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KANISA LA KRISTO-1

 
L
eo tutajifunza kuhusu Kanisa la Yesu Kristo. Ni Yesu mwenyewe aliyekuwa wa kwanza kulizungumza “kanisa lake.” Kanisa hili ni lipi? Kwa nini leo kuna migawanyiko na madhehebu mengi ndani ya Kanisa la Kikristo? Je, madhehebu haya yanaweza kuchukuliwa kuwa “Kanisa la Kristo” kwa pamoja katika hali hii ya mgawanyiko?
Mtume Paulo aliandika: "Maana kama vile mwili ni mmoja, nao una viungo vingi, na viungo vyote vya mwili huo, ingawa ni vingi, ni mwili mmoja; vivyo hivyo na Kristo" (1 Wakorintho 12:12).
Mwili wa Kristo, yaani kanisa, ni mmoja, ingawa leo hatuoni ushahidi wa umoja huo. Hapa ndipo Yesu alitumia kwa mara ya kwanza neno “kanisa”: "Juu ya mwamba huu nitalijenga kanisa langu" (Mathayo 16:18).
Je, ni mwamba gani unaotoa msingi wa kanisa lake? Je, alikuwa anarejelea jengo kubwa kama kanisa kuu katika mji mkubwa? La hasha!
Kanisa Katoliki la Kirumi linadai kuwa "mwamba" huu ni Mtume Petro, ambaye Yesu alimteua kuwa kichwa cha kanisa lake duniani. Hivyo kila papa anadai kuwa ndiye kichwa cha kanisa na kwamba Petro alikuwa wa kwanza. Lakini dai hili si la kweli.
Tazama muktadha wa maneno haya: "Basi Yesu alipofika katika mipaka ya Kaisaria Filipi, aliwauliza wanafunzi wake, akisema, Watu hunena mimi, Mwana wa Adamu, kuwa ni nani? Wakasema, Wengine husema, Yohana Mbatizaji; wengine Eliya; na wengine Yeremia au mmojawapo wa manabii. Akawaambia, Nanyi mwaninena mimi kuwa ni nani? Simoni Petro akajibu akasema, Wewe ndiwe Kristo, Mwana wa Mungu aliye hai. Yesu akajibu, akamwambia, Heri wewe, Simoni Bar-Yona; kwa kuwa si mwili na damu iliyokufunulia, bali Baba yangu aliye mbinguni" (Mathayo 16:13-17).
Bwana aliuliza watu wanamwonaje. Kulikuwa na maoni tofauti. Kisha akawauliza wale waliomfuata kwa karibu, na Petro akamjibu: "Wewe ndiwe Kristo, Mwana wa Mungu aliye hai." Ndipo Yesu akasema: "Juu ya mwamba huu nitalijenga kanisa langu."
Yesu hakuwa akimteua Petro kuwa kichwa cha kanisa lake. Maneno "juu ya mwamba huu" yalimaanisha kuwa kanisa lingejengwa juu ya mwamba huu; si kwamba mwamba ungekuwa juu ya kanisa!
Bwana alikuwa akitaja jiwe la msingi ambalo kanisa lake lingejengwa juu yake, jiwe ambalo lingeubeba ujenzi wote. Petro si jiwe hilo la msingi, bali Yesu mwenyewe: "Kwa maana hakuna mtu awezaye kuweka msingi mwingine pasipo ule uliowekwa, ambao ni Yesu Kristo" (1 Wakorintho 3:11).
Yesu mwenyewe ndiye "mwamba" au msingi wa kanisa, na amekuwa msingi wake kwa miaka elfu mbili: "Na tazama, mimi nipo pamoja nanyi siku zote, hata ukamilifu wa dahari" (Mathayo 28:20).
Petro aliishi miaka michache tu kisha akafa. Ni Yesu Kristo pekee, aliye hai milele, ndiye aliyekuwa na uwezo wa kuendeleza kazi ya kanisa katika enzi ya Injili.
Kama tungechunguza maneno ya Yesu katika Mathayo 16:18 kwa lugha ya Kigiriki, tungeelewa alichokuwa akisema kwa kweli.
Katika Kigiriki anasema: "Wewe ndiwe Petros [jiwe dogo] na juu ya hii Petra [jiwe kubwa, mwamba] nitalijenga kanisa langu."
Maneno haya mawili tofauti ya Kigiriki yanafunua ukweli mkubwa:
Petro, "jiwe dogo" kwa hadhi yake binafsi, alitamka "jiwe kubwa" la kweli aliposema: "Wewe ndiwe Kristo, Mwana wa Mungu aliye hai."
Yesu alisema angejenga kanisa lake juu ya "mwamba" huu.
Kwa kuwa hakusema makanisa (wingi), kwa nini basi kuna makanisa mengi ya Kikristo leo ambayo hayaafikiani?
Migawanyiko ilianza hata katika kanisa la mwanzo:
"Kwa kuwa bado ninyi ni wa mwilini; maana, ikiwa kwenu kuna husuda na ugomvi, je! si wa mwilini ninyi, tena mnaenenda kwa jinsi ya kibinadamu? Maana mtu mmoja asemapo, Mimi ni wa Paulo; na mwingine, Mimi ni wa Apolo; je! si wa kibinadamu ninyi?" (1 Wakorintho 3:3-4).
Tangu mwanzo, kulikuwepo tabia ya kuwafuata viongozi maarufu badala ya kumfuata Bwana na Neno lake! Sasa, baada ya miaka 2,000, tunaona Kanisa Katoliki la Kirumi likiwa mgawanyiko mmoja, na Waprotestanti wakiwa na karibu madhehebu 750 tofauti! Wengine wanadai kuwa wao ni Wakatoliki, wengine Walutheri, wengine Wapentekoste, wengine Wametodisti, n.k.
Leo, Mkristo anapokutana na Mkristo mwingine, mara nyingi huulizana, "Wewe ni wa kanisa gani au dhehebu gani?" Swali hili halikuulizwa katika kanisa la mwanzo wakati wa mitume.
Wakati huo kulikuwepo kanisa moja tu, Kanisa la Yesu Kristo. Kama alivyoeleza: "Kanisa langu."
Je, wapi sasa hilo kanisa moja, mwili mmoja, leo? Mtume aliandika: "Kwa kanisa la wazaliwa wa kwanza, ambao majina yao yameandikwa mbinguni" (Waebrania 12:23). Hili ndio “Kanisa la Yesu Kristo,” "mzaliwa wa kwanza kutoka kwa wafu" (Wakolosai 1:18).
Kanisa hili ni "mwili wa Kristo," na majina ya wanachama wake yameandikwa mbinguni.
Tunalisoma kanisa hili katika unabii: "Hawa watafanya vita na Mwana-Kondoo, naye Mwana-Kondoo atawashinda, kwa maana Yeye ni Bwana wa mabwana, na Mfalme wa wafalme; nao walio pamoja naye ni walioitwa, na wateule, na waaminifu" (Ufunuo 17:14).
Huyu ndiye “Mwana-Kondoo” anayeongoza vita katika siku za mwisho za unabii, na pamoja naye ni kanisa lake katika utukufu, kwa kuwa wapo pamoja naye. Wanaelezwa kuwa ni "walioitwa, wateule, na waaminifu." Hivi ndivyo hatua tatu za ukuaji wa kanisa la Kikristo, yaani Wakristo waliokomaa, na ambao watashiriki utukufu pamoja na Yesu katika ufalme wake. Hili ndilo kanisa la kweli, mwili wa Kristo!
WALIOITWA
"Wengi wameitwa, lakini wachache wamechaguliwa" (Mathayo 22:14).
Katika hatua ya kuwa “walioitwa” kuna wengi; lakini katika hatua ya kuwa “waliochaguliwa” kuna wachache. Hebu kwanza tuwaangalie “walioitwa” na hao “wengi.”
Yesu aliwaambia wafuasi wake: "Ninyi si wa ulimwengu huu, bali mimi nimewachagua kutoka ulimwenguni; kwa hiyo ulimwengu huwachukia" (Yohana 15:19).
Wale ambao Yesu aliwachagua kutoka ulimwenguni ndio kundi la “walioitwa” — wale wanaoamini ujumbe wa Injili, wanaomkubali Yesu kama Mwokozi wao, wanaoamini kwamba alikufa msalabani kwa ajili ya dhambi za dunia, na wanaoonyesha imani kwa yeye.
Neno la Kiingereza "church" linatokana na neno la Kigiriki ekklesia, ambalo linamaanisha "kuitwa kutoka" au "kuchaguliwa."
Kwa hiyo “walioitwa” ni wale waliopiga hatua ya kwanza ya imani kwa Yesu na kuwa waumini. Kuhusu hawa tunasoma kwamba ni "wengi." Wanaweza kupatikana katika makanisa yote! Wana imani kwa Yesu, wanahudhuria ibada mara kwa mara, wanashiriki mikutano ya maombi, wanalipa zaka, na wanajitahidi kuishi maisha ya maadili mema. Hawa ndio kundi la “walioitwa.”
Yesu alisema "wengi" wameitwa. Leo takribani theluthi moja ya watu duniani wanajitambulisha kuwa Wakristo, na hii ina maana kuwa theluthi mbili wanajitambulisha kuwa wasio Wakristo. Kwa hiyo, neno "wengi" halimaanishi Wakristo dhidi ya wasio Wakristo, bali linahusiana na kundi linalofuata lililotajwa na Yesu — yaani “waliochaguliwa.” “Waliochaguliwa” ni wachache kulinganisha na “walioitwa” wengi.
Miongoni mwa “walioitwa” tunawaona wale waliochukua hatua ya kwanza katika maisha ya Kikristo, hatua ya imani.
Lakini hawa ni kama "watoto wachanga katika Kristo," na kama vile watoto wa kibinadamu wanavyohitaji maziwa, vivyo hivyo na hawa.
Petro anawaambia: "Kama watoto wachanga waliozaliwa sasa yatamanini maziwa ya akili yasiyoghoshiwa, ili kwa hayo mpate kuukulia wokovu" (1 Petro 2:2).
Watoto hawa wa kiroho lazima watafute kwa bidii "maziwa ya neno."
Huu ndio mwanzo wao wa kujifunza Biblia. Wanapoanza kusoma Biblia kwa mara ya kwanza, wanaambiwa "watamani maziwa safi ya kiroho." Mtume wa Waebrania pia anazungumzia juu ya maziwa: "Kwa kuwa, ingawa mlikuwa mmepaswa kuwa waalimu kwa sababu ya wakati mliohubiriwa, mnahitaji kufundishwa tena mafundisho ya awali ya maneno ya Mungu; mmekuwa mnahitaji maziwa, si chakula kigumu" (Waebrania 5:12).
Kisha anaongeza: "Basi, tukiacha mafundisho ya kwanza ya Kristo, na tusonge mbele kwa ukamilifu; tusitie tena msingi wa toba ya matendo yaletayo mauti, na wa imani kwa Mungu, na wa mafundisho ya ubatizo, na kuwekea mikono, na wa kufufuka wafu, na wa hukumu ya milele" (Waebrania 6:1-2).
Kwa hiyo kuna "mafundisho ya awali ya Kristo." Waumini hujifunza haya kwa kusoma Biblia. Baada ya kusoma kuhusu maisha ya Yesu, mafundisho yake, na kifo chake msalabani, waumini huendelea kusoma sehemu nyingine za Biblia, ikiwemo barua za Paulo, Petro, Yohana na wengine.
Biblia kisha huwa kama "kioo" kinachoonyesha hali ya dhambi ya muumini katika mawazo, maneno, na matendo. Ndipo mchakato wa utakaso wa moyo huanza: "Ili alitakase, akiisha kulisafisha kwa maji katika neno" (Waefeso 5:26).
Kwa hivyo, waumini, au kundi la “walioitwa,” wanajitahidi kuishi maisha ya maadili. Imani yao kwa Yesu inaleta kile kinachoitwa "kush justificiwa" (justification). Paulo anaeleza: "Basi, tukiisha kuhesabiwa haki kwa imani, na tuwe na amani kwa Mungu kwa njia ya Bwana wetu Yesu Kristo" (Warumi 5:1).
Kuhesabiwa haki huku ni msamaha wa dhambi kupitia imani katika damu ya thamani ya Yesu. Ni zawadi kutoka kwa Mungu! Kadri waumini wanavyoendelea katika maisha ya Kikristo, wanazidi kupata maarifa zaidi ya neno la Mungu na kuelewa kwa undani zaidi kwamba zaidi ya imani inahitajika: "Imani pasipo matendo imekufa katika nafsi yake" (Yakobo 2:17). Imani lazima iendelee na ijumuishwe na kile kinachoitwa "matendo."
Hii siyo mwito wa kufanya kazi za upendo kama vile kusaidia maskini, kufungua shule, au kuanzisha vituo vya yatima — ingawa yote hayo ni mazuri — lakini si aina ya “matendo” anayosema Yakobo.
Wanafunzi walimuuliza Yesu: "Tufanye nini ili tupate kuzitenda kazi za Mungu?" (Yohana 6:28). Yesu akawajibu: "Hii ndiyo kazi ya Mungu, mmwamini yeye aliyetumwa naye" (Yohana 6:29). Hii ndiyo kazi inayotakiwa kwa Mkristo.
Wengine wanaweza kusema, "Tayari tunamwamini!"
Ni kweli, lakini Yesu alikuwa anazungumza juu ya imani ya kina zaidi kuliko imani ya awali ya muumini. Kumwamini Yesu kunamaanisha kumpa tumaini kamili na kumtii. Yesu alisema: "Ninyi mkikaa katika neno langu, mmekuwa wanafunzi wangu kweli kweli" (Yohana 8:31).
Kwa hivyo “waumini” lazima waendelee katika maisha ya Kikristo na kuwa “wafuasi”: "Kwa maana mmepewa kwa ajili ya Kristo, si kumwamini tu, bali na kuteswa kwa ajili yake" (Wafilipi 1:29). Na tena: "Maana ninyi mlaitwa kwa ajili ya haya; kwa sababu Kristo naye aliteswa kwa ajili yenu, akawaachia kielelezo, ili mfuate nyayo zake" (1 Petro 2:21).
Wale “walioitwa” lazima waendelee hadi kufikia hatua ya kufuata nyayo za Yesu.

Haya ndiyo "matendo" ambayo Mungu anatarajia, na ambayo yanapaswa kuongezwa kwa imani.
Lakini ni wachache wanaotumia fursa hii ya dhahabu.
Wengi wa Wakristo walioko duniani wanabaki katika hatua ya kwanza ya kuwa "walioitwa" kwa sababu ya imani yao kwa Yesu.
Hawafikii hatua ya pili ya kuwa "waliochaguliwa" — ya kufa pamoja na Yesu.
WALIOCHAGULIWA
"Wachache wamechaguliwa" (Mathayo 22:14). Katika hatua ya kuwa “waliochaguliwa,” ni wachache tu kati ya Wakristo wanaosikia na kutii mwaliko wa Bwana aliposema:
"Mtu ye yote akitaka kunifuata, na ajikane mwenyewe, ajitwike msalaba wake, anifuate" (Mathayo 16:24).
Kuwa mfuasi wa Kristo ni suala la hiari binafsi.
Mtu halazimishwi; si jambo la lazima. Mahitaji yamewekwa wazi: "Ajikane mwenyewe." Hivi ndivyo Yesu mwenyewe alivyofanya: "Ndipo niliposema, Tazama, nimekuja; katika gombo la chuo nimeandikiwa habari zangu; nimekuja kufanya mapenzi yako, Ee Mungu" (Waebrania 10:7).
Hivyo Yesu alikataa mapenzi yake mwenyewe ili atende mapenzi ya Baba. Na anawaomba wanafunzi wake wafanye vivyo hivyo.
Kama vile mtume Paulo alivyoandika: "Wala msiifuatishe namna ya dunia hii; bali mgeuzwe kwa kufanywa upya nia zenu" (Warumi 12:2).
Polepole, roho ya dunia — roho ya “nafsi” — huzimwa na nafasi kuchukuliwa na kufanya mapenzi ya Mungu.
Ndoto, malengo, na tamaa za kibinafsi hupoteza umuhimu kadri mtu anavyozidi kuelewa mapenzi ya Mungu kupitia Biblia, Neno la Mungu.
Kujikana nafsi huanza kwa kuhudhuria mikutano ya kujifunza, kuacha shughuli fulani za kidunia, na kutoa sadaka ya muda au hata kukubali kupoteza kibali cha familia na marafiki ambao wangependa tufanye mambo fulani pamoja nao.
Kila hatua ya utii kwa mapenzi ya Mungu huleta uelewa ulio wazi zaidi wa mapenzi yake. Kujitoa kwa mapenzi ya Mungu, yaani kuwa "wafuasi" wa Yesu, huitwa kutoa maisha kwa Mungu (kusudi takatifu - consecration).
Hili linafuatia agizo la: "Ajitwike msalaba wake, anifuate."
Ni kuishi maisha yanayofanana na maisha ya Yesu.
Msalaba wa Yesu unawakilisha sadaka kubwa aliyotoa kuwa Mwokozi wa dunia. Hakika Wakristo hawatarajiwi kubeba misalaba halisi. Wengine hufanya hivyo kimwili, lakini siyo maana ya Yesu aliposema hivyo.
Mtume Paulo anaeleza: "Basi, ndugu zangu, nawasihi, kwa huruma za Mungu, itoeni miili yenu iwe dhabihu iliyo hai, takatifu, ya kumpendeza Mungu, ndiyo ibada yenu yenye maana" (Warumi 12:1).
Hii "dhabihu hai" ya "miili" yetu (yaani maisha yetu ya kibinadamu) katika utumishi wa Bwana inajumuisha sadaka ya:
1. Muda: Kutumia muda mwingi katika kazi ya Bwana.
1. Mali: Kutumia fedha, nyumba, na mali kwa ajili ya watu wa Bwana.
1. Talanta: Kufundisha, kuchora, kushauri, au kutafsiri kwa ajili ya Bwana.
1. Afya: Kutumia nguvu zetu katika kumtumikia Bwana.
1. Nafasi ya ushawishi: Kuwasiliana na watu kuhusu mpango wa ajabu wa Mungu.
Mtu anaweza kutoa sadaka tu ya kile alichonacho:
"Na kila mtu ambaye amepewa vingi, atadaiwa vingi" (Luka 12:48). Kila mmoja lazima ajipime kuona anamiliki nini, kisha aikabidhi yote juu ya madhabahu ya sadaka. Maisha ya Kikristo ya kujitoa huanza kwa agano: "Siri ya Bwana iko kwao wamchao, Naye huwafundisha agano lake" (Zaburi 25:14).
Duniani kuna mifano mingi ya "magano," maarufu zaidi likiwa agano la ndoa kati ya mwanamume na mwanamke, lililothibitishwa kwa sherehe na mashahidi.
Vivyo hivyo, agano la Mungu na wale wanaomcha linaambatana na ishara nzuri: ubatizo wa maji.
Mtu anapobatizwa huingia katika agano na Mungu, kama vile Yesu alivyofanya alipobatizwa mtoni Yordani na Yohana.
Mtu anayebatizwa husimama maji yakiwa yanamfikia kiunoni.
Maji yanaweza kuwakilisha dunia: "Maji yale uliyoyaona... ni mataifa, makutano, watu wa lugha mbalimbali" (Ufunuo 17:15).
Yesu alisema kuhusu wanafunzi wake: "Ninyi si wa dunia hii, bali mimi nimewachagua kutoka ulimwenguni" (Yohana 15:19).
Kusimama nusu ndani ya maji kunawakilisha hali ya Mkristo — kuwa katika dunia lakini si sehemu ya roho ya dunia.
Mtu hawezi kujibatiza mwenyewe. Mbatizaji humwakilisha Bwana na Mwalimu wetu Yesu Kristo, ambaye mikononi mwake tunajikabidhi.
Kusogezwa nyuma chini ya maji kunaonyesha kifo cha hiari cha maslahi ya kidunia katika maisha ya Kikristo baada ya ubatizo.
Ndiyo maana Paulo alisema:
"Kwa maana mmekufa, na maisha yenu yamefichwa pamoja na Kristo katika Mungu" (Wakolosai 3:3).
Mchakato wa ubatizo huisha kwa kumwinua mtu kutoka majini, jambo linalowakilisha ahadi ya Mkristo ya kuwa mwaminifu katika kutimiza "agano kwa sadaka."
Yesu alisema: "Nami nitamfufua siku ya mwisho" (Yohana 6:44). Hii ni ahadi ya ufufuo kwa uzima wa kiroho wa mbinguni kwa wote waaminifu. Huu ndio "ubatizo mmoja" wa Kanisa la Yesu Kristo (Waefeso 4:5).
Kwa hiyo wote wanaoingia katika hatua hii ya pili ya kuwa waliochaguliwa wanafanya agano na Mungu la kufuata nyayo za Yesu. Wanathibitisha agano hili kwa ubatizo wa maji, kama Yesu alivyofanya katika mto Yordani.
Hawa huitwa watakatifu na Mungu: "Nikutanikisheni wacha Mungu wangu, waliofanya agano nami kwa dhabihu" (Zaburi 50:5).
Hawa ndio Wakristo wanaoandikiwa katika kila barua ya mtume Paulo: (tazama 1 Wakorintho 1:2; Wafilipi 1:1; Wakolosai 1:2).
Paulo anaeleza kwa namna ya pekee kuhusu watakatifu hawa waliowekwa wakfu:
"Basi mtu akiwa ndani ya Kristo amekuwa kiumbe kipya" (2 Wakorintho 5:17).
Msamiati "ndani ya Kristo" unarejelea "agano la dhabihu."
Waliowekwa wakfu hivyo huitwa "viumbe vipya" kwa sababu wamezaliwa upya kwa Roho Mtakatifu.
Wanapokea "nia mpya," kupitia ambayo "mambo yote" (yaani ndoto, malengo, na tamaa) hubadilika na kuwa ya kiroho. Matamanio yao yanakuwa ya mbinguni badala ya ya kidunia.
Hawa “viumbe vipya” wana “nia mpya” na pia “nia ya zamani.”
Moja ni ya kiroho, nyingine ni ya kidunia. Zote zinajaribu kudhibiti mwili wa kibinadamu: "Msiseme uongo kila mmoja kwa mwenzake, kwa kuwa mmevua utu wa kale pamoja na matendo yake; mkivaa utu mpya, unaofanywa upya katika maarifa kwa mfano wa Muumba wake" (Wakolosai 3:9-10).
Utu mpya (nia ya kiroho) lazima ukue na kudhibiti utu wa kale (nia ya kidunia iliyosalimiwa).
Hii ndiyo inaelezea vita ya ndani ya Mkristo. Wale wanaoingia katika hatua ya waliochaguliwa huitwa "watakatifu" na "viumbe vipya." Wanatofautiana kabisa na "walioitwa" kwa maarifa, uelewa, na mwenendo wa maisha yao.
PYRAMIDI ISIYOKAMILIKA YA KANISA ENZI YA INJILI
Piramidi isiyokamilika (isiyo na kilele) katika Enzi ya Injili inawakilisha upungufu au kutokamilika, na hii ndiyo hali ya kanisa katika mwili wa nyama.
Bwana Yesu Kristo, akiwa mbinguni, ndiye “kichwa” kisichoonekana cha kanisa: "Naye akavitia vitu vyote chini ya miguu yake, akamweka awe kichwa juu ya vitu vyote kwa ajili ya kanisa" (Waefeso 1:22).
Kanisa linajumuisha sehemu nne: n, m, p, na q.
Hebu sasa tuziangalie sehemu hizi moja baada ya nyingine:
Sehemu ya Chini Kabisa (iliyoandikwa “q”)
Wale wanaowakilishwa na sehemu ya chini ya piramidi hii isiyokamilika (“q”) wako chini ya ngazi N, ngazi inayowakilisha ukamilifu wa kibinadamu au kush justificiwa (justification) — yaani, ukamilifu wa kukadiriwa unaopatikana kupitia msamaha wa dhambi kwa imani katika Yesu Kristo.
Kush justificiwa, au msamaha wa dhambi, hupatikana kwa imani katika Yesu: "Basi, tukiisha kuhesabiwa haki kwa imani, na tuwe na amani kwa Mungu kwa njia ya Bwana wetu Yesu Kristo" (Warumi 5:1).
Lakini kundi hili la watu halina imani kwa Yesu wala kwa dhabihu yake ya ukombozi. ngawa wanadai kuwa Wakristo, hawaamini mafundisho ya Kikristo. Wanaamini zaidi nadharia za kisayansi kuliko Neno la Mungu. Hawa ni wanafiki — si bora kuliko wasioamini.
Idadi yao inaongezeka kwa sababu ya kuenea kwa kutokuamini, kupitia makosa kama vile nadharia ya mabadiliko ya Darwin.
Hata walimu wa Neno la Mungu wanaweza kuwa miongoni mwao:
"Maana sisi si kama wengi waliofanya biashara ya neno la Mungu kwa faida" (2 Wakorintho 2:17).
Wengi wanaosimamia taasisi za Kikristo kama shule na hospitali wanavutiwa zaidi na mambo ya dunia kuliko mambo ya kiroho.
Wengine hukiri kuwa hawana shauku kubwa na mambo ya Neno la Mungu. Baadhi ya wachungaji na “watumishi wa Mungu” wanahubiri si kwa sababu ya upendo kwa Mungu au kwa kweli, bali kwa ajili ya sifa, pesa, au heshima. Baadhi yao huonyesha mashaka binafsi kuhusu kifo cha Yesu na nafasi yake kama Mwokozi wa dunia.
Sehemu ya Pili kutoka Chini (iliyoandikwa “p”)
Sehemu inayofuata (“p”) iko juu ya ngazi N, ngazi ya kuhesabiwa haki, kwa sababu ya imani yao kwa Yesu na kifo chake msalabani Kalvari.
Hawa ndio “walioitwa”, yaani waumini. Ndiyo maana tunaambiwa: "Wengi wameitwa." Hii ni kundi kubwa zaidi miongoni mwa Wakristo wa madhehebu mbalimbali. Kwa hivyo, waumini wengi katika makanisa yote ni wa kundi hili.
Sehemu za Juu (iliyoandikwa “m” na “n”)
Sehemu mbili za juu za piramidi hii isiyokamilika (“m” na “n”) ziko kwenye ngazi M, ambayo iko ngazi moja juu ya ngazi N (ya kush justificiwa), na ngazi moja chini ya ngazi L (ambayo ni asili ya kiroho mbinguni pamoja na malaika, makerubi, na maserafi).
Basi, kati ya ngazi ya wanadamu waliohesabiwa haki (N) na ngazi ya kiroho (L) ipo ngazi M.
Ngazi hii inawakilisha wale ambao wamejitoa au wamefanya sadaka ya kuacha hali yao ya kibinadamu iliyohesabiwa haki, kama tulivyosoma:
"Itoeni miili yenu iwe dhabihu iliyo hai, takatifu, ya kumpendeza Mungu — ndiyo ibada yenu yenye maana" (Warumi 12:1).
Walioko kwenye ngazi hii huitwa "viumbe vipya" na wanaelekezwa kwa mambo ya kiroho, ingawa bado wako katika miili ya nyama.
Watapokea miili ya kiroho ya mbinguni wakati wa ufufuo wao.
Wanakuwa sehemu ya kundi hili la ngazi M wakati wanapojitoa kwa Mungu (consecrate) na kufanya "agano kwa dhabihu", wakilithibitisha kwa ubatizo wa maji.
Hawa ndio "waliochaguliwa", na ni wachache ukilinganisha na waumini walio "itwa." Kama ilivyoandikwa:"Wachache wamechaguliwa." Hawa ni wafuasi wa Yesu — si waumini tu, bali wamepiga hatua mbele katika maendeleo yao ya Kikristo: wamekuwa wafuasi wa Bwana.
Kwa Nini Kuna Makundi Mawili ("m" na "n") Katika Ngazi M? Swali hili — kwa nini kuna makundi mawili ("m" na "n") katika kiwango hiki cha kiroho — litajibiwa katika somo linalofuata.
— Amina.

Somo la 17	               Kanisa

Namba ya Whatsap: 0752965019/ +255 757 411 482
	 2



[image: ]


Kwa Masomo zaidi Tuandikie Ujumbe kupitia: 
Email: thekingdom1_6@gmail.com  au isayaruhala25@gmail.com
©HAKIUZWI
image2.jpeg




image1.png
KANISA LA KRISTO-1

Somo la 17

—_——

ol \—\
@\BATO

Neno lako ni kweli—
Yohana 17:17




