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WANA WA MUNGU WALIOZALIWA KWA ROHO NA
MAENDELEO YAO

"Mkiyafisha matendo ya mwili kwa Roho, mtaishi. Kwa maana wale wote wanaoongozwa na Roho wa
Mungu, hao ndio wana wa Mungu." - Warumi 8:13,14

WALE tu ambao wana roho sahihi, tabia, hiari au nia, wanaweza kushika Sheria ya Kimungu, na
ni wale tu ambao wako sawa kabisa na Mungu ndio Atawatambua kama wana. Malaika
watakatifu ni wana wa Mungu katika kiwango cha malaika; na Kristo na Kanisa katika utukufu
ni wana wa Mungu katika kiwango cha Kimungu. Wote hawa ni wana wa Mungu, lakini wapo
kwenye viwango tofauti. Wote wametawaliwa na Roho wa Mungu; na kama wangekuwa hawana
hiyo Roho, hawangeweza kutambuliwa kama wana; kwani hakuna anayeweza kushika Sheria ya
Kimungu isipokuwa wale walio na tabia ya Kiungu.

Kabla ya Adamu kuanguka alikuwa mwana wa Mungu (Luka 3:38). Alikuwa na Roho wa
Mungu, kwa maana ya kuwa na roho sahihi, tabia, hiari, nia. Lakini baada ya kuwa mkosaji wa
Sheria ya Kimungu, alichukuliwa kuwa mwenye dhambi. Jamii yote ya Adamu bado ni wenye
dhambi isipokuwa wale ambao wamekuja kwa Kristo. Katika Enzi ya Milenia, hata hivyo, jamii
ya Adamu itakuwa na fursa ya kuja ndani ya Kristo. Atakuwa Baba wa Milele, Baba ambaye
atawapa uzima wa milele wale wote ambao watatii maagizo yaliyotolewa chini ya Ufalme wa
Masihi.

I1i kufikia hali hiyo ya matakwa ya Kimungu, mwanadamu lazima awe na roho ya Ukweli, na
lazima aendelezwe kwa njia hiyo. Kabla ya kuhesabiwa, au kutambuliwa, kama wana, lazima
wawe na roho, au mwelekeo, wa haki. Mpaka watakapopata roho hiyo, hawataweza kutoa
huduma inayokubalika; kwa kuwa Bwana huwatafuta watu kama hao wamwabudu kama
wanaomwabudu katika roho na kweli. Katika hali yao ya kuanguka wanadamu hawawezi
kushika Sheria ya Kimungu. Hata wakati wa Enzi ya Milenia wataitunza kwa sehemu tu, mpaka
watakaporudishwa kwenye sura ya Mungu katika mwili. — Mwanzo 1:26.

WANA WA MUNGU NI AKINA NANI?

Kufikia sasa kumekuwa na idadi ndogo sana ya wana wa Mungu duniani, kulingana na
Maandiko. Katika Enzi zote za Kiyahudi Mungu alikuwa Mkufunzi na Kiongozi wa watu Wake
kupitia kwa Musa na Manabii; lakini Waisraeli hawakuwa wana wa Mungu, na hawakuwa na
Roho ya kuzaa wana. Badala yake, walikuwa tu Nyumba ya Watumishi (Waebrania 3:5). Roho
Takatifu wa Mungu alikuwa bado hajapewa jamii yoyote iliyoanguka; kwa maana Yesu alikuwa
bado hajatukuzwa. — Yohana 7:39. Maandiko yanazungumza juu ya Roho wa Mungu kama
ushawishi maalum kutoka kwa Mungu juu ya tabaka maalum, kwa njia maalum, tangu tukio
fulani - na sio kabla ya tukio hilo. Ujio huu wa Roho ulidhihirishwa wakati wa Pentekoste, ili



iweze kujitenga na kutofautishwa na kitu chochote kilichowahi kutokea hapo awali. Nguvu hii,
au ushawishi, huitwa Roho Takatifu, Roho wa Mungu, Roho wa Kristo, Roho wa Ukweli, Roho
wa akili timamu, Roho ya uwana. Sifa mbalimbali zilizoelezewa na majina haya yote zinatumika
kwa tabaka moja; yaani, wale ambao wamezaliwa kwa Roho.

Hawa waliozaliwa kwa roho ni tabaka fulani ambalo limechukua msalaba wao na kuwa wafuasi
wa Kristo, na ambao kwa sababu hii wanatambuliwa na Baba kwa kuzaa Roho Takatifu. Roho
hii ya Ukweli inaangazia Biblia hivi kwamba Ufunuo wa Mungu uweze kueleweka vizuri na
wale ambao wana Roho Takatifu. Wana uwezo wa kuelewa mambo ya Mungu, ambayo
hayawezi kufahamika bila hiyo. Wakati wengine wasio na Roho hii ya Mungu wanaweza kupata
ukweli kutoka kwa Maandiko, tabaka hili maalum lina kiini cha Ukweli.

WENGINE WAMEVUTWA KWA MUNGU KIASILI

Tunakumbuka Maandiko fulani ambayo yanazungumzia kuongozwa kwa watu wa Mungu kabla
ya kuzaliwa kwao kwa Roho Takatifu. Akiongea juu ya aina ya kuvutwa ambako kuliwajia wale
ambao baadaye wakawa wanafunzi Wake, Bwana wetu alisema, "Hakuna mtu anayeweza kuja
kwangu, isipokuwa Baba aliyenituma amvute" (Yohana 6:44). Mvuto huu sio kazi ya Roho
Takatifu ya kuzaa, ambayo huwajia wale wanaokubaliwa na Mungu kupitia kwa Kristo na
kupokelewa kama wana. Kinyume chake, kile ambacho Maandiko yanasema ni kama kuvutwa
na Mungu, na ambayo sisi sote tumepitia kama kawaida, inaonekana kuwa ni mvuto wa kawaida
kufuatana na hali ya mwili, sio kwa vitu vyenye dhambi, lakini kuelekea kwenye utakatifu, lakini
kwa njia ambayo kusema kweli ni ya mtu wa asili.

Kwa mfano, wakati Mungu alimuumba Adamu, kimaumbile angempenda Mungu, kwa kawaida
angependa kumtumikia Mungu, angependa kumtii Mungu na kumwabudu. Tamaa hizi zote
zilikuwa za kimaumbile kwake kwa sababu alikuwa katika hali ya asili- hali ambayo aliumbwa -
safi. Dhambi imewafanya wanadamu kuwa kinyume na asili. Lakini hata baada ya dhambi
kuingia na kupotosha tabia ya asili ambayo Mungu alitoa, tamaa fulani za Mungu zilibaki ndani
ya moyo wa mwanadamu — hata kati ya watu waliopotoka. Wangependelea kuwa sawa na
Yeye, kuwa na uhusiano naye, awe Mlinzi na Rafiki wao

Mungu hawavuti wanadamu kwa njia nyingine yoyote isipokuwa ile nguvu ya asili ambayo
alilweka na ambayo haijapotea kabisa kupitia anguko la kizazi cha Adamu. Wanadamu wote
wamepungukiwa kutoka kwa mfano wa Mungu; lakini hamu ya kuabudiwa, kwa haki, na
maelewano na Mungu, ina nguvu zaidi kwa watu wengine kuliko wengine. Kwa kadiri mtu
anavyotaka uadilifu, kwa sehemu hiyo ambayo amevutwa kwa Mungu, anapapasa ampate
Mungu, ikiwa labda anaweza kumpata Muumba wake. Anapapasa hivyo ili amfikie Mungu kwa
sababu anatamani kumpata.

JINSI WANAVYOVUTWA



Huu ndio mvuto, tunaamini, unaomjia kila mmoja wetu. Kabla ya kujitoa wakfu kwa Mungu,
tulikuwa na hamu ya kumjia, na hamu hiyo ilikuwa kitu kilichoamshwa ndani yetu. Lakini
ilikuwa hapo kabla ya kuamshwa. Kisha kitu kilitokea ambacho kiligeuza mawazo kuelekea kwa
Mungu. Labda ilikuwa huzuni kubwa, msiba fulani, ambao ulivuta moyo kwa Mungu; na kwa
hiyo ikaja hisia kwamba huzuni yetu ichukuliwe kwake. Pamoja na hamu hiyo, labda lilikuja
wazo, "Mungu hatanisikia mimi." Hili ni hitimisho mwafaka kabisa, kwani hakuna njia ya
kumkaribia Mungu isipokuwa kupitia Mkombozi, aliyesema, "Mimi ndimi Njia, Kweli na
Uzima."

Kama vile yule ofisa wa Kirumi Kornelio alivyohitaji maagizo juu ya jinsi ya kumfikia Mungu,
vivyo hivyo roho inahisi baada ya msaada wa Kimungu pia inahitaji mafundisho. Kwa kweli
tunaamini kwamba maelfu kwa maelfu wamemwacha Mungu kwa sababu ya Imani ya kupotosha
juu ya tabia yake ya haki. Watu wanapoanza kugundua kuwa Mungu wetu ni mwenye upendo,
mwenye haki, mwenye huruma, watamgeukia.

Hii, tunaamini, ndio njia ambayo tunavutwa nayo kwa Baba, ambaye ushawishi wake
unahusiana na kila kitu kizuri na chenye usawa katika maumbile. Mpaka tuwe na hamu ya
kumrudia Mungu, ndipo tuwe tayari kuelekezwa na Wakili mkuu; kwani tunapofika kwa Wakili,
Anasema waziwazi, "Siwezi kukupokea isipokuwa kwa sharti moja." Anatuambia kwamba hali
hiyo ni kwamba tunachukua msalaba wetu na kumfuata (Mathayo 16:24). Kwa hivyo
haingekuwa busara kumwambia mtu yeyote juu ya njia nyembamba isipokuwa alikuwa
amevutwa kumwendea Mungu.

Tunaona, basi, tofauti dhahiri kabisa kati ya mvuto wa Baba — ule mvuto ambao unaendelea
kila mahali - na kile ambacho katika Maandiko kinaitwa Roho wa Mungu. Roho hiyo inapewa
watoto wa Mungu tu. "Wale wote wanaoongozwa na Roho wa Mungu, hao ndio wana wa
Mungu" (Warumi 8:14). Roho huyo huwashika, akiwaongoza kwa njia anuwai — wakati
mwingine kwa kuweka mali mikononi mwao, wakati mwingine kwa kuipokonya, wakati
mwingine kwa kuruhusu ugonjwa uje. Uzoefu wa wana hawa wa Mungu unawawezesha kukua
katika neema, katika maarifa na katika upendo, ili waweze kuwekwa sawa na kutayarishwa kwa
nafasi kwenye hatua fulani.

ROHO AMIMINIWA BINADAMU WOTE

Wakati wa Enzi ya Milenia mambo yatakuwa tofauti na ilivyo sasa. Kristo atakuwa na
wawakilishi katika awamu ya kidunia ya Ufalme, na kupitia kwao Neno la Mungu litawaendea
watu. Wengi ambao watavutwa kwa Mungu watakuwa na bahati ya kuwa katika uhusiano naye
kwa kujitolea. Kisha watapokea Roho wa Mungu kwa maana ya kubariki, lakini sio kwa maana
ya kuzaa, kama Kanisa linavyoipokea sasa. Wazee wa Kale Wanaostahili wa Waebrania 11,
watakuwa wawakilishi wa kidunia wa Ufalme wa Masihi. Kristo, hata hivyo, atakuwa Mwalimu
mkuu katika utukufu, ambaye kwake maagizo yote yatatoka kupitia wawakilishi hawa wa
kidunia. Watu wanapoanza kupata ukweli, maarifa halisi juu ya tabia tukufu ya Mungu,
wataanza kuona jinsi walivyo duni. Kisha watakuwa katika hali ya kupokea mafundisho.



Hakuna mtu atakayelazimika kuwa na mafundisho, hata hivyo; lakini yeyote ambaye yu nje ya
makubaliano na Ufalme atawekewa vizuizi juu yake. Nabii Zekaria, akiongea juu ya mambo ya
kidunia katika Ufalme, anasema, "Tena itakuwa, kwamba mtu awaye yote wa jamaa zote
zilizomo duniani, asiyekwenda Yerusalemu ili kumwabudu Mfalme, Bwana wa majeshi,
mvua.haitanyesha kwao " (Zekaria 14:17). Ikiwa tutatafsiri neno mvua kwa mfano, tunaona
kwamba mawazo ni kwamba juu ya mataifa kama hayo hakutakuwa na baraka ya Kiungu —
ikiwa hakungekuwa na mvua, hakungekuwa na matunda. Lakini mvua, baraka, ingekuwa juu ya
wale ambao watakuwa sawa na Bwana.

Wakati watu watakapopatana na Mungu, wataweka wakfu maisha yao na miili yao kwa utumishi
Wake. Ndipo wataanza kupata baraka katika akili na miili yao; na kwa maana ya ndani ya hili
neno, watapata zaidi ya Roho wa Bwana — Roho ya akili yake. Kwa hivyo kupitia Kweli yake na
kupitia hukumu za Kiungu za wakati huo, Bwana "atamimina Roho wake juu ya wote wenye
mwili" (Yoeeli 2:28). Kwa kadiri wanavyopokea Roho Wake, watafikia mtazamo wa kuwa wana.

Lakini hata hivyo hawangekuwa wana kwa maana kamili ya neno hilo. Tunaweza kusema
kwamba Kanisa sio wana kwa maana kamili ya neno, lakini kwamba tutakuwa wana kwelikweli
wakati tutakuwa na uzoefu wa mabadiliko yetu ya ufufuo. Kwa hivyo katika Enzi ya Milenia,
watu wanapokuja kupatana na Ufalme wa Kimasihi uliopangwa na Mungu, watakuwa
wakikaribia zaidi hatua na kiwango cha uwana. Mwisho wa Enzi ya Milenia watakuwa
wamefikia hali hiyo ya mawazo ambayo Adamu alikuwa nayo wakati alikuwa mkamilifu.
Baraka hii yote watapata kupitia kwa Kristo na Kanisa Lake linalohusiana naye.

KAZI YA ROHO KANISANI

Kwa sababu Bwana wetu atatoa uzima wa milele kwa ulimwengu wa wanadamu, Anaitwa
"Baba wa Milele," Baba anayetoa uzima wa milele (Isaya 9: 6). Wote walio tayari na watiifu
watakuwa watoto Wake wakati wa Milenia. Halafu mwisho wa Ufalme wa Kimasihi watoto wa
Kristo wataletwa kwa Baba - Mkubwa wao. Kwa kuwa watakuwa wana wa Kristo, ambaye ni
Mwana wa Mungu, Baba wa Mbinguni atakuwa Baba - Mkuu wao. Kisha ulimwengu wote
utapatanishwa na Mungu kama wana wa Kristo.

Wakati huu wa Enzi ya Injili, hata hivyo, Mungu hafanyi kazi juu ya ulimwengu. Chochote
kilicho katika ulimwengu wa uzuri wa asili ni matokeo ya utendaji wa Nguvu ya Mungu kwa
njia ya jumla. Kifungu chetu hakirejelei utendaji huu wa Nguvu za Mungu, au Roho, lakini kwa
ushawishi Wake juu ya mioyo ya wanadamu. Katika maandishi ya Agano Jipya inahusu wale
ambao wamekuwa watu Wake kwa kujitolea wakfu kamili na kisha kuzaliwa kwa Roho Takatifu
kama Viumbe Wapya katika Kristo (2 Kor. 5:17). Wote hao ni wapokezi wa utunzaji maalum wa
Kimungu.

Maandiko yanazungumzia Roho wa Kweli, Roho wa Baba, Roho wa Kristo. Haya yote ni
maneno yanayofanana, ambayo yanawakilisha ushawishi wa Kimungu unaotumiwa juu ya watu
wa Mungu. Baada ya kuzaliwa kwa Roho, tunapaswa kukumbuka kwamba, kama vile Mtume
anavyosema, tunapaswa kukamilishwa. Lazima tufanye maendeleo fulani. Tunaendelea hadi



mwishowe tutazaliwa katika Ufufuo wa Kwanza. Ukamilifu utapatikana wakati huo, sio kabla.
Wakati huo huo, ili kuwa tayari kwa ufufuo huo, lazima maendeleo fulani yafanyike.

KUJIANDAA KWA HALI YA ROHO

Katika muktadha wetu, Mtume anaelezea jinsi tunaweza kufikia hali hii ya maisha, jinsi ya
kujiandaa kwa kuzaliwa kwa Roho kwa wakati unaofaa. Anasema kuwa maendeleo kama hayo
yatafikiwa kupitia Roho, au Nguvu, ya Mungu. Roho hii inafanya kazi kwa njia anuwai. Kwa
mfano, Ujumbe wa Mungu unatumika kwa Kanisa. Kwa hivyo kadiri tunavyoelewa Mpango wa
Mungu, ndivyo Nguvu hiyo itakavyokuwa kubwa mioyoni mwetu; na kadiri unavyojiweka
wakfu zaidi kwa mapenzi ya Kimungu, ndivyo tutakavyokuwa na huruma zaidi na hamu yetu ya
kufanya mapenzi ya Kimungu itakavyokuwa kubwa.

Mabadiliko yanayoendelea ndani ya mioyo yetu sio ya wanadamu wala kwa wanadamu. Mungu
alianza kazi hii ndani yetu. Kwa hivyo lazima tumtazamie yeye kukamilisha kazi ambayo
ameianza mioyoni mwetu na Ujumbe ambao ametupatia. Kwa hivyo tunamwendea kwa maombi,
na tunajifunza Neno Lake, kujua maana ya Neno hilo na hivyo kuwezeshwa kuliweka katika
maisha yetu. Kama vile tunavyohitaji chakula ili kuimarisha miili yetu hii ya kufa, ndivyo
inavyotupasa pia tuwe na chakula cha kiroho ili kuimarisha Kiumbe Mpya. Chakula hiki cha
kiroho Mungu ametupatia tele, ili tupate nguvu za kiroho kuelewa mapenzi yake vizuri zaidi ya
hapo awali.

Utendaji huu wa Mungu kupitia Roho Takatifu ni kazi ya taratibu. Tumefunikwa na makosa ya
imani zetu za zamani hivi kwamba hatujajiandaa kuona mambo ya kina ya Mungu mara moja.
Kwa hivyo, tunahitaji kusoma, kukutana na wale walio na imani sawa. Kwa njia hiyo,
tunasaidiwa kuona mambo ya kina.

MAPENZI YA MUNGU KUTUHUSU

Tunapofikia kuelewa jambo hilo kwa uwazi zaidi, mawazo yetu juu ya mada hubadilika hatua
kwa hatua. Tulipomjia Mungu kwa mara ya kwanza, tulikuwa na mawazo kwamba mapenzi ya
Mungu kwetu ni kwamba tunapaswa kujifurahisha, tuishi maisha mazuri, yenye maadili, na
kutunza miili yetu; na kwamba ikiwa sisi ni watu wa Mungu, tunapaswa kuwa na wingi wa

mali; na kwamba wale ambao hawawezi kuishi kwa upatanifu na Mungu wataangamizwa. Hili ni
wazo la mtu wa asili. Mtume anasema kwamba mtu wa asili hawezi kuona mambo ya Roho wa
Mungu, kwa sababu yanatambuliwa kiroho. Lakini hii sio kabisa njia ya Mungu ya kushughulika
nasi.

Baadaye tunaanza kugundua kuwa Baba yetu wa Mbinguni hutuandaa kwa mambo ya kiroho
kwa kutuonyesha jinsi ya kuharibu hali ya kidunia na jinsi itakavyokomeshwa. Hili ni wazo jipya
kwetu; na tunajiuliza, Je! Mungu anataka nidhalilishe, niue, niangamize, hali ya kidunia? Je! Sio
mimi kutafuta kukuza talanta zangu na kuishi maisha ya kawaida?



Mtu wa asili anasema, Fuata vitu vya asili; fanya upendavyo ili mradi hauingilii haki za wengine.
Lakini Kiumbe Mpya asizingatia mielekeo ya asili ya mwili. Tumemwomba Bwana atubadilishe,
afanye upya nia zetu, na mwishowe atupatie kile alichoahidi. Kwa hivyo, sisi sio wa ulimwengu
hata kidogo, na njia yetu inapaswa kuwa ile ambayo imeainishwa katika Maandiko.

KAZI YA KIUMBE KIPYA

Kifungu chetu hakimaanishi kwamba tunatakiwa kudhalilisha miili yetu kwa njia ambayo
wengine wamefikiria. Kulingana na historia, kumekuwa na watu wenye bidii hapo zamani
ambao walikuwa wakitumia mijeledi kwenye miili yao hadi wapate maumivu makali, halafu
wamevaa koti za nywele, nk. Wakati mwingine mateso haya ya mwili husababisha ngozi kuwa
na vidonda. Wengine wamejitolea kuua miili yao kwa kulala chini ili watembelewe juu yao n.k.
Walakini, hatuwezi kusema kuwa wale wanaofanya vitu kama hivyo wana dhana mbaya kwa
kufanya hivyo, na hatuwezzi kusema wana nia mbaya; hata hivyo, twaamini ya kuwa wale
wanaofanya hivi wanafanya kinyume na maana ya maandishi yetu.

Kwa usemi, "Mkiyafisha matendo ya mwili," Maandiko yanamaanisha kwamba watu wa Mungu
wanapaswa kuua ndani yao mazoea yote ya asili ambayo hayapatani na Roho wa Mungu. Sote
tumezaliwa wenye dhambi, Biblia inasema, na kwa hivyo hatupaswi kufuata mwelekeo wa asili
yetu iliyoanguka. Tunapaswa kuwa na Roho wa Mungu, Roho Takatifu, ambayo itatuongoza
katika njia ambayo tunapaswa kwendea. Tunapaswa kuua kila mwelekeo wa mwili ambao
haujaingiliwa na nia mpya.

Kuna sifa fulani za mwili wa kufa ambazo zinapaswa kuharibiwa, na kwa hivyo zinapaswa
kupigwa vita kila wakati. Halafu kuna sifa zingine ambazo zinapaswa kutumiwa katika huduma
ya haki. Mara moja tulikuwa chini ya dhambi; lakini sasa tuna nia mpya. Kuanzia sasa
tunapaswa kumtendea kiumbe wa zamani kama chombo cha udongo tu. Chini ya uongozi wa
Roho Takatifu, tunapaswa kujua jinsi ya kufanya hivyo. Hatua ya kwanza katika mchakato ni
kuhesabu mwili wetu umekufa. Baada ya kuhesabu kuwa umekufa kuelekea dhambi na kwa kila
kitu cha asili ya kidunia, basi tunapaswa kuhesabu kuwa hai kwa namna ya kuamsha, kuhuisha,
mielekeo yote, sifa, ambazo zinaweza kuletwa katika huduma ya Mungu. Hii ni hatua ya pili.

MAPAMBANO YA KILA SIKU YA WALE WALIOZALIWA NA ROHO

Baada ya kuzaliwa na Roho, sisi ni Viumbe Wapya. Katika kila maana ya neno sisi tuko huru
kutoka kwa mwili wetu. Sehemu zozote za maumbile yetu ya kibinadamu tunazoona kuwa
zinapingana na Mungu na mapenzi yake tunapaswa kuzidhalilisha, kuua, mara tu
tutakapozigundua. Utaratibu huu ni kuendelea kupigana dhidi ya, asili ya zamani. Mtume anaiita
wazi kuwa ni vita kati ya mwili na Roho (Warumi 7: 19-25). Lakini wakati tunapopigana na vitu
kadhaa ambavyo vimekufa kihalali, tunaona kuwa mwili haujafa kweli. Lakini ikiwa tunaishi
kulingana na Roho, na sio kwa mwili, Mungu hatautambua mwili, hata sisi vilevile. Tutatambua
tu Kiumbe Mpya. Vita ni vya kila siku. Viungo vyetu vyote lazima viletwe katika upatanisho na
Mungu na mapenzi yake. Tunapaswa kujitahidi kuona kila kitu kutoka kwa mtazamo wa Kiungu.



Wazo sio kwamba tutakamilisha miili hii inayokufa, lakini kwamba wakati tunapoishi duniani na
tunahusiana na miili hii, ni jukumu letu na fursa yetu kuufanya mwili ufanye mapenzi ya Kiumbe
Mpya.

Miili yetu ilikuwa watumwa wa Dhambi. Sasa tunasema, "Nina haki ya kudhibiti mwili huu.
Mimi ni Kiumbe Mpya, lakini huu ni mwili wangu. Nitaongeza nguvu yangu juu ya mwili huu,
na kuitumia zaidi na zaidi katika utumishi wa Bwana. Sio nia yangu kufanya vitu vya kipumbavu
- kuruka kutoka kilele ili kuona ikiwa mwili wangu utabaki hai, lakini chini ya mwongozo wa
Roho Takatifu, nitatoka ndani yake kwa kadiri niwezavyo, katika huduma mpya ya Bwana "

Yote haya ni muhimu kwa maendeleo ya tabia yetu. Mungu ameliita Kanisa kwa utukufu,
heshima, kutokufa na urithi wa pamoja na Kristo. Ikiwa hatutathibitisha kuwa washindi,
hatutakuwa tayari kuinuliwa kwa kiwango cha juu sana. Nafasi hii iliyoinuliwa haitapewa mtu
yeyote wa kufa kwa sababu tu anasema kwamba anatamani kuwa kitu tofauti na alivyo.
Kinyume chake, lazima tushughulikie wokovu wetu kwa hofu na kutetemeka. Wale wanaodai
kujitolea kabisa kwa Mungu lazima waonyeshe hili kwa kuweka kila kitu ambacho ni kinyume
na mapenzi ya Kimungu. Kama hawa wanatafuta kujenga tabia, watakua wakiongezeka "wenye
nguvu katika uweza wa nguvu zake." Wale ambao watafuata njia hii hadi mwisho ni tabaka
ambalo Yeye analitaka, na ni wale peke yao watakaothibitishiwa mahali pa kupewa walio "zaidi
ya washindi."

KUFURAHI KATIKA DHIKI

Ulimwengu utakuwa na miaka elfu moja wakati wa kuiweka miili yao kupatana na mapenzi ya
Mungu. Hatua kwa hatua wanadamu watafikia mahali ambapo watakuwa waaminifu kabisa kwa
Bwana. Moyo wa jiwe utaondolewa. Kwa wale wote ambao kwa utii wanafikia hali hii Mungu
atakuwa radhi kuwapa uzima wa milele.

Lakini kwa kanisa mambo ni tofauti. Katika kipindi hiki cha Enzi ya Injili Bwana anachagua na
kuwaongoza wale ambao kwa hiari yao wanajitolea maisha yao kwa huduma Yake.
Wanampenda, na anapendezwa kuwaita watakatifu wake. Hakuna chochote kilicho kizuri
kitakachozuiliwa wasipewe wale wa tabaka hili (Zaburi 84:11). Jicho halikuona, sikio
halijasikia, mambo yanayowangoja wale wanaompenda Mungu (Isaya 64:4; 1 Wakorintho 2:9) -
wale waliojitolea kwa kuwekwa wakfu na kuzaliwa kwa Roho Takatifu, na wanasonga mbele
kwa neema hadi neema, wasioishi kwa mwili , bali kwa Roho (Warumi 8:1; Wagalatia 5:25).
Tabaka hili limeandaliwa mambo mazuri sana na Mungu.

Kwa tabaka hili Maandiko yanasema kuwa “imetupasa kuingia katika ufalme wa Mungu kwa
njia ya dhiki nyingi” (Matendo 14:22). Wengine wanaweza kusema kuwa hawa wana wakati
mgumu. Lakini Wakristo wanaweza kukubaliana kuwa inawezekana kufikia kiwango hicho cha
maendeleo ambapo mtu anaweza kufurahia ujuzi huo unaomwezesha kuudhalilisha na kuufisha
mwili. Sio kwa sababu tu tofauti na watu wengine kupenda wasichopenda, bali ni kwa sababu
twaona maana ya kuruhusiwa kwa mateso haya. Twafahamu kuwa huu ni mpango wa Mungu
kwa ajili yetu; na kwa ushuhuda huu wa kudhalilishwa kwa matakwa ya mwili, ya vitu vya
mwili, twaona kuwa twakua katika kumpendeza Baba yetu wa Mbinguni.



Hawa wana Amani ya Mungu inayotawala mioyo yao. Wanajua kuwa mambo yao yote
yanaelekezwa na Uungu. Ulimwengu una shida zake na hofu na matarajio yake. Lakini wale
ambao wameweka matumaini yao kwa Bwana wana amani ambayo ulimwengu hauwezi kutoa
au kuondoa. Lakinni hatuwezi kuwaelezea walimwengu; hawawezi kufahamu - Wafilipi 4:7;
Yohana 14:27.



