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Huyu ni Dkt. Robert Peterson katika mafundisho yake kuhusu Ukristo. Huu ni kipindi nambari 16, Mfumo, Ukosoaji wa Ukenoiki , Ubinadamu wa Kristo, Wakolosai 1:15-20. 

Baada ya kufanya kazi na uthibitisho tano wa kihistoria wa uungu wa Kristo, tulizingatia kile kinachoitwa extra- Calvinistum , jinsi Mungu Mwana alivyofanyika mwili kikamilifu na bado akabaki kikamilifu nje ya Yesu wa Nazareti.

Kisha tukaanza nadharia za kenosisi na kanuni za kanisa, na tumefikia hatua ambapo tunajifunza utu wa Kristo, David Wells, ukosoaji wa mitazamo ya kenosisi. Kwanza, haikuwa wazi kwa wakosoaji kwamba inawezekana, kama Tomasius na wengine walivyopendekeza, kutenga baadhi ya sifa za Mungu kutoka kwa kiini cha Mungu. Mungu pekee ambaye Maandiko yanamzungumzia ni yule mwenye nguvu zote, anajua kila kitu, na yuko kila mahali.

Kwa ufafanuzi, mungu, mdogo g, ambaye ana nguvu na maarifa yaliyopungua si Mungu wa kibiblia. Forsyth alijaribu kuepuka nguvu ya ukosoaji huu kwa kukataa kutumia lugha ya majadiliano, lakini kama ukwepaji ulifanikiwa ni jambo la kutiliwa shaka. Maandiko hayatuhimizi popote kufikiria kwamba kuna kiwango cha chini kisichopunguzwa cha kile kilicho cha kimungu na kwamba kuna matendo na sifa ambazo kwa kawaida huhusishwa na kuwa wa kimungu ambazo ni nyongeza za hiari tu.

Pili, nadharia za kenotiki zote zilimaanisha kuvurugika kwa mahusiano ya ndani ya Utatu. Baadhi ya wananadharia walipendekeza maoni yao kwa maneno ya wastani, wengine kwa njia kali. Lakini kile kilichoshikiliwa kwa pamoja ni kwamba kwa muda, iwe mfupi au mrefu, ufahamu wa kimungu wa Mwana aliyefanyika mwili ulifutwa.

Sio hivyo tu, bali uungu pia ulisemekana kuunganishwa na uwezo tu. Hata hivyo, uwezo huu ukawa sawa na ule wa kimungu, na ule wa kimungu unaweza kutofautishwa tu na ule wa kimungu katika nadharia. Kiutendaji, ule wa lazima ni ule wa kufanya kazi.

Katika nadharia nyingi za kenotiki, hili lilikubaliwa karibu katika jukumu kubwa ambalo lilipewa Roho Mtakatifu kila mara katika kumlea Yesu mwanadamu. Roho akawa mbadala wa Neno lililozimwa, lisilo na nguvu . Kwa vitendo, hii ilimaanisha kwamba wakati wa kipindi cha Umwilisho, mzunguko wa kimungu ulivunjika. Mtu wa pili alikuwa likizoni kutoka kwa Uungu, na Utatu ulipunguzwa hadi utatu . 

Tatu, kufupishwa kwa kimungu bila shaka kulisababisha kuiga upendo huo, ambao ulikuwa kusudi kuu la nadharia za kikanoni kuonyesha. AB Bruce alisema, nukuu, Lakini upendo uliomsukuma Mwana wa Mungu kuwa mwanadamu ulijimeza wenyewe kwa mpigo mmoja, nukuu ya karibu.

Kwa upendo ambao kwa sababu hiyo, Utu wa Mungu ulipotea kwa miaka mingi hadi hatimaye Yesu alianza kupata hamu yake ya kwanza ndani yake, na mwishowe aliweza kusema amina kwake. Neno la Mungu lilipoteza fahamu zake kwa muda mrefu wa maisha ya Yesu, na katika hasara hiyo kuna mengi ambayo nadharia za kikanoni zinadai kuonyesha. Nne, mitazamo mingi ya kikanoni ilisababisha ubadilishaji wa Uungu kuwa ubinadamu, ikikiuka marufuku ya Nicaea ya kudhani Mwana anaweza kubadilika.

Ninaamini kwamba Chalcedon anapaswa kukataza ikidhani Mwana anaweza kubadilika na, katika mchakato huo, kuondoa kipengele chochote kikubwa cha umoja katika Kristo. Kwa maana ikiwa nembo hii, iliyoondolewa sifa za kimungu, ilijiingiza katika ubinafsi wa mwanadamu au ikachukua asili ya mwanadamu, kilichoungana ndicho kilichokuwa kinaendana kimsingi. Ikiwa nembo zilipunguzwa hadi vipimo vya ubinadamu, basi, katika kuungana na ubinadamu, hakuna sababu kubwa ya kuzungumzia hitaji la umoja wakati uwezekano wa kutengana haupo tena.

Nembo zilizojishusha na kitovu cha mwanadamu cha mwanadamu Yesu vikawa tu viwianishi vya fahamu ile ile. Mtu mmoja hangeweza kamwe kuwa mchanganyiko wa vipengele, kimsingi vinavyopingana au tofauti, na kwa hivyo kusema kwamba Kristo alikuwa mmoja ilikuwa jambo lisilo la kipekee kama kusema kwamba watu leo ni mmoja. Tano, nadharia za kikanoni ziliweka vibaya kipengele cha udhalilishaji.

Bila shaka, walikuwa sahihi katika kusisitiza gharama ya mwili kwa yule aliyetoa utajiri wake kwa ajili ya umaskini wetu. Hata hivyo, inawezekana kufanya mengi zaidi kuhusu hili, labda hata kuacha hisia, hata bila kujua, kwamba kuna kitu kilichodhalilika na cha kulaumika kuhusu kuwa mwanadamu. Ikiwa msisitizo wa Wafilipi 2:5 hadi 11 utadumishwa, kipengele cha udhalilishaji hakipaswi kuhusishwa na mwili wa Kristo bali na upatanisho wake, na kifo chake.

Kilichoharibika na cha kulaumika si mwili aliounganishwa nao, bali ni dhambi aliyojichukulia kama mbadala wetu ili kuleta upatanisho wetu na Mungu. Kristo alijifanya hana kitu kwa madhumuni ya kufanyika mwili, lakini ilibidi ajinyenyekeze kwa ajili ya kazi ya ukombozi. Tunahamia kwenye ubinadamu wa Kristo.

Tunataka kuanza na Wakolosai 1:15 hadi 20, kifungu ambacho ni wazi kimejaa uungu na ubinadamu wa Kristo, lakini wacha nitoe muhtasari wa mahali tutakapoenda baada ya hapo. Utafiti wetu wa ubinadamu wa Kristo unaanza na kufanyika mwili, kwani kufanyika mwili ni mwanzo wa ubinadamu wa Mwana wa Mungu. Kama tulivyosema mara kadhaa, hakujichukulia mwanadamu. Alichukua asili ya kibinadamu, mwili na roho ya mwanadamu, ili kuwakomboa wanadamu kutoka kwa dhambi zao.

Tutatumia uthibitisho mwingine, kwa hivyo kufanyika mwili kunathibitisha ubinadamu wa Kristo. Ukweli kwamba Yesu alikuwa na udhaifu na mahitaji ya kibinadamu unathibitisha ubinadamu wake pia. Alikuwa amechoka; alikuwa na kiu, alijaribiwa, na aliepuka hatari.

Zaidi ya hayo, ubinadamu wake unaonekana waziwazi katika kuonyesha kwake hisia za kibinadamu. Alikuwa na hasira na huzuni, alionyesha upendo kwa rafiki yake Lazaro, na akapitia dhiki. Ubinadamu wake uko wazi kabisa katika uzoefu wake wa kibinadamu.

Alizaliwa, na mimba yake ilikuwa ya kimiujiza, lakini kuzaliwa kwake kulikuwa sawa na kwetu. Alikua. Katika Luka 2:52, alikua katika hekima na maarifa. Katika Luka 2:52, nilipinga. Alikua katika hekima na kimo, ndivyo ilivyo. Alikua katika hekima na kimo na katika kibali cha Mungu na mwanadamu. Yaani, Mwana aliyefanyika mwili alikua kiakili, kimwili, kiroho na kijamii.

Kwa miaka mingi, mambo haya yamekuwa magumu sana kwa wanafunzi wangu kukiri. Loo, wanaamini Biblia, wanaamini Luka 2, lakini kwa namna fulani walianza na uungu wa Kristo na waliona hitaji la kulinda uungu wa Kristo dhidi ya mashambulizi ya kiliberali na ya kidini kiasi kwamba bila kujua walikuwa wakipuuza ubinadamu kamili wa Yesu. Na kusema alikua kiakili ilionekana kuwa jambo la kutatanisha.

Alikua kimwili; tena, Mungu alikua kimwili. Hapana, si kweli, lakini Mungu-mwanadamu, kwa upande wa ubinadamu wake, alikua kimwili. Je, alikua kiroho? Je, Yesu alikua kiroho? Ndiyo, kama neno lililofanyika mwili, alikua kiroho na kijamii pia. Na tukielewa mambo haya ni sahihi, maeneo hayo ya ukuaji ni muhimu kwa wokovu wetu kama vile ulivyo uungu wake muhimu na wa milele.

Kusulubiwa kwake na kifo chake, vivyo hivyo, ni uzoefu wa kibinadamu. Mungu mbinguni, nazungumza bila heshima, hawezi kusulubiwa na kufa. Mungu mbinguni akawa Mungu duniani, haswa kulingana na Waebrania 2:14 na 15, ili kupitia kifo na kumshinda ibilisi na kuwaokoa watu wake.

Zaidi ya hayo, Yesu alikuwa na uhusiano wa kibinadamu na baba yake. Loo, si kwa milele iliyopita, hakuwa nao, lakini katika huduma yake ya kidunia, hakika alikuwa na uhusiano wa kibinadamu na baba yake. Alikuwa chini ya Mungu.

Mambo haya yanaonekana wazi kwa kuwa hayawezi kurekebishwa. Si sahihi kusema baba alikuwa chini ya mwana. Haifanyi kazi.

Lakini mwana alikuwa chini ya Mungu. Tutachunguza zaidi tofauti kati ya unyenyekevu wa kimsingi na utendaji au wa kiuchumi, lakini tusifanye makosa kuhusu hilo. Katika Yohana 14:28, Yesu alisema kwamba Baba ni mkuu kuliko mimi. Yesu alimheshimu baba yake.

Alitii amri za Mungu. Si sahihi kusema kwamba baba alitii amri za Yesu. Kitabu kimoja cha Biblia, Waebrania, mara tatu kinatumia lugha ya mwana aliyefanywa mkamilifu.

Loo, hili linatufanya tuwe na wasiwasi. Na ni hisia gani aliyofanywa mkamilifu? Namaanisha, yeye ni Mungu. Hilo halihitaji kufanywa mkamilifu. Yeye ni mtu asiye na dhambi.

Hakuwa kamwe mwenye dhambi; alihitaji kukamilishwa. Hiyo ina maana gani? Waebrania 2, 10, Waebrania 5, 8, na 9, na Waebrania 7:28, zina mafundisho haya ya ukamilifu wa mwana wa Mungu. Hakika, inahusu utu mzima wa mwana kuhusiana na ubinadamu wake, lakini tunapaswaje kuelewa hili? Maana yake ni nini? Kazi yake ni nini katika hoja ya Waebrania? Yesu hakuwa na dhambi.

Tunaipata katika Yohana, Waebrania, 1 Yohana, 2 Wakorintho, 1 Petro, kote katika Agano Jipya. Nadhani niliipata nilipokuwa na orodha kamili zaidi, kama mara 20 tofauti, tayari kuanzia Isaya 53. Hakukuwa na udanganyifu kinywani mwake.

Na Mungu anamwita mtumishi wangu mwadilifu. Kutokuwa na dhambi kwa Yesu ni muhimu. Tusije tukachanganyikiwa na kwa namna fulani tukafikiri kwamba dhambi ni sehemu muhimu ya asili ya mwanadamu.

Sio hivyo. Ni upotoshaji, na ni upotoshaji. Kwa hivyo, Yesu ndiye mtu wa pili, Adamu wa mwisho, au kitheolojia tunatumia lugha, Adamu wa pili.

Katika theolojia hii ya uongozi, Hawa hahesabiki. Bila shaka, pia alifanywa asiye na dhambi. Lakini ni Adamu dhidi ya Adamu wa pili.

Wote wawili hawakuwa na dhambi, lakini ni mmoja tu kati yao aliyebaki hivyo. Mwishowe, ningependa kuangalia, kuhusu ushahidi wa uungu wa Yesu, sehemu tatu. Uthibitisho wa ubinadamu wa Yesu, samahani.

Sehemu tatu ambapo ubinadamu wa Yesu ni mbichi, nawaambieni, ni mbichi. Mababa wa kanisa walikuwa na shida na sehemu hizi. Kimsingi walichanganyikiwa katika tafsiri yao ya maandiko.

Kwa sababu ubinadamu wa Yesu ulikuwa mbichi sana, ilikuwa aibu kwao. Walikuwa wamekosea. Walikuwa wakilinda uungu wake kwa kudharau ubinadamu wake.

Walipaswa kufurahi kwamba yule aliyekuwepo katika umbo la Mungu, alichukua umbo la mtumishi, la mtumwa, ili kutuokoa. Na kwamba uungu wake ni muhimu sana kwa sababu ni Mungu pekee anayeweza kutuokoa. Na ubinadamu wake pia, Mtakatifu Anselm alikuwa sahihi, muhimu sana kwa sababu ni Mungu-mwanadamu pekee anayeweza kutuokoa.

Mungu mbinguni, au Mungu duniani, bila asili ya mwanadamu, hawezi kufa ili kutuokoa. Hawezi kupitia majaribu kwa mafanikio. Hawezi kufufuka kwa sababu hakufa kamwe.

Mambo haya yote yanahitaji ubinadamu wake kamili, ikiwa ni pamoja na vifungu hivi vigumu. Majaribu yake jangwani yalionyesha ubinadamu wake kwa njia ambayo Wakristo wengi huona kuwa ya aibu wanapotazama filamu za maisha ya Kristo. Siungi mkono filamu zozote maalum za maisha ya Kristo.

Lakini alijaribiwa jangwani, akijaribiwa kweli. Na haikuwa mapenzi ya Baba kwake kutumia nguvu za kimungu. Kwa kweli, jaribu lenyewe ambalo shetani alikuwa akimtania nalo lilikuwa kujaribu kumfanya atumie nguvu zake za kimungu.

Kama wewe ni mwana wa Mungu, tengeneza mawe haya yawe mkate. Ruka kutoka hekaluni, na Mungu atakulinda hata kama ninavyopotosha andiko hili kumaanisha hivyo.

Niinamie, Shetani alisema, nami nitakupa falme za dunia. Ilikuwa mapenzi ya baba, si kwa mwana kutumia nguvu za kimungu, ambazo alikuwa nazo na ambazo wakati mwingine alizitumia. Lakini ilikuwa mapenzi ya baba kwa mwana kukimbilia neno la Mungu na kufanya vita vya kiroho na shetani, akinukuu Kumbukumbu la Torati mara tatu. Usimjaribu Bwana Mungu wako. Utamsujudu, naye ndiye pekee unayepaswa kumtumikia. 

Pili, Baba tayari ameshangazwa na ukweli kwamba Yesu alisema hakuna anayejua wakati wa kurudi kwa Kristo, si malaika mbinguni, hata Mwana.

Ni wazi kwamba alikuwa akimrejelea yeye mwenyewe. Baba alisema, alisema tu hivyo. Alijua kweli, alijua.

Kwa nini wangesema hivyo? Kwa sababu inaonekana haiendani na kuwa kwake Mungu. Haiendani. Hata tunapokiri Calvinistum ya ziada , utatu unabaki bila kubadilika.

Mtu wa pili anabaki nje ya Yesu. Kwa ishara hiyo hiyo, anakuwa mwili kamili. Loo, umbo hilo ni la ajabu, bila shaka.

Lakini kwa kuwa mwili, anahifadhi nguvu zake za kimungu, na anaweza kuzitumia, lakini anakataa kusikiliza maombi ya Shetani na kutumia nguvu hizo nje ya mapenzi ya Baba . Badala yake, kama rafiki alivyonikumbusha leo, yeye alimtii Baba kila wakati na tu , na hiyo ilijumuisha kutumia nguvu zake za kimungu. Loo, je, aliwahi kuzitumia? Ndiyo, alifanya hivyo.

Nawaambia, dhambi zenu zimesamehewa. Loo, maadui zake walikuwa wamechukizwa tu. Huyu ni mtu wa aina gani? Huyu ni nani? Hii ni kufuru.

Yesu, kwa kutumia nguvu zake za kimungu, alisoma mawazo yao alielewa kutokuamini kwao, na akasema, ili mpate kujua ya kwamba Mwana wa Adamu ana mamlaka duniani ya kusamehe dhambi, yaani kufanya muujiza usioonekana. Mdanganyifu yeyote angeweza kusema dhambi zenu zimesamehewa, lakini Yesu hakuwa mdanganyifu. Mnaweza kujua kwamba ningeweza kufanya hivyo. Acha nifanye moja, mnaweza kuona.

Anasema, "Chukua kitanda chako utembee." Na mtu huyo anafanya hivyo. Nao pia hawafurahishwi na hilo, kwa sababu, bila shaka, ilikuwa Jumamosi."

Je, Yesu hakuwa na uwezo wa kimungu wa kujua mambo yote? Ndiyo. Je, wakati mwingine hakutumia maarifa ya ajabu ilhali ilikuwa mapenzi ya baba yake? Ndiyo. Alijua kila kitu ambacho mwanamke Msamaria alikuwa amefanya.

Hakuwa amemwambia hivyo. Alijua mapema hali kuhusu wanafunzi kwenda, kufanya maandalizi ya Pasaka, na kadhalika. Lakini haikuwa mapenzi ya baba kwa mwana kujua wakati wa kuja kwake mara ya pili wakati wa hali ya kudhalilishwa kwa mwana.

Kwa nini? Hatujui. Lakini huo ndio ukweli. Haubatilishi ujuzi wake wa kimungu.

Inasisitiza tu ubinadamu wake. Alipenda kumtii Baba na kutotumia nguvu zake za kimungu wakati haikuwa mapenzi ya Baba. Gethsemane.

Nilikuwa na mwalimu. Mtu mcha Mungu. Hakika, alizungumza kipumbavu. Singeweza kumheshimu Yesu kama Bwana wangu kama angejitenga na msalaba katika bustani ya Gethsemane. Loo, ndugu mpendwa, usiseme hivyo. Huo ni upuuzi mtupu.

Unapaswa kumheshimu Yesu kama Bwana wako iwe unamwelewa kikamilifu au la. Na wewe humjui, kama sisi wengine. Nadhani alijitenga kutoka msalabani bila dhambi kwa sababu aliona kile kilichokuwa mbele, na ilikuwa janga lisilo na kifani kwa yule ambaye baba alimpenda, na ilikuwa kinyume chake.

Na sitaki kumwacha Roho Mtakatifu nje ya upendo huu wa kimungu, umoja wa Utatu na ushirika milele. Na kutoka mbinguni zaidi ya mara moja, baba alisema wakati mwana alipokuwa duniani, huyu ni mwanangu mpendwa. Ushirika wao ungevunjika.

Yesu angebeba kile ambacho baba na Thomas Aquinas na John Calvin walikiita adhabu ya kuzimu. Hiyo ndiyo poena. hisia , adhabu ya hisia, kuhisi ghadhabu ya Mungu. Alikunywa kikombe cha ghadhabu ya Mungu hadi machicha yake msalabani.

Na kisha poena damni , akiachwa na Mungu, alipolia katika kilio chake cha kuachwa ambacho Daudi hangeweza kukielewa kikamilifu, akiwa mtu wa kawaida ambaye alikuwa na mateso makali. Ni kweli—neno langu, si kutoka kwa Sauli tu bali pia kutoka kwa mwanawe mwenyewe Yonathani [Absalomu].

Hilo ni baya sana. Loo, lakini haikuwa kama ile ya mwana wa Mungu aliyeogopa kuvurugika kwa ushirika wa milele na baba yake. Mungu wangu, Mungu wangu, kwa nini umeniacha? Nikisema hivyo sawa, basi nachagua kutofanya hivyo.

Gethsemane ilikuwa halisi. Na sehemu ambazo ubinadamu wa Bwana wetu ni mbichi, majaribu, kutojua siku, kulinda Gethsemane, ni muhimu kwa imani yetu kama vile vifungu vinavyosema Baba alimtumia kuumba mbingu na dunia. Kifungu chetu cha ubinadamu halisi na kamili wa Yesu ni Wakolosai 1:15 hadi 20.

Nitasema tena. Wakolosai 1, Yohana 1, Wafilipi 2, na Waebrania 1 zote zinaonyesha uungu wa Kristo. Mungu wangu.

Hiki ni kifungu kizuri kuhusu uungu wa Kristo, lakini pia, pamoja na Yohana 1 na Waebrania 1, na hasa tukiingia katika Waebrania 2, kinafundisha kwa nguvu ubinadamu wa Bwana wetu. Wakolosai 1:15 hadi 20. Ufunguo hapa ni lugha katika mstari wa 18 kwamba katika kila kitu, anaweza kuwa mkuu.

Kila kitu ni kwamba yeye ni mkuu au mkuu au ana nafasi ya kwanza juu ya uumbaji. Mstari wa 15 hadi 17. Na yeye ni mkuu au mkuu juu ya uumbaji mpya, unaojumuisha kanisa.

Mistari ya 18 hadi 20. Wakolosai 1, kuanzia na 15. Yeye ni mfano wa Mungu asiyeonekana, mzaliwa wa kwanza wa viumbe vyote.

Kwa maana katika yeye vitu vyote viliumbwa, vilivyo mbinguni na duniani, vinavyoonekana na visivyoonekana, ikiwa ni viti vya enzi, au usultani, au enzi, au mamlaka; vitu vyote viliumbwa kwa njia yake, na kwa ajili yake. Naye amekuwako kabla ya vitu vyote.

Na ndani yake vitu vyote hushikamana. Naye ndiye kichwa cha mwili, yaani, kanisa. Yeye ndiye mwanzo, mzaliwa wa kwanza kutoka kwa wafu.

Hiyo ndiyo kila kitu, uumbaji, na uumbaji mpya, apate kuwa mkuu. Kwa maana ndani yake, utimilifu wote wa Mungu ulipendezwa kukaa na kupitia yeye kuvipatanisha vitu vyote na nafsi yake, iwe ni vya duniani au vya mbinguni, akifanya amani kwa damu ya msalaba wake. Kwa hakika, msisitizo ni kweli juu ya asili yake ya kimungu.

Nilijitahidi kuviunganisha vifungu hivi na mada kuu za kitheolojia. Utu wa mwili, Yohana 1, ni kidokezo tu. Uungu, Yohana 1, Wakolosai 1, Waebrania 1. Nilichagua Waebrania 1 kwa sababu uthibitisho wote tano wa kihistoria ulikuwepo, lakini Wakolosai 1 pia inavutia.

Mungu wangu. Hata hivyo, ubinadamu wake uko hapa. Utu wake umedokezwa katika mstari wa 15.

Yeye ni mfano wa Mungu asiyeonekana. Maana yake ni kwamba yeye ni mfano unaoonekana, udhihirisho unaoonekana; ufunuo unaoonekana ni neno jema la Mungu, yule asiyeonekana. Kama Mungu angeonekana, hakuna mtu anayeweza kuniona na kuishi, Mungu alimwambia Musa katika Kutoka 33.

Kisha akampiga kwenye mwamba na kumpa Musa mtazamo wa mgongo wake. Huo ni mtazamo mdogo wa asili yake ya kimungu na utukufu wake. Lakini sasa, Mungu asiyeonekana, kama ilivyosemwa katika Yohana 1:18, hakuna mtu aliyemwona Mungu.

Mungu pekee aliye kifuani mwa Baba, ndiye aliyemfafanua. Sawa na hili, yeye ndiye mfano, ufunuo unaoonekana wa Mungu asiyeonekana. Je, hilo likoje? Katika mwili wake pekee.

Kwa hivyo, tayari, mwili wake umedokezwa. Yeye ndiye aliye juu zaidi juu ya viumbe vyote, mzaliwa wa kwanza, kwa maana aliumba, kwa maana kupitia yeye Baba aliumba kila kitu. Yeye ni wa milele, 17.

Anafanya kazi ya majaliwa, 17b. Zaidi ya hayo, yeye ndiye kichwa cha mwili, kanisa. Yeye ndiye mwanzo, mzaliwa wa kwanza, ambaye hurudiwa.

Mzaliwa wa kwanza juu ya viumbe vyote, aliye juu zaidi, kwa sababu ndiye aliyeviumba. Yeye ndiye mzaliwa wa kwanza kutoka kwa wafu. Ni wazi kwamba, kuzungumza kuhusu kifo chake kunarejelea ubinadamu wake.

Yukoje hapo mwanzo? Kwa mara nyingine tena, ni dokezo la Mwanzo 1.1. Hapo mwanzo, Mungu aliumba mbingu na dunia. Unasema, lakini subiri kidogo, uumbaji ulikuwa katika aya hiyo ya kwanza, tutaiita, 15 hadi 17. 18 na inayofuata inazungumzia kanisa.

Loo, hiyo ni kweli, hiyo ni kweli. Hapo mwanzo, kwa njia yake, vitu vyote mbinguni na duniani viliumbwa. 16.

18. Yeye ndiye mwanzo, wakati huu, si wa uumbaji, bali wa uumbaji mpya, uumbaji mpya, unaohusisha kuzaliwa upya sasa na mbingu mpya na dunia mpya siku ya mwisho. Yeye ndiye mwanzo wa uumbaji mpya wa Mungu, mzaliwa wa kwanza kutoka kwa wafu.

Ninaelewa. Amefufuka, na kwa hivyo, atakuwa sababu ya ufufuo wetu. Kama tulivyoona katika Wafilipi 3:21, kwa uwezo alio nao wa kuvitiisha vitu vyote chini Yake, atabadilisha miili yetu ya unyonge ili ifanane na mwili wake mtukufu.

Kusudi la haya yote ni kwamba katika kila kitu, uumbaji na uumbaji mpya, apate nafasi ya kwanza. Kwa maana ndani yake, utimilifu wote wa Mungu ulipendezwa kukaa. Ni nani aliye ndani yake? Katika Yesu aliyefanyika mwili.

Na kupitia yeye kupatanisha vitu vyote na nafsi yake, akifanya amani kwa damu ya msalaba wake. Hiyo ni kwa kifo chake cha ukatili. Kifungu hiki kinasisitiza zaidi uungu wake.

Nakiri, ni kweli. Pia inafundisha na kutaja mwili wake, damu yake, mwili wake, na kifo chake, na, kama hivyo, ni ushuhuda wa ubinadamu wake. Mungu akipenda, katika hotuba yetu inayofuata, tutaanza uthibitisho huo wa ubinadamu wa mwana wa Mungu aliyefanyika mwili.

Huyu ni Dkt. Robert Peterson katika mafundisho yake kuhusu Christology. Hii ni kipindi nambari 16, Mfumo, Ukosoaji wa Kenoicism , Ubinadamu wa Kristo, Wakolosai 1:15-20.

