
Aliyejitoa 

FIDIA KWA WOTE…. 
Inakadiriwa kuwa takriban mabilioni mia moja na 
arobaini na tatu ya wanadamu wameishi duniani katika 
kipindi cha miaka elfu sita tangu kuumbwa kwa Adamu. 
Kati ya hao, makadirio mapana zaidi yanayoweza 
kufanywa kwa sababu ya kuwa chini ya bilioni moja 
walikuwa watakatifu wa Mungu. Kadirio hili pana 
lingeacha jumla kubwa ya mabilioni mia moja na 
arobaini na mbili (142,000,000,000) ambao walishuka 
hadi kifoni bila imani na tumaini katika jina pekee 
lililopeanwa chini ya mbingu au kati ya wanadamu 
ambalo kwalo lazima tuokolewe. Kwa hakika, wengi wa 
hawa hawakuwahi kujua wala kusikia habari za Yesu na 
hawakuweza kumwamini yeye ambaye hawakusikia 
habari zake. 

Tunauliza, Je, ni nini kilichousibu umati huu mkubwa, 
ambao takwimu zake zinatoa wazo lisilotosheleza 
kabisa? Je, ni nini, na itakuaje, hali yao? Je, Mungu 
hakutoa riziki kwa ajili ya hawa, ambao hali zao bila 
shaka Aliziona kimbele? Au je, Yeye, tangu kuumbwa 
kwa ulimwengu, alitoa riziki mbaya na isiyo na huruma 
kwa mateso yao yasiyo na tumaini, ya milele, kama 
wengi wa watoto wake wanavyodai? Au je, bado 
Amewawekea akiba, katika urefu na kina na marefu na 



mapana ya mpango Wake, fursa kwa wote kupata ujuzi 
wa jina hilo pekee, na, kwa kuwa watiifu kwa masharti, 
kufurahia uzima wa milele? 

Kwa maswali haya, ambayo kila Mkristo anayefikiri 
hujiuliza, na kutamani kuona akijibiwa kwa ukweli, na 
kupatana na tabia ya Mungu, huja aina mbalimbali za 
majibu. 

“Fidia” Ni Nini? 
Tunasoma hivi katika 1 Timotheo 2:5, 6 : “Mwanadamu 
Kristo Yesu; ambaye alijitoa mwenyewe kuwa ukombozi 
kwa ajili ya wote, utakaoshuhudiwa kwa wakati wake.” 

“FIDIA” ni nini? Neno la Kigiriki la "Fidia" ni 
antilutron - linalofafanuliwa katika konkodansi ya 
Young kuwa "bei inayolingana." Maandiko 
yanafundisha waziwazi kwamba Yesu alikufa akiwa 
mwanadamu mkamilifu, na hivyo kutoa “gharama 
inayolingana” kwa ajili ya Adamu. Alikufa badala ya, 
ama mahali pa Adamu. Wote walio ndani ya Adamu, 
kwa hiyo, “Waliokombolewa”, wamefunguliwa kutoka 
katika hukumu ya kifo. Inapatana na akili kwamba kwa 
sababu Adamu alipoteza uhai udumuo milele (kupitia 
kutotii), basi dhabihu ya “Fidia” ya Kristo inaweza tu 
kumrudishia Adamu na wanadamu wote kile 
alichopoteza kabla ya kutenda dhambi. Adamu 
aliahidiwa uzima wa milele akiwa mwanadamu wa 
nyama na damu duniani ikiwa angemtii Mungu, lakini 
kwa kushindwa kufanya hivyo, alikufa. Dhabihu ya 



“Fidia” ya Kristo inaweza tu kumletea Adamu, na wote 
walio ndani yake, fursa nyingine ya kupata uhai udumuo 
milele wakiwa wanadamu. 

Wanadamu, ambao walikuwa wamefukuzwa kutoka 
Edeni, watarudi kwenye Paradiso ya Edeni duniani 
(Matendo 3:20). Tunayo yote yanayohitajika—
mwanadamu mkamilifu Kristo Yesu kama Mwokozi 
wetu na matokeo ya ajabu kutoka kwa awamu mbili za 
wokovu—Kanisa sasa, na ulimwengu wa wanadamu 
katika ufalme wa Kristo hapa duniani. Kwa hiyo, watu 
wote watakuwa wamefaidika na dhabihu ya Kristo. Hiyo 
ndivyo inavyopaswa kuwa. 

Agano la Kale Linaonyeshaje “Fidia”? 
Ibrahimu ameitwa "Baba wa Waumini." Historia yake 
yote ya maisha, kama inavyoonyeshwa katika Biblia, 
ilikuwa ni maisha ya imani, maisha ya kumtumaini 
Mungu, kutegemea ahadi za Kiungu. Lakini jaribu la 
mwisho lilikuwa kali sana na lilimtia alama yule 
aliyejaribiwa kuwa wa juu sana, kulingana na kiwango 
chochote—cha Kiungu na cha kibinadamu. Ni dhahiri 
imani ya Ibrahimu ilizidi kuwa na nguvu na nguvu kadiri 
miaka ya kufahamiana kwake na Mungu ilivyoongezeka. 
Ni mtu tu aliyemfahamu sana Mwenyezi, mwenye 
huruma sana na mwenye kutumainiwa, ndiye angeweza 
kustahimili jaribu kama hilo. 

Jaribio hili lilikuja kwa njia ya amri ya Kiungu kwamba 
Ibrahimu amchukue mwanawe, mwanawe wa pekee 



(Isaka) ambaye ahadi ziliwekwa ndani yake na amtoe 
yeye (Isaka-ambaye alikuwa na umri wa miaka 20 au 
zaidi wakati huo) dhabihu kwa Mungu. kwenye Mlima 
Moria. Ili kufahamu hali hiyo, ni lazima tukumbuke 
kwamba wakati huo Abrahamu alikuwa na umri wa 
angalau miaka 125, na kwamba Isaka (si Ishmaeli) ndiye 
mwana ambaye Yehova alikuwa ameonyesha kwamba 
angekuwa njia ya baraka zote zilizoahidiwa. —Mwanzo 
21:1, 2 

Kwa moja ya tabia ya Ibrahimu, amri ya Kimungu 
ilimaanisha utiifu wa haraka. Bila kuchelewa alianza. 
"Lo lote atakalowaambia, lifanyeni." Mara akajitayarisha 
kwa ajili ya safari, akisindikizwa na watumishi wake 
sehemu ya njia. Kisha kuwaacha, Ibrahimu na Isaka 
walisafiri hadi kilele cha Mlima Moria, ambao karne 
nyingi baadaye, katika wakati wa Sulemani, palikuwa 
mahali pa Hekalu. Mwamba ule ule ambao Isaka 
anapaswa kufungwa juu yake, ukawa mahali pahali pa 
Madhabahu ya Shaba. 

Abrahamu, akiandamana na mwana wake mwaminifu, 
mrithi wa ahadi, na aliyezifahamu vyema, alifika mahali 
hapa. Huko kuni iliwekwa; na kisha baba, kwa midomo 
inayolegea, lakini moyo uliodhamiria, akamwambia 
mwanawe juu ya amri ya Kimungu. Huko alimtoa 
mwanawe, ingawa kisu hakikupiga pigo mbaya. Sadaka 
ilikuwa kamili machoni pa Mbingu, na mkono ukazuiwa 
ifaavyo na, kama Mtume anavyoeleza, “Ibrahimu 
akampokea mwanawe kutoka kwa wafu, kwa sura.”— 
Waebrania 11:19 



AINA (KITU KINACHOWAKILISHWA NA ALAMA) 
YA HAYA YOTE 

Kupitia masomo yaliyotangulia, tumeona kwamba 
Ibrahimu anatumika kama kielelezo cha Mwenyezi, na 
kwamba Isaka anatumika kama mfano wa Kristo—
Kichwa na Mwili. Hapa basi tunayo mfano. Baba wa 
Mbinguni alimtoa Mwanawe mpendwa kwa hiari kwa 
niaba yetu, kwa ajili ya dhambi za ulimwengu mzima. 
“Mungu hakumtuma Mwanawe kuingia ndani ili 
ulimwengu uuhukumu ulimwengu, bali ulimwengu 
uokolewe katika yeye." "Mungu alimtoa Mwanawe 
pekee, ili kila mtu amwaminiye asipotee, bali awe na 
uzima wa milele" - ili katika yeye jamaa zote za dunia 
ubarikiwe. 

Dhabihu kuu ya Mungu ya Mwanawe haikumaanisha 
kifo Chake cha milele—kuangamizwa kwake. 
Ilimaanisha tu kwamba Kristo anapaswa kufa kwa ajili 
ya masilahi, matumaini, malengo na matarajio ya 
kidunia, lakini azaliwe na Roho Mtakatifu kwa 
matumaini mapya, malengo mapya, matarajio mapya na 
hali mpya-nje ya pazia. 

Kwa hiyo, Mungu hakumwacha Mwana wake katika 
kifo alipomtoa kwa hiari kwa ajili yetu sote, wala 
hakumwacha katika hali ya kibinadamu ya dhabihu. 
Alimfufua Bwana wetu kutoka kwa wafu, siku ya tatu, 
kwa utukufu aliokuwa nao pamoja na Baba kabla ya 
ulimwengu kuwako—ndiyo, pamoja na utukufu 
ulioongezwa, “juu ya malaika, na enzi, na mamlaka, na 



kila jina.” ( Waefeso 1:21)" Hapa tunayo mfano wa 
Ibrahimu kumtoa Isaka. 

MWANA KONDOO NDANI YA KICHAKA 

Wakati Mungu kupitia malaika alizuia mkono wa 
Abrahamu usifanye dhabihu ya uhai wa mwanawe, 
kondoo mume aliyenaswa kwenye kichaka alitolewa 
kuwa dhabihu badala yake. Hivyo kondoo dume katika 
dhabihu akawa ishara ya Uzao wa Ibrahimu, na dalili ya 
sehemu ya mchakato ambao upatanisho wa Haki ya 
Kimungu utafanywa kwa niaba ya jamaa zote za dunia. 

Tunapaswa kukumbuka kwamba wazo hili hili 
lilihifadhiwa katika shughuli za baadae za Mungu na 
Israeli. Mwana-Kondoo wa Pasaka alichinjwa, kwa 
kawaida, "Mwana-Kondoo wa Mungu aichukuaye 
dhambi ya ulimwengu." 

Miongoni mwa mafunzo mengi ambayo Wakristo 
wanaweza kujifunza kutokana na kujaribiwa kwa imani 
ya Ibrahimu ni haya: 

Umuhimu wa kifo cha Yule ambaye kupitia kwake 
baraka itakuja kwa wanadamu wote. Ikiwa Yesu 
hangekufa kwa ajili ya dhambi zetu, kusingekuwa na 
ondoleo la dhambi. Kwa hiyo hapangekuwa na ufufuo 
kutoka kwa wafu, na katika tukio hilo kifo kingekuwa 
zaidi ya usingizi. Ingekuwa na maana ya kutoweka. 

Hebu na tuwe na hakika kwamba kama Yesu 
hangetimiza kwa uaminifu sehemu yake ya mapatano na 
kuutoa uhai Wake, wala hangeshiriki katika ukamilisho 



mkuu na kuinuliwa kwa asili ya Kiungu. Mtakatifu 
Paulo anatangaza hili, akisema kwamba alikuwa 
mwaminifu hata kufa, “hata mauti ya msalaba, kwa hiyo 
[kwa sababu hii] Mungu alimwadhimisha mno.”— 
Wafilipi 2:8, 9 

MUSA ALIANDIKA KUHUSU KRISTO 

“Kwa maana kama mngalimwamini Musa, mngeniamini 
mimi, kwa maana yeye aliandika kunihusu mimi.”— 
Yohana 5:46 

Musa aliandika juu ya FIDIA katika kila sadaka ya 
dhambi iliyotolewa, yaani, uhai wa yule mnyama 
aliyefananishwa na mwanadamu Kristo Yesu, akitolewa 
kuwa upatanisho kwa ajili ya dhambi za watu ambao 
ilizichukua dhambi zao, na kufanya upatanisho ambao 
damu yake ilitolewa. ilimwagika. 

Musa aliandika juu ya FIDIA aliposimulia jinsi Mungu 
alivyowavika wenzi hao wawili wenye hatia (Adamu na 
Hawa) waliofukuzwa uchi kutoka Edeni, wakiwa na koti 
la ngozi ili kuficha uchi wao badala ya kifuniko chao 
chenye hafifu cha majani ya mtini. Hapo Musa alieleza 
juu ya ubatili wa jitihada za mwanadamu kujifunika 
nguo za haki na kwamba Mungu atatoa kifuniko, lakini 
kwa gharama ya UHAI WA MWINGINE. 

Ni Nani Anayehitaji “Kukombolewa”? 
Adamu alihitaji kukombolewa na upotevu wake wote- 
kwa sababu katika Adamu watu wote hufa 



(1Wakorintho 15:22)—Adamu ndiye “kichwa” kimoja 
cha wanadamu na wanadamu wote waliletwa chini ya 
kifo na Adamu. Adamu wa pili, Yesu Kristo (kwa 
mwanadamu) ndiye kichwa kingine cha wanadamu, 
Yesu analeta ufufuo kwa wote walio chini ya ukichwa 
wake. 

 Kuna tofauti kubwa kati ya dhambi ya Adamu na 
zawadi ya Yehova yenye neema. Kwa dhambi ya mtu 
huyu mmoja, “Adamu” ilileta kifo kwa wote, aliruhusu 
kifo kitawale ndani yetu; Kubwa zaidi ilikuwa neema ya 
ajabu na zawadi ya msamaha wa Yehova kwa wengi 
kupitia bwana na mwokozi wetu Yesu Kristo—
mwanadamu. 

Matokeo ya zawadi ya neema ya Mungu ni tofauti sana 
na matokeo ya dhambi ya mtu huyo mmoja. Kwa maana 
dhambi ya Adamu ilileta hukumu, lakini zawadi ya bure 
ya Mungu inaleta sisi kufanywa waadilifu naye, ingawa 
tuna hatia ya dhambi nyingi. Kwa maana dhambi ya mtu 
mmoja “Adamu” ilisababisha kifo kutawala watu wengi, 
Bwana Mungu alitupa neema yake ya ajabu na zawadi 
yake ya uadilifu, kwa maana wote wanaoipokea wataishi 
kwa ushindi juu ya dhambi na kifo kupitia mtu huyu 
mmoja “Yesu Kristo. ”. Warumi 5:15-17 

Je, Mtu yeyote anaweza Kukombolewa”? 
Jibu fupi litakuwa Hapana! Mali ya mtu mmoja haiwezi 
kuwa fidia kwa mwingine, hata kama mtu angekuwa 
mfalme na akatoa mali yake yote, bei ni kubwa sana. 



Mungu hathamini pesa, mali au vitu vyovyote vya 
kimwili, ni jambo lisilo na maana Kwake. 

Bwana anaweza kuchukua uhai wa ndugu yetu na mali 
zao bila shida yoyote akipenda; hili angeweza kufanya 
bila ubaya wowote kwetu au Yeye mwenyewe. Kwa 
hiyo, mtu hawezi kumkomboa mwingine. 

Hatuwezi kuhonga mauti wala kufanya biashara naye, 
tutakufa na kugeuka mavumbi bila kutokwa nayo. 
Ujinga ungekuwa neno la kutumia ikiwa tunaamini 
utajiri wetu unaweza kukomesha hukumu ya kifo kwa 
wapendwa wetu hata sisi wenyewe. Zaburi 49:7,8 

Ukombozi wa nafsi ni wa thamani—Hayo ni maisha 
yanapoenda hayawezi kukamatwa wala yakiisha 
hayawezi kukumbukwa kwa sanaa yoyote ya 
kibinadamu, au bei ya kidunia. Tunaweza kumtazamia 
Masihi (Mkombozi) kwa ajili ya ukombozi wa milele. 
Uzima wa milele ni johari ya thamani kubwa ambayo 
haiwezi kununuliwa na mali ya ulimwengu huu. 
Hatujakombolewa kwa vitu viharibikavyo (1Petro 1:18-
19) lakini kununuliwa mara moja kutakoma milele, 
haitahitaji kurudiwa tena Waebrania 9:25-26. Mkombozi 
ataishi milele na hataona uharibifu-Ufunuo 1:18-Kristo 
alitutendea ambayo Hakuna ndugu, Rafiki au mtu aliye 
bora zaidi wa mali au riba wala utajiri wote wa dunia 
angeweza kufanya; Kwa sababu hiyo na awe kipenzi 
kwetu kuliko kitu chochote cha kidunia au mtu. 

“Fidia” Inatimiza Nini? 



Yohana 3:16-17 "Kwa maana jinsi hii Mungu aliupenda 
ulimwengu, hata akamtoa Mwanawe pekee, ili kila mtu 
amwaminiye asipotee, bali awe na uzima wa milele. 
Maana Mungu hakumtuma Mwana ulimwenguni ili 
auhukumu ulimwengu; bali ulimwengu uokolewe katika 
yeye." 

Mtume Paulo anatujulisha kwamba Yesu amekuwa 
hayupo duniani—mbinguni—wakati wa wakati wote wa 
kupaa hadi mwanzo wa Nyakati za Kurudishwa, au Enzi 
ya Milenia—“ambazo mbingu lazima zihifadhiwe 
mpaka nyakati za kufanywa upya. wa vitu vyote,” n.k. 
(Matendo 3:21) Kwa vile Maandiko yanafundisha 
kwamba kusudi la ujio wa pili wa Bwana wetu ni 
urejesho wa vitu vyote, na kwamba wakati wa kutokea 
kwake mataifa yako mbali sana na kuongoka. kuwa na 
hasira (Ufunuo 11:18) na katika upinzani”. 

Wongofu wa ulimwengu katika zama hizi haukutarajiwa 
kamwe kwa Kanisa, lakini utume wake umekuwa 
kuhubiri Injili katika ulimwengu wote kwa ajili ya 
ushuhuda, na kujitayarisha chini ya uongozi wa Mungu 
kwa ajili ya kazi yake kuu ya siku zijazo. Mungu bado 
hajamaliza kwa njia yoyote uwezo wake kwa ajili ya 
uongofu wa ulimwengu. Bado hata hajajaribu kuuongoa 
ulimwengu. Hili linaweza kuonekana kuwa tamko geni 
kwa wengine lakini acha kama hilo litafakari kwamba 
ikiwa Mungu amejaribu kufanya kazi kama hiyo basi 
ameshindwa. 



Lakini urejesho umeahidiwa katika wakati ufaao ambao 
utaleta wanadamu kwenye ufufuo kamili kutoka kwa 
wafu: Wanadamu “watatoka, “kila mtu kwa utaratibu 
wake.” ( 1 Wakorintho 15:23 ) Kuamka kwao kutawatoa 
tu kutoka kwa wafu. kaburi katika hali ambayo waliingia 
humo; kwa maana kaburini, “hakuna kazi, wala shauri, 
wala maarifa, wala hekima.” ( Mhubiri 9:10 ) Kuamka 
huku si ufufuo, bali ni hatua ya awali tu. Neno la 
Kigiriki linalotafsiriwa “ufufuo” ni anastasis na 
linamaanisha kihalisi “kusimama tena.” Adamu 
alianguka, na tangu wakati huo “ulimwengu wote hukaa 
katika mwovu”—kihalisi, “ndani ya yule mwovu.” ( 
1Yohana 5:16; 19) Kwa hiyo, kusimama tena ni kurudi 
kwenye ukamilifu uliopotea katika Edeni, kwa maana 
ufufuo wa ulimwengu wa wanadamu ni Kurudishwa.— 
Matendo 3:19-21 

Wakati wa miaka elfu moja ya utawala wa Masihi, 
ufufuo wa ulimwengu utakuwa ukiendelea. Kazi hiyo 
haitafanywa na Baba moja kwa moja, bali itakabidhiwa 
kwa Bwana Yesu (Yohana 5:28,29), na itahitaji miaka 
elfu nzima ili kukamilika. Mwishoni mwa utawala huo 
wa Milenia ulimwengu wa wanadamu utakuwa 
mkamilifu, kama vile Adamu alivyokuwa katika uumbaji 
wake. Kazi yote ya Mungu ni kamilifu.— Kumbukumbu 
la Torati 32:4; Mwanzo 1:31 

Ni Nani Aliyelipa Gharama ya “Fidia”? 
Ili kuchunguza swali hilo, tunahitaji kuchunguza 
maandiko kadhaa muhimu kwa kuwa kuna waandikaji 



kadhaa walioongozwa na roho ya Mungu katika Biblia 
wanaotaja au kutambulisha mtu mmoja ambaye 
alitosheleza kikamili matakwa ya dhabihu ya “Fidia.” 

Hebu tuangalie kwanza Yohana 3:16-17 – Kwa maana 
jinsi hii Mungu aliupenda ulimwengu, hata akamtoa 
Mwanawe pekee, ili kila mtu amwaminiye asipotee, bali 
awe na uzima wa milele. Maana Mungu hakumtuma 
Mwana ulimwenguni ili auhukumu ulimwengu; bali 
ulimwengu uokolewe katika yeye. 

Maandiko haya yanafunua hekima ya upendo wa 
Mungu. Kuelewa hilo kwa sababu hakuna mtu 
aliyezaliwa akiwa mzao wa Adamu (aliyezaliwa chini ya 
dhambi) ambaye angeweza kumkomboa (kumnunua 
tena) mwenzake ( Zaburi 49:7 - Hakuna hata mmoja wao 
awezaye kwa njia yoyote kumkomboa ndugu yake, wala 
kumpa Mungu fidia kwa ajili yake) kwa ajili yake. 
ingehitaji mtu mkamilifu kumkomboa mwanadamu 
“mkamilifu” “Adamu” kutokana na adhabu ya kosa lake 
ambalo lilikuwa “kifo”. 

Inabainisha zaidi chanzo cha ukombozi huu kama 
mwanawe anayejulikana kwetu kama "Kristo Yesu". 

Andiko linalofuata tutakalochunguza ni 1Timotheo 2:5- 
Kwa maana Mungu ni mmoja, na mpatanishi kati ya 
Mungu na wanadamu ni mmoja, Mwanadamu Kristo 
Yesu; 1 Yohana 2:1-2 Watoto wangu wadogo, 
nawaandikia haya, ili kwamba msitende dhambi. Na 
kama mtu akitenda dhambi tunaye Mwombezi kwa 
Baba, Yesu Kristo mwenye haki, naye ndiye kipatanisho 



kwa dhambi zetu; na Mathayo 20:28 - kama vile Mwana 
wa Adamu hakuja kutumikiwa, bali kutumika, na kutoa 
nafsi yake iwe fidia ya wengi. 

Tena, ikielekeza kwa Kristo Yesu kuwa dhabihu ya 
“fidia”. 

Kusudi la pekee la kuja kwake lilikuwa kutoa malipo ya 
lazima, ya haki, kwa ajili ya ukombozi wa wanadamu na 
kurejeshwa kwa haki zao za maisha. 

Neno upatanisho lililotumika hapa lililotajwa katika 1 
Yohana 2:2 linazungumza juu ya upatanisho (at-one-
ment) ambao ndani na ndani ya nafsi ni bei ya Fidia 
iliyolipwa ili kukamilisha uhusiano kati ya pande zote 
(Adamu na uzao wake wakipatanishwa na Mungu). 
Mungu). 

  

Ni Mahitaji gani yalipaswa kutimizwa ili 
Yesu afe kwa ajili ya Kila mtu? 
“Fidia kwa wote” (1 Timotheo 2:5, 6). 

Ikiwa wewe ni kama watu wengi, una wakati mgumu 
kutafakari juu ya mateso na kifo cha Yesu. Inaweza 
kuwa vigumu kuelewa jinsi mateso na kifo cha mtu 
mmoja zaidi ya miaka elfu mbili iliyopita kingeweza 
kuokoa na kubadilisha maisha. 

Hata hivyo, mateso na kifo cha Yesu lazima kisizwe 
mioyoni mwetu ikiwa tunataka kuelewa kikamili 



ukombozi unaomaanisha kwetu. Kifo cha Yesu kilikuwa 
cha lazima. Kwa nini? Hapa kuna baadhi ya mambo ya 
kuzingatia. 

(1) Kifo cha Yesu kilihitajika ili kutosheleza haki 

Tangu mwanzo, Yesu alipaswa kufa. Kwa Waisraeli kifo 
kilikuwa tukio la kila siku, kwa sababu ilikuwa ni 
lazima. Sadaka ya kawaida ya wanyama katika hekalu 
ilihitajika kufanya upatanisho kwa ajili ya dhambi, 
ukumbusho wa mara kwa mara wa kile ambacho dhambi 
yao ilistahili (Kutoka 29:36). Hata hivyo, dhabihu za 
wanyama za Israeli hazikuondoa kabisa dhambi. 
Wangeweza tu kuwakilisha kile kilichohitajika, kifo cha 
mtu kwa ajili ya uasi wa mtu (wa Adamu na kizazi 
chake). Sio tu mwanadamu yeyote bali maisha ya 
mwanadamu mkamilifu (Yesu) kwa ajili ya maisha ya 
mwanadamu mkamilifu (Adamu). 

Si binadamu na Mungu bali binadamu kamili kamili 
(Yesu). Kwa maana Mungu hawezi kufa na hatawahi 
kujifanya kuwa anaweza au angefanya. Kwa hiyo, 
ingehitaji mtu kupatana kikamili na mpango wa Mungu 
(si yule aliyezaliwa chini ya dhambi ya Adamu) kutimiza 
takwa hilo. 

Mungu Mwenyewe alimtoa Mwanawe mwenyewe kama 
dhabihu ambayo hatimaye ingetosheleza ghadhabu ya 
Mungu na haki kwa ajili ya dhambi. Ibrahimu 
alipoikaribia madhabahu ili kutoa dhabihu mwanawe 
mwenyewe, alizungumza kiunabii kuhusu utoaji wa 
Mungu katika Kristo: 



 Isaka akamwambia Abrahamu baba yake, “Baba 
yangu!” Naye akasema, Mimi hapa, mwanangu. 
Akasema, Tazama, moto na kuni, lakini yuko wapi 
mwana-kondoo kwa sadaka ya kuteketezwa? Ibrahimu 
akasema, Mungu atajipatia mwana-kondoo kwa sadaka 
ya kuteketezwa, mwanangu. Basi wakaenda wote wawili 
pamoja. (Mwanzo 22:7-8) 

Mungu mwenyewe alitoa dhabihu, akimtoa Mwanawe 
mwenyewe ili kutosheleza ghadhabu yake ya kimungu 
(1 Wakorintho 5:7; Warumi 3:25). Damu ya Kristo 
ilipotiririka kutoka kwa kichwa chake, mikono na miguu 
yake, na kutoka ubavuni mwake, tunakumbushwa juu ya 
mtiririko wa damu kutoka kwa shingo ya mnyama 
ambayo ilikatwa kama dhabihu. (“pasipo kumwaga 
damu, hakuna ondoleo [msamaha]” wa dhambi, 
Waebrania 9:22). 

Kristo Mwokozi alitembea kuelekea madhabahuni 
ambako angetoa mwili wake mwenyewe kama dhabihu 
kuu. Kisha madhabahu ilinyunyiziwa damu hii kama 
walivyokuwa watu, na hivyo kumunganisha Mungu kwa 
watu wake kupitia damu (Kutoka 24:6–8). Kwa damu 
Agano la Kale lilifanywa na kwa damu agano bora 
litafanywa ( Waebrania 7:27–28; 9:12 ). 

(2) Mateso na kifo cha Yesu vilikuwa ushindi wa 
mwisho 

Mateso na kifo cha Yesu haikuwa tu dhabihu bali vita 
kuu. Daudi, akisonga mbele kama shujaa mkuu 
mwakilishi dhidi ya Goliathi, alionyesha kitambulisho 



cha shujaa wa Kristo mwenyewe. Kristo alifanya vita 
dhidi ya nguvu za uovu alipobeba msalaba wake hadi 
Golgotha. Misumari iliyopigiliwa kwenye mikono na 
miguu yake ilionyesha mgongano wa nguvu za Shetani 
na Mwana wa Mungu. 

Alipokuwa akitundikwa juu ya mti, Yesu alikuwa 
akimshinda adui asiyeonekana wa Mungu na wa jamii 
yote ya wanadamu. Nani angeweza kufikiria ushindi 
katika kifo? Nani angeweza kuwazia shujaa mkuu 
akipigana kwa kujisalimisha kwa mijeledi ya watu wale 
wale aliokuwa akipigana kuwaokoa? Hii sio tu kinyume 
na kila kitu ambacho ulimwengu unakifafanua kama 
ushindi lakini ni kichekesho kwa akili zetu zenye 
dhambi. Ni jambo lisilosikika, lisilo na maana! 

Kwa wanafunzi, kifo cha Yesu kilikuwa chenye 
kuhuzunisha moyo na kukatisha tamaa sana. Hakika 
walidhani maisha yao yamekwisha. Walikuwa na hakika 
sana kwamba Yesu alikuwa ndiye Masihi aliyeahidiwa, 
na bado mfalme shujaa mkuu waliyekuwa wakimtarajia 
alijiruhusu kuchapwa mijeledi, kufungwa kwa taji ya 
miiba kwenye fuvu la kichwa chake, na kufa kifo kibaya 
zaidi. 

Vita havishindiki bila kupigana; kwa hivyo Yesu, 
asiyejulikana kwa wanafunzi, alitembea njia ya shujaa na 
kuushangaza ulimwengu. Alikwenda kwa hiari, akibeba 
mzigo mkubwa wa ulimwengu kwa hiari. Akisimama 
kama mwakilishi wa Adamu na uzao wake (uumbaji wa 
Mungu wa kibinadamu), Kristo mwana-kondoo na 



simba, mtumishi mnyenyekevu na shujaa mkuu, 
alipigana na Shetani na kumshinda (1 Wakorintho 15:55; 
Ufunuo 5:5). 

(3) Kifo cha Yesu kilikuwa dhabihu ya kupenda ya utii. 

Leo, watu wengi wanaona hii kuwa hadithi kuu 
inayowasukuma kuhurumia mateso ya Yesu. Lakini 
ikiwa kwa kweli tunajaribu kuelewa kile ambacho Kristo 
alikuwa akifanya alipoteseka na kufa, haingekuwa 
vigumu kwa akili zetu kufahamu kadiri kamili. Mwana 
wa Mungu alipitia bonde la uvuli wa kifo akiwa dhabihu 
ya haki na kamilifu ya kibinadamu ili kuwakomboa 
Adamu na wazao wake kutoka katika hukumu ya kifo. 

Mfalme (Yesu) alikufa na hivyo alishinda. Tamko 
kwamba dhambi zetu ziliwekwa juu ya Kristo Yesu, 
wakati huo huo mwana-kondoo mkuu wa dhabihu na 
mfalme shujaa, ni habari ya ukombozi zaidi ambayo 
ulimwengu haujawahi kusikia. 

Kristo alipaswa kufa, lakini alienda kwa hiari, 
(Waebrania 10:5). Yeye kwa kujua na kwa hiari 
alivumilia maumivu na aibu kwa ajili yako na mimi 
(Waebrania 12:2). Tangu mwanzo kabisa, alijua kwamba 
alipaswa kufa ( Mathayo 20:28 ); alijua vita alipaswa 
kupigana, na alipigana kwa ajili yetu. 

Hapa kuna jibu ikiwa tu umekosa: 

Alipaswa kuwa bei inayolingana (sawa na) - 
mwanadamu "mwanadamu" mkamilifu (Kristo Yesu) 
kwa mwanadamu "mwanadamu" mkamilifu (Adamu) 



Alipaswa kuwa tayari kutoa uhai wake (katika kifo) 

Alipaswa kuwa mtakatifu, asiye na madhara, na 
kujitenga na wenye dhambi (asiyechafuliwa na dhambi 
ya urithi). 

Ilimbidi kushika njia kikamilifu, hadi kifo chake 
msalabani. 

Maandiko yanaeleza Mungu kuwa na sifa nne kuu za 
tabia: upendo, haki, hekima, na nguvu. Katika zabihu ya 
ukombozi, tunaona upendo na haki ya Mungu. Mungu 
aliupenda ulimwengu hivi kwamba alimtoa mwana 
Wake wa pekee (Kristo Yesu) awe mkombozi wa 
wanadamu, au fidia, hivyo kutosheleza hukumu ya haki 
ya kifo ya Mungu juu ya Adamu na wanadamu wote, na 
kufanya iwezekane kuachilia familia ya kibinadamu 
kutokana na adhabu ya kifo. 

 

Hili Litatokea Lini? 
 “Naye atamtuma Kristo Yesu, ambaye [aliyehubiriwa] 
hapo awali; ambaye mbingu imempasa mhifadhi hata 
zile nyakati za kufanywa upya vitu vyote, ambazo 
Mungu alisema kwa kinywa cha manabii wake 
watakatifu tangu zamani za kale. Matendo 3:20,21 

Kazi mahususi ya ujio wa kwanza ilikuwa kuwakomboa 
wanadamu; na ya pili ni kurejesha, na kubariki, na 
kuwakomboa waliokombolewa. Akiwa ametoa maisha 
yake kuwa fidia kwa ajili ya wote, Mwokozi wetu alipaa 



kutoa dhabihu hiyo kwa Baba, hivyo kufanya upatanisho 
kwa ajili ya uovu wa mwanadamu. Anakawia na 
kumruhusu “mkuu wa ulimwengu huu” kuendeleza 
utawala wa uovu, mpaka baada ya kuchaguliwa kwa 
“Bibi-arusi, mke wa Mwana-Kondoo,” ambaye, ili 
ahesabiwe kustahili heshima hiyo, lazima ashinde 
mivuto ya uovu uliopo. dunia. Ndipo kazi ya kuupa 
ulimwengu wa wanadamu baraka kuu zilizowekwa kwao 
kwa dhabihu yake itakaribia kuanza, naye atatoka ili 
kubariki familia zote za dunia. 

Adamu alipoteza uhai wake mkamilifu kwa kutomtii 
Mungu katika bustani ya Edeni. Adamu hakupoteza tu 
uhai wake mwenyewe alipopata adhabu ya haki ya 
Mungu (Mwanzo 2:17-17) Lakini matunda ya mti wa 
ujuzi wa mema na mabaya usile, kwa maana siku 
utakapokula matunda ya mti huo utakula hakika. kufa.), 
pia alipoteza maisha ya kudumu ya watoto wake wote - 
kila mwanamume, mwanamke, na mtoto ambaye 
amewahi kuishi pamoja na sisi wenyewe. Sote tulizaliwa 
tukiwa hatujakamilika na tuliingia katika hali ya kufa 
siku tulipoingia tumboni mwa mama yetu. Ingehitaji 
mwanadamu mkamilifu ili kuwainua wanadamu kutoka 
chini ya adhabu ya kifo. 

Hebu tuangalie Hosea 13:14 - Nitawakomboa kutoka 
kwa nguvu za kuzimu; nitawakomboa na mauti; Yohana 
4:42 - wakamwambia yule mwanamke, Sasa hatuamini 
kwa sababu ya maneno yako; Yohana 1:29 - Kesho yake 
akamwona Yesu anakuja kwake, akasema, Tazama, 
Mwana-Kondoo wa Mungu, aichukuaye dhambi ya 



ulimwengu; na 1 Yohana 4:14 - Na sisi tumeona na 
kushuhudia ya kuwa Baba alimtuma Mwana kuwa 
Mwokozi wa ulimwengu. 

Huu ni uthibitisho zaidi kwamba kusudi la Yesu kufa 
msalabani lilikuwa kutoa Fidia. Neno la Kiebrania 
lililotafsiriwa "fidia" ni radhi, na linamaanisha 
"kukomboa kwa kulipa bei". Ona hapa kwamba 
mwanadamu anakombolewa au kuachiliwa kutoka kwa 
kifo kwa malipo ya bei hii. 

Watu, Yohana Mbatizaji, na mitume wote walitoa 
ushahidi kwamba Yesu alikuwa na ni mwokozi (“Fidia” 
kwa wote) wa ulimwengu wote. 

Maandiko mengine kadhaa yanayofundisha ukweli huu 
wa msingi wa Fidia ni Ayubu 33:24, 25, Isaya 35:9-10; 
51:10; Yeremia 31:11; Warumi 5:12, 18, na 1 
Wakorintho 15:22. 

Andiko linalofuata ambalo tutachunguza ni 1Timotheo 
2:6 – ambaye alijitoa mwenyewe kuwa ukombozi kwa 
ajili ya wote, utakaoshuhudiwa kwa wakati wake. 

Inasema kwamba Yesu alijitoa mwenyewe kuwa fidia 
kwa ajili ya wote. Lengo ni kwamba "alitoa" bure 
maisha yake kwa "wote." Wokovu kutoka kwa adhabu 
ya kifo si kwa wachache tu, bali kwa wote. Tena, kila 
mwanamume, mwanamke, na mtoto ambaye amewahi 
kuishi, iwe kabla au baada ya Yesu kuzaliwa. 

Uthibitisho wa kwamba fidia inawahusu wote waliopata 
kuishi unapatikana katika mistari miwili inayotangulia 



andiko letu linalozungumziwa, 1Timotheo 2:3, 4 “Kwa 
maana hili ni jema, lakubalika machoni pa Mungu 
mwokozi wetu; ambaye atataka watu wote waokolewe, 
na kupata kujua yaliyo kweli.” 

Mungu anataka wote waokolewe—sio wachache tu, au 
hata walio wengi tu. 

Pia anapenda kumpa kila mtu fursa ya kupokea faida za 
fidia. 

Wote watapata ujuzi wa kweli—kweli ya Fidia. 

Ni wakati gani fidia itaanza kutumika na wanadamu 
wote wataachiliwa kutoka katika makaburi yao na 
hukumu ya kifo? Wanadamu wote ‘watakuja lini kwenye 
ujuzi wa kweli’? Tunajibu kwa maneno ya mtume katika 
1Timotheo 2:6, “kushuhudiwa kwa wakati wake.” 
Wakati ufaao wa fidia kushuhudiwa, au kuanza 
kutumika kwa faida ya wanadamu wote, umo katika 
“Nyakati za Kurudishwa kwa vitu vyote” zinazorejelewa 
katika andiko letu lingine la kichwa, Matendo 3:21 , 
“Ambaye pokea mpaka nyakati za kufanywa upya vitu 
vyote, ambazo Mungu alisema kwa kinywa cha manabii 
wake watakatifu tangu zamani za kale.” 

 

Funga macho yako 
 

Funga macho yako kwa muda, ikiwa unaweza, 



kwa matukio ya taabu na ole, 
unyogovu na huzuni, 
ambayo bado ina nguvu kwa ajili ya dhambi, 
na picha kabla ya maono yako ya kiakili 
utukufu wa dunia kamilifu. 
Hakuna doa la dhambi linaloharibu maelewano na amani 
ya jamii kamilifu; 
si mawazo ya uchungu, si sura mbaya au neno, 
bali upendo unaobubujika kutoka katika kila moyo 
kukutana na jibu la jamaa katika kila moyo mwingine; 
wema unaoashiria kila tendo. 
Kisha hakutakuwa na ugonjwa tena, 
sio uchungu, wala uchungu, 
wala ushahidi wowote wa kuoza— 
hakuna hata hofu ya kitu kama hicho. 
Fikiria picha zote za afya ya kulinganisha 
na uzuri, 
ya umbo na sura ya binadamu, ambayo umewahi kuona, 
na jueni kwamba wanaume na wanawake wakamilifu 
bado itakuwa ya kupendeza kupita kiasi. 
Usafi wa ndani na ukamilifu wa kiakili na kimaadili 
itapiga mhuri na kutukuza kila uso unaomeremeta. 
Jamii ya dunia itakuwa hivyo; na kulia, 
waliofiwa watafutwa machozi yao yote 
wakati hivyo wanatambua kazi ya ufufuo 
kamili. 
 

 

 


