari—wenye sifa zinazostahili, n.k. (Hakuna
anayepaswa kudhaniwa kuwa ni muumini na amejitolea kikamilifu;
kwa neno na kitendo anapaswa kuwa ametoa ushahidi usio na shaka
wa imani na kujitolea kwake muda mrefu kabla ya kuchaguliwa kuwa
Mzee.) Tunapendelea kuwa na

*Mahali pa mwanamke katika Kanisa linajadiliwa katika Sura ya v.
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wengi iwezekanavyo wenye sifa zilizotajwa, na kugawana huduma
miongoni mwao. Ikiwa shauku inayofaa itawachochea, aina fulani ya
kazi ya kimisionari au ya kiinjilisti itawadai baadhi yao, au sehemu
ya muda wa wengi hivi karibuni. Kila Kanisa linapaswa hivyo kuwa
semina ya teolojia ambako walimu wenye ufanisi wangeendelea
kutoka kwenda katika nyanja pana zaidi za huduma. Mzee
anayedhihirisha wivu kwa wengine na tamaa ya kuwazuia kutumika
anapaswa kuonekana kuwa hastahili kuendelea; hata hivyo, hakuna
mtu asiye na uwezo au mgeni anayepaswa kuchaguliwa—ili
kuridhisha ubatili wake. Kanisa, kama wanachama wa mwili wa
Kristo, lazima lipige kura kama linavyoamini Kichwa kingetaka
lipige.

Labda tahadhari inapaswa kutolewa dhidi ya kumchagua Mzee
pale ambapo hakuna anayepatikana mwenye uwezo kwa huduma,
chini ya sifa zilizowekwa na mitume—ni bora zaidi kutokuwa na
wazee kuliko kuwa na wale wasiofaa. Kwa sasa, hadi ndugu
atakapopatikana mwenye uwezo kwa huduma, mikutano iwe ya
kawaida, na Biblia iwe kitabu cha msingi, na Ndugu Russell
akiwakilishwa kama mwalimu katika Masomo na Mnara—Mzee
wako uliyechagua, ikiwa unapendelea hivyo.

Nani Anaweza Kuchagua Wazee na Vipi?

Ni Eklesia pekee (mwili—wa kiume na wa kike), Viumbe Wapya,
ndio wachaguzi au wapiga kura. "Familia ya imani" kwa ujumla,
waumini ambao hawajajitolea, hawana chochote cha kufanya na
uchaguzi kama huo; kwa sababu kinachotafutwa ni chaguo la Bwana,
kupitia "mwili" wake, unaomiliki Roho wake. Wote wa mwili
uliojitolea wanapaswa kupiga kura, na yeyote kati yao anaweza
kupendekeza majina katika mkutano mkuu ulioitishwa kwa
madhumuni hayo—inapendekezwa wiki moja kabla ya upigaji kura,
ili kutoa muda wa kufikiria.

Wengine wamesisitiza kwamba upigaji kura uwe kwa karatasi za
kupigia kura, ili kila mtu awe huru zaidi kueleza chaguo lake halisi.
Tunajibu kwamba faida yoyote iliyopo katika hili inafutwa na hasara:
yaani, kupotea kwa nidhamu na ujenzi wa tabia unaofanywa na njia
ya kitume ya
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"kutoa mkono." Kila mmoja anapaswa kujifunza kuwa mkweli na
mnyoofu, lakini, wakati huo huo, mwenye upendo na mpole.
Kumbukwe kwamba, kura ni chaguo la Bwana—Ilililoonyeshwa na
wanachama wa mwili wake kadiri ya uwezo wao wa kulitambua.
Hakuna anayeruhusiwa kukwepa wajibu huu, wala kumpendelea
mmoja kuliko mwengine isipokuwa anapoamini kwamba ana, na
anaonyesha, nia ya Bwana.

Wingi Sio wa Kutosha

Katika mambo ya kidunia, sauti ya wengi tu ndiyo huamua; lakini
ni wazi kwamba haipaswi kuwa hivyo katika Kanisa la Bwana, au
mwili wake. Badala yake, kadiri iwezekanavyo, kanuni ya jopo la
wazee inapaswa kutawala na uamuzi wa pamoja au kauli moja
utafutwe. Ndugu anayepata kura za wengi tu katika upigaji kura
huenda asingejisikia huru kukubali hilo kama "chaguo la Bwana,"
kama ambavyo kanisa lingekuwa. Mgombea mwingine anayeweza
kupata uungwaji mkono wa wote, au karibu wote, anapaswa
kutafutwa, kwa kura baada ya kura, wiki baada ya wiki, hadi
apatikane au suala hilo liachwe; au wote wakubaliane kuhusu wawili
au watatu au zaidi wanaoweza kuhudumu kwa zamu na hivyo kukidhi
mawazo ya wote. Lakini ikiwa upendo mkuu kwa Bwana na Ukweli
utashinda, pamoja na maombi ya mwongozo na nia ya kupendelea
kila mmoja kwa heshima, pale vipaji vinapokuwa sawa, kwa kawaida
itakuwa rahisi kuungana katika hukumu kuhusu mapenzi ya kimungu
juu ya suala hilo. "Msiifanye neno lolote kwa ubishani wala kwa
fahari ya bure." "Wajengeni umoja wa Roho katika fundo la amani."
Flip. 2:3; Efe. 4:3

Agizo lile lile linapaswa kutawala kuhusu uteuzi wa wasaidizi
wanaoitwa wadiakoni na wadiakoni wa kike, ambao sifa zao njema
zinapaswa pia kuzingatiwa kama sifa ya kustahili. (Tazama 1 Tim.
3:8-13.)) Hawa wanaweza kuteuliwa kwa huduma yoyote
inayohitajika—na wanapaswa kuwa na sifa nyingi za uzee kadri
iwezekanavyo, ikiwa ni pamoja na ustadi katika kufundisha, na
neema za Roho.

Aina Mbalimbali za Utume

Kama ilivyoonekana tayari, wazee wanaweza kuwa na sifa
maalum katika jambo moja au jingine—baadhi wakiwa bora katika
kuhimiza,
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wengine katika kufundisha, wengine katika unabii au hotuba,
wengine kama wainjilisti, katika kuwavutia wasioamini, na wengine
kama wachungaji wakisimamia kundi kwa jumla katika maslahi yake
mbalimbali, ya ndani au ya jumla. Hotuba ya Mtume Paulo kwa
Wazee wa Eklesia huko Efeso inatupa wigo wa jumla wa huduma
ambayo kila mtu lazima aendane nayo na kutosheleza vipaji vyake
kama msimamizi. Maneno yake yanastahili sana kufikiriwa kwa
makini na kwa maombi na wote wanaokubali huduma ya Uzee katika
sehemu yoyote ya kazi. Alisema: "Kwa hiyo, aweni waangalifu kwa
nafsi zenu na kwa kundi lote, ambalo Roho Mtakatifu amewaweka
kuwa wasimamizi wake [neno lililotafsiriwa vibaya mahali pengine
kama 'wabishopi'] ili kulisha Kanisa [Ecclesia] la Mungu." (Matendo
20:28) Ah, ndio! wazee wanahitaji kwanza kabisa kujilinda, ili
heshima ndogo ya cheo chao isiwafanye wajivunie na kuwa na kiburi
cha ubwana, na ili wasijichukulie mamlaka na heshima
zinazomilikiwa na Kichwa—Mchungaji Mkuu. Kuliwa kundi ni
jukumu la Bwana; kama ilivyoandikwa, "Atalisha kundi lake kama
mchungaji." (Isaya 40:11) Basi, mtu anapochaguliwa kuwa Mzee ni
ili aweze kumwakilisha Mchungaji Mkuu—ili awe chombo au njia
ambayo kupitia kwake Mchungaji Mkuu wa kundi anaweza kutuma

kwa "nyama yake kwa wakati ufaao," "mambo mapya na ya kale."

Ole wao wachungaji [wale wanaolisha kondoo] wanaoharibu na kusambaza
kondoo wa malisho yangu! asema Bwana. Kwa hiyo, hivi ndivyo asema Bwana
Mungu wa Israeli juu ya wachungaji [wale wanaolisha kondoo] wanaolisha watu
wangu: Mmesambaza kundi langu na kuwafukuza, wala hamjawatembelea; tazama,
nitawatembelea ninyi kwa uovu wa matendo yenu, asema Bwana.  Nitawaweka
wachungaji juu yao watakao wachunga: na
hawatatiogopa tena wala hawavunjiki moyo." Yer. 23:1,2,4

Kuweka Mikono kwa Wazee wa Kanisa

(1) "Usipuuze zawadi [rushwa] iliyoko ndani yako, ambayo ilikupewa kwa
unabii [utabiri], kwa kuwekwa mikono ya wazee [wazee waliokusanyika]." I Tim.
4:14

(2) "Wale [wana-dia saba walioteuliwa na Kanisa] waliowaweka mbele ya
mitume: na walipokuwa wameomba, waliwaweka mikono yao juu yao." Matendo
6:6

(3) "Katika Kanisa [Ecclesia] lililokuwa Antiokia, . . . Roho Mtakatifu
akasema, Niteni Barnaba na Sauli kwa ajili ya kazi niliowaweka
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Nimewaita. Na walipokuwa wamefunga na kuomba na kuwaweka mikono,
waliwatuma." Matendo 13:1-3

(4) "Usimweke mkono mtu yeyote kwa haraka, wala usishiriki katika dhambi
za watu wengine." I Tim. 5:22

(5) "Basi Paulo alipowaweka mikono, Roho Mtakatifu akawajilia; wakaanza
kusema kwa ndimi, na kutabiri [kuhubiri]." Matendo 19:6

(6) Basi wawekee mikono yao, nao wakapokea Roho Mtakatifu." Matendo
8:17-19

(7) "Chochea kipaji cha Mungu kilichomo ndani yako kwa kuwekewa mikono
yangu." 2 Tim. 1:6

Hivyo tunakusanya ushuhuda ulioongozwa kuhusu kuweka
mikono katika Eklesia ya Uumbaji Mpya. Katika mistari mitatu ya
mwisho (5,6,7) rejea ya utoaji wa "karama" zilizokuwa za kawaida
katika Kanisa la awali inaonekana wazi. Hivyo basi, mikono ya
Mitume iliwekwa juu ya waumini wote waliotakaswa na zawadi moja
au zaidi zikafuata—"ndimi," n.k. "Kila mtu amepewa kipimo cha
Roho ili afaidike."* Mistari minne ya kwanza (1,2,3,4) inaweza
kuunganishwa pamoja kama mafundisho ya jumla moja; yaani, kama
alama ya idhini au kuidhinishwa—Iakini si kama ishara ya ruhusa au
uidhinishaji.

(1) Timotheo, "mwana" wa Paulo aliyechaguliwa katika huduma,
alikuwa tayari amebatizwa na alikuwa tayari amepokea zawadi ya
Roho Mtakatifu kwa mikono ya Mtume Paulo (tazama 7)
alipokwenda na Paulo Yerusalemu. (Matendo 21:15-19) Bila shaka,
hapo na wakati huo "Yakobo na wazee wote," wazee wa kitume,
wakitambua kujitolea kwa Timotheo na uhusiano wake wa karibu na
Paulo, walimbariki kwa pamoja, wakimwekea mikono kama ishara ya
kuidhinishwa; na maelezo hayo yanaashiria kwamba walifanya hivi,
si kwa mujibu wa desturi ya kawaida wala kwa wenzake wote wa
Paulo, bali "kwa unabii"—ikionyesha kwamba waliongozwa kufanya
hivyo kwa utabiri fulani kutoka kwa, au maagizo kutoka kwa, Bwana.

(2) Wahudumu hawa hawakutumiwa, wala kupewa mamlaka ya
kuhubiri, kwa kuwekewa mikono na mitume, kwa sababu
hawakuchaguliwa kuwa wahubiri, bali kuhudumia meza; na, hata
hivyo, tayari walikuwa, kwa njia ya upako wao wa

*Tazama Juzuu V, Sura viii.
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Roho Mtakatifu, walikuwa na mamlaka kamili ya kuhubiri kulingana
na vipaji na fursa zao. Na bila kutajwa kwa leseni, au ruhusa, au
uteuzi mwingine kutoka kwa yeyote, tunamkuta Stefano, mmoja wa
makadinali hawa, akihubiri kwa shauku kubwa kiasi kwamba yeye
alikuwa wa kwanza baada ya Bwana kutia muhuri ushuhuda wake
kwa damu yake. Uwekaji huu wa mikono kwa wazi ulimaanisha tu
1dhini na baraka ya kitume.

(3) Kuwekewa mikono kwa Paulo na Barnaba hakungeweza
kuwa ruhusa ya kuhubiri; kwa maana walikuwa tayari
wametambuliwa kama wazee na walikuwa wamefundisha katika
Kanisa la Antiokia kwa zaidi ya mwaka mmoja. Zaidi ya hayo, wote
wawili walikuwa wamehudumu kwa kuhubiri kwingineko, hapo
awali. (Linganisha Matendo 9:20-29; 11:26.) Kuwekwa mikono
huku kulimaanisha tu Auidhinishwa kwa kazi ya kimisionari
iliyokuwa karibu kufanywa na Paulo na Barnaba—kwamba Kanisa la
Antiokia liliungana nao katika utume na pengine likagharamia
gharama zao.

(4) Hapa Mtume anadokeza kwamba kuweka mikono ya
Timotheo juu ya mfanyakazi mwenzake katika shamba la mizabibu
kungemaanisha idhini yake, au uungaji mkono wake: ili kwamba
ikiwa yule mtu angefanya vibaya kwa namna yoyote, Timotheo
angehusika katika lawama zake. Ilimbidi, kadiri iwezekanavyo,
ahakikishe kwamba hakutumia ushawishi wake kumtambulisha mtu
ambaye angefanya madhara kwa kondoo wa Bwana, kimatendo au
kidhana.

Hakuna hatari inayopaswa kuchukuliwa; tahadhari inapaswa
kuchukuliwa iwe ni katika kutoa barua ya mapendekezo au
uidhinishaji wa hadharani kwa njia ya baraka za hadharani. Ushauri
huo huo bado ni mwafaka kwa watu wote wa Bwana kulingana na
kiwango cha ushawishi wao. Hata hivyo, hakuna chochote katika
haya kinachodokeza kwamba yeyote alitegemea idhini ya Timotheo
kabla ya kuwa na haki ya kuhubiri: haki hiyo, kulingana na uwezo,
ikitolewa na Bwana kwa wote wanaopokea Roho Mtakatifu wa
upako.

Uhudumu Unaolipwa?

Kawaida ya huduma ya kulipwa, ambayo sasa ni ya kawaida sana
na inachukuliwa na wengi kuwa haiwezi kuepukika na ni muhimu
sana, haikuwa desturi ya Kanisa la awali. Bwana wetu na wale kumi
na wawili aliowachagua hawakuwa, kadiri tunavyoweza kuhukumu
kutokana na maandiko yaliyoongozwa na Roho
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rekodi, maskini—isipokuwa, labda, Yakobo na Yohana na Mathayo.
Wakiwa wamezoea kutoa kwa hiari kwa Walawi, Wayahudi
waliieneza desturi hii kwa kila jambo la kidini lililowavutia kama
likitoka kwa Mungu. Wanafunzi walikuwa na mweka hazina mkuu,
Yuda (Yohana 12:6; 13:29), na ni wazi hawakukosa kamwe; ingawa
pia ni wazi kwamba hawakuwahi kuomba michango. Hakuna dalili ya
aina hiyo inayodokezwa hata kidogo katika maandishi ya maneno ya
Bwana wetu. Yeye aliweka imani katika utunzaji wa Baba, na
wanawake fulani wenye heshima walimtumikia yeye (na wenzake)
kutoka kwa wingi wao. Tazama Mathayo 27:55,56; Luka 8:2,3.
Kama mahubiri na mafumbo ya Bwana wetu yangejawa na
maombi ya pesa, yangeharibu uhai wake. Hakuna kinachotuvutia
zaidi kuliko wema dhahiri wa Bwana na wote aliowachagua maalum,
Yuda pekee akiwa tofauti, na tamaa yake ilimsababishia kuanguka.
(Yohana 12:5,6) Upendo wa pesa na maonyesho na mfumo wa
kuombaomba wa Babeli leo unapingana sana na ushawishi wake
wenye nguvu; na kutokuwepo kwa roho hii miongoni mwa
waaminifu wa Bwana sasa, kama ilivyokuwa katika ujio wa kwanza,
kunazungumza mengi kwa upande wao kwa wale wanaowachunguza
kama barua hai, wasiothamini vya kutosha mafundisho yao. Kwa njia
ya ajabu sana Bwana amehudumia kazi yake ya "mavuno" hadi sasa
bila ombi hata moja la pesa kufanywa; na tunaamini haitakuwa
vinginevyo kamwe, tukiamini kuwa huu ndio mapenzi ya Bwana.
Wale wenye tamaa ya anasa na utajiri wa ulimwengu huu
wazitafute katika nyanja za biashara au katika taaluma zenye faida
kubwa; lakini asiye na mtu yeyote awe watumishi wa Injili ya Kristo
kwa nia nyingine yoyote isipokuwa upendo kwa Mungu na kwa
Ukweli wake na kwa ndugu zake: upendo ambao utafurahi kujitoa
kwa kujinyima raha, wutajiri na heshima ya watu—si kwa
kulazimishwa, bali kwa hiari. Lakini ole! Ukristo wa majina umekua
mkubwa na wa kidunia, na watumishi wake wanaheshimiwa kwa
vyeo vya Mheshimiwa, Mheshimiwa Sana, Mheshimiwa Mkuu na
Daktari wa Theolojia; na pamoja na heshima na vyeo hivi huja
mishahara—si kulingana na mahitaji ya mhudumu, bali kwa msingi
wa kibiashara wa uwezo wake wa kuvutia makutaniko makubwa na
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watu matajiri. Matokeo yake ya kawaida yamefuata—"Makuhani
wake hufundisha kwa ajili ya malipo na manabii wake hutabiri
kwa pesa: lakini bado watategemea Bwana na kusema, Je! Bwana
hayupo miongoni mwetu? Hakuna mabaya yatakayotukumba."
"Walinzi wake ni vipofu: wote ni wapumbavu, wote ni mbwa
wasioweza kuwala, wakiota ndoto au kuzungumza usingizini;
wavivu, wapenda usingizi [faraja]. Naam, ni mbwa wenye tamaa
wasio na kutosheka; na ni wachungaji wasio na uelewa: wote
wanatafuta maslahi yao wenyewe, kila mmoja kwa faida yake
kutoka wupande wake [madhehebu]. "Watajiandalia walimu
wanaopenda kusifiwa; na masikio yao yatageuka kutoka kwa
Ukweli na watageukia ngano za uongo." Isa. 56:10,11; Mika
3:11; Flip. 3:2,
2 Tim. 4:3,4

Wengine wanaweza kutoa hoja kwamba pande zote mbili za
kupita kiasi zinapaswa kuepukwa—mishahara mikubwa na kutolipwa
kabisa—na wanaweza kukumbuka maneno ya Bwana, "Mfanyakazi
anastahili mshahara wake;" na maneno ya Mtume, "Tukipanda kwenu
mambo ya kiroho, je, ni jambo kubwa tukivuna mambo yenu ya
kimwili?" Hata hivyo, ni lazima tukumbuke kwamba hata kauli hizi
zenye nguvu zaidi za Maandiko hazirejelei kwa mishahara ya
kifalme, bali kwa mahitaji ya msingi tu. Hili Mtume analielezea kwa
nukuu, "Msimfunze punda anayeponda nafaka." Ng'ombe alipaswa
kuwa huru kujitosheleza mabhitaji yake, lakini si zaidi ya hapo.
Mtume ametupa ufunguo wa huduma yake yenye mafanikio,
akisema: "Sitakuwa mzigo kwenu; maana sitafuti vitu vyenu, bali
ninyi.... Nami kwa furaha nitatoa na kujitoa kwa ajili yenu; ingawa
ninapowapenda zaidi, mimi sipendwi sana." 2 Wakorintho 12:14,15

Kufuata nyayo za Yesu hakutatuongoza katika mwelekeo wa
mishahara: wala nyayo za mtume wake mkuu, Paulo. Huyu wa
mwisho, baada ya kuonyesha kwamba kuomba malipo ya kidunia
kwa huduma za kiroho hakungekiuka haki kwa namna yoyote,
anatueleza kuhusu mwenendo wake mwenyewe katika suala hili kwa
maneno haya:

"Sikutamani fedha wala dhahabu wala mavazi ya mtu yeyote. Ndiyo, ninyi

wenyewe mnafahamu kwamba mikono hii [yangangu] imenihudumia katika
mahitaji yangu, na
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kwa wale waliokuwa pamoja nami. Nimewaonyesha yote, jinsi kwamba mfanyakazi
kwa bidii hivi anapaswa kuwasaidia dhaifu, na kuzikumbuka maneno ya Bwana
wetu Yesu, jinsi alivyosema, Ni heri zaidi kutoa kuliko kupokea.” Matendo 20:33-
35

"Hatujatumia haki hii [juu yenu ya kutoa mambo ya kidunia kwa
kubadilishana na ya kiroho]: bali huvumilia yote, ili tusije tukawa kikwazo kwa
injili ya Kristo." (I Kor. 9:12) "Nilipokuwa pamoja nanyi, na nilipokuwa na
mahitaji, sikuwatesa ninyi; maana ndugu waliokuja kutoka Makedonia [kwa hiari]
walinijazia mahitaji yangu." 2 Kor. 11:9

Uhuru wetu ni uleule kama uliokuwa wa mitume katika mambo
haya; na uaminifu kwa ajili unapaswa kutuongoza kufuata nyayo zao
katika hili kama katika mambo yote. Bwana, mitume, na washirika
wao, waliosafiri na kujitolea muda wao wote kwa huduma ya kweli,
walipokea michango ya hiari kutoka kwa ndugu ili kukidhi matumizi
yao; na, kama ilivyotajwa tayari, kitendo cha kuweka mikono kwa
Kanisa la Antiokia juu ya Paulo na Barnaba, walipokuwa karibu
kuanza ziara yao ya kwanza ya kimisionari, kinaonekana
kulimaanisha kwamba Kanisa lilichukua jukumu la gharama zao, na
hivyo kushiriki ipasavyo katika kazi yao.

Hakuna dokezo lolote, la moja kwa moja au la kinyume chake,
kwamba wazee waliotumikia Kanisa nyumbani walipokea mshahara
au pesa za matumizi; na tunaamini kwamba kwa ujumla itakuwa na
faida kwa kila Kanisa la mtaa kutumia huduma za hiari za washiriki
wake wenyewe—wachache au wengi, wakubwa au wadogo. Njia hii
ya Kimaandiko ni yenye afya kiroho: ina mwelekeo wa
kuwahamasisha wanachama wote mbalimbali kutumia vipaji vyao
vya kiroho, na huwafanya wote kumtazama zaidi Bwana kama
Mchungaji wa kweli, kuliko inavyofanya njia ya kuajiri. Kadiri idadi
ya walimu wenye sifa inavyoongezeka, na mfano wa Kanisa la
Antiokia uigwe—na wengine watumwe kama wamisionari,
wasambazaji wa Biblia, waumini wasafiri, n.k.

Hata hivyo, ikiwa kutaniko lolote linaona kwamba uwanja wake
wa utumishi ni mpana na kwamba ndugu angeweza kutoa muda wake
wote kwa faida ya kulihudumia na
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kazi ya uinjilisti, na ikiwa kwa hiari wanampa pesa za kutosha kwa
matumizi yake, hatujui andiko lolote linalozizuia kupokelewa. Lakini
Wazee wote wanaohudumu na Kufaniko linalounga mkono
wanapaswa kuhakikisha kuwa kiasi kinachotolewa si zaidi ya
gharama za maisha zinazofaa kwa mtumishi na wale
wanaomtegemea kihalali. Na wote wawili wanapaswa pia
kuhakikisha kuwa wanachama wote wa Kutaniko wanashughulishwa,
na hasa wale wenye sifa za uzee; la sivyo, roho ya Babeli, ya
ukanisia, bila shaka itakuzaa.

Nidhamu katika Eklesia
—Mathayo 18:15-18—

Uendeshaji wa nidhamu si jukumu la wazee pekee, bali la Kanisa
zima. Iwapo mtu anaonekana kuwa amekosea au ana dhambi, kosa
lake linafaa kuonyeshwa kwa yule aliyekosea na yule aliyeathiriwa
na kosa lake tu, au na mwshiriki aliyeitambua kosa hilo kwanza.
Iwapo yule aliyeonywa atashindwa kujitetea, na ataendelea katika
kosa au dhambi hiyo, basi ndugu wawili au watatu wasio na
upendeleo wa awali waliombwe kusikiliza suala hilo na kuwapa
ushauri wahusika. (Huenda wakiwa wazee au la, lakini cheo chao cha
uzee hakiongezi nguvu wala mamlaka katika kesi hiyo isipokuwa
kama hukumu yao itakuwa na busara zaidi na ushawishi wao uwe na
nguvu zaidi.) lkiwa kamati hii itaamua kwa kauli moja kuunga
mkono upande wowote, mwingine anapaswa kukubali na suala liwe
limeisha kabisa
—marekebisho, au fidia, yakifanywa haraka iwezekanavyo. Ikiwa
yeyote kati ya walioanza mzozo bado anaendelea na mkondo usio
sahihi, yule aliyetoa shutuma ya awali au mmoja wa wale walioitwa
kwenye kamati au, ikiwezekana zaidi, wote hawa pamoja, basi (lakini
si kabla ya hapo) wanaweza kutumia haki yao ya kuileta suala hilo
mbele ya Eklesia, yaani, kanisa. Hivyo basi, ni wazi kwamba Wazee
hawakuwa mahakimu wa washiriki kwa namna yoyote—Xkusikiliza na
hukumu viliachwa kwa kutaniko la eneo husika, au Kanisa.

Baada ya hatua mbili za awali (zilizotajwa hapo juu)
kuchukuliwa, na ukweli wa mambo kuthibitishwa kwa wazee,
ingekuwa
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itakuwa ni wajibu wao kuitisha mkutano mkuu wa Ecclesia, au mwili
mtakatifu, kama mahakama—Xkusikiliza kesi hiyo kwa undani wake
wote, na kwa jina na heshima ya Kichwa chake kutoa uamuzi. Na
suala hilo linapaswa kuwa wazi kabisa, na mtu anayehukumiwa
anapaswa kupewa haki kwa ukarimu, kiasi kwamba uamuzi utakuwa
wa kauli moja, au karibu hivyo. Hivyo basi amani na umoja wa mwili
(Ecclesia) utahifadhiwa. Tubu inawezekana hata hadi wakati wa
hukumu ya Kanisa. Bali, kupata toba na marekebisho ndiyo lengo
hasa la kila hatua ya taratibu hizi—kumrudisha mkosaji; adhabu yake
si lengo kabisa. Adhabu si yetu bali ni ya Mungu: "Mimi ndiye wa
kulipiza kisasi; mimi nitalipiza, asema Bwana." (Warumi 12:19)
Mkosefu akitubu katika hatua yoyote ya mashitaka haya, inapaswa
kuwa sababu ya shukrani na furaha kwa wote wenye Roho wa
Bwana, na si wengine, ambao ndio wanachama wa mwili wake.
Warumi 8:9

Hakika, hata kama mkosaji atakataa kusikia (kutii) uamuzi wa
Kanisa zima, haipaswi kutolewa adhabu yoyote, wala kujaribiwa
kufanya hivyo. Basi nini? Ni Kanisa tu linapaswa kumwondolea
ushirika wake na ishara zote au dhihirisho lolote la undugu. Kuanzia
wakati huo, mkosaji huyo atashughulikiwa "kama mtu wa kigeni na
mtoza ushuru." Mathayo 18:17

Wakati wowote katika taratibu hizi, makosa au mapungufu ya
mkosaji hayapaswi kufanywa kuwa mali ya umma—kumtia aibu
yeye na Kanisa, na Bwana, Kichwa cha Kanisa. Wala hapaswi
kuzungumziwa vibaya hata baada ya kutengwa; kama vile
tusivyopaswa kuwakemea, au kuwatukana, watu wasioamini na
watoza ushuru, bali tunapaswa "kutomwonea mtu ubaya" na
"kuwafanyia wema watu wote." (Zito 3:2; Gal. 6:10) Upendo ndilo
sifa linalosisitiza utiifu kamili kwa masharti haya mawili ya mwisho
kwa "watu wote": bali upendo utasisitiza zaidi kwamba "ndugu,"
mwanafamilia mwenzake katika FEklesia, mwili wa Kristo, si tu
asijeruhiwe na kauli za uongo au zilizopotoshwa, bali pia, udhaifu
wake au makosa yake au dhambi zake zifunikwe kwa uangalifu, si tu
kutoka kwa ulimwengu usio na huruma tu, bali pia kutoka kwa
"nyumba ya
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imani" na hata kutoka kwa Kanisa—hadi hatua ya mwisho ya
"kuiambia Kanisa" itakapoonekana kuwa ya lazima kabisa. Katika
kila hatua, roho ya upendo itatumai kwamba aliyefanya kosa ana
dhana potofu fulani, na itakuwa ikisali kwa hekima na neema ili
kumgeuza mwenye dhambi kutoka kwa kosa la njia yake na hivyo
(pengine) kuokoa roho kutoka kwa mauti. Yakobo 5:20

Lo, kwamba Roho Mtakatifu, roho ya upendo, akae katika kila
mwanachama wa Eklesia kwa wingi kiasi kwamba ingesababisha
maumivu kusikia hadithi ya kumchafua mtu yeyote, na hasa
mwanachama mwenzake! Hii ingeondoa mara moja nusu ya
mivutano, au zaidi. Wala kufuata utaratibu uliotajwa hapo juu,
uliofafanuliwa na Bwana wetu, kusingesababisha kesi nyingi za
kanisa: badala yake, huku kuondoa chanzo cha chuki, kungepanda
mizizi heshima kwa hukumu ya Kanisa kama hukumu ya Bwana, na
sauti ya Kanisa ingesikilizwa na kutendewa ipasavyo. Zaidi ya hayo,
utaratibu na upendo vikishinda hivi, tunaweza kuwa na uhakika
kwamba kila mmoja atatafuta kadiri iwezekanavyo "kujali shughuli
zake mwenyewe" na hatajaribu kumkemea ndugu yake au
kumwongoza, au kuleta suala hilo mbele ya kamati au Kanisa,
isipokuwa suala hilo liwe la umuhimu fulani linayomhusu yeye
mwenyewe au Kanisa au Ukweli.

Bila shaka, matatizo mengi ya Kanisa (na pia matatizo ya jamii na
familia) hutokana si na nia ya kuonea, wala hata kutokana na kosa
lililotendwa bila kukusudia, bali hutokana na kutoelewana na,
angalau, tafsiri potofu za nusu ya nia au motisha. Ulimi ndio
mchochezi mkuu wa matatizo; na kwa hivyo, ni sehemu ya roho ya
akili timamu kuweka mlinzi midomoni na pia moyoni, ambako
hutoka mawazo yasiyo ya ukarimu ambayo, midomo ikiyaeleza,
huwasha tamaa mbaya na mara nyingi huumiza wengi. Uumbaji
Mpya—Lkanisa—Iina maagizo makali kutoka kwa Bwana na Kichwa
chao kuhusu mada hii muhimu. Roho yake ya upendo inapaswa
kuwajaa wanapoenda peke yao, kwa faragha, kwa mtu aliyeudhiwa
bila kushauriana au kuzungumza na mtu yeyote kwanza. Hawendi
kumfanya aomne aibu kwa matendo yake, wala kumkemea au
vinginevyo
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kuadhibu, lakini ili kuhakikisha kusitishwa kwa kosa na,
ikiwezekana, fidia kwa madhara yaliyopatikana tayari. Kuwambia
wengine kuhusu kosa hilo, mwanzoni au baadaye, ni kitendo kisicho
cha huruma, kisicho na upendo

—kinyume na Neno na Roho ya Kichwa chetu. Hata kushauriana
haipaswi kufanywa: tunayo wshauri wa Bwana na tunapaswa
kuufuata. Ikiwa ni kisa cha kipekee, wazee wenye hekima zaidi
wanapaswa kuulizwa ushauri kwa njia ya kisa cha dhana, ili
kutofunua tatizo halisi na mhalifu.

Isipokuwa tatizo ni kubwa, suala linapaswa kusimama kwenye
ombi la kibinafsi kwa aliyekosea, iwe anasikia au anakataa
kusikiliza—kukubali. Lakini ikiwa hatua ya pili itahitajika, haipaswi
kutolewa maelezo yoyote kuhusu tatizo kwa wale walioombwa
kushiriki hadi wote wakusanyike mbele ya mlalamikaji na mdaiwa.
Hivyo basi, uvumi utaepukwa na kamati ya ndugu itakuja kwenye
kesi bila upendeleo na itakuwa na uwezo mkubwa zaidi wa
kuwashauri pande zote mbili kwa hekima; kwani tatizo linaweza
kuwa kwa pande zote mbili, au, inawezekana, kuwa upande wa
mlalamikaji pekee. Vyovyote iwavyo, mshtakiwa atavutiwa na
matibabu ya haki kama hayo na atakuwa na uwezekano mkubwa
zaidi wa kukubali ushauri wa washauri hao ikiwa pia ataona kuwa
njia yake si sahihi. Lakini iwe yule anayechukuliwa na kamati kuwa
amekosea atakubali au la, suala zima bado ni la faragha kabisa, na
hakuna hata neno moja linapaswa kutajwa kwa mtu yeyote hadi,
ikionekana kuwa ni muhimu vya kutosha, liliwasilishwa mbele ya
Kanisa, na kuamuliwa kikamilifu. Kisha kwa mara ya kwanza
inakuwa mali ya pamoja ya watakatifu pekee, na kadiri
wanavyokuwa watakatifu ndivyo watakavyotaka kutoongea zaidi ya
inavyohitajika kwa mtu yeyote kuhusu udhaifu au dhambi za mtu
mwingine.*

Katika kutekeleza matokeo ya mahakama ya Kanisa, jambo hilo
liko kwa kila mtu binafsi; kwa hivyo, kila mmoja lazima atambue
haki ya uamuzi kwa ajili yake mwenyewe. Adhabu ya kuondolewa
katika ushirika imekusudiwa kuwa marekebisho katika haki, na ni
kama Bwana alivyoamuru. Ni kwa ajili ya kulinda Kanisa, ili
kuwatoa wale wanao

*Zaidi ya hayo tazama Sura ya ix—"Ndugu yako akikutenda dhambi."
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kwa njia isiyo ya mpangilio, wasiofuata roho ya upendo. Haipaswi
kuchukuliwa kama utengano wa kudumu, bali ni hadi yule
aliyekosolewa atambue na kukiri kosa lake na kwa kadiri ya uwezo
wake afanye fidia.

Mashtaka Dhidi ya Wazee

"Kwamba Mzee usipokee shutuma, isipokuwa kwa ushuhuda wa watu wawili
au watatu." 1 Tim. 5:19, R.V.

Mtume katika kauli hii anatambua kanuni mbili.

(1) Kwamba Mzee tayari ameitambuliwa na mkutano kuwa na tabia
njema na ya heshima, na kuwa mtu aliyejitolea kwa dhati kwa ajili ya
Ukweli, na aliyejitolea kwa Mungu.

(2) Kwamba watu kama hao, kwa sababu ya umaarufu wao katika
Kanisa, wangetambuliwa na Adui kama walengwa maalum wa
mashambulizi yake—walengwa wa wivu, uovu, chuki na mizozo kwa
upande wa wengine, kama Bwana wetu alivyoonya mapema
—"Msishangae ulimwengu akikuchukia"; "mnajua kwamba
ulinichukia kabla ya kuwachukia ninyi"; "Kama wamemwita Bwana
wa nyumba Belzebubu, si zaidi watawaita wale wa nyumba yake!"
(Mathayo 10:25; 1 Yohana 3:13; Yohana 15:18) Kadiri ndugu
anavyokuwa mwaminifu na mwenye uwezo zaidi, ndivyo
anavyokuwa karibu zaidi na kufanana na Bwana wake, na ndivyo
anavyofaa zaidi kuchaguliwa kuwa Mzee; na kadiri Mzee
anavyokuwa mwaminifu zaidi, ndivyo ni hakika zaidi atakuwa na
maadui—siyo Shetani na wajumbe wake pekee, bali pia wengi wote
ambao Shetani anaweza kuwadanganya na kuwapotosha.

Sababu hizi zinapaswa kumlinda Mzee dhidi ya hukumu kwa
neno la mtu mmoja tu, ikiwa maisha yake kwa ujumla yanaonekana
kuwa na msimamo. Kuhusu usemi wa kusikia tu au uvumi,
hayapaswi kuzingatiwa kabisa; kwa sababu hakuna mshirika wa
kweli, anayefahamu utawala wa Bwana (Mathayo 18:15), angeeneza
uvumi au kuwa na imani na neno la wale wanaopuuza maagizo ya
Bwana. Ili kusikilizwa kabisa, washtaki lazima wajitangaze kuwa ni
mashahidi. Na hata kama mashahidi wawili au zaidi wangewasilisha
mashtaka, hakungekuwa na njia nyingine ya kusikiliza kesi isipokuwa
ile iliyo tayari kufafanuliwa. Mtu yeyote anayemshtaki Mzee kwa
kosa, baada ya mazungumzo ya ana kwa ana kushindikana, anapaswa
kuchukua pamoja naye wengine wawili au watatu ambao hivyo
watakuwa mashahidi wa ukaidi huo.
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Kisha suala hilo, likiwa bado halijarekebishwa, linaweza kuletwa na
Timotheo au mtu mwingine mbele ya Kanisa, n.k.

Hakika, mashtaka haya mbele ya mashahidi wawili au watatu,
ambayo ni sharti kwa wanachama wote, yanaacha nafasi ya dhana
kwamba Mtume alikuwa anadai tu kwamba Mzee wa Kanisa
anapaswa kuwa na kila haki na haki maalum iliyohakikishiwa kwa
ndugu yeyote. Huenda wengine walikuwa na mtazamo kwamba kwa
kuwa Mzee wa Kanisa lazima awe "anayeshuhudiwa vyema," si tu
ndani ya Kanisa, bali hata nje yake, Mzee wa Kanisa anapaswa
kushtakiwa kwa tuhuma ndogo kabisa, kwa sababu ya nafasi yake ya
ushawishi. Lakini maneno ya Mtume yanathibitisha kwamba fursa za
Mzee wa Kanisa lazima ziwe sawa na za wengine.

Suala hili la mashahidi linahitaji kuchongwa kwa kina katika akili
za kila Kiumbe Mpya. Kile ambacho wengine hudai kujua na
wanachosema kwa kashfa hakipaswi hata kusikilizwa—hakipaswi
kupokelewa. Ikiwa wawili au watatu, wakifuata maelekezo ya
Bwana, wanawasilisha mashtaka dhidi ya mtu yeyote—si kwa
ubaguzi na kashfa bali kama walivyoelekezwa—mbele ya Kanisa,
hawakubaliwi hata wakati huo; lakini wakati huo ndio utakuwa
mwafaka kwa Kanisa kusikiliza suala hilo—kusikiliza pande zote
mbili, wakiwa pamoja; na kisha kutoa uamuzi na nasaha ya kiungu,
kwa maneno yaliyopangwa kumsaidia aliyekosea kurudi kwenye haki
na si kumtupa gizani.

Miito ya Kuskia Misingi ya Neno la Mungu

Idadi kubwa ya watu hushuhudia kwamba walipokea wito kutoka
kwa Bwana wa kuhubiri Injili; labda huongeza mara moja kwamba
hawajawahi kujua kwa nini, au kwamba wanatambua hawana sifa
maalum kwa huduma hiyo, au kwamba mazingira daima
yameonekana kuwazuia kujibu wito huo. Kuwauliza kuhusu asili ya
"wito" huo, kunaonyesha kuwa ulikuwa ni dhana tu au kubahatisha.
Mwingine alihisi kuguswa wakati fulani katika maisha yake (labda
kabla hata ya kuwa Mkristo) kwamba alipaswa kujitolea kwa Mungu
na huduma yake, na dhana yake kuu ya huduma ya Mungu ilitokana
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kutokana na uzoefu wake wa kanisa la jina tu, ulioakisiwa katika
mhubiri ambaye huduma zake familia yake ilihudhuria. Mwingine
alihisi hisia yake ya kutaka kupendwa ikimgusa, na akajiambia
—Laiti ningeweza kuvaa suti ya kazi na kupokea heshima na vyeo na
mshahara wa mhubiri—hata wa daraja la pili au la tatu. Ikiwa alikuwa
na kujithamini sana pia, pengine alihisi kusukumwa zaidi kwamba
kama vile mitume waliochaguliwa walivyokuwa "wanaume wasio na
vipaji na wasio na elimu," ndivyo, pengine, Mungu alikuwa
amemweka akilini kwa sababu ya ukosefu wake wa kipaji na elimu.
Mungu amewabariki wengi kama hao, na pia kazi yake, kwa
kutofungua njia ya tamaa zao, ambazo zilitafsiriwa kimakosa kuwa
wito wake wa kuhubiri.

Kama ilivyoelezwa tayari, kila mwanachama wa Uumbaji Mpya
ana wito wa kuhubiri; si kwa tamaa au mawazo yake, bali kwa Neno,
ambalo linawaita wote wanaopokea neema ya Mungu wasipoteze
fursa ya "kuweka dhihirisho la sifa zake yeye aliyetuita kutoka gizani
na kutuingiza katika nuru yake ya ajabu." (I Petro 2:9) Wito huu,
kwa hiyo, unajumuisha wote waliozaliwa kwa roho ya Ukweli—
wanaume na wanawake, watumwa na walio huru, matajiri na
maskini, wenye elimu na wasio na elimu—wekundu, kahawia,
manjano, njano na weupe. Ni agizo gani zaidi linalohitajika zaidi ya
hili—"Amenitia wimbo mpya kinywani mwangu," yaani "wema na
fadhili za Yehova"? Zab. 40:3; 107:43

Ni kweli, Bwana aliwachagua na kuwaita kwa namna ya pekee
mitume kumi na wawili kwa ajili ya kazi maalum; ni kweli pia
kwamba amependekeza kwamba kadiri watu wake watakavyosikiliza
maneno yake atawaweka "watu mbalimbali katika mwili" kama
anavyopenda—wengine kwa huduma moja na wengine kwa nyingine,
"kwa kila mtu kulingana na uwezo wake." (Mathayo 25:15) Lakini
anatufunulia wazi kwamba wengi watajitahidi "kujiteua" kuwa
waalimu; kwamba ni wajibu wa Kanisa kumtazama yeye daima kama
Kichwa na Kiongozi wao wa kweli, na si kuwapendelea ndugu wenye
tamaa za kibinafsi; kwamba kupuuzia wajibu huu kutamaanisha
kupuuzia maneno yake; upungufu, kwa hiyo, wa upendo na utiifu; na
bila shaka kutakuwa ni hasara ya kiroho kwa Kanisa kama hilo, na
pia hasara kwa mwalimu aliyejiteua mwenyewe.



[F296 |

Sheria ya Bwana juu ya mada hii imewekwa wazi kuwa
—"Yeye ajinyenyekezaye atainuliwa; na yeye ajinuliaye
atashushwa." (Luka 14:11) Kanisa linapaswa kufuata kanuni hii, akili
hii ya Roho, katika mambo yote ambayo litatafuta kumjua na kumtii
Bwana wake. Njia ya Bwana ni kumweka mbele tu yule ambaye
shauku yake, uaminifu wake na uvumilivu wake katika kutenda
mema vimejidhihirisha katika mambo madogo. "Awezaye kuaminika
katika jambo dogo, awezaye pia katika kubwa." (Luka 16:10)
"Umekuwa mwaminifu katika vitu vichache; nitakuweka juu ya vitu
vingi." (Mathayo 25:21,23) Daima kuna nafasi nyingi chini kabisa ya
ngazi ya heshima. Yeye yeyote atakayependa, hatahitaji kukosa kwa
muda mrefu fursa za kumtumikia Bwana, Ukweli na ndugu kwa njia
za unyenyekevu ambazo wenye roho za kiburi watazidharau na
kuzipuuza, wakitafuta huduma yenye heshima zaidi machoni pa
wanadamu. Wenyeaminifu watafurahia katika huduma yoyote, na
kwao Bwana atafungua milango ya fursa pana zaidi na zaidi. Hivyo
basi mapenzi yake, yakionyesha hekima inayotoka juu, yanapaswa
kufuatwa kwa makini na kila mwili wa Uumbaji Mpya—hasa katika
kura yake, katika kutoa mkono wake kama mwili wa mwili wa Kristo
ili kuonyesha mapenzi ya Kichwa.

Ndugu anayejitafutia binafsi anapaswa kupuuzwa, hata kama ana
uwezo mkubwa; na ndugu asiye na uwezo mkubwa lakini
mnyenyekevu anapaswa kuchaguliwa kuwa Mzee. Kwa hivyo,
ukosoaji mpole utakuwa na manufaa kwa wote—hata kama hakuna
neno moja litakalotamkwa kuhusu sababu zinazoongoza. Na katika
hali ya Mzee mwenye uwezo anayeonyesha dalili za roho ya udikteta,
au anayependelea kujiona kuwa juu ya Kanisa na wa daraja tofauti, au
anayeashiria kuwa ana haki ya kimungu ya kufundisha isiyotokana na
Kanisa, itakuwa ni wema na pia wajibu kwa mtu kama huyo
kumweka katika sehemu isiyo na umaarufu mkubwa wa huduma au
kumwondoa kabisa kwenye huduma zote maalum kwa muda, hadi
apokee nasaha hii ya upole na ajiokoe kutoka kwenye mtego wa
Adui.

Wote wanapaswa kukumbuka kwamba, kama vipaji vingine,
tamaa ya mafanikio ni muhimu katika Kanisa kama ilivyo katika
ulimwengu; lakini kwamba katika
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Uumbaji Mpya, haipaswi kuwa tamaa ya ubinafsi ya kuwa kitu
kikubwa na maarufu, bali tamaa ya upendo ya kumtumikia Bwana na
watu wake, hata wanyenyekevu zaidi. Sote tunajua jinsi tamaa
ilivyosababisha kuanguka kwa Shetani—kutoka kwa neema na
utumishi wa Mungu hadi kwenye nafasi ya kuwa adui wa Muumba
wake na mpinzani wa kanuni zake zote za haki. Vilevile, wote
wanaofuata mkondo wake, wakisema, "Nitapanda juu ya nyota za
Mungu [Nitajitenga juu ya wengine wa wana wa Mungu], Nitakuwa
kama Aliye Juu Zaidi—[mtawala miongoni mwao, mnyang'anyi wa
mamlaka ya kimungu bila uteuzi wa kimungu, na kinyume na kanuni
ya kimungu]," bila shaka watapata kukataliwa na Mungu, na
kutengwa kuliko kiasi kutoka kwa Bwana. Na ushawishi wa watu
kama hao, kama ule wa Shetani, bila shaka ni hatari. Kama vile
Shetani alivyo mwalimu asiye salama, ndivyo pia wote wenye tabia
yake bila shaka wataongoza wengine gizani badala ya kwenye nuru;
kwa sababu hawana msimamo unaofaa wa kupokea nuru na kutumika
kama wajumbe wake kwa wengine.

Basi, wakati wowote, ndugu yeyote anapohisi kwa uhakika
kwamba ameitwa kuhubiri katika jukumu fulani la umma, wakati
hakuna mlango wa huduma uliomfunguliwa kwa njia iliyowekwa—
ikiwa ana mwelekeo wa kujilazimisha kwa Kanisa, bila ombi lake la
karibu la kauli moja—au ikiwa, akiwa amechaguliwa katika wadhifa
wa kiongozi au Mzee, anatafuta kushikilia wadhifa huo na
kuuchukulia kuwa ni haki yake, bila kura za kawaida za Kanisa mara
kwa mara zinazokuwa zikiomba huduma yake iendelee, tunaweza
kusema kwamba ndugu huyo hajazingatia staha za jambo hilo, au ana
roho isiyo sahihi, ya kutafuta masilahi yake mwenyewe, ambayo
haifai kwa huduma yoyote katika Kanisa. Katika tukio lolote, itakuwa
ni hatua sahihi kufanya mabadiliko katika fursa ya kwanza inayofaa
ya kufanya uchaguzi: na, kama ilivyopendekezwa tayari, Jumapili ya
kwanza ya mwaka au ya robo mwaka itakuwa wakati mwafaka
unaokumbukwa kwa urahisi.

"Waonyoeni Wale Wasio na Nidhamu"

"Tunawahimiza, ndugu zetu, waonyeni wasio na nidhamu, farijini wenye
mioyo myepesi, waimbekeni wadhaifu, kuwa na subira kwa watu wote. Angalieni
msiwe mtu anayemrudishia mwenzake uovu kwa uovu, bali daima kufuateni yaliyo
mema, ninyi kwa ninyi na kwa watu wote." 1 Wathes. 5:14,15



[F298 |

Hii ni himizo kwa wazee wa kanisa, bali kwa Kanisa zima,
wakiwemo wazee wa kanisa. Inatambua ukweli kwamba ingawa
Kanisa zima, kama Uumbaji Mpya wa Mungu, lina hadhi kamilifu
mbele zake kama Viumbe Vipya katika Kristo Yesu, hata hivyo kila
mmoja wao ana kasoro zake kulingana na mwili. Zaidi ya hayo,
inaonyesha kile ambacho sote tunakitambua; yaani, kwamba kuna
tofauti katika viwango na aina za kasoro zetu za kimwili; hivyo basi,
kama vile kwa watoto wa familia ya kidunia ambapo tabia tofauti
huhitaji malezi tofauti kutoka kwa wazazi, ndivyo zaidi katika familia
ya Mungu kuna tofauti kubwa za tabia zinazohitaji kuzingatiwa
maalum mmoja kwa mwenzake. Kuzingatia kasoro za wenzetu kwa
mtazamo wa kukosoa kungekuwa ni kujidhuru sana, tukikuza katika
mioyo yetu tabia ya kutafuta makosa, tukiwa macho kwa udhaifu na
kasoro za wengine, na kwa uwiano, pengine, tukipendelea kupuuza
dosari zetu wenyewe. Ukosoaji wa aina hiyo haufanani kabisa na
roho na kusudi la mawasiliano ya Mtume.

Hawa ndio wanaoongozwa na Roho ya kweli, Roho ya utakatifu,
Roho ya unyenyekevu, na Roho ya upendo. Wale wanaokua katika
neema za Roho, watakuwa na hofu na watakosoa hasa kasoro zao
wenyewe; wakati upendo wao kwa wengine utawaongoza kuwapatia
visingizio vingi vya kiakili na kuwavumilia kadri iwezekanavyo.
Lakini ingawa roho hii ya upendo inasamehe ipasavyo makosa na
udhaifu wa ndugu, ni lazima iwe macho, hata hivyo, kuwafanyia
mema—siyo kwa mabishano, ugomvi, mizozo, lawama, kuutafuta
ubaya na kashfa, bali kwa namna ambayo Kanuni ya Dhahabu
ingeidhinisha. Kwa upole, unyenyekevu, uvumilivu na subira,
itatafuta kuweka nafasi kwa udhaifu wa kila mmoja, na wakati huo
huo kuwasaidiana kuutoka humo, kila mmoja akikumbuka udhaifu
wake wa aina fulani.

Wasiotii  hawapaswi  kufarijika, kuungwa mkono wala
kuhamasishwa katika njia yao isiyo sahihi; bali kwa wema na upendo
wanapaswa kuonywa kwamba Mungu ni Mungu wa mpangilio; na
kwamba
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kadiri tunavyotaka kukua katika mfano wake na neema yake, ni
lazima tuzingatie kanuni za mpangilio. Wanapaswa kuonywa
kwamba hakuna kitu kilicho mbali zaidi na mpangilio wa kimungu
kuliko fujo; na kwamba kama hata watu wa ulimwengu wanatambua
kanuni kwamba aina mbaya zaidi ya serikali inayoweza kufikirika ni
bora kuliko fujo, basi ndivyo zaidi watu wa Mungu, ambao
wamepokea roho ya akili timamu, Roho Mtakatifu, wanapaswa
kutambua kanuni hii ileile katika Kanisa; na Mtume anatuhimiza
kujisalimisha sisi kwa sisi, kwa ajili ya maslahi ya jumla ya kazi ya
Bwana. Kama sote tungekuwa wakamilifu, na hukumu yetu ya
mapenzi ya Bwana kuwa kamilifu, sote tungefikiri sawa kabisa—
usingekuwa na uhitaji maalum wa kutawiana; lakini kwa kuwa
hukumu zetu zinatofautiana, ni lazima kila mmoja amzingatie
mwenzake na mtazamo wake wa uchunguzi na hukumu, na kila
mmoja atafute kujinyima kitu kwa ajili ya amani ya jumla—ndiyo,
kujinyima kila kitu ili kudumisha umoja wa Roho katika vifungo vya
amani katika mwili wa Kristo, isipokuwa pale ambapo kanuni
ingekiukwa kwa tendo kama hilo.

Huenda wasio na mpangilio hawana lawama kabisa kwa hali yao.
Watu wengi huzaliwa bila mpangilio na huwa na mwelekeo wa kuwa
hivyo katika mavazi yao na katika mambo yao yote maishani. Kwa
hiyo, ukosefu wa mpangilio ni sehemu ya udhaifu wao, ambao
unapaswa kuangaliwa kwa huruma na wema, lakini, hata hivyo,
haupaswi kuruhusiwa kuudhuru Kanisa la Mungu, kuzuia utendaji
wake, au kuzuia ushirikiano wake katika kujifunza na kuhudumia
Ukweli. Si mapenzi ya Mungu kwamba watu wake wawe na upole
ambao ungekuwa udhaifu katika kushughulika na watu wasio na
mpangilio. Kwa upole, kwa upendo, lakini kwa uthabiti, waonyeshwe
kwamba, kama vile mpangilio ulivyo sheria ya kwanza ya mbinguni,
vivyo hivyo lazima uthaminiwe sana miongoni mwa wale wenye nia
za kimbinguni; na kwamba itakuwa dhambi kwa mkutano kuruhusu
mmoja au wawili au zaidi wa wanachama wake kukiuka kanuni za
kimungu, kama zilivyoelezwa katika Neno la Mungu na kama
zinavyoeleweka kwa jumla na mkutano ambao yeye anahusishwa
nao.
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Kukemea Sio Agizo la Kawaida

Hata hivyo, itakuwa kosa kubwa kudhani kwamba Mtume,
alipozungumza kwa lugha hii ya jumla na Kanisa, alimaanisha
kwamba kila mtu wa Kanisa alipaswa kutoa onyo kama hilo. Kutoa
onyo kwa busara, kwa njia ya kusaidia, ni jambo nyeti sana, na ni
watu wachache sana wenye kipaji cha kufanya hivyo. Uteuzi wa
wazee kwa upande wa makanisa unaeleweka kumaanisha uteuzi wa
wale miongoni mwao walio na kiwango kikubwa zaidi cha ukuaji wa
kiroho, pamoja na sifa za asili, ili kuwafanya kuwa wawakilishi wa
mkutano, si tu kwa upande wa kuongoza mikutano, n.k., bali pia kwa
upande wa kudumisha utaratibu katika mikutano na kuwaonya
wasumbufu kwa busara, wema, na kwa uthabiti. Kwamba hili ndilo
wazo la Mtume linaonyeshwa waziwazi katika mistari miwili
iliyotangulia, ambapo anasema:

Tunawaomba, ndugu, mwatambue wale wanaofanya kazi miongoni mwenu, na

waliowekwa juu yenu na Bwana, na kuwaonya, na mwatendee heshima kubwa kwa upendo kwa
ajili ya kazi zao. Na muwe na amani miongoni mwenu.

Ikiwa hekima ya kimungu imetafutwa ipasavyo na kutumika
ipasavyo katika uteuzi wa wazee wa mkutano, inafuatia kwamba wale
waliochaguliwa hivyo walithaminiwa sana; na kwa kuwa wanaoanza
hawakupaswa kuchaguliwa, inafuatia kwamba hawa walithaminiwa
na kuchaguliwa kwa ajili ya kazi zao, kwa sababu ndugu walitambua
kwamba walikuwa na kipimo kikubwa cha roho mtakatifu wa upendo
na hekima na upole, pamoja na vipaji fulani vya asili na sifa za kazi
hii. "Kuwa na amani miongoni mwenu," kama vile Mtume
anavyosihi, kungemaanisha kwamba, baada ya kuwachagua wazee
hawa kuwa wawakilishi wa mkutano, mwili kwa ujumla ungetegemea
wao kutekeleza huduma waliyochaguliwa, na haungejaribu kila
mmoja kujichukulia jukumu la kuwa mkosoaji, au mwonjeshi, n.k.
Kwa kweli, kama tulivyoona tayari, watu wa Bwana hawapaswi
kuhukumu kila mmoja binafsi; na ni mkutano mzima pekee unaoweza
kumwondoa mmoja wao kutoka kwa ushirika na haki za mkutano. Na
hili, kama tulivyoona, linaweza kufanyika tu baada ya hatua
mbalimbali za faragha kuchukuliwa—baada ya
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Juhudi zote za kuleta mageuzi zimekuwa hazijafaulu, na maslahi ya
Kanisa kwa ujumla yanatishiwa vibaya na mwenendo mbaya wa
mhalifu. Lakini katika maandishi tuliyonayo, Mtume anahimiza
kwamba  mkutano  ujue—yaani, utambue, uangalie—wale
waliowachagua kuwa wawakilishi wao, na kuwatarajia kulinda
maslahi ya Kanisa, na kuwaonya wasio na nidhamu, hadi pale mambo
yatakapokuwa makubwa vya kutosha kuwafikisha mbele ya Kanisa
kama mahakama.

Kukemea Hadharani ni Kwa Adimu

Ukasia huu, katika hali fulani, unaweza kuhitaji kufanywa
hadharani mbele ya mkutano, kama Mtume anavyomwambia
Timotheo: "Wale wanaotenda dhambi [hadhara] waonyeshe wote, ili
wengine nao wawe na hofu." (I Tim. 5:20) Ukosoaji wa hadhara
kama huo bila shaka unadokeza dhambi ya hadhara ya uzito mkubwa.
Kwa upotovu wowote mdogo kutoka kwa kanuni za utaratibu, wazee,
chini ya sheria ya upendo, na Kanuni ya Dhahabu, bila shaka
wanapaswa "kuzingatia wenzao ili kuamsha upendo na matendo
mema," na kwa kuzingatia hivi wangetambua kwamba neno la
faragha linaweza kuwa na msaada zaidi kwa mtu binafsi kuliko
lawama ya hadharani, ambayo inaweza kumwumiza au kumjeruhi
mtu mwenye hisia nyeti, wakati jeraha hilo halikuwa la lazima
kabisa, na ambapo upendo ungesababisha hatua tofauti. Lakini
ingawa Mzee wa Kanisa anapaswa kumkemea dhambi kubwa
hadharani, kitendo hicho, hata hivyo, kinapaswa kufanywa kwa
upendo, na kwa nia kwamba aliyekemewa apate kusahihishwa na
kusaidiwa kurudi, na si kwa nia ya kumfanya aonewe na kumtupa.
Na, kwa kweli, si jukumu la Mzee wa Kanisa kumkemea mtu yeyote
hadi kufikia kiwango cha kumzuia haki za ushirika. Kukemea kwa
kiwango hiki, kama tuonavyo sasa, kunaweza kutoka tu kwa Kanisa
kwa ujumla, na hilo ni baada ya kusikilizwa kikamilifu kwa kesi,
ambapo mshutumiwa anapata fursa kamili ya kujitetea au
kurekebisha njia zake na kusamehewa. Kanisa, Ecclesia, watakatifu
wa Bwana, ni, kwa ujumla, wake
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wawakilishi, na Mzee ni mwakilishi tu wa Kanisa—dhana bora ya
Kanisa kuhusu uteuzi wa Bwana. Kwa hiyo, ni Kanisa, na si wazee,
linalounda mahakama ya mwisho katika mambo yote kama hayo;
hivyo basi, hatua za mzee daima ziko chini ya mapitio au
marekebisho na Kanisa, kulingana na hukumu ya pamoja ya mapenzi
ya Bwana.

Tunapozingatia awamu hii ya mada, tunaweza kusitisha kidogo ili
kuuliza ni kwa kiwango gani Kanisa, moja kwa moja au isivyo moja
kwa moja, au kupitia wazee wake, linapaswa kutekeleza wajibu huu
wa kuwakemea wenye fujo, na hatimaye kuwafukuza kutoka kwenye
mkusanyiko. Sio ndani ya mamlaka ya Kanisa kufukuza kwa
kudumu. Ndugu ambaye, akiwa amemkosea ndugu mwshiriki
mwingine au mwili mzima wa Kanisa, anarudi tena na kusema,
"Ninatubu kwa njia yangu potofu, na naahidi kujitahidi kadiri
niwezavyo kufanya yaliyo mema siku zijazo," au kauli inayofanana
na hii, anastahili kusamehewa—kwa ukamilifu, bila malipo—kwa
dhati kama tunavyotumaini Bwana atasamehe makosa ya wote.
Hakuna mtu isipokuwa Bwana aliye na nguvu au mamlaka ya
kumkata mtu yeyote kabisa—nguvu ya kumkata tawi kutoka kwa
Mzabibu. Tumejulishwa kwamba kuna dhambi inayopelekea mauti,
ambayo ni bure kuiombea (I Yohana 5:16); na tunapaswa kutarajia
kwamba dhambi ya makusudi kama hiyo ambayo ingeleta adhabu ya
Mauti ya Pili itakuwa wazi sana, ya waziwazi, kiasi kwamba
itagundulika kwa urahisi na wale walio katika ushirika na Bwana.
Hatupaswi kumhukumu mtu yeyote kwa kile kilicho mioyoni mwao,
kwa maana hatuwezi kusoma mioyo yao; lakini wakifanya dhambi ya
makusudi inayopeleka kifoni, bila shaka itadhihirika kwa dhahiri—
kwa midomo yao, ikiwa ni makosa ya kimafundisho, wakikanusha
damu ya thamani ya upatanisho; au kwa maovu yao ya ngono, ikiwa
wamegeuka kufuata tamaa za mwili, "kama nguruwe aliyeoshwa,
akarudi kuzama katika matope." Ni kuhusu watu kama hawa,
wanaorejelewa katika Ebr. 6:4-8; 10:26-31, ambapo Mtume
anatuhimiza tusihusiane nao kwa vyovyote vile—kutokula nao,
wasipokee nyumbani kwetu, na wasiwaumie heri njiani (2 Yohana 9-
11); kwa sababu wale ambao wangeungana nao au kuwaumie heri
njiani wangehesabiwa kana kwamba wanachukua
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mahali pao kama maadui wa Mungu, na kama washiriki wa matendo
maovu au mafundisho maovu, kulingana na hali.

Lakini kwa wale wengine, wanao '"tembea kinyume na
mpangilio," kanuni ni tofauti kabisa. Ndugu wa kiume au wa kike
aliyefungiwa nje wa aina hiyo hapaswi kutendewa kama adui, wala
kumwona hivyo; bali kama ndugu aliyepotea, kama Mtume
anavyosema zaidi mbele katika waraka huu huo, "Mtu yeyote
asipotiifu neno letu kwa barua hii [ikiwa ni mtu asiye na mpangilio,
asiyetaka kujisalimisha kwa hoja thabiti na kanuni za mpangilio
zenye upendo na ukarimu] mtu huyo mtaweka akilini, msiungane
naye, ili aone aibu; lakini msimhesabu kuwa adui, bali mkaneni kama
ndugu." (2 Wathes. 3:14,15) Kesi kama hii ingedokeza upinzani
waziwazi, wa hadhara kutoka kwa ndugu dhidi ya kanuni za
mpangilio zilizowekwa na Mtume, kama msemaji wa Bwana; na
upinzani wa wazi kama huo dhidi ya kanuni sahihi unapaswa
kukemewa na mkutano, iwapo wataamua kwamba ndugu huyo
amevuruga nidhamu kiasi kwamba anahitaji kuonywa; na ikiwa
hatakubali namna ya maneno yenye afueni, yaliyotumwa kwetu na
Bwana wetu kupitia Mtume, anapaswa kuonekana kuwa amevuruga
uhusiano kiasi kwamba haifai tena awe na ushirika na ndugu hadi
atakapokubali masharti haya yenye busara. Hapaswi kupitishwa tu
mtaani bila kuonekana na ndugu, bali atendewe kwa heshima.
Kutengwa kunapaswa kuwa tu kutoka kwa haki za mkutano na
kutoka kwa ushirika wowote maalum wa kindugu, n.k., unaohusiana
na waaminifu. Hili pia linadokezwa katika maneno ya Bwana wetu,
"Mwone kama Mhekani na Mtoza Kodi." Bwana wetu hakusema
kwamba tunapaswa kumdhuru mtu asiye Mkristo au mtoza ushuru,
wala kumtendea yeyote kwa njia yoyote isiyo ya kirafiki; bali
alimaanisha tu kwamba hatupaswi kuwa na ushirika nao kama ndugu,
wala kutafuta kujiamini kwao, wala kama Viumbe Vipya kuwapa
uaminifu wetu. Nyumba ya imani inapaswa kuimarishwa na
kufungamanishwa kwa upendo na huruma ya pamoja, na dhihirisho
za haya kwa njia mbalimbali. Ni kutokana na ukosefu wa haki na
baraka hizi ndugu aliyeachwa nje husababishwa kuteseka, hadi
anapohisi kwamba ni lazima abadilishe njia zake na arudi kwenye
mkusanyiko wa familia. Kuna pendekezo
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katika upande huu wa uchangamfu, ukaribu, na undugu wa kweli,
ambao unapaswa kutawala miongoni mwa wale ambao ni wanachama
wa mwili wa Bwana.

"Farijia Wale Wenye Nafaasi Nyembamba"

Tukiendeleza uchunguzi wetu wa maneno ya Mtume katika
maandishi yetu, tunagundua kwamba Kanisa linapaswa kuwafariji
wenye akili dhaifu. Hivyo basi, tunapata taarifa kwamba kupokea
Roho Mtakatifu hakubadilishi miili yetu ya kufa ili kushinda kabisa
udhaifu wake. Kuna wengine wenye akili dhaifu, kama ilivyo kwa
wengine wenye miili dhaifu, na kila mmoja anahitaji huruma
kulingana na udhaifu wake. Wale wenye akili dhaifu hawakuwa
wanaponwe kwa muujiza; wala hatupaswi kutarajia kwamba kwa
sababu akili za wengine ni dhaifu na haziwezi kuelewa upana, na
urefu, na kina kote cha mpango wa kimungu, basi, hao si wa mwili.
Kinyume chake, kama Bwana haatafuti kwa ajili ya Kanisa lake tu
wale walio na maendeleo mazuri ya kimwili, wenye nguvu na walio
imara, vivyo hivyo yeye haatafuti tu wale walio na akili imara, na
wanaoweza kufikiri na kuchambua kwa kina, kikamilifu, kila
kipengele cha mpango wa kimungu. Kutakuwa na wengine katika
mwili watakaokuwa na sifa hizi, lakini wengine ni dhaifu akilini, na
hawafiki hata kiwango cha wastani cha maarifa. Tunapaswa kuwapa
faraja gani hawa? Tunajibu kwamba wazee, katika mawasilisho yao
ya Ukweli, na waumini wote wa Kanisa katika uhusiano wao wa
pamoja, wanapaswa kuwafariji hawa, si kwa lazima kwa kuonyesha
udhaifu wao na kuukubali, bali zaidi kwa njia ya jumla
—bila kutarajia kiwango sawa cha umahiri na utambuzi wa kiakili
kwa wanachama wa familia ya Mungu. Hakuna anayepaswa kudai
kwamba wale walio na ulemavu huo, kwa hivyo, si wa mwili.

Somo ni sawa kabisa tukikubali usomaji uliorekebishwa, "Farijia
wenye mioyo myepesi." Wengine kwa asili hawana ujasiri na ari ya
kupigana, na hata wakiwa na nia njema sana na mioyo ya uaminifu,
hawawezi, kwa kiwango sawa na wengine katika mwili, "kuwa imara
katika Bwana," wala "kupigana vita vyema
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ya imani" waziwazi. Bwana, hata hivyo, lazima aone nia yao,
kusudia kwao kuwa na wujasiri na uaminifu, na ndivyo
inavyopaswa kuwa kwa ndugu—ikiwa watapata cheo cha
washindi.

Wote wanapaswa kutambua kwamba hukumu ya Bwana kwa
watu wake ni kulingana na mioyo yao, na kwamba ikiwa hawa wenye
akili dhaifu au wenye mioyo myepesi wamekuwa na akili na hiari ya
kutosha kuelewa misingi ya mpango wa kimungu wa ukombozi
kupitia Kristo Yesu, na uhalali wao mbele za Mungu kupitia imani
kwa Mkombozi, na ikiwa kwa msingi huu wanajitahidi kuishi maisha
ya kujitolea kwa Bwana, wanapaswa kutendewa kwa kila njia ili
kuwaruhusu wahisi kwamba wao ni wanachama kamili na wa kweli
wa mwili wa Kristo, na kwamba ukweli kwamba hawawezi
kufafanua au labda hawawezi kutambua kwa uwazi kila kipengele
cha mpango wa kimungu kiakili, na kuutetea kwa ujasiri kama
wengine, haupaswi kuchukuliwa kuwa unapinga kukubalika kwao
mbele za Bwana. Wanapaswa kuhimizwa kusonga mbele katika njia
ya kujitolea katika utume wa kimungu, wakifanya yale mambo
ambayo mikono yao inayaona, ili kutukuzwa kwa Bwana na
kuwabariki watu wake—wakifarijika kwa wazo kwamba kwa wakati
unaofaa wote wanaoishi ndani ya Kristo na kukuza matunda ya Roho
wake na kutembea katika nyayo zake za kujitolea watakuwa na miili
mipya yenye uwezo kamili, ambayo katika hiyo viungo vyote
vitaweza kujua kama vile vinavyojulikana—na kwamba kwa wakati
huu Bwana anatuhakikishia kwamba nguvu zake huonyeshwa
kikamilifu zaidi katika udhaifu wetu.

"Wasaidie Wanyonge''

Hii inaashiria kwamba kuna baadhi katika Kanisa dhaifu kuliko
wengine; si dhaifu kimwili tu, bali dhaifu kiroho—kwa maana
kwamba viumbe wa kibinadamu vimeharibika kiasi kwamba wao
kama Viumbe Vipya, wanapata ugumu mkubwa katika ukuaji na
maendeleo ya kiroho. Hawa hawapaswi kutengwa na mwili, bali,
kinyume chake, tunapaswa kuelewa kwamba ikiwa Bwana
aliwahesabu kuwa wamestahili maarifa ya neema yake, inamaanisha
kwamba anaweza kuwafanya washinde kupitia yeye aliyetupenda na
kutununua
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na damu yake ya thamani. Wanapaswa kuungwa mkono kwa ahadi
kama zile zinazotolewa na Maandiko—zinazomaanisha kwamba
tunapokuwa dhaifu sisi wenyewe, tuwe na nguvu katika Bwana na
katika nguvu ya uweza wake, kwa kumkabidhi yeye wasiwasi wetu
wote, na kwa imani kushika neema yake; kwamba katika saa ya
udhaifu na majaribu watapata kutimizwa ahadi, "Neema yangu
ikutosha kwako; nguvu yangu hutimizwa katika udhaifu." Mkutaniko
wote unaweza kusaidia katika kutuliza na kuunga mkono, ingawa,
bila shaka, wazee wana jukumu na uwajibikaji maalum kwa hawa,
kwa sababu wao ni wawakilishi waliochaguliwa wa Kanisa, na, hivyo
basi, wa Bwana. Mtume, akizungumzia viungo mbalimbali vya
mwili, baada ya kuwataja wachungaji na walimu, anazungumzia
"wasaidizi." (I Kor. 12:28) Ni wazi kwamba mapenzi ya Bwana
yangekuwa kwamba kila mwanachama wa Kanisa atafute kushika
nafasi kama hiyo ya kusaidia, si tu kwa kuwasaidia wazee
walioteuliwa kuwa wawakilishi wa Kanisa, bali pia kwa kusaidiana
wao kwa wao, tukitenda mema kwa watu wote kadiri tunavyopata
fursa, lakini hasa kwa watu wa nyumba ya imani.

""Wenye Subira kwa Wote"

Katika kutii maagizo haya ya kuwa na uvumilivu kwa kila mmoja
katika hali zote, Viumbe Wapya watagundua kwamba hawafanyi tu
mtazamo unaofaa kwa kila mmoja, bali pia wanakuza ndani yao
mojawapo ya neema kuu za Roho Mtakatifu—uvumilivu. Subira ni
neema ya Roho ambayo itapata fursa nyingi za kuonyeshwa katika
mambo yote ya maisha, kwa wale walio nje ya Kanisa na vilevile kwa
wale walio ndani yake, na ni vyema tukumbuke kwamba ulimwengu
wote una haki juu ya subira yetu. Hili tunaligundua tu tunapopata
maono wazi ya hali ya uumbaji unaonguruma, iliyofunuliwa kwetu
kupitia Maandiko. Ndani yake tunaona hadithi ya kuanguka, na jinsi
wote walivyodhulikiwa na hilo. Ndani yake tunaona uvumilivu wa
Mungu kwa wenye dhambi na upendo wake wa ajabu katika
ukombozi wao, na katika maandalizi aliyoyafanya, si tu kwa
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baraka na kuinuliwa kwa Kanisa lake kutoka kwenye matope na
kutoka kwenye shimo la kutisha la dhambi na kifo, bali pia mipango
ya utukufu kwa ulimwengu wote wa wanadamu. Ndani yake, pia
tunaona kwamba ugumu mkuu kwa ulimwengu ni kwamba wako
chini ya udanganyifu wa Adui wetu, "mungu wa dunia hii," ambaye
sasa anawapofusha na kuwadanganya. 2 Kor. 4:4

Hakika maarifa haya yanapaswa kutupa subira!l Na kama
tunapaswa kuwa na subira kwa ulimwengu, zaidi sana tunapaswa
kuwa na subira kwa wale ambao hawako tena wa ulimwengu, bali
ambao kwa neema ya Mungu wameingia chini ya masharti ya
msamaha wake katika Kristo Yesu, wamechukuliwa kuwa wana wa
familia yake, na sasa wanatafuta kutembea katika nyayo zake. Ni
subira ya upendo na uvumilivu kiasi gani tunapaswa kuwa nayo kwa
wanafunzi wenzetu hawa, washiriki wa mwili wa Bwana! Hakika
hatuna budi ila kuwa na subira kwao; na hakika Bwana na Mwalimu
wetu angekataa vikali na kwa namna fulani kukemea ukosefu wa
subira kwa yeyote wao. Zaidi ya hayo, tunahitaji sana subira hata
katika kujihudumia sisi wenyewe chini ya taabu, udhaifu na
mapambano ya sasa na ulimwengu, mwili na Adui. Kujifunza
kuthamini mambo haya kutasaidia kutufanya tuwe na subira zaidi
kwa wote.

"Hakuna Apate Mwovu kwa Mwovu"

Hii ni zaidi ya ushauri wa mtu mmoja: ni agizo, linaloelekezwa
kwa Kanisa kwa ujumla, na linatumika kwa kila mkusanyiko wa watu
wa Bwana. Ina maana kwamba ikiwa baadhi ya watu wa nyumba ya
imani wana nia ya kulipiza kisasi, kujibu mabaya kwa mabaya, iwe
kwa ndugu wa imani au kwa wale wa nje, basi Kanisa halitakuwa
linajichanganya kupita kiasi kwa kuingilia jambo hilo. Ni wajibu wa
Kanisa kulishughulikia hili. "Hakuna mtu afanye mabaya kwa
mabaya," inamaanisha, zingatia ili hali hii ya haki itimizwe miongoni
mwenu miongoni mwa ndugu. Kwa hiyo, kama wazee watajua
kuhusu matukio kama hayo yanayoguswa na amri hii, itakuwa ni
wajibu wao kuwakemea kwa upendo ndugu wa kiume au wa kike
kuhusu
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Neno la Bwana; na, kama wasiposikiliza, itakuwa wajibu wa wale wa
kwanza kuleta suala hilo mbele ya mkutano, n.k., n.k. Na hapa ndipo
agizo la Kanisa la kuchukua taarifa kuhusu mwenendo usiofaa kama
huo kwa upande wa yeyote. Sio tu kwamba tunapaswa kuwajali
wenzetu, na kuwatunza kwa upendo, na kuangalia wasirudi nyuma,
bali pia tunapaswa kuhakikisha kwamba, kinyume chake, wote
watafuatia yaliyo mema. Tunapaswa kufurahi na kupongeza kila
dalili ya maendeleo katika njia iliyo sahihi, tukiyaunga mkono kama
watu binafsi na kama makanisa ya watu wa Bwana. Kwa kufanya
hivyo, kama Mtume anavyopendekeza, tunaweza kufurahi daima, na
kwa sababu nzuri; maana kwa kusaidiana hivi mwili wa Kristo
utaongezeka katika upendo, ukikua zaidi na zaidi katika mfano wa
Mkuu, na kuwa tayari zaidi na zaidi kwa urithi wa pamoja naye
katika Ufalme.

"Tuzingiriane ili Kusisistizana katika Upendo na
Matendo Mema"
—FEbr. 10:24—

Ni wazo la upendo na zuri kiasi gani lililoelezwa hapa! Wakati
wengine wanawachukulia wenzao ili kuwatafuta makosa au
kuwakatisha tamaa, au kwa ubinafsi kutumia udhaifu wao, Uumbaji
Mpya unapaswa kufanya kinyume chake—kuchunguza kwa makini
tabia za wengine kwa lengo la kuepuka kusema au kufanya mambo
ambayo yangewadhuru bila sababu, kuchochea hasira, n.k., bali kwa
lengo la kuwachochea katika upendo na mwenendo mwema.

Na kwa nini isiwe hivyo? Je, si mtazamo wote wa ulimwengu,
mwili na shetani unachochea wivu, ubinafsi, na wivu, na ukojaa
vishawishi vibaya vya kuingia katika dhambi, kwa fikira, neno na
tendo? Basi, kwa nini Viumbe Wapya wa mwili wa Kristo wasiepuke
tu vichocheo kama hivyo kwao wenyewe na kwa wengine, bali
washughulikie kuchochea au kuhamasisha katika mwelekeo
kinyume—kuelekea upendo na matendo mema? Hakika hili, kama
kila onyo na himizo la Neno la Mungu, lina mantiki na pia ni la faida.
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"Mkusanyiko Wetu"

"Bila kuacha kukusanyika pamoja kwetu, kama desturi ya wengine, bali
tukihimizana, na hasa kadiri mwonavyo siku ikisogea karibu." Ebr. 10:25

Amri ya Bwana, kupitia Mtume, kuhusu kukusanyika kwa watu
wake, inaendana kikamilifu na maneno yake mwenyewe, "Kwani
pale wawili au watatu waliokusanyika kwa jina langu, mimi huwa
nipo katikati yao." (Mathayo 18:20) Kusudi la mikusanyiko hii
limeonyeshwa wazi; ni kwa ajili ya maendeleo ya pamoja katika
mambo ya kiroho—fursa za kuhamasishana au kuchocheana katika
upendo mkuu zaidi kwa Bwana na kwa wenzetu, na katika matendo
mema yaliyoongezeka ya kila aina ambayo yamsifu Baba yetu,
ambayo yambariki udugu, na ambayo yafanye wema kwa wanadamu
wote tunapopata fursa. Kama yeye asemaye, 'Nampenda Mungu,'
naye akiuchukia udugu, hajui asemacho, na anajidanganya
mwenyewe (I Yohana 4:20), vivyo hivyo tunaamini kuwa wako
katika makosa wale wasemao, 'Ninatamani kuwa na Bwana na
kufurahia baraka na ushirika wake,' ikiwa wakati huo huo wanapuuza
fursa za kukutana na ndugu, na hawafurahii ushirika wao.

Ni katika asili ya mambo kwamba kila mwanadamu lazima
atafute urafiki fulani; na uzoefu unathibitisha ukweli wa msemo,
kwamba "Ndege wa aina moja hukusanyika pamoja." Kwa hiyo,
ikiwa urafiki wa wenye nia ya kiroho hauathaminiwi, haujutamaniwi
na hauutafutiwi, ikiwa hatutumii fursa za kuufurahia, tunaweza kuwa
na hakika kwamba hizi ni dalili zisizo za afya kuhusu hali yetu ya
kiroho. Mwanadamu wa asili hupenda na kufurahia ushirika na
urafiki wa kawaida, na hupanga na kupanga mambo na wenzake
kuhusu masuala ya kibiashara na starehe, ingawa matumaini na
mipango yao ya kidunia kwa pamoja ni duni sana ukilinganisha na
matumaini makuu na ya thamani ya Uumbaji Mpya. Akili zetu
zinapobadilishwa kwa upya wa Roho Mtakatifu, hamu yetu ya
ushirika haiharibiwi, bali huongozwa tu kwenye njia mpya, ambapo
tunapata uwanja wa ajabu wa ushirika,
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uchunguzi, majadiliano na furaha—historia ya dhambi na uumbaji
unaolia, uliopita na wa sasa—rekodi ya Mungu ya ukombozi na
ukombozi ujao wa uumbaji unaolia—wito wetu mkuu wa kurithi
pamoja na Bwana—ushahidi kwamba ukombozi wetu unakaribia,
n.k. Ni shamba lenye wingi kiasi gani kwa fikra, kwa utafiti, kwa
ushirika na muungano!

Haishangazi tunaposema kwamba yule asiyethamini fursa ya
kukutana na wengine kwa ajili ya kujadili mada hizi ni mgonjwa
kiroho, kwa namna fulani, iwe anaweza kutambua ugonjwa wake
mwenyewe au la. Huenda amejawa na aina fulani ya kiburi cha
kiroho na kujitosheleza, kinachomfanya ajiseme, "Sihitaji kwenda
shule ya kawaida ya Kristo, kufundishwa pamoja na wafuasi wake
wengine; nitapata masomo ya faragha kutoka kwa Bwana nyumbani,
naye atanifundisha mimi peke yangu, masomo ya kina zaidi na ya
kiroho." Wengi wanaonekana kuathiriwa na ubinafsi huu wa kiroho—
kujiona kuwa bora kuliko ndugu wengine wa Bwana, na kwamba
atatoka katika desturi yake ya kawaida na kutoka katika mipaka
iliyowekwa katika Neno lake, ili kuwahudumia kwa namna ya
kipekee, kwa sababu tu wanajiona kuwa bora kuliko inavyostahili, na
kwa sababu wanaiomba. Ndugu kama hao wanapaswa kukumbuka
kwamba hawana ahadi hata moja kutoka kwa Bwana ya baraka
maadamu wako katika mtazamo huu wa moyo na mwenendo.
Kinyume chake, "Bwana huwapinga wenye kiburi na huonyesha
fadhili zake kwa wanyenyekevu." Bwana huwabariki wale
wanaosikia na kutii maagizo yake, akisema, "Mkipenda, shikeni amri
zangu." Kwa wale walio na mtazamo mwafaka wa moyo, inatosha
kabisa kwamba Bwana ameamuru tuungane pamoja kwa jina lake; na
kwamba ameahidi baraka maalum kwa wachache kama wawili au
watatu wanaomtii, na kwamba Kanisa kwa uwakilishi ni mwili wake,
na linapaswa kustawi kwa "kile ambacho kila kiungo hutoa," na
kujijenga na "kujenga wengine," kama viungo katika neema na
matunda yote ya Roho. Wakati mwingine ugumu si kiburi cha kiroho
tu, bali kwa kiasi fulani ni kupuuzia Neno la Mungu na kutegemea
ufahamu wa kibinadamu,
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wakidhani kwamba ahadi, "wote watafundishwa na Mungu,"
inamaanisha mafundisho ya mtu binafsi, na hivyo kuwatofautisha.
Desturi za mitume na mafundisho yao, na uzoefu wa watu wa Bwana,
vyote vinapingana na wazo kama hilo.

Hata hivyo, kwa upande mwingine, hatupaswi kutamani tu idadi,
maonyesho na umaarufu, bali tunapaswa kukumbuka kwamba baraka
iliyoahidiwa na Bwana ni kwa "wawili au watatu miongoni mwenu";
na, tena, kupitia Mtume, himizo ni kwa "kukusanyika pamoja kweru."
Sio roho ya kishina ndiyo ambayo Bwana na Mtume wanafundisha
hapa, wanapoashiria kwamba mikutano si ya kidunia, ambapo watu
wa Bwana wanapaswa kuchanganyika, bali ni mikutano ya
Kikristo—mikutano ya wale wanaojua neema ya Mungu na ambao
wameikubali kwa kujitolea kikamilifu kwa Yeye na huduma yake.
Watu wa ulimwengu hawapaswi kusukumwa kuja kwenye mikutano
hii. Hawako katika kundi lenu, kama vile ilivyoandikwa, "Ninyi si wa
ulimwengu"; na kama wangevutiwa, ama kwa muziki au mambo
mengine, maana ya msingi ya agizo hili ingepotea, kwa sababu pale
ambapo ulimwengu-utani utaenea, na tamaa ya kuwafurahisha na
kuwavuta watu wa ulimwengu, lengo hasa la mkutano lingepotea
haraka sana. Lengo hilo sahihi linafafanuliwa kuwa "kujenga ninyi
wenyewe katika imani takatifu sana," "kujijenga ninyi kwa ninyi,"
"kukuhimiza ninyi kwa ninyi katika upendo na katika matendo
mema." Yuda 20; 1 Wathes. 5:11; Ebr. 10:24

Wacha wale wenye nia mbaya wakusanyike pamoja, kama
watakavyo; wacha wale wenye maadili wazunguke pamoja na
wenzao; na wacha wale waliozaliwa kwa Roho wakusanyike na
waendelee katika njia zilizowekwa katika Neno la Bwana kwa ajili ya
kujengwa kwao. Lakini wakipuuza hili, lawama ya matokeo mabaya
isiwekwe kwa Kichwa cha Kanisa wala kwa mitume waaminifu,
ambao waliweka mkazo waziwazi juu ya mkondo sahihi na
kuuonyesha kwa mfano katika mwenendo wao wenyewe.

Hii haimaanishi kwamba wageni wanapaswa kuzuiliwa kuingia
kwenye mikutano ya Kanisa, ikiwa wana hamu ya kutosha ya kutaka
kuja na "kuona mpangilio wenu," na kubarikiwa na mazungumzo
yenu matakatifu, himizo la mema
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matendo mema, upendo, na ufafanuzi wa Neno la kimungu la ahadi,
n.k. Mtume anaashiria hili waziwazi katika 1 Wakorintho 14:24.
Hoja tunayoitoa ni kwamba "kukusanyika kwetu" si mkusanyiko wa
wasioamini, ambapo juhudi hufanywa kila mara kuvunja mioyo ya
wenye dhambi. Mwenye dhambi anapaswa kuwa huru kuhudhuria,
lakini aachwe peke yake ili aone mpangilio na upendo unaotawala
miongoni mwa watakatifu wa Bwana, ili hata kama ataelewa kwa
sehemu tu, aweze kukemea dhambi zake kwa kutambua roho ya
utakatifu na usafi katika Kanisa, na aweze kushawishika kuhusu
makosa yake ya mafundisho kwa kuona mpangilio na mratibu wa
kweli unaotawala miongoni mwa watu wa Bwana. Linganisha 1
Wakorintho 14:23-26.
Hii inatuleta kwenye kuzingatia kwa jumla

Tabia ya Mikutano

ya watu wa Bwana. Tunabainisha, kwanza kabisa, kwamba katika
mada hii, kama katika mengine, watu wa Bwana wameachwa bila
sheria na kanuni zisizobadilika—wameachwa huru kujirekebisha
kulingana na mabadiliko ya nyakati na nchi, wameachwa huru katika
utendaji wa roho ya akili timamu, wameachwa huru kutafuta hekima
inayotoka juu, na kuonyesha kiwango cha kufikia kwao mfano wa
tabia ya Bwana chini ya nidhamu ya Sheria ya Upendo. Sheria hiyo
ya Upendo bila shaka itahimiza unyenyekevu kuhusiana na ubunifu
au mabadiliko yote kutoka kwa desturi za Kanisa la Awali; bila shaka
itasita kufanya mabadiliko makubwa isipokuwa itakapotambua uhitaji
wake, na hata wakati huo itatafuta kufuata kwa ukaribu roho ya kila
onyo, mafunzo na desturi za Kanisa la Awali.

Katika Kanisa la awali tuna mfano wa mitume kama walimu
maalum. Tuna mfano wa wazee, wakifanya kazi ya ulinzi wa kundi,
kazi ya uinjilisti, na kutabiri au kuhubiri hadharani; na kutokana na
mfano mmoja, uliotolewa kwa undani katika 1 Wakorintho 14,
tunaweza kuhukumu kwamba kila mwanachama wa Kanisa
alihimizwa na mitume kuchochea kipaji na karama yoyote aliyokuwa
nayo, ili kumtukuza Bwana na kuwahudumia ndugu—hivyo
kujishughulisha na
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Naweni imara katika Bwana na katika Ukweli, mkiwasaidia wengine
na ninyi msaidiziwe na wengine. Maelezo haya ya mkutano wa
kawaida wa Kanisa katika siku za Mitume hayawezi kufuatwa
kikamilifu na kwa undani leo, kwa sababu ya "karama za Roho" za
kipekee zilizotolewa kwa Kanisa la awali kwa muda, kwa ajili ya
kuwashawishi watu wa nje, na pia kwa ajili ya himizo la kibinafsi
wakati ambapo, bila karama hizi, ingekuwa vigumu kwa yeyote kati
yao kujengwa au kufaidika kwa kiwango chochote. Hata hivyo,
tunaweza kupata mafundisho muhimu na ya msaada kutoka kwa
desturi hii ya awali, iliyoidhinishwa na Mtume, ambayo makundi
madogo ya watu wa Bwana kila mahali yanaweza kuyatumia
kulingana na hali zao.

Somo kuu ni la msaada wa pande zote, "kujenga kila mmoja
katika imani takatifu kabisa." Haikuwa desturi kwa mzee mmoja au
hata wazee kadhaa kuhubiri mara kwa mara, wala kufanya au
kujaribu kufanya ujenzi wote wa kiroho. Ilikuwa desturi kwa kila
mwanachama kufanya sehemu yake, huku sehemu za wazee zikiwa
muhimu zaidi kulingana na uwezo na vipaji vyao; na tunaweza kuona
kwamba hii ingekuwa mpangilio wenye msaada mkubwa na kuleta
baraka si tu kwa wale waliosikiliza, bali pia kwa wote walioshiriki.
Na nani asiyejua kwamba hata mzungumzaji maskini zaidi au mtu
asiye na elimu kabisa anaweza, ikiwa moyo wake umejaa upendo
kwa Bwana na kumwabudu, kuwasilisha mawazo yatakayokuwa ya
thamani kwa wote watakaoyasikia. Aina ya mikutano iliyoelezwa
hapa na Mtume inaonekana ilikuwa mfano wa mikutano mingi
iliyofanywa na Kanisa. Maelezo yanaonyesha kuwa ilikuwa mkutano
mchanganyiko, ambapo, tukirekebisha maelezo hayo kwa wakati wa
sasa, mmoja angeweza kuhimiza, mwingine afafanue, mwingine
aombe, mwingine apendekeze wimbo, mwingine asome shairi
lililoonekana kuendana na hisia na uzoefu wake, kwa kuzingatia
mada ya mkutano; mwingine angeweza kunukuu maandiko fulani
yanayohusiana na mada iliyokuwa ikijadiliwa, na hivyo Bwana
angeweza kumtumia kila mmoja wa wanachama hawa wa Kanisa
katika kujijenga na kujenga wengine.

Sio maoni yetu kwamba hakukuwa na mahubiri katika Kanisa la
awali. Kinyume chake, tunagundua kwamba popote
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mitume walipokwenda walichukuliwa kuwa waelezaji maalum wenye
uwezo wa Neno la Mungu, ambao wangekuwa hapo kwa muda
mfupi, na katika kipindi cha uwepo wao, inaonekana walifanya
karibu hotuba zote za umma, ingawa hatuna shaka kwamba mikutano
mingine ya kijamii, iliyo wazi kwa wote, ilifanyika pia. Utaratibu huu
uleule kuhusu mahubiri ya kitume bila shaka ulifuatiwa na wengine
ambao hawakuwa mitume; kama vile, kwa mfano, Barnaba,
Timotheo, Apolosi, Tito, n.k., na uhuru uleule pia ulifurahiwa na
wengine ambao walitumia vibaya na wakawa na ushawishi mkubwa
wa uovu

—Hymenaeus na Philetus na wengine.

Mahali ambapo Bwana hajaweka sheria ya wazi, haingekuwa
sahihi kwetu sisi au kwa wengine kuweka sheria. Hata hivyo, tunatoa
mapendekezo kadhaa, yaani, kwamba kuna mabhitaji fulani ya kiroho
ya Kanisa yanayohitaji kutendewa:

(1) Maelekezo ni muhimu—katika mambo ya unabii zaidi na
pia katika mafundisho ya kimaadili, na kuhusiana na ukuaji wa
neema za Kikristo.

(2) Kutokana na mbinu tofauti za matumizi ya lugha, na
kutokana na upofu wa akili na viwango tofauti vya ufahamu wa
kiroho, kati ya wale ambao ni watoto katika Kristo na wale
waliokomaa zaidi katika maarifa na neema, inapendekezwa kwamba
fursa zipewe ambapo kila mmoja atahimizwa kueleza uelewa wake
wa mambo ambayo amejifunza, iwe kwa kusoma au kwa kusikia,
kwa lengo kwamba ikiwa uelewa wake wa mambo haya una kasoro,
utarekebishwa na kauli za wengine kuhusu mada hiyo.

(3) Kuna kuwa na mikutano ya mara kwa mara ambapo fursa za
kutosha zitatolewa kwa yeyote kuwasilisha kile anachoamini kuwa ni
mtazamo tofauti wa ukweli kutoka kwa ule ambao labda unashikiliwa
kwa jumla na kuidhinishwa na Eklesia.

(4) Haipaswi kuwa na huduma za ibada pekee zinazohusiana na
mikutano yote ya watu wa Bwana, bali uzoefu unaonyesha faida ya
kila mmoja kusikiliza ndugu zake, akitangaza kwa mdomo wake, iwe
katika ushuhuda au katika maombi, kujitolea kwake kwa Bwana.
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Mafundisho Bado Yanahitajika

Kuhusu pendekezo la kwanza: Tunaishi katika wakati ambapo
mafundisho kwa ujumla yanadhihakiwa, na ambapo wengi wanadai
kwamba mafundisho na imani havina thamani ikilinganishwa na
matendo na maadili. Hatuwezi kukubaliana na hili, kwa sababu
tunaliona linapingana kabisa na Neno la Mungu, ambalo huweka
imani kwanza na matendo ya pili. Ni imani yetu ndiyo inayokubaliwa
na Bwana, na kadiri ya imani yetu atatutuzawadia, ingawa atatarajia
ipasavyo kwamba imani njema itazaa matendo mema mengi kadiri
udhaifu wa chombo cha udongo utakavyoruhusu. Hii ndiyo kanuni ya
imani iliyowekwa kote katika Maandiko. "Bila imani, haiwezekani
kumfurahisha Mungu." "Hii ndiyo ushindi unaoshinda ulimwengu,
yaani, imani yetu." (Ebr. 11:6; 1 Yohana 5:4) Hakuna mtu
anayeweza kushinda ipasavyo, kwa hiyo, isipokuwa atumie imani
kwa Mungu na katika ahadi zake; na ili kutumia imani katika ahadi za
Mungu ni lazima azielewe; na fursa hii na uwezo wa kukua imara
katika imani utakuwa kwa uwiano na uelewa wake wa mpango wa
kimungu wa enzi, na ahadi zake zilizotukuka na za thamani kuu
zinazohusiana nazo. Hivyo basi, mafundisho ni muhimu, si tu kwa
ajili ya maarifa ambayo watu wa Mungu wanapaswa kuwa nayo na
kuyafurahia zaidi ya maarifa ya ulimwengu katika mambo
yanayohusu Mungu, bali hasa kwa sababu ya ushawishi ambao
maarifa haya yatautenda juu ya matumaini, malengo na mwenendo
wote. "Yeye aliye na tumaini hili ndani yake hujisafisha" (I Yohana
3:3) ni usemi wa Maandiko unaoendana kikamilifu na kauli
zilizotangulia. Yeye anayejaribu kujisafisha, kusafisha mwenendo
wake, lazima, ili afanikiwe, aanze kama Maandiko yanavyoanza, na
moyo, na lazima aendelee, akitumia, kwa ajili ya usafi, ahadi
zilizopuliziwa. Na hii inamaanisha maarifa ya mafundisho ya Kristo.

Ni sawa, hata hivyo, kwamba tufanye utofautishaji wazi kati ya
mafundisho ya Kristo na mafundisho ya wanadamu. Mafundisho ya
Kristo ni yale ambayo yeye mwenyewe na mitume wake
walioongozwa na Roho Mtakatifu wameweka mbele yetu katika
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Agano Jipya. Mafundisho ya wanadamu yanawakilishwa katika imani
za wanadamu, nyingi kati ya hizo zikikinzana vikali na kwa uzito na
mafundisho ya Bwana, na yote yakikinzana miongoni mwao. Zaidi ya
hayo, haitoshi kufundishwa mara moja tu; kwani, kama Mtume
anavyodokeza, tunapokea hazina za neema ya Mungu katika vyombo
duni vya udongo vinavyotiririka sana; na hivyo basi, tukiacha
kupokea tutaacha kuwa nacho; ndiyo sababu ni lazima tuwe na
"mstari baada ya mstari, mafundisho baada ya mafundisho," na
kwamba tuendelee kuhuisha na kupitia upya masomo yetu ya mpango
wa kimungu wa enzi, tukitumia msaada wowote unaotolewa na
utunzaji wa kimungu, tukitafuta kadiri iwezekanavyo kutii agizo la
Mtume kuwa—"si wasikilizaji wasiosahau, bali watendaji wa kazi,"
na hivyo kuwa "watendaji wa Neno." Yakobo 1:22-25

Dhana yetu ya pili ni ile ambayo huenda isithaminiwe kikamilifu
mara moja kama ya kwanza. Ni fikra ya wengi, kama si ya wote,
kwamba wale wanaoweza kueleza ukweli kwa uwazi zaidi, kwa
urahisi zaidi, na kwa usahihi zaidi, ndio wapaswa kuwa pekee wa
kuueleza, na kwamba wengine wanyamaze na wasikilize na
wajifunze. Wazo hili ni sahihi kwa nyanja nyingi. Sisi hatupendekezi
kwamba yeyote asiyetimiza vigezo vya kufundisha au kutazamwa
kama walimu, au maneno yao kupokelewa kama mafundisho, awe
akifundisha, wala maneno yake yakubaliwe kama mafundisho. Lakini
kuna tofauti kubwa kati ya kuwaweka watu hao kufundisha—kama
ilivyo kwa wazee
—na kuwa na mkutano ambapo wanachama wote wa Uumbaji Mpya
wangepata fursa ya kujieleza kwa ufupi au kuuliza maswali, kwa
ufahamu kwamba maswali yao au mashaka yao au maelezo yao
hayashikiliwi na Kanisa kuwa ni maoni ya kundi. Katika mikutano
kama hiyo, mawazo yasiyo sahihi yanaweza kutolewa kwa njia ya
maswali—siyo kwa nia ya kufundisha maoni haya, wala kwa kusudi
la kuyalazimisha, bali kwa lengo la kuyakosoa. Lakini jilinde usikiuke
dhamiri kwa jaribio lolote la kutetea kosa. Utaratibu kama huo
unapaswa kuidhinishwa tu mbele ya mtu aliyeendelea
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katika Ukweli na aweze kutoa sababu ya Kimaandiko kwa imani
yake, na kuonyesha njia ya Bwana kikamilifu zaidi. Ikiniulizwa, Ni
faida gani inaweza kupatikana kutokana na hatua kama hiyo?
Tunajibu kwamba mara nyingi tumeona faida zikidhihirishwa. Mara
nyingi ni vigumu—wakati mwingine haiwezekani

—kueleza mambo kwa njia rahisi na ya moja kwa moja zaidi; na
vivyo hivyo haiwezekani kwa akili zote, hata zile za kweli, kuelewa
somo kwa uwazi sawa kutoka kwa mfano uleule. Hivyo basi, kuna
umuhimu wa maswali, na wa aina mbalimbali za uwasilishaji wa
kweli ileile, kama ilivyoonyeshwa katika mafumbo ya Bwana wetu,
ambayo huwasilisha mada kutoka mitazamo tofauti, na hivyo kutoa
mtazamo kamili na unaopatana zaidi wa yote. Vilevile, tumegundua
kwamba kauli isiyo rasmi na isiyo na mpangilio ya ukweli inaweza,
wakati mwingine, kufanikiwa kuingia katika akili za baadhi ya watu
ambako kauli iliyo sahihi na ya kimantiki zaidi ilishindwa—ukosefu
wa uwezo wa msemaji ukilingana, kwa namna fulani, na kiwango cha
chini cha akili na hukumu kwa msikilizaji. Tunapaswa kufurahi ikiwa
Injili inahubiriwa na kupata makao katika mioyo yenye njaa, bila
kujali njia inayotumika, kama vile Mtume anavyoeleza—"wengine
hata wanamhubiri Kristo kwa ugomvi na fahari ya ubatili." Tunaweza
kufurahi tu ikiwa wengine wamepelekwa kwenye maarifa sahihi ya
Bwana, hata kama tunapaswa kusikitika sana kwa nia isiyo sahihi ya
uwasilishaji; au, kama katika kisa kingine, ukosefu wa ukamilifu wa
uwasilishaji huo. Ni Bwana na Ukweli na ndugu ndio tunawapenda
na tunawatamani kuwahudumia; na, kwa hivyo, ni lazima tufurahi
kwa jambo lolote linaloleta matokeo yanayotamaniwa, na tunapaswa
kupanga mambo yetu ili kutoingilia hili, jambo ambalo tunalikubali
kuwa ni ukweli. Hii haimaanishi kwamba wasio na mantiki na wasio
na uwezo wanapaswa kupewa nafasi ya kufundisha Kanisani, wala
kwamba tunapaswa kufikiria kuwa mafundisho yasiyo na mantiki
ndiyo yangefanikiwa zaidi kwa ujumla. Kinyume chake kabisa. Hata
hivyo, hatupaswi kupuuza kabisa kile tunachoona wakati mwingine ni
njia ya baraka kwa akili za baadhi ya watu na ambacho kinaungwa
mkono na matumizi ya Kanisa la awali.

Kwa kuunga mkono pendekezo letu la tatu: Haijalishi jinsi
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tukiwa na uhakika kwamba tunayo kweli, bila shaka itakuwa ni
upuuzi kwetu kufunga na kusitisha kabisa mlango wa maswali na
maoni yanayopingana ili kuondoa kabisa yote yanayoweza
kuchukuliwa kuwa makosa na kiongozi wa mkutano au na
mkusanyiko mzima. Kuna kizuizi kimoja tu kinachopaswa kutumika
kufunga kabisa; yaani, kwamba mikusanyiko ya Viumbe Wapya si
kwa ajili ya kujadili mambo ya kidunia, sayansi za kidunia na falsafa,
bali ni kwa ajili ya kusoma ufunuo wa kimungu pekee; na katika
utafiti wa ufunuo wa kimungu, mkutano unapaswa kutambua kwanza,
mwisho na daima tofauti kati ya misingi ya msingi ya mafundisho ya
Kristo (ambayo hakuna mwanachama anayeruhusiwa kuyabadilisha
au kuyarekebisha, wala kukubali yahojiwe) na majadiliano ya
mafundisho ya hali ya juu, ambayo lazima yaendane kikamilifu na
misingi ya msingi. Hawa wa mwisho wanapaswa kuwa na fursa
kamili na huru wakati wote za kusikilizwa, na kulipaswa kuwa na
mikutano ambapo wanaweza kusikilizwa. Hata hivyo, hii haimaanishi
kwamba wasikilizwe mara kwa mara, na kwamba mtu fulani
aruhusiwe kuchanganya na kuvuruga kila mkutano na kila mada kwa
kupenda kwake jambo fulani. Aache jambo lake pendwa lisikilizwe
na kujadiliwa kwa haki wakati mwafaka, mbele ya wale walio na
ufahamu mzuri wa Ukweli, na ikiwa itakataliwa na kutaniko kama
isiyo ya kimaandiko, na mtetezi wa wazo hilo hatashawishika kuwa si
ya kimaandiko, basi angalau na aache kulazimisha suala hilo kwenye
kutaniko kwa muda mrefu—Iabda mwaka mmoja—ambapo anaweza
bila kinyume na taratibu kuomba kusikilizwa tena, jambo ambalo
linaweza kuidhinishwa au la, kulingana na kutaniko linavyoona kuwa
suala hilo linafaa au halifai kusikilizwa na kuchunguzwa.

Tunachoshauri ni kwamba, isipokuwa kama kutakuwa na njia
fulani ya kutoa hisia, hatari mbili zinaweza kukabiliwa: Kwanza,
hatari ya kuangukia katika hali tunayoiona ikitawala sasa katika
makanisa ya jina tu ya Ukristo, ambapo haiwezekani kupata njia ya
kufikia masikio yao kupitia mikutano yao ya kawaida ya Kanisa, kila
njia ya kuwafikia ikilindwa kwa makini. Hatari nyingine ni kwamba,
mtu binafsi aliye na nadharia ambayo
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anajitwika kwa hukumu yake kama ukweli—haijalishi jinsi
inavyoweza kuwa ya uongo na isiyo na mantiki—hatajisikia
kuridhika isipokuwa apate kusikilizwa kwa haki, bali ataendelea
kulazimisha mada hiyo; ilhali, baada ya kusikilizwa kwa haki, hata
kama hatashawishika juu ya kosa la hoja yake, atakuwa
amepunguzwa nguvu kuhusu ukosefu wa staha wa kuingilia jambo
hilo kwa wale ambao tayari wamesikia na kukataa wazo lake.

Dhana yetu ya nne: Ukuaji katika maarifa una uwezekano
mkubwa wa kupunguza unyajibadili—japo inaweza kuonekana ajabu
kuwa hivyo. Tunagundua uwezo wetu ni mdogo sana, na muda wetu
wa mambo ya kidini ni mdogo sana, kiasi kwamba ikiwa umakini
utaclekezwa kwa nguvu katika njia moja, huenda ukasababisha
kudumaa katika nyanja zingine. Mkristo hapaswi kuwa na akili
nyingi bila moyo, wala moyo mwingi bila akili. "Roho ya akili
timamu" inatuongoza kukuza matunda yote na neema zote
zinazochangia kumkamilisha mtu mwenye tabia kamilifu. Mwelekeo
wa siku zetu katika mambo yote ni kinyume chake
—kubobea. Fundi mmoja hufanya sehemu hii, fundi mwingine
sechemu ile; kiasi kwamba sasa ni wafundi wachache sana
wanaoelewa ufundi kamili kama ilivyokuwa zamani. Kiumbe Mpya
lazima apinge mwelekeo huu, na lazima "atengeneze njia zilizo sawa
kwa miguu yake" ipasavyo; ili asije, akiendeleza kipengele kimoja
cha neema, akajiingiza hatarini kwa kukosa kutumia ipasavyo kipaji
au haki nyingine iliyotolewa na Mungu.

Sifa za utauwa hupatikana kwa wanadamu wote kwa kiwango
kikubwa au kidogo cha maendeleo. Sifa hizi za kiakili huitwa
heshima na kiroho, na huita viungo vya dhamiri, tumaini, hisia, n.k.
kusaidia. Ikiwa hivi vitapuuzwa, matokeo yake ni kwamba shauku na
upendo kwa Ukweli utadhoofika; hivyo kwamba badala ya mioyo
yetu kuongozwa kwa Bwana kwa shukrani kubwa zaidi kwa upendo
wake, na kwa hamu kubwa zaidi ya kumfurahisha, kumheshimu na
kumtumikia, tutagundua kuwa viungo vya chini vinajiunga zaidi
katika utata, vikichukua nafasi za hivi vya juu, na uchunguzi utaanza
kuwa zaidi katika mwanga wa falsafa za kiakili, ambazo ndani yake
kuingia utani, uharibifu, tamaa, mzozo na kiburi. Mpya
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Hivyo basi, uumbaji unahitaji, si tu kuunganisha huduma za ibada,
maombi na sifa, kama sehemu ya kila mkutano, bali, tunaamini,
unahitaji pia mkutano maalum wa kiibada mara moja kwa wiki,
ambao unapaswa kuambatana na fursa za ushuhuda kuhusu uzoefu
wa Kikristo—si kwa mujibu wa desturi ya kawaida ya kurudi nyuma
kwa miaka kumi hadi ishirini au zaidi ili kusimulia kuhusu uongofu
wa kwanza, n.k., bali ushuhuda wa sasa, unaohusu hasa hali ya moyo
kwa wakati huo, na katika wiki iliyopita tangu mkutano wa aina hiyo
uliopita. Shuhuda hizi za sasa husaidia wale wanaozisikia; wakati
mwingine huwatia moyo kwa kuwakumbusha uzoefu mzuri, na
wakati mwingine huwatuliza kwa kusimulia majaribu, matatizo, na
kadhalika, kwa sababu kwa njia hiyo wanatambua kuwa hawa wako
peke yao katika kupata uzoefu mgumu, na wakati mwingine
kushindwa.

Hivyo wote wanaweza kujifunza kikamilifu zaidi maana ya
maneno ya Mtume, "Msidhani kuwa ni jambo la ajabu kuhusu
majaribu ya moto yatakayowajaribu, kana kwamba kuna jambo geni
likiwatokea." (I Petro 4:12) Wanagundua kwamba wote ambao ni
watu wa Bwana wanapata majaribu na matatizo, na kila mmoja
hujifunza hivyo kumhurumia mwenzake; na kadiri uhusiano wa
huruma unavyokua, roho ya kusaidiana hukua, na roho ya upendo—
Roho Mtakatifu. Mikutano kama hiyo ya katikati ya wiki inaweza
kuwa na faida ikiwa mada itapendekezwa katika mkusanyiko wa
Jumapili uliopita; na mada hii ikiwa akilini mwa washiriki inapaswa
kumtia moyo kila mmoja kuona na kurekodi matukio yanayopita
maishani, na kuyaweka kumbukumbu, hasa kulingana na mada
maalum ya wiki hiyo. Bila shaka kila Mkristo ana fursa nyingi za
kuona masomo na uzoefu wa maisha katika nyanja mbalimbali kila
wiki; lakini wengi, kwa kutofikiri, na kutotambua, wanaruhusu
masomo haya ya thamani yapite bila kutambuliwa, na hujifunza hasa
kutokana na uzoefu mkubwa na mchungu zaidi wa maisha kile
ambacho wangeweza kujifunza vizuri zaidi kwa kuzingatia
mwingiliano wa kila siku wa Bwana nao kupitia utunzaji wake.
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Kwa mfano: Tuseme kwamba mada ya wiki ingekuwa, "Amani

ya Mungu," kutoka kwa maandiko, "Amani ya Mungu, isiyo na
kueleweka, itawalinda mioyo yenu." (Wafilipi 4:7) Kila mmoja
katika udugu anapaswa kuzingatia katika wiki hiyo ni kwa kiwango
gani maandiko haya yalitimia katika maisha yake; na ni mambo gani
yalionekana kuyakatiza na kuzuia amani hii inayoongoza—na kuleta
wasiwasl, kutoridhika. Uzoefu huu na mafunzo yaliyopatikana
kutokana nao, yakisimuliwa na wale walio na uzoefu zaidi katika
kikundi, na wale wasio na uzoefu sana (wanaume na wanawake), si tu
kwamba yangefanya kila mmoja ajue uzoefu wa mwenzake katika
sehemu ya kwanza ya wiki, bali pia katika sehemu ya pili yangekuwa
nyongeza kwa uzoefu wao wenyewe mafunzo na uzoefu wa wengine,
na hivyo kupanua huruma zao na kuwafanya watambue zaidi na zaidi
uzuri wa amani ikilinganishwa na mizozo.
—baraka ya amani ya Mungu moyoni; na jinsi inavyowezekana kuwa
na amani hii hata tunapozungukwa na vurugu na mkanganyiko au hali
za taabu ambazo hatuna udhibiti juu yake. Sifa ya ibada ya mikutano
hii itaongeza manufaa yake. Yeye anayetambua kwa dhahiri zaidi
mapungufu yake, na anayejitahidi kwa bidii zaidi kukua katika wema
wa Roho, ndiye atakayekuwa na bidii zaidi katika ibada yake kwa
Bwana na katika matamanio yake ya kumfurahisha na kushiriki zaidi
na zaidi katika Roho wake Mtakatifu.*

Katika mikutano hii, kama ilivyo katika mingine yote, ni dhahiri
kwamba mema makuu yanaweza kufanyika kwa kudumisha
utaratibu—siyo kwa kiwango cha kuharibu uhai na uhuru wa
mkutano, bali kwa kiwango kinachofaa cha kulinda uhuru wake
ipasavyo, bila fujo au vurugu, chini ya udhibiti wenye busara,
upendo, na upole. Kwa mfano: Hali ya mkutano inapaswa kueleweka
mapema; na itakuwa wajibu wa kiongozi kuuongoza, kwa upole
unaofaa na wa upendo, kulingana na kusudi lake lililobainishwa na
kukubaliwa. Inapaswa kueleweka kwamba hivi si mikutano ya
maswali ya jumla, wala

*Kuna mikutano ya aina iliyoelezwa hapa inayofanyika katika maeneo
mbalimbali, yanayofaa kwa vikundi vidogo vinavyoivaunda.
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mikutano ya majadiliano, wala ya kuhubiri; kwamba mikutano
mingine imetolewa, na wale wanaotaka wanakaribishwa kuhudhuria;
lakini kwamba mikutano hii ina wigo mdogo. Ili kuifanya mkutano
uendane na utaratibu, na kuepuka majadiliano ya faragha au majibu
ya mtu mmoja kwa mwenzake, kiongozi—ambaye ndiye
aliyechaguliwa kuiwakilisha wote—anapaswa kuwa yeye pekee
anayejibu au kuwakosoa wengine—na hata hivyo afanye hivyo pale
tu inapohitajika. Ni wajibu wake ulio wazi kuhakikisha kuwa baadhi
ya ushuhuda si mrefu kiasi cha kuchosha na kuwanyima wengine
fursa, na kwamba mkutano hausogezwi mbele zaidi ya muda wake
uliopangwa na kukubaliwa. Mambo haya yote yanayomwangukia
kiongozi, yanaashiria kwamba anapaswa kuwa Mzee wa Kanisa. Mtu
mgeni asiye na uzoefu wa kutosha angeweza, hata akiwa na nia
njema, kuwa mnyonge sana au mkali kupita kiasi katika kutumia
kanuni kwa tukio kama hilo; anaweza kuharibu mikutano kwa urahisi
kupita kiasi, au kumkosea heshima ndugu anayefaa kwa kusahihisha
na kutumia sheria ipasavyo kwa njia isiyo ya busara. Zaidi ya hayo,
kiongozi wa mkutano kama huo anapaswa kuwa Mzee, au mtu
anayestahili kushika wadhifa wa Uzee katika Kanisa, ili awe na
maarifa ya kutosha ya Neno, na uzoefu katika neema na uwezo wa
kufundisha ili aweze kutoa neno la faraja au ushauri au ushauri wenye
msaada kwa kujibu ushuhuda mbalimbali kama unavyowasilishwa.
Kwa maana "Neno linalosemwa kwa wakati ufaao, ni jema kiasi
gani!"—na mara nyingi huwa na msaada zaidi kuliko mahubiri yote
chini ya hali nyingine. Methali 15:23

Ingawa katika yaliyoandikwa hapo juu tumeashiria maslahi
mbalimbali yanayopaswa kuzingatiwa katika mikutano, tumeelezea
hasa la mwisho tu—ambalo, kwa hakika, tunalichukulia kuwa
mojawapo ya muhimu zaidi kuliko yote: mkutano unaosaidia zaidi
katika ukuaji wa kiroho. Sasa tuangalie kwa haraka yale ambayo
yanaweza kuwa mipango mizuri kuhusu mikutano mingine. Hii
itatofautiana kulingana na mazingira, hali, na idadi ya watu
wanaounda mkusanyiko—yaani Kanisa, mwili. Ikiwa idadi ingekuwa
hamsini au kadhalika, na ikiwa baadhi yao wangekuwa na kipaji cha
kipekee katika kuzungumza hadharani na



[F323 |

Ufafanuzi wazi wa Ukweli, tunashauri kwamba huduma moja ya
mahubiri kwa wiki kwa ujumla inaweza kuwa na faida—hasa ikiwa
ni mkutano ambao marafiki, majirani au wengine wanaweza
kualikwa. Lakini ikiwa kwa mapenzi ya Bwana hakuna yeyote katika
kundi hilo aliye na sifa maalum za kuwasilisha mahubiri
yaliyounganishwa, yenye mantiki na ya busara kuhusu mada fulani ya
Maandiko, tunaamini itakuwa bora kwamba aina hii ya mkutano
isijaribiwe, au kwamba muda ugawanywe kati ya watu kadhaa wenye
uwezo fulani wa kushughulikia mada ya Kimaandiko kwa njia hii
iliyounganishwa hadharani, huku mada ikiwa ileile na ndugu
wakichukua zamu kuongoza. Au wazee kama hao wanaweza
kupishana, mmoja Jumapili hii, mwingine Jumapili ijayo, na
kadhalika, au wawili Jumapili hii, wawili ijayo, na kadhalika.
Inaonekana kwamba maslahi bora ya Kanisa zotezinusurika kwa
kuwasogeza mbele na kuwapa fursa ndugu wote kwa uwiano wa
uwezo wao—kwa kuzingatia daima kwamba unyenyekevu na uwazi
katika Ukweli ndivyo mambo ya msingi kabisa—siyo ustadi wa
maneno na mihadhara.

Lakini mkutano muhimu zaidi kwa maoni yetu, na wenye
kusaidia zaidi, baada ya mkutano wa ibada ulioelezwa kwanza, ni ule
ambao kundi zima la waumini hushiriki, wakati mwingine chini ya
mwenyekiti mmoja, au kiongozi mmoja, na wakati mwingine
mwingine. Kwa mikutano hii, mada au maandiko ya Biblia yanaweza
kuchukuliwa kwa ajili ya majadiliano, na kiongozi, akichunguza
mada mapema, anapaswa kupewa mamlaka ya kuigawa miongoni
mwa ndugu wakuu, ikiwezekana akiwapa sehemu zao wiki moja
kabla, ili waweze kufika kwenye mkutano wakiwa wamejiandaa
kutoa mapendekezo, kila mmoja kulingana na sehemu yake maalum
ya mada. Washiriki hawa wakuu katika uchunguzi wa mada (labda
wawili, au labda nusu dusini, au zaidi, kulingana na idadi ya watu
wenye uwezo, ukubwa wa kutaniko, na uzito wa mada kama
inavyoweza kuhitajika) watapata Biblia mpya za Berean zenye
marejeleo ya Studies na Towers na Faharasa za Mada, kuwa msaada
mkubwa. Wawasilishe suala hilo kwa lugha yao wenyewe, au
watafute dondoo maalum kutoka kwa Studies, Towers, nk.,
zinazogusa moja kwa moja hoja husika, ambazo
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wanaweza kusoma sambamba na maoni yanayofaa.

Mkutano ukishafunguliwa kwa sifa na sala, Mwenyekiti anaweza
kuita mada kwa mpangilio wake sahihi; na baada ya kila
mzungumzaji aliyeteuliwa kuwasilisha matokeo yake kuhusu sehemu
yake ya mada, mada hiyo inapaswa kufunguliwa kwa darasa zima
kuuliza maswali na kutoa maoni, iwe yanakubaliana au yanapingana
na yale ambayo tayari yamewasilishwa na mzungumzaji mkuu juu ya
mada hiyo. Ikiwa darasa linaonekana halitaki kujadili, na linahitaji
kuhamasishwa, Mwenyekiti anapaswa kufanya hivyo kwa kuuliza
maswali ya ustadi. Ni Mwenyekiti pekee anayepaswa kuwasemesha
wasemaji au kujaribu kujibu au kupatanisha matamko yao; ingawa,
bila shaka, anaweza kumwita msemaji yeyote atoe ufafanuzi zaidi wa
msimamo wake au sababu zake. Wasemaji wote wanapaswa
kuelekeza maoni yao kwa Mwenyekiti na si kwa wengineo, na hivyo
hatari ya mashambulizi ya kibinafsi na mabishano inaweza
kuepukwa. Mwenyekiti hapaswi kushiriki vinginevyo isipokuwa
kama ilivyoelezwa hapo juu kuhusiana na mjadala, lakini anapaswa
kuwa na uwezo wa mwishoni kuunganisha matokeo mbalimbali,
akifupisha mada nzima kwa ufupi kutoka kwa mtazamo wake, kabla
ya kufunga kikao kwa sifa na shukrani.

Kila hoja inaweza kupitiwa, na mada nzima ikajadiliwa na
kuchunguzwa kwa kina, ili ieleweke wazi kwa wote. Au, katika
baadhi ya mada ngumu zaidi, Mwenyekiti angefaa zaidi kufupisha na
kutoa maoni yake mwishoni mwa uchunguzi wa kila mada. Hatujui
aina bora zaidi ya mkutano kuliko huu kwa ajili ya uchunguzi wa
kina wa Neno la Mungu. Tunaona kuwa kwa kawaida ni na manufaa
zaidi kwa wingi wa mikutano ya watu wa Bwana kuliko mahubiri ya
kawaida.

Mkutano wa aina hii unajumuisha sifa zote zilizofunikwa na
mapendekezo namba 1, 2 na 3 yaliyotajwa hapo awali. Kuhusu la
kwanza, wale waliokabidhiwa majukumu makuu wanapata fursa
kamili ya kutumia uwezo wowote walionao. Kuhusu hoja ya pili,
wote wanapata fursa
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ya kushiriki, kuuliza maswali, kutoa mapendekezo, n.k., kufuatia kila
mmoja wa wazungumzaji wakuu kuhusu hoja mbalimbali. Na kuhusu
hoja ya tatu, hiyo pia inazingatiwa katika mkutano kama huu, kwa
sababu mada za kila wiki zinapaswa kuamuliwa na darasa zima, na
siyo na kiongozi, na angalau wiki moja kabla ya majadiliano yao.

Kila mtu anayehudhuria darasa kama hili anapaswa kuwa na fursa
ya kuwasilisha swali lake au mada yake, na roho ya upendo, huruma,
usaidizi na kuzingatia inayotawala yote inapaswa kuwa ya namna
ambayo mada zote zinazofaa zitasikilizwa kwa heshima. Na katika
hali ya ombi maalum la mada inayodhaniwa kuwa kinyume na maoni
ya jumla ya kutaniko, lakini ikiwa ndani kabisa ya mipaka ya misingi
ya msingi ya Injili, mtu anayetaka mada hiyo ijadiliwe anapaswa
kupewa muda unaofaa kwa ajili ya uwasilishaji, na anapaswa kuwa
mzungumzaji mkuu kwa ajili ya tukio hilo, huku muda wake
ukiwezekana ukipunguzwa, tuseme, hadi dakika thelathini au zaidi au
pungufu, kulingana na umuhimu wa mada na shauku ya darasa
kuihusu. Baada ya wasilisho lake, swali linapaswa kufunguliwa kwa
majadiliano na washiriki wengine wa darasa, mtoaji wa swali
akipewa dakika chache baadaye kwa ajili ya jibu fupi kwa pingamizi
zozote zitakazotolewa na wengine, Mwenyekiti akiwa na neno la
mwisho la kufunga mkutano.

Aina nyingine ya mkutano ambayo imethibitika kuwa na faida
kubwa katika kusoma Neno inajulikana kama "Duru ya Berea ya
Masomo ya Biblia." Hizi si duru za kusoma tu, bali ni utafiti wa
kimfumo wa mpango wa kimungu katika hatua zake zote,
ukichunguzwa kipengele kwa kipengele. Toleo kadhaa za
SCRIPTURE STUDIES, zinazoshughulikia mada hizo, kama
zinavyofanya, kwa mpangilio uliounganishwa na wa mfululizo, ni
vitabu vya masomo kwa ajili ya masomo haya ya Biblia; lakini ili
madarasa haya yawe na faida ni lazima kiongozi na darasa wafanye
utofauti wazi kati ya kusoma na kujifunza. Kwa upande wa kusoma,
marafiki wapendwa wote wanaweza
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vilevile, au labda bora zaidi, wasome wenyewe nyumbani. Lengo la
masomo haya ni kuchukulia sehemu fulani ya kila mada kama
ilivyowasilishwa katika aya moja au zaidi, na kuijadili kwa kina
miongoni mwao, wakirejelea mistari mingine ya Maandiko, n.k., na
kuizungumzia suala hilo kwa kina, na, iwezekanavyo, kumfanya kila
mwanachama wa darasa kutoa maoni yake kuhusu suala husika
linalojadiliwa, kisha wakiendelea na mada inayofuata. Baadhi ya
Vikao hivi vya Waberiana vimechukua mwaka mmoja au miwili kwa
ajili ya kusoma toleo moja tu la MASOMO YA MAANDIKO—na
hilo kwa hamu na faida kubwa.*

"Kila Mtu Awe Amehakishwa Kikamilifu Katika Nafsi Yake"
—Warumi 14:5—

Akili zote za kimantiki hufurahia kufikia wamuzi, ikiwezekana,
kuhusu kila kipengele cha ukweli; na hili Mtume anatangaza kwamba
kila mwanachama wa Kanisa anapaswa kujitahidi kufikia
mwenyewe—"katika akili yake mwenyewe." Hata hivyo, ni kosa la
kawaida kujaribu kutumia kanuni hii nzuri kibinafsi kwa Kanisa au
kwa darasa la somo la Biblia—kujaribu kulazimisha wote wafikie
hitimisho moja kabisa kuhusu maana ya Neno la Bwana. Ni sawa
kwamba tutamani wote wawe na "maono sawia"; lakini si busara
kutarajia hivyo tunapojua kwamba wote wameanguka kutoka kwa
ukamilifu, si tu wa mwili, bali pia wa akili, na kwamba upotovu huu
ni katika mwelekeo mbalimbali, kama inavyoonyeshwa na maumbo
tofauti ya vichwa vinavyopatikana katika mkusanyiko wowote wa
watu. Aina na viwango vyetu mbalimbali vya elimu pia ni mambo
muhimu katika kusaidia au kuzuia umoja wa maoni.

Lakini je, Mtume haashiri kwamba sote tunapaswa kuzingatia
mambo yale yale?—na kwamba sote tutafundishwa na Mungu ili sote
tuwe na roho ya akili timamu?—na kwamba tunapaswa kutarajia
kukua katika neema na maarifa, tukajenga wenzetu katika imani
takatifu zaidi?

*Kuna mikutano ya aina hii inayofanyika katika maeneo mbalimbali, na jioni
wakati unaowafaa zaidi marafiki wanaohudhuria kila mmoja. Huongozwa na
wazee-ndugu mbalimbali.
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Ndio, haya yote ni ya kweli; lakini haelezweki kwamba yote
yatafikiwa katika mkutano mmoja. Watu wa Bwana si tu kwamba
wana viwango tofauti vya ukomavu wa akili, na tofauti za uzoefu au
elimu, bali pia wana umri tofauti kama Viumbe Vipya—watoto
wachanga, vijana, na waliokomavu. Kwa hiyo, haipaswi
kutushangaza ikiwa wengine ni wazito kuliko wengine kuelewa na,
hivyo basi, wazito kushawishika kikamilifu katika akili zao kuhusu
baadhi ya "mambo ya kina ya Mungu." Lazima wafahamu misingi—
kwamba sote tulikuwa wenye dhambi; kwamba Kristo Yesu,
Kiongozi wetu, alitukomboa kwa dhabihu yake iliyokamilika Kalvari,
kwamba sasa tuko katika Shule ya Kristo ili kufundishwa na
kuandaliwa kwa ajili ya Ufalme na huduma yake; na kwamba hakuna
anayeingia katika Shule hii isipokuwa kwa kujitolea kikamilifu kwa
yote aliyo nayo kwa Bwana. Mambo haya yote ni lazima yaonwe na
yakubaliwe kikamilifu na daima, la sivyo hatuwezi kuwatambua hata
kama ndugu wadogo wachanga katika Uumbaji Mpya; lakini sote
tunahitaji uvumilivu kwa kila mmoja, na ustahimilivu kwa tabia za
kipekee za kila mmoja—na nyuma ya sifa hizi lazima kuwe na
upendo, unaokua kila wema wa Roho kadri tunavyokaribia zaidi na
zaidi ukamilifu wake.

Hivyo basi, maswali yote, majibu yote, na maoni yote—katika
mikutano ambapo washiriki kadhaa hushiriki—yanapaswa kuwa
kwa ajili ya kampuni nzima iliyopo (na si ya kibinafsi kwa mtu
mmoja au idadi yoyote), na kwa hivyo, yanapaswa kuelekezwa
kwa Mwenyekiti, anayewakilisha wote—isipokuwa pale ambapo
Mwenyekiti anaweza kwa urahisi kuomba mzungumzaji kugeukia
na kuwahutubia hadhira moja kwa moja. Hivyo basi, pia, baada ya
kutoa maoni yake mwenyewe, kila mmoja anapaswa kusikiliza
kwa utulivu maoni ya wengine na asihisi kulazimika kujadiliana
au kurudia tena msimamo wake alioutoa tayari. Baada ya kutumia
fursa yake, kila mmoja anapaswa kumwamini Bwana
atamwongoza, kumfundisha na kumwonyesha ukweli, na hapaswi
kusisitiza kwamba wote lazima waone kila jambo kama yeye
anavyoona, wala hata kama wengi wanavyoona. "Katika mambo
ya msingi, umoja; katika yasiyo ya msingi, upendo," ndilo kanuni
sahihi ya kufuatwa.

Hata hivyo, tunakubaliana kwamba kila kipengele cha ukweli ni
muhimu, na kwamba kipengele kidogo kabisa cha kosa ni hatari, na
kwamba watu wa Bwana wanapaswa kuomba na kujitahidi kwa ajili
ya umoja katika maarifa;
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lakini hatupaswi kutumaini kufikia hili kwa nguvu. Umoja wa roho
katika misingi ya kwanza ya msingi ya ukweli ndicho kitu muhimu;
na pale ambapo huu unadumishwa tunaweza kuwa na uhakika
kwamba Bwana wetu ataongoza wote wenyeo katika ukweli wote
unaostahili na unaohitajika kwake. Ni katika muktadha huu ambapo
waongoza kundi la Bwana wanahitaji hekima maalum, upendo,
uimara wa tabia na uwazi katika Ukweli, ili mwishoni mwa kila
mkutano yeye aliyeongoza aweze kufupisha yale yaliyopatikana
kutoka kwa Maandiko na kuacha akili zote chini ya ushawishi wake
uliobarikiwa—akijieleza kwa uwazi, kwa uthabiti, na kwa upendo—
lakini kamwe si kwa msimamo mkali wa kidogma, isipokuwa katika
misingi ya msingi.

Huduma za Mazishi

Katika matukio ya mazishi, wakati hali ya heshima na uchungu
inatawala miongoni mwa marafiki waliohudhuria, mwili baridi na
kimya, mioyo iliyojeruhiwa na macho yenye machozi, mavazi ya
maombolezo, n.k., vyote husaidia kuonyesha somo kuu kwamba kifo
si rafiki wa wanadamu, bali ni adui yao. Matukio kama hayo, kwa
hivyo, ni mazuri sana kwa kuwasilisha Ukweli, na yanapaswa
kutumiwa vyema. Wengi wanaovutiwa na Ukweli wa Sasa walipata
dhana zao za kwanza zilizo wazi juu yake kutokana na mahubiri ya
mazishi. Zaidi ya hayo, wengi watahudhuria na kusikiliza katika tukio
kama hilo ambao wangekuwa na upendeleo kupita kiasi, nao
wangekuwa na hofu kubwa ya kupinga matakwa ya marafiki zao, ili
kuhudhuria huduma zozote za kawaida za Ukweli. Kwa hiyo,
tunashauri kwamba fursa kama hizo zitumike kwa ufanisi kadri hali
itakavyoruhusu. Pale ambapo marehemu ni muumini, na familia yake
inapinga, anapaswa kuomba ombi la mwisho kwamba mtu
anayewakilisha Ukweli awahutubie wafiwa katika tukio la mazishi
yake. Ikiwa marehemu ni mtoto, na wazazi wote wawili wako katika
Ukweli, hakungekuwa na swali kuhusu jambo hilo; lakini ikiwa
mmoja tu kati yao angekuwa na hisia njema na mwingine akapinga,
majukumu ya jambo hilo yangekuwa kwa baba, ingawa mke
angekuwa na haki kamili ya kuwasilisha maoni yake kwa mumewe,
na yeye anapaswa kuzingatia mapendekezo yake
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uzingatiaji—Ilakini, hata hivyo, si kwa lengo la kuepuka jukumu lake
mbele za Mungu kama kichwa cha familia.

Katika makundi mengi madogo kuna ndugu walio na sifa za
kutosha kutoa mahubiri ya kuvutia na yenye faida yanayofaa kwa
tukio kama hilo, bila mapendekezo yoyote kutoka kwetu au kwa mtu
mwingine yeyote; lakini katika idadi kubwa ya vikundi vidogo vya
watakatifu kipaji maalum cha mahubiri kama hayo hakipo, na ni kwa
sababu hii tunatoa mapendekezo kadhaa kuhusu njia yenye faida ya
kuendesha huduma kama hizo. Ndugu anayeongoza ibada afaulu awe
asiye jamaa wa karibu wa marehemu; na bado, kama hakuna
mwingine isipokuwa jamaa wa karibu anayepatikana, hakuna kosa
kwa mwana, mume, au baba kuongoza ibada. Isipokuwa anafahamu
vizuri sana kuzungumza hadharani, na anafahamu mada, mpango
wake bora ungekuwa ni kurekebisha mapendekezo yaliyotolewa hapa
chint ili yalingane na matumizi yake binafsi na tukio husika—
akiandika kwa mkono, ambapo angesoma kwa marafiki
waliokusanyika. Maandishi yanapaswa kuwa na herufi rahisi
kusomeka au ya mashine ya kuandika, na yanapaswa kusomwa kwa
sauti mara kadhaa kabla ya kujaribu kuyawasilisha hadharani, ili
uwasilishaji uwe laini, wazi na rahisi kueleweka iwezekanavyo.
Tunapendekeza zaidi kwamba kama hakuna ndugu anayeonekana
kuwa na uwezo kwa ajili ya tukio hilo, basi hakutakuwa na kosa
lolote kwa dada kusoma nasaha hiyo
—akiwa amevaa aina fulani ya kifuniko kichwani.

Tunatoa mapendekezo yafuatayo kuhusu uendeshaji wa ibada na
kwa hotuba katika mazishi ya ndugu katika Bwana:

(1) Anzisha ibada kwa kuimba wimbo unaofaa wenye mwendo
wa wastani wa polepole—"Rock of Ages," "Nearer, my God, to
Thee," "Lead, Kindly Light," "Many Sleep, but not Forever," au
mwingine.

(2) Ikiwa yeyote katika familia ni wanachama wa makanisa ya
madhehebu, na wanataka mchungaji wao apewe sehemu katika ibada,
hii ndiyo nafasi inayofaa zaidi kumwomba asome mistari michache
ya Maandiko kuhusu ufufuo,
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au aombe, au yote mawili. Ikiwa hakuna ombi kama hilo, acha hili (2),
na uendelee kutoka (1) hadi (3).

(3) Muhtasari wa Hotuba ya Mazishi

Wapendwa Marafiki: Tumeungana pamoja ili kutoa heshima kwa
kumbukumbu ya rafiki yetu na ndugu, ambaye mabaki yake ya dunia
tutayaweka kaburini—vumbi kwa vumbi, majivu kwa majivu. Ingawa
ni ukweli kwamba hakuna kitu cha kawaida zaidi duniani kuliko kufa,
na michakato inayofuatana nacho ya ugonjwa, maumivu na huzuni,
sisi, hata hivyo, tunagundua kuwa ni vigumu, kama viumbe wenye
akili, kuzoea kuvunjika kwa mafungamano yenye uchungu kama
haya ya urafiki, ya nyumbani, ya upendo, na ya undugu. Tukijaribu
kuiponya kidonda hicho, bado inauma, ingawa, kama Mtume
anavyotangaza, sisi, kama Wakristo, "hatuhuzuni kama wengine
wasio na tumaini." Na ni nini kingefaa zaidi hapa leo kuliko
kuchunguza tumaini hili zuri, lililowekwa mbele yetu katika Injili
kama mafuta ya Gileadi, ambayo yanaweza kuponya huzuni za dunia
kama hakuna kitu kingine kinachoweza kufanya.

Hata hivyo, kabla ya kuzingatia matumaini yaliyowekwa mbele
yetu katika Injili—tumaini la ufufuo wa wafu, tumaini la maisha ya
baadaye katika hali yenye furaha zaidi kuliko ile ya sasa—si kinyume
na haki kujiuliza swali, Kwa nini tuhitaji tumaini kama hilo? Kwa
nini tusaliewe uhai badala ya kupewa tumaini la ufufuo kutoka kwa
wafu? Kwa nini Mungu anaturuhusu kuishi siku au miaka michache
tu, na ambayo imejaa taabu? na kwa nini basi tunakatizwa, kama
majani yanayokauka? na kwa nini hisia za moyo huvunjika, na
mipango ya nyumbani na ya familia huvurugwa na adui huyu mkuu
wa jamii yetu, mauti, ambayo, katika miaka elfu sita iliyopita
imewaua, inakadiriwa, zaidi ya bilioni hamsini wa jamii yetu ya
wanadamu, ndugu zetu kwa mwili—watoto wa Adamu? Kwa akili
zinazofikiri hakuna swali lenye kuvutia zaidi kuliko hili linaloweza
kufikiriwa.

Ukanamungu unatuambia kwamba kwa kuwa sisi ni wanyama
tu wa daraja la juu zaidi, tunazaliwa na kuishi na kufa kama
wanyama wengine
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mnyama, na kwamba hakuna maisha ya baadaye yaliyotengenezwa
kwa ajili yetu. Lakini wakati tukitetemeka kwa wazo kama hilo, na
bila kuweza kuthibitisha kinyume chake kwa uzoefu wowote wetu
wenyewe, sisi, kama watoto wa Mungu tumesikia Neno la Baba yetu
"likitangaza amani kwa njia ya Yesu Kristo Bwana wetu." Ujumbe
wa amani, ambao Mkombozi wetu mpendwa anatupa sisi wafuasi
wake, si kukanusha ukweli wa hali ilivyo, si tamko kwamba hakuna
maumivu, hakuna huzuni, na hakuna kifo, bali ni kinyume chake.
Yeye anatangaza, "Mimi ni ufufuo na uzima." Anatuambia tena
kwamba "wote walio katika makaburi watasikia sauti yake na
watatoka." Ah! upinzani huu wa sauti ya ukosefu wa imani ni mtamu
kwetu! Unaleta tumaini, na tumaini huleta amani kadiri
tunavyojifunza kumjua na kumwamini Baba na pia Mwana, ambaye
maneno yake tumesikia, na ambaye anatimiza mipango ya neema ya
Baba.

Lakini ikiwa Bwana amekusudia ufufuo kwa njia hii, na ikiwa
ujumbe wa ufufuo unaleta amani na utulivu na tumaini, si bado ni
sahihi kwetu kuuliza, Kwa nini Mungu kwanza amgeuze mwanadamu
kwenye maangamizi na kisha baadaye, kwa ufufuo, awaambie
wanadamu, kwa lugha ya Mwimbaji wa Zaburi (Zab. 90:3) "Rudini,
enyi wanadamu"? Kwa nini hakuwaacha waishi? Kwa nini asizuie
huzuni, maumivu na kifo? Tunajibu kwamba Maandiko, na Maandiko
pekee, ndiyo yanayotupa maelezo ya hali za sasa: hakuna kitu kingine
kinachotoa hata mwanga mdogo juu ya mada hii. Ushuhuda wao ni
kwamba Mungu awali aliumba jamii yetu ikiwa kamilifu,
iliyonyooka, kwa sura na mfano wake, na kwamba kupitia kutotii
wazazi wetu wa kwanza walianguka kutoka katika cheo hicho cha
heshima—walikuja chini ya adhabu ya dhambi, ambayo ni kifo—na
kwamba adhabu hii ya dhambi iliyotangazwa dhidi ya baba Adamu
inahusisha kizazi chake chote kwa njia ya asili. Kasi ya dhambi
iliongezeka kadiri vizazi vya wanadamu vilivyopita, na magonjwa,
maumivu na kifo vilikurushwa kwa kadiri ileile.

Sote tumekosewa kufundishwa kwamba malipo ya dhambi ya
baba Adamu, laana, adhabu, ilikuwa ni mateso ya milele; kwamba
sisi na wanadamu wote tulirithi adhabu hiyo isiyoelezeka kama
matokeo ya dhambi ya asili; na kwamba ni wale tu ambao
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watakuwa wafuasi wa Yesu, watakatifu waliotakaswa, ndio
wangeponyoka mateso hayo ya milele. Lakini tunagundua, marafiki
wapendwa, kwamba Neno la Mungu haliauni mpango wowote usio
na mantiki, usio wa haki na usio na upendo kama huo, na kwamba
Maandiko Matakatifu yanasema waziwazi, kinyume chake, kwamba
malipo ya dhambi ni kifo, kwamba uzima wa milele ni zawadi ya
Mungu, na kwamba hakuna anayeweza kupokea zawadi hii
isipokuwa wale wanaoungana kimwili na Mwana mpendwa wa
Mungu. Hivyo basi, tunaona kwamba kwa kuwa waovu hawatapewa
uzima wa milele, hawawezi kuteseka mateso ya milele. Tamko la
Maandiko ni dhahiri sana na la busara: "Wote waliopotoka, Bwana
atawaangamiza." Zab. 145:20

Kumbuka jinsi hili lilivyosemwa waziwazi kwa baba Adamu
alipowekwa kwenye majaribio, wakati na mahali hasa kuliko yote
ambapo tunapaswa kutafuta kauli kutoka kwa Baba Yetu wa
Mbinguni kuhusu kile ambacho kingekuwa adhabu ya ghadhabu yake
ya haki. Kauli ni kwamba Bwana aliwapa wazazi wetu wa kwanza
utoaji mwingi katika miti mbalimbali ya matunda inayotoa uhai ya
Paradiso, na aliwajaribu tu kwa upande wa utiifu kwa kuwakataza
kula au hata kuonja au kugusa tunda la mti mmoja maalum. Uasi huu
ndio uliosababisha kufukuzwa kutoka Paradiso—kufukuzwa kutoka
kwa miti (kibanda) ya uzima, na hivyo, hatimaye kuleta hali za kifo
zinazodumu hadi leo, na zinazoongezeka; kwani wote wanatambua
kwamba wastani wa maisha ya binadamu leo ni mfupi sana kuliko ule
wa baba Adamu, ambaye "aliishi miaka tisa mia na thelathini."

Maneno ya Bwana kama yalivyotolewa katika Mwanzo ni, "Siku
utakayokula kwake, bila shaka utakufa." "Siku" hii, Mtume Petro
anatuelezea, ilikuwa ni siku ya Bwana, ambayo kuhusu hiyo
anasema, "Ndugu zangu, msijue upuuzi mambo haya, kwamba siku
moja kwa Bwana ni kama miaka elfu moja"; na ndani ya "siku" hii
ndipo Adamu alikufa, na hakuna hata mmoja wa wazao wake ambaye
amewahi kuishi siku nzima ya miaka elfu moja. Baada ya Adamu
kutenda dhambi, maneno ya Bwana ya hukumu yanaonyesha
waziwazi kwamba hakuwa na nia ya kuwasumbua viumbe wake, na
kwamba laana haikuenea zaidi ya uharibifu wa maisha ya sasa na
taabu zilizohusiana na kifo



[F333 ]

Maneno ya Bwana kuhusu laana kwa Adamu yalikuwa, "Kwa jasho
la uso wako utakula mkate, hata urudi tena udongoni, maana
ulitengwa humo; maana wewe ni mavumbi, nawe utarudi
mavumbini." Mwanzo 2:17; 3:19; 2 Petro 3:8

Hakika ni sababu kubwa ya kufurahi kutambua kwamba
mafundisho ya kutisha ya mateso ya milele, yanayotumika si tu kwa
wazazi wetu wa kwanza, bali kwa kizazi chao chote, watoto wao
wote, ni mafundisho ya uongo yaliyotufikia si kutoka Biblia, bali
kutoka "Zama za Giza." Hayapo katika tamko la Bwana kwa namna
yoyote ile. Sikieni maelezo ya Mtume Paulo kuhusu jambo hili,
yanayoendana kikamilifu na maelezo katika kitabu cha Mwanzo.
Anasema (Warumi 5:12): "Kwa mtu mmoja dhambi iliingia
ulimwenguni, na kwa dhambi, mauti; na hivyo mauti ikawapita
wanadamu wote, kwa sababu wote wamekosa." Ni nini kingeweza
kuwa na mantiki zaidi, au cha busara zaidi, au cha kuridhisha zaidi
kuliko ufafanuzi huu wa kimungu kuhusu kifo?—kwamba ni
matokeo ya dhambi; kwamba baba yetu Adamu, alipokuwa
akijaribiwa, alipoteza haki na haki zake zote kwa kutotii na akawa
chini ya laana hii ya magonjwa na maumivu, huzuni na taabu na kufa;
na kwamba sisi, bila kupata kesi yoyote (kwani ni bure kutuhukumu
sisi tuliorithi tamaa na udhaifu wa dhambi) ni washiriki wa hukumu
hii ileile ya kimungu dhidi ya dhambi; yaani, kifo—na ni kama kizazi
kinachozidi kudhoofika, kuugua, kuumia na kuhangaika, kuelekea
kaburini?

Maelezo hayo yanakidhi akili zetu, na yanaelezea ukweli kwamba
mtoto mchanga wa saa moja tu, siku moja, wiki moja, au mwezi
mmoja hushiriki katika mchakato wa maumivu na kufa, kama vile
wale wanaoishi miaka michache zaidi na kushiriki binafsi katika
kukiuka sheria za haki. "Nilizaliwa katika dhambi, nikatengenezwa
katika uovu; katika dhambi mama yangu alinichukua mimba," ndiyo
kauli ya Maandiko kuhusu nukta hii. "Wote wamefanya dhambi, na
kupungukiwa na utukufu wa Mungu."

Lakini sasa, tumaini liko wapi? Ni msaada gani unaoweza
kupatikana kwa hali ya kusikitisha namna hii? Nini kinaweza
kufanywa kwa wale ambao sasa wanateseka, wanahuzunika na
wanakufa, kote ulimwenguni—na nini kinaweza kufanywa kwa
bilioni hamsini ambao tayari wameshushwa gerezani mwa
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mauti? Tunajibu kwamba kwa hakika hawawezi kujifanyia lolote.
Miaka elfu sita ya jitthada za mwanadamu kujiondoa katika ugonjwa,
maumivu na mauti imethibitisha, bila shaka yoyote, kutokuwa na
msingi kabisa kwa tumaini lolote la aina hiyo. Wale wanao kuwa na
tumaini lazima wafanye hivyo kwa kumtazama Bwana, Mungu wa
wokovu wetu. Yeye amependekeza wokovu, na Biblia ni ufunuo wa
mpango mkuu wa enzi zote ambao Mungu anaukamilisha hatua kwa
hatua. Hatua ya kwanza ilikuwa ya ukombozi, ulipaji wa adhabu
iliyokuwa juu yetu—adhabu ya kifo. Ililipwa na Bwana wetu Yesu,
ambaye "alifariki, mwenye haki kwa ajili ya wasio na haki, ili
atuletee kwa Mungu." Hakuna hata mmoja wa kizazi
kilichohukumiwa aliyeweza kujikomboa, na kwa hivyo, kwa
hakika—kama nabii alivyobainisha—"Hakuna aliyeweza kumpa
Mungu fidia kwa ajili ya ndugu yake." Lakini hali mbaya kabisa ya
mwanadamu ikawa fursa kwa Mungu, naye akamtuma Yesu, ambaye
alitoa kwa ajili yetu maisha yake yasiyo na dosari, maisha yake
yaliyokuwa "matakatifu, yasiyo na lawama, yaliyotengwa na wenye
dhambi," yaliyotengwa na kizazi kinachokufa. Maisha haya Mungu
anakubali kama bei sawa na fidia kwa maisha yaliyohukumiwa ya
baba Adamu; na hivyo yanatufaa sisi sote tulio watoto wa Adamu,
kwa sababu hatukuhukumiwa kwa ajili yetu wenyewe, bali "kwa
kutoitii kwa mtu mmoja"; hivyo basi, Mungu anaweza kuwa mwenye
haki na anaweza kutuachilia huru kupitia utiifu na fidia ya mmoja—
Yesu Kristo, Bwana wetu. Kuhusu yeye imeandikwa kwamba
"alijitoa kuwa gharama ya ukombozi kwa wote, jambo ambalo
lingeshuhudiwa kwa wakati ufaao." 1 Tim. 2:6

Tujitambulishe, wapendwa, tukipita, kwamba Bwana wetu Yesu
hakufidia Kanisa tu; bali, kama Maandiko yanavyoeleza wazi, "Yeye
ni kafara [malipo] ya dhambi zetu [dhambi za Kanisa], na si za sisi tu,
bali pia za dhambi za ulimwengu wote." (I Yohana 2:2) Hapa,
shukrani kwa Mungu! tuna msingi wa tumaini jema ambalo, kama
Mtume anavyopendekeza, hutuwezesha kuomboleza si kama wengine
wasio na tumaini, au wenye tumaini dhaifu tu, lisilotegemea matamko
thabiti ya Neno la Mungu.

Lakini, mtu atasema, Ni muda mrefu tangu Yesu afe. Kwa nini
dhambi na kifo bado vinaruhusiwa kutawala na kumeza ukoo wa
wanadamu? Tunajibu kwamba Mungu alichelewesha kutuma
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toleo la dhabihu kwa miaka elfu nne, na bado anachelewesha kutuma
baraka iliyohakikishwa nayo ambayo hatimaye lazima itengeneze
—baraka ambayo itakuwa ya uhakika katika "wakati ufaao" wa
Mungu. Kusudi la kuchelewesha, kama lilivyoelezwa na Maandiko,
ni pande mbili:

Kwanza, kuruhusu kuzaliwa kwa idadi ya kutosha ya ukoo wa
binadamu ili kujaza au kuijaza dunia nzima ipasavyo, itakapofikishwa
katika ukamilifu wa Edeni, na kwa ujumla kuwa Paradiso ya Mungu
iliyorejeshwa kwa kiwango kikubwa na cha kifahari zaidi. Watu
hawa katika kipindi cha sasa hupata kiasi fulani cha uzoefu na
dhambi na kifo, na kujifunza sehemu ya somo muhimu sana; yaani,
uovu mkuu wa dhambi na kutotakiwa kwake. Mara tu wakati wa
Bwana utakapofika, ambao tunaamini hauko mbali, atatimiza ahadi
yake na kuanzisha Ufalme wake duniani, ambao utamfunga Shetani,
utadhibiti nguvu na ushawishi wote wanaofanya kazi kuelekea
dhambi na kifo, na kusababisha maarifa ya Bwana kujaza dunia
nzima. Hivyo Kristo atabariki familia ya wanadamu na kuuinua,
hatua kwa hatua, kuelekea ukamilifu mkuu ambao uliundwa nao—
kwa mfano wa Mungu kama inavyo-wakilishwa na baba Adamu.
Kipindi hiki cha baraka kinaitwa Ufalme wa Miaka Elfu Moja, na ni
kwa ajili yake Bwana alitufundisha kuomba, "Ufalme wako uje;
mapenzi yako yafanyike duniani kama yalivyo mbinguni." Itahitaji
siku hii yote ya miaka elfu moja ya baraka na fidia ili kuanzisha haki
kwa msingi imara duniani, na kuwajaribu wanadamu—ili kubaini ni
nani kati ya wanadamu, kwa utiifu kwa Kristo, atakayehesabiwa
kuwa mwafaa wa uzima wa milele; na ni nani, akiwa na maarifa
kamili, kwa kupendelea dhambi, atahukumiwa Kifo cha Pili—
"angamizo la milele kutoka katika uwepo wa Bwana na utukufu wa
nguvu zake." Baraka hizi za enzi ya Milenia zinawahusu, si tu wale
bilioni kumi na sita wanaoishi sasa duniani, bali pia wale bilioni
hamsini ambao wameingia katika kaburi, gereza kuu la mauti,
ambako Bwana wetu Yesu atawafufua ili wapate fursa hizo za
Ufalme; kama anavyotangaza, "Nina funguo za mauti na za kaburi."
Ufunuo 1:18
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Pili, wapendwa marafiki, Bwana ameichelewesha baraka na fursa
za jumla kwa ulimwengu, tangu Bwana wetu alipotuokoa, ili katika
enzi hii ya Injili aweze kuwakusanya kutoka miongoni mwa
wanadamu, aliowaoa, "kundi dogo," darasa la "wateule," wanafunzi,
wafuasi wa nyayo zake, watakatifu, watakatifu. Hivyo anatafuta
"watu wa kipekee," "Ukuhani wa Kifalme," ili kushirikiana naye
katika Ufalme huo wa Miaka Elfu—si kuwa na sehemu na
ulimwengu katika urejeshwaji wa hali za kidunia, hata kama ni
kamili, kuu na ya utukufu, na nyumbani Edeni, hata kama ni ya
kutamanika, bali kwa neema ya juu zaidi, kuwa kama Bwana wao—
viumbe wa kiroho, washiriki wa asili ya kimungu, juu sana ya
malaika, falme na mamlaka, na washirika wa utukufu wake. Ni
tumaini la ajabu kiasi gani hili, na linatia moyo kiasi gani kwa mioyo
ya kila mtu ambaye amesikia mwaliko na ambaye amekuwa
mwanafunzi, mfuasi wa Yesu, na anatafuta kutembea katika nyayo
zake, kama alivyotuwekea mfano! Ni baraka iliyoje kufikia utukufu,
heshima na uhai usio na mwisho kama ule unaotolewa kwa Kanisa
katika Ufufuo wa Kwanza! na ni heshima kuu iliyoje kushirikiana na
Bwana wetu katika kutoa fadhili za kimungu kwa uumbaji wote
unao-ugua, na kumwita yeyote atakaye, Njoo kwa maji ya uzima, na
uyashiriki bure! Ndio; basi, katika Ufalme, Roho na Bibi Arusi
watasema "Njoo" (kwa maana kutakuwa na Bibi Arusi wakati huo,
harusi ya Mwana-Kondoo itakapofanyika mwishoni mwa enzi hii ya
Injili), "na yeye atakayependa, na achukue maji ya uzima bure."
(Ufunuo 22:17) Je, hizi si sababu mbili nzuri kwa nini Mungu
alichelewesha kutoa baraka mara tu dhabihu ya ukombozi huko
Kalvari ilipokamilika? Hakika tunaweza kufurahi kwa kuchelewa
huko, na kwa fursa yetu inayofuata ya kuitwa na kuhakikisha wito na
uteuzi wetu.

Hivyo basi, marafiki wapendwa, ni tamko fupi la matumaini ya
utukufu yaliyomwezesha ndugu yetu mpendwa ambaye kumbukumbu
yake tunaiadhimisha leo. Matumaini haya yalikuwa kama nanga kwa
roho yake, yaliyomwezesha kusimama imara upande wa Bwana na
kujihusisha na wale wanaomkiri Bwana, na wanaotafuta kubeba
msalaba wao kila siku katika kumfuata. Alikuwa
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sifa za heshima, ambazo bila shaka wengi wenu mliitambua; lakini
hatujajenga matumaini na furaha yetu kwa ajili yake kwa dhana
kwamba alikuwa mkamilifu; bali kwa maarifa yetu kwamba Kristo
Yesu alikuwa Mkombozi wake mkamilifu, na kwamba alimwamini;
na kwamba yeyote anayemwamini hatatishiwa kamwe, bali hatimaye
atashinda. Bila shaka ndugu yetu mpendwa alikuwa na sifa za
kupendeza ambazo sote tunaweza kuiga, lakini hatuhitaji kuchukua
mfano wowote wa kidunia. Mungu mwenyewe ametupa katika
Mwanawe mfano mkuu wa kuigwa, ambao sote, kama ndugu yetu
mpendwa, tunapaswa kujitahidi  kuuiga. Tunafanya vizuri
kutotazamana sisi kwa sisi, bali kumtazama mfano mkamilifu, Yesu.
Tunafanya vizuri kupuuza dosari za asili, ambazo wanadamu wote
wanao tangu kuanguka, na kukumbuka kwamba haya yote
yamefunikwa, kwa wale ambao ni wafuasi wa Bwana, na vazi la haki
yake, hata washindwe "kupokelewa katika Mpendwa."

Hatimaye, wapendwa marafiki, tujifunze somo la ufupi wa
maisha ya sasa; na kwamba ingawa Mungu ameandaa baraka kubwa
kwa ulimwengu, sisi ambao tayari tumesikia juu ya neema na wokovu
wake katika Yesu tuna haki maalum, fursa maalum, na vilevile
majukumu maalum yanayolingana na maarifa yetu. Kama Mtume
anavyotangaza, "Yeye aliye na tumaini hili ndani yake hujisafisha,
kama vile yeye alivyo safi." Ikiwa tunatarajia kuwa na Bwana na
kushiriki utukufu wake na kuwa washirika katika kazi yake siku
zijazo, tunajua kwamba itamaanisha kwamba tabia zetu lazima
zibadilishwe, kwamba mioyo yetu lazima ipyaishwe, kwamba lazima
tuwe si tu watakatifu wa moyo—yaani, katika nia, katika mapenzi,
katika kusudi, mbele za Mungu, bali, kadiri iwezekanavyo, katika
neno na katika tendo pia—kwa kadiri akili mpya inavyoweza, chini
ya mazingira mbalimbali, kudhibiti miili hii, isiyo kamilifu kwa
sababu ya kuanguka. Tunapaswa kukumbuka si tu kukaa ndani ya
Yesu na chini ya vazi la haki yake, bali pia kukuza mioyoni mwetu
zaidi na zaidi neema za Roho wake; na azma njema ni msaada
mkubwa katika mwelekeo huu. Basi, tuazimie upya chini ya
mazingira haya matukufu na kwa mawazo haya matukufu, lakini
yenye furaha, akilini mwetu, kwamba sisi kuanzia sasa tutajitahidi
kutembea
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kwa karibu zaidi katika nyayo za Bwana na kuacha nuru ya ukweli na
neema yake ing'ae zaidi na zaidi kupitia maisha yetu. Tujitahidi ili
ulimwengu uwe bora na wenye furaha zaidi kwa kila siku tunayoishi
ndani yake, na kwamba kadiri iwezekanavyo tutamtukuza Mungu
katika miili na roho zetu ambazo ni zake. Amina.

(4) Mahubiri yanaweza kufuatiwa na sala, ambayo inapaswa
kutolewa na mhutubia mwenyewe au na ndugu mwingine stadi katika
Ukweli. Mchungaji wa nje hapaswi kamwe kuombwa kuombea
baada ya mahubiri. Ni hakika atawaombea watu na si Mungu, na
kujaribu kuharibu katika akili za wasikilizaji kila manufaa
yaliyotokana na mahubiri. Katika maombi, Bwana anapaswa
kushukuriwa hasa kwa neema yake katika Kristo Yesu, na baraka
zake zinaombwa kwa wote waliohudhuria, na hasa kwa wafiwa
katika familia.

(5) Ibada inaweza kufungwa ipasavyo kwa beti moja au mbili za
wimbo unaofaa, kama ilivyopendekezwa awali.

(6) Tunashauri maneno machache tu ya maombi kando ya kaburi
baada ya kushushwa kwa jeneza.

Mabadiliko katika Mahubiri, ili Kulingana na
Hali Tofauti

Hotuba hapo juu ingekuwa, bila shaka, inafaa vivyo hivyo kwa
dada, kwa kubadilisha neno "Dada" badala ya "Kaka"; lakini kwa mtu
wa kidunia au asiyekiri kujitolea kikamilifu kwa Bwana, ingehitajika
kufanya marekebisho kadhaa, kama ambavyo yatajijitokeza kwa
urahisi kwa mtu yeyote mwenye uwezo wa kutoa hotuba kama hiyo.

Katika hali ya mtoto, iwe wa wazazi wanaoamini au wasioamini,
hotuba inaweza kubadilishwa ili iendane; marehemu akitajwa kama
"rafiki yetu kijana, aliyekatwa akiwa katika uchanga wa kiume au
kike na nyembe ya mvunaji mkuu, mauti"; au, ikiwa ni mtoto
mchanga, maandishi yanaweza kuchukuliwa, "Zizuie sauti yako isilia
na macho yako yasitoe machozi, kwa maana kazi zako zitakubaliwa,
asema Bwana; nao
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watarejea tena kutoka nchi ya adui." (Yer. 31:15-17) Katika hali
kama hiyo ingekuwa sawa kusisitiza ukweli ambao hakuna
atakayepinga, kwamba watoto wadogo hawakuweza kutenda dhambi
inayopelekea mauti, na kwamba hivyo basi tangazo la Maandiko
linathibitishwa, kwamba ni kwa kutotii kwa mtu mmoja, na si kwa
kutotii kwa wote, ambapo dhambi iliingia ulimwenguni, na mauti
kama matokeo au adhabu yake.

Matoleo, Michango, N.k.

Kwa kadiri tunavyojua, hakuna mojawapo ya makundi madogo ya
watu wa Bwana "wa njia hii" (Matendo 22:4) inayokusanya
michango ya hadharani. Tumekuwa tukipendekeza tangu mwanzo
kuepuka makusanyo ya hadharani, si kwa sababu tunaamini kuwa
kuna jambo lolote la dhambi katika utaratibu huo, na si kwa sababu
kuna chochote katika Maandiko kinachokishutumu, bali kwa sababu
suala la pesa limefanywa kuwa muhimu sana katika Ulimwengu wa
Kikristo wote na madhehebu yote kiasi kwamba, kwa maoni yetu,
kuliepuka kabisa kungekuwa kwa utukufu wa Bwana. Watu ambao
maisha yao yote wamekuwa wakisumbuliwa kwa ajili ya pesa
wanazidi kuamini kwa haraka kwamba sehemu kubwa ya mahubiri na
mafundisho, n.k., hufanywa kwa ajili ya mapato—kama si kwa ajili
ya mapato pekee au hasa, basi angalau kwa ajili ya mapato kwa kiasi
kikubwa.

Sio tu kwamba Maandiko Matakatifu yanaashiria kwamba wengi
wa waaminifu wa Bwana watakuwa ni maskini wa ulimwengu huu,
bali pia uzoefu wetu unathibitisha vivyo hivyo—kwamba hakuna
matajiri wengi, wala watu wakuu wengi, wala watu wa heshima
wengi, bali "hasa maskini wa ulimwengu huu, matajiri katika imani."
Baadhi yao, tuna hakika, wanapoingia kwenye mikutano ambapo
Ukweli wa Sasa unahubiriwa, wanahisi faraja kutokana na
kutokuwepo kwa roho ya kidunia ya kutafuta pesa; na katika baadhi
ya matukio, angalau, sifa hii imewapendezesha Ukweli. Wale ambao
macho yao hufunguliwa kwa nuru ya Ukweli wa Sasa hupata shauku
na nguvu katika huduma ya Ukweli, na hamu kubwa sana ya kuacha
nuru yao ing'ae kwa utukufu wa Baba na wa Mwana, kiasi kwamba
Wakristo wengi walio wavuguvugu hupendelea kusema, Nia ni ipi?
Lengo ni lipi? Itakufaa vipi, au itakunufaisha nini, kwamba wewe
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tafute kunivutia—kwamba uninikopeshe vitabu au utumie muda
wako katika kujaribu kuvuta usikivu wangu kwa mada hizi za Biblia,
kama unavyoona? Wakifika kwenye mikutano na kugundua kuwa
hata michango ya kawaida na watoza fedha hawapo, watafiti hawa
wanaamini zaidi kabisa kwamba ni Upendo, kwa Bwana na kwa
Ukweli wake na kwa kundi lake, ndio uliohamasisha juhudi
zilizofanywa ili kuleta Ukweli ndani ya ufikiaji wao. Ingawa wako na
mwelekeo fulani wa kupendelea upande mmoja dhidi ya Ukweli,
ushahidi huu wa dhati na wa roho ya kimungu ya wema na ukarimu
unajionyesha kuwa ni matokeo ya Roho wa Bwana, roho ya upendo.
Lakini ingawa tunatetea kanuni hii, na kuipendekeza kwa dhati
kabisa kwa watu wote wa Bwana kila mahali, ni wajibu wetu, kwa
upande mwingine, kuelekeza umakini kwenye ukweli kwamba, bila
kujali jinsi mtu anavyoweza kuwa mnyonge, mtu binafsi na mkarini
wakati wa kupokea Bwana na kujitolea kwake, hawezi kuendelea
kuhusishwa na "Kanisa ambalo majina yake yameandikwa
mbinguni," na kwa Bwana, Kichwa cha Kanisa hilo, bila kupata
ushindi kwa kiasi kikubwa juu ya tabia yake ya ubinafsi. Tunajua
vyema kwamba ubinafsi na ukarimu mdogo havilingani na Roho ya
Baba Yetu wa Mbinguni na Bwana wetu Yesu, na kwa hivyo, ni
lazima viwe kigeni kwa wote ambao hatimaye watatambuliwa kama
watoto wa Baba yao—wote ambao ni lazima wawe na mfano wa
kifamilia, ambao sifa yake kuu ni upendo
—wema. lkiwa, kwa urithi au mazingira na elimu isiyofaa, roho ya
ubadhirifu imekua kwa kiasi kikubwa katika mwili wao wa kifo wa
yeyote aliye-kubaliwa kama wanachama wa majaribio wa Uumbaji
Mpya, atakumbana na vita hivi karibuni katika mstari huu huu. Kama
vile Mtume anavyodokeza, nia ya mwili itapigana vita dhidi ya nia ya
roho, Kiumbe Mpya, na nia ya Kiumbe Mpya lazima ipate ushindi
ikiwa hatimaye itafikia cheo kinachotamaniwa miongoni mwa
washindi. Ubinafsi na ukarimu mdogo vinapaswa kushindwa; utauwa,
ukarimu na uhisani, kwa moyo na kwa tendo, vinapaswa kukuzawa
kwa bidii. Watu hao wanaweza, hata kufikia siku yao ya kufa,
kulazimika
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kupambana na mwili, lakini hakuna budi kuwa na shaka yoyote
kuhusu mtazamo wa akili, mapenzi mapya; na wale wanaowajua
vyema bila shaka wataona katika mwenendo wao ushahidi wa ushindi
wa akili mpya dhidi ya akili ya kimwili na ya ubinafsi.

Hivyo basi, nia yetu kuhusiana na kuepuka makusanyo na
masuala yote ya kifedha katika mikutano ya Kanisa siyo kukata
tamaa ya kutoa. Kadiri tunavyoona, wale wanaomtolea Bwana kwa
wingi zaidi, kwa moyo wote, kwa furaha tele, ndio waliobarikiwa
zaidi na yeye katika mambo ya kiroho. Itabainika kwamba hatuifungii
kauli hii, "Bwana apenda mtoaji mwenye furaha," kwa zawadi za
pesa tu; bali tunaijumuisha ndani yake zawadi na sadaka zote ambazo
watu wa Bwana wana heshima ya kutoa kwenye madhabahu ya
sadaka, na ambazo Mungu anatujulisha kuwa anafurahi kuzikubali
kupitia haki ya Mkombozi wetu mpendwa. Hakika, popote na wakati
wowote swali limewasilishwa kwetu—IJe, ni bora zaidi nifuate njia
fulani ya biashara, na hivyo niweze kutoa kwa wingi matunda ya kazi
ya mikono na akili yangu kwa ajili ya kueneza ukweli? au niwe
nafurahia uwezo na huduma ndogo zaidi katika mwelekeo huu, kwa
kuchukua mkondo mwingine ambao ungeniwezesha kutoa muda na
nafsi yangu zaidi kwa maslahi ya Ukweli na ueneaji wake miongoni
mwa marafiki na majirani, n.k.?—jibu letu kwa ujumla limekuwa
kwamba tunapaswa kuzingatia kwamba muda na ushawishi wetu
vinavyotolewa kwa huduma ya Ukweli vinathaminiwa zaidi machoni
pa Bwana kuliko zawadi za pesa.

Hivyo basi, mtu akijikuta ana kipaji cha kuwasilisha Ukweli, na
pia kipaji cha kutafuta pesa kihalali, ushauri wetu ungekuwa kwamba
afaa kutumia kipaji chake cha kutafuta pesa kwa kiwango kidogo tu,
ili aweze kutoa muda, umakini na nguvu zake zote iwezekanavyo
katika kutumia kipaji chake cha juu zaidi cha kuhudumia Ukweli. Na
hili lingetumika kwa kiasi kikubwa pia kwa huduma za Ukweli
kupitia kurasa zilizochapishwa, usambazaji wa machapisho, n.k.

"Ni heri zaidi kutoa kuliko kupokea," ni kauli mbiu
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ambayo watu wote wa Bwana waliofikia kiwango chochote kizuri cha
ukuaji katika mfano wa kimungu wanaweza kuithamini vyema.
Mungu ni Mtoaji mkuu—anatoa daima. Uumbaji wote katika kila
idara yake ni matokeo ya wema huu kwa upande wa Mungu. Alimpa
Mwanawe wa pekee, pamoja na maisha, raha, na baraka za ushirika
wa karibu naye. Amewapa wana wa Mungu wa kiumbe wa malaika
baraka zisizohesabika. Aliwapa sisi wanadamu, katika mtu wa baba
Adamu, baraka ya maisha, na baraka tele za dunia hii, ambazo, hata
katika hali yao ya sasa ya kuanguka na kudorora, ni za ajabu. Sio tu
kwamba alitupatia hisia zetu, ambazo kupitia kwake tunaweza
kugundua harufu tamu, ladha tamu, rangi nzuri na mchanganyiko
wake, n.k., n.k., bali pia ameandaa katika maumbile kwa njia ya ajabu
na ukarimu, ili kuridhisha ladha hizi: katika tunda na ua, kito na anga
lenye nyota, amekuwa mkarimu katika kutoa neema zake kwa
mwanadamu wa kawaida.

Na tunapozingatia baraka ambazo Mungu ameweka kwa ajili ya
"kundi dogo" la Uumbaji Mpya, kama zilivyofunuliwa kwetu katika
Neno lake, tunakiri kwamba ni nyingi mno, zaidi ya tulivyoweza
kuomba au kufikiria. "Jicho halijawahi kuona, wala sikio kusikia,
wala hayajawahi kuingia moyoni mwa mwanadamu, mambo ambayo
Mungu amewawekea wale wanaompenda; lakini Mungu ameyafunua
kwetu kwa Roho wake." Kwa hiyo, wema, yaani kutoa, kusaidia,
kuwabariki wengine, ni sehemu ya Uungu. Ni ajabu gani, basi,
kwamba tunathamini kutoa kuwa bora kuliko kupokea?

Kadiri tunavyojifunza kuthamini mambo ya kiroho, na kadiri
tunavyokuwa na ushirika na Bwana, na kuwa washiriki wa Roho
wake, na kadiri roho hiyo ya upendo na ukarimu na uhisani
inavyomwagwa katika mioyo yetu—ndivyo tunavyojikuta tukifurahia
kutenda mema kwa watu wote—hasa kwa watu wa nyumbani mwa
imani. Upendo ndani yetu, kama ilivyo kwa Baba yetu wa Mbinguni,
hauutafuti maslahi na ustawi wake pekee, bali daima uko macho
kuona jinsi baraka zinavyoweza kutolewa pia kwa wengine; jinsi
maisha ya wengine yanavyoweza
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kuangazwa na kufurahiwa; jinsi wanavyoweza farijika katika majonzi
yao na kusaidiwa katika mahitaji yao. Hakika, ni kadiri akili hii mpya
inavyomwagwa ndani yetu, kadiri tunavyobadilishwa kwa upya wa
akili zetu, na kubadilishwa kutoka utukufu hadi utukufu, ndipo
tunapofikia kuthamini kazi kuu ambayo Mungu ametupangia kwa
ajili ya siku zijazo—Xkazi ya kimungu ya kubariki familia zote za
dunia, ya kuwa wawakilishi wake katika usambazaji wa neema za
mbinguni ambazo ameziandaa kwa ajili ya wote watakaokubaliana
naye. Kwa hiyo, Viumbe Vipya hugundua kwamba kadiri
wanavyokua katika neema, wanakuja, huku wakiendelea kuthamini
utukufu wa kibinafsi ulioahidiwa, kufikiria zaidi hasa kuhusu haki za
kipekee zitakazokuwa zao kupitia urithi wa pamoja na Bwana wao,
wa kuhudumia urejeshaji na baraka zake zote nyingi kwa uumbaji
unaoteseka na kulia—wakipandisha wengi wao kadiri watakavyotaka
hadi kwenye ukamilifu wa kibinadamu ambao wote walianguka
kutoka kwake katika Adamu.

Roho hii ya upendo, tamaa hii ya kutoa, tamaa hii ya kuwasaidia
wengine, inavyokua mioyoni mwetu sasa hivi, hutupeleka si tu kwa
ukarimu wa mawazo kuhusu wengine, bali pia kwa ukarimu wa
matendo—kwa utayari wa kujitolea muda wetu na ushawishi wetu
kwa ajili ya wengine; ili nao wabarikiwe na nuru ya Ukweli wa Sasa,
kama sisi tulivyobarikiwa nayo. Na roho hiyohiyo hutuelekeza, ikiwa
hatuna kipaji cha kufundisha au kufafanua, kutafuta kutumia kipaji
chetu cha muda na fursa kwa ajili ya kusambaza vipeperushi, n.k.,
pamoja na neno linalofaa, hata kama ni fupi. Na hutuelekeza zaidi,
ikiwa pia tuna kipaji cha pesa, kukitumia katika huduma ya Bwana,
kwa ajili ya kutangaza Injili. Hakika, tunaamini kwamba Bwana
anathamini leo, kama alivyowahi kuthamini, roho iliyokuwa kwa
mjane maskini aliyetoa senti mbili kwenye hazina ya Bwana, na
ambaye kujinyima kwake, kama kulivyodhihirishwa katika toleo hili
dogo, Bwana wetu alitangaza kwamba kulimweka, katika mtazamo
wake, na, kwa hiyo, katika mtazamo wa Baba, kama mtoaji katika
kiwango cha juu kabisa—kulingana na moyo wake mwenyewe:
"Yeye, kwa umaskini wake, alitupa yote aliyokuwa nao, yaani, riziki
yake yote." (Luka 21:4) Kwa hivyo, kwa njia yake, alikuwa akifanya
kwa ajili ya lengo kuu mengi yaliyo sawa
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kile ambacho Bwana wetu mwenyewe alikuwa akifanya. Yeye
hakuwa akitoa, si tu maisha ya kawaida, bali alikuwa akitoa maisha
yake mwenyewe, kila siku, kila saa, katika utumishi wa wengine; na
hatimaye Kalvari, kwa maana kamili kabisa, alikamilisha kazi hiyo.

Tumekuwa tukishangaa kwa nini Bwana wetu hakumwonya kwa
kiasi fulani mjane maskini huyo kwamba alikuwa amefanya zaidi ya
wajibu wake; kwamba kama alikuwa na mite mbili tu, angepaswa
kuzihifadhi zote mbili, au angalau moja kati ya hizo, kwa mabhitaji
yake mwenyewe. Kama ingekuwa ni mtu mwingine yeyote isipokuwa
Bwana au mmoja wa mitume aliyeona kitendo hiki na kukisifu, bila
kutoa neno la onyo kuhusiana nacho, tungejisikia huru kabisa
kuongeza neno hilo la onyo. Lakini, kwa ujumla, tunadhani kuwa ni
watu wachache sana wanaohitaji onyo katika suala la kujihifadhi. Ni
wachache sana wanaohitaji kuonywa dhidi ya kutoa riziki yao yote.
Huenda wapo; lakini tuna hakika kwamba kwa wale wachache, kama
ilivyokuwa kwa mjane maskini, Bwana angewafidia kwa namna
fulani kwa kile ambacho tungependa kukiona kama ukarimu wao
uliopitiliza. Tuna hakika kabisa kwamba ni afadhali wakose upande
huo wa suala kuliko wakose upande wa kinyume. "Huyu atawanyayo,
naye huongezeka [ikiwa ongezeko hilo halitokei katika mambo ya
kimwili, bila shaka litatokea katika mambo ya kiroho], na yule
ahifadhi kuliko ipasavyo [wale walio waangalifu kupita kiasi, wenye
tahadhari kupita kiasi, wanyonge, wenye kujihifadhi kupita kiasi],
huishia umaskini [wakati mwingine umaskini wa kifedha, lakini
daima, bila shaka, umaskini wa kiroho]." Methali 11:24

Kwa kuwa Bwana hakuweka sheria yoyote kwa watu wake
kuhusu ukarimu wao, bali ameacha suala hilo wazi kwa wale waliyo
jitolea kila kitu chao kwake, ni wazi kwamba anakusudia kujitolea
kwao kupimwa kwa matendo yao ya baadaye—matoleo yao,
kujinyima kwao. Swali, basi, linatuhusu kila mmoja wetu binafsi, Ni
kwa kiwango gani ninapaswa kutoa muda wangu, ushawishi wangu,
na pesa zangu kwa Bwana? Tunajibu kwamba ikiwa uchunguzi
unatoka kwa mtu ambaye ametoa dhabihu kamili ya
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kwa nafsi yake, na amekuwa Kiumbe Mpya, kuna jibu moja tu; yaani,
hana chochote cha kutoa—kwa kuwa tayari ametoa yote aliyonayo
kwa Bwana. Ikiwa alibakiza chochote, basi hakutoa dhabihu kamili,
na anaweza kuwa na hakika kwamba hajakubaliwa kikamilifu na
Bwana.

Lakini, tukikiri kwamba tumetoa yote kwa Bwana, tutaamua vipi
mapenzi ya kimungu kuhusu utekelezaji wa zawadi hii? Tunajibu
kwamba kila mmoja anapaswa kujiona ameteuliwa na Bwana kuwa
msimamizi wa wakati wake, ushawishi wake, pesa zake, n.k., na kila
mmoja anapaswa kutafuta kutumia vipaji hivi kadiri ya uwezo wake,
kwa utukufu wa Bwana. Na kwa kuwa amepewa heshima ya kiti cha
enzi cha neema, hii inamaanisha kwamba ikiwa ana shaka kuhusu
matumizi ya vipaji hivi, anaweza kuomba kwa Mungu ambaye hutoa
hekima yake kwa ukarimu kwa yeye anayeomba, na asiyetukana.
Akiongozwa na hekima hii inayotoka juu, kadiri upendo na shauku
yake kwa Bwana vinavyoongezeka siku baada ya siku kupitia maarifa
ya Ukweli na kupokea roho yake, atajikuta akitoa zaidi na zaidi ya
wakati wake, zaidi na zaidi ya ushawishi wake, na zaidi na zaidi ya
njia zote alizonazo, kwa ajili ya huduma ya Ukweli—na kupanga,
zaidi ya hayo, jinsi anavyoweza kupunguza majukumu mbalimbali ya
kibinafsi na ya kifamilia ili aweze kuongeza sadaka na kafara zake.

Kama inavyojulikana, Mungu aliweka kwa Waisraeli mfumo wa
kutoa zaka, ambapo sehemu moja kati ya kumi ya ongezeko lote la
mali, iwe mazao ya nafaka, mboga, mifugo, au pesa, ilitengwa kwa
matumizi matakatifu kama ya Bwana, na kutumika tu kwa
madhumuni matakatifu. Lakini huu ulikuwa mpangilio kwa ajili ya
"nyumba ya watumwa" tu. Bwana ameiacha "nyumba ya wana" bila
sheria au kanuni yoyote kama hiyo. Je, hii inamaanisha kwamba
anatarajia kidogo kutoka kwa wana kuliko kutoka kwa watumishi?
La, hakika; mwana ambaye hangejishughulisha zaidi na shughuli za
baba yake kuliko mtumishi hangefaa kwa nafasi yake kama mwana,
na bila shaka angeipoteza; mwingine angepatikana akiwa na roho ya
kweli zaidi ya uana. Katika hali ya nyumba ya wana, si kumi moja tu
bali kila kitu kinatakaswa, kinatolewa kafara, na yofe yanapaswa
kutumika
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kama fursa inavyoonyesha kwetu kama huduma zinazowezekana kwa
Bwana na kwa ajili ya kusudi lake. Hivyo basi, tunapaswa kuendelea
daima, tukitoa maisha yetu, yote tuliyonayo, katika huduma ya
Ukweli. *

Mtume anatuelekeza somo hili katika barua yake kwa Wafilipi
(4:17): akiwahakikishia kwamba michango yao ya hiari ilikuwa na
manufaa na ilithaminiwa, anaongeza
—"Si kwamba nilitaka zawadi; bali nilitaka tunda lilojaa kwa ajili ya
hesabu yenu." Alijjua kwamba kwa hakika walipozaliwa na Roho
Mtakatifu, ingeanza kutoa tunda la matendo mema na wema; na
kadiri wema huu ulivyodhihirika, ndivyo alivyopata uthibitisho wa
ukuaji wao wa kiroho, jambo ambalo ndilo alilolitaka hasa. Ndivyo
ilivyo leo. Bwana anatujulisha kwamba dhahabu yote na fedha ni
zake, na wanyama juu ya milima elfu. Kwa kweli hahitaji juhudi zetu,
wala pesa zetu; lakini kwa sababu itakuwa faida kwetu, na kusaidia
katika maendeleo yetu, anaruhusu kazi yake iwe katika hali ambayo
itahitaji juhudi zote za wale ambao kwa kweli ni wake, na njia zote
ambazo watahimizwa kuzitumia katika juhudi zao za kumtukuza.

Ni mpango wenye fadhili kiasi gani! Baraka gani ambazo haki
hizi tayari zimewaletea watu wapendwa wa Bwana! Hatuna shaka
kwamba zitaendelea kuwa nasi hadi mwisho wa mbio zetu—ili
kwamba sote tuwe na haki iliyobarikiwa ya kutoa vipaji vyetu,
vyovyote vitakavyokuwa katika huduma ya Bwana. Basi, tunahimiza
kwamba, kwa kufuata mfano wa mjane maskini na senti zake mbili,
hakuna aliye maskini kiasi kwamba hawezi kumwonyesha Bwana
tamaa ya moyo wake. Tathmini ya Bwana wetu inaonekana kuwa,
kama ilivyoelezwa mahali fulani, kwamba yeye aliye mwaminifu
katika mambo machache atakuwa mwaminifu katika fursa kubwa na
kuu zaidi; na kwa wale ndipo atakayependa kuwapa, si tu fursa
kubwa za siku zijazo, bali pia fursa kubwa za wakati wa sasa.

*Wajibu wa wale waliojitolea kwa familia zao, na jinsi hili linavyohusiana na
kujitolea kwao kwa Bwana kwa yote walicho, linajadiliwa katika Sura ya xiii.
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Ushauri wetu ni kwamba swali la pesa liachewe, kadri
iwezekanavyo (na tunaamini kabisa), nje ya kuzingatiwa katika
mikutano mikuu ya Kanisa. Tunapendekeza Roho wa Bwana
apandwe, na kadiri anavyokaa kwa wingi ndani, kila mmoja
atajitahidi kufanya sehemu yake katika kukidhi, si tu gharama za sasa
za Kanisa—kodi, labda, au gharama nyingine—bali atajitahidi pia
kufanya awezavyo katika kueneza nuru inayobariki roho yake, kwa
wengine ambao bado wamekaa gizani. Tunapendekeza katika mstari
huu huo kwamba pesa zisiombwe kutoka kwa watu wa nje, ingawa
hatujui sababu yoyote kwanini pesa zinazotolewa na watu wa nje
zinapaswa kukataliwa. Angalau, ingekuwa ni ishara ya huruma yao,
na bila shaka ingewaletea hatimaye, ama katika maisha ya sasa au
katika yajayo, utambuzi na thawabu fulani kutoka kwa yeye
aliyeitangaza kwamba hata kikombe cha maji baridi kinachotolewa
kwa mmoja wa wanafunzi wake kwa jina lake hakitakosa thawabu
yake kwa vyovyote vile. Mathayo 10:42; Marko 9:41

* * *

Hata kupitia kelele kali za siku zetu,

Utangulizi mpole, mtamu hupenya;

Kupitia mawingu ya mashaka na imani za hofu,
Nuru inachomoza tulivu na wazi.

Wanaolazimika kupapasa wasioona, Upanga kabla
ya sikio lazima uwe;

Kama mnavyohisi mimi nimehisi,

Na mahali mnaishi nami nimeishi."
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Kama Ningeweza Kujua

Laiti ningeweza kujua kwa hakika
Kwamba mambo haya yote
yanayonichosha sana Yaligunduliwa
na Bwana wangu—
Maumivu yanayonikata kama kisu,
Kelele, uchovu, mzozo, Na mabaya yote
yasiyo na jina ya maisha—
Amani gani ingeleta!

"Najiuliza kama kweli anashiriki
Katika haya yote ya wasiwasi
mdogo ya kibinadamu,
Mfalme huyu mwenyezi wa wafalme!
Yeye anayeongoza katika anga isiyo na mipaka
kila sayari inayong'aa mahali pake,
Anaweza kuwa na neema ya kujishusha
Hadi kuwajali mambo haya madogo.

"Inaonekana kwangu, nikihakika ya hili,
Mchanganyiko na kila maafa unaleta furaha kiasi
kwamba ningetamani maumivu,
Na kuchukulia chochote kinachoniletea
Fikra takatifu ya Uungu
Na hisia ya huruma tamu ya Kristo, si hasara,
bali faida tele.

Ee Bwana mpendwa, moyo wangu hautashuku
tena Kwamba unanizunguka

Kwa huruma ya kimungu.
Upendo uliomwaga damu kwa ajili
yangu si upendo wa kuacha kando
yangu, bali  unasubiri  daima
kugawana

Kila wasiwasi wangu mdogo."
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MASOMO VII
SHERIA YA UUME MPYA

Kutolewa kwa Sheria Kunadokeza Uwezo wa Kuitii Sheria Hiyo—Sheria ya
Kimungu Kama Ilivyoandikwa Awali—Sheria ya Uzima Haikuweza Kutolewa
kwa Uzao Uliodondoka—Ukombozi Sio kwa Sheria, Bali kwa Neema—Agano
la Sheria Limetimia na Agano Jipya Limefungwa kwa Dhabihu Moja ya
Kristo—Sheria ya Sinayi kwa Israeli wa Mwili Pekee—Sheria ya Agano
Jipya—Amri ambayo chini yake Watakatifu wanakuwa na ukuaji—Uumbaji
Mpya ni tofauti na uliojitenga katika Uhusiano wa Kimungu na katika
Agano—Ukuaji katika Kuthamini Sheria Kamilifu—Kukimbia Kuelekea
Lengo na Kusimama Thabiti Hapo—Kanuni ya Dhahabu—Sheria Kamilifu ya
Uhuru.

Kutolewa kwa sheria na mamlaka yoyote yenye uwezo kunadokeza
uwezo kwa upande wa mpokeaji wa kuitii sheria hiyo, au mpangilio
fulani wa kusamehe makosa yanayotokana nayo. Kutolewa kwa
sheria kunadhania uwezekano wa kukiukwa kwake, na hivyo basi,
sheria daima huwa na adhabu zinazohusiana nayo. Katika kisa cha
baba Adamu, ambaye, tunajulishwa, aliumbwa kwa sura na mfano wa
Mungu, na ambaye alipata hukumu au laana kwa sababu ya kutotii
mapenzi ya kimungu, tunahitimisha kinyumenyume kwamba lazima
alipewa sheria, na kwamba ilikuwa wazi vya kutosha, la sivyo
hangeweza kuhukumiwa haki kama mkiuka kwa Muumba wake.
Tunaambiwa waziwazi kwamba dhambi ya Edeni ilikuwa ni kutotii
amri ya kimungu. Haki ya hukumu ya kifo iliyomjia Adamu, na
kupitia kwake ikienea kwa njia ya kawaida kwa wazao wake,
ilidokeza kuwa alielewa sheria aliyokuwa chini yake, na kwamba
aliivunja kwa kujua: la sivyo, kosa lingekuwa ni la Mwanzishaji wa
sheria. Kwamba Adamu alikuwa katika hali ya kupokea sheria ya
kimungu, na kuitii, pia inadhihirishwa na ukweli kwamba
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hakukuwa na utaratibu wa kusamehe sheria hiyo—hakuna
mpatanishi—bali kutokana na ukiukaji, adhabu kamili ilimwangukia.

Hatuna rekodi yoyote inayoonyesha kwamba Muumba aliwapa
baba Adamu na mama Hawa mfumo wa sheria ulioandikwa kwenye
mawe au vinginevyo; na kwa kuwa mfumo huo wa kuandika sheria ni
wa kawaida leo, kutokana na udhaifu wa kibinadamu, wengi
hawawezi kuona jinsi Adamu mkamilifu alivyokuwa na sheria
kamilifu, ambayo chini yake alijaribiwa na, kupitia kushindwa,
akahukumiwa. Ni kosa kudhani kwamba sheria lazima ziandikwe
kwa nje—juu ya karatasi, jiwe, n.k.—na kutotambua kwamba aina ya
juu zaidi ya kuandika Sheria ya kimungu ingekuwa katika uumbaji
wa mwanadamu kwa muafaka mkubwa na kanuni za haki kiasi
kwamba ingekuwa sahihi kusema kwamba Sheria ya kimungu—
utambuzi wa mema na mabaya—iliandikwa katika kiumbe
mkamilifu. Kwa njia hii Sheria ya Mungu imeandikwa katika uhai
wake mwenyewe na katika uhai wa majeshi yote ya malaika, na
hivyo basi, pia, Sheria ya kimungu iliandikwa katika muundo halisi
wa Adamu na Hawa. Hawakuwa na mwelekeo wa kuhatia dhambi.
Badala yake, walikuwa na mwelekeo wa haki. Walikuwa wa haki,
wakiwa wamezungukwa na mazingira ya haki na kamilifu, na
wakitambua wajibu wao kwa Muumba wao, na wakijua majukumu
yao ya kutii kila amri yake; na walijua, si kwa ukungu, bali kwa
usahihi, kile alichoamuru. Hivyo basi, hawakuwa na kisingizio katika
ukiukaji wao. Rehema inaweza kuwapatia visingizio, ikidai ukosefu
wao wa uzoefu, nk., kuhusiana na adhabu; lakini ukweli kwamba
huenda hawakuelewa kikamilifu kile kilichokuwa adhabu za dhambi
haubadilishi ukweli mwingine kwamba walijua mema kutoka
mabaya. Walijua kwamba ilikuwa sahihi kumtii Mungu na kosa
kumkosea—bila kujali kabisa uelewa wa maafa yaliyokuwa
yakisubiri kutokana na kutotii. Mtume anathibitisha maelezo ya
kitabu cha Mwanzo katika sehemu hizi zote, akisema kwamba,
"Adamu hakudanganywa"—kwamba alitenda kosa kwa kujua, kwa
hiari, na kwamba hivyo aliviletea mwenyewe laana, au hukumu ya
dhambi ya hiari, ambayo Muumba wake alikuwa ameitangaza hapo
awali, yaani, kifo.
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Tunapotazama mazingira yetu leo tunagundua kwamba
ulimwengu kwa ujumla umepoteza kwa kiasi kikubwa mfano huu wa
awali wa Mungu ambao wazazi wetu wa kwanza waliumbwa nao—
wamepoteza zaidi ya ufahamu wa kiasili wa mema na mabaya. Sheria
ya kimungu, iliyopandwa waziwazi na kwa uwazi katika asili ya
mwanadamu, imefutwa kwa kiasi kikubwa sana katika miaka elfu sita
iliyopita ya "ufalme wa dhambi na kifo." Mungu, kupitia mawasiliano
yake na baadhi ya wanadamu, kwa kiasi kikubwa amefufua sheria ya
asili katika mioyo mingi, akichora upya kwa undani zaidi au kidogo
sifa. mbalimbali za haki; na bado, hata miongoni mwa wale
walioendelea zaidi kimaisha na Wakristo zaidi, hakuna anayethubutu
kuamini, bila masharti, hukumu yake mwenyewe ya sawa na kosa
katika masuala mbalimbali. Kwa hiyo bado tunahitaji kuwekewa
viwango fulani vya kimungu ambavyo tunaweza kuvifuata, na
kulingana navyo tunaweza kurekebisha makadirio yetu ya mema na
mabaya, na kuvileta karibu zaidi na zaidi na alama ya kimungu. Hata
hivyo, hata miongoni mwa watu walioanguka zaidi katika ulimwengu
wa kizani, mara nyingi tunapata vipengele vya dhamiri, na dhana
fulani ambazo si safi sana za mema na mabaya. Hivi ni mabaki
yaliyopindika na kupotoshwa ya sheria ya asili ya kuwepo kwa
mwanadamu, ambayo kwa muafaka nayo aliumbwa hapo awali kuwa
"mfano wa Mungu." Mtume anarejelea hali hii miongoni mwa watu
wa Mataifa, akisema, "Nia zao, wakati huo huo, zikishutumu au
kujitetea." Anaeleza kwamba kwa njia hii "wanaonyesha kazi ya
sheria iliyoandikwa mioyoni mwao"—masalio ya sheria ya asili,
ushahidi wa vipande kwamba hapo awali ilikuwa ni asili kwa
ubinadamu. Warumi 2:15

Kati ya wanadamu kuna sheria kwa wahalifu na sheria kwa wasio
wahalifu—(1) sheria za uraia, zinazohakikisha maisha, amani, uhuru,
n.k., kwa watiifu, na ambazo kwa uwiano zinatishia wakiukaji
kupoteza uhuru, haki maalum, nk., gerezani. (2) Sheria
zinazosimamia wafungwa kwa ukali zaidi, isipokuwa njia ya upole
itumike; lakini kwa maana yoyote haizitoi uhuru kwao.

Ndivyo ilivyo pia kwa sheria ya kimungu. Kwanza, tuna sheria ya
asili ambayo Adamu aliwekwa chini yake kwa majaribio. Alikuwa
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haki na baraka tangu mwanzo—maisha, amani, furaha, na kila kitu
kinachohitajika. Sheria hii ilimhakikishia hayo mradi tu abaki
mwaminifu kwa Muumba wake: na adhabu ya kifo iliambatana na
kutotii—"Utakufa;" na adhabu hii ilienea kwa njia ya asili kwa wazao
wake. Hivyo basi, tangu wakati wa kosa la Adamu, alikuwa mtenda
makosa, mfungwa, aliyenyimwa matumaini ya maisha aliyokuwa
akiyafurahia hapo awali; aliyenyimwa makao yake ya Edeni;
aliyenyimwa ushirika wake wa zamani na Muumba wake. Dunia
isiyoandaliwa ilikuwa gereza lake kuu, na kaburi jela lake la milele.
Sheria iliyotawala juu yake hapo awali sasa ilikuwa imeisha, kwa
maana kwamba haikuwa tena ikimwonyesha matumaini yoyote au
uwezekano wa maisha, bali ilikuwa tayari imemhukumu kifo.
Hakuwa tena chini ya sheria ya uzima, wala hakuna hata mmoja wa
watoto wake aliyezaliwa chini ya sheria hiyo ya uzima, au akiwa na
tumaini lolote la kupata uzima wa milele: wote walikuwa wafungwa.
Dhambi na kifo, kwa kusema kwa mfano, walikuwa watekaji,
watesaji na walinzi wao wa gereza.

Lakini ikiwa sheria ya awali haikuweza tena kuwatenda, bali
tayari ilikuwa imeonyesha kisasi chake dhidi yao, walijikuta, hata
hivyo, chini ya sheria fulani za asili. Waligundua sheria ikifanya kazi
katika hali yao ya kifungo, ambayo kila ukiukaji wa dhamiri zao, kila
kuzama zaidi katika kile walichokitambua kuwa ni dhambi, kulileta
aibu na kifo kwao kwa haraka zaidi; na kadiri walivyojitahidi kufuata
kile walichokitambua kuwa ni sawa, ndivyo walivyogundua hali yao
ya kifungo kuwa na neema zaidi, ingawa hakuna hata dalili iliyokuwa
ikionyesha ukombozi wowote.

Mtume anadokeza kwamba haikuwa iwezekanavyo kwa Mungu
kuwapa jamii yetu iliyoporomoka sheria ya uzima. Walihukumiwa
kwa haki, na maadamu Aukumu hiyo ilikuwa bado ipo, hakuna sheria
yoyote ingeweza kuwapatia utii ambao ungewapelekea kuachiliwa
kutoka kwa kifo. Kabla ya sheria yoyote ya uzima ya aina hiyo
kutolewa kwa familia ya wanadamu, hukumu ya sheria ya kwanza
ilipaswa kutimizwa, na laana au hukumu yake ilipaswa kuondolewa;
ndipo mipango mingine ingeweza kufanywa, ikiwemo ofa za
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uzima wa milele kwa masharti—Iakini si hadi fidia hiyo kwa kosa la
kwanza, na kufutwa kwa hukumu yake, kungetimizwa. Bwana alitoa
ishara za nia yake ya kutekeleza fidia kama hiyo kwa dhambi, ili
kuwapa wanadamu fursa nyingine ya uzima wa milele, badala ya ile
iliyotolewa kwa baba Adamu na aliyopoteza kwa ajili yake
mwenyewe na kwa wazao wake wote. Lakini ahadi za kimungu
zilikuwa za jumla sana, zikitosha tu kama msingi wa tumaini; hivyo
basi, familia ya wanadamu kama wafungwa walio chini ya mamlaka
ya Dhambi na Kifo, kwa msingi wa ahadi hizo za kimungu,
wanatajwa kama "wafungwa wa tumaini."

Moja ya maonyesho haya ya upatanisho, n.k., ilitolewa katika
maneno ya Bwana wakati wa kutamka hukumu, alipotangaza
kwamba mbegu ya mwanamke hatimaye ingemvunjia kichwa nyoka.
(Mwa. 3:15) Katika lugha hii ya giza na ya kiwakilishi, Bwana
alizungumzia kugeuzwa kwa mamlaka ya uovu; kuhusu ushindi
ambao ungekuja kupitia, na kwa, ukoo wa Adamu. Mbegu hii ya
mwanamke, kama sote tunavyofahamu, ilitimia katika Kristo. Miaka
elfu nne baada ya kudhalilishwa, Mungu alimtuma Mwanawe,
"aliyezaliwa na mwanamke," na hivyo kuwa mwanachama wa, na
kutambulishwa na, kizazi kilichohukumiwa, "ili yeye kwa neema ya
Mungu aonje kifo kwa ajili ya kila mtu"—alilipie adhabu ya kila mtu,
aondoe kwa kila mtu laana, au hukumu ya kifo—na hivyo kumpa
kila mtu, basi, hadhi ya kisheria ambayo ingewezesha tena sheria ya
uzima kutolewa—ambayo utiifu wake ungeleta thawabu ya uzima wa
milele.

Lakini kabla ya wakati kufika kwa Mungu kumtuma Mwanawe,
na kutimiza kupitia kwake ukombozi wa wanadamu kutoka kwa
laana ya kifo, alikuwa na muamala wa kipekee na Abrahamu na
familia yake, ambao baadaye waliitwa Waisraeli. Kwanza kabisa,
kwa Abrahamu, Isaka na Yakobo Mungu aliwapa ahadi zilizo wazi
kiasi au zisizo wazi kabisa, akiwajulisha nia yake ya wema ya
kuwabariki familia zote za dunia. Ujumbe kama huo kutoka kwa Jaji
mkuu aliyekuwa amehukumu uzao ulikuwa na maana kubwa:
ulimaanisha ama
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ukiukaji wa Haki, katika kuondoa laana, au hukumu, au kwamba
Mahakama Kuu ya Ulimwengu ilikuwa na mpango ambao kwa njia
yake ingeweza kuwa ya haki na, hata hivyo, kuonyesha rehema kwa
wale wanadamu ambao wangejidhihirisha kuwa wanastahili, kwa
kuendana na mipango yake ya haki. Mababu wakafurahi katika ahadi
hizi, na kwa kiasi kikubwa walitambua wazi maisha ya baadaye
kupitia ufufuo wa wafu, ambao ungekuwa na manufaa si kwao tu na
kwa wazao wao, bali ambao hatimaye ungeta maana baraka kwa kila
kiumbe wa jamii hiyo.

Ni kwa kuzingatia ahadi hii kwa Abrahamu ndipo Bwana aliwapa
watoto wake, Waisraeli, Sheria maalum katika Mlima Sinai. Sheria
hiyo ilikuwa msingi wa Agano nao. Kama wangetii Sheria hiyo, basi
ahadi zote zingekuwa zao. Sheria hiyo ilitambuliwa kuwa kamilifu,
ya haki na njema katika sehemu zake zote; lakini kwa sababu
Waisraeli walikuwa wameanguka, wameharibika, wasiokamilika,
ilikuwa, kwa hiyo, lazima, kwanza, kwamba mpatanishi ateuliwe,
yaani, Musa; na, pili, kwamba njia ipatikane ambayo kwa njia yake
makosa ya watu dhidi ya Sheria hii yangeweza kusamehewa kimfano
mara moja kila mwaka, na hivyo waweze kuruhusiwa kuendelea na
juhudi zao za kuishikilia Sheria kutoka kizazi hadi kizazi.
Uanzishwaji wa upatanishi huu wa Musa na wa dhabihu za mfano
kwa ajili ya dhambi, nk., vyote vinaonyesha kwamba watu
waliopewa Agano na Sheria hii walitambuliwa kuwa hawawezi kutii
kabisa. Hii inaonyesha tofauti kubwa na utoaji wa awali wa Sheria
katika Edeni, ambapo hakuna mpatanishi aliyewekwa na hakuna
mpango uliofanywa kwa ajili ya udhaifu wa mwili. Ukweli huu peke
yake unatuambia, kwa lugha isiyo na utata, kwamba Adamu wa
kwanza alikuwa mkamilifu katika sura na mfano wa Muumba wake,
na kwamba alikuwa na uwezo wa utiifu kamili kwa Sheria ya
kimungu. Unatuambia kwamba jamii ya wanadamu ilikuwa, katika
kipindi hicho, imeporomoka sana; kwa sababu mipango iliyofanywa
kuhusiana na Sheria ya Musa ilikuwa ya aina inayowafaa wanadamu
walioanguka na wenye maovu.

Zaidi ya hayo, tuna uhakikisho wa Mtume kwamba hakuna
Myahudi yeyote isipokuwa Bwana wetu Yesu aliyewahi kutii Sheria,
na kwamba ni
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Kwa hiyo, Yesu amepata, au angeweza kupata, thawabu za Agano la
Sheria lililofanywa na Israeli. Maneno ya Mtume ni, "Kwa matendo
ya Sheria hakuna mwanadamu atakayehesabiwa haki mbele zake."
Sheria hiyo, kwa hiyo, ilitumikia madhumuni mawili (1) kuonyesha
kwamba hakuna mtu yeyote wa ukoo ulioanguka aliyeweza
kuzingatia Sheria ya kimungu au kupendwa machoni pa Mungu; na
(2) ilitangaza Bwana wetu Yesu kuwa mkamilifu, kwa kuwa alitimiza
Sheria ambayo hakuna mtu asiye mkamilifu angeweza kuitimiza.
Kwa kuzingatia hivyo Sheria, yeye alikuwa mrithi pekee wa Agano
lililofanywa na Abrahamu. Hivyo basi, aliteuliwa kuwa Ule wa
Abrahamu aliyetabiriwa, ambaye katika yeye ukoo wote wa dunia
wangebarikiwa. Agano hilo, likitimia kwa njia hii katika Kristo Yesu,
liliissha, kadiri ilivyohusu ule uzao ulioahidiwa wa baraka. Hata
hivyo, tunapoangalia kwa makini ahadi hiyo, tunagundua kwamba
kwa namna fulani, angalau, ilikuwa na pande mbili—kwamba
ilijjumuisha mbegu ya kiroho na pia mbegu ya kidunia, kama
inavyodokezwa katika ahadi: "Wazao wako watakuwa kama nyota za
mbinguni, na kama mchanga wa pwani." Mwa. 22:17

Bwana wetu Yesu, akiwa ametimiza Agano, ana mamlaka kamili
juu ya suala lote la baraka za familia za dunia; lakini kulingana na
mpango wa kimungu, ambao chini yake anafanya kazi na ataendelea
kufanya kazi, hatimaye atafurahi kutumia baadhi ya mbegu za
kidunia, Israeli wa asili, kama vyombo au wawakilishi wake wa
kidunia katika kazi hii ya kubariki. Hivyo basi, Agano linavyomhusu
Isracli wa mwili halijaondolewa kabisa; bali, kama Mtume
anavyotangaza, baraka inamsubiri Israeli wa asili baada ya
kuanzishwa kwa Ufalme wa Mbinguni katika kuja kwa Bwana mara
ya pili. Maneno ya Mtume ni, "Zawadi na wito wa Mungu
havighairiwi." "Kwa upande wa uchaguzi, wanapendwa kwa ajili ya
mababa." "Kwa neema yako [ya Kanisa] nao wapate rehema."
"Mungu aliwafungia wote katika kutotii, ili aweze kuwa na rehema
kwa wote." Maelezo ni kwamba Mwokozi atakayetoka Sayuni kwa
ajili ya baraka ya ulimwengu wote wa wanadamu ataondoa kwanza
ukafiri kwa Yakobo, na kwamba hivyo Yakobo—Israeli kwa jinsi ya
mwili—ataweza kushirikiana hatimaye katika baraka ya ulimwengu."
Rum. 11:26-32
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Basi, tunaona kwamba hadi kuja kwake Bwana kwanza,
ulimwengu haukuwa na sheria, isipokuwa sheria ya jumla ya asili—
sheria ya hali yetu iliyoshuka na kufungwa; sheria inayotangaza
kwamba tunaweza kuharakisha shida zetu, ingawa si katika uwezo
wetu kuziepuka; sheria inayotangaza kwamba ingawa kifo ni hakika
chini ya hukumu ya awali, na ingawa hatuwezi kutumaini kukiepuka,
hata hivyo, tunaweza, kwa kiasi fulani, kuchelewesha utekelezaji
wake kwa muda, na kupunguza ukali wake kiasi. Tumeona kwamba
Sheria au Agano lingine pekee lilikuwa lile lililotolewa kwa Israeli,
ambalo Musa analitangaza waziwazi kwamba halikuwa la watu au
mataifa mengine, akisema, "Bwana hakufanya Agano hili na baba
zetu, bali nasi, naam, nasi, sisi sote tulio hai hapa leo." (Kumb. la
Torati 5:3) Tumeona kwamba badala ya Sheria hiyo kuwa halalisha
Waisraeli, na badala yao kupata baraka za Agano lililoambatishwa na
Sheria hiyo, wote walishindwa isipokuwa mmoja—mtu Kristo Yesu,
Bwana na Mwokozi wetu. Sasa tuendelee kuchunguza jambo hili, na
kutambua jinsi Sheria ya kimungu inavyofanya kazi sasa.

Bwana wetu Yesu alitimiza—yaani, alikamilisha—tamko la
Mwanzo la Mlima Sinayi la Sheria ya kimungu kwa kifo chake.
Muhtasari wa mahitaji ya Sheria ya Mlima Sinayi ni, "Mpende
Bwana Mungu wako kwa moyo wako wote, na kwa roho yako yote,
na kwa akili zako zote, na kwa nguvu zako zote; na jirani yako kama
nafsi yako." Baba wa mbinguni alipanga mambo hivi kwamba
Mwanawe mpendwa, akiwa ameachana na utukufu wa hali ya kiroho,
na kuwa mwanadamu mkamilifu miongoni mwa wanadamu
wasiokamilifu, kwanza kabisa alithamini mapenzi ya Baba—kwamba
awe mwokozi wa wanadamu. Hili halikufanywa lazima, na alikuwa
huru kabisa, kama angechagua, kujiridhisha mwenyewe; lakini kwa
kufanya hivyo asingekuwa anatimiza Sheria, ambayo inatangaza
kwamba wote walio chini yake lazima wampende Mungu kwa
upendo mkuu—=zaidi ya vile wanavyojipenda wenyewe—na lazima
wafurahie kutenda mapenzi ya Mungu kiasi kwamba wangefurahi
kujitoa dhabihu matakwa yao wenyewe, naam, hata maisha yao
wenyewe.

Hili linaashiriwa katika maneno, "Umpende Bwana kwa moyo
wako wote, na kwa roho yako yote, na kwa akili zako zote, na kwa
nguvu zako zote." Kama
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Upendo kwa Mungu hautakuwa na kusita kutoa maisha, kuwepo, na
nguvu, dhabihu ya hiari kwa mpango wa kimungu. Na hivyo, kama
Mtume anavyotangaza, akiwa amepatikana akiwa na umbo la
mwanadamu, na akitambua wazi mpango wa kimungu, Bwana wetu
Yesu alijitoa bila kusita kuwa dhabihu ya wanadamu. Ndio!
inatangazwa kwamba alifanya hivyo kwa furaha, kama tunavyosoma,
"Nafurahi kutenda mapenzi yako, Ee Mungu wangu; sheria yako ni
ndani ya moyo wangu." (Zab. 40:8) Upendo kwa wanadamu, ambao
aliungana nao kwa kuzaliwa kwake duniani, pia ulikuwa sababu
katika jambo hili; lakini kuwapenda kama alivyojipenda yeye
mwenyewe kusingedokeza kujitoa kafara kwa ajili yao. Ibrahimu
alikuwa mtu wa kwanza aliyepewa ahadi hiyo, na ahadi hiyo ilikuwa
ni ya ukombozi wa wanadamu kupitia uzao wa Ibrahimu. Hivyo basi,
tunaona kuwa yote haya yalikuwa ni sehemu muhimu ya kutii Agano
la Sheria, kwa maana alizaliwa chini ya Agano la Sheria, na alikuwa
na wajibu wa kutimiza masharti yake yote. Hangeweza kuwa mrithi
wa ahadi ya Abrahamu isipokuwa kwa utiifu huu, hata kufikia kifo.
Lakini jambo lingine lilitimia kwa kifo chake—jambo lingine
zaidi ya kuthibitisha kuwa yeye alistahili kuwa Ule Mtoto
aliyeahidiwa wa Abrahamu, mwenye uwezo na anayestahili kuibariki
dunia. Jambo hilo lingine lilikuwa ukombozi wa Adamu na uzao wake
kutoka kwa hukumu ya kifo ya asili. Katika mpangilio wa kimungu
mambo hayo mawili yalitimia kwa wakati mmoja—kwa dhabihu ile
ile; hata hivyo, tunahitaji kutofautisha waziwazi kati ya hayo mawili.
Bwana wetu hakutimiza tu Agano la Sheria kwa utiifu wake hadi
kifo, bali, kwa mpangilio wa kimungu, alithibitisha Agano Jipya kwa
kifo hicho hicho. Agano la Sheria, kama tulivyoona, lilionyesha ufaao
wake binafsi, lakini Agano Jipya linamhusu mwanadamu. Hukumu
ya kifo ilikuwa juu ya kizazi, na baraka ya kudumu isingeweza kuja
kwa kizazi isipokuwa, kwanza kabisa, hukumu hiyo ya awali ilikuwa
imetimizwa na kufutwa. Si hadi wakati huo ndipo mtu yeyote
angeweza kubariki kizazi au kuwa na mamlaka ya kukibariki na
kukitoa kutoka kwa kifo hadi uzima; kwa sababu hadi wakati huo
hukumu ya kifo ya kimungu ilikuwa dhidi yake, na Mungu
asingeweza kwa vyovyote vile kumtakasa mwenye hatia kwa kukiuka
Sheria yake mwenyewe. Jinsi ilivyo nzuri mpangilio wa kimungu
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ambayo, katika tendo moja, haikujaribu tu Mwokozi kuhusu kustahili
kwake kuwa mwokozi na mwinua wa jamii, bali pia ililipa fidia kwa
ajili ya baba Adamu na hivyo, kwa njia isiyo ya moja kwa moja, kwa
ajili ya watoto wake wote, ambao, kwa njia ya asili, walikuwa
wameshiriki laana yake ya dhambi na kifo! Tayari tumejadili mada
hii, na hatutaingia hapa* katika maelezo zaidi.

Utafiti wetu hapa unahusu Sheria ya kimungu. Tumeona kwamba
Sheria ya Sinayi ilienea tu kwa wazao halisi wa Abrahamu; kwamba
sehemu iliyobaki ya ulimwengu iliwachwa bila Mungu, bila tumaini,
bila vichocheo, bila himizo, bila ahadi—wageni, wasafiri, wa kigeni.
(Efe. 2:12) Tunaona kwamba Agano la Sinayi limekwisha kwa
upande wa jaribio kuu na zawadi yake. Pia tumeona kwamba Agano
Jipya limewekwa dhamana (Ebr. 7:22), likiwa na nguvu kwa damu
ya Kristo; na sasa tunachunguza kama Agano hili Jipya limeanza
kutumika, na kama ndivyo, kama Sheria mpya inaliambatana, kama
vile Sheria ya Sinayi ilivyoliambatana Agano la Sheria. Tunajibu
kwamba Agano Jipya halijaanza kutumika kikamilifu, kadiri
inavyohusu ulimwengu; kwamba halitaanza kutumika kikamilifu
kabisa hadi kuja kwa Kristo mara ya pili; na kwamba, kama tuonavyo
sasa, Israeli wa kimwili watakuwa miongoni mwa wa kwanza wa
wanadamu kufaidika na Agano Jipya.

Agano Jipya halitaongelea tu amani kuhusu laana ya awali, na
kutangaza kuwa imekamilika kwa Mkombozi, na kwamba wote
wanaomjia Baba kupitia kwake wanaweza kwa utiifu unaowezekana
kupata urejeshaji kutoka kwa hukumu ya awali, bali pia, litatoa
huruma kwa Israeli wa kimwili, ambao pia walihukumiwa chini ya
Agano la Sheria. Itatambulisha kwa kila kiumbe kwamba si tu
ukombozi umeandaliwa kuhusu dhambi zilizopita, bali pia udhaifu
wote na kasoro ambazo jamii bado inateseka nazo zitasamehewa, na
kwamba kuanzia sasa watatendewa kulingana na jinsi walivyo hasa, na
watasaidiwa na sheria za Upatanishi wa Kristo

*Tazama Juz. V, Sura Xiv, Xv.



[F359 |

Ufalme utainuka zaidi na zaidi kutoka kwa hali za sasa za kifo cha
kiakili, kimaadili na kimwili, juu, juu, juu, hadi ukamilifu kamili wa
asili ya mwanadamu, ambapo wataweza kusimama mahakamani
mbele ya Mwenyezi Mungu, na kuonyesha tabia na kustahili maisha
ya milele chini ya sheria za Ufalme wake. Hivyo basi, Agano hili
jipya linajumuisha rehema na neema zote za Mungu zilizokusudiwa
kwa ulimwengu wote wa wanadamu wakati wa enzi ya Milenia. Ni
Agano la msamaha, baraka na urejeshaji kwa wote ambao, macho na
masikio yao yatakapofunguliwa, watatumia neema hii ya Mungu
katika Kristo Yesu.

Sheria ya Agano Jipya

Kutakuwa na Sheria iliyounganishwa na Agano hilo Jipya.
Itakuwa ni Sheria ileile ya Mungu isiyobadilika, lakini ambayo
imekuwa na maelezo mbalimbali, yaliyo wazi zaidi au kidogo, katika
nyakati tofauti. Bado itakuwa ni Sheria inayotangaza upinzani wa
kimungu dhidi ya dhambi, na neema na baraka za kimungu kwa ajili
ya wenye haki. Kiwango hiki kamili kitakuwa daima mbele ya
ulimwengu wakati wa enzi ya Miaka Elfu, na kila mmoja atatakiwa
kufikia kiwango hicho kamili kadri iwezekanavyo; lakini msamaha
utatolewa kwa kila anayejitahidi kutii, kulingana na kiwango cha
udhaifu wake ambao, chini ya masharti hayo matakatifu ya urejeshaji,
utaisha polepole, kadri anavyoendelea hatua kwa hatua katika utiifu.
Basi ndivyo imeandikwa, "Hii ndiyo agano nitakalofanya na nyumba
ya Israeli baada ya siku hizo, asema Bwana; Nitaweka sheria zangu
ndani ya akili zao, na katika mioyo yao nitaandika;...na dhambi zao
na maovu yao sitawakumbuka tena." Ebr. 8:10; Yer. 31:33,34

Hapa tuna kufutwa kwa dhambi na uovu wa zamani, kazi ya
taratibu katika enzi ya Milenia; na hapa, pia, tuna kazi ya taratibu ya
kurejesha, kuandika upya, Sheria ya kimungu katika mioyo ya
wanadamu—wa yeyote atakayekubali. Uandishi huu upya wa Sheria
ya kimungu katika tabia za watu ni njia nyingine tu ya kutuambia
kuhusu "urejesho wa vitu vyote ambavyo Mungu ameviongea kwa
kinywa cha manabii wake watakatifu wote," utakaotimizwa katika
siku ile kuu ya ufalme



[F360 |

ya Kristo. Na hatupaswi kusahau kauli iliyo wazi
—"Itatukia kwamba roho isiyomtii Nabii huyo [roho isiyojisalimisha
kwa uandishi huu upya wa Sheria ya kimungu katika tabia yake]
itakatiliwa mbali miongoni mwa watu." Matendo 3:23

Lakini sasa turudi: Tumekuwa tukizingatia utendaji wa Agano
Jipya katika enzi ya Milenia—wakati ambapo yeye aliyeikomboa
dunia atakuwa akitumia nguvu na mamlaka yake kama Nabii Mkuu,
Mwalimu Mkuu, akiibariki dunia kupitia michakato ya urejeshaji,
akiandika upya katika mioyo ya wanadamu tabia ya kimungu. Hata
hivyo, sasa tunauliza kuhusu kipindi hiki cha mpito—Xkatika wakati
wa kufutwa kwa Agano la Sheria katika utimilifu wake kwa Kristo
Yesu Bwana wetu, na kuanzishwa kwa masharti ya Agano Jipya ya
enzi ya Milenia—vipi kuhusu kipindi hiki cha mpito? Je, kuna Agano
lolote linalofanya kazi hapa? na kama ndivyo, je, kuna Sheria yoyote
inayohusiana nalo? Tunajibu, kwamba wakati huu wa mpito wa enzi
ya Injili Bwana anachagua wanachama wa Uumbaji Mpya, na
kwamba Agano sasa liko katika nguvu, likifanya kazi, na kwamba
lina Sheria. Ili kuelewa hili, ni lazima tukumbuke maneno ya Mtume,
"Sheria iliwekwa kwa sababu ya makosa, hata wakati ule mbegu
aliyeahidiwa atakapokuja." Hivyo basi, Agano la Sheria lililotolewa
Sinai, tunaona lilikuwa nyongeza kwa Agano la awali; na tukitazama
nyuma tunaona kwamba Agano la Abrahamu ndilo lilikuwa la asili,
na kwamba lilidumu kwa miaka mia nne thelathini kabla ya Agano la
Sheria kuongezwa. Mtume anaelekeza umakini hili, akisema kwamba
"Sheria, ambayo ilikuja miaka mia nne na thelathini baadaye,"
haikuweza kufuta Agano la awali wala kulifanya lisifanye kazi. Gal.
3:19,17

Hivyo basi tunaona kwamba Sheria ilipotimizwa na Bwana wetu
Yesu, iliacha Agano la awali la Abrahamu kama lilivyokuwa kabla ya
Sheria kuongezwa. Agano hili la Abrahamu ndilo ambalo chini yake
Uumbaji Mpya unaendelezwa. Lile ahadi au Agano la Abrahamu
linasema, "Ndani yako na katika mbegu yako familia zote za
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za dunia zitabarikiwa." Mtume anaeleza kwamba Mzao huyu wa
Abrahamu aliyemrejewa katika ahadi ni Kristo—Kristo Yesu Bwana
wetu; na anaongeza, "Kama ninyi ni wa Kristo [kama mnakuwa
wanachama mahususi wa mwili wa Kristo] basi ninyi ni wazao wa
Abrahamu, na warithi kulingana na ahadi" au Agano. Gal. 3:16,29

Basi sasa, tuna mwelekeo, maana tena Mtume anasema, "Ninyi,
ndugu, kama vile Isaka alivyo, ni watoto wa ahadi"—kwa maana
tofauti kabisa na ile ya Wayahudi waliokuwa chini ya Sheria.
Anaonyesha waziwazi tofauti kati ya Israeli hii ya kiroho na Israeli ya
asili, akituambia kwamba watoto wa Yakobo kwa mwili si watoto wa
Abrahamu wanaomaanishwa katika ahadi; bali kwamba watoto wa
imani ndio wanahesabiwa kuwa Mbegu. Anafafanua kwamba
Abrahamu alikuwa mfano wa Baba wa mbinguni; kwamba Sara, mke
wake, alikuwa mfano wa Agano hili la awali, ambalo baraka nyingi
sana hatimaye zitotoka; lakini kama vile Sara alivyo kuwa tasa kwa
muda, na akashindwa kutoa mbegu ya ahadi, ndivyo Agano la Mungu
lilivyokuwa tasa kwa karibu miaka elfu mbili, na likaanza tu kutoa
Mbegu ya ahadi katika ufufuo wa Bwana wetu kutoka kwa wafu.
Huko ndipo Mkuu wa Mbegu ya Abrahamu alizaliwa, na hatimaye
mwili mzima wa Kristo, Isaka wa kinyume, atawekwa huru
("kuzaliwa kutoka kwa wafu") katika hali ya kiroho. Kisha Mbegu
akishakuja, ahadi, au Agano, litatimia—familia zote za dunia
zitabarikiwa.

Ilikuwa wakati wa ukame wa Hii, Agano la asili, ndipo Agano
lingine liliongezwa, yaani, Agano la Sinayi au la Kiyahudi, au Agano
la Sheria. Lilizaa watoto—mbegu ya kimwili, si kwa mujibu wa
ahadi, wasiofaa kutimiza ahadi ya asili. Mtume anaonyesha kwamba
Agano hili la Sheria lilifananishwa na mjakazi wa Sara, Haga, na
kwamba Wayahudi waliokuwa chini ya Agano hilo la Sheria
walifananishwa na Ishmaeli, mwanawe; na kwamba kama Mungu
alivyosema kwamba mwana wa mjakazi (Haga) hapaswi kurithi
pamoja na mwana wa mwanamke huru (Sara) ilimaanisha kinyume
chake kwamba Myahudi aliye chini ya Agano la Sheria hatarithi
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ahadi ya awali ya Abrahamu, ambayo lazima iende kwa Mzao wa
kiroho. Haya yote yamefafanuliwa kwa uzuri na kwa kina na Mtume
katika barua yake kwa Wagalatia. (Sura ya iv) Hoja ya Mtume ni
dhidi ya mafundisho ya uongo kwamba Wakristo lazima wawe
Wayahudi, na waingie chini ya Sheria ya Musa ili wawe warithi chini
ya ahadi ya awali ya Abrahamu.

Paulo anaonyesha kwamba, kinyume chake, wote walio chini ya
Sheria wako utumwani, na kwamba Mbegu ya kiroho ya Abrahamu
lazima iwe huru, kama Isaka alivyo—kama Ishmaeli hakuwa. Hoja
yake zaidi ni kwamba ikiwa Mgeni yeyote, ambaye hapo awali
hakuwa chini ya Sheria, atajiweka chini ya Agano la Sheria la Sinayi,
basi anajitenga na Mbegu ya kweli ya Abrahamu, na anajifanya kuwa
Ishmaeli wa kimfano. Maneno ya Mtume ni haya, "Mimi, Paulo,
nawaambia kwamba mkikatwa, Kristo hatawafaidia neno lolote;
maana ninashuhudia tena kwa kila mtu aliyekatwa kwamba
amehitajika kutimiza Sheria yote; Kristo amekuwa batili kwenu, ninyi
wote mnaotakaswa kwa Sheria—mmewakosea neema." Akipinga
hili, anawahimiza Wayahudi wale waliokombolewa kutoka kwa
utumwa wa Agano la Sheria kupitia kifo cha Kristo, na Wapagani
ambao hawakuwahi kuwa chini ya Agano la Sheria, lakini ambao
sasa wamemkubali Kristo na Agano la Neema, akisema, "Hivyo basi,
simameni imara katika uhuru ambao Kristo ametuweka huru,
msiungane tena na nira ya utumwa." Gal. 5:1-4

Basi, tunaona kwamba ni "Uumbaji Mpya," ukiwa na Kristo kama
kichwa chake, ndio unaounda Mbegu ya Abrahamu kulingana na
Agano hili la asili, au Agano la Abrahamu, na ndio utakaobariki
ulimwengu kupitia ukombozi na urejeshaji. Hatushangai, pia,
kwamba katika mfano, kama katika picha zilizotumiwa na Bwana na
mitume, Uumbaji huu Mpya unawakilishwa wakati mwingine kama
mtu mwenye urefu kamili—kichwa kikiwakilisha Kristo Yesu, na
viungo vikiwakilisha Kanisa, hasa viungo vya mwili wake. (Efe.
4:13; Kol. 1:18) Hivyo, "Ninyi, ndugu, kama vile Isaka alivyo, ni
watoto wa ahadi"
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—watu wa Isaka wa kinyume, ambaye Kichwa chake ni Yesu. Bwana
wetu pia anajitambulisha kama Mchumba, na Kanisa lake mwaminifu
kama mchumba wake, akisubiri ndoa, ili awe Mchumba. Mtume
anatumia mfano huo huo, akitangaza, "Nimekuwasilisha ninyi kama
bikira safi kwa bwana mmoja, ambaye ni Kristo." (Ufunuo 21:2; 2
Wakorintho 11:2) Na mfano huu uleule wa uhusiano wa ndoa kati ya
Kristo na Kanisa unaonyeshwa pia katika mfano wa awali, kwani
Abrahamu alimtuma mtumwa wake, Eliezeri (aliyeashiria Roho
Mtakatifu), kumtafuta bibi harusi kwa ajili ya Isaka—na Rebeka,
akipokea kwa furaha pendekezo hilo, mwishowe alielekezwa kwa
Isaka, na akawa mke wake, kama vile sisi tunavyoitwa kuwa warithi
wa Mungu na warithi-wenza na Yesu Kristo Bwana wetu, katika
urithi usiooza na usiochafuka, na usiokufa. Tukichunguza mojawapo
ya picha hizi, somo ni lile lile—kwamba Kristo, Kichwa na Mwili,
Mchumba na Bibi Harusi, aliyewajumuishwa kuwa mmoja, ndiye
mrithi wa Agano la Abrahamu, na ahadi zote na mambo memu
yaliyomo ndani yake.

Mtume anatangaza kwamba Mlima Sinai na Yerusalemu ya
kidunia zilikuwa ishara na mfano wa Israeli ya asili, ambayo
ilishindwa kufikia baraka ya kiroho. Masalio ya Israeli wa asili,
waliopatikana kuwa waastahiki wa baraka ya kiroho, walitengwa na
Israeli wa mwili, na wakawa wanachama wa Israeli wa kweli wa
Mungu, warithi-wenza na Kristo aliyefufuka katika vitu vya
mbinguni ambavyo Mungu bado amewawekea kando kwa ajili ya
wale wanaompenda; na masalio hayo kutoka Israeli wa mwili, na
wengine wa daraja lile lile la kiroho ambao Mungu amewaita tangu
wakati huo kutoka kwa Mataifa, wana alama za juu kuliko Sinai na
Yerusalemu; yaani, Mlima Sayuni na Yerusalemu ya mbinguni,
ambao picha yake ya kiishara katika utukufu inatupatiwa katika
Ufunuo 21.

Baada ya kuweka wazi ukweli kwamba Uumbaji Mpya uko katika
mpangilio na agano la kimungu, likiwa tofauti na kutengwa, sio tu na
ulimwengu kwa ujumla, bali pia likiwa tofauti na kutengwa na Israeli
ya kimwili, na baada ya kuweka wazi pia ukweli kwamba Uumbaji
Mpya hauko chini ya



[F364 |

Mwako wa Sinai au Agano la Sheria, lakini chini ya Agano la awali,
tunauliza, Sheria gani basi, inahusiana na Agano la Abrahamu; ni
Sheria gani iliyo juu ya Uumbaji Mpya? Mtume anajibu, akisema,
"Ninyi mko chini ya neema, si chini ya Sheria." Nini! Je,
inawezekana? Je, Viumbe Wapya katika Kristo Yesu hawawekwi
chini ya Sheria yoyote ya amri? Je, Amri Kumi za Sheria Kumi
haziwahusu hawa? Kwa jibu, tunauliza swali lingine: Je, Amri Kumi
zilikuwa za lazima kwa Abrahamu au kwa Isaka? Ikiwa jibu ni,
Hapana, kwamba amri hizo hazikwawekewa, na kwa hiyo, hawakuwa
chini ya Sheria hiyo, jibu letu ni kwamba amri hizo hazikuwekewa
Uumbaji Mpya pia; na kwamba wote wanaoingia katika uhusiano na
Mungu kama wanachama wa darasa la kiroho linaloitwa "Mwili wa
Kristo" na "Viumbe Wapya katika Kristo Yesu" wako huru kutokana
na hukumu na wako huru kutokana na Agano la Sheria.

Msimamo wa Uumbaji huu Mpya mbele za Mungu, mbele ya
Sheria yake, n.k., ni tofauti na wa wengine. Wana hadhi mpya na
iliyohesabiwa mbele za Mungu—kwa imani—hadhi ya haki au
vadilifu uliohesabiwa, kama tulivyoona tayari. Uhaki huu
uliohesabiwa, uliowekwa kwao kupitia sifa za kafara ya Kristo,
haujifunika tu kasoro za zamani, bali unaendelea nao, ukiwa vazi la
haki linalofunika na kuhalalisha, ambalo kupitia sifa zake kila kasoro
na doa lisilokusudiwa la neno, wazo au tendo hufunikwa. Kama
Viumbe Wapya, wote wamevalishwa kimfano nguo nyeupe—haki ya
watakatifu, haki iliyowekwa kwao ya Mkombozi, Kichwa chao.
Viumbe hawa Wapya wanakubaliwa katika hadhi na uhusiano wao
kama wanachama wa Mwili wa Kristo baada ya kutangaza Upendo
wao. Tangazo la kujitolea kwao ni kwamba wanathamini sana rehema
na neema ya Mungu, iliyodhihirishwa katika kifo cha Mwanawe, na
haki yao kupitia kwake, na wanampenda Mtoaji wa neema zao zote,
kiasi kwamba wanafurahia kutoa miili yao kuwa dhabihu zilizo hai,
kwa muafaka na mwaliko wa kimungu.

Utakatifu huu, au dhabihu ya maslahi ya kidunia, matumaini,
malengo na tamaa, hauhamasishwi na hofu wala
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siyo kwa upendo wa kibinafsi wa thawabu, bali kwa upendo safi—
kwa kuthamini upendo wa kimungu, na upendo wa kujibu
unaotamani kujidhihirisha kwa Mungu na kwa kushirikiana na
mpango wake wote wa ajabu. Kwa kukubaliwa kwa maungamo haya
ya upendo na utii na Bwana, Roho wake hutolewa, na hao
huhesabiwa kama wana wa Mungu, waliozaliwa na Roho Mtakatifu.
"Wapendwa, sasa sisi ni wana wa Mungu; na bado haijadhihiri
tutakavyokuwa [mabadiliko makubwa tutakayoyapata tutakapopokea
miili mipya ya ufufuo, ambayo Bwana ametuahidi], lakini tunajua ya
kwamba atakapodhihiri tutafanana naye, kwa maana tutamwona jinsi
alivyo [na wazo hili linatutosha]." I Yohana 3:2

Je, Baba wa mbinguni aliwaweka wanawe wake wa kiungu chini
ya Sheria ya Sinayi? Je, anawaonya kwamba wasiwe na miungu
mingine; kwamba wasitengeneze sanamu na kuzisembelea; kwamba
wasitamani, wala wezi, wala wasitoe ushahidi wa uongo, wala waue,
n.k.? Tunajibu, Hapana; hakika hakuweka sheria kama hiyo juu ya
wanawe wa kiungu. Basi kwa nini tungetarajia kwamba sheria kama
hiyo itolewe kwa Uumbaji Mpya? Je, Baba wa mbinguni
hakuwakubali viumbe hawa wapya kama wana wake? Na je,
hakuwapa Roho wake, na je, ingekuwa lazima kuwapa sheria kama
hizo wale ambao wamepokea Roho mtakatifu badala ya tabia yao ya
asili ya ubinafsi, au mapenzi yao? Tunaweza kuona umuhimu wa
kuwaweka watumishi chini ya sheria, kwa sababu hawajihusishi
kikamilifu na ustawi wa jumla, na huenda wasiwe na roho au tabia ya
bwana wao kikamilifu; lakini tukidhania bwana mkamilifu na
tukidhania wana wakamilifu, waliojazwa kikamilifu na roho yake, na
wanaofurahia kutenda mapenzi yake, na kufurahi kuwa washirika
naye katika mipango yake yote ya neema, ingekuwaje lazima kwa
baba kama huyo kuwaweka wana kama hao chini ya sheria kama
hizo?

"Mose kwa kweli alikuwa mwaminifu kama mtumishi juu ya
nyumba yake yote," na ule ujumbe wa watumishi ulikuwa chini ya
Sheria ya Musa, "iliyotiwa kwa sababu ya kosa, hata wakati ule
mbegu iliyohiridi ingejaa." Yesu, kwa upande wa mwili, hakujitukuza
na akawa mtumwa,
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mtumwa, chini ya Sheria, ili aonyeshe si tu kwamba Sheria ilikuwa
ya haki, bali pia aonyeshe ukamilifu wake mwenyewe kulingana na
mwili, na apate kuikomboa dunia. Ilipokuwa ni alipoamka kutoka
kwa wafu, na akawa "mzaliwa wa kwanza kutoka kwa wafu," ndipo
alipokuwa mzaliwa wa kwanza wa ndugu wengi—Kichwa cha
Uumbaji Mpya. Kulingana na mwili alikuwa chini ya Sheria, lakini
Kiumbe Mpya, Bwana aliyefufuka, yuko chini ya Sheria, na yeye
ndiye aliyekuwa Kichwa cha nyumba mpya ya wana; "Kristo kama
Mwana, juu ya nyumba yake [ya wana], ambayo nyumba yake sisi
ikiwa tunashikilia," n.k. Na ingawa bado tuko katika mwili, sisi kama
Viumbe Wapya, hatutoka kwa mwili, na hatutendewa kana kwamba
ni wa mwili—hatutendewi na Mungu kama walivyotendewa
walimwengu wengine; bali kama Viumbe Wapya, ambao kwa sasa
wanaishi katika mwili kama katika hema, wakisubiri kuasiliwa, yaani,
ukombozi wa mwili wetu wote, ili tuwe pamoja na Mkuu wetu
ambaye tayari ametukuzwa na kuwa kama yeye. "Basi wale walio
katika mwili hawawezi kumpendeza Mungu. Ninyi hamuko katika
mwili, bali katika Roho, ikiwa kweli Roho wa Kristo anakaa ndani
yenu." Warumi 8:8,9

Hakuna anayeweza kuelewa mada hii waziwazi isipokuwa
achukue mtazamo huu wa kimungu anapouitazama. Viumbe hawa
Wapya, wote waliozaliwa na Roho Mtakatifu, hawangeweza kufikiria
kuwa na mungu mwingine yeyote isipokuwa yule mmoja;
hawangeweza kufikiria kutengeneza sanamu au kuziinamikia;
hawangeweza kufikiria kumtukana Mungu; hawangeweza kufikiria
kuiba kutoka kwa wengine—bali wangependelea sana kutoa;
hawangeweza kufikiria kutoa ushuhuda wa uongo dhidi ya
mwenzake—badala yake sana upendo ulio ndani yao ungetafuta
kufunika na kuficha dosari, si tu za ndugu, bali za ulimwengu kwa
ujumla; hawangeweza kufikiria kumuua kiumbe mwenzake—badala
yake wangependa zaidi kuwapa wengine uhai na ule wa wingi
zaidi—ndiyo, roho yao takatifu ingewahimiza badala yake kutoa
maisha yao kwa ajili ya ndugu, kama vile Roho ile ile Takatifu
ilivyomhimiza Mkuu wa wokovu wetu kujitoa kuwa gharama ya
ukombozi wa wote. Basi, je, hatuoni kwamba kama Mungu angewapa
Uumbaji Mpya, kwa nyumba ya wana, sheria kama ile aliyowapa
nyumba ya watumwa, ingekuwa
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ingekuwa haifai kabisa—haikufaa kabisa? Watu wa "nyumba hii ya
wana" hawangeweza kutii sheria kama hiyo bila kupoteza Roho
Mtakatifu, bila kuacha kuwa wa Uumbaji Mpya; "Kwa maana yeye
asiye na Roho [akili, tabia] ya Kristo, si mwake." Rum. 8:9

Lakini viumbe hawa wapya wanawezaje kuwa bila sheria—bila
kanuni fulani? Tunajibu kwamba tamko kuu la Sheria ya kimungu ni
Upendo. Amri za Mungu ni pana sana, zinachunguza kwa kina, na
hugawanya hata kati ya mifupa na kochi, kiasi kwamba haziwezi
kutimizwa kikamilifu kabisa isipokuwa kwa Upendo. Iwapo
tungedhani kila kipengele cha Sheria kimefanywa kwa ukali, lakini
roho ya upendo na kujitolea kwa Mungu ikikosekana, Sheria ya
kimungu haingetosheka. Kinyume chake, Upendo ndio utimilifu wa
Sheria, na pale ambapo Upendo hutawala kila kipengele na kila sifa
ya mpangilio wa kimungu vitafuatiliwa na kutendwa kwa dhati kwa
kadiri ya uwezo wa kiumbe; si kwa kulazimishwa, bali kwa furaha,
ya upendo.

Upendo kama huo kwa Mungu na haki yake ndio ule ambao
Uumbaji Mpya uliuthibitisha wakati wa kutakaswa; na Upendo hapo
ukawa Sheria yake, na umefungwa imara na Sheria hiyo ya
Upendo—hata kufa. Kosa lolote la kutii Sheria hiyo ni ukiukaji, kwa
kiwango hicho, wa uhusiano wa Agano. Kwa kuwa utiifu kwa Sheria
hiyo ya Upendo, kwa kadiri ya maarifa na uwezo, unamaanisha
kujitolea mhanga na ushindi dhidi ya roho ya ulimwengu na udhaifu
wa mwili na upinzani wa Adui—neema ya Bwana ikifidia kasoro
zisizo za makusudi, na kuwapeleka washindi hao kupitia jina lake na
sifa zake—basi, kwa upande mwingine, kutotii kwa makusudi,
ukiukaji wa makusudi na endelevu wa Sheria hii ya Upendo,
kungemaanisha kupoteza roho ya kuasiliwa—kungemaanisha kuzima
Roho Mtakatifu, kungemaanisha kwamba Kiumbe Mpya amekufa,
amekoma kuwepo.

Mtume anashughulikia hoja hii ya jinsi neema inavyofidia kasoro
zetu zote, na anauliza na kujibu swali la kufikirika, akisema: "Je,
tuendelee kuishi katika dhambi ili neema izidi? Mungu asije!
Tutakavyo sisi tuliokufa kwa dhambi, tutaishi katika hiyo kwa njia
gani?" (Warumi 6:1,2) Katika
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katika kupokea msamaha katika Kristo, tulikiri kwamba tumechoka
na dhambi, na kwamba kadiri mapenzi yetu yalivyohusika, yalikuwa
yamekufa kwa dhambi na kuanza maisha mapya ya haki. Kama uhai
wetu kwa Mungu na haki, kama Viumbe Vipya, ulivyodokeza kifo
chetu kwa dhambi, vivyo hivyo, tukirudi kuishi kwa dhambi kiasi
kwamba mapenzi yetu, mioyo yetu, upendo wetu, ungekuwa kwa
dhambi na uasi, bila shaka ingeashiria kwamba tumekufa kama
Viumbe Vipya; kwamba hatungehesabiwa tena na Mungu au watu
wake kama Viumbe Vipya katika Kristo Yesu, ambaye mambo ya
kale yamepita, na ambaye, kadiri mapenzi yanavyohusika, angalau,
mambo yote yamekuwa mapya.

Ni sawa, hata hivyo, tukasimame hapa kutambua tofauti kati ya
kikwazo cha kawaida cha mwili, na kuanguka kwa makusudi kutoka
kwa neema, baada ya kuonja Neno jema la Mungu na nguvu za enzi
jjayo, na kuwa washiriki wa Roho Mtakatifu—kuanguka ambako
haingewezekana kupona. (Ebr. 6:4-6; 10:26) Tunapaswa
kutofautisha waziwazi kati ya hivi, kwa maana ni tofauti kabisa.
Kikwazo cha mwili humaanisha tu kwamba miili yetu ya kufa
ilishindwa kutokana na udhaifu wa kurithi, au kwa kushambuliwa na
Adui; lakini kwamba mapenzi, moyo, haukukubali kabisa, au
haukukubaliana kikamilifu na mwili. Ni kweli, mkwaju wa aina hii
unapaswa kusikitishwa, kupambanuliwa dhidi yake, n.k.; hata hivyo,
kwa neema ya Mungu, wakati mwingine huwa ni msaada katika
ukuaji wa tabia. Hivyo, tunajifunza kutokuwa na imani na nafsi zetu,
kut kujigamba kwa nguvu zetu wenyewe; bali kutambua kwamba
ushindi unaoshinda ulimwengu hupatikana kwa imani; kwa hiyo,
wakati Kiumbe Mpya anapogundua kwa huzuni kwamba kwa kiasi
fulani mwili wake umeteleza, anapaswa kujijenga katika eneo la
udhaifu lililoonyeshwa hivi, na kuwa imara zaidi katika Bwana na
katika nguvu ya uweza wake, na kuwa na uwezekano mdogo wa
kuteleza tena kuhusiana na mtego uleule.

Hivyo, hatua kwa hatua, tunajifunza, kama Viumbe Vipya,
kutoweka tumaini letu katika mwili, bali kumtazama Bwana, ambaye
msaada wetu hutoka katika kila wakati wa uhitaji—tukikumbuka
daima kwamba bado sisi n1 Viumbe Vipya, na kwamba
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kwa sababu bado tunaishi chini ya haki ya kafara ya Kristo kwa
imani, na bado tunajitahidi kutimiza Agano letu la Upendo hadi
kujitoa dhabihu ili, kama Bwana alivyosema, "Baba mwenyewe
anawapenda ninyi." Tunapaswa kuwa na moyo wa ujasiri, na
kukumbuka kwamba Kiumbe Mpya haoni dhambi—kwamba dhambi
haihesabiwi kwa Kiumbe Mpya, na kwamba, kwa hiyo, maadamu
tunapambana na dhambi hakuna awezaye kuweka lawama yoyote
kwa wateule wa Mungu—kwa sababu, "Ni Mungu anayehesabia
haki,...Ni Kristo aliyekufa." Warumi 8:33,34

Ukuaji katika Kuthamini Sheria Kamilifu

Ingawa Sheria ya Upendo ilikuwa msingi wa Agano letu na
Bwana, ambalo chini yake tulikuwa viumbe vipya, hata hivyo
hatukuielewa Sheria hiyo kikamilifu mwanzoni. Tangu wakati huo
tumekuwa katika shule ya Kristo, tukijifunza maana halisi ya Upendo
katika ukamilifu wake, tukikua katika neema na maarifa, na kuongeza
kwenye imani yetu vipengele na sifa mbalimbali za upendo—wema,
uvumilivu, fadhili ya kindugu, n.k. Tunajaribiwa kulingana na
upendo, na mtihani wetu wa kuhitimu utakuwa hasa juu ya nukta hii.
Wale tu watakaofikia upendo mkamilifu, upendo unaojitolea, ndio
watakaohesabiwa kuwa wastahiki kuwa wa Uumbaji Mpya,
wanachama wa Mwili wa Kristo.

Kukimbia Kuelekea Lengo, na Kusimama Thabiti Nalo

Mtume, katika mfano mwingine, anaelezea uzoefu wetu wa sasa
kama uwanja wa mbio; na anahimiza tuweke kando mzigo wote na
kila dhambi inayotukwaza, kila udhaifu wa mwili, na kila tamaa ya
kidunia, ili tukimbie kwa subira mbio zilizowekwa mbele yetu katika
Injili—ili tufikie /lengo la zawadi; na kwamba baada ya kufanya yote,
tusimame—waaminifu katika lengo hilo, tukamilika katika Kristo.
(Flp. 3:13,14; Ebr. 12:1; Efe. 6:13) Hii inatupa wazo la uwanja wa
mbio, ukiwa na alama zake za robo ya kwanza, ya pili, ya tatu na ya
nne, na vizingiti na ugumu na upinzani na vishawishi njiani, na sisi
wenyewe tukianza mbio hizi, tukitaka kufikia lengo la Upendo
kamili—tukijua kwamba isipokuwa tutalifikia
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alama hiyo hatutakuwa nakala za Mwana mpendwa wa Mungu, na
kwa hiyo, kwa maana pana zaidi, hatuwezi kumfurahisha Mungu; na
hivyo basi hatuwezi kuwa warithi-wenza na Yesu katika Ufalme.
Uwanja wote wa mbio ni Upendo, kuanzia langoni hadi mwisho.
Tunapoingia langoni ni kwa Upendo wenye shukrani kwa Mungu
kwa neema yake kwetu katika Kristo, katika msamaha wa dhambi
zetu. Ni upendo huu wa wajibu ambao mwanzoni hutuleta ili tuweke
miili yetu kuwa dhabihu zilizohai. Tunajiambia kwamba ikiwa
Mungu amefanya mengi sana kwa ajili yetu, tunapaswa kuonyesha
shukrani zetu: Kristo aliweka chini uhai wake kwa ajili yetu, na sisi
tunapaswa kuweka chini maisha yetu kwa ajili ya ndugu.

Upendo huu wa wajibu ni mwafaka kabisa, una mantiki, na ni wa
kweli, lakini haujatosha. Unapaswa kutuongoza hadi kwenye aina ya
juu zaidi ya Upendo, na kufikia robo ya kwanza, bado tuna upendo
wa wajibu, lakini zaidi ya hapo tumepata upendo wa kuthamini.
Tunajifunza kuthamini zaidi Upendo wa kimungu—kuona kwamba
Upendo wa Mungu haukuwa kwa namna yoyote ya ubinafsi, bali ni
dhihirisho la tabia yake kuu na tukufu. Tunafikia kuthamini kiasi
fulani cha haki ya kimungu, hekima ya kimungu, nguvu ya kimungu,
upendo wa kimungu; na tunapoona sifa hizi za Muumba wetu,
tunazipenda, na kuanzia wakati huo tunaishi kwa haki, si kwa sababu
tu ni wajibu wetu, bali kwa sababu tunapenda haki.

Tukiendelea mbele katika uwanja wa mbio, tunafikia alama ya
robo ya pili, na tunagundua kwamba kufikia wakati huu hatujajifunza
tu kupenda haki, bali pia kwa kadiri tunajifunza kuchukia dhambi; na
tunapata katika mioyo yetu huruma inayokua kwa mpango wa
kimungu wa kurudisha nyuma wimbi kuu la dhambi ambalo
limezama ulimwengu na kuleta malipo yake ya kifo. Alama hii ya pili
ya robo huleta ndani yetu nguvu, "kuamshwa," utendaji kwa ajili ya
haki na dhidi ya dhambi.

Upendo wetu unaongezeka, na tunasonga mbele kuelekea alama
ya tatu ya robo. Tunapofikia, upendo wetu wa wajibu, pamoja na
upendo kwa kanuni za haki, umeenea, si tu kwa tabia ya kimungu, na
kujumuisha kuchukia kila jambo baya linalodhuru wanadamu, na
kupinga tabia na mpango wa kimungu, lakini katika alama hii
tumetimia
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msimamo wa huruma pana kwa wengine—tunaanza kushiriki hisia za
Mungu, si tu za kupinga dhambi, bali pia za upendo na huruma kwa
wote wanaotafuta njia ya haki na utakatifu. Wakati huu tunaweza
kuwatambua ndugu kwa mwanga tofauti kidogo kuliko hapo awali.
Sasa tunaweza kuwaona kama Viumbe Vipya, na kutofautisha kati
yao na miili yao ya kifo, ambayo kasoro zake ni dhahiri kwetu.
Tunajifunza kuwapenda ndugu kama Viumbe Wapya, na
kuwahurumia katika udhaifu mbalimbali, hukumu potofu, n.k., za
mwili wao. Upendo wetu kwao unakuwa mkubwa kiasi kwamba
tunafurahia kuweka maisha yetu kwa ajili yao—Xkila siku, kila saa,
tukitoa kafara maslahi yetu ya kidunia au raha, au urahisi wetu,
tukitoa muda wetu, ushawishi wetu, au chochote kile, ili kuwasaidia
au kuwahudumia.

Lakini bado tunaendelea mbele katika mstari huu na kuelekea
"lengo," kwa maana bado kuna Upendo wa juu zaidi kuliko huu
ambao ni lazima tufikie—alama ya nne na ya mwisho—"alama ya
zawadi." Ni Upendo gani huu? Unawezaje kuwa mkubwa kuliko
upendo wa kujitolea kwa ajili ya ndugu, katika kujitolea kikamilifu
kwa Mungu na kwa kanuni za haki na Upendo? Tunajibu kwamba
Upendo mkubwa zaidi ni ule ambao Bwana ameweka masharti yake,
anaposema kwamba ni lazima tujifunze kuwapenda hata maadui
wetu. Ilikuwa wakati sisi tulipokuwa maadui, wageni, wasiofahamu
Mungu kwa sababu ya matendo maovu, kwamba "Mungu aliupenda
ulimwengu hivi"; ilikuwa wakati bado sisi tulikuwa wenye dhambi
ndipo alipomtoa Mwanawe wa pekee kwa niaba yetu. Hii ndiyo
kigezo cha upendo kamili, na hatupaswi kukoma kabla ya kukifikia.
Yeyote atakayekubaliwa na Bwana kama mwanachama wa Uumbaji
Mpya katika utukufu lazima afikie upendo huu wa kuwapenda hata
maadui.

Sio kwamba anapaswa kuwapenda maadui zake kama
anavyowapenda ndugu, kwani hii si mfano uliowekwa kwetu—
Mungu hawapendi maadui zake kama anavyowapenda wanawe,
marafiki zake; na Yesu hakuwapenda maadui zake kama
alivyowapenda wanafunzi wake. Lakini Mungu aliwapenda maadui
zake kiasi cha kuwa tayari na radhi kuwafanyia chochote kilichoweza
kufanywa kwa haki; na Yesu aliwapenda maadui zake kiasi kwamba
alikuwa radhi kwa dhati kuwafanyia mema—hakuweka chuki wala
kisasi dhidi yao kwa kujibu chuki yao,
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bali yuko tayari kumwaga juu yao kwa wakati ufaao baraka zake za
Milenia, ili wote wafikie kumjua kweli, na hata wale waliomchoma
upanga waweze kumtazama na kulia, Mungu atakapomwaga juu yao
roho ya kuomba na kuomba dua, kwa wakati ufaao. (Zek. 12:10)
Lazima tuwe na upendo kwa maadui ambao Bwana wetu anaelezea,
akisema, "Wapendeni adui zenu, waibariki wale wanaowalaani,
wafanyieni wema wale wanaowachukia, na mwaombe wale
wanaowatukana na kuwaudhi." (Mathayo 5:44) Hatupaswi kuruhusu
chuki, uadui au hasira ya aina yoyote iishi mioyoni mwetu. Mioyo
yetu inapaswa kuwa imejaa Upendo kiasi kwamba hata adui hawezi
kuchochea hisia mbaya au za uovu ndani yake.

Ah, ni uvumilivu gani mkuu na wema wa kindugu ulioko katika
mafanikio ya tabia kama hayo, ambayo hayangepata hata katika adui
chochote kitakachoyachochea chuki, uhasama au ugomvi! Na hii
ndiyo "alama" tunayopaswa kuikimbilia, sisi Viumbe Wapya.
Tumetangaza kuthamini roho hii ya Upendo; tumetangaza kujitolea
kwake; tumejitolea maisha yetu kulingana na kanuni zake; na sasa
tunajaribiwa kuona ni kwa kiwango gani matamko yetu yalikuwa ya
kweli. Bwana kwa fadhili kubwa anatupa muda wa kukimbia mbio
hizi, ili kukuza tabia hii. "Anajua umbo letu, anakumbuka kuwa sisi
ni vumbi." Hata hivyo, ni muhimu kwetu tufuate mipango hii ikiwa
tungependa kuwa warithi-wenza na Mwana mpendwa wa Mungu,
kama wanachama wa Uumbaji Mpya.

Bwana wetu Yesu, Mkuu wa wokovu wetu, hakuhitaji kukimbia
mbio hizi; hakuhitaji kukuza sifa hizi mbalimbali za Upendo; kwa
kuwa alikuwa mkamilifu alikuwa nazo kikamilifu tangu mwanzo wa
huduma yake. Mtihani wake ulikuwa ni kama angeendelea kusimama
imara kwa kanuni hizi, sifa hizi, kuendelea kumpenda Mungu na haki
kwa dhati, na kuendelea kuwapenda ndugu zake kiasi cha kuwatolea
maisha yake, na kuendelea kuwapenda maadui zake kiasi cha
kufurahi kuwafanyia mema; kama angeendelea kusimama imara
katika kiwango cha Upendo kamili. Tunajua jinsi alivyodhihirisha
uaminifu wake kwa Upendo katika nyanja zake zote, kwa vile
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alitoa roho yake, si kwa marafiki zake tu, bali pia kwa maadui zake,
waliomwamba. Uzoefu huu pia lazima uwe wetu. Ni lazima tufikie
kiwango cha Upendo kamili katika mioyo yetu ingawa katika mwili
wetu huenda tuswezi kila wakati kuonyesha kikamilifu hisia za
mioyo yetu.

Wengine wanaweza kukimbia mbio hizi kwa haraka sana—
wakipita alama hizi za robo maili mmoja baada ya mwingine,
wanaweza kufikia haraka nafasi ya Upendo Kamili. Wengine walio
na shauku ndogo, au wanaotazama kwa makini kidogo kwa
Mwanzilishi wa imani yetu, hufanya maendeleo ya polepole katika
mbio, na kwa miaka mingi wanaridhika na upendo wa wajibu, au
labda wanaenda mbali kidogo zaidi hadi upendo wa tabia ya kimungu
na kanuni za haki. Ni wachache sana walioenda mbali zaidi ya hili
kufikia upendo wa ndugu, ambao ungewafanya wafurahi katika
kujinyima, ikiwa kwa njia hiyo wangeweza kumhudumia mnyumba
wa imani; na ni wachache zaidi waliofikia kiwango cha Upendo
Kamili
—upendo kwa maadui zao, ambao sio tu wangejiepusha kuwadhuru,
kwa neno au kitendo, bali pia wangefurahia baraka zao. Bwana
amekuwa mvumilivu sana kwetu, akitupa fursa nyingi za kufikia
"alama" hiyo, tunapaswa kufurahi katika huruma yake, na tunapaswa
kuwa na bidii zaidi sasa ili kufikia "alama ya zawadi," tukikumbuka
kwamba wakati ni mfupi, na kwamba hakuna chochote kingine
isipokuwa tabia hii ya Upendo kamili kitakachokubaliwa na Baba
katika Uumbaji Mpya.

Kama Bwana wetu alivyojaribiwa katika "alama" ya Upendo
kamili, ndivyo sisi sote tutakavyojaribiwa baada ya kuifikia. Kwa
hiyo, hatupaswi kutarajia kufikia "alama" hiyo kwa pumzi ya mwisho
tu ya maisha; bali haraka iwezekanavyo. Kipimo cha shauku na
upendo wetu kitaonyeshwa kwa Mungu na kwa ndugu kwa kasi
ambayo tutafikia "alama" hii.

Maneno ya Mtume, "Mkamilisha yote, simameni" (Efe. 6:13),
yanaashiria kwamba baada ya kufikia "alama" ya Upendo kamili
bado kutakuwa na majaribu mengi kwetu—majaribu ya imani,
majaribu ya subira, majaribu ya vipengele vyote mbalimbali vya
Upendo. Ulimwengu si rafiki wa neema, wa kutusaidia kusonga
mbele katika mwelekeo sahihi; Shetani bado ni Mpinga wetu, na
ataweza kuchochea upinzani mwingi—Xkutulazimisha kurudi nyuma



[F374 ]

kutoka katika cheo tulichofikia. Hii ndiyo jaribio letu. Lazima
tushikilie kwa nguvu yote tunayofikia; lazima "tusukume mbele
kuelekea lengo" hadi litakapotugharimu maisha yetu ya kidunia—
kutoa maisha yetu katika huduma ya Mungu kwa ajili ya ndugu, na
katika kutenda mema kwa wanadamu wote tunapopata fursa. "Yeye
aliyetuita ni mwaminifu," ambaye anatuahidi msaada na kila msaada
unaohitajika katika njia hii. Neema yake inatosha kwetu. I Wathes.
5:24; 2 Kor. 12:9

Sheria hii ya Upendo, kama tulivyoona tayari, ni sheria pia ya
wana wa malaika wa Mungu—utii wao kwa mapenzi ya kimungu na
maelewano yao na kila mmoja yakiwa yote yamejikita juu yake. Na
ingawa katika enzi ya Milenia sheria na amri, kanuni na masharti
magumu, vitawekwa juu ya ulimwengu wa wanadamu ili kuwapeleka
mbele chini ya mipango iliyobarikiwa ya Ufalme wa Milenia, hata
hivyo wale ambao, mwishoni mwa enzi ya Milenia, watahesabiwa
kuwa wastahiki wa wuzima wa milele, tunaweza kuwa na uhakika
watakuwa wamepita utiifu tu wa sheria na mabhitaji—watakuwa
wameandika katika mioyo yao Sheria ya awali ya Mungu, utiifu, na
Sheria ya Upendo, ambayo ni sehemu ya tabia ya kimungu. Wana
hawa wa Mungu wa urejesho, katika upeo wa kibinadamu,
watakapomkubali, wote watakuwa na roho hii ya Upendo, ambayo
bila yake isingewezekana kuwafurahisha Mungu; kwa maana yeye
hutafuta wale wanaomwabudu katika roho na kweli. Hivyo tunaona
kwamba ingawa mbingu na ardhi lazima ziwe na sheria, na lazima
zitake utiifu kwake, bado kiwango cha kimungu cha utiifu kiko juu
sana kuliko mawazo na viwango vyetu vya kidunia na visivyo
kamilifu kiasi kwamba neno moja, Upendo, linaelezea Sheria nzima
ya Mungu ambayo wanawe wote katika kila nyanja ya maisha watatii.
Jinsi ilivyo ya ajabu na ya utukufu tabia na mpango wa Mungu wetu!
Upendo ndio utimilifu wa Sheria yake, na hatuwezi kufikiria Sheria
yoyote kuu kuliko hii.

Tumeshughulikia mada hii hadi sasa kwa jumla. Sasa tunataka
kuona kwamba Uumbaji Mpya, ingawa bado wanaishi katika mwili,
na wakiwa chini kiasi fulani cha udhaifu wake, upinzani, n.k.,
wanapaswa kujidhibiti wenyewe,
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tabia zao kwa kila mmoja na kwa ulimwengu, kwa Sheria hii ya
Upendo, Amri Mpya, ambayo Bwana aliwapa wote wanaomfuata, na
ambayo inazidi hata mahitaji ya

Kanuni ya Dhahabu.

Hofu, kama tulivyoona tayari, ni ishara ya yale yaliyo ya
kimungu; kwa hivyo, Kanuni ya Dhahabu ni kanuni ya kimungu. Hii
kwa kweli ni kanuni ya Haki kuliko ya Upendo. Mwelekeo wa karibu
zaidi kwa Sheria hii ya Haki ambao mwanadamu wa asili anaweza
sasa kuuthamini—kiwango cha juu kabisa kinachojulikana na
mwanadamu wa asili, ni "Msimfanyie jirani yako yale ambayo
hutapenda jirani yako akufanyie." Hii ni wema hasi, kwa kiwango cha
juu kabisa; lakini Kanuni ya Dhahabu ambayo hakuna wengine
isipokuwa Watu wa Uumbaji Mpya wanaoweza kwa sasa kuithamini,
au hata kuielewa, ni ya aina chanya—"Wafanyieni wengine yale
mtakayotaka wao wakufanyieni." Huu ni wema chanya, lakini ni Haki
tu. Ikiwa wanachama wa Uumbaji Mpya watashindwa wakati
mwingine kutii kila kipengele cha Sheria hii ya Dhahabu, sheria
rahisi ya Haki, ni lazima iwe ni kwa masikitiko na aibu yao kubwa
isipokuwa kama wao ni "watoto wachanga" tu katika njia mpya. Na
ikiwa ukiukaji wowote wa kanuni hii unaleta maumivu na majuto, ni
ishara ya hakika kwamba ukiukaji huo haukuwa wa makusudi,
haukuwa wa moyoni, haukuwa ukiukaji wa kanuni wa Kiumbe Mpya,
bali, kwa kiwango kikubwa, ukiukaji uliokusudiwa kwa ujanja au
uliokumbwa na mwili, kinyume na matakwa ya roho au nia. Hata
hivyo, kadiri akili mpya inavyoishi kwa Mungu, na kuwa na bidii ya
kutenda mapenzi yake, ndivyo itakavyokuwa wepesi, macho na yenye
nguvu katika kulinda "chombo cha udongo" inamoishi. Itavaa silaha
za Mungu, ili iweze kupigana vita vyema dhidi ya udhaifu wa mwili.
Itasisitiza kwamba ikiwa kosa limetendeka, iwe kwa neno au kwa
tendo, fidia, pamoja na riba njema, itolewe haraka iwezekanavyo: ili
hivyo "chombo cha udongo," kikijikuta kimepingwa na kushushwa
hadhi, kiwe na shughuli kidogo katika upinzani wake dhidi ya akili

mpya.
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Sheria hii ya kimungu huathiri uhusiano wa Kiumbe Mpya na
Mungu. Anatambua maana ya usemi, "Mpende Bwana kwa moyo
wako wote, na kwa roho yako yote, na kwa akili zako zote, na kwa
nguvu zako zote." Hapata nafasi ya kujifikiria yeye mwenyewe hapa,
isipokuwa nafsi yake iwe imeungana kikamilifu na Mungu. Hii
huathiri uhusiano wake na ndugu, kwani angewezaje kumpenda
Mungu, ambaye hajamwona (isipokuwa kwa jicho la imani), ikiwa
hapendi ndugu walio na Roho wa Mungu na ambao amewaona kwa
macho ya kawaida? (I Yohana 4:20,21) Anapojifunza kuzingatia
kwa makini katika mahusiano yake nao, kuwafanyia na kuwatendea
kama anavyotaka wao wamfanyie na wamtendee, anagundua kuwa
hii inaleta mabadiliko makubwa maishani; kwamba hii siyo kabisa
kanuni au sheria ambayo yeye mwenyewe na wengine wamezoea
kuishi, kufikiri, kutenda, na kusema.

Anagundua kwamba kama anavyotaka ndugu wamfanyie wema
na kuzungumza naye kwa upole, vivyo hivyo anapaswa kuzungumza
na kuwatendea wema na upole. Kama anavyotaka wawe na uvumilivu
kwa mapungufu na udhaifu wake, na kufunika kasoro hizi za
kibinadamu kwa upendo, vivyo hivyo anapaswa kuwafanyia vivyo
hivyo. Anagundua kwamba kama asivyopenda ndugu zake
wamzungumzie mabaya, hata kama mabaya hayo ni ya kweli, vivyo
hivyo yeye anapaswa kuwa na upendo kwao, na "asimwonee mtu
yeyote mabaya," bali "awafanyie wema watu wote," hasa watu wa
nyumba ya imani. Kama asivyopenda wengine wamtumaini zaidi ya
anavyoweza kufanya, vivyo hivyo yeye hatawatumaini wengine zaidi
ya wanavyoweza kufanya. Kanuni hiyohiyo ingefanya kazi pia
kuhusiana na ulimwengu na mambo yake. Hivyo basi, mwenendo
wote wa maisha hubadilika taratibu; na, kama vile Mtume
anavyodokeza, mabadiliko haya hutokea kadiri tunavyo "tazama
utukufu wa Bwana"—kadiri tunavyofikia kuthamini na kujifunza
kuiga uzuri mkuu wa tabia ya kimungu inayoongozwa na Kanuni hii
ya Dhahabu ya Haki kamilifu, iliyounganishwa na Upendo mwingi.

Kadiri akili zetu mpya, matakwa yetu mapya, yaliyozaliwa na
Roho Mtakatifu, yanavyokua, yanabadilika polepole "kutoka utukufu
hadi utukufu" katika ubora wa moyo; na hivyo kubadilika katika
mioyo yetu, akili zetu, matakwa yetu, nia zetu (na kadiri
iwezekanavyo pia
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kwa nje), tunakuwa safi au "stahiki," kulingana na ahadi ya kimungu,
kwa ajili ya mabadiliko makuu na ya mwisho ya ufufuo, wakati kile
kilichopandwa katika udhaifu na uozo kitakapoinuliwa katika nguvu
na utukufu, Uumbaji Mpya wa kiroho—Kristo wa Mungu. Ushauri
mbalimbali mwema na wa msaada, maonyo na mapendekezo
hutupewa na mitume na kurudiwa na kuidhinishwa na ndugu
mbalimbali, kama yenye faida kwa ajili ya kukemea, kwa ajili ya
kusahihisha, n.k.; lakini Sheria, Sheria iliyobarikiwa, ambayo
Uumbaji Mpya umewekwa chini yake, ni Sheria ya Upendo,
inayozidi Kanuni ya Dhahabu. Ikithaminiwa ipasavyo, ingemaanisha
kwamba mambo mengi yanayofanywa sasa na Uumbaji Mpya
hayatendwi tena; na mambo mengi yanayopuuzwa nao sasa
yatafanywa kwa shauku na bidii.

Sheria Kamilifu ya Uhuru

Ikiwa wapo waliokuwa mwanzoni na mtazamo wa kuona
Uumbaji Mpya umeachwa na Bwana kuwa huru mno, bila vizuizi na
sheria stahiki, bila shaka walibadilisha mtazamo wao walipoanza
kuona upana na kina na ukamilifu wote wa Sheria hii ya Mungu,
iliyofupishwa kwa ufupi katika neno hili moja, Upendo. "Sheria ya
uhuru," ndivyo Mtume anavyoita (Yak. 1:25); lakini Mungu anafanya
sheria hii ya uhuru iwe ya kutumika tu kwa Uumbaji Mpya,
uliozaliwa kwa Roho wake.