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Fundisho la kibiblia la nyakati za mwisho ni la kuhusiana na “mambo ya mwisho.” Fundisho hili linahusisha vipengele juu 
ya jinsi ya kutafsiri unabii na mafunuo na umuhimu wa mambo yajayo. Litajadili muundo mzima wa Kibiblia wa nyakati 

za mwisho, ni jinsi ambavyo Agano la Kale na Agano Jipya yanavyoingiliana, yanatupa mtazamo wa kihistoria wa 
mawazo ya mambo ya nyakati za mwisho, na hasa msisitizo wa Mitume na mababa wa Utume, na kujihusisha na mada 
kuu kama za Mpinga Kristo, Milenia, “Unyakuo” na kuja kwa Kristo kwa mara ya pili. Mfumo mkuu wa mawazo ya 

nyakati za mwisho umejadiliwa, na sehemu za maandiko muhimu yanayohusiana na nyakati za mwisho yamepitiwa, ikiwa 
ni pamoja na Kitabu cha Ezekieli 40-48, Danieli 9:24-27, Zekaria 14, Hotuba ya Mlimani (Mizeituni), Rum 11:25-26, 1 

Wakor 15:20-57, na kitabu cha Ufunuo. Jedwali na nyongeza kwa msaada Zaidi vimeongezwa.  
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I. Nyakati za mwisho: Utangulizi  
  
A. “Nyakati za mwisho” ufafanuzi  
  “Neno ‘Nyakati za mwisho’ limetokana na maneno mawili ya Kigiriki, eschatos, kivumishi 
kinachomaanisha ‘mbali zaidi’ au ‘mwisho,’ na logos, jina linalomaanisha ‘neno’ au ‘kujifunza.’ Kwa hiyo, 
Eskatoloji, ni neno linalohusiana na, au kujifunza juu ya, mwisho ninini, kwamba, mwisho wa ratiba ya Mungu 
ni nini.” (Grenz 1992: 16)  

  
B. Nyakati za mwisho kwenye mazingira ya simulizi ya kibiblia 

1. Simulizi yote ya Kibiblia. Msingi wa simulizi ya Kibiblia unaweza kufupishwa kama ifuatavyo: 
Mungu aliumba ulimwengu mzuri sana na mwanadamu ili aishi kwa furaha, maisha makamilifu akiwa 
na ushirika na Yeye (Mungu). Kupitia dhambi zetu tuliupoteza huo ushirika na kuuleta uovu na kifo 
ulimwenguni. Hata hivyo, Mungu hakutuacha sisi kwenye dhambi zetu na kifo. Kwa maana ya mpango 
mkuu ambao ulihusisha kuitwa kwa Abraham na taifa la Israeli, aliandaa njia ya Yeye mwenyewe kuja 
ulimwenguni kwa utu wa Yesu Kristo kuuleta msamaha wa dhambi na kuurejesha ushirika na Yeye. 
Anakuja tena kuiangamiza dhambi na kifo kabisa bila kutuangamiza sisi. Atautimiza urejesho wetu na 
mahusiano yetu na Yeye. Na ataurejesha ulimwengu kuwa na utukufu ulio bora kuliko ulivyoumbwa 
hapo mwanzo. Lengo lake likiwa ni kuishi maisha makamilifu, matakatifu, ya upendo, mahusiano ya 
kifamilia na ubinadamu, kwenye mazingira makamilifu, ambao mahusiano yote yatakuwa 
yamehuishwa kikamilifu. Mungu mwenyewe ndiye mwandishi wa simulizi na mhusika wake mkuu.  
2. Umuhimu wa nyakati za mwisho na sifa ya simulizi ya Kibiblia. “Ndani ya mazingira ya fundisho la 
Kikristo mada ya nyakati za mwisho hutoa maono ya utawala wa imani. Hutafuta kuelekeza malengo 
ya mwisho kwenye kazi ya Mungu ambayo ulimwengu umeelekezwa, jinsi kazi itakavyokamilika na 
kwa namna gani lengo hilo tayari lipo kwenye mchakato wa kugunduliwa. . . . Biblia inawakilisha 
historia yenye maana kubwa, katika hiyo imelielekea lengo—lijulikanalo kama, utawala wa Mungu au 
uwepo wamapenzi ya Munguulimwenguni mwote. . . . Maono ya Yohana [kwenye kitabu cha Ufunuo] 
inayofanya kilele cha historia ndefu ya ahadi ya unabii ambao unaturudisha nyuma mpaka kwenye 
bustani ya Edeni.” (Grenz 1992: 16, 27, 28)    
3. Mtu binafsi dhidi ya nyakati za mwisho shirikishi. Zipo aina kuu mbili au mkazo wa nyakati za 
mwisho: “nyakati za mwisho za mtu binafsi” (i.e., nini kitatokea kwa mtu binafsi baada ya kifo), na 
“nyakati za mwisho shirikishi” (i.e., mpango mkamilifu wa Mungu kwa mwanadamu na uumbaji kwa 
ujumla na jinsi gani mpango huo utakavyokamilishwa). Kitabu hiki kimsingi kitajihusisha na nyakati za 
mwisho shirikishi badala ya nyakati za mwisho za mtu binafsi, ingawaje ipo baadhi ya muingiliano 
baina yake.  

  
C. Masuala makuu ya kihemenetiki 

Maswali ya msingi ambayo watu hung’ang’ana nayo wanapojaribu kuelewa Biblia inasema nini 
kuhusiana na nyakati za mwisho ni pamoja na: Kurudi mara ya pili kwa Kristo, ufufuo na hukumu ya 
wanadamu wote, na kuzinduliwa kwa ufalme wa milele, hutukia kama moja ya matukio makuu, au 
yametenganishwa na ufalme wa muda ywa Masihi ambao utadumu kwa miaka elfu? Tunaweza kutabiri ni lini 
tukio lolote la “wakati wa mwisho” litakapotokea kwa kuwa makini kwa matukio yaliyotukia Mashariki ya Kati 
au matukio mengine? Jukumu la Kanisa ninini katika haya yote?  

Nafasi kubwa kuhusiana na nyakati za mwisho imetofautiana kwa mambo makuu mawili:   
1. Asili ya “miaka elfu” (Ufu 20:1-7): “Miaka elfu” ni nyakati wazi tofauti kutoka kwenye hitimisho 
la historia yote? Na hili likoje? (i.e., Je huu ni “wakati wa dhabu”?); na  
2. “Muda wa miaka elfu”: “Miaka elfu moja” ni ya wakati gani? Uliopita, uliopo, au wakati ujao? Na 
utatokea kabla au baada ya Kristo kurudi mara ya pili?  

Majibu tofauti kwa masuala makuu ya nyakati za mwisho yanakusudia kuwa na msingi wake kwenye majibu 
tofauti kwenye masuala matatu ya kihemenetiki: (1) Jukumu la Agano Jipya kwenye kulitafsiri Agano la Kale; 
(2) Jinsi ya kutafsiri lugha ya mifano kwenye Biblia; na (3) Uhusiano baina ya Israeli na kanisa.  
  
D. Fafanuzi fupi ya maneno ya nyakati za mwisho 

   “Kwa kiwango rahisi . . . ipo miundo miwili mikuu kimsingi ya unabii: Kabla ya miaka elfu moja dhidi 
ya kutokuwepo kwa miaka elfu kabla” (Waldron 2000a: n.p.). Kwa maneno mengine, suala la msingi ni ama 
kurudi kwa Kristo mara ya pili (parousia) kuitatangulia kabla ya miaka elfu au itafuata kutokuwepo “miaka 
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elfu” ya Ufu 20:1-7. Kambi mbili kuu zinashikilia kwamba parousia utaitangulia “miaka elfu”: kabla ya 
milenia kihistoria na nyakati za kabla ya milenia. Kambi tatu kubwa zinashikilia kwambakurudi kwa Kristo 
mara ya pili kutakuja baada ya “miaka elfu”: baaada ya milenia, kutokuwepo kwa milenia, na utangulizi.   

1. Milenia. Neno hili ni la Kilatini linalomaanisha “miaka elfu.” Neno hili limetokea kwenye kitabu cha 
Ufu 20:1-7. Neno “millennium” limebeba maana ya “nyakati zilizo bora” ambalo haliwezi kuwa kile 
ambacho neno “miaka elfu” limemaanisha kwenye Ufunuo 20. Kwa hiyo Garlington anaona, “ingefaa 
kutokuzungumza juu ya miaka elfu (millennium) kabisa kwenye hisia zetu, kuyapa mazingira maana 
halisi kama alivyosema Yohana kuhusiana na ‘miaka elfu’” (Garlington n.d.: n.p.). Kwakuwa neno hili 
linafahamika sana, hata hivyo, bado ipo nafasi kidogo kwamba hekima ya Garlington yaweza kufuatwa.   
2. Kabla ya mileni.  Ni imani yoyote inayoamini kwamba Kristo atarudi kabla ya miaka elfu. Kundi hili 
linaamini kwamba katika kurudi kwake Kristo kutaanzisha miaka 1000 ya utawala wa nyakati zilizo 
bora hapa ulimwenguni, baada ya hiyo ataanzisha hali ya umilele. Kwenye maandiko ya zamani “kabla 
ya milenia” mara nyingi iliitwa “chiliasm” kutokana na neno la Kigiriki “chilios” linalomaanisha 
“elfu.” Waamini wa kabla ya milenoiaimegawanyika kwenye makundi makubwa mawili: kabla ya 
Milenia ya kihistoria na nyakati za kabla ya milenia.  

a. Kabla ya milenia ya kihistoria. Waamini wa kabla ya milenia kihistoria,   wanaamini 
kwamba kila fundisho la milenia ni lazima liwe na msingi wake kwenye Agano Jipya na kuwa 
thabiti kwenye utawala wa Kristo sasa. Wao wanaamini kwamba kutakuwa na kufufuliwa kwa 
mwili mara mbili kutakako tenganishwa na “miaka1000”: kufufuliwa kwa wenye haki Kristo 
atakaporudi tena na baadaye kufufuliwa kwa wasiohaki baada ya miaka 1000. Baada ya hilo, 
hali ya Umilele itaanzishwa. (Lad 1977: 17-40)  
b. Nyakati za kabla ya milenia. Waamini wa mpito kabla ya milenia wanasisitiza kwamba ipo 
tofauti kubwa baina ya Israeli na Kanisa na kwamba nabii zote ni lazima zitafsiriwe sawa sawa 
“kiuhalisia”: ahadi za kinabii za Israeli kwenye Agano la Kale lazima kiuhalisia zitimizwe 
kwenye taifa la lenyewe, na siyo Kanisani. Wanaitazama milenia kama kilele cha Mungu 
kujihusisha na taifa la Israeli. Wanashikilia kwamba Kristo kwa kweli atakuwa na ujio mara 
mbili “kurudi mara ya pili”: Ujio wa kwanza, ambao wanauita “unyakuo kabla ya dhiki,” hili ni 
maalum “kwa” Kanisa Lake (i.e., kanisa litaiacha dunia na kukutana na Kristo mawinguni na 
kasha watarudi pamoja naye mbinguni). Baadaye, baada ya “dhiki kuu,” Kristo atakuja katika 
mwili na Kanisa lake ulimwenguni na kuweka ufalme wake wa miaka1000 ambayo Israeli 
itatawala. (Boyd 1977: 4-13; Hoyt 1977: 63-92) Wanaamini pia kwamba kutakuwa na ufufuo 
mara tatu: wa kwanza wafu waliokuwa wenye haki kwenye unyakuo; wa pili mwishoni mwa 
dhiki kwa watakatifu wale waliokufa wakati wa dhiki; na wa tatu ni kwa ajili ya wasioamini 
mwishoni mwa milenia (Erickson 1998b: 1225). Baada ya hayo kutakuwa na uasi mkuu ambao 
Kristo ataushinda. Kisha ataanzisha hali ya umilele.   

3. Baada ya milenia. Kimadhubuti, kila Imani kwamba Kristo atakuja bada ya “milenia” ni kama 
lilivyotumika kwa wingi, hata hivyo, baada ya milenia ni Imani kwamba “milenia” ni baada , kipindi 
cha wazi na ushawishi usiokuwa wa kawaida kwa Wakristo duniani (“nyakati zilizo bora”), zikiwa na 
msingi wa kazi za Kanisa na Roho Mtakatifu duniani, ambazo zitajitokeza hatua kwa hatua kabla ya 
Kristo kurudi. Kisha Kristo atarudi tena, kuupokea ufalme, na kuanzisha hali ya umilele. (Boettner 
1977: 117-41)1                                                              
4. Kutokuwepo na milenia. Waamini wa kutokuwepo milenia wanaamini kwamba miaka “1000” ni 
kumbukumbu ya mfano kwa kipindi chote baina ya kufufuka kwa Kristo mpaka muda mfupi kabla ya 
kurudi kwake. Kipindi hicho kitahusika na kuenezwa kwa Injili, lakini pia kuenea kwa dhambi: i.e., 
hakutakuwepo na “nyakati zilizo bora” kabla ya kurudi Kristo. Kurudi kwa Kristo kutaleta ufufuo wa 
pamoja na hukumu, na utatumika katika hali ya umilele. (Hoekema 1977: 155-87)  
5. Utangulizi. Neno hili limetokana na neno la Kilatini “praeter” ambalo linamaanisha “yaliyopita” au 
“ng’ambo ya pili” Utangulizi umegawanyika katika kambi mbili kubwa: “utangulizi kamili” na 
“utangulizi wa sehemu.” Utangulizi kamili unashikilia kwamba matukio yote muhimu ya kinabii, ikiwa 
ni pamoja na “milenia” na kurudi kwa Kristo mara ya pili ambako kundi hili linaona kuwa ni ujio wa 

 
1 Muumini wa baada ya milenia Greg Bahnsen anaeleza kwamba “limekuwa ni jambo la kwaida siku hizi kwa waamini 
wa baada ya milenia kuhusisha kipindi chote, kuanzia tukio la kwanza hadi la pili, kama milenia,” lakini 
wanang’ang’ania kwamba “Ukristo utakuwa utawala kikanuni badala ya utawala wa kipekee” (Bahnsen 2015: 34, 92; 
angalia pia Kik 1971: 17).  
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Kiroho), ulitokea mwaka BK 70 wakati hekalu la Wayahudi lilipoharibiwa na Warumi. Wale wa 
utangulizi wa sehemu wanashikilia kwamba matukio yote makubwa ya nyakati za mwisho yalitimia 
mwaka BK 70, lakini kwamba Kristo atarudi tena katika hali ya mwili baadaye na kuanzisha hali ya 
umilele.  
6. Dhiki na dhiki kuu. “Dhiki” inahusu mateso ya waamini. Msingi wake ukiwa ni tafsiri ya kitabu cha 
Dan 9:27, wanaoamini katika nyakati na baadhi yaw engine hufikiri kwamba kutakuwa na dhiki kwa 
miaka saba, kimsingi ikielekezwa moja kwa moja kinyume na taifa la Israeli, mara kabla ya parousia. 
“Dhiki kuu” hufikiriwa kuwa ni wakati wenye mateso makali sana mwishoni mwa mateso. Wengi wale 
wanaoamini milenia ya kihistoria ya kabla, wanaoamini kutokuwepo kwa milenia, na wale wanaoamini 
baada ya milenia hawakubaliani na wale wanaomini katika nyakati kuhusiana na tafsiri ya kitabu cha 
Dan 9:24-27. Wanaiona dhiki kama jambo moja ambalo linahusika na kipindi chote baina ya kuja kwa 
Kristo mara ya kwanza na kurudi kwa Kristo mara ya pili, ingawa makali ya mateso yaweza 
kuongezeka muda mfupi kabla ya Kristo kurudi. Wanaoamini katika utabiri/utangulizi hushikilia 
kwamba dhiki lilikuwa ni tukio la wakati uliopita, lililohusika na kuzingirwa na kuteketezwa kwa 
Yerusalemu mwaka  BK 70.  
7. Kabla ya dhiki, Katikati ya dhiki, na Baada ya dhiki. “Kabla ya dhiki” ni wazo la wale wanaoamini 
katika nyakati. Waamini wa kabla ya dhiki wanaamini kwamba kabla ya “dhiki” Kristo atakuja kwa 
sehemu kutoka mbinguni kuja duniani kwa ajili ya “unyakuo” wa (“kuchukuwa” kwenda mbinguni) 
Kanisa. Tofauti na hilo ni “Katikati ya dhiki” ambao wanaamini kwamba Kristo atalinyakuwa Kanisa 
katikati ya ile miaka saba ya dhiki (i.e., mara kabla ya “dhiki kuu”).2 Wote wa kabla ya na katikati ya 
dhiki wanaamini kwamba, baada ya dhiki, Kristo atakuja tena, wakati huu moja kwa moja duniani, 
kuanzisha ufalme wa miaka1000. Baada ya hiyo ataimarisha hali ya umilele. Kwa namna nyingine, “i 
Baada ya milenia” hushikilia kwamba Kristo atarudi tu baada ya Kanisa kupitia kwenye dhiki. 
Wanaamini kwamba unyakuo wa waamini walio hai utaendana na ufufuo wa wafu wakati Kristo 
atakaporudi. Wanaoamini kabla ya dhiki ni lazima wasichanganywe na wale wanaoamini kabla ya 
milenia. 
  Kabla ya dhiki na wanaoamini dhiki za kati pia ni wanaamiini wa kabla ya milenia. Hata hivyo, 
siyo waamini wote wa kabla ya milenia ni waamini wa kabla ya dhiki. Wengi wa kabla ya milenia 
kihistoria ni waamini wa baada ya dhiki. Kwa ufafanuzi, waamini wote wa kutokuwepo kwa milenia, 
wa baada ya milenia, na wale wa utangulizi pia ni waumini wa baada ya dhiki.   
  

E. Vyanzo vya kulinganisha tofauti za mifumo ya nyakati za mwisho   
  Njia mojanzuri ya kuona nguvu na udhaifu wa mifumo tofauti ya nyakati za mwisho ni kwa kusoma 
vitabu ambapo mshiriki wa mtazamo mmoja hutoa hoja yake na kisha hukosolewa na mtetezi wa mtazamo 
mwingine. Vitabu hivyo ni pamoja na: Robert Clouse, ed. The Meaning of the Millennium: Four Views 

(Downers Grove, IL: InterVarsity, 1977); Darrell Bock, Craig Blaising, Kenneth Gentry, na Robert Strimple, 
Three Views on the Millennium and Beyond (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1999); Gleason Archer, Paul 
Feinberg, Douglas Moo, Richard Reiter, The Rapture: Pre-, Mid-, or Post-Tribulational? (Grand Rapids, MI: 
Academie, 1984); Craig Blaising, Alan Hultberg, na Douglas Moo, Three Views on the Rapture: Pretribulation, 

Prewrath, or Posttribulation, 2nd ed. (Grand Rapids, MI: Zondervan, 2010); Thomas Ice na Kenneth Gentry, The 

Great Tribulation: Past or Future? Two Evangelicals Debate the Question (Grand Rapids, MI: Kregel, 1999); 
and C. Marvin Pate, Kenneth Gentry, Sam Hamstra, na Robert Thomas, Four Views on the Book of Revelation 

(Grand Rapids, MI: Zondervan, 1998).   
Vitabu ambavyo wandishi wake ameitendea haki kazi ya kuelezea tofauti za nafasi nyakati za mwisho 

ni: Millard Erickson, Contemporary Options in Eschatology: A Study of the Millennium (Grand Rapids, MI: 
Baker, 1977); Stanley Grenz, The Millennial Maze (Downers Grove, IL: InterVarsity, 1992); C. Marvin Pate, 
Reading Revelation: A Comparison of Four Interpretive Translations of the Apocalypse (Grand Rapids, MI: 
Kregel, 2009); na Steve Gregg, ed., Revelation: Four Views; A Parallel Commentary (Nashville, TN: Thomas 
Nelson, 1997).  

 
2 Tofauti na hili ni nafasi ya unyakuo “kabla ya hasira” ambao wanang’ang’ania kwamba unyakuo utakuja wakati wa 
“dhiki kuu” lakini kabla ya “hasira ya Mungu” kumwagwa. Angalia Rosenthal 1990: passim. Majadiliano baada ya kabla 
ya dhiki (angalia hasa hasa sura ya IX. “Unyakuo”: Kabla ya dhiki au sehemu ya kurudi kwa mara ya pili?) 
ikihusisha mtazamo wa katika kati ya dhiki na kabla ya hasira hata ingawa havikutajwa moja kwa moja, kwakuwa vyote 
msingi wake ni wale wanaoamini katika makazi ya nyakati na kanuni za msingi ambazo zinahusiana na kabla ya dhiki 
zinahusiana na utofauti wake pia.  
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II. Kutafsiri Unabii na Mafunuo  

  Unabii unaweza kuwa moja ya eneo lenye changamoto kubwa kwenye utafsiri wa Kibiblia. Sababu kuu tatu za  
hili ni kwamba: (1) kushindwa kutumia kanuni za msingi za utafsiri wa Kibiblia; (2) kutokuelewa aina ya 
unabii; na (3) kushindwa kuelewa msingi wa theolojia ya Kibiblia.3  
  
A. Asili ya manabii wa kibiblia na unabii  

  Mungu aliwapa Israel ufunuo wake na aliliimarisha Agano lake. Kwenye mazingira haya, Mungu 
alianzisha manabii kuanzia kwa Musa. Nabii alikuwa awe: mtu wa Mungu; Shahidi wa Mungu; Mtumishi wa 
Mungu; na aliyejitolea/tuma kwa Mungu. Alikuwa anapaswa kuizungumza sauti ya Mungu, tofauti na 
kuisikiliza sauti ya watu. Vivyo hivyo, alitumika kama mkosoaji wa tamaduni, kutokana na mtazamo wa 
Kimungu.   

Manabii wa Mungu hulitumia neno la Mungu wakati wa mgogoro kwenye mahusiano ya agano baina 
ya Mungu na watu wake. Kazi kubwa ya manabii wa Agano la Kale haikuwa kutabiri yajayo. Badala yake, 
manabii wote walikuwa na ujumbe na huduma muhimu mafungu mawili: (1) Waliwaonya watu wa Mungu 
kutokana na matokeo ya kutokuzitii njia za Bwana kwa kinywa cha hukumu; na (2) Waliwaita watu wa Mungu 
warejee kwenye uaminifu kwa kinywa cha wokovu. (VanGemeren 1990: 78-79) Hivyo, Unabii wa Kibiblia wa 
Agano la Kale ulikuwa makini kwa wakati uliopo kama kwa wakati ujao. Kwa maneno mengine, Manabii wote 
wa Agano la Kale walihusika na kuichangamoto mienendo/tabia za watu. Ujumbe wao ulikuwa, “kama 
ukifanya hivi, hukumu itakuja; kama ukimfuata Bwana, Baraka zitakuja.” Kama hivyo, nyingi ya nabii za 
Agalo la Kale zilikuwa na “masharti” kwa toba ya watu na mienendo yao hata pale unabii ulipotokea bila kuwa 
na masharti (e.g., Yona 3).  

Kimsingi manabii walikuwa wanawasilisha ujumbe wao kwa mdomo; unabii wa kuandika ulikuwa wa 
pili. Vitabu vya kinabii mara nyingi vilikuwa ni makusanyo mengi ya mazungumzo ya mdomo ambayo siyo 
wakati wote yaliwasilishwa kwa mtiririko wa nyakati. Lugha ya mafumbo mara nyingi waliyoitumia iliwekwa 
kwenye picha ili kuleta maana kamili kwenye utamaduni wao.     
      
B. Mambo ya kuzingatia kuhusiana na unabii 

1. Msisitizo ni kwa Mungu, siyo kwenye matukio maalum. Jumbe za kinabii Zaidi ni kuelezea “taarifa” 
ya neno la Mungu, kuliko utabiri maalum, usioepukika, wa matukio yajayo. Utimilifu wa unabii 
huegemea kwa mtu (Mungu), na Anaweza kulitimiza Neno Lake kwa hali yoyote na mahali popote 

Atakapopachagua. Kwa mfano, manabii walizunguza kuhusu kurudi kwa Daudi au uzao wake 
utakuja/rudi Israeli (e.g., Isa 11:1; Yer 30:9; Ezek 37:24); Hakika Mungu alikuja ndani ya mtu, na 
ufalme wa Mungu ulikuja kulidhihirishwa kupitia Yesu kwa njia ambayo Manabii wa Agano la Kale  
wasingeweza kuiwaza (angalia Marko 1:15; Luka 17:21; Math 16:19 [linganisha na  Isa 22:22]). 
“Ulikuwa ni uhalisia wa siku za Yesu ambao ulionekana vigumu kutambua ndani yake utimilifu wa 
matarajio yao. Wale waliokuwa wanamtazamia Masihi kuwa askari au mtawala wa kisiasa, mwenye 
asili ya kufanana kama Daudi, walishindwa kuona kwamba Yesu alikuwa na vingi, siyo pungufu, vya 
kutoa. Wale waliomshtaki kwenye jaribu lake hawakuwa na uwazi kupita uelewa wa kutabiriwa kwake 
kwamba ndani ya siku tatu angelijenga tena hekalu lililoharibiwa (Mathayo 26:61; cf. Yoh 2:18-22).” 
(Travis 1982: 139) Katika mwanga wa hili, “Kama tukitambua kwamba nabii za zamani zaweza 
kutimizwa kwa njia tusizozitarajia, kitakachofuata ni kwamba hatutajihusisha na unabii kwa kina kama 
ulivyochapishwa kwa wakati ujao. Tunaweza kuona mfuatano wa jumla baina ya hali ya nabii na sisi 
wenyewe; hata hivyo, ni lazima tuache nafasi kwa mabadiliko yasiyotarajiwa” (Green 1984: 105).   
2. Msisitizo upo kwenye mfumo na mandhari au mada. Kwa sababu ya makundi mawili ya jumbe zao 
(hukumu na wokovu), ingawa manabii huzungumzia mgogoro maalum, msingi wa ujumbe wao wa 
hukumu na wokovu uko wazi kwa vizazi vingi. Zaidi, “Utabiri wa nyakati za mwisho wa Agano la Kale 
kwa kawaida umeunganishwa kwa mada na maneno ya msingi badala ya mpangilio wa moja kwea moja 
wa nyakati (kwa mfano, angalia Dan 7:8-27; 8:9-26; Rev 16-19)” (Oropeza 1994: 195n.10). Mada ya 
kufanana imemilikiwa na manabii hao. Mada hizo zimejumuisha: Agano la Mung na watu Wake; 
Uwepo wa Mungu; Mungu kama Mfalme; Masihi wa Mungu; Siku ya Bwana; Ufalme wa Mungu; 
Roho wa Bwana. Waandishi wa Agano Jipya waliona unabii wa maandishi wa Agano la Kale kimsingi 
kama utaratibu ambao utatimizwakwenye Agano Jipya. Hivyo, kama ambacho Raheli alivyolia wakati 

 
3 Vifaa vya kina vya Utafsiri wa Kibiblia na Theolojia ya Kibiblia vinapatikana bure kwenye tovuti ya “Kozi na 
Rasilimali za ECLEA” ukurasa wa wavuti ya ECLEA: www.eclea.net.  
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wanaenda utumwani (mazingira ya Yer 31:15), vivyo hivyo Raheli alilia tena wakati Herode 
alipowauwa watoto (mazingira ya Math 2:18 ambayo Mathayo alinukuu unabii wa Yeremia). 
Tunahitaji kuziangalia hizo mada na mifumo. Ndani yake tutaanza kuona ufahamu wa Mungu.  
3. Vikwazo kwenye unabii. Kama mdomo wa hukumu na wokovu, unabii unao msingi wa kusudi la 
kimaadili. Unabii umebuniwa kubadilisha mienendo/tabia za watu; haujabuniwa kama kitu ambacho ni 
cha kuzingatiwa kwa mtazamo wa falsafa ya kujiuzulu. Wasomaji wa kisasa wa kimagharibi ambao 
wana mtazamo wa “falsafa au mwelekeo huo mara nyingi hulichukulia kama kamili, Tangazo la 
Wasemiti ambalo kwenye siku zao wenyewe wataonekana kama wamepunguwa kuliko kuwa kamili.  
. . . Mtazamo wa kibiblia wa unabii ni kwamba makisio siyo lazima utabiri utimizwa kwa hatari yetote. 
Badala yake utabiri wa majanga ni himizo ilikwamba hatua muhimu ziweze kuchukuliwa kuzuia uovu. 
Sawa na hilo utabiri wa Baraka ni kutiwa moyo, kwamba upo uwezekano wa kuwa mvumilivu kwenye 
njia sahihi.” (Ford 1979: 99n.72) Mungu siyo kitu kisichosogea, nguvu ya kibinafsi. Badala yake, 
kutumia lugha ya hisia, Mungu huitika kwa chaguzi zinazofanywa na watu wake kwenye majibu ya 
amri zake ambazo alizisema kupitia kwa manabii wake. Tunaliona hili, kwa mfano, kwa Mungu 
“kubadilisha maamuzi yake” kuyajibu maombi ya Musa kwa niaba ya Israeli baada ya Mungu kutishia 
kuiangamiza Israel (Kut 32:9–14) na kutokuiangamiza kwake Ninawi baada ya Kutubu (Yona 3:1–

10). J. Barton Payne anafupisha, “Unabii hasa umebuniwa na Mungu ajili ya kuhuisha maadili ili 
kumchochea mwanadamu kufanana na Uungu wa utakatifu wake. Lazima mwanadamu, kwa hiyo, 
atafute kuitumia nafasi ya uhakika wa utakatifu wake . . . kisha mabadiliko yatakuwa siyo tu 
kuwezekana lakini yasiyoepukika.” (Payne 1980: 62)   

Mungu alitangaza kanuni hii ya vikwazo kwenye Yer 18:6-11; 26:12-13; Ezek 18:1-32; 33:10- 
20. Wakati mwingine asili ya masharti ya unabii yameelezwa wazi: e.g., Yer 38:17-18; 42:7-17;  
Mdo 27:21-44; Rum 11:17-24. Wakati mwingine unabii hauna masharti kwa mtazamo wake, lakini 
tabia ya Mungu na majibu ya watu hutoa masharti yasiyoelezwa kwa unabii: e.g., Kut 32:9-14; 1  
Falme 20:26-42; 21:17-29; Isa 38:1-5; Yona 3:1-4:2; Math 19:27-28 (ahadi ya Yesu kwa wale 
thenashara kwamba watahukumu kabila kumi na mbili za Israel pamoja na Yuda). Hatua 
zitakazochukuliwa kwenye majibu zaweza ama kuahirisha au kuharakisha kutimizwa kwake (2 Fal 

22:14-20; Hab 2:2-3; 2 Pet 3:8-12). Kwenye 1 Sam 23:10-14 Daudi aliyaepuka moja kwa 
mojamatokeo ambayo Mungu aliyafunua kwake kwa kuchukua hatua ya busara. Kwenye Mdo 21:10-

14, Mafiki Wakristo wa “Paulo hawakuuheshimu unabii [wa of Agabo] kama usioepukika kutimizwa. 
Badala yake waluchukulia kama onyo la huruma ambapo balaa/janga laweza kuepukwa.” (Ford 1979: 
99n.72)   
4. Manabii hujengea kwenye Unabii wa awali. Maagano ya Mungu hukua na kuendelezwa kupitia 
manabii ambao huyaendeleza na kuyabadilisha kupitia kutangaza kwao hukumu na wokovu. Ifuatayo ni 
mifano miwili ya mwendelezo wa unabii ndani ya Agano la Kale lenyewe:  

• Ahadi ya nchi kwenye agano la Abraham (Mwanzo 12:1-3). “Nchi” iliyoahidiwa kwa Abraham 
awali hakujulikana (Mwanzo 12:1). Ilijulikana kwa mara ya kwanza kama kile ambacho Abram 
angekiona (Mwanzo 13:14-15), kisha ilielezewa kijiografia (Mwanzo 15:18-21; 17:8), na hatimaye 
iliongezwa kwenye maelezo kamili ya kina kwamba “uzao wako utamiliki malango ya adui zao” 
[adui yako]” (Mwanzo 22:17). Agano la Kale linaonyesha kwamba ahadi ya nchi ilitimizwa kwa 
uhakika angalau mara mbili (nyakati za Yoshua [Yosh 21:43-45] na wakati wa utawala wa 
Sulemani [1 Fal 4:20-21]). Hata hivyo, kwa sababu ya kutokutii Israeli waliondolewa kutoka 
kwenye nchi, hivyo, hatimaye ahadi haikutimizwa kabisa wakati wa Agano la Kale. Nchi bado 
ilikuwa mali yao na urejesho uliahidiwa wakati wa uhamisho (angalia Ezek 20:1-44). Ahadi 
ilitimizwa tena kwa sehemu baada ya utumwa.   
• Agano la Daudi (2 Sam 7:12-16). Yeremia anakumbusha ahadi ya Nathan kwa Daudi 
kuhusiana na ufalme wa Daudi na ukuhani wa Walawi ili kujihakikishia uhamisho ambao Mungu 
atawarejesha tena kwenye nchi yao (Yer 33:19-22). Yeremia pia anajengea kwenye unabii wa Isaya 
kwamba chipukizi la haki litatoka kwenye uzao au shina la Daudi, na akaongeza kwamba Makuhani 
Walawi hawatakosa kamwe mtu wa kutoa sadaka mbele za Bwana (Yer 33:14-18; cf. Isa 11:1).  

5. Lahaja za kinabii. Manabii wa Agano la Kale walizungumza ndani ya mfumo/agenda, na kwa 
kutumia vigezo, walikuwa na uzoefu navyo na hili liliwafanya wasikilizaji wao kuwaelewa. Manabii 
wa Agano la Kale waliumzungumzia ufalme wa milele wa Masihi wakitumia lugha na ukomo wa sura 
ya kumbukumbu ya mazingira yao wenyewe, mazingira ya Israeli. “Kwenye maelezo yao yote 
kuhusiana na Ufalme wa Mungu, hata walipokuwa wakizungumzia suala la Kiroho na ukweli wa 
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utukufu kuhusiana na hilo, misamiati ambayo manabii waliitumia wakati wote ni ile ya ufalme wa 
Mungu kwenye muundo ambao waliufahamu kwenye siku zao” (Kevan 1954: 24). Walitumia picha ya 
hekalu, na Sayuni, na kuzungumzia ufalme kwa maneno ya mfalme halisi kutoka kwenye uzao wa 
Daudi, akikalia kiti cha enzi kwenye Ikulu ya Yerusalemu. Hili linajulikana kama “Lahaja za kinabii.”   

Hata kwenye Agano Jipya, wakati Mungu anafunuua kutimia kwa unabii wa Agano la Kale na 
wakati Waandishi wa Agano Jipya wakionyesha kutimia kwa mpango wa Mungu, walitumia lugha 
ambayo watu wa siku zao wangeielewa. “Wakati Mungu alipowatumia Manabii kuelezea utimilifu wa 
Kirohowa mpango wa Mungu kwenye zama za Agano Jipya, Mungu aliamua kutumia lugha ya aina na 
vivuli. Alilielezea Agano Jipya kwa lugha ya Agano la Kale. Aliyaonyesha malengo ya Kiroho ya 
mpango wa Mungu kwenye mwanga wa njia ya wazi ambayo aina kamili na vivuli vingeruhusu.” 
(Lehrer 2006: 85) Mifano ya hili ni pamoja na: Yesu aliuelezea mwili wake kama “hekalu” (Yoh 2:18–

22); Kanisa kwa ujumla linaitwa“hekalu” au “hema” kwenye 1 Wakor 3:9, 16-17; 2 Wakor 6:16-7:1; 

Efe 2:21; 1 Pet 2:5; Ufu 3:12; Ufu 13:6 Paulo alitumia lugha ya Agano la Kale ya sadaka za 
kuteketezwa kuelezea fedha iliyotolewa kwa ajili ya kusaidia huduma (Wafil 4:18; angalia Kut 29:18); 
Kwenye Ufunuo viongozi wa mataifa ya nyakati za mwisho wanajulikana kama “wafalme” (e.g., Ufu 

16:14; 19:18); na waleta majanga wanalinganishwa na farasi ambao waendeshaji wake wameandaliwa 
na vifaa vya kivita vya zamani na silaha (e.g., Ufu 6:2, 4, 5, 8; 9:7, 9, 17).  
6. Kutimizwa kusikokuwa halisi. Kwa sababu kusudi la Mungu huendelezwa kwa kuingilia na uchaguzi 
wa wanadamu na matukio, nyakati zote nabii hazitimizwi “kiuhalisia.” Kwa mfano, “Yeremia na Isaya 
walitabiri kwamba Babeli itaanguka kwa Wamedi (Yeremia [51]:11, 28; Isaya 13:17), na Isaya alielezea 
wazi wazi uangamivu wa jumla wa Babeli na mauaji yasiyo na huruma ya watu wake (Isaya 13:14-22). 
Lakini ukweli Babeli iliangukia kwa Waajemi, ambao walipata kuwadhibiti Wamedi kabla ya kuiteka 
Babeli. Na Babeli ilijisalimisha bila kuwepo na mapigano. Mji haukuteketezwa na kuendelea kukaliwa. 
Hivyo, unabii wa kuanguka kwa Babeli ulitimizwa kikubwa, lakini siyo kiuhalisia. Sambamba na hiloo, 
Isaya 10:28-34 alitabiri uvamizi wa Waashuru, anaelezea kwa wazi jinsi ambavyo jeshi la Waashuru 
watakavyokuja kutoka Kaskazini na Kusini, mji kwa mji kupitia milimani hadi Ai, Geba, Gibeah, 
Anathoth na Nob kwenda mlima Sayuni wenyewe. Kwa kweli, wakati Senakeribu alipokuja na nguvu 
yake ya uvamizi alifuata pwani ya bahari na kuifikia Yerusalemu akitokea Magharibi.” (Travis 1982: 
28, 137-38)  
7. Kubadilika kwa Mazingira huathiri namna ya kutimizwa. Unabii hujikita kwenye hali maalum ya 
kihistoria; kwa hiyo, kubadilika kwa mazingira huathiri namna ambayo unabii hutimizwa. Kumekuwa 
na mwendelezo wa mabadiliko ya kijiografia na kisiasa (geopolitical) ambayo yalibadilisha mazingira 
ya kijamii tangu wakati unabii wa Agano la Kale ulipokuwa ukitolewa. La muhimu Zaidi, Kurudi kwa 
Yesu Kristo kulibadilisha “mazingira ya Kitheolojia” kwa kina sana. Hili linamaanisha kwamba, ingawa 
mada za kufanana na kanuni ziliendana kote na manabii, na tabia ya Mungu kubaki akama alivyo, 
hatuwezi kutazamia kuona unabii wa Agano la Kale usiotimizwa ukitimizwa kiuhalisia kama ambavyo 
watu (au hata mabanii wenyewe) walivyokuwa wamefikiria: “Kwa sababu unabii umefungwa katika 
hali maalum ya kihistoria, zilitumia maneno yaliyokuwa yakieleweka kwa nyakati hizo. Abraham ni 
nchi iliyoahidiwa. Kuhamishwa kutoka Yerusalemu iliyoangamizwa kuliahidiwa hekalu jipya (Ezekieli 
40-48). . . . Na ni kwa sababu unabii huzungumzia Fulani maalum kwamba, mara zitakapotimizwa (kwa 
mfano, katika kurudi kutoka uhamishoni), hatuwezi kuzitumia kwa kina moja na nyingine, baadaye hali 
ya kihistoria (kwa mfano, Mashariki ya Kati leo). Kwa wingi tunaweza kuliweka kwa usambamba, 
kama Agano Jipya livyofanya, baina ya hali iliyoelezewa na nabii na hali ya “Israeli” ya sasa, yaani 
Kanisa. . . . Kwa sababu muundo wa unabii unaashiria hali ya wakati ulipotolewa, Tusishangazwe kujua 
kuwa umetimizwa kikubwa lakini siyo kwa uhalisia. Kiashiria cha wakati huthibitisha jinsi gani 
isivyofaa kupanga uhalisia wa kutimizwa kwa baadhi ya nabii. Kwa mfano, upo unabii wa Isaya wa 
wakati ambao Waashuru, Wamisri na Waisraeli wataishi kwa maelewano na kuwa Baraka kwa 
ulimwengu (Isaiah 19:19-25). Leo Waashuru hawapo kama taifa, na wengi wa wakaaji wa Misri ni 
kizazi tofauti kabisa na Wamisri wa siku/wakati wa Isaya. Unabii wa namna hiyo ni vigumu kutimizwa 
kiuhalisia, ingawa yaweza kuwa picha ya Amani baina ya Wayahudi na watu wa mataifa 
kulikowezeshwa na Kristo (cf. Efeso 2:11-22), au mahusiano makubwa baina ya watu wa mataifa yote 
kwenye Ufalme wa mwisho wa Mungu.” (Travis 1982: 136, 138)  
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C. Athari za kina za unabii wa Agano Jipya na Agano la Kale  

  Maana kamili ya kifungu chochote au unabii hauwezi kuwa wazi mpaka pale ambapo Biblia yote na 
hatua za historia ya ukombozi zitakapokuwa zimezingatiwa: “Kuisoma Biblia kwa mazingira yake kama Neno 

la mungu lazima kuhusishe sheria kamili kama mazingira ya mwisho ya kila kifungu” (Johnson 2007: 156, 
fafanuzi imeongezwa.). Kwa kina Agano Jipya huathiri unabii wa Agano la Kale. Kweli, mtu anaweza kusema 
kwamba Agano Jipya hubadilisha unabii wa Agano la Kale na ni mkalimani mzuri wa unabii wa Agano la 
Kale. Unabii ni sehemu muhimu ambayo “Mpya lipo ndani ya zamani lilifichwa, na la zamani lipo ndani ya 
Mpya limefunuliwa.”  

1. Ufunuo endelevu. “Haiwezekani kutoka kwenye Agano la Kale pekee kuelewa kipimo kamili cha 
Matendo ya Mungu na ahadi ambazo zimehifadhiwa huko” (Goldsworthy 1991: 54). Sababu za kwanini 
Agano la Kale pekee haliwezi kuleta maana kamili ya msingi ni fundisho la ufunuo endelevu: i.e., kweli 
za Biblia hazijafunuliwa zote kwa pamoja lakini zimeendelea kufunuliwa kwa wakati. Hivyo, Agano la 

Kale ni maandalizi ya Injili; Injili (zote) ni madhihirisho ya Injili; Matendo ya Mitume ni upanuzi wa 
injili; Nyaraka ni mafafanuzi ya Injili; na Ufunuo wa Yohana ni matumizi ya Injili. Yesu na 
Waandishi wa Agano Jipya walilielewa hili. Waliliona Agano la Kale lote kama kwenye baadhi ya njia 
kitabu kilichomhusu Yesu. Yeye ndiye kiini na mada ya kuunganisha (Luka 24:25-27, 44-45; Yoh 

5:39-40, 46; Mdo 3:18, 24; 10:43; 26:22-23; 2 Wakor 1:20; 1 Pet 1:10-12; Waeb 1:1-3); Yeye ni 
“wa mwisho na utimilifu wa ufunuo wa kile ambacho kwa hakika ahadi ilikihusu” (Ibid.: 65).  
2. Aina na athari za mabadiliko ya kuja kwa Kristo mara ya kwanza. Kwa sababu Biblia wakati wote ni 
simulizi kuhusiana na Yesu Kristo, ambaye kwa wazi alifunuliwa kwenye Agano Jipya pekee, 
Waandishi wa Agano Jipya kwa kawaida huiangalia Israeli ya Agano la Kale, na sheria, matukio, na 
nabii kuhusiana nayo, kwa njia ya “aina”  (Ramm 1970: 260-69; Goldsworthy 1991: 67-69). Agano 
Jipya linafunua kwamba Israeli ya Agano la Kale kama taifa, na sheria zake zote, taratibu, na kanuni, na 
nabii za Agano la Kale, zilikuwa “aina,” “ishara,” “vivuli,” “nakala,” au “mifano” ya uyakinifu wa 
Agano Jipya kwamba zilitimizwa na kupokelewa kwa Kristo na Kanisa lake (Math 5:17; 1 Wakor 

10:1-6; 2 Wakor 3:12-16; Wagal 3:23-4:7, 21-31; Kol 2:16-17; Waeb 1:1-2; 8:1-10:22). Zaidi, 
“ufunuo waliopewa manabii kwa sehemu haukueleweka/haukuwa wazi kwao. Zilichukuliwa kama 
ndoto na maono, na labda, misemo isiyoeleweka. . . . Kwa kuwa ufunuo waliopewa manabii haukuwa 
wazi kuliko ule aliopewa Musa; hakika, kwa kuwa ulijawa na vipengele vya uharibifu, ni lazima 
tuzichukulie kweli hizi kwa uangalifu wakati tunapotafsiri unabii. Kwa hiyo ni lazima ku kuyaacha 
mara na kwa makosa yote na sheria zisizokuwa za maandiko za ‘uhalisi kama ikiwezekana.’ Lugha ya 
kinabii ulikuwa wa uchumi wa Musa na baadaye, ulikuwa aina. Isipokuwa tu kwenye mwanga wa 
Agano Jipya utimilifu unaweza kutafsiriwa kwa usahihi.” (Young 1952: 54, 215n.21) “Kuja kwa Bwana 
wetu kwa kiasi kikubwa kulibadilisha uelewa wa Agano la Kale. Mitume walizielewa kanuni kwa 
mwanga wa huduma ya Yesu, ujumbe, na kuinuliwa. Utamaduni wa kuyaelewa maneno ya Musa na 
manabii yapaswa kupitia mabadiliko ya haraka kwa mtazamo wa kuja kwa Bwana wetu.” (VanGemeren 
1990: 83) Kwa hiyo, ni lazima “wakati wote tusome maandiko ya Agano la Kale kupitia kioo cha 
maandiko ya Agano Jipya” (Lehrer 2006:177; angalia pia Walker 1996: 313 [ni “kinyume cha sheria 
kuyakabili maandiko ya Agano la Kale kama vile Agano Jipya halijaandikwa bado”]).  
3. Muundo wa kukamilika kwa unabii. Jinsi Agano Jipya linavyotimiza “aina” za Agano la Kale na 
ahadi siyo ushahidi binafsi. “Haukuwa ushahidi binafsi kwamba Yesu alitimisha ahadi za Agano la 
Kale. Wale Wayahudi ambao walikuwa kwakiangalia kutimiza kiuhalisia kwa ahadi za Agano la Kale 
walishindwa kumtambuwa Yesu kama utimilifu.” (Goldsworthy 1991: 65-66) Kwa sababu asili ya 
mabadiliko ya kuja kwa Kristo na kuzinduliwa kwa Agano Jipya, muundo ambao nabii za Agano la 
Kale zilitimizwa kwenye zama za Agano Jipya, upo uwezekano wa kuwa tofauti na muundo ambao 
kimsingi nabii zenyewe zilitolewa. Kwenye Agano jipya tusitazamie nabii za Agano la Kale zikitimizwa 
kwa njia ile ya Agano la Kale. Agano Jipya hujenga juu ya mawazo ya Agano la Kale, mara nyingi kwa 
njia ya kushangaza. Hili lina umuhimu unaokaribia au athari kwa heshima ya muundo na yaliyomo 
kwenye utimilifu wa unabii wa Agano la Kale. “Wakati utimilifu unapotokea, sharia ambazo zilikuwa 
aina na ishara ya uyakinifu huo siyo za lazima tena. Huonyeshwa na ukweli/uyakinifu wa ishara 
zilizowakilishwa mwanzoni.” (Holwerda 1995: 74-75) “Hili linamaanisha kwamba muundo na 
yaliyomo kwenye utimilifu ni Zaidi sana ya muundo na yaliyomo kwenye ahadi zenyewe. . . . Vipengele 
cha ufunuo huu wa mwisho ni kuweka wazi kwamba vimetimizwa kwa ukamilifu wa matarajio. Huu 
siyo ushahidi wa kweli binafsi. Ufunuo ni lazima uonyeshe haya kwetu. Haukuwa ushahidi binafsi 
kwamba Yesu alitimiza ahadi za Agano la Kale. Wale Wayahudi ambao walikuwa wakiangalia uhalisia 
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wa utimilifu wa ahadi za Agano la Kale walishindwa kumtambua Yesu kama utimilifu. . . . Uhalisia 

unahusisha makosa makubwa ya kutokusikiliza kile ambacho Agano Jipya linasema kuhusu utimilifu. 
Unadhani kwamba utimilifu ni lazima ulingane kabisa na muundo wa ahadi.” (Goldsworthy 1991: 64, 
65-66, 67; angalia pia Ramm 1970: 260)   
  Ingawa hadhira halisi ya Agano la Kale wangeweza kuuelewa unabii kwa njia moja, wakati 
ambao Agano Jipya kwa wazi au ukamilifu hutafsiri unabii wa Agano la Kale, siyo sahihi “kujaribu 
kutafakari nafasi mahali ambapo Agano Jipya hukosoa [unabii wa Agano la Kale] unakubaliwa, lakini 
uelewa wa unabii wa Agano la Kale kwa namna Fulani uliruhusiwa kusimama, haujabadilishwa na 
haujatambuliwa” (Walker 1996: 313).   
4. Agano Jipya kurejeshwa kwenye unabii wa Agano la Kale. Agano Jipya linaonyesha kwamba maana 
halisi na utimilifu wa unabii wa Agano la Kale unaenda mbali Zaidi ya vipengele vya “uhalisia” wa 
Israeli ya zamani. Kwa kweli, kama George Eldon Ladd alivyoeleza, “Agano la Kale halikuona 
kikamilifu jinsi ambavyo unabii wake wenyewe ulivyokuwa ukitimizwa. Ulitimizwa kwa njia ambazo 
hazikuonekana kabla na Agano la Kale lenyewe na ambazo hazikutarajiwa na Wayahudi.” (Ladd 1977: 
27) “Mifano ya kubadilishwa kwa nabii inaweza kuonekana kwenye Ugalme wa Daudi, Utumishi, watu 
wateule, Mlima Sayuni, sharia ya kuabudu kupitia Makuhani na Sadaka, na Tumaini la Masihi. . . . 
Bwana wetu mwenyewe alibadilisha mawazo mengi ya Agano la Kale, kama vile Sabato, taratibu za 
unajisi, Hekalu, na Ufalme wa Daudi. Ilikuwa ni kwa sababu ya kubadilisha huko kwa mwisho 
kuliwafanya Wayahudi wamburuze hadi kwenye kifo Chake.” (Kevan 1954: 27) Wakati wengine 
wanaweza kusema Agano Jipya limefanya nabii nyingi za Agano la Kale kuwa za “Kiroho”, bila shaka 
itakuwa sahihi Zaidi kama tukisema kwamba Agano Jipya limerejesha au linachukua tena unabii wa 
Agano la Kale au kufunua ukweli, maana ya mwisho ya unabii wa Agano la Kale ambayo Mungu 
aliikusudia tokea mwanzo.   
  Kwenye Agano Jipya, utimilifu wa unabii huonekana kiuhalisia kwenye ulimwengu wa kimwili 
lakini kwanye ufunguo mpya wa kiroho. Ahadi ya “nchi” kwenye aganola Abrahamu na unabii wa 
mfalme na ukuhani wa Lawi kwenye Agano la Daudi, vimejadiliwa hapo juu, vinaonyesha ni jinsi gani 
Agano Jipya kwa kiasi kikubwa lilivyouchukulia unabii wa Agano la Kale:    

• Ahadi ya nchi kwenye Agano la Abraham (Mwanzo 12:1-3). Agano Jipya linachukulia Kanaani 
ya kimwili ya Agano la Kale kama umbo la “nchi” ya kweli: dunia katika ukamilifu wake (Rum 

4:13); mji wa mbinguni, Yerusalemu mpya (Waeb 11:8-16; Ufu 21-22). Hivyo, Kumb 30:12-14 
inajihusisha na kutii sharia za Musa na ahadi ya Mungu ya kurudi kwa Israelli iliyotubu kwenye 
nchi. Kwenye Rum 10:1-10 Paulo alinukuu kifungu hicho lakini alihuisha ahadi hizo za Agano la 
Kale kama ahadi ambazo Imani katika Kristo italeta matokeo ya wokovu. Zaidi, moyo wa ahadi ya 
nchi ilikuwa ni “kupunzika kwa Israeli” kutokana na maadui zake na kupewa kikamilifu mahitaji 
yao yote (angalia Kumb 12:9-11; 25:19; Yosh 1:23; Zab 95:10-11). Hilo liligeuzwa kwenye 
wokovu wa waaminio au pumziko la kiroho (Waeb 3:7-4:11).   
• Agano la Daudi (2 Sam 7:12-16). Unabii wa Yeremia kuhusiana na ufalme na ukuhani wa 
Lawi kwenye Agano la Daudi (Yer 33:19-22) ulitimizwa katika Yesu Kristo. Tofauti na kile 
Yeremia alichokisema, Utawala wa Kristo ni kutoka mbinguni kama Bwana, siyo kutoka kwenye 
kiti cha ufalme wa kidunia kama mwanasiasa au mfalme mwenye jeshi (Mdo 2:22-36; Waeb 1:3). 
Zaidi, “uhalisia” wa tafsiri ya unabii wa Yeremia wa ukuhani wa kudumu wa Lawi hauwezi 
kulinganishwa na uyakinifu/uhakika wa Agano Jipya. Sababu ni hii kwamba ukuhani wa Lawi 
ulikuwa tu ni “aina” au “kivuli.” Agano jipya linaweka wazi kwamba Kristo na Kanisa sasa 
wanaunda ukuhani wa kudumu chini ya Agano Jipya (Waeb 4:14-15; 7:118:2; 1 Pet 2:5, 9; Ufu 

1:6; 5:10). Hivyo, “Wakati Yeremia akizungumzia urejesho wa taifa la Israeli na mji wa 
Yerusalemu, utawala wa milele ukikaa kwenye kiti cha enzi cha Daudi kuitawala Israeli na 
kuwahifadhi salama, na ukuhani wa Milele wa Lawi ukiongezeka sana na kuendelea kutoa sadaka, 
alitumia lugha ya picha kuelezea utimilifu wa Agano Jipya la Mungu; lile lililo bora Zaidi kuliko 
picha ya lile la Agano la Kale” (Lehrer 2006: 91).  

  
D. Mambo maalum ya kuzingatia kuhusiana na utafsiri wa lugha ya unabii  

1. “Halisi,” “kielelezo,” “kimwili,” na “kiroho.” Ni lazima tuwe makini sana kwenye matumizi yetu ya 
lugha: tusichanganye “halisi” na “kimwili.” “‘Halisi’ maana ya maandishi ni ambayo ni ‘sahihi’ ya 
‘kiasili’, ‘wazi’ na ‘ya kawaida’” (Ramm 1970: 119-23). Hili linamaanisha kwamba aina ya maandishi 
ambayo mtu ameyatafsiri ni ya muhimu kwa umuhimu. Kwa maneno mengine, njia “halisi” ya kutafsiri 
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shairi ni “kishairi”, njia “halisi” ya kutafsiri ishara ni “kiishara” njia ya kutafsiri kielelezo ni kwa 
“kielelezo.” 
  “Watafsiri wengi wa kisasa wa unabii” hawaelewi jinsi Agano Jipya linavyotumia unabii wa 
Agano la Kale, ka sababu wanauangalia unabii wa Agano la Kale kama umesimama wenyewe, na 
lazima utimizwa kiuhalisia, kwa njia ya kimwili kwenye taifa la Israeli ya kisasa. Mtazamo wao ni kitu 
kinachofanana na kile cha mafarisayo ambao walishindwa kumtambua Yesu kama Masihi, kwa sababu 
hakufanana na ukomo wao, wazo la “kimwili” la kile Masihi angekuwa (i.e.,mtawala wa kijeshi au wa 
kisiasa wa Israeli). Hili linakosa ukweli wa kitheolojia kwamba muundo wa Agano la Kale ulikuwa 
“kivuli tu cha kile kitakachokuja; lakini mbadala ukiwa ni mali ya Kristo” (Kol 2:17). Tatizo la utafsiri 
huu ni kwamba kwa makosa wanafikiri kwamba “halisi” maana yake ni sawa kama “kimwili,” na 
kwamba kinyume cha “halisi” ni “kiroho.” Ingawa wengi wanafikiri kwamba kile ambacho ni “halisi” 
yaweza tu kuwa kimwili, na kile ambacho siyo halisi lazima kiwe siyo cha kimwili, mwandishi wa 
Waeb 8:1-10:1 “anatupa hasa fafanuzi kinyume: halisi ya mahali patakatifu ni mbinguni na fumbo la 
patakatifu ni kidunia” (Beale 2004: 295). Kwa kweli, kinyume cha “halisi” ni “kielelezo,” siyo 
“kiroho”; “kiroho” ni kinyume cha “kimwili.” Hisia za maneno ni kama ifuatavyo:  

• Kimwili: chakushikika, hufanywa na jambo.  
• Kiroho: kitu kisicho cha kimwili au wazo, au eneo la kiroho.   
• Halisi: kawaida, uelewa wa moja kwa moja wa andiko, kitu ambacho kinaelezeaukweli halisi.    
• Kielelezo: mhusika, matukio, na kitu ambacho hakijifanyi kuchukuliwa “kiuhalisia” kama 
ukweli yakinifu ndani na kwa chenyewe lakini kinawakilisha kitu kingine na kuelekeza kwenye 
maana nyingine.  

2. Lugha ya maono na ishara. Nabii nyingi za Kibiblia, na sehemu kubwa ya kitabu cha Ufunuo, 
vilitolewa kwenye maono na vinaeleweka kwa lugha za ishara. Lugha za maono na ishara siyo kama 
maadili ya mtindo wa Nyaraka au maelezo ya simulizi ya vitabu vya Musa/sheri, vitabu vya kihistoria 
vya Agano la Kale, Injili, au Matendo ya Mitume. Manabii wa Agano la Kale kwa kawaida walitoa 
unabii kwa mfumo wa maono, mifano, na “misemo ya gizani” (Zab 78:2; Ezek 17:2; 20:49; 24:3; 

Hos 12:10; Math 13:35). Mazingira mapana ya Ufunuo, ukianzia na  Ufu 1:1 hutumia sēmainō 
(“mawasiliano kwa ishara”) na deichnumi (“maonesho”), pamoja na kanuni ya kujirudia “Nikaona” (au 
maelezo sawa na hayo) haya hujulisha ishara ya maono kwenye kitabu (Ufu 4:1; 12:1-3; 13:1-3; 14:1; 

17:1-3), huchangia “asili ya mawasiliano ya kawaida ya ishara,” kama inavyopingana na uhamisho 
rahisi wa kweli na habari za kihistoria (Beale 1999: 973).  

a. Maana ya maneno ya mwonaji siyo ushahidi binafsi. Maono na Ishara Zaidi ni kama picha za 
kuchora za katuni. Lugha ya kimaono na kiishara inayotumiwa Zaidi na unabii inahitaji 
kwamba tuweze kupambanua ngazi nne za mawasiliano: (1)  ngazi ya lugha (i.e., kumbukumbu 
ya maandiko yenyewe); (2) ngazi ya mwonaji (i.e., ninini hasa nabii alichokiona; “uzoefu wake 
wa kuona”); (3) ngazi ya tafakuri (i.e., kumbukumbu za kihistoria hasa kwenye maelezo tofauti 
tofauti); na (4) ngazi ya kiishara (i.e., tafsiri ya kile hasa ambacho picha ya ishara inachokisema 
kuhusiana na kumbukumbu ya kihistoria). (Poythress 1993: 41-42)  
b. Hili ni la kihemenetiki na lenye maana ya kuzingatia. Wazo mtu atapaswa kulitafsiri 
“kiuhalisia” isipokuwa pale mtu anapolazimishwa kulitafsiri kiishara kwa kiashiria cha wazi 
cha mazingira “lazima ligeuke kwenye kichwa chake” kwa kuunganishwa na tafsiri ya Ufunuo 
na unabii mwingine (hasa unabii wenye mfumo wa mafunuo) kwa kuwa, ingawa baadhi ya 
sehemu siyo za kiishara, “kiini cha kitabu ni fumbo” (Beale 1999: 52).   
c. Mfano wa hili unaonekana kwenye Ufu 20:1-6. Kwenye kifungu hicho, Yohana “anatumia 
neno ‘miaka elfu moja,’ ‘ufufuo,’ na ‘uzima’ kwa sababu aliona, katika nazi ya mwonaji, watu 
waliofufuliwa na kupewa uzima kwa miaka elfu moja. Kwa sababu kitu alichokiona na kile 
alichokisikia vilionekana na kusikika kwenye maono, havikuwa vya kwanza kueleweka 
kiuhalisia lakini ilionekana kama mchoro wa kiishara na kuwasilishwa, ambayo ni ngazi ya 
kiishara ya maono. Kwamba maono haya ni kupitia risasi na ishara inaonekana kidogo kutoka 
kwenye asili ya maneno hayo kama ‘mnyororo,’ ‘kuzimu,’ ‘joka,’ ‘nyoka,’ ‘iliyofungwa,’ 
‘muhuri,’ na ‘mnyama.’ Kwa hiyo, Maneno ‘ufufuo’ na ‘uzima,’ kwa mfano, yenyewe 
hayawezi kutoa ushahidi kuhusu ama mwonaji, huonyesha Ishara ina mawasiliano ya moja kwa 
moja na (halisi) kumbukumbu ya kihistoria pamoja na maana ya fumbo au tu uhusiano wa 
fumbo lisilo la moja kwa moja. Ufafanuzi wa kina ni lazima uamue kwenye kila jambo.” 
(Beale 1999: 973-74)   
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Hilo hilo laweza kusemwa kwa maneno “miaka 1000” kwenye kifungu hicho. 
Kushikilia kwenye “halisi” inahitaji miaka 1000, kuwa thabiti, kwamba “ufunguo” na 
“mnyororo” vilishikiliwa na Malaika kwenye Ufu 20:1 ni ufunguo na mnyororo kimwili, na 
kwamba “kuzimu” ya Ufu 20:3 ni shimo halisi duniani ambalo lina ufunguo wa kimwili na 
“muhuri” wa kimwili (Waltke 1988: 273; Jackson 2001: n.p.). Kwa kweli, kuzimu siyo nafasi, 
lakini “inawakilisha vipimo vya kiroho vinavyokaribiana na katikati ya dunia siyo juu au chini 
yake . . . Kuzimu ni moja ya mifano mbali mbali inayowakilisha hali ya kiroho ambayo shetani 
na washirika wake hufanyia kazi.” (Beale 1999: 987) Zaidi, namba kwenye fasihi ya mafunuo 
ni aina ya wazo la ishara (Summers 1960: 180). Kenneth Gentry anaangalia, “Kwa pande zote 
za Ufunuo kikamilifu elfu inaonekana kuwa ni ishara” (Gentry 1998: 56). Hivyo, “wingi wa 
makumi kwenye uandishi wa Kiyahudi ulikuwa matumizi ya kawaida ya kiishara, na upo 
uwezekano kwamba hili lina maelezo yasiyo na kipimo lakini kipindi halisi cha nyakati” 
(Osborne 2002: 701). Vivyo hivyo, wengi wa wachambuzi, pamoja na wale wanaoamini kabla 
ya milenia Ladd (1972: 262) na Osborne (2002: 701) wanakubali kwamba “miaka1000” ni 
ishara au neno la fumbo.   

3. Mwongozo wa mwisho wa kufasiri unabii. Maana iliyotolewa ya mabadiliko kutoka kwenye Agano 
la Kale kwenda kwenye Agano Jipya, mtazamo wetu ni lazima uwe kwenyekanuni za kawaida za kiroho 
au wazo la unabii, badala ya baadhi ya madhanio ya “tukio lililotabiriwa”. Yafuatayo ni mapendekezo 
kwa utafsiri wa ishara za kinabii (Green 1984: 74-79; Oropeza 1994: 181-83):  

• Kabili ishara kwa unyenyekevu. Tunapaswa kuukabili unabii kwa Roho ya unyenyekevu. Hili 
hasa ni la muhimu kwa kuwa nyingi ya lugha za unabii ni za fumbo na zisizo dhahiri. Hata Danieli 
alipata maono ambayo yalikuwa Zaidi ya uelewa wake (Dan 8:27). Kwa hiyo halitakuwa jambo la 
kushangaza kwamba unabii wa kibiblia unaweza kuwa mgumu kueleweka.  
• Tambua ukuu wa mawazo Zaidi ya sababu. Unabii siyo mafundisho ya moja kwa moja ya 
uadilifu kama yale ya Nyaraka. Asili ya lugha ya kinabii huruhusu unabii kutumika kwa vipindi na 
nyakati tofauti, mazingira, na mambo ya kutimizwa ambayo hayakuwa wazi wakati unabii halisi 
ulipotolewa. Uchambuzi wa kimantiki hauwezi kufungua ishara za kushangaza. Baadala yake, ni 
lazima “kujifunza wenyewe kufikiri kwenye picha” (Green 1984: 75).  
• Pata maana kwenye muktadha. Picha kwenye kitabu cha Ufunuo zaweza kupatikana kwenye 
Agano la Kale. Hili huanzisha muktadha, lakini kasha ni lazima tujiulize, ni jinsi gani Yohana 
alivyotumia ishara?  
• Angalia uhusika wa Nabii kwa Mchungaji. Kwa mfano, kwenye Ufu 2:10; 13:9-10; na 14:12 

Yohana anawakumbusha wasomaji wake kuwa na mshikamano na uvumilivu.   
• Angalia jambo kuu. Maelezo hutumika kuimarisha jambo kuu, nabii ni mzalishaji.  
• Epuka hisia za viWakorombwezo vya kinabii. Wale ambao wanadai kugundua baadhi ya kweli 
“zilizofichika” kuhusiana na nyakati za mwisho, au ambao wanadai wamechukuwa (neno la siri) 
msimbo wa kibiblia wakati wote wamethibitisha kuwa waongo.  
• Tambua kwamba nabii nyingi za Agano la Kale na baadhi ya zile za Agano Jipya zimekwisha 

kutimia. “Chini ya aslimia mbili ya unabii wa Agano la Kale ni za kimasihi. Chini ya asilimia 
tanohasa zinaelezea zama za Agano Jipya. Chini ya asilimia moja zinahusika na matukio ambayo 
bado hayajatukia. Kwa hakika manabii walitangaza yajayo. Lakini ilikuwa ni yajayo kwa karibu ya 
Israeli, Yuda na mataifa mengine yaliyoyazunguka ambayo yalitangaziwa, badala ya wakati wetu 
ujao.” (Fee na Stuart 1982: 150).   

  
E. Mafunuo   
  Wakati na baada ya uhamisho wa Yuda huko Babeli, aina zingine za unabii ziliinuka zilizoitwa 
“ufunuo.” Aina hii ilikua kutoka takriban mwaka 250 KK mpaka mwaka  200BK kwa Wayahudi na kisha kwa 
baadhi ya fasihi za Wakristo. Zilipatikana kwenye maandiko kadhaa ya ziada ya kibiblia. Maandiko ya Ufunuo 
kwenye Biblia kimsingi yaliwakilisha vitabu vya Danieli na Ufunuo (Isaya, Ezekieli, na Zekaria pia vilijawa na 
vipengele vya mafunuo). Mada za kawaida zilijumuisha historia na mwishoni mwa historia, Gharika ya 
ulimwengu, vita baina ya nguvu za kidunia, haki ya makosa, na matumizi ya mpango wa Mungu na Ufalme.   

1. Mafunuo na Unabii. Mafunuo hasa ni muundo wa unabii. “Ni bora kuuelewa mafunuo kama 
kuongezeka kwa unabii. . . . Mafunuo haupaswi kuonekana kama tofauti sana na kutoka kwenye unabii, 
ingawa iumebeba kupanuka na kuunganisha mihemko mingi ya uhalisia na sifa za kisaikolojia 
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zipatikanazo kwenye unabii.” (Beale 1999: 37) Hivyo, Yote ya kuzingatia kwa uelewa na kutafsiri 
unabii hutumika kwenye muundo wa unabii wa mafunuo. “Kwenye kutofautisha mafunuo kutoka 
kwenye unabii, tofauti nyingi za wazi kuhusiana na maana ile ambayo kwayo ujumbe uliwasilishwa. 
“Neno la Bwana” la kinabii hutoa njia ya ufunuo kupitia maono au ndoto. Mfano, picha, namba— 
huonekana tayari kwenye ujumbe wa kinabii—huja mbeleni na mafafanuzi makubwa ya ufunuo. 
Ujumbe wa ufunuo mara nyingi hurejesha unabii wa awali; kwa mfano, Danieli anataja ‘miaka sabini’ 
ya Yeremia kwenye Danieli 9:2. Muhimu zaidi, ingawa ni tofauti kwenye mtazamo wa ujumbe. 
Manabii walitangaza kazi ya Mungu ndani na kupitia mwendelezo wa historia. Mwenye ufunuo 
hatazamia umuhimu wa Mungu kuingilia kati mwishoni, Zaidi ya historia.” (Green 1984: 62)  
2. Mafunuo na historia. Ingawa mwenye ufunuo alilenga mwisho wa historia, matukio ya kisasa ya 
kihistoria yalikuwa muhimu: “Kwa mtazamo wa mafunuo eneo la kisasa ni hatua ambayo kusudi la 
Mungu huonekana. Kwa ufahamu huu upo mwendelezo baina ya ‘hapa’ na ‘baada ya hapo’” (Green 
1984: 62). Ufunuo humtazama Mungu kama mwenye uhuru wa kutawala historia. Huipeleka historia 
kwenye hatima aliyoikusudia. Kwenye hitimisho, Uaminifu wa Mungu utapokelewa na kutuzwa. Hili 
hasa ni kweli kwa maafa ya Ukristo kama vile Ufunuo: “Kweli muhimu zimezitenganisha [Ufunuo] 
kutoka kwenye maafa ya Wayahudi na kwenye umuhimu mkubwa kwa ufafanuzi wote, ni uthibitisho 
wake kwamba hatua ya kuigeuza historia ilikwisha kuwepo. Baada ya tendo la maamuzi ya Mungu ya 
Wokovu katika Kristo, mwelekeo wa ulimwengu upo mikononi mwa Mungu na Mwanakondoo.” 
(Ulfgard 1989: 11) Hivyo, ingawa maandiko mengi ya mafunuo huleta mgongano mkubwa na kwanini, 
kwenye macho yetu, yaweza kuonekana kama picha ya ajabu, wanamafunuo watabakia watu wa 
tumaini.  

  
III. Matarajio ya Agano la Kale kwa nyakati za mwisho na umuhimu wa Kristo kuja kwa mara ya 

kwanza  
  
A. Matarajio ya Agano la Kale kwa nyakati za mwisho  

1. Istilahi za nyakati za mwisho kwenye Agano la Kale. Baadhi ya vifungu vya Agano la Kale 
vinatumia semi “siku za mwisho,” “Miaka ya mwisho,” au “nyakati za mwisho” kwa hisia/uelewa wa 
nyakati za mwisho. Wazo la mwisho au siku za mwisho “linaelezea kwa pamoja kipengele cha nyakati 
za mwisho: hujihusisha na bahati na maamuzi ya watu, siyo pamoja na matarajio na hatima ya mtu 
binafsi. . . . Ni kushughulikia . . . matukio yasiyokubalika na yanayokubalika kutukia kwenye ndege 
inayoonekana kwa mbali sana ambayo maono ya kinabii huongeza, na hakuna kiashiria cha wazi cha 
mpangilio wa muda huo. . . . Mara nyingi viashiria vimetajwa kama kuangulia ndani ya [siku za 
mwisho], mara nyingi inavyoonekana mtonesho wa matukio hufanya kazi ya kurefusha nyakati.” (Vos 
1979: 5-6; angalia pia Venema 2000: 22-23) kifungu hicho hujumuisha: Mwanz 49:1 (“Shiloh” atakuja 
kutoka Yuda); Hes 24:14 (nyota na fimbo zitakuja kutoka Israeli); Kumb 4:30 (Israeli watamrudia 
Bwana na kuisikiliza sauti yake); 31:29 (Israeli watatenda uharibifu, kumkasirisha Bwana, na uovu 
utaiangusha); Isa 2:2 (mlima wa nyumba ya Bwana utaimarishwa na mataifa wataujia); Yer 23:20 

(hasira ya Mungu haitageuka); 30:24 (hasira kali ya Bwana haitageuka hata atakapokamilisha lile 
alilolikusudia); 48:47 (Mungu atarejesha ustawi wa Moabu); 49:39 (Mungu atarejesha ustawi wa 
Elam); Ezek 38:8, 16 (Gogu watakuja kinyume na Israeli); Dan 2:28 (falme nne zitainuka na kisha 
Mungu atauanzisha ufalme wake); 8:17, 19 (Wamedi na Waashuru na kisha Wagiriki watainuka, 
kuwaangamiza wengi, na kisha kuvunjika); 10:14 (maono ya kile kitakachotokea kwa Wana wa Israeli); 
11:35, 40 (nje ya dola ya Ugiriki mfalme tofauti atainuka, atapigana, na kuitawala Israel); 12:4, 9 

(wengi wataondolewa na kusafishwa lakini waovu watatenda kwa uovu); Hos 3:5 (Israeli watarudi na 
kumtafuta Bwana); na Mik 4:1 (mlima wa nyumba ya Bwana utaimarishwa na watu watauendea).   
2. Mada za nyakati za mwisho kwenye Agano la Kale. Kabla ya uhamisho wa Israeli kwenda Babeli 
manabii waliacha kuukazia uovu/uasi wa Israeli. Baada ya uhamisho msisitizo wa kinabii ulielekezwa 
kwenye uwajibikaji wa watu wa Mungu kuandaa uanzishwaji kamili wa ufalme wa Mungu. Mada hizo 
za kinabii zilijumuisha:   

• Kutoka upya. Watu wa Mungu wataokolewa kutoka kwa wachungaji wao waongo (Ezekieli 

34). Wataokolewa kutoka utumwani (Isa 40:1-5; 43:1-7, 15-21; 48:20-21; 49:24-26; 51:9-11; 

52:1-12; Yer 23:7-8; 30:4-11).   
• Watu wapya. Mara nyingi hawa wanaonyeshwa kama masalia waaminifu kwa Mungu (Isa 

10:20-23; 11:11-12; 14:1-4; 40:1-2; 46:3-4; 51:11; 61:4-7; Yer 23:1-8; 29:10-14; 30:10-11; 31:7-
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9; Ezek 34:1-6; 36:22-24; 37:15-22; Mik 2:12). Kushindwa kwa Mungu, mateka, na watu 
waliogawanyika watafanywa upya, watahuishwa, na wataungana tena (Isa 11:11-16; Yer 30:18-22; 

Ezekieli 37; Amos 9:11-15; Mik 4:6-8; Zefa 3:14-20). Mungu atayabariki mataifa (Isa 2:2-4; 

19:18-25; 49:5-6; 56:1-8; Mik 4:1-4; Zefa3:9; Zech 8:20-23). Isaya anaonekana kuwarejesha tena 
“watu wa Mungu” kinyume na ukomo wa Agano la Musa (angalia Kumb 23:1-8): “Isaya 
anatangaza kwamba katika siku za mwisho, wakati Mungu atakapoufua haki yake, asili ya 
kibayolijia au uharibifu wa mwili [i.e., utoashi] hautaamua tena uanachama katika watu wake. 
Wageni watajiunga wenyewe kwa Bwana, kumtumikia, kulipenda jina la Bwana, na kuwa 
watumishi wake’ (56:7). . . . Kigezo cha kuwa sehemu ya urejesho ujao wa YHWH na kuimarishwa 
kwa ufalme wake siyo asili ya kikabila lakini ni roho iliyotubu na moyo uliovunjika [57:15] na 
mwitikio wa haki kwa mapenzi ya Mungu kwa sehemu ya wale binafsi ambao masalia ambao 
Mungu aliwahurumia (58:7-14)—wale ambao ‘watakaojisalimisha’ kwa YHWH ‘wataimiliki nchi 
na kuurithi mlima wangu mtakatifu’ [57:13], wote ‘wa mbali na wa karibu’ [57:19]. Hili 
linamaanisha kwamba kwenye unabii wa Isaya vigezo vya uanachama kwa watu wa nyakati za 
mwisho wa Mungu vimebadilishwa kimsingi: wakati YHWH atakapourejesha ulimwengu, wote, 
Wayahudi waliotubu na watu wa Mataifa waliotubu wataanzisha agano la watu.” (Schnabel 2002: 
41)  
• Wakala mpya wa kutimiza kusudi la Mungu. Wakala wa Mungu ni watumishi wake wapakwa 
mafuta (Isa 42:1-9; 61:1-3). Alionekana kama mtumishi atesekaye (Isa 42:1-9; 49:1-6; 50:4-9; 

52:13-53:12). Alionekana kama “mwanadamu” wa ajabu (Dan 7:13-14). Ni Daudi mpya (Isa 9:2-

7; 11:1-5; 16:5; Yer 23:1-6; Ezek 34:23-24; 37:24-25; Amos 9:11). Eliya ajaye (Mal 4:5-6). 
• Nchi mpya. Kutakuwa na Sayuni mpya (Isa 1:27; 2:1-3; 11:6-9; 35:1-10; 54; 61:3-62:12; 

Ezek 34:11-16, 25-31; 36:35-38). Itakuwa nchi ya Amani, utele, na iliyofanikiwa (Hos 2:14-18; 

Yoeli 3:18; Amos 9:13-15; Mik 4:3-4). Hata kutakuwa na mbingu mpya na nchi (Isa 42:14-17; 65-

66).   
• Agano Jipya. Ahadi ya “Agano Jipya” kwenye Agano la Kale imefanywa wazi tu kwenye Yer 

31:31, lakini ni wazi pia mahali pengine kwenye Yeremia na Ezekieli (Yer 31:31-34; 32:38-40; 

50:4-5; Ezek 11:16-20; 36:24-32; 37:15-28). Agano Jipya halitakuwa kama la zamani, Agano la 
Musa ambalo lililoiharibu Israeli. Agano Jipya “litaasili” na “kutambulisha” uhusiano wa Mungu na 
watu wake kwa njia ambayo hakuna hata moja ya Agano lililowahi kujaribu.  
• Utawala mpya wa Mungu. Kutakuwa na uwepo mpya wa Mungu na hekalu Jipya (Isa 12:6; 

Ezek 37:27-28; 40-48; Yoeli 3:16-17; Zef 3:14-17). Mungu atamwaga Roho wake kwa watu 
Wake (Yoeli 2:28-32; Isa 32:9-20; Ezek 36:25-28). Mara nyingi Mungu Mwenyewe alielezwa 
kama urejesho wa Sayuni (Isa 26:21; 42:2-3, 9; 52:7-9; 66:15; Ezek 43:2-7; Zek 2:10; 8:3; 14:3-

5; Mal 3:1). Mahusiano yake na watu wake yatarejeshwa na kuhuishwa (Hos 2:16, 19-20; 3:5). 
• “Siku ya Bwana.” Wazo la “Siku ya Bwana” liliibuka kwenye unabii wa hapo juu. Mara nyingi 
ilielezwa kama siku inayokuja kwa ukaribu (Isa 13:6; Ezek 30:1-3; Yoeli 1:15; 2:1; 3:14; Obad 

15; Zef 1:7, 14); katika jambo hili ni mara nyingi huonekana kuzungumzia kuhusiana na Mungu 
kuangamiza maadui wa Israeli wa Agano la Kale (Yoeli 3:4; Obad 18-21; Zef 1:7-11; 2:4-15). 
Mara nyingi muda haujawa maalum. Siku ya Bwana wakati wote imeelezwa kama siku ya kuogofya 
ya hasira na hukumu (Isa 2:12-21; 10:3 [“siku ya adhabu”]; 13:6-13; 26:21; 34:8; 63:1-4a [“siku 

ya kisasi”], 6; Yer 46:10 [“siku ya kisasi”]; Ezek 7:19; 13:1-5; 30:1-3; Hos 1:11 [“siku ya 

Yezreeli”]; Yoeli 1:15; 2:1, 11; 3:14; Amos 5:18-20; Obad 15-16; Zef 1:7-2:3; Zek 14:1-7; Mal 

4:5). Vifungu vingine vinazungumzia wokovu kwa watu wa Bwana kwa siku hiyo (Isa 35:4; 40:9-

11; 63:4b5; Yoeli 2:30-32; Obad 17; Zef 2:10-13). Ufahamu huu wa mwisho huonyesha “siku ya 

Bwana” kama mwisho, siku ya nyakati za mwisho ya kutembelewa na Mungu kwa Neema na 
Hukumu.  

3. Hakuna mchanganyiko wa Agano la Kale. Mada za kinabii hapo juu hazijafungwa sambamba zote. 
Mada za kinabii za Agano la Kale zinaumba tumaini na matarajio kwamba Mungu atawatembelea watu 
wake kwa Neema na maadui zake kwa hukumu. Mada za kinabii hapo juu zimeorodheshakupatikana 
kwa utimilifu kwa sehemu pamoja na kurudi kwa Israeli kutoka uhamishoni, kujengwa upya kwa 
hekalu, na kurejeshwa upya kwa ukuhani na mfumo wa sadaka. Lakini utimilifu huu unapungukiwa na 
lugha ya nyakati za mwisho zilizotumiwa na manabii na matarajio waliyokuwa wameyaibua. Hata 
hivyo, utimilifu huu wa muda mfupi ndani ya historia unaendeleza tumaini kwamba ufalme wa mwisho 
wa nyakati za mwisho wenyewe utaonekana katika utimilifu wake.   
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B. Kuja kwa Kristo kwa mara ya kwanza na utimilifu wa unabii wa Agano la Kale kwa mambo yajayo 

kuhusiana na Israeli  

  Agano Jipya linafunua kwamba mchanganyiko wa ahadi hizo unapatikana kwa Kristo, ambaye Paulo 
anasema, “Maana ahadi zote za Mungu zilizopo katika yeye ni Ndiyo” (2 Wakor 1:20). Manabii wa Agano la 
Kale walichanganywa na vifungu vilivyounganishwa pamoja na kuja kwa mara ya kwanza kwa Kristo na 
vifungu vilivyounganishwa pamoja na kurudi Kwake mara ya pili. “Siyo mpaka wakati wa Agano Jipya 
itakapofunuliwa kwamba kile kilichofundishwa siku za Agano la Kale kama kuja mara moja kwa Masihi 
tutatimia katika hatua mbili: kuja kwa mara ya kwanza na ya pili” (Hoekema 1979: 12). Kristo na Kanisa lake 
walitimiza unabii wa Agano la Kale kwa njia ambayo manabii wa Agano la Kale wenyewe hawakushiriki. 

Ukweli huu una umuhimu wa hali ya juu kwa nyakati za mwisho: kwa kuwa Kristo na Kanisa walitimiza unabii 
wa Agano la Kale kuhusiana na Israel, ikijumuishwa na unabii kuhusiana na urejesho wa Israeli, siyo sheria ya 
kihemenetiki kushindana kwamba baadhi ya nabii za Agano la Kale lazima ziwe na utimilifu “halisi” wakati 
ujao kwenye taifa la Israeli kimwili. Kushindana huko ni kutoka simulizi nzima ya Biblia, ambayo hupata 
hitimisho lake kwa Kristo na watu wake, Kanisa lake. Baadhi ya njia ambazo Kristo na Kanisa lake walitimiza 
unabii wa Agano la Kale kuhusiana na Israeli ni zifuatazo:4  

1. Yesu ni mpya, Israeli halisi, “mbegu” halisi ya Abraham, mtimizaji wa Agano la Abraham.  
Rehema za Mungu, na agano lake pamoja na Abraham, limetajwa kwenye Yer 33:26, limenukuliwa na 
Mariamu kwenye Luka 1:5455 kama linavyohusishwa na kuja kwa Yesu. Zakaria vilevile aliona kuja 
kwa Yesu, na mtangulizi wake Yohana, kama kutimiza Agano pamoja na Abraham (Luka 1:67-79). 
Yesu mwenye we alisisitiza kwamba Agano la Abraham hatimaye ni la Kiroho, na kwamba alilitimiza 
(Yoh 8:31-58). Wagal 3:16 inaonyesha kwamba ahadi iliwekwa kwa Abraham “na siyo kwa mbegu 

yake.” Paulo anasisitiza kwamba neno kwa “mbegu” ni umoja, na ilimtaja Kristo. “Kama Yesu ni 
mmoja na kupitia yeye [ Ibrahimu] ahadi ilitimizwa, kisha anaweza kuleta madai kuwa uzao halisi wa 
Abraham, mtu ambaye ni kile ambacho uzao wa Abrahamu ulitakiwawa kuwa. Kisha, Yesu ni Israeli 
halisi, mtu ambaye alifanya kila ambacho Israeli walitakiwa kukifanya na ambaye ni kila kitu ambacho 
Israeli walitakiwa kuwa.” (Holwerda 1995: 33)  
2. Yesu alitimiza unabii kuhusiana na kutoka upya na kuwaokoa Israeli kutoka kwa Wachungaji 
waongo. Kwa kuunganishwa pamoja na uhamisho, manabii wakati wote waqlizungumzia 
Mungu“kuwakusanya” tena masalia ya Israel (Zab 147:2; Isa 11:12; 27:12; 49:5; 56:8; Yer 6:9; 

31:10; Ezek 11:17; 28:25; 34:13; 37:21; 38:8; 39:28; Hos 1:11; Mik 2:12; 4:6; Zef 3:18-20; Zech 

10:8, 10). Yesu alisema, “Mimi ni mchungaji mwema” (Yoh 10:11-15), na kudai “kuwakusanya” 
Israeli (Math 3:12; 12:30; 13:30, 47-48; 18:20; 22:10; 23:37; 24:31; Marko 13:27; Luka 3:17; 

11:23; 13:34). “Wakati Yesu alipojizungumzia mwenyewe kama mchungaji mwenye kundi (Yoh 
10:11), aliashiria kufikia tamaduni za kibiblia ambazo zinaeleza Israeli kama kundi la YHWH, pamoja 
ama YHWH (Zab 23) au kiongozi wa Israeli (Ezek 34) kama Mchungaji” (Schnabel 2002: 44). “Wakati 
alipotangaza kwamba utume wake ni kutafuta na kuokoa kile kilichopotea (Luka 19:10) hakika, kwa 
uangalifu alikuwa, akizungumzia maelezo ya Ezekieli ya Mungu kama Mchungaji ambaye ataliokoa 
kundi lake lililotawanyika (Ezekieli 34, hasa mstari wa 16, 22)” (France 1975: 57).  
3. Yesu alitimiza unabii wa mtumishi mpakwa mafuta na wakala wa Masihi mpya. Kama ilivyoelezwa 
na Isaya: Mtumishi anayo Roho ya Bwana juu yake (42:1); ataleta wokovu kwa Waisraeli na watu wa 
Mataifas, na ni  “Nuru ya mataifa” (42:6; 49:6); alipigwa na kuteswa (50:6; 52:14, 53:4-5, 7, 10); 
alidharauliwa na kusahauliwa (53:3); licha ya mateso hakufungua mdomo wake (42:2; 53:7); alikufa 
kama sadaka, akizibeba dhambi za wengi (53:4-6, 8-12). Yesu aliishi kama mtumishi na alijieleza 
mwenyewe kama mtumishi (Math 20:28; Marko 10:45; Luka 22:27; Yoh 13:5-16). Yesu alinukuu 
Isa 61:1-2 na akalitumia kwake mwenyewe: “Roho wa Bwana yu juu yangu, kwa kuwa amenipaka 

mafuta” (Luka 4:18). Waandishi wa Agano Jipya wanamwelezea Yesu kama “Mtumishi” (Mdo 3:13, 

26; 4:27, 30; Wafil 2:7) na hasa walinukuu na kutumia kifungu cha Mtumishi kwa Yesu kama utimilifu 
wa unabii.   
4. Yesu alitimiza na kulizindua Agano Jipya. Katika tafrija ya mwisho Yesu kwa wazi alieleza kwamba 
alikuwa akizindua Agano Jipya kwa damu yake (Luka 22:20; angalia 1 Wakor 11:25). Yesu 
mwenyewe alichora muunganisho baina ya kile alichokuwa akifanye msalabani na matarajio ya unabii 

 
4 Kwa sababu ya ufinyu wa nafasi, kitabu hiki kitaonyesha tu njia chache ambazo Kristo na Kanisa walitimiza unabii wa 
Agano la Kale kuhusiana na Israeli. Menn 2018: 26-93 kinaonyesha kwa kina zaidi. Kinapatikana bure kwenye ukurasa 
wa Wavuti ya “Kozi na Rasilimali za ECLEA” ukurasa wa wavuti ya ECLEA: www.eclea.net. 
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wa Agano la Kale. “Kutajwa kwa vyote msamaha ukimshirikisha Yeremia (Math. 26:28; Yer. 31:34) na 
damu iliyounganishwa pamoja na kuimarishwa kwa Agano la halisi la Musa (Luka 22:20; Kut. 24:7) 
zaidiinapigia mstari kwamba Yesu alikijua kifo chake kama uzinduzi wa Agano Jipya” (Williamson 
2007: 184). Hili limewekwa wazi na kitabu cha Waebrania. “Nyingi ya kumbukumbu zake [mwandishi 
wa Waebrania] kwa Agano ‘mpya’ au ‘lililo bora’, ni damu ya Yesu ambayo inasisitizwa na mwandishi 
wetu (10:29, 12:24, 13:20). Alitafsiri maelezo ya Yeremia kwa maneno ya ukuhani na sadaka kwa 
sababu aliliona Agano la Kale kwa maneno hayo na kuiona kazi ya Kristo kama ukweli kuelekea kile 

ambacho wale wenye njia mbadala na unabii wote walikionyesha.” (Peterson 1979: 77, fafanuzi 
imeongezwa) Agano lilithibitishwa na kuhitimishwa pale msalabani (Waeb 9:12-17). Lilikubaliwa 
wakati Yesu alipofufuka kutoka kwa wafu, kisha akapaa mbinguni na kuketi kwenye kiti cha enzi 
pamojana Baba (Waeb 10:11-18). Ingawa muundo wake halisi ulitolewa na Yeremia, Agano Jipya 
lilikuwa pamoja na “nyumba ya Israeli pamoja na nyumba ya Yuda,” Agano Jipya linathibitisha 
kwamba Kwa hakika Agano Jipya limetimizwa katika Kristo na Kanisa, siyo pamoja na taifa la Israeli 
na Yuda kimwili (2 Wakor 3:2-18; 4:3-6; Waeb 8-10).  
5. Yesu alitimiza unabii kuhusiana na watu wapya na utawala wa Mungu. Yesu aliwalazimisha watu wa 
siku zake kufanya uchaguzi: “Uaminifu wa mungu wa Israeli unamaanisha nini kwa Wayahudi 
Wapalestina wanaokabiliana pamoja na tangazo kwamba ufalme uliokuwa unasubiriwa kwa muda 
mrefu hatimaye sasa umeonekana? Shauku ya Yesu kwa watu wa siku zake wangelisema: Torati hutupa 
jaribio la uaminifu wa mungu wa Israeli kwa Agano lake. Yesu alisema: kile kinacholeta maana ni 
kunifuata Mimi.” (Wright 1996: 381) Tofauti na taifa la kisiasa la Israeli ya Agano la Kale, Yesu sasa 
anawaongoza wake wake kwa ndani, kwa kuwapa mioyo mipya na kuwamwagia Roho wake. Utimilifu 
wa unabii wa Agano la Kale kwa Yesu na kupitia kwa Roho mtakatifu kukaa ndani ni kina kuliko kile 
ambacho manabii wa Agano la Kale wenyewe walikiona. “Wakati kwenye Agano la Kale Mungu 
alionekana kama anakaa miongoni mwa watu, kwenye Agano Jipya anaonekana kama anakaa ndani ya 
watu wake” (Alexander 2008: 69).   
6. Yesu alitimiza unabii kuhusiana na urejesho wa Israeli. Manabii (e.g., Isaya 60-62; Yeremia 30-33; 

Ezekieli 34-37) walitabiri urejesho wa Israeli chini ya uongozi wa mfalme mpakwa mafuta wa Mungu, 
ambaye atatawala kutoka Yerusalemu au Mlima wa Sayuni. Hili lilikuwa taraja la watu wa siku za Yesu 
(Luka 2:25, 38; 19:11; 24:21; Mdo 1:6). Kwa Yesu, nabii hizo zilitimizwa (Luka 1:68), lakini kwa 
njia ambayo hawakuitarajia: Sayuni mpya, Israeli iliyorejeshwa, haikutambuliwa kama eneo au taifa, 
lakini pamoja na utu wa Kristo na Watu wake. Kabla ya siku ya Pentekoste hata wanafunzi wa Yesu 
hawakuelewa jinsi Yesu alivyofafanua “urejesho wa ufalme wa Israeli” ulikuwa nini hasa. Walifundisha 
kwamba Masihi atalirejesha tu taifa dogo kisiasa, siyo kuikomboa dunia yote kiroho. Hata hivyo, 
kwenye Mdo 1:6-8 Yesu alijibu swali lao kuhusiana na “kuurejesha ufalme kwa Israel” kuwaonyesha 
tena wazo tofauti sana la kile ambacho kwa hakika kilimaanishwa.   

a. Ufafanuzi mpya wa “urejesho wa Ufalme.” Hili linaonekana wakati tunapolinganisha kile 
ambacho Yesu aliwaambia wanafunzi wawili wakikwa njiani kwenda Emau Luka 24 na kile 
alichowaeleza wanafunzi wake kwenye jibu lake kwa swali lao lililohusiana na urejesho wa 
ufalme kwa Israeli kwenye Mdo 1: “Historia kwenye Luka 24 inaeleza kwamba Yesu alikuwa 
akikosoa mawazo yao ya ‘urejesho’. Alithibitisha tena matumaini, lakini alibadilisha tafsiri. 
Msisitizo wake ulikuwa kwenye ‘ufalme wa Mungu’ (v. 3), siyo ufalme wa kisiasa wa Israeli; 
Roho atatolewa (vv. 4-5), siyo kwa ‘urejesho wa ufalme kwa Israeli’, lakini kuwawezesha wao 
kushuhudia mbali Zaidi ya mipaka ya Israeli. . . . Kwenye Luka 24 wanafunzi walialikwa 
kuiona kazi ya Yesu ya ukombozi kwa kuangalia nyuma kwenye kusulubiwa kwake, sasa 
wanaalikwa kuangalia mbele kwenye utume wao ‘mpaka mwisho wa dunia’ (Mdo 1:8). 
‘Ukombozi wa Israeli ni mambo mawili—kuzinduliwa kupitia kifo cha Yesu na ufufuo, lakini 
kutekelezwa kupitia utume wa wanafunzi. . . . Israeli ilikuwa imerejeshwa kupitia kufufuka kwa 
Masihi wao na ujio wa zawadi ya Roho. Kisha Njia ambayo Israel watatumia utawala wao kwa 
ulimwengu haitakuwa kupitia uhuru wao wenyewe wa kisiasa, lakini badala yake kupitia 
utawala na mamlaka ya Masihi wa Israeli. Mbinu iliyochaguliwa ya utawala huu wa Masihi ni 
kupitia Mitume kuhubiri Injili yake ulimwenguni mwote kuwaelta watu kwenye ‘utii wa Imani’ 
(cf. Rom. 1:5). Uhusika wa Yeu sasa kama awali haukuwa wa ‘ufalme wa Israeli ‘ wa kisiasa, 
lakini badala yake ‘ufalme wa Mungu’ (Mdo 1:3).” (Walker 1996: 96, 292) Ingawa sehemu ya 
kwanza ya jibu la Yesu kwenye Mdo 1:7-8 inaweza kuonekana kirahisi kama kurekebisha 
“ratiba” ya wanafunzi (i.e., “urejesho huu utakuja, lakini siyo sasa”), sehemu ya pili ya jibu lake 
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(linaanzia Mdo 1:8), linaashiria kwamba Yesu kwa hakika alizungumzia kuhusu wazo tofauti la 
“urejesho wa ufalme” kwa pamoja. Kwa maneno mengine, “ufalme kwa hakika ulikuwa 
umerejeshwa, lakini utakuja kwa Wayahudi na watu wa mataifa pamoja kupitia kuhubiriwa kwa 
Injili” (Goldsworthy 2000: 238).  
b. Ufafanuzi wa Yesu wa “urejesho wa ufalme” unamaanisha kufafanuliwa upya kwa “Israeli” 

ya kweli. Kwa haraka sana kanisa la kwanza lilikuja kuelewa kwamba, katika Kristo, siyo tu 
kwamba tunayo “Israeli ya Kweli” iliyorejeshwa, lakini iliyokuwa imefanywa upya. Kwenye 
baraza la Yerusalemu Mdo 15:15-18 Yakobo alinukuu kutoka Amos 9:11-12 (ambalo 
lilihusiana na kujengwa upya kwa “Hema la Daudi lililoanguka”) na kuhitimisha kwamba 
Watu wa mataifa kuja Kanisani ni kujengwa upya kwa “Hema la Daudi” (i.e., kurejeshwa kwa 
Israeli). Kwa kweli, Watu wa mataifa kuijia Imani kunaonyesha kwamba “Hema ya Daudi” 
tayari ilikuwa imeshajengwa, kwakuwa “maandiko yanasema lazima kwa hakika kuwepo na 
‘urejesho’ kabla ya watu wa mataifa kuweza kuingia (‘Nitalirejesha, ili kwamba . . . Watu wa 
mataifa’). Yakobo alilitumia hili kuthibitisha uhalali wa utume kwa watu wa mataifa lazima 
uashirie kukubali kwamba Israeli tayari ilikwisha kurejeshwa.” (Walker 1996: 97)   
  Tafsiri ya Kigiriki kwenye Biblia ya Kiebrania (Septuagint) iliyojulikana pia kama 
LXX inafunua kwa wazi kwamba maneno ya Agano la Kale kwa Israeli yalitumiwa tena  na 
mitume kwa sasa kutumiwa na Kanisa “Neno la Kiebrania qāhāl, kwa kawaida lilitokana na 
neno ekklēsia kwenye tafsiri ya Kigiriki kwa Kiebrania lilitumika kwa Israeli kwenye Agano la 
Kale. Kutoa tu mifano michache, tunalipata neno qāhāl lilitumika kwa kusanyiko au mkutano 
wa Israeli kwenye kitabu cha Kutoka12:6, Hesabu 14:5, Kumbukumbu la Torati 5:22, Yoshua 
8:35, Ezra 2:64, na Yoeli 2:16. Kwa kuwa Septuagint ilikuwa ndiyo Biblia ya Mitume, 
matumizi yao ya neno la Kigiriki la ekklēsia, kwenye Septuagint likiwa sawa na qāhāl, kwa 
Kanisa la Agano Jipya kwa wazi inaashiria uendelevu baina ya Kanisa na Israeli ya Agano la 
Kale.” (Hoekema 1979: 215) Hata hivyo, mwendelezo huo siyo utambulisho kabisa. Kwenye 
Biblia tofauti muhimu ni ndani ya Israeli yenyewe, baina ya masalia waaminifu na 
msongamano wa Waisraeli ambao ni waasi (angalia, e.g., 1 Fal 19:10, 18; Yoh 8:44; Rum 

9:6-8; 11:2-5). Agano Jipya linaeleza kwamba Kanisa ni “masalia ya Israeli” na, kwa hakika, 
linawakilisha kupanuka kukubwa ulimwenguni mwote kwa masalia ya Isaraeli, 
“ikiwaunganisha wote Wayahudi na Watu wa mataifa waliochaguliwa ambao, kwa pamoja, 
huifanya ‘Israeli ya Mungu’ (Wagal. 6:16)” (Williamson 2007: 191). Vivyo hivyo, “Kwakweli 
Agano Jipya halizungumzii sana kwa habari ya Watakatifu wa Agano la Kale kuingizwa 
Kanisani, lakini kwa Watu wa mataifa walioamini wa wakati wa Agano Jipya kuingizwa 
Israeli” (Bell 1967: 102).  
  Ukweli kwamba Kanisa ni Israeli mpya limeonyeshwa kwa Agani Jipya kutumia 
maneno yale yale kwa Kanisa kama ambavyoAgano la Kale liliyatumia kwa Israeli, ikiwa ni 
pamoja na:  

• Uzao mteule, ukuhani wa kifalme, taifa takatifu,Watu wa milki ya Mungu (Efe 1:4-5; 

Kol 3:12; Tito 2:14; 1 Pet 2:5, 9; linganisha na Kut 19:5-6; Kumb 4:20; 7:6-7; 14:2; Isa 

43:20-21).   
• Watu wa Mungu (Rum 9:22-26; I Pet 2:10; linganisha na Hos 1:10; 2:23). Kwa Rum 

9:2426 Paulo siyo tu kwamba anamnukuu Hosea, lakini hasa anasema kwamba Hosea 
(ambaye alikuwa anaizungumzia Israeli) inatumika “kwetu” (i.e., Kanisa).   
• Wana au Watoto wa Mungu (Rum 8:14, 16; 9:26; Wagal 3:26; 1 Yoh 3:1-2; 

linganisha na Kut 4:22; Kumb 14:1).   
• Mbegu (uzao) wa Abraham (Rum 4:13-16; Wagal 3:29; linganisha na Zab 105:6-7).   
• Mke wa Mungu (Efe 5:25-32; Ufu 21:9-14; linganisha na Isa 54:4-7).   
• Nyumba ya Mungu (Efe 2:19; 1 Tim 3:15; linganisha na Hes 12:7).  
• Kundi la Mungu (Yoh 10:15-16; 1 Pet 5:2-3; linganisha na Ezek 34:12-16).  
• Shamba la Mungu (1 Wakor 3:9; linganisha na Yer 12:10).   
• Mzeituni (Rum 11:17-24; linganisha na Yer 11:16; Hos 14:6).  
• Tohara ya kweli (Rum 2:28-29; Wafil 3:3; Kol 2:11; linganisha na Mwanzo 17:9-15; 

Kumb 30:6; Mdo 7:51; Efe 2:11; Wafil 3:2). 
• “Nitakuwa Mungu wao, na watakuwa Watu wangu” (2 Wakor 6:16; Waeb 8:10; Ufu 
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21:3; linganisha na Mwanzo 17:8; Kut 6:7; 29:45; Lawi 26:12; Yer 7:23; 11:4; 24:7; 

30:22; 31:1, 33; 32:38; Ezek 11:19-20; 14:10-11; 36:28; 37:23, 27; Hos 2:23; Zek 8:8; 

13:9).  
• “Israeli wa Mungu” (Wagal 6:16). Msemo huu umeonekana hapa tu kwenye Agano 
Jipya, na ulimaanisha nani hasa haliko wazi: Kanisa lote; Wakristo Fulani Wayahudi; 
“Israel wote” ni nani atakayeokolewa (amechukuliwa kwa Rum 11:26 [neno lenyewe 
haliko wazi]); au inawezekana Wayahudi kama Wayahudi. Kutoa mazingira ya majadiliano 
kwa Paulo na Wagalatia wote, wazo ambalo Paulo anawabariki Wayahudi wasioamini 
halisadikiki kabisa. Kwa hiyo, msemo huu bila shaka unalizungumzia Kanisa lote, kwa 
kiwango cha kati, kwa sehemu ya kifungu hiki (angalia LaRondelle 1983: 108-14; 
McKnight 1995: 302-04; Longenecker 1990: 297-99).   

7. Yesu alitimiza unabii kuhusiana na Mlima Sayuni. Mwishoni mwa majibu yake kwa Wanafunzi 
kuhusiana na kuwarejeshea Israeli ufalme (Mdo 1:8), Yesu aliwaambia waende “mpaka mwisho wa 

nchi.” Hili linakumbusha Agizo kuu (Math 28:18-20), na kurudia Zab 2:8, ambayo inasema kwamba 
“mwishoni mwa nchi” alikuwa amepewa ufalme wa Kimasihi kama milki Yake. Yesu alichukua 
mawazo ya Agano la Kale na kuyarekebisha kuonyesha ufafafnuzi wake wa ufalme: “Kwa agizo la 
Yesu kwa Wanafunzi wake kwenda kwa mataifa yote ‘hadi mwisho wa nchi’ maono ya unabii wa 
mataifa kuja Yerusalemu (Isa 2:2-5, Mik 4:1-5; Zek 8:20-23) linabadilishwa na ukweli wa Wamisionari 
Wayahudi kwenda kwa mataifa. Harakati zilizotarajiwa kutoka pembeni hadi kwenye kiini 
imeelekezwa kwenye maneno ya utume kutoka katikati (Yerusalemu, mahali ambapo Yesu alifia na 
kufufuliwa kutoka kwa wafu) kuelekea pembezoni (miisho ya ulimwengu).” (Schnabel 2002: 47) 
Waandishi wa Agano Jipya walielewa kwamba Yesu aliufunga kabisa unabii wa Agano la Kale. Picha 
ya Agano la Kale ya “mlima ya Mungu” (e.g., Isa 56:7) ilikuwa “kivuli” au “nakala,” kutumia picha au 
lugha ya mwili, kuchangia maisha makuu na ukweli wa kiroho wa Yesu mwenyewe (Kol 2:16-7; 

Waeb 8:1-10:22). Hivyo, wakati Agano la Kale likiwa bado linatenda kazi, hata wakati wa huduma ya 
Yesu hapa ulimwenguni, Yerusalemu iliitwa “mji mtakatifu” (Isa 48:2; Dan 9:24; Neh 11:1, 18; Math 

4:4; 27:53). Hata hivyo, “baada ya kipindi hicho, neno ‘mji mtakatifu’ halikutokea tena, kwa kuwa 
Mungu alihamisha makao siyo tena Yerusalemu lakini ni Kanisani; na siku ya Pentekoste Roho 
Mtakatifu hakulijaza hekalu au Yerusalemu lakini aliwajaza mitume na wale wote waliokuwa 
wametubu na kubatizwa (Mdo 2:1-4, 38-39).” (Kistemaker 2000: 437) Waeb 12:18, 22 kwahiyo 
inaongeza kwa kusema kwamba katika Kristo “hatuendi kwenye mlima unaoweza kushikika . . . lakini 

tunapaswa kuuendelea Mlima Sayuni na kwenye mji wa Mungu aliyehai, Yerusalemu ya mbinguni” 
(angalia pia Wagal 4:21-31).   

  
C. Ufalme wa Mungu5  

1. Kwa ufahamu mmoja ufalme wa Mungu ni wa milelel. Mungu amekuwepo wakati wote, yupo sasa, 
na wakati wote atakuwa Mkuu na mtawala juu ya kila kitu (Mwanzo 1:1; Ayub 12:9-10; Zab 103:19; 

Isa 44:24-28; 66:1-2; Dan 4:34-37; 6:26-27; Math 5:34-35; Mdo 4:27-28; 7:49-50; Efe 1:11). Maana 
ya msingi kwa maneno yote ya Kiebrania kwa Agano la Kale na Kigiriki kwa Agano Jipya 
yanayotafsiriwa kama “Ufalme” wa Mungu “Utawalw wake, Uongozi wake, Ukuu wake . . . siyo 
ulimwengu au watu” (Ladd 1959: 19-21; angalia Zab 103:19; 145:11, 13; Math 6:33; Marko 10:15; 

Luka 19:11-12).   
2. Kwa ufahamu mwingine Ufalme wa Mungu ni ukweli wa Kiroho ambao upo sasa na unawezekana 
kuingiwa sasa. Baadhi ya vifungu vinauzungumzia ufalme wa Mungu kama ulimwengu ambao katika 
huo tunaweza kuingia sasa kuzizoelea Baraka na utawala Wake (Math 21:31; 23:13; Marko 10: 14-

15; Luka 11:52; 16:16). Kwenye Ufu 1:9 Yohana anasema kwamba ufalme ni dhahiri sasa, na 
kujieleza mwenyewe kama “ndugu yenu na mwenye kushiriki pamoja nanyi katika mateso na ufalme 

na subira ya Yesu Kristo,” Asili ya ufalme ni tofauti sana kutokana na matarajio ya Wayahudi na hata 
kwa wanafunzi wa Yesu mwenyewe (hapo awali). Yesu alianza huduma yake hapa duniani kwa 

 
5 Agano Jipya linatumia msemo “ufalme wa mbinguni” na “ufalme wa Mungu.” “Marko, Luka, na Yohana wakati wote 
wanazungumzia ufalme wa Mungu, Mathayo pekee anao ufalme wa Mbinguni; na kwenye 12:28; 19:24; 21:31, 43, 
Mathayo anao ufalme wa Mungu. Tofauti baina ya maneno haya mawili itaelezwa kwenye misingi wa lugha. Ufalme wa 
Mbinguni ni muundo wa Kisemiti na ufalme wa Mungu ni muundo wa Kigiriki kwa maneno hayo hayo.” (Ladd 1959: 32) 
Yesu aliyatumia maneno hayo yote mawili kwa pamoja kwenye Math 19:23-24, na “kuyaweka wazi vizuri zaidi kwamba 
maneno hayo mawili yanaweza kubadilishana na hakuna tofauti ya maana inayopaswa kutafutwa baina yake” (Ibid.).   
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kutangaza uwepo wa ufalme (Marko 1:15). Aliweka wazi kwamba ufalme wa Mungu ni wa Kiroho 
(Yoh 3:5-8) na unaweza kuingilika tu kwa maana ya kuzaliwa upya (Yoh 3:3). Badala ya kuhuisha hali 
ya kidunia ya Israeli na nguvu, Yesu alilisimika Kanisa lake kama mwakilishi anayeonekana wa ufalme 
hapa duniani (Math 16:18-19).   

Kuutangaza ufalme ulikuwa mtazamo wa msingi wa mafundisho ya Yesu (Math 4:17, 23; 

9:35; Luka 4:43), na mifano yake (Math 13:1-50; 21:28-22:14; 25:1-13). Aliwaagiza wanafunzi wake 
kuutangaza ufalme wa Mungu (Luka 9:1-6; 10:1-12). Kote kabla na baada ya kifo cha Kristo, “ufalme 
wa Mungu” ulifananishwa na “kuhubiri Injili” (Luka 9: 2, 6) na “Injili ya neema ya Mungu” (Mdo 

20:24-25). Mdo 28:23-31 alifananisha “ufalme wa Mungu” pamoja na “Wokovu wa Mungu.” Wakati 
Yesu alipotoa pepo aliwaambia mafarisayo, “Ufalme wa Mungu hauji kwa kuuchunguza; wala 

hawatasema, Tazama, upo huku, au, kule, kwa maana, tazama, ufalme wa Mungu umo ndani yenu.” 

(Luka 17:20-21; angalia pia Math 12:28). Alimwambia Pilato, “Ufalme wangu siyo wa Ulimwengu 

huu” (Yoh 18:36). Katika Rum 14:17 Paulo anasema, “Ufalme wa Mungu siyo kula na kunywa, lakini 

ni hakina amani na furaha katika Roho Mtakatifu.” Katika kujibu swali la wanafunzi wake kuhusiana 
na kuurejesha ufalme kwa Israeli (Mdo 1:6-8), Kwa makini Yesu alijibu: “Ufalme umekwisha kuwapo 
sasa, lakini siyo kwa njia ambayo waliitazamia. Unakuja kupitia kuhubiri injili chini ya ushawishi wa 
Roho Mtakatifu. Nguvu ya ufalme haipo kwenye utendaji wa Roho Mtakatifu pekee, wala haupo 
kwenye neon la Kristo pekee, badala yake upo kwenye vyote vikitenda kazi pamoja. Hivyo Yesu alitoa 
tafsiri ya ufafanuzi wa mwisho ya unabii wa Agano la Kale kuhusiana na siku ya wokovu.” 
(Goldsworthy 1991: 212)   
3. Kwa uelewa mwingine ufalme wa Mungu ni nyakati za mwisho. Baadhi ya vifunguu 
vinauzungumzia ufalme wa Mungu kama hatima ya ulimwengu ambayo itakuja tu pamoja na kurudi 
kwa Kristo (Math 7:21; Marko 9:47; 10:23; 14:25). Kwa maneno mengine, ufalme wa Mungu ni 
malengo ya nyakati za mwisho za historia yote, wakati maadui wote wa Mungu watakaposhindwa, 
uovu wote utakaposhindwa, na Mungu kutawala na watu Wake kwa haki ya kweli, furaha na wema 
(Dan 2:44; Zek 14:9; Math 6:9-10; 1 Wakor 15:20-28; Ufu 21:1-22:5). Kwa uelewa huu, ufalme wa 
Mungu ni baadaye (Math 7:21; Marko 9:47; 10:23; 14:25; Luka 21:27-31; 22:15-16; Efe 5:5; 2 Tim 

4:18; 2 Pet 1:11). Ni “urithi ambao Mungu atawapa watu Wake wakati Kristo atakapokuja katika 
utukufu [Math 25:34; 1 Cor 15:50; Efe 1:14, 18; Kol 3:24]” (Ladd 1959: 17).  

  
D. Kuja kwa Kristo kwa mara ya kwanza na “tayari, lakini  bado” asili ya Ufalme wa Mungu  

Ingawaje ufalme wa Mungu wa nyaati za mwisho ni baadaye na unamsubiri Kristo kurudi mara ya pili 
na utukufu, Kuja kwa Kristo mara ya kwanza kulizindua pia huo ufalme wa nyakati za mwisho. “Halikuonekana 
kwa wazi, kwa nje, kwa ama manabii wa Agano la Kale au Wanafunzi wa kwanza wa Agano Jipya, ilikuwa ni 
sura ya wakati wa Masihi ikiwa tayari lakini bado” (Yarbrough 1996: 65): i.e., Ufalme wa Mungu na utawala 
wa Kristo ulishazinduliwa, kueleweka kwa kanuni, na upo hapa sasa (ufalme “utayari ”); hata hivyo, bado 
haukuwa umedhihirishwa kamili, lakini ukisubiri utimilifu wa baadaye kwenye utukufu wake wote (ufalme 
“haujafika bado”). Kwa sasa, wema na uovu vinaishi pamoja, lakini utakuja wakati wa mavuno na wa kubagua 
mema na mabaya. Baadhi ya mifano ya Yesu kama ule wa ngano na magugu (Math 13:24-30, 36-43) na mfano 
wa nyavu (Math 13:47-50), inazungumzia asili mbili za ufalme. Waamini tayari wameshakuja kwenye 
Yerusalemu ya Mbinguni (Waeb 12:22); bado uwepo wa utukufu kamili wa Yerusalemu mpya ni baadaye (Ufu 

21:10-11).   
 Mpango wa “tayari, lakini bado” umekuwa ukijadiliwa na wachambuzi wengi (Ladd 1959: 13-23; 

Hoekema 1979: 13-22; Venema 2000: 12-32). Vos (1979: 38) analionyesha hili kwenye mchoro wa msaada:   

  
“Mchoro huu unakusudia kupendekeza kwamba Baraka zote za ukombozi tayari zinafurahiwa katika ni hizi, 
kutumia maneno ya Vos, hali halisi ya ‘nusu ya nyakati za mwisho’. Hili ni kwa waandishi wa sasa kituo cha 
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kuunganisha theolojia ya Agano Jipya. Ufalme wa Mungu, ambao ni kiini cha mahubiri ya Yesu, linaupa 
umuhimu wakati ujao. Utawala wa Mungu hautatambuliwa kikamilifu kamwe kwenye nyakati hizi. Injili, kama 
mafunuo wa Wayahudi, inautambua utawala war oho ovu katika zama hizi. Shetani na malaika zake ni lazima 
waangamizwe (Math. 25:41) kabla ya ufalme wa Mungu kukamilika. Hata hivyo, hili halimaanishi, kama 
mafunuo wa Wayahudi, kwamba Mungu ameuacha ulimwengu wake na historia ya mwanadamu. Ukweli ni 
kwamba, historia imekuwa sehemu ya mgongano baina ya Ufalme wa Mungu na nguvu za uovu. ‘Lakini kama 
ni kwa Roho wa Mungu kwamba Ninatoa mapepo, basi Ufalme wa Mungu umekuja juu yenu’ (Math. 12:28). 
Ufalme wa Mungu ni wa zama zijazo, lakini katika upekee na utume wa Yesu, Ufalme huo umevamia historia 
kuwaleta watu waishi kwenye zama za zamani Baraka za zama zijazo.” (Ladd 1974: 293-94)  

1. Hali halisi ya sasa ya Ufalme wa nyakati za mwisho. Hali halisi ya sasa ya ufalme wa Mungu wa 
nyakati zijazo (Ufalme ulio “tayari”) unaonekana kwa njia nyingi.   

• Yesu Kristo yupo Enzini na anatawala sasa. Kabla Yesu hajazaliwa Malaika Gabrieli 
alimwahidi Mariamu kwamba Mungu atampa Yesu “enzi ya Baba yake Daudi, na atatawala 

nyumba ya Yakobo milele, na Ufalme wake hautakuwa na mwisho” (Luka 1:32-33). Baada ya 
kufufuka kwake Yesu aliwaambia wanafunzi wake, “Nimepewa mamlaka yote Mbinguni na 

Duniani” (Math 28:18). Katika kupaa kwake kipengele cha mwisho cha Agano la Daudi 
kilitimizwa—“Mbegu” halisi ya Daudi, Mwana wa Mungu, alikaa kwenye “Kiti cha Enzi cha 
Daudi” mahali anapotawala sasa pamoja na nguvu zote (Marko 16:19; Luka 22:69; Efe 1:20-23; 

Kol 3:1; Waeb 1:3; 1 Pet 3:21-22; Ufu 1:5). Siku ya Pentekoste Petro alielezea jinsi ambavyoYesu 
alilitimiza Agano la Daudi kupitia kufufuka na kupaa Kwake (Mdo 2:22-36). Petro alielezea kwa 
kunukuu na kukumbusha, 2 Samuel 7 na Zab 16:8-11, 110:1, na 132:11 kwa matokeo kwamba, 
“Kuwa ameketishwa kwenye kiti cha enzi cha Daudi ni kuunganishwa kwa kuwa ameketi mkono wa 

kuume wa Mungu. Kwa maneno mengine, Kufufuka na kupaa kwa Yesu kwenye mkono wa kuume 
wa Mungu kuliwekwa wazi na Petro kama utimilifu wa Agano la Daudi.” (Bock 1992: 49) Efe 

1:20-22 inatuambia kwamba hata sasa Kristo yupo, “juu sana kuliko ufalme wote na mamlaka, na 

nguvu na usultani,” na kwamba Baba “akavitia vitu vyote chini ya miguu yake.” Waeb 2:8 vile vile 
anasema kwamba Mungu “alivitiisha vitu vyote chini ya miguu yake [Yesu’],” na “hakuacha 

chochote ambacho hakikutiishwa kwake.” Kwa kuwa utawala wa Kristo tayari ulishaanza, ufalme 
wa nyakati za mwisho kwa uelewa Fulani ulishaanza (Ufu 1:5-6).  
• Tunao uraia mpya na tumehamishiwa kwenye ufalme. Kwa Kristo sisi ni “viumbe vipya” (2 

Wakor 5:17). Mungu tayari “Akatufufua pamoja naye, akatuketisha pamoja naye 

• Katika ulimwengu wa roho, katika Kristo Yesu;” (Efe 2:6; angalia pia Efe 1:3; 2:19; Kol 3:1-

4). Maana Mungu “Naye alituokoa katika nguvu za giza, akatuhamisha na kutuingiza katika ufalme 

wa Mwana wa pendo lake;” (Kol 1:13). Sisi “Bali ninyi mmeufikilia mlima Sayuni, na mji wa 

Mungu aliye hai, Yerusalemu wa mbinguni,” (Waeb 12:22). Kwa hiyo, hata ingawa tunaishi 
duniani, “Uraia wetu ni wa mbinguni” (Wafil 3:20).   
• Uwepo wa Mfalme unamaanisha uwepo wa Ufalme (Math 21:5; 28:18-20).   
• Kuuhubiri Ufalme kunamaanisha uwepo wa Ufalme (Luka 10:8-11; 16:16).   
• Nguvu za Mfalme zinamaanisha uwepo wa Ufalme (Math 10:5-8; 12:22-28; 21:21-22; Marko 

11:23-24; 16:15-18; Luka 10:17-20; Yoh 14:11-14; Mdo 1:8; 10:38; Rum 15:18-19; 1 Wakor 

4:20; 5:4; 2 Tim 1:7; Waeb 2:1-4; 6:5).   
• Msamaha wa dhambi ni ishara ya uwepo wa ufalme. “Kwa manabii wa Agano la Kale, 
msamaha wa dhambi ulitabiriwa kama moja ya Baraka za zama za Masihi ajaye (angalia Isa. 33:24; 
Yer 31:34; Mik. 7:18-20; Zek. 13:1). Wakati Yesu alipokuja, hakuhubiri tu kuhusu msamaha wa 
dhambi lakini kwa hakika aliutoa [Math 1:21; Marko 2:10; Yoh 1:29].” (Hoekema 1979: 47) 
Hivyo, uwezo wa Yesu kutoa msamaha wa dhambi kunatimiza unabii na kuashiria kwamba ufalme 
upo sasa.  
• Ufalme wa Mungu ni sawa na “uzima wa milele” (Math 19:16, 23-24, 28-29; 25:34, 46; 

Marko 10:17, 23-25, 29-30; Luka 18:18, 24-25, 29-30). Kwakuwa uzima wa milele wa ufalme upo 
sasa (Yoh 3:36; 17:3; 1 Yoh 1:2-3; 5:13), ufalme wenyewe kwa uelewa Fulani pia upo sasa.   
• Ufalme ulileta pamoja nao ufufuo (Math 24:29-31; Marko 13:24-27; Luka 17:22-37; Yoh 

5:25-29; 1 Wakor 15:22-23, 50; 1 Wathes 4:13-17). Kristo ni matunda ya kwanza ya ufufuo (1 

Wakor 15:23), na hata sasa tumefufuliwa pamoja na Kristo na kuketishwa mbinguni (Rum 6:4-

11; 7:4; 8:10-11; Efe 2:5-6; Kol 2:12-13). Hivyo, kwa ufahamu huu ufalme tayari ulishaanza. 



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  22 

2. Muhtasari wa “tayari, lakini bado” asili ya Ufalme wa Mungu. “Baraka za zama hizi ni mwanzo na 
uhakika wa Baraka kuu zijazo” (Hoekema 1979: 22). “Wakati wa kurudi kwa Kristo mara ya pili, 
Ufalme Wake utaonekana katika nguvu na Utukufu. Lakini ufalme huu wa Utukufu wa Mungu, ambao 
utadhihirishwa wakati wa kurudi kwa Yesu tayari umekwisha kuingia kwenye histori, lakini bila 
utukufu wa nje. Baadaye imeivamia sasa. Ufalme wa Mungu ambao bado haujaja katika nguvu na 
katika utukufu tayari umekuja kwa siri na muundo wa kufichika kufanya miongoni mwa wanadamu na 
ndani yao. Nguvu za Ufalme wa Mungu ambazo katika zama zijazo zitafutilia mbali uovu na ushawishi 
wake wote umekuja miongoni mwa wanadamu kwa zama hizi za uovu za sasa kuwaokoa kutoka 
kwenye nguvu ya dhambi, kutoka kwenye kumtumilia Shetani, na kutoka kwenye utumwa na hofu ya 
kifo. Maisha katika Ufalme wa Mungu ambayo yataeleweka katika ukamilifu wake wakatio Kristo 
atakapokuja, wakati miili yetu itakapokombolewa—maisha hayo ya ufalme ujao yamekwisha kuingia 
kwa sasa hivyo kwamba watu wanaweza sasa kuzaliwa mara ya pili na kuingia kwenye ufalme wa 
Mungu—hali ya utawala Wake, mamlaka ya Baraka zake. Roho Mtakatifu ambaye siku moja 
atatubadilisha kabisa hivyo kuwa kama Bwana Yesu Kristo kwenye mwili wake wa utukufu amekuja 
kwetu kabla ya kufika kwa zama mpya kuishi ndani ya mioyo yetu, kutupa sisi maisha ya ufalme hapa 
na sasa kwamba tunaweza kuwa na ushirika pamoja na Mungu. Kesho ipo hapa leo. Wakati ujao 
umekwisha kuanza tayari. Tumeyaonja maisha, nguvu, na Baraka za zama zijazo.” (Ladd 1959:95) 
Vivyo hivyo, “Kisha kile ambacho Kristo anawapa watu wake sasa, hakitakuwa fidia ya kile ambacho 
wamepungukiwa sasa, zaidi sana kama uzoefu kamili wa kile wanachokijua sasa kwa sehemu” (Travis 
1982: 96).  
3. Ukweli kwamba ufalme tayari upo (ufalme upo “tayari”) lakini bado haujakamilishwa 
(“kutokukamilishwa” kwa ufalme) kunatengeneza mvutano wakati huu tunapoishi hapa duniani. Ingawa 
kwa zama hizi Kristo ameshapewa mamlaka yaote “mbinguni na duniani,” bado tunakabiliana na 
mateso, chuki, dhiki, na kifo (Math 23:34; 24:9; Marko 10:29-30; Yoh 15:20; 16:33). Mungu 
ameviweka “vyote chini ya utiisho wa miguu yaket,” ingawa “sasa hatujaona bado vitu vyote 

vikitiishwa chini yake” (Waeb 2:8). Yesu anatawala sasa, lakini bado anakabiliana na maadui (1 

Wakor 15:25-27). Tayari “uraia wetu upo mbinguni,” lakini bado kwa bidii tunamsubiri Kristo 
ambaye “atatubadilisha” sisi kwenye utukufu wake “kwa kutumia nguvu ambazo anazo hata kuvitiisha 

vyote kwake mwenyewe” (Wafil 3:20-21). Hii ndiyo sababu wakati wote Agano Jipya hututaka sisi “ili 

mwenende kama ilivyo wajibu wenu kwa Mungu, mwenye kuwaita ninyi ili mwingie katika ufalme wake 

na utukufu wake.” (1 Wathes 2:12; angalia pia Efe 4:1; 2 Wathes 1:5).   
Wakati wote Agano Jipya huelezea mvutano huu kwa mfano wa nuru na giza. Wote Yesu na 

waandishi wa Agano Jipya hutofautisha “giza” la zama hizi na wale ambao hawamfuati Bwana, pamoja 
na “Nuru” ya Kristo na wale ambao ni wanaaminio. Nuru imelivamia giza. Kwa hiyo, Wakristo 
wanapaswa kuishi kama “wana wa nuru” (Math 4:16; Luka 1:79; 16:8; Yoh 1:5; 3:19; 8:12; 12:35-

36, 46; Mdo 26:18; Rum 13:12; 2 Wakor 6:14; Efe 5:8-9; 1 Wathes 5:5-6; 1 Pet 2:9; 1 Yoh 1:5-7; 

2:8-11). Muhtasari wa Oscar Cullmann: “Maamuzi ya vita, vitani yaweza kuwa tayari yalishatokea 

kulingana na hatua za awali za vita, nab ado vita vikaendelea. Ingawa athari za maamuzi ya vita hivyo 
labda hazijatambuliwa kwa wote, bado haimaanishi ushidi tayari. Lakini vita lazima viendelee kwa 
wakati usiodhahiri, mpaka “Siku ya Ushindi.” Hasa hii ndiyo hali ambayo Agano Jipya linaifahamu, 
kama matokeo ya kutambuliwa kwa mgawanyo mpya wa wakati; ufunuo unajihusisha kikamilifu 
kwenye ukweli wa tangazo kwamba tukio la msalabani, pamoja na ufufuo uliofuata, vilikuwa tayari 

vimehitimisha maamuzi ya vita.” (Cullmann 1964: 84, fafanuzi imeongezwa)  
 

IV. Utafsiri wa Nyakati za mwisho Kibiblia kwenye mwanga wa Muundo wake kwa ujumla  

  Kitabu cha Ufunuo wa Yohana, na nabii nyingine nyingi (hasa mafunuo), ni maono kwa maono kwa 
sehemu kubwa na mifano/ishara. Kwa hiyo, ni lazima kutafsiriwa kwenye mwanga/nuru ya mtindo wa maadili 
ya wazi, kwa picha na mifano ya mahali pengine kwenye maandiko ambayo inahusika na pamoja na nyakati za 
mwisho (Riddlebarger 2003: 36-38, 197-200; Beale 1999: 973-74). Katika kutafsiri unabii, tunahitaji kuangalia 
kifungu cha wazi kwenye somo hilo kwenye “mazingira mapana” ya kitabu kizima, agano, na Biblia kwa 
ujumla. Tunapaswa kujaribu kuvileta pamoja vifungu vile vilizotengwa na visizo wazi pamoja na vile vya 
kawaida na vilivyo wazi. Vifungu vilivyowazi angalau kwa sehemu vinaweza kutuambia kile ambacho kifungu 
kilichositirika/fichika hakimaanishi.    

Agano la Kale lina nabii tofauti na mada za nyakati za mwisho na matarajio, lakini kamwe 
hazikuunganishwa sambamba zote. Agano la Kale halina muundo wa utafsiri wote ambao kwa wazi utaueleza 
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ukweli kwamba Masihi atakuja mara mbili. Agano Jipya lililibadilisha hili. Sasa tunalo “kusudi lote la Mungu” 

(Mdo 20:27). Kile ambacho hakikuwa wazi kwa manabii wa Agano la Kale sasa kimewekwa wazi kwetu. 
Nabii nyingi za Agano la Kale zilitimizwa wakati wa Kristo kuja kwa mara ya kwanza. Utafsiri wa kile 
ambacho kimebaki (i.e., ufalme ambao “haujaja bado”) umekuwa rahisi kwa sababu Agano Jipya limetupa 
uwazi, uthabiti, na kiini cha muundo wa utafsiri wa nyakati za mwisho. Muundo huo ni “nyakati mbili” 
(Kigiriki = aiōn [“nyakati”]): “nyakati hizi,” na “nyakati zijazo.”6    
  
A. Mfano wa “Nyakati Mbili”  

Lugha ya nyakati mbili ni wazo muhimu kwa uelewa wa nyakati za mwisho za Kibiblia. Uelewa sahihi 
wa jinsi nyakati hizi na nyakati zijazo zinavyonganisha pamoja nyakati za mwisho kibiblia katika uelewa na 
usambamba. Lugha ya nyakati mbili “hulizunguka Agano Jipya, ni sawa na kutupa sisi muundo halisi wa wazo 
kwa nyakati za mwisho Kibiblia. Linamaanisha kitu kile kile—huchukulia vile vile, msingi wa muundo—
popote unapotumika” (Waldron 2000a: n.p.n.3); angalia pia Ladd 1958: 13 (“Msingi wa theolojia ya Biblia ni 
muundo wa nyakati mbili: Nyakati hizi na Nyakati zijazo”); Ladd 1959: 26-34; Vos 1979: 12-38; Hoekema 
1979: 13-22). M. C. de Boer anaongeza kwamba “wigo wa nyakati mbili ni dunia: vyote vinahusisha watu wote 
na nyakati zote” (de Boer 1998: 349).  

1. “Nyakati hizi,” “nyakati zijazo,” na tofauti ya maneno hayo hutumika kuelezea nyakati mbili. Mahali 
pengi kwenye Agano Jipya huelezea nyakati mbili kwa kutumia maneno “nyakati hizi” (Math 12:32; 

Luka 16:8; 20:34; Rum 12:2; 1 Wakor 1:20; 2:6, 8; 3:18; 2 Wakor 4:4; Efe 1:21; 1 Tim 6:17)7 na 
“nyakati zijazo” (Marko 10:30; Luka 18:30; Efe 1:21; Waeb 6:5). Mara nyingi isivyo kawaida au 
sehemu tofauti ya maneno hayo yalitumika. “Nyakati hizi” mara nyingi huitwa “nyakati” (Math 13:22, 

39-40, 49; 24:3; 28:20; Marko 4:19) or “nyakati hizi za sasa” (Wagal 1:4; 1 Tim 6:17; 2 Tim 4:10; 

Tito 2:12). “Nyakati zijazo” mara nyingi huitwa “nyakati zile” (Luka 20:35) au “yule ajaye” (Math 

12:32; Efe 1:21; 1 Tim 6:19 [Neno hilo hilo la Kigiriki kama kwenye Math 12:32 na Efe 1:21, kitenzi 
shirikishi cha wakati uliopo cha mellō (“kuja”), kilitafsiriwa “wakati ujao” kwenye 1 Tim 6:19]). Pekee 
kwenye vifungu vingi “nyakati hizi” au “nyakati hizi za sasa” hutokea, lakini “mshiriki mwingine wa 
tofauti bado ni sasa kwa maana [Rum 12:2; 1 Wakor 1:20; 2:6, 8; 3:18; 2 Wakor 4:4; Wagal 1:4; 

Efe 2:2; 1 Tim 6:17; 2 Tim 4:10; Tito 2:12]” (Vos 1979: 12).   
2. Biblia pia inatumia lugha ya kufanana kuelezea nyakati mbili.  

• Kwenye Marko 10:30 na Luka 18:30 Yesu anatofautisha “wakati huu” pamoja na “nyakati 

zijazo.”  
• Rum 8:18 inatofautisha “nyakati hizi za sasa” pamoja na “Utukufu ule utakaofunuliwa.”  
• Rum 13:12-13 inatofautisha “usiku [ambao]ni kama umeshapita” pamoja na “siku 

[ambayo]ipo karibu,” i.e., “‘Usiku’ ni nyakati hizi za uovu (Wagal. 1:4); ‘siku’ ni siku ya Bwana. 
Tangazo la Paulo kwamba ‘siku ipo karibu hapa’ (Rum.13:12 NIV) linamaanisha kwamba siku 
ambayo Mungu atahitimisha historia ya mwanadamu kama tuijuavyo inakaribia kwa kasi.” 
(Schnabel 2011: 22). hivyo, tunapaswa “kuweka kando matendo ya giza na kuzivaa silaha za 

nuru.Na tutende kwa usahihi kama kwenye siku ile.”  
• Wakor 13:9-10 anatofautisha “iliyo kwa sehemu” pamoja na “iliyotimilifu.”  
• Wakor 13:12 anatofautisha “sasa” na “kasha/baadaye”: i.e., “Sasa, kwenye nyakati hizi, 
tunaona kwenye kioo, isivyo sawasawa; ‘lakini baadaye uso kwa uso.’ Kwenye nyakati zijazo, 
hatutaona tena kwa kufananisha, tutaona uso kwa uso.” (Ladd 1959: 74)  
• Kwenye 1 Wakor 3:19 “Ulimwengu huu” (ho kosmos houtos) ni sawa na “nyakati hizi” 

(angalia pia 1 Wakor 5:10; 7:31; Efe 2:2). Hili linaonekana sambamba kwenye 1 Wakor 3:18-19: 
“Mtu asijidanganye mwenyewe; kama mtu akijiona kuwa mwenye hekima miongoni mwenu katika 

nyakati hizi, na awe mpumbavu, ili apate kuwa mwenye hekima. Maana hekima ya dunia hii ni 

upuzi mbele za Mungu.” 

 
6 Biblia toleo la (The New American Standard Bible [NASB]) limekuwa ikitumika kwenye maelezo haya vinginevyo 
itaelezwa. Hata hivyo, kwa sababu neno la Kigiriki aiōn (“nyakati”) mara nyingi limetafsiriwa kama “ulimwengu,” 
Nimelinganisha NASB pamoja na ile ya Kigiriki ya Agano Jipya. Popote Kigiriki hutumia aiōn nimelitumia kama 
“nyakati,” ingawa NASB inaweza kulitafsiri kama “ulimwengu.”  
7 Kwenye Biblia, “nyakati hizi” hurejea kwenye wakati baada ya anguko la Adamu na Hawa kwenye dhambi na 
kuambatana na kuingia kwa dhambi na kifo ulimwenguni. Hazirejei kwenye kipindi cha wakati kutoka Uumbaji hadi 
anguko. 
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• 2 Wakor 4:17-18 anatofautisha “taabu yetu nyepesi ya muda mfupi” ambayo hutuzalia 
“umilele [aiōnion, kivumbuzi/vumishi kutoka kwenye kijina aiōn (‘wakati’)] uzito wa utukufu” na 
pia alitofautisha “vitu vinavyoonekana” na “vitu ambavyo havionekani; kwa maana vile 

vinavyoonekana ni vya muda, lakini vile ambavyo havionekani ni vya milele [aiōnia, 

kivumbuzi/vumishi kutoka kwenye kijina aiōn (‘wakati’)].”  
• Kwenye Efe 2:1-2 Paulo anasema kwamba Waefeso walikufa kwa kwa makosa yao na dhambi 
ambayo hapo mwanzo walikuwa wakiyafuata “wakati wa ulimwengu huu” (sawa na “nyakati 

hizi”).  
Sawa na, Luka 16:8 Yesu alitofautisha “wana wa nyakati hizi” na “wana wa nuru.”  

• Tim 4:8 anatofautisha “maisha ya wakati huu” na “maisha ya wakati ujao.”  
• Waeb 1:6 na 2:5 inatofautisha “ulimwengu” na “ulimwengu ujao.”  
• Waeb 13:14 inatofautisha “hapa hatuna mji udumuo” na “mji ambao unakuja.”  
• Yoh 3:2 inatofaitisha “sasa” na “kile tutakachokuwa.”  
• Kwenye maeneo mbali mbali, badala ya kutumia“nyakati zijazo” au “uzima wa milele” (zōēn 

aiōnion, lit. “uzima wa nyakati [zijazo]”), Yesu na Paulo walitumia msemo “ufalme wa 
Mungu,”kirahisi kama “ilivyorahisi kuzungumzia ‘mbinguni’ au ‘umilele’ kuliko‘nyakati zijazo’ 
[linganisha Marko 10:17, 23, 25; Luka 18:18, 24-25; 1 Wakor 6:9-10; 15:50; Wagal 5:21; Efe 

5:5; 1 Wathes 2:12; 2 Wathes 1:5; 2 Tim 4:18]” (Vos 1979: 12).  
• Kwenye Math 19:28 Yesu aliziita nyakati zijazo “urejesho upya” (Kigiriki = paliggenesia).8  

3. Upo ubora tofauti baina ya “nyakati hizi” na “nyakati zijazo.” “Agano Jipya limeweka nyakati zijazo 
kwenye kutokukubaliana moja kwa moja na nyakati hizi. . . . Wakati tunapouliza ni andiko lipi 
linalofundisha kuhusiana na tabia za nyakatui hizi mbili, tunakutana na utofauti mkubwa. Nyakati hizi 
zimetawaliwa na ubaya, uovu, na uasi kinyume na mapenzi ya Mungu, wakati Nyakati zijazo ni nyakati 
za ufalme wa Mungu. . . . Kwenye nyakati hizi kipo kifo; kwenye ufalme wa Mungu, uzima wa milele. 
Kwenye nyakati hizi, wenye haki na waovu wamechanganywa pamoja; kwenye ufalme wa Mungu, 
uovu wote na dhambi vitaangamizwa. Maana kwa sasa, Shetani anaonekana kama “mungu wa nyakati 
hizi;’ lakini kwenye Nyakati zijazo, Ufalme wa Mungu, Utawala wa amungu utamwangamiza Shetani, 
na haki itauondoa uovu wote.” (Ladd 1959: 31, 28, 34; angalia pia Bahnsen 2015: 169 [“Nyakati hizi” 
zinamaanisha “hali ya kimaadili zaidi ya mpito wa muda mfupi,” hali ya kimaadili ambayo ni kupingana 
na Mungu]) Tofauti ya ubora baina nyakati mbili inaonekana kwenye ulinganisho wa maandiko 
yafuatayo: 

Sifa za “nyakati hizi” Ulinganifu wa moja 

kwa moja na tofauti:  
(1) Zitapita (Math 13:39-40, 49; 24:3-30), na ishara 
zitaonekana mwishoni mwa nyakati hizi (Math 24:3, 

29-30; Marko 13:4, 24-26; Luka 21:7, 25-27)  
(2) Ni zama za vitu ambavyo havidumu (1 Wakor 

5:50; Waeb 13:14)  
(3) Ni vya “ulimwengu” (Ufu 11:15)   
  
(4) Shetani ndiye Mungu wa nyakati hizi (2 Wakor 

4:4)  
 
(5) Watu waovu na wenye haki wanashirikiana 
pamoja (Math 13:24-30, 36-43)  
(6) Ni nyakati za hofu, mateso na sononeko  
(Math 13:22; Marko 4:19; 10:30; Rum 8:18)  
(7) Ni nyakati za kifo (Luka 20:29-36; 2 Wakor 

Sifa za “nyakati zijazo” Ulinganifu wa 

moja kwa moja na tofauti:  
(1) Utadumu milele (Luka 1:33; 2 Pet 1:11; Ufu  
11:15)  
 
(2) Zitakuwa nyakati za vitu vitakavyodumu 
milele (1 Wakor 15:50)  
(3) Ni vya Kimbinguni na “vya Bwana” (2 Tim 

4:18; Ufu 11:15)  
(4) Mungu atakuwa “yote katika vyote,”na Shetani 
atateswa milele (1 Wakor 15:28; Ufu 20:10)  
 
(5) Waovu na wenye Haki watatengwa na 
hawatashiriki pamoja (Math 13:40-43)  
(6) Hapatakuwa na maombolezo, kilio, wala 
maumivu (Ufu 21:4)  
(7) Zitakuwa nyakati za uzima wa milele, kifo 

 
8 Tim Keller anaonyesha kwamba Falsafa ya Stoic ilishikilia kwamba historia ni mzunguko usio na mwisho. “Kwa mara 
nyingi ulimwengu utaanguka chini na kuchomwa katika moto mkuu ulio wa milele uitwao palengenesia, ambao baada 
ya hapo historia, itakuwa imetakaswa, kuanza tena. Lakini katika Math 19:28 Yesu alizungumzia kurudi kwake hapa 
ulimwenguni kama the palingenesis. ‘Nawaambia kweli, katika kuhuishwa kwa kila kitu (Kigiriki palingenesis), mwana 
wa Adamu ataketi katika kiti chake cha Enzi cha utukufu.’ Hili kwa kiasi kikubwa lilikuwa wazo jipya. Yesu alisisitiza 
kwamba kurudi kwake kutakuwa kwa nguvu kiasi kwamba dunia hii ya vitu na ulimwengu utapasuka kwa uozo wote na 
kuharibika. Wote wataponywa na wote wanaweza kuwa, na lile la kuwa litakuwa.” (Keller 2008: 32-33)  
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4:34)  
 
(8) Watu wanaoa na kuolewa (Luka 20:34)  
 
(9) Sasa tunaona kwa sura hafifu, sasa kwa sehemu 
tu, na tumepofushwa (1 Wakor 13:12; 2 Wakor 

4:4)  
(10) Nyakati hizi na njia zake ni za uovu (Wagal 

1:4); watu wanatembea kwenye makosa na dhambi 
(Efe 2:1-2) 
  
(11) Sasa haijadhihirika tutakavyokuwa (1 Yoh 3:2)  
 
(12) Kristo anatawala nan i juu ya majina yote katika 
nyakati hizi, na atakuwa pamoja nasi hata ukamilifu 
wa nyakati (Math 28:20; Eph 1:21)  
(13) Kumkufuru Roho Mtakatifu hakutasamehewa 
nyakati hizi (Math 12:32)  
----------------------------------------------------------- 

Ulinganifu mwingine na tofauti:  
(14) Ni nyakati za nyumba, mashamba, familia na 
tuzo ziharibikazo (Marko 10:30; Luka 18:30)         
(15) Kuzipenda “nyakati hizi” husababisha watu 
kutokuwa waaminifu (2 Tim 4:10)  
 
(16)  Wana wa nyakati hizi ni werevu katika mambo 
ya aina yao kuliko wana wa nuru (Luka 16:8)  
(17) Tusijifananishe na sehemu ya nyakati hizi, 
lakini tuishi maisha ya Kiungu “nyakati hizi” (Rum 

12:2; Tito 2:12)  
(18) Hikima ya ulimweng huu ni upumbavu kwa 
Mungu (1 Wakor 1:20; 2:6-8; 3:18)  
(19) Wale ambao ni matajiri kwa nyakati hizi 
wasiweke tumaini lao kwenye utajiri, lakini 
wanaweza kujiwekea “hazina ya msingi mzuri” kwa 
nyakati zijazo kwa ukarimu (1 Tim 6:17-19)  
(20) Baadhi ya watu wa nyakati hizi wameshazionja 
“nguvu za nyakati zijazo” (Waeb 6:5) 

hakitakuwepo (Marko 10:30; Luka 18:30; Luka 

20:36; Ufu 21:4)  
(8) Hapata kuwa na kuoa wala kuolewa (Luka 

20:35)  
(9) Kisha tutaoa sawa sawa na kuelewa sana (1 

Wakor 13:12)  
(10) Wadhalimu na waasherati, waabuduo sanamu 
hawataurithi ufalme wa Mungu, isipokuwa wale tu 
wanaostahili ndio watakaourithi ufalme (1 Wakor 

6:9-10; Wagal 5:21; Efe 5:5; 1 Wathes 2:12; 2 

Wathes 1:5)  
(11) Tutafanana na Yesu (1 Yoh 3:2) na tutakuwa 
“kama malaika” (Luka 20:36)  
(12) Kristo atatawala na atakuwa juu ya majina 
yote katika nyakati zijazo (Efe 1:21)  
  
(13) Kumkufuru Roho Mtakatifu hakutasamehewa 
nyakati zijazo (Math 12:32)  
------------------------------------------------------------- 

Ulinganifu mwingine na tofauti:  
(14) Zitakuwa nyakati za utukufu uliofunuliwa 
(Rum 8:18)  
(15) Mwili na damu havitaurithi ufalme (1 Wakor  
15:50)  
 
(16) Tutamwona Yesu kama alivyo (1 Yoh 3:2)  
 
(17) Mungu atauonyesha “utajiri uzidio” wa 
Neema Yake kwetu (Efe 2:7)  
  
(18) Nyakati zijazo zina uzima ambao ni uzima 
kweli (1 Tim 6:19)   
(19) Nyakati zijazo zitakuwa kama tofauti na 
nyakati hizi kama siku itokanavyo na usiku (Rum 

13:12–13)  
  
(20) Zitakuwa nyakati timilifu (1 Wakor 13:9-

10) 

4. Zipo tofauti kiasi baina ya “nyakati hizi” na “nyakati zijazo.” Neno aiōn (kijina kwa “nyakati”) 
inaweza kuwa kipindi kiferu, lakini chenye mwisho, kipindi cha wakati au cha kudumu au kipindi cha 
milele kutegemeana na mazingira. Kwa mfano, “nyakati hizi” ni za muda, zenye ukomo, na zitafikia 
mwisho (Math 13:39, 40, 49; 24:3; 28:20; Waeb 9:26). Hata hivyo, “nyakati zijazo” zitadumu pasipo 
na ukomo, bila mwisho (Luka 1:33; 2 Pet 1:11; Ufu 11:15). Asili ya umilele wa nyakati zijazo 
zimedokezwa kutoka kwenye kiasi cha tofauti wa nyakati hizi hapo juu: e.g., “ukamilifut” (1 Wakor 

13:9-10) hauwezi kuondolewa au kupokelewa/fanikishwa na kitu kingine chochote kilicho bora zaidi 
yake, mwonekano angavu na ukamilifu wa ufahamu (1 Cor 13:12) kamwe haziwezi kushindwa; na 
haziwezi kuharibiwa (1 Wakor 15:50) kwa maelezo hazina mwisho.9 Asili ya kutokuwa na mwisho 
kwa nyakati zijazo zinaonekana hasa wakati kivumishi/fumbuzi aiōnios (ambacho msingi wake upo 
kwenye aiōn na inahusu “nyakati”) kilitumika kwenye ushirikiano pamoja na sifa za Mungu na ahadi, 
Baraka, na laana ambazo zitapata hitimisho lake kwenye nyakati zijazo.10 Kama vile, aiōnios kwa 
kawaida hutafsiriwa ya “milele” au “isiyo na mwisho”:    

 
9 Robert Peterson analiweka kama hivi, “Hali ya mambo baada ya ufufuo wa wafu inahusika na Maisha kwa Mungu 
mwenyewe; nyakati zijazo zitadumu kwa muda alioufanya—milele” (Peterson 1995: 35).  
10 Kwa kweli, inaonekana kwamba wakati wote kivumishi aiōnios kilitumika kwenye Agano Jipya kilimaanisha “isiyo na 
mwisho kabisa” (angalia Danker 2000: “anōnios,” 33; Zodhiates 1992: “anōnios,” 107-08). Hata kwa mifano michache 
pale ambapo kitu cha wakati uliopita kinapotajwa kwenye (Warumi 16:25; 2 Tim 1:9; Tito 1:2), matumizi ya anōnios 
huleta maana kama “muda wa milele,” “kabla ya wakati kuwepo,” au “toka milele” (Zodhiates 1992: “anōnios,” 107; 
angalia pia Walvoord 1992: 24-25).  
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• Tou aiōniou Theo (“Mungu wa milele,” Rum 16:26).  
• Pneumatos aiōniou (“Roho wa milele,” Waeb 9:14).  
• Kratos aiōnion (Utawala wa Kristo milele,” 1 Tim 6:16).  
• Zōēn aiōnion (“uzima wa milele,” e.g., Math 19:16, 29; 25:46; Marko 10:30; Luka 10:25; 

18:18, 30; Yoh 3:15, 36; 4:14, 36; 5:24, 39; 6:27, 40, 47, 68; 10:28; 12:25, 50; 17:2, 3). Kwenye 
Math 25:46 hukumu ya “mbuzi” (“adhabu ya milele,” kolasin aiōnion) hasa imetofautishwa na tuzo 
ya wenye haki “kondoo” (“uzima wa milele,” zōēn aiōnion). Hili linaashiria kwamba, kwa masuala 
yote mawili, aiōnion ni ya milele/isiyo na mwisho.11  
• Aiōniou kriseōs (“hukumu ya milele,” Marko 3:29). Marko 3:29 inaeleza kwamba yeyote 
atakayemkufuru Roho Mtakatifu hatasamehewa eis ton aiōna (“kwenye nyakati,” i.e., milele) lakini 
atahusika na aiōniou kriseōs (“hukumu ya milele”); kwa “nyakati” nyingi pamoja na “hukumu ya 
milele” inaonyesha kwamba kukosa msamaha ni kwa milele kama ilivyo hukumu. Hili limewekwa 
wazi kwenye kifungu sambamba na hicho kwenye Math 12:31-32 pale ambapo Yesu 
alipotofautisha dhambi zingine zote na kukufuru pamoja na kumkufuru Roho Mtakatifut; za kwanza 
zitasamehewa, lakini yeyote atakayemkufuru Roho Mtakatifu hatasamehewa “ama kwenye nyakati 

hizi, au kwenye nyakati zijazo.” Angalia pia Waeb 6:2 (krimatos aiōniou, “hukumu ya milele”), 2 

Wathes 1:9 (olethron aiōnion, “uangamivu wa milele).12  
• Tas aiōnious skēnas (“makazi ya milele,” Luka 16:9). Kinyume kwenye aya hii ni “mafanikio 
ya wasiohaki” ambayo “yatashindwa” ukilinganisha na “makazi ya milele” ambayo kwayo mtu 
aliyeutumia utajiri wake kwa busara atapokea.  
• Aiōnion en tois ouranois (“milele mbinguni,” 2 Wakor 5:1). Tofauti kwenye aya hii ni baina ya 
“nyumba ya maskani yetu iliyo ya dunia hii” (mwili) ambao “utaharibiwa” na “jingo letu kutoka 
mbinguni, nyumba isiyofanywa kwa mikono, iliyo ya milele mbinguni.” Kwa matokeo hayo ni 2 

Wakor 4:18 ambayo inatofautisha asili ya vitu visivyo vya kudumu ambavyo“vinaonekana” 
pamoja na asili ya vile vya milele (aiōnia) ambavyo havionekani”; kimsingi tofauti siyo baina ya 
kuonekana na kutokuonekana lakini kutokuwa imara kwa vitu vya nyakati hizi kwa vile vilivyo 
imara vya nyakati zijazo.  
• Doxēs aiōniou (“Utukufu wa milele,” 2 Tim 2:10).  
• Sōtērias aiōniou (“Wokovu wa milele,” Waeb 5:9).  
• Aiōnian lutrōsin (“Ukombozi wa milele,” Waeb 9:12).  
• Tēs aiōniou klēronomias (“Urithi wa milele,” Waeb 9:15).  
• Diathēkēs aiōniou (“Agano la milele,” Waeb 13:20).  
• Euggelion aiōnion (“Injili ya milele,” Ufu 14:6).  

Kwenye baadhi ya matukio, Waandishi wa Biblia hutumia wingi kwenye “nyakati” (ages). 
Hufanya hivyo kwa kuunganisha pamoja wakati uliopita na wakati uliopo, e.g., 1 Wakor 10:11 

(“tuliofikiliwa na miisho ya zamani”); Waeb 9:26 (“lakini sasa, mara moja tu, katika utimilifu wa 

nyakati, amefunuliwa, azitangue dhambi kwa dhabihu ya nafsi yake.”); kwa kuunganishwa na nyakati 
zijazo, e.g., Dan 7:18 LXX (lit. Wateule watamiliki ufalme “kwa wakati na nyakati”); Dan 12:3 LXX 
(lit. wale waongozao wengi kutenda haki watakuwa kama nyota “kwa nyakati na nyakati”); Rum 16:27 

(lit. Ndiye Mungu mwenye hekima . . . “utukufu una yeye kwa nyakati na nyakati”); Efe 2:7 (“katika 

nyakati zijazo” ataudhihirisha wingi wa neema yake); Waeb 13:8 (lit. Yesu Kristo ni yeye Yule jana, 
leo, na nyakati zote”); Yuda 25 (lit. kwa Mungu uwe utukufu . . . mamlaka “tangu milele/nyakati zote 
na sasa na hata milele/nyakati zote”). Kwenye matukio mengi msemo eis tous aiōnas tōn aiōnon (lit. 
“kwenye nyakati za nyakati”) hutumika (Wagal 1:5; Wafil 4:20; 1 Tim 1:17; 2 Tim 4:18; Waeb 

 
11 Angalia Augustine 1950: 21.23; Carson 1984: 522. Spiros Zodhiates pia anaonyesha kwamba zōe aiōnios “ieleweke 
kuwa inaonyesha siyo tumuda/nyakati, lakini zaidi ya hilo kwa ubora. Hii ni kwamba, siyo tu maisha ambayo ni ya milele 
kwa wakati fulani, lakini kimsingi kitu ambacho ni tofauti na asili ya maisha ya mwanadamu, i.e., maisha ya Mungu. Kwa 
kuwa ni maisha yake Mungu aliyatoa kwa Waaminio kupitia kwa Kristo, Naye hana mwisho, Maisha yake yaliyotolewa ni 
lazima yasiwe na mwisho, ingawa maisha aliyotoa kwa Waaminio yalikuwa na mwanzo.” (Zodhiates 1992: “anōnios,” 

107)  
12 Zodhiates anakumbusha, “Mwelekeo wote huu wa adhabu umesimama tofauti na uzima wa milele kama adhabu ya 
asili kwa wale waliokataa wokovu wa Kristo katika hili watatengwa na uzima wa Mungu ambao waliukataa. Kama kwa 
muda ambao umeonyeshwa kama anōnios wakati inapokuja kwenye adhabu, ni halali tu kulitoa hili kwa wakati huo huo 
au kutokuwa na mwisho kama uzima ambao ulitolewa na Mungu.” (Zodhiates 1992: “anōnios,” 108)  
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13:21; 1 Pet 4:11; Ufu 1:6, 18; 4:9, 10; 5:13; 7:12; 10:6; 11:15; 15:7; 19:3; 20:10; 22:5). Msemo ni 
upo kwenye muundo makini na kwa usahihi hutafsiriwa “milele na milele” au “milele yote” kwa kuwa 
kila tumizi huonyesha kitu dhahiri cha milele au kipindi kisichokuwa na ukomo.  

Matumizi ya wingi yanaonekana kwa sehemu kubwa kuwa ya kawaida. Kwa mfano, Maoni ya 
Geerhardus Vos kwamba msemo “nyakati zijazo” kwenye Efe 2:7 “ni wingi wa ukubwa; inajieleza 
yenyewe kwenye maneno ya wakati, pale imilele unapoweka alama ya utimilifu wa wakati [pleroma]” 
(Vos 1979: 316). Neno lilo hilo linaweza kusemwa kwa matumizi mengine ya “nyakati” badala ya 
“wakati.” Stephen Smalley anakumbusha kwamba msemo halisi “kwa nyakati za nyakati” kwenye Ufu 

22:5 “unahusika kiliturujia; angalia 1:6; et al.” (Smalley 2005: 566). Hermann Sasse anaonyesha 
kwamba, “ili kuweza kuleta uelewa mzuri w wazo la umilele, matumizi ya kidini kwa kawaida 
huukubali wingi. . . . Matumizi haya ya wingi huundwa kwa ajili ya msisitizo kwenye wazo la umilele 
ambalo hulibeba lakini mara nyingi limetokana na umoja aiōn.” (Sasse 1964: aiōn, 1:199)   

Mifano ifuatayo inaonyesha usawa wa matumizi ya umoja na wingi: 
• Dan 7:18 LXX ilizungumzia kuhusiana na watakatifu/teule kumiliki ufalme “milele na milele” 

(lit. “kwa wakati na nyakati,” eōs aiōnios tōn aiōvōv), i.e., wingi. Hata hivyo, mara kabla ya hilo, 
kwenye Dan 7:14 LXX, Utawala wa Mungu umeelezwa kama “utawala wa milele” (exousia 

aiōnios), i.e., umoja; mara baadaye, kwenye Dan 7:27 LXX, Vivyo hivyo Ufalme wa Mungu 
ulielezwa kama“ufalme usio na mwisho” (Basileia aiōnios), i.e., umoja.   
• Kwenye Math 18:8 na 25:41 Yesu anazungumzia “moto wa milele” (pur to aiōnion), i.e., 
umoja. Alilisema hivi “umeandaliwa kwa Shetani na malaika zake” (Math 25:41). Ufu 20:10 kisha 
akaelezea mateso ya motoni kwa wingi, i.e., shetani atatupwa kwenye “ziwa la moto . . . na 

watateswa milele ne milele” (eis tous aiōnas tōn aiōnon).13  
• Kwenye Luka 1:33 Ufalme wa milele wa Kristo umeelezwa pande zote kwa wingi, “Atatawala 
juu ya nyumba ya Yakobo milele” (lit. “kwa nyakati,” eis tous aiōnas) na kwa umoja, “na Ufalme 

wake Hautakuwa na mwisho” (telos, “mwisho” ni umoja). Kwenye 2 Pet 1:11 umoja “wakati” 
vivyo hivyo limetumika kuuelezea ufalme wa milele wa Kristo (tēn aiōnion Basileian)  
• Waeb 7:24 inaelezea uwepo wa milele wa Yesu na Ukuhani kwa kutumia neon la umoja eis ton 

aiōna (“kwa wakati,” i.e., milele); Waeb 7:28 sawa na hilo hutumia neon la umoja kusema kwamba 
Yesu alifanywa mkamilifu “milele” (eis ton aiōna). Kwa namna nyingine, Waeb 13:8 hutumia 
wingi, eis tous aiōnas (“kwa nyakati,” i.e., milele) kuelezea ni jinsi gani Yesu ni “Yeye Yule jana, 

leo, na milele.”   
• Waeb 9:26 inazungumza katika wingi kuhusu “matumizi ya nyakati” (sunteleia tōn aiōnōn) 
ambalo huonekana sawa pamoja na maelezo ya Yesu katika hali ya umoja kwamba yu pamoja nasi 
“hata utimilifu wa wakati” (sunteleias tou aiōnos) (Math 28:20).  
• 1 Pet 5:10 anazungumzia "Utukufu Wake wa milele" (tēn aiōnion autou doxan) katika hali ya 
umoja; 1 Pet 5:11 kisha anazungumzia kutukufu ule ule (na nguvu au mamlaka) katika wingi (autō 

hē doxa kai to kratos eis tous aiōnas tōn aiōvōv) kama anavyofanya 1 Pet 4:11 (hē doxa kai to 

kratos eis tous aiōnas tōn aiōvōv).  
Jedwali la hapo juu na mifano inafunua kwamba, ingawa yanaweza kuwepo mambo tofauti ya “nyakati 
hizi” (kwa mfano, kipindi cha kabla Yesu hajaja na kipindi baada ya kuja Kwake), nyakati zote hizi zina 
asili na umuhimu sawa. Vivyo hivyo, inagawa hatuna taarifa za kina kuhusu kila kitu kitakachohusika 
kwenye “nyakati zijazo” baada ya Kristo kurudi mara ya pili, taarifa tulizo nazo zinaashiria kwamba 
mambo yote ya wakati ujao (i.e., “wakati wa nyakati”) utakuwa na asili ya umuhimu ule ule kwa 
umilele wote.  
5. Nyakati mbili zinafahamu wakati wote, na wakati ujao mara huufanikisha nyakati hizi. Efe 1:21 

inasema kwamba Kristo ni “juu sana kuliko ufalme wote, na mamlaka, na nguvu,na usultani, na kila 

jina litajwalo, wala si ulimwenguni humu tu, bali katika ule ujao pia; ” Kwa nyongeza, kwenye Math 

12:32 (angalia pia Marko 3:29) Yesu anaeleza kwamba yeyote atakayemkufuru Roho Mtakatifu 
hatasamehewa “katika nyakati hizi, nyakati zijazo.”Vifungu hivyo vinaashiria kwamba, hakuna 

 
13 Robert Peterson anaonyesha kwamba “kama ulinganifu wa Mathayo 25:41 pamoja na Ufunuo 20:10 unavyoweka wazi  
. . . Shetani kutupwa kwenye moto wa milele kunamaanisha kwamba atakuwa anateseka daima. Kwa hiyo, Wakati Yesu 
aliposema kwamba wanadamu waovu watashiriki hatima/mauti ya Shetani, Alimaanisha kwamba wao pia watateseka 
milele.” (Peterson 1995: 46)  
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kuingiliana au kipindi cha muda mfupi baina ya “nyakati hizi”na“nyakati zijazo.”14 Ulazima wa 
kwanini hili ni la kweli umeonyeshwa na Vos: “Jina hilo hilo‘aion ajaye’ siyo maelezo tu ya umilele, 
lakini pia ndani yake lenyewe limebeba dalili za ufanisi wa moja kwa moja. Vinginevyo Walikuwa hivi, 
kisha kuunganishwa kote kwa mpango wa karibu, kulikusudiwa kufahamu kila kinachotokea 
ulimwenguni kuanzia mwanzo hata mwisho utaanguka na kuvunjika vipande, kwa sababu ya kukosa 
kiunganishi katikati. Kusema kwamba dhambi haitasamehewa ama kwa nyakati hizi au kwenye nyakati 
zijazo kamwe kusiwekwe kama kanuni kwa kutokusamehewa kusikokuwa na mwisho kabisa, Matt. xii 
32, kama upo ufa uliositirika baina ya aions hizi mbili.” (Vos 1979: 25-26)  
6. Mabadiliko kwa ufufuo yanahitajika ili kuingia nyakati zijazo/ufalme wa Mungu. “Ufalme wa 
Mungu, kama nyakati zijazo, kutafuata ufufuo. Kwenye I Wakorintho 15:50, Paulo anasema kwamba 
‘nyama na damu havitaurithi ufalme wa Mungu.’ Paulo hapa alikuwa akizungumzia ufufuo. Nyama na 
damu havitaurithi Ufalme wa Mungu. Miili yetu ni lazima ipitie mabadiliko ili kwamba isiwe tena na 
nyama na damu lakini iwe ya kutokuharibika, ya utukufu, yenye nguvu, miili ya ‘Kiroho’ (vv. 42-44). 
Ni katika miili hii iliyobadilishwa tu tutaingia kwenye ufalme wa Mungu.” (Ladd 1959: 34; 1 Yoh 3:2 

inaashiria jambo hilo hilo)  
7. Kuja kwa Kristo mara ya kwanza, kulileta pamoja mwingiliano wa “nyakati mbili.” Kugawanyika 
kwa “nyakati zijazo” kwenye “nyakati hizi” ni sambamba na asili ya “tayari, lakini bado” ya ufalme. 
Hivyo, nyakati zijazo ni utawala wa Kristo; utawalawa Kristo tayari ulikwisha kuanza (Mdo 2:29-36; 

Efe. 1:21). Nyakati zijazo ni wakati wa ufufuo (Luka 20:34-36); ufufuo tayari ulikwisha kuanza (1 

Wakor 15:23). Nyakati zijazo ni nyakati za uzima wa milele (Marko 10:30); uzima wa milele 
ulikwisha kuanza (Yoh 3:36; 17:3; 1 Yoh 1:2-3; 5:13). Nyakati zijazo ni wakati wa kuwa kiumbe 
kipya (Rum 8:18-22; Ufu 21:1-4); katika ufahamu kuwa kiumbe kipya kulikwisha kuanza (2 Wakor 

5:17; Wagal 6:15) (angalia Ladd 1960: 173; Wright 2003: 332; Waldron 2000a: n.p.).  
  Kanisa la kwanza lilielewa umuhimu na asili ya nyakati za mwisho, ujio wa Kristo kwa mara 
ya kwanza na maisha yetu kwenye ufalme sasa: “Mfumo kamili na umuhimu wa uelewa binafsi wa asili 
ya Ukristo . . . ni nyakati za mwisho. Wakristo waliamini kwamba, katika tukio la Kristo, nyakati mpya 
(zijazo) zilikwisha kuanza, na kwamba, hasa kupitia kufa na kufufuka kwa Kristomna zawadi ya Roho 
iliyofuata, Mungu alianzisha mwendo wa nyakati zijazo, kukamilishwa bado na ujio mwingine wa 
Kristo (Parousia). Kwa hiyo wao walikuwa na umuhimu wa uwepo wa nyakati za mwisho. Waliishi 
‘katikati ya nyakati’ za mwanzo na utimilifu wa mwisho. Tayari Mungu alikwisha kuwahifadhia 
wokovu wao wa nyakati za mwisho; tayari walikuwa ni watu wa nyakati zijazo, wakiishi maisha ya 
nyakati zijazo katika nyakati hizi—na kufurahia faida zakae. Lakini bado wakiungojea utimilifu wa 
utukufu wa wokovu. Hivyo waliishi kwenye mvutano muhimu baina ya ‘tayari’ na ‘bado.’” (Fee 1988:  
19)  

Kuingiliana kwa nyakati mbili, na “kugawanywa” kwa nyakati zijazo katika nyakati hizi, 
kunaeleza kwanini Biblia wakati wote hukubali uhusika wa “hatua mbili” za wokovu. Kuhesabiwa haki 
(Rum 5:1; Math 12:37), kuasili (Rum 8:14-16, 23; Wagal 4:4-6), ukombozi (Efe 1:7; 4:30), na kweli 
nyingine za Kibiblia zinazoungana pamoja na wokovu zilizungumziwa kwa pamoja kama kweli 
zilizopita na Baraka zijazo. “Hili limekuwa hivyo kwa sababu, nyakati zijazo ambazo zinaleta wokovu 
zimejifunua zenyewe kwenye hatua mbili. Kuna kuingiliana kwa nyakati hizi na nyakati zijazo.”  
(Waldron 2000a: n.p.) Kuingiliana kwa nyakati mbili hakubadilishi uhusika, ama wa “nyakati hizi” 
(ambazo zimebakia za muda na za uovu) au wa “nyakati zijazo” (ambazo ni nyakati za uzima, haki, na 
ufalme wa Mungu). Kutakuwa na hitimisho la “nyakati hizi” na utimilifu wa ufalme, ambao 
utadhihirishwa katika utukufu wake wote. Mpaka hapo, Wakristo watakuwa bado “hapa ulimwenguni, 
lakini wakiwa siyo wa ulimwengu” (Yoh 17:13-18). Wakati tukiwa hapa duniani tunapaswa 

 
14 Jambo hili hili limeonyeshwa kwenye 2 Pet 3:3-13. Kwenye kifungu hicho, Petro hakutumia maneno “nyakati hizi” au 
“nyakati zijazo.” Badala yake, alizungumzia “mbingu na nchi” Mungu alivyoviumba na “ulimwengu” (kosmos) ambao 
uliangamizwa kwa gharika (2 Pet 3:5-6). Kisha alisema kwamba “mbingu na dunia ya sasa vimewekwa akiba kwa moto, 

zikilindwa hata siku ya hukumu” (2 Pet 3:7; angalia pia mst. 10-12). Kwenye msingi wa hili anahitimisha kwamba sisi 
“tukitazamia hata ije siku ile ya Mungu” kwa sababu “kama ilivyo ahadi yake tunatazamia mbingu mpya nan chi mpya, 

ambayo haki yakaa ndani yake” (2 Pet 3:12-13). Uchunguzi wa aina mbili ni wa muhimu hapa: Kwanza, kama ilivyotajwa 
hapo juu, yapo mambo tofauti kwenye “nyakati hizi” (hapa, ulimwengu wa kabla ya Gharika na baada ya Gharika), ingawa 
ujumla wa nyakati hizi una tabia muhimu za kufanana. Pili, “mbingu mpya na nchi mpya” mara zimefanikisha uangamivu 
wa “mbingu na nchi za sasa”—hakuna muingiliano unaoruhusiwa kwa au kugusana, na kwa muda huo mfupi, kipindi 
ambacho siyo cha mwisho kitakuwa kinyume na hoja ya Petro.  
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kukumbuka kwamba “uraia wetu upo mbinguni” (Wafil 3:20) na kuishi kama itupasavyo.  
  
B. Kuja kwa Kristo mara ya kwanza na “siku za mwisho”  

  Agano jipya linaweka wazi kwamba Ujio wa Kristo kwa mara ya kwanza (au, kwa uwazi zaidi, utata 
wa kifo chake, kufufuka, kupaa, na kumwagwa kwa Roho siku ya Pentekoste) ni kwa maana kubwa ya nyakati 
zijazo. Baadhi ya watu hufikiri kwamba “siku za mwisho” ni kipindi cha wakati Fulani baadaye ambacho 
kitatokea mara kabla ya Kristo kurudi mara ya pili. Huo siyo ukweli. Oscar Cullmann, anajengea kwenye 
mfano wake wa ujio waKristo kwa mara ya kwanza kama maamuzi ya kupigana vita (e.g.,Siku - D kwenye vita 
kuu ya pili ya dunia), inaeleza kwamba, “nyakati zetu za sasa baada ya pasaka zinasimama kwenye mahusiano 
tofauti hata mwisho kutoka na nyakati zinazoendelea tangu kuumbwa kwa ulimwengu; Ni kipindi cha mwisho 

kabla ya mwisho wenyewe (I Yoh 2:18), kwa sababu, haijalishi ni nini kitakachokuwa kinachouharibu muda 
bado (Mdo 1:7), Msingi wa kati [Kuja kwa mara ya kwanza kwa Masihi] kulikwisha kupita.” (Cullmann 1964: 
145, fafanuzi imeongezwa.) Hivyo, kuja kwa Kristo kwa mara ya kwanza: (A) kuliweka alama ya mwanzo wa 
“siku za mwisho” ambazo zitaendelea hata atakaporudi mara ya pili; na (B) kutimiza unabii wa Agano la Kale 
kuhusiana na “siku zijazo” au “siku za mwisho.”15    

1. Tangazo la kwanza la “siku za mwisho” kwenye Agano Jipya.  “Uelewa wa waandishi wa Agano 
Jipya ni kwamba tayari wanaishi kwenye siku za mwisho. Hili hasa lilielezwa na Petro kwenye hotuba 
yake kuu siku ya Pentekoste, wakati alipounukuu unabii wa Yoeli kama ifuatavyo: ‘Sivyo 
mnavyodhani; watu hawa hawakulewa, kwa maana ni saa tatu ya mchana; lakini jambo hili ni lile 
lililonenwa kwa kinywa cha nabii Yoeli, Itakuwa siku za mwisho, asema Mungu, nitawamwagia watu 
wote Roho yangu . . .”’ (Mdo 2:15-17). Neno ‘katika siku za mwisho’ (en tais eschatais hēmerais) 
limetafsiriwa kutokana na neon la Kiebrania ’acharey khēn, likiwa na maana sawa na baadaye. Wakati 
Petro alipoyanukuu maneno hayo na kuyatumia kwenye tukio ambali lilitukia, kwa msisitizo alisema: 
‘Tupo kwenye siku za mwisho sasa.’” (Hoekema 1979: 16)  
2. Matumizi mengine yeyote ya msemo “siku za mwisho” kwenye Agano Jipya vivyo hivyo linakusudia 
kwamba tupo kwenye “siku za mwisho” sasa.   

• 2 Tim 3:1-5: “Lakini ufahamu neno hili, ya kuwa siku za mwisho kutakuwako nyakati za hatari. 

Maana watu watakuwa wenye kujipenda wenyewe, wenye kupenda fedha, . . . hao nao ujiepushe 

nao.”   
• Waeb 1:1-2: “Mungu, ambaye alisema zamani na baba zetu katika manabii kwa sehemu nyingi 

na kwa njia nyingi, mwisho wa siku hizi amesema na sisi katika Mwana.”   
• Yak 5:1-3: “Haya basi, enyi matajiri! Lieni, mkapige yowe kwa sababu ya mashaka yenu 

yanayowajia. . . . Dhahabu yenu na fedha yenu zimeingia kutu, na kutu yake itawashuhudia, nayo 

itakula miili yenu kama moto. Mmejiwekea akiba katika siku za mwisho. ”   
• 2 Pet 3:1-4: “Ninawaandikia ninyi . . . kuwakumbusha, mpate kuyakumbuka yale maneno 

yaliyonenwa zamani na manabii watakatifu, na ile amri ya Bwana na Mwokozi iliyoletwa na 

mitume wenu. Mkijua kwanza neno hili ya kwamba katika siku za mwisho watakuja na dhihaka zao 

watu wenye kudhihaki, wafuatao tamaa zao wenyewe, na kusema, . . . Iko wapi ahadi ile ya kuja 

kwake?’”   
3. Waandishi wa Agano Jipya hutumia misemo mingine kuonyesha kwamba sasa tuypo kwenye “siku 
za mwisho.” Kwenye vifungu vifuatavyo waandishi wa Agano Jipya wametumia misemo sawa na “siku 
za mwisho,” lakini wakiwa na maana sawa kama “siku za mwisho.” Tena, mazingira yanaonyesha 
kwamba nyakati hizi (baina ya ujio wa kwanza wa Kristo na ule wa pili) umeonyeshwa.   

• 1 Wakor 10:11: “Basi mambo hayo yaliwapata wao kwa jinsi ya mifano, yakaandikwa ili 

kutuonya sisi, tuliofikiliwa na miisho ya zamani.”   
• Wagal 4:4: “Hata ulipowadia utimilifu wa wakati, Mungu alimtuma Mwanawe ambaye 

amezaliwa na mwanamke, amezaliwa chini ya sheria.”   
• Efe 1:9-10: “Akiisha kutujulisha siri ya mapenzi yake . . . kuleta madaraka ya wakati 

 
15 Mtazamo wa wanatheolojia au watabiri ni kwamba “siku za mwisho” zinazungumzia “kipindi kutoka kuja kwa Kristo 
mpaka kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka B.K. 70, ‘siku za mwisho’ za Israeli wakati wa kipindi cha mpito kutoka 
Agano la Kale hadi kwenye Agano Jipya (Waeb. 1:1-2; 8:13; 1 Pet. 2:20; 1 Yoh 2:18)” (Chilton 1987: 16n.35). Waaminio 
wote wanashikilia kwamba “siku za mwisho” huitangulia parousia, lakini kwa watabiri parousia ni tukio la wakati 
uliopita: “Parousia dhahiri ilitokea wakati wa kupaa, matokeo yake ni kurudi kwa Kristo mara ya pili kinyume na 
Yerusalemu mwaka B.K. 70” (Ibid.: 434-35).  
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mkamilifu, atavijumuisha vitu vyote katika Kristo.”   
• 1 Tim 4:1-6: “Basi Roho anena waziwazi ya kwamba nyakati za mwisho wengine watajitenga 

na imani, wakisikiliza roho zidanganyazo, na mafundisho ya mashetani; kwa unafiki wa watu 

wasemao uongo, wakichomwa moto dhamiri zao wenyewe; wakiwazuia watu wasioe, na 

kuwaamuru wajiepushe na vyakula, ambavyo Mungu aliviumba vipokewe kwa shukrani na walio na 

imani wenye kuijua hiyo kweli. Kwa maana kila kiumbe cha Mungu ni kizuri, wala hakuna cha 

kukataliwa, kama kikipokewa kwa shukrani; kwa kuwa kimetakaswa kwa neno la Mungu na kwa 

kuomba. Uwakumbushe ndugu mambo hayo, nawe utakuwa mtumishi mwema wa Kristo Yesu, na 

mzoevu wa maneno ya imani, na mafundisho mazuri yale uliyoyafuata.”   
• Waeb 9:26: “kama ni hivyo, ingalimpasa kuteswa mara nyingi tangu kuwekwa msingi wa 

ulimwengu; lakini sasa, mara moja tu, katika utimilifu wa nyakati, amefunuliwa, azitangue dhambi 

kwa dhabihu ya nafsi yake.”   
• Pet 1:3-5: “Ahimidiwe Mungu, Baba wa Bwana wetu Yesu Kristo, ambaye…….. Alituzaa mara 

ya pili . . . nanyi mnalindwa na nguvu za Mungu kwa njia ya imani hata mpate wokovu ulio tayari 

kufunuliwa wakati wa mwisho.”   
• Pet 1:20: “Naye amejulikana kweli tangu zamani, kabla haijawekwa misingi ya dunia; lakini 

alifunuliwa mwisho wa zamani kwa ajili yenu.”   
• John 2:18: “Watoto, ni wakati wa mwisho; na kama vile mlivyosikia kwamba mpinga Kristo 

yuaja, hata sasa wapinga Kristo wengi wamekwisha kuwapo. Kwa sababu hiyo twajua ya kuwa ni 

wakati wa mwisho.”    
• Jude 17-19: “Bali ninyi, wapenzi, yakumbukeni maneno yaliyonenwa zamani na mitume wa 

Bwana wetu Yesu Kristo, ya kwamba waliwaambia ya kuwa, Wakati wa mwisho watakuwako watu 

wenye kudhihaki, wakizifuata tamaa zao wenyewe za upotevu. Watu hao ndio waletao matengano, 

watu wa dunia hii tu, wasio na Roho.”  
  
C. Ingawaje tupo kwenye “nyakati za mwisho” sasa, kutakuwepo na “siku ya mwisho” wakati nyakati hizi 

zitakapoisha na utimilifu wa nyakati za mwisho zijazo utakapoanza  
1. Ipo tofauti baina ya “siku za mwisho” na “siku ya mwisho.”  Katika siku ya Pentekoste, Petro alisema 
kwamba kushuka kwa Roho Mtakatifu ulikuwa uthibitisho kwamba “siku za mwisho” ziko hapa sasa. 
Kwa maneno mengine, “siku za mwisho” siyo kipindi kifupi kabla ya Kristo kurudi mara ya pili; badala 
yake, utata wa kifo cha Yesu, kufufuka kwake, kupaa, na kushuka kwa Roho Mtakatifu kulizindua “siku 
za mwisho.” Siku za mwisho zimedumu kwa takriban miaka elfu mbili hata hivyo. Hata hivyo, 
kutakuwepo na “siku ya mwisho” wakati “siku za mwisho” za wakati huu zitakapoisha. Kwamba “siku 
ya mwisho” itakuwa siku ya Kristo kurudi, parousia tafsiri ya kisarufi ya Agano Jipya imeliweka wazi 
zaidi: “Wakati mafafanuzi yanapopatikana katika hali ya umoja, hata hivyo (‘siku ya mwisho’), kamwe 
haizungumzii wakati uliopo lakini huzungumzia wakati ujao mara zote, wakati wote Siku ya hukumu au 
siku ya ufufuo. . . . Kwa hiyo, nyakati za mwisho za Agano Jipya, huangalia kurudi kwa Kristo ambako 
kulitabiriwa na manabii wa Agano la Kale, na kuthibitisha: tunaishi nyakati za mwisho sasa. Lakini 
nyakati za mwisho za Agano Jipya pia zinaangalia mbele kwenye utimilifu way ale ambayo hayajatimia 
bado, na hivyo pia inasema: siku ya mwisho bado inakuja; wakati wa mwisho bado haujafika.” 
(Hoekema 1979: 19-20) Hivyo, katika Yoh 6:39, 40, 44, 54 Yesu hakuzungumza kuhusu “siku za 

mwisho” (wingi), lakini kuhusu kuwafufua waaminifu kwenye “siku ya mwisho” (umoja). Katika Yoh 

11:24 Martha alisema kwamba anajua ndugu yake Lazaro “atafufuka tena katika ufufuo siku ya 

mwisho.” Katika Yoh 12:48 Yesu alisema, “neno hilo nilinolinena ndilo litakalomhukumu siku ya 

mwisho.”  
2. “Nyakati za mwisho” dhidi ya “siku ya mwisho.” Tofauti baina ya “siku za mwisho” na “siku ya 
mwisho” inapatikana pia wakati neno la kigiriki (kijina) synteleia linalomaanisha (“mwisho” au 
“utimilifu”) linapotumika pamoja kwa wingi au umoja kwenye neno“wakati” (i.e., “nyakati za mwisho” 
vs. “wakati wa mwisho”). “Katika mfano mmoja pale neno hili [synteleia] lilipotumika pamoja na wingi 
wa neno aiōn (wakati), linamaanisha zama hizi: ‘Sasa mara moja katika nyakati za mwisho (epi 

synteleia tōn aiōnōn) ndipo [Kristo] atakapodhihirishwa kuifutilia mbali dhambi’ (Waeb. 9:26, ASV). 
Lakini wakati neno hili linapotumiwa pamoja na umoja wa neno aiōn, wakati wote huzungumzia 
utimilifu ambao bado ni baadaye: “Na Tazama, Mimi nipo pamoja nanyi siku zote, hata utimilifu wa 
wakati (dahari) (tēs synteleias tou aiōnos)’ (Math. 28:20). Wakati Yesu akielezea maana ya mfano wa 
mpanzi, alisema, ‘mavuno ni mwisho wa wakati (synteleia aiōnos) (Math. 13:39; cf. vv. 40, 49); na 
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wakati wanafunzi walipomwuliza Yesu kuhusiana na mwisho, walisema, ‘Tuambie, mambo haya 
yatakuwa lini, na ninini kitakuwa ishara ya kuja kwako na mwisho wa dunia?’ (Math. 24:3).” (Hoekema 
1979: 19)   

Vivyo hivyo, mfumo wa Kibiblia unafunua hili waziwazi na kwa uthabiti muundo wa nyakati za mwisho. Zipo 
nyakati mbili: “nyakati hizi” na “nyakati zijazo.” Kuja kwa Kristo mara ya kwanza—hasa kwenye utata wa kifo, 
kufufuka, na kupaa kwake—inafaa katika kuzigawa “nyakati zijazo” kwenye “nyakati hizi.” Kuja kwake kwa 
mara ya kwanza kunamaanisha kwamba nyakati hizi zipo kwenye “siku zake za mwisho.” Kuja kwa Kristo kwa 
mara ya kwanza, hata hivyo, hakumaanishi mbadala wa moja kwa moja wa nyakati hizi pamoja na nyakati 
zijazo. Badala yake, kwakuwa kuja kwake kwa mara ya kwanza, nyakati mbili zinaingiliana. Hata hivyo, 
kutakuwa na “siku ya mwisho” ambayo “nyakati hizi” zitaisha na zitabadilishwa kwa “nyakati zijazo” katika 
utimilifu wake wote. Kwa hili, sasa tunaelekea huko.  
  
V. Umuhimu wa nyakati za mwisho na kurudi kwa Kristo mara ya pili   
  Wakati maalum ambao “nyakati hizi” zitakwisha na “nyakati zijazo” zitakapotimizwa katika utukufu 
wake wote ni katika kuja kwa Kristo kwa mara ya pili. “Maandiko kwa uwazi yanatueleza kwamba mstari wa 
kutenganisha baina ya nyakati hizi mbili ni tukio la kuja kwa Bwana wetu kwa mara ya pili” (Riddlebarger 
2003: 85; angalia pia Venema 2000: 90-95 [“Kurudi kwa Kristo mara ya pili kutaashiria kuhitimisha nyakati 
hizi”]; Ladd 1959: 27 [“nyakati hizi mbili zimetenganishwa kwa kuja kwa Kristo kwa mara ya pili na 
kufufuliwa kutoka kwa wafu”]; Charles 1963: 448 [“kurudikwa mara ya pili (parusia), kutaambatana na 
hukumu ya mwisho na kufufuliwa, kunaashiria mwisho wa nyakati hizi na mwanzo wa nyakati mpya”]).“siku 

ya mwisho” ni sawa na“mwisho wa nyakati.” Kwa maneno mengine, “siku ya mwisho ya nyakati hizi ni siku 
ya kurudi kwa Kristo mara ya pili nan i siku ya kwanza ya nyakati zijazo” (Waldron 2000a: n.p.). Tito 2:12-13 

kwa wazi inadokeza kwamba kurudi kwa mara ya pili (“kuonekana”) kwa Kristo Yesu ni “tumaini lenye 

baraka” tunalitazamia, ambalo huleta hitimisho la“nyakati hizi” na kuwatia moyo waamini“kuishi kwa kiasi, 

na haki na utauwa, katika nyakati hizi za sasa.” Waeb 9:28 inasema neno la kufanana na hilo: “Kadhalika 

Kristo naye, akiisha kutolewa sadaka mara moja azichukue dhambi za wengi, atatokea mara ya pili, pasipo 

dhambi, kwa hao wamtazamiao kwa wokovu.”   
  
A. Kurudi kwa mara ya pili ni tukio la uhakika   

Mdo 3:19-21; Waeb 9:28; Yak 5:8; 2 Pet 3:10; na Ufu 22:20 wote wanazingumza kuhusu kuja kwa 
Kristo mara ya pili kama tukio halisi ambalo litatukia wakati ujao na siyo tu kama tukio la Kiroho ambalo 
linaendelea sasa au tukio la hakika lililotukia wakati Fulani uliopita. Kurudi kwa Kristo kutakuwa halisi (Yoh 

14:3; 1 Wathes 4:16); Kimwili (Mdo 1:11); kwa kuonekana (Math 24:26-27, 30); kwa kusikika (1 Wathes 

4:16); la utukufu na mashangilio (Math 24:30; Marko 13:26; Luka 21:27; Ufu 19:11–16).  
  
B. Biblia inatumia maneno maalum kuelezea krudi kwa Kristo mara ya pili  

1. “Kurudi” (parousia; erchomai; analuō; panerchomai; hupostrephō; hēkō). “Neno hili [parousia] 
linamaanisha ‘sasa’ au ‘kuwasili’. Lilitumiwa na ulimwengu wa Kigiriki kuelezea ujio wa mtawala 
kutembelea mji, pamoja na hali ya mashangilio yote ambayo yatahusiana na kutembelewa huko. Mara 
nyingi ni sehemu ya viongozi wa kijamii, au hata halaiki yote, wataondoka kwenda kumlaki kiongozi 
anapokuwa akiingia mjini. Ilikuwa ni siku ya sherehe.” (Travis 1982: 84) Wakati wote neno parousia 

linapotumiwa na Agano Jipya pamoja na kumbukumbu kwa Kristo hutumia kivumishi cha umoja 
pamoja na makala halisi (i.e., “the parousia”). Hivyo, Katika Agano Jipya parousia kwa umuhimu 
wake ni neno la kiufundi la nyakati za mwisho za ujio wa Kristo katika Utukufu (Oepke 1967: 865-66).  

• Aya zifuatazo zimetumia neno la Kigiriki parousia (“kuwasili”) kuelezea krudi kwa Yesu mara 

ya pili: Math 24:3, 27, 37, 39; 25:19; 1 Wakor 15:23; 1 Wathes 2:19; 3:13; 4:15; 5:23; 2 

Wathes 2:1, 8; Yak 5:7, 8; 2 Pet 1:16; 3:4, 12; 1 Yoh 2:28.   
• Aya zifuatazo zinaelezea kurudi mara ya pili kwa kutumia kitenzi cha neno la Kigiriki erchomai 

(“kuja”) badala ya nomino/jina parousia: Math 16:27; 23:39; 24:30; 24:42-44, 46; 25:19; 26:64; 

Marko 8:38; 13:26; 14:62; Luka 9:26; 12:36-40, 43, 45; 18:8; 19:13; 21:27; Yoh 14:3; 21:22-

23; Mdo 1:11; 1 Wakor 4:5; 11:26; 2 Wathes 1:10; Waeb 10:37; Yuda 14; Ufu 1:4, 7-8; 2:5, 

16; 3:11; 16:15; 22:7, 12, 20.   
• Aya zifuatazo zinaelezea kurudi kwa mara ya pili kwa kutumia kitenzi cha Kigiriki analuō, 

hupostrephō, and epanerchomai (“kurudi”; “kuja tena”): Luka 12:36; 19:12, 15.   
• Aya zifuatazo zinaelezea kurudi mara ya pili pamoja na kitenzi cha Kigiriki cha hēkō (“kuja”): 
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Math 24:50; Luka 12:46; Waeb 10:37; Ufu 2:25; 3:3.   
2. “Ufunuo” (apokalupsis; apokaluptō) na “kuonekana” (epiphaneia; phaneroō; horaō).  “Paulo 
anazungumzia kuja kwa Kristo kama ‘kufunuliwa kwake’ au ‘kuonekana’ (Kigiriki apokalypsis [2 

Wathes 1:7]). Maelezo haya, kama sawa na neno la ‘kuonekana’ (epiphaneia) katika [2 Wathes 2:8], 
linarudia mada ambayo tayari tulishaiona kwenye mafundisho ya Yesu. Moja ya kusudi la Kristo kuja 
itakuwa kuyafunua yale ambayo kwa sasa yamefichika, kuyaweka wazi yale ambayo kwa sasa yana 
mashaka, kudhihirisha utukufu wa Kristo kinyume na vipengele ‘vilivyositirika’ kwenye ujio wake wa 
mara ya kwanza.” (Travis 1982: 86)   

• Aya zifuatazo zimetumia nomino/jina ya kigiriki ya apokalupsis kuelezea kurudi kwa Yesu mara 

ya pili: 1 Wakor 1:7; 2 Wathes 1:7; 1 Pet 1:7, 13; 4:13.   
• Katika aya zifuatazo muundo wa kitenzi (apokaluptō)ulitumika kuelezea kurudi mara ya pili 

badala ya muundo wa nomino/jina: Luka 17:30; Rum 2:5; 8:18-19; 1 Pet 5:1.   
• Aya zifuatazo zimeelezea kurudi kwa mara ya pili pamoja na nomino ya Kigiriki/jina 

epiphaneia: 2 Wathes 2:8; 1 Tim 6:14; 2 Tim 4:1, 8; Tito 2:13.   
• Aya zifuatazo zimeelezea kurudi kwa mara ya pili pamoja na kitenzi cha Kigiriki cha phaneroō 

(“kuonekana”), ambacho kinahusianana na epiphaneia: Kol 3:4; 1 Pet 5:4; 1 Yoh 2:28; 3:2.   
• Aya ifuatayo inaelezea kurudi kwa mara ya pili pamoja na kitenzi cha Kigiriki cha horaō 

(“kuonekana”): Waeb 9:28.  
3. “Siku ya Bwana (au ya Kristo).” Kama vile ambavyo manabii wa Agano la Kale walivyosema kwa 
“siku ya Bwana,” Vivyo hivyo, Agano Jipya. Hata hivyo, katika Agano Jpya msemo huo haumaanisi 
tena hukumu ya muda ya maadui wa taifa la Israeli. Badala yake, unaonyesha kilele kikuu cha nyakati 
za mwisho za wakati huu: Siku ya kuwahukumu wasiomwamini Mungu, lakini siku ya wokovu na 
kuhesabiwa haki wale walio wa Kristo. Mifano ya Agano la Kale ni maelekezo, hata hivyo, kwa 
sababu“siku ya Bwana” hasa inamaanisha hukumu ikihusishwa na mwendelezo wa kuangamizwa kwa 
waovu na wokovu kwa wenye haki (angalia Isa 13:1-14:23; Yoeli 1:13-3:21; Amos 5:18-9:15; Obad 

1:15-17; Zeph 1:7-3:20). Mfano huo unaashiria kwamba, nyakati za mwisho za “siku ya Bwana” 

vivyo hivyo itakuwa siku ya hukumu ya jumla ikihusisha watu wote, waovu na wenye haki.  
“Siku ya Bwana” wakati mwingine huitwa “siku ya Bwana Yesu Kristo” au, kwa urahisi zaidi, 

“siku” au “siku ile.” Katika Agano Jipya “siku ile” limeeleza vizuri zaidi maana ya nyakati za mwisho 
kuwa ni siku ya Bwana, siku ya mwisho (cf. Math. 7:22; Luka 10:12; 21:34; 2 Wathes. 1:10; 2 Tim. 
1:12, 18; 4:8). Zaidi sana ni suala hili, ambalo maelezo ya ‘siku’ kwa uwazi yamechukuliwa kwa maana 
ya kiufundi (cf. Rum. 13:12; 1 Wakor. 3:13; 1 Wathes. 5:4; Waeb. 10:23; 2 Pet. 1:19).” (Murray 1977: 
394-95) Ni sawa na “siku ya mwisho.” Wakati mwingine huitwa “siku ya hukumu” (Math 10:15; 

11:22, 24; 12:36; 2 Pet 2:9; 3:7; 1 Yoh 4:7). Itakuja pasi na kutarajiwa, hivyo Wakristo wanapaswa 
kuishi kwa tahadhari na maisha ya unasihi ili “wasipitwe” na siku hiyo (1 Wathes 5:2-6; 2 Wathes 

2:2-4; 2 Pet 3:10).16   
• Aya zifuatazo zinalielezea wazo hilo hapo juu pamoja na misemo“siku(ya Bwana au ya 

Kristo),” au “siku yake,”au “siku ile”:  Math 24:36; Marko 13:32; Luka 17:24, 31; 21:34; Mdo 

2:20; Rum 13:12; 1 Wakor 1:7-8; 3:13; 5:5; 2 Wakor 1:14; Wafil 1:6, 10; 2:16; 1 Wathes 5:2, 

4; 2 Wathes 1:10; 2:1-2; 2 Tim 1:12, 18; 4:8; Waeb 10:25; 2 Pet 3:10.   
• Aya zifuatazoo zinaelezea wazo lile lile lakini kwa misemo tofauti kidogo: Mdo 17:31 (“siku 

ambayo atauhukumu ulimwengu kwa haki”); Rum 2:5 (“sikunile ya hasira na ufunuo wa hukumu 

ya haki ya Mungu”); Efe 4:30 (“siku ya ukombozi”); 1 Pet 2:12 (“Siku ya kujiliwa”); Ufu 6:17 

 
16 Jambo moja la kipekee linalowezekana kwa hili ni Mdo 2:20, ambalo Paulo alinukuu Yoeli 2:28-32 kama lilitimizwa 
kwenye kumwagwa kwa Roho Mtakatifu siku ya Pentekoste. Kifungu hicho kinajumuisha sentensi, “Jua litageuzwa kuwa 

giza, na mwezi kuwa damu, kabla haijaja hiyo siku ya Bwana iliyo kuu na itishayo.” Hoekema anatolea maoni: “Isipokuwa 
mtu ametafsiri ishara hizi kwa njia isiyo ya uhalisia (ambayo suala la jua kugeuka giza lingejulikana kama kutimizwa 
kwenye masaa matatu ya giza wakati Yesu akiwa msalabani), itaonekana kwamba Yoeli kwenye unabii wake aliona kama 
kuja pamoja kwenye maono mamoja matukio halisi yaliyokuwa yametenganishwa na miaka elfu kutika moja hadi jingine” 
(Hoekema 1979: 9). Au, Petro anaona utimilifu wa kuja kwa Kristo mara ya kwanza kama tukio moja, linalohusisha (kifo, 
ufufuo, kupaa, kumwagwa kwa Roho Mtakatifu) ambavyo vinaanzisha hukumu ya Mungu juu ya Shetani na ulimwengu 
uliomkataa Kristo (angalia e.g., Luka 10:18; Yoh 3:18-19; 12:31; Ufu 12:9). Wanatheolojia wanadai kwamba “siku ya 
Bwana” inazungumzia kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70: “Hii ndiyo sababu Biblia inazungumzia kumwagwa 
kwa Roho Mtakatifu juu ya Kanisa na kuangamizwa kwa Israeli kama kuwa tukio lile lile, kwa kuwa yalikuwa 
yameunganishwa kwa karibu sana Kitheolojia” (Chilton 1985: 100).   
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(“Siku ile kuu ya hasira (ya Mungu na mwana kondoo”); 16:14 (“siku ile kuu ya Mungu”); Yuda 6 

(“hukumu ya siku ile kuu”).  
  

C. Kurudi kwa Kristo mara ya pili siyo tukio la pekee yake bali litahusisha kufufuka na hukumu   
   Kurudi kwa mara ya pili hutumika na kuhusisha kutengeneza matukio yenye sura nyingi. Kutokana na 
mtazamo wa nyakati za mwisho shirikishi, parousia inayohusisha kufufuka na hukumu. Kufufuka na hukumu 
huwahusisha wanadamu (Wakristo na wasio Wakristo) na kwa viumbe vyenyewe (i.e., kuusafisha uovu kutoka 
ulimwenguni na kuhuishwa kwa uumbaji kwa kuanzishwa kwa “mbingu mpya na nchi mpya” [Ufu 21:1]). 
“Matukio makuu mawili ya mwisho kwenye mchezo wa nyakati za mwisho ni Ufufuo na Hukumu. . . . 
Hukumu, bila shaka, ni hitimisho lisilotabirika la mchakato wa dunia ambayo imeanguka na kujisalimisha 
kwenye maadili yasiyokuwa ya kawaida ya dhambi; Ufufuo, baada ya mfanano wa jinsi hiyo kutumika 
kurejesha kile ambacho kilikuwa mawindo ya uharibifu na kifo. . . . Ni kwa kibali cha ufufuo tu kweli nyingine 
za nyongeza zaweza kuwekwa kwenye maelezo. . . . Kwa kuwa mchakato wa nyakati za mwisho 
umekusudiwa siyo tu kumweka mwanadamu katika hali ile ambayo alisimama kabla ya 
kushambuliwa/vamiwa na dhambi na kifo, lakini kumpeleka kwenye maisha matimilifu, ambayo hayakufikiwa 
kabla ya jaribio, wala, hatutayaona, wala kuyafikia bila huo.” (Vos 1979: 72)   

“Nyakati za mwisho shirikishi” zina matokeo ya kina kwa “nyakati za mwisho binafsi.” “Mchakato wa 
nyakati za mwisho umekusudiwa siyo tu kumweka mwanadamu katika hali ile ambayo alisimama kabla ya 
kushambuliwa/vamiwa na dhambi na kifo, lakini kumpeleka kwenye maisha matimilifu, ambayo hayakufikiwa 
kabla ya jaribio, wala, hatutayaona, wala kuyafikia bila huo.” (Ibid.). Parousia kunayo matokeo makubwa ya 
kina kwa ajili ya mabadiliko yetu: “Uana wa Mungu siyo hatua ya juu ya kuwa na asili ya Mkristo. Utimilifu 
unafikiwa pale tu ambapo Wakristo wanakuwa kama Kristo. Mfanano huu utafikiwa wakati Kristo 
atakapodhihirishwa. Ni kurudi kwa Kristo kunakoleta ukamilifu kwa Wakristo.  Kisha kubadilishwa kwa 
Wakristo kutawawezesha kumwona Kristo aliyebadilika kama alivyo.” (Schneider 1967: 188) Hivyo, 1 Yoh 

3:2 inaeleza, “Wapenzi, sasa tu wana wa Mungu, na wala haijadhihirika bado tutakavyokuwa; lakini twajua ya 

kuwa atakapodhihirishwa, tutafanana naye; kwa maana tutamwona kama alivyo.”   

1. Kurudi kwa Kristo kwa mara ya pili kutaleta pamoja ufufuo wa wenye haki na wasio haki pia 
(kukijumuisha kubadilishwa kwa Waamini ambao watakuwa hai wakati wa parousia [“unyakuo”]).  

• Vifungu vifuatavyo vinazungumzia kurudi kwa Kristo mara ya pili kama kunavyohusisha 

kufufuliwa kwa wenye haki na wasio na haki pia: Dan 12:2; Math 13:30, 40-41, 48-49; 25:31-32; 
Luka 17:22-37; Yoh 5:25-29; Mdo 24:14-15; Ufu 20:11-13.   
• Vifungu vifuatavyo ambavyo vinaunganisha ufufuo pamoja nakurudi kwa mara ya pili tu, kwa 

wazi vikizungumzia kuhusu kufufuliwa kwa Waamini, na siyo kufufuliwa kwa Wasioamini: Math 

24:29-31; Marko 13:24-27; Luka 14:12-14; Yoh 6:39, 40, 44, 54 (kwenye kila kifungu katika 
Yoh 6 Yesu kwa kurudia rudia alisema kwamba atawafufua watu Wake“siku ya mwisho”); 11:24; 

1 Wakor 15:20-26, 35-57; 1 Wathes 4:13-17.   
Mazingira ya vifungu hivyo yanaweka wazi kwamba ni kwa nini ni Waamini tu wanaotajwa. Yesu 
alikuwa akiwahakikishia Waamini kusimama kwenye umoja wa Waamini pamoja na Kristo (Yoh 6:35-

58), alikuwa akiwahakikishia Waamini na kuwaonya kubaki Waaminifu (Math 24:4-44; Marko 13:5-

37), au alikuwa akiwatia moyo Waamini kwamba matend yao mema kwa wale wasioweza kuwalipa 
wao hapa ulimwenguni yatalipwa kwenye hukumu ambayo itaambatana na ufufuo (Luka 14:12-14). 
Kifungu cha Paulo kinafanana na hicho. Katika 1 Wakor 15 Paulo kieleza kushangazwa kwake 
kwamba baadhi ya Watu Kanisani hawaamini kwamba Waamini watakuwa na ufufufo wa kimwili 
(15:12). Katika 15:12-19 anaeleza ni jinsi gani wazo hilo (la kutofufuliwa) ni la hatari katika imani. 
15:20-28 kisha anaeleza kiini cha hoja yake kwamba Waamini wameunganishwa pamoja na Kristo, na 
kwamba tutafufuliwa kimwili wakati atakapokuja. Kisha anahitimisha hoja yake katika 15:35-58 kwa 
kueleza ni jinsi gani ufufuo utakavyotokea, na ni kwanini kubadilishwa huko ni lazima kuingia kwenye 
utimilifu wa ufalme. Suala la mwelekeo wa wasioamini hapa kifupi haujawa wazi kwenye kifungu 
hiki.17 Sawa na hiyo, kusudi la 1 Wathes 4:13-17 lilikuwa ni kuwapa tumaini na kuwafariji Waamini 
walio hai kuhusiana na ufufuo wa wale Waamini ambao tayaru walikwisha kufa. Kwa nyongeza, neno 
“ufufuo” haliwezi kuwa linatumika kwa Wasioamini kwa sababu hawatafufuliwa kuingia kwenye 
uzima wa milele, lakini watafufuliwa tu ili wahukumiwe na kutupwa kwenye ziwa la moto (i.e., “mauti 

 
17 Kifungu hiki kimejadiliwa kwa kina katika Nyongeza 7—1 WAKOR 15:20-57: KUFUFUKA, PAROUSIA, NA 

MILENIA. 
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ya pili”) (angalia Kline 1975: 371; Mealy 1992: 230n.5).   
2. Kurudi kwa Kristo mara ya pili huleta pamoja hukumu ya watu wote: ijara kwa wenye haki na 
adhabu kwa wasio haki.   

• Vifungu vifuatavyo vinazungumzia kurudi kwa Kristo mara ya pili kama kuunganisha na 

hukumu kwa watu wote, Waamini na wasio amini pia: Math 7:21-23; 10:32-33 (Marko 8:38); 

Math 13:24-30, 3651; 16:27; 24:42-51; 25:10-13, 14-30, 31-46; Luka 12:35-48; 17:22-37; 19:12-

27; 21:26-28; Yoh 5:25-29; Mdo 17:31; Rum 2:5-16; 14:10-12; 1 Wakor 4:5; 2 Wakor 5:10; 2 

Wathes 1:6-10; 2 Tim 4:1; Waeb 6:2; Yak 5:7-9; 2 Pet 3:7-13; Ufu 11:18; 14:14-20; 19:11-21; 

20:11-15; 22:12.   
• Vifungu vifuatavyo vinazungumzia kurudi kwa Kristo mara ya pili kama kuingiliana na hukumu 

(kuhesabiwa haki) kwa Waamini: Luka 18:17-18; Rum 8:18; 1 Wakor 1:7-8; 3:12-15; 1 Wathes 

3:13; 5:23 ; 2 Tim 4:8; Waeb 9:28; 1 Pet 1:7, 13; 4:13; 5:1, 4; 1 Yoh 2:28; 4:17.   
• Vifungu vifuatavyo vinazungumzia kurudi kwa Kristo mara ya pili kama kuingiliana na hukumu 

kwa Wasio amini: 2 Wathes 2:8; 2 Pet 3:3-12; Yuda 14-15.18  
3. Biblia hufundisha kwamba upo ufufuo mmoja wa wote, na hukumu moja kwa wote, waamini na 
wasioamini. Siku ya hukumu wakati wote huzungumzwa katika hali ya umoja, e.g., “siku ya hukumu” 

(Math 10: 15; 11:22-24; 12:36); “siku ile” (Math 7:22; Luka 10:12); “hukumu” (Luka 10:14; 

11:31); “siku ambayo atauhukumu ulimwengu” (Mdo 17:31); “siku ya hasira” (Rum 2:5); “siku ya 

hukumu” (2 Pet 3:7); “siku ya hukumu” (1 Yoh 4:17); “Siku kuu ya hasira ya Mungu na 

mwanakondoo” (Ufu 6:17); “wakati wa wafu kuhukumiwa” (Ufu 11:18); “siku kubwa ya Mungu” 
(16:14).  
  Waamini na wasioamini wote watashiriki kwenye hukumu iliyo kuu. Ujumla huo (ulimwengu 
wote) wa hukumu umefafanuliwa kwenye vifungu vifuatavyo: Mdo 17:31 inasema, “Kwa maana 

ameweka siku atakayowahukumu walimwengu kwa haki, kwa mtu Yule aliyemchagua; naye amewapa 

uthabiti wa mambo haya kwa kumfufua katika wafu” Katika Ufu 22:12, Yesu anasema “Tazama, naja 

upesi, na ujira wangu u pamoja name, kumlipa kila mtu kama kazi yake ilivyo.” Mdo 10:42; 2 Tim 

4:1; 1 Pet 4:5 wote wanazungumza juu ya Kristo ambaye atahukumu “walio hai na wafu.”19 Msemo 
huo ni maelezo ya ulimwengu wote, “watu wote”. J. Ramsay Michaels anaona kwamba “hoja yote ya 
Petro imeanza kutoka [1 Pet] 3:13 mpaka 4:5 ni . . . Mungu atawahesabia haki wale walioteswa na 
kuwawajibisha watesi wao siku ya hukumu” (Michaels 1988: 235).   

Uwepo wa Waamini na wasioamini kuwepo pamoja kumewekwa wazi kwenye vifungu 
vifuatavyo ambavyo vinazungumzia wale watakaohesabiwa haki na wale watakaohukumiwa kwenye 
hukumu iyo hiyo: Katika Math 12:35-37 Yesu anasema, “35Mtu mwema katika akiba njema hutoa 

mema; na mtu mbaya katika akiba mbaya hutoa mabaya. 36Basi, nawaambia, Kila neno lisilo maana, 

watakalolinena wanadamu, watatoa hesabu ya neno hilo siku ya hukumu. 37Kwa kuwa kwa maneno 

yako utahesabiwa haki, na kwa maneno yako utahukumiwa” Rum 2:5-8 inasema “5Bali kwa kadiri ya 

ugumu wako, na kwa moyo wako usio na toba, wajiwekea akiba ya hasira kwa siku ile ya hasira na 

ufunuo wa hukumu ya haki ya Mungu, 6ATAKAYEMLIPA KILA MTU KWA KADIRI YA MATENDO 

YAKE; 7 wale ambao kwa saburi katika kutenda mema wanatafuta utukufu na heshima na 

utokuharibika, watapewa uzima wa milele; 8 na wale wenye fitina, wasioitii kweli, bali wakubalio 

dhuluma, watapata hasira na ghadhabu;” Ufu 11:18 inasema, “na wakati ukaja wa kuhukumiwa 

waliokufa, na wa kuwapa thawabu yao watumwa wako manabii na watakatifu, na hao walichao jina 

 
18 Yuda 14-15 ananukuu kutoka kwenye vitabu vya zamani (c.300BC?) kitabu cha 1 Enoch 1:9 na kusema kwamba 
Bwana anakuja “kutekeleza hukumu kwa wote.” Steven Kraftchick anasema, “Mazingira ya kitabu cha 1 Enoch 1:9 
yanapendekeza kwamba hukumu ya Mungu itafanywa juu ya ‘wote wenye mwili’ i.e., wakaaji waote wa nchi, wenye 
haki na waovu (1 Enoch 1:7). Lakini ‘wote’ kwa Yuda inazungumzia tu wote wale ambao wanatenda matendo ya uasi. 
Kwa hiyo inasisitiza hukumu mbaya ambayo itakuwa juu ya ‘waasi’.” (Kraftchick 2002: 55; angalia pia Harvey na 
Towner 2009: 216; Schreiner 2003: 472).  
19 Wakati mazingira yanaonekana kuzungumzia ujumla wa hukumu—wale watakaokuwa hai wakati Kristo atakapokuja na 
wale ambao walishakufa kabla—baadhi wanapatikana kwenye msemo “walio hai na wafu” ni dondoo kwa 
“waliochaguliwa, ambao wanaishi kwa neema, na kujikana, ambao ni waliokufa kiroho” (Haydock 1859: Mdo 10:42); “Ni 
usahihi zaidi kuyaelewa maisha ya wale ambao wanayafurahia maisha ya kiroho, na wafu wale ambao wamebaki wafu wa 
kiroho; ambao wanafanya tofauti kuwa ya muhimu sana, na hutoa msemo sambamba kwa vifungu vingine vyote ambavyo 
hutoa hukumu ya mema na mabaya.” (Olshausen 1850: 4:497) Kwa njia yoyote ambayo mtu anaweza kuzitafsiri aya hizi, 
hitimisho litakuwa sawa: wenye haki na wasio haki wote watakuwepo na kuhukumiwa katika hukumu iyo hiyo.  
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lako, wasdogo kwa wakubwa, na wa kuwaharibu hao waiharibuo nchi.”   
Katika Math 12:39-42 (Luke 11:29-32) Yesu anasema kwamba watu wa Ninawi “atasimama 

siku ya hukumu pamoja na watu wa kizazi hiki, nao watawahukumu kuwa wamekosa; kwa sababu wao 

walitubu kwa mahubiri ya Yona;” na “Malkia wa kusini atasimama siku ya hukumu pamoja na watu wa 

kizazi hiki, naye atawahukumu kuwa wamekosa; kwa sababu yeye alikuja kutoka pande za mwisho za 

dunia ili asikie hekima ya Sulemani.” “Simama” ni kiashiria cha kati cha wakati ujao cha kitenzi 
anistēmi, ambacho hutokana na kijina/sifa anastasis (kufufuka) kimetokana nalo. “Inuka” ni kiashiria 
kifyonzi cha wakati ujao cha kitenzi egeirō (lit., “Atainuliwa juu”), ambacho kiumuhimu wake ni sawa 
na anistēmi. “Kwenye hukumu” na “kizazi hiki” “vyote vina utoshelevu wa nyakati za mwisho. Kwa 
nyongeza, kifungu hiki kinakusudia kuonyesha hukumu ya wote, kwa kuwa kinahusisha Ninawi na 
Israeli ya wakati wa Yesu, viyo hivyo na Malkia wa kusini.” (Davies na Allison 1991: 2:358) Hivyo, 
tunawaona waliokombolewa na wasiokombolewa kwa nyakati na maeneo tofauti wakifufuliwa pamoja 
(i.e., “pamoja na kizazi hiki”) wakatiwa hukumu, pamoja na waliokombolewa wakichukuwa jukumu lao 
kwenye hukumu ya wasiokombolewa. Zaidi, “hukumu” ni jina, na likihusisha uhakika wa makala, 
ambayo inathibitisha kwamba ipo hukumu moja tu (kama inavyopingana na ile isiyo dhahiri 
“watainuliwa juu katika hukumu”).20  

 Kweli nyingine mbili zinaashiria ufufuo wa jumla na hukumu kwa watu wote, waamini na 
wasioamini pamoja. Kwanza, while J. Webb Mealy anakiri kwamba Luka 20:34-36 na Math 25:31-46 
zinaelezea hukumu ya jumla kwa wanadamu wote, anang’ang’ana kwamba ni kwa  “sehemu, ufufuo wa 

waliochaguliwa kwa wale waliohukumiwa kwamba ‘wanastahili’” (i.e., walioamini) utakaofanyika 
kwanza, lakini wasioamini watahukumiwa katika hali ya kutokufufuliwa kuamua kama wataonekana 
“wanastahili” kufikia/kutimiza ufufuo na kuchukua sehemu katika ufufuo wa uzima kwa nyakati zijazo 
come (Mealy 2014: 137-39; angalia pia Mealy 2013: 47-56 [anang’ang’ana kwamba wasioamini 
watafufufliwa  kwa ajili ya hukumu yao ya mwisho baada ya kusubiri kwa “miaka elfu” ya Ufunuo 20 

huko Kuzimu]). Hata hivyo, kwa kuwa Waamini watasimama mbele ya kiti cha huku, kiti cha Enzi cha 
utukufu wa Mungu (Math 25:31; Rom 14:10-12; 2 Wakor 5:10; Ufu 20:11-13) katika hali ya 
kufufufliwa kwao na kwa udhihirisho wawe katika hali ya kufufuliwa kwao ili waweze kuwepo pale, na 
wasioamini hali kadhalika pamoja na wanaoamini katika eneo moja na kwa wakati mmoja, ni ajabu 
kuamini kwamba wasioamini siyo lazima pia kuwa katika hali ya kufufuliwa kwao (katika Math 

25:31-46 ni “kondoo” na “mbuzi” ambao watasimama mbele ya kiti cha Enzi, siyo “kondoo” na 
“mbuzi wa kiroho”).21 Pendekezo la Mealy litamaanisha kwamba, wasioamini watainuliwa kutoka 
kuzimu hadi kwenye kiti cha hukumu katika hali ya kiroho tu ili watupwe tena kuzimu kwa miaka elfu. 
Katika mazingira ya vipengele vyote vinavyohusiana na hukumu vinavyoonyesha kwamba wasioamini 
watakuwa kwenye hali isiyo sahihi kimsingi tofauti na hali ya wale walioamini ambao watakuwa 
kwenye hukumu iyo hiyo au kwamba wasioamini watahusika kwenye hukumu nyingi tofauti tofauti.   

Pili, mwanadamu ni muunganiko wa nafsi na mwili. Biblia inasema kwa kurudia kwamba 
tutahukumiwa “kulingana na matendo yetu” (e.g., Math 16:27; 25:14-30; Luka 12:47-48; Yoh 5:28-

29; Rum 2:1-6;  12:19; 1 Wakor 3:8, 11-15; 2 Wakor 5:10; 11:15; Wagal 6:7-8; Efe 6:8; Kol 3:25; 

2 Tim 4:14; Waeb 10:2627; 1 Pet 1:17; 2 Pet 2:20-22; Yuda 14-15; Ufu 2:23; 14:13; 20:11-13; 

22:12). Miili yetu ni vipengele maalum vya sisi ni nani na mshiriki muhimu kwenye dhambi zetu. 
 

20 Holleman anasema, “Wazo hapa ni kwamba kizazi cha wasiohaki wa wakati wa Yesu watahukumiwa na kizazi cha 
wenye haki wa nyakati zilizopita, kwa kuwa wale wa awale walitubu na kuamini wakati wale wa kizaai cha Yesu 
hawakutubu. Ili kuhukumu, watu wa Ninawi watainuka [anastēsontai], i.e., watashiriki kwenye ufufuo wa nyakati za 
mwisho. Mahusiano yanayodhaniwa hapa baina ya ufufuo na hukumu ni ya kijadi: mara nyingi husemekana kwamba watu 
watafufuliwa na kuhukumiwa.” (Holleman 1996: 81-82) Hili linathibitishwa kwenye Ufu 20:11-15 ambayo inazungumzia 
hukumu: “Tunajuwa kwamba watu hawa ambao watakuja mbele za Mungu watakuwa wamefufuliwa kwa sababu Yohana 
aliandika juu ya bahari, mauti, na kuzimu kuwatoa wafu (v. 13). Kwa kuwa haileti maana kusema juu ya bahari kuzibeba 
nafsi, Yohana lazima anamaanisha kwamba Mungu ataiinua miili ya wote ambao wamefia baharini. Kwa nyongeza, 
Mungu atawainua wale wote waliozikwa (‘kuzimu’) hapa inamaanisha kaburi). Hakika, Mungu atawainua wafu wote, kwa 
kuwa neno ‘mauti’ linachukuwa wale wote ambao hawakujumuishwa kwenye kundi la wale ambao walizikwa au wale 
waliofia baharini.” (Peterson 1995: 90)  
21 Waeb 6:2 inazungumza juu ya msingi au mafundisho ya msingi ya imani, yakihitimisha orodha yake pamoja na 
“kufufuliwa kwa wafu na hukumu ya milele.” Hivyo, hukumu ihahusiana kwa karibu sana na ufufuo. Ingawa haiko wazi 
kabisa kwamba ufufuo unazungumzia kuhusisha tu wenye haki au wenye haki na wasio haki sawasawa, kushiriki kwa 
haraka kwa msemo “hukumu ya mwisho” na dondoo kwenye mst. 4-6 za wale walioangukia mbali zinaashiria kwamba 
ufufuo wa jumla na huku ya watu wote inazungumziwa (O’Brien 2010: 215n.27; Allen 2010: 343; Hughes 1977a: 205).  
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Vivyo hivyo, ufufuo wa mtu mzima, mwili na Nafsi, Waamini na sawa na wasioamini, ni lazima kwa 
wote na wazi kila mahali Biblia inapozungumzia hukumu. Hili lilionyeshwa kwenye picha iliyotumiwa 
kwenye hukumu kwa maandiko mengi: Zab 9:8; 96:10; 98:9 inasema kwamba Mungu atawahukumu 
“watu,” siyo tu roho zao;22 Zab 73:20, katika kuzungumzia hukumu ya waovu, inasema kwamba 
Mungu “utaidharau umbo lao (sanamu yao)”; Yesu alionya juu ya “mwogopeni yule awezaye 

kuangamiza mwili na roho pia katika jehanum.” (Math 10:28); Rum 9:22-23 inazungumzia juu ya 
“vyombo vya hasira vilivyoandaliwa kwa uangamivu” kwa njia iyo hiyo inazungumzia juu ya “vyombo 

vya rehema . . . kwa ajili ya utukufu”; 2 Wakor 5:10 inasema kwamba “Kwa maana imetupasa sisi sote 

kudhihirishwa mbele ya kiti cha hukumu cha Kristo, ili kila mtu apokee ijara ya mambo aliyotenda kwa 

mwili, kadiri alivyotenda, kwamba ni mema au mabaya.”; Wafil 2:10-11 inazungumzia jinsi ambavyo 
“kila goti litapigwa” na “kila ulimi utakiri”; Yak 5:1-3 inazungumzia juu ya jinsi gani mashuhuda wa  
“kutu” ya fedha na dhahabu za watu “zitakavyoimaliza miili yenu kama moto”; 2 Pet 3:7 anazungumzia 
juu ya “siku ya hukumu na kuangamizwa kwa wanadamu wasiomcha Mungu.” Picha zote hizi 
zinaonyesha kwamba wanadamu wote watahudhuria hukumuni, kama ambavyo watu wote walitenda 
matendo yanayostahili ujira au hukumu. Kwa hakika, wasioamini watafufuliwa pamoja na wale 
wanaoamini, lakini wa kwanza watafufuliwa kwa ajili ya hukumu na kuangamizwa wakati ambao wa 
pili watafufuliwa wapate uzima wa milele. Kwa ujumla vipengele vyote hapo juu vinapingana na wazo 
la kufufuliwa kwa sehemu au kuchaguliwa kwenye ufufuo au hukumu.  
4. Kurudi kwa Kristo mara ya pili kutaleta pamoja naye kuangamizwa au kutakaswa kwa ulimwengu wa 
sasa na urejesho wa Uumbaji. Mdo 3:19-21; Rum 8:17-25; 2 Pet 3:3-13 maandiko yote 
yanazungumzia juu ya kuangamizwa au kutakaswa kwa ulimwengu wa sasa na kurejeshwa kwa 
Uumbaji.23 Kuangamizwa na kuhuishwa kwa ulimwengukunaweza kuonekana kama jambo maalum  la 
kuunganishwa na hukumu na kufufuka kwa Kristo ajapo. Viumbe wote kwa pamoja na sisi wenyewe 
tumeelezewa kama “tunaugua” hata tutakapopokea “ukombozi wa mwili wetu” (Rum 8:22-23; angalia 
pia 2 Wakor 5:1-4). Hata hivyo, viumbe wenyewe wanasemekana “wanatazamia kwa shauku” katika 
“kungojea kwa matamanio” kuwa “vitawekwa huru na kutolewa katika utumwa wa uharibifu” (Rum 

8:19, 21). Kuhuishwa huko kwa Uumbaji kwenye unyakuo (parousia) kumeelezwa kwenye Zab 96:11-

13a ambayo inasema, “11 Mbingu na zifurahi, nchi na ishangilie, Bahari na ivume na vyote viijazavyo, 
12Mashamba na yashangilie, na vyote vilivyomo, Ndipo miti yote ya mwituni iimbe kwa furaha; 13Mbele 

za Bwana, kwa maana anakuja, Kwa maana anakuja aihukumu nchi.” Dhambi ya mwanadamu na 
kuugua kwa nchi kunashabihiana; hakika, “kulaaniwaa” kwa nchi ni sehemu ya hukumu ya Mungu kwa 
dhambi ya awali ya mwanadamu (Mwanzo 3:14-19). Hili limeonyeshwa kwenye Ufu 11:17-18 na Ufu 

20:11-15 ambayo inaonyesha hukumu ya mwisho na kuitaja nchi kama sehemu ya hukumu hiyo 
(angalia pia Zab 96:13). Hivyo, ufufuo na hukumu ya watu haisimami yenyewe lakini ni sehemu ya 
kuhuishwa kwa Uumbaji wote.24   

 
22 “Zaburi zinazungumzia tukio la wakati ujao ambalo kiasili lilitambuliwa baadaye kama hukumu ya mwisho” (Marshall 
2007: 595)  
23 Mwisho wa 2 Pet 3:10 inasema kwamba “nchi na kazi zake zitachomwa moto.” Maelezo ya kina ya chini ya Biblia toleo 
la NASB linasema, “Matoleo mawili ya awali yanasomeka aligundua”; Aland, et al. 1993: 806n.2 anaandika maandiko 
mengi ambayo yanasomeka hivyo. N. T. Wright anaonyesha kwamba matumizi ya “kugundua” au “kuwa yamepatikana” 
yalitumiwa kwenye maandiko ya Kiyahudi na penginepo kwenye Agano Jipya kwenye kuunganishwa na hukumu ya 
nyakati za mwisho. Ikiwa huu ni usomaji sahihi, basi kile kilichotumiwa siyo kukomeshwa kwa uumbaji lakini kwamba 
“njia pekee ya utimilifu wa wale walio wa Muumbaji kwa haki na wema ambao utakaa mahali pa uovu uliopo sasa ni kwa 
mchakato wa moto, siyo tu kula au kuteketeza, bali pia kugeuza au kubadilisha” (Wright 2003: 463). Kwenye maoni yake 
juu ya 2 Pet 3:7, Douglas Harink sawa na hilo anasema, “Ikiwa hatimaye uumbaji utawekwa huru kabisa na kufanywa upya 
kwa Neno na Roho, parousia ya Mungu ni lazima iteketeze kila kitu ambacho sasa kinashikilia uumbaji na historia kwenye 
utumwa wa wasio haki, mauti, na kuoza. Utakaso ujao wa moto na kubadilishwa kwa utukufu wa uumbaji siyo matukio 
mawili yanayofuatana; ni athari mbili za parousia ya mwisho ya Mungu ya Roho na Neno la Mungu.” (Harink 2009: 178).  
24 “Nje ya Biblia, hakuna imani nyingine ya dini inayoshikilia tumaini lolote au hata mvuto kwenye urejesho mtimilifu wa 
shalom [ustadi kamili; amani; ukamilifu, utengamano, furaha, na kunawiri kwa maisha], haki na ukamilifu kwenye 
ulimwengu wa vitu vya kuonekana. Vinoth Ramachandra, mwandishi Mkristo kutoka Sri Lanka aliandika, anaweza 
kuliona hili kwa wazi sana Alisema, dini zingine zote, hutoa kama wokovu muundo Fulani wa uhuru kutoka ubinadamu 
wa kawaida. Wokovu unaonekana kama kutoroka kutoka kwenye minyororo ya ubinafsi na hisia za kimwili kwenda 
kwenye aina Fulani ya kuhamishwa kwenye uwepo wa kiroho.” (Keller 2008: 223-24) Ukristo pekee hushikilia tumaini 
kwa wokovu wa ulimwengu: Wanadamu ambao wanayo miili mipya ya utukufu wataishi kwenye nchi iliyohuishwa, 
pamoja na Mungu moja kwa moja katikati yao.  
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 “Kwa kuwa kuhuishwa kwa ulimwengu kumeonyeshwa kama siku ya hukumu kwa waovu na 
kuandaliwa kwa makao ya wenye haki, hili pia linaunga mkono wazo kwamba ufufuo, hukumu, na 
kuumbwa upya/kuhuishwa kwa kila kitu kutatokea kwenye tukio la kurudi kwa Kristo mara ya pili” 
(Riddlebarger 2003:138). Angalia pia Shepherd 1974: 37-43 (“kufufuliwa kwa kila kitu wakati wa 
nyakati za mwisho” ni ulimwengu katika uwezekano, na kunahusisha ufufuo binafsi, kuhuishwa kwa 
uumbaji, na upatanisho wa kila kitu kwa Kristo); Mealy 1992: 89, 192 (“Kunatazamiwa kote [Ufunuo], 
na kuelezwa kwa wazi kwenye tukio, ni wazo kwamba unyakuo Parousia huanzisha fursa ya 
kusahihisha maovu yote, na kuyapa yote ujira, yote mema na mabaya”; “kufutwa kwa mbingu na nchi 
zilizopo kumefungwa moja kwa moja kwenye parousia [Ufu 20:11]. . . . Vivyo hivyo [ni] picha ya 
kuhuishwa kwa ulimwengu (Ufu. 21.1)”).  
  

D. Agano Jipya limetambulisha kurudi kwa Kristo mara ya pili kama kuwa “siku ya mwisho,” “nyakati za 

mwisho,” “siku ya Bwana,” siku ya ufufuo, na siku ya hukumu   
  Tukio litakalotukia “siku ya mwisho” au “nyakati za mwisho” au “siku ya Bwana”— ufufuo wa wote 
waamini na wasioamini, hukumu kwa waamini na wasioamini, na kuhuishwa kwa nchi—vyote vitatukia (au 
vitaanza) wakati Kristo atakapokuja tena. Agano Jipya limeyafunga matukio yote hayo kwa pamoja, ingawa 
baadhi ya vifungu vinasisitiza tu baadhi yake wakati vingine vinasisitiza vinginevyo miongoni mwake. Wakati 
tunapoona kuunganika kwa vipengele vingi, kwa uwazi tunaona kwamba kurudi kwa Kristo mara ya pili ni 
sawa na “siku ya mwisho,” “nyakati zamwisho,” na “siku ya Bwana,” na inaunganisha ufufuo, hukumu, na 
kuhuishwa kwa ulimwengu. Kwa maneno mengine: Kama A inajumuisha B; na B inajumuisha C; kisha A pia 
inajumuisha C. Au, kuliweka hili kwa njia nyingine: Kama katika eneo moja A ilisema inajumuisha B; na 
mahali penginepo A ilisema inajumuisha C; basi tunaweza kuhitimisha kwamba A inajumuisha zote B na C.  

• “Nyakati za mwisho,” Ufufuo, na hukumu kwa vyote vinavyohusika. Math 13:24-30, 36-43 (mfano wa 
magugu na ngano) huletwa ufufuo pamoja kwenye kifungu kimoja (13:28-30, 39-41), “nyakati za mwisho” 

(13:39-40), na hukumu kwa waamini na wasioamini vile vile (13:30, 40-43). Math 13:47-50 (mfano wa 
nyavu za uvuvi) halikadhalika huleta pamoja kwenye kifungu kimoja “nyakati za mwisho” (13:49), ufufuo 
(13:49), na hukumu ya wote waaminio na wasioamini (13:48-50).   
• “Ufunuo wa Bwana Yesu Kristo,” mwisho [wa nyakati],” na “siku ya Bwana” vyote vimehusishwa 

kwenye 1 Wakor 1:7-8; 2 Wakor 1:13-14 kuunganisha “mwisho” pamoja na “siku ya Bwana.”   
• “Siku ya mwisho” na Ufufuo vinahusiana katika Yoh 6:39, 40, 44, 54; 11:24.   
• “Siku ya mwisho” na hukumu vinahusiana katika Yoh 12:48.   
• Kurudi mara ya pili, “siku ya Bwana,” Ufufuo, na hukumu vyote vinahusiana. 2 Wathes 1:6-2:8 huleta 
pamoja kwenye kifungu kimoja “ufunuo” (apokalupsis) (1:7), “kurudi” (erchomai) (1:10), Kurudi kwa 
Yesu (parousia) (2:1, 8), kufufuliwa na unyakuo (2:1), “siku ya Bwana” (2:2), na kuhesabiwa haki kwa 
Waaminio na kuhukumiwa kwa Wasioamini (1:6-10; 2:8).   
• Kurudi mara ya pili, “siku ya Bwana,”na hukumu vyote vinahusiana. Math 24:36-51 huleta pamoja 
katika kifungu kimoja “siku ile” (24:36), “kurudi” (pamoja na parousia [24:37, 39] na kurudi erchomai 
[24:4244, 46]), na kutengwa na hukumukwa wote waaminio na wasioamini (24:37-41, 45-51). Rum 2:1-16 

huleta pamoja kifungu cha “ufunuo” (apokalupsis) (2:5), “siku” (2:5; 16), na hukumu ya Mungu kwa wote 
waaminio na wasioamini (2:1-16). 2 Tim 4:8 huletwa pamoja kwenye kifungu kimoja “siku ile,” 

“kuonekana”, na hukumu ya waaminio. 2 Pet 3:3-12 huletwa pamoja kwenye kifungu kimoja cha “kurudi” 
(3:4), “siku ya hukumu” (3:7), “siku ya Bwana” (3:10), hukumu ya wasioamini na kuangamizwa kwa 
ulimwengu (3:3-12).  
• “Siku Yake,” “siku ya mwana wa adamu ilifunuliwa,” “siku ile,” na hukumu vyote vinahusiana katika 
Luka 17:24-37.  
• Kurudi mara ya pili na Ufufuo viahusiana. Angalia sehemu ya juu kuhusiana na “Kurudi kwa Kristo 
mara ya pili huleta pamoja na ufufuo wa wenye haki na wasio na haki kwa pamoja (ikiwa ni pamoja na 
kubadilishwa kwa Waaminio ambao watakuwa wanaishi wakati wa parousia (unyakuo) 
• Kurudi kwa mara ya pili na hukumu vinahusiana. Angalia sehemu ya juu kuhusiana na “Kurudi kwa 
Kristo kwa mara ya pili huleta pamoja hukumu kwa watu wote: ijara kwa wenye haki na adhabu kwa 
wasiohaki.”  
• Ufufuo na hukumu vinahusiana. Dan 12:2; Yoh 5:28-29; Rum 14:10-12 (kufufuka kumedokezwa 
kwenye msemo “kusimama mbele ya kiti cha hukumu cha Mungu”); 2 Wakor 5:10 (kufufuka 
kumedokezwa kwenye msemo “kudhihirishwa mbele ya kiti cha hukumu cha Kristo”); Waeb 6:2 huletwa 
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pamoja kwenye kifungu kimoja, kufufuka na kuhukumiwa kwa meme na mabaya.25  
• Kurudi mara ya pili “siku ya Bwana,”na “siku ile” vimeunganishwa. Kama vile “siku ya Bwana” 

itakuja “kama mwivi” (1 Wathes 5:2, 4; 2 Pet 3:10), hivyo Kristo anasema, “Nitakuja kama mwivi” (Ufu 

3:3; 16:15; angalia pia Math 24:42-44; Luka 12:39-40). “Siku ile” hutumika kwa kurudi mara ya pili 
(Luka 17:30-31; 2 Wathes 1:6-10). Sawa na hiyo, “siku ya Bwana” hutumika kwa kurudi mara ya pili (1 

Wakor 1:7-8; 2 Wathes 2:1-2; 2 Pet 3:3-4, 9-10). Angalia pia Luka 17:24 [“Siku Yake”]); 2 Pet 3:12 

(“Siku ya Mungu”)     
• “Siku ya Bwana”na hukumu vimeunganishwa. Msemo huo huo, “siku ya Bwana” (au, “ya Kristo”), 
hutumika kwa siku ya mwisho ya hukumu ya waaminio (1 Wakor 1:8; 2 Wakor 1:13-14; Wafil 1:6, 10; 

2:14-16; 1 Wathes 5:2-9); wasioamini (1 Cor 5:5); na wasioamini, waaminio, na dunia yenyewe (2 Pet 

3:313).   
• “Siku” na hukumu vimeunganishwa. Msemo uo huo, “siku,” huzungumza kuhusiana na hukumu ya 
waaminio (Rum 13:12; 1 Wakor 3:11-15) na huzungumzia kuhusu au inaunganisha hukumu ya waaminio 
na wasioamini (Rum 2:16; Waeb 10:23-27).   
• “Siku” na hukumu vimeunganishwa. Msemo uo huo, “siku,” shuzungumzia kuhusu au inaunganisha: 
kuhesabiwa haki au ujira kwa waaminio (2 Tim 1:12, 18; 4:8); hukumu ya wasioamini (2 Wathes 1:6-10); 
na kuzungumza wazi wazi kuhusu hukumu ya wasioamini, ukamilifu wa kuhesabiwa haki kwa Waaminio 
(Math 7:22-23).  
• “Siku ya hukumu” hutumika kwa siku ya mwisho ya hukumu ya: Waaminio (1 Yoh 4:17); wasioamini 
(Math 10:15; Math 11:22, 24; Luka 10:14; 2 Pet 2:9; 3:7); dunia/nchi (2 Pet 3:7, 12); na malaika (Yuda 

6).   
• Vifungu na misemo mingine vinahusiana na unyakuopamoja na siku ya hukumu. Parousia na hukumu 
ya jumla kwa wote, inajumuisha nchi, kuletwa pamoja katika Mdo 17:31 (“siku ambayo atauhukumu 

ulimwengu”); Rum 2:5-6 (“siku ya hasira na ufunuo na hukumu ya Mungu kwa  wenye hak”); 2 Pet 3:12 

(“siku ya Mungu”); Ufu 11:17-18 (“wakati ukaja wa kuhukumiwa waliokufa, na wa kuwapa thawabu yao 

watumwa wako manabii na watakatifu, na hao walichao jina lako, wadogo kwa wakubwa, na wa 

kuwaharibu hao waiharibuo nchi."); Ufu 14:14-20 (“saa ya mavuno”); Ufu 20:11-15 (“Kiti cha Enzi 

kikubwa cheupe” na “wafu,wakubwa na wadogo,wamesimama mbele ya kiti cha Enzi . . . na hao wafu 

wakahukumiwa”). Unyakuo na hukumu ya wasioamini vimeletwa pamoja katika Ufu 6:16-17 (“Siku kubwa 

ya hasira yao”); Ufu 16:14 (“Siku kuu ya Mungu, Mwenye Enzi”). Unyakuo na hukumu ya Waaminio 
vimeletwa pamoja katika 1 Pet 2:12 (“Siku ya kujiliwa”).                                 

 

 
25 Dan 12:2 inasema, “Tena, wengi wa hao walalao katika mavumbi ya nchi wataamka, wengine wapate uzima wa milele, 

wengine aibu na kudharauliwa milele.” “Hii ni kumbukumbu ya kwanza na ya pekee ya wazi ya ufufuo wa wafu kwenye 
Agano la Kale, ingawaje wazo siyo ngeni kabisa kwenye mawazo ya Waebrania, yalitolewa maelezo na Isaya kwamba 
‘Wafu wako wataishi, maiti zangu zitafufuka; amkeni, kaimbeni, ninyi mnaokaa mavumbini, kwa maana umande wako ni 
kama umande wa mimea, nayo ardhi itawatoa waliokufa.’  (Isa 26:19; [vidokezo vingine vya Agano la Kale vya kufufuka 
ni pamoja na Ayu 14:14; 19:25-27; Zab 16:10; 49:15; Isa 25:8; Hos 13:14]).” (Hill 2008: 205) “Neno ‘wengi’ (Heb. 
rabbim) laweza kuwa na msukumo wa ‘wote’” (Ibid.: 206). Katika mwanga wa Ufunuo endelevu wa fundisho la kufufuka 
kwenye Agano Jipya, bila shaka hii ndiyo maana yake. Hili lilionyeshwa na Kristo mwenyewe: “Wakati Bwana wetu Yesu 
alipoinukuu aya hii, kama Alivyofanya bila shaka katika Yohana 5:28, 29 (hatua ya uangalifu baina ya maelezo ya Danieli 
na Mwokozi pia yana mengi ya kufanana) Aliweka mbadala wa ‘wote’ kuwa ‘wengi.’ Mbadala huu umetafsiriwa dhahiri.” 
(Leupold 1969: 529) Usambamba baina ya vifungu hivyo viwili viko halisi na wakati huo huo kuonyesha ufufuo na 
hukumu kwa waaminio na wasioamini:  

Danieli 12:2  Yohana 5:28-29  

Wengi wa hao walalao katika mavumbi ya nchi   Saa inakuja, ambayo wote waliomo makaburini   

wataamka,  Wataisikia sauti Yake, nao watatoka;  

Wengine wapate uzima wa milele,  Wale waliofanya mema kwa ufufuo wa uzima,  

Lakini wengine wapate aibu na kudharauliwa 
milele  

Wale waliotenda mabaya kwa ufufuo wa hukumu  

Kuhusiana na Yoh 5:28-29 angalia pia Nyongeza 2—MILENIA: Kumbukumbu za awali za kibiblia za kutokuwepo 

milenia.  
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VI. Mtazamo wa kihistoria wa wazo la nyakati za mwisho   

  “Umuhimu wa kujifunza historia ya fundisho ni hatua ya awali ya kufika kwenye tafsiri sahihi ni 
kanuni inayokubalika kwa ujumla na hemenetiki. Kama Ramm alivyoonesha, ni sehemu bora ya busara 
kutokudharau na kuzingatia kazi ya vizazi vilivyopita. Utafsiri ambao ni tofauti kabisa na utafsiri wa awali siyo 
lazima kuwa na makosa, lakini angalau unaweza kushakiwa. Inawezekana kusema kwamba; mzigo wa 
kuthibitisha unaangukia kwa mbunifu.” (Bell 1967: 25-26) Mtazamo huo huo ulikuwa kwa waliofuata baada ya 
mitume. Kwa mfano, Tertullian (c. 160-220) alisema: “kile ambacho kilikuwa cha kwanza kupokelewa ni cha 
Bwana nan i kweli, wakati huo huo kile cha kigeni na cha uongo ambacho baadaye kiliwasilishwa. . . . Kwa 
fundisho lile lile, baada ya kulilinganisha pamoja na lile la mitume, litatangaza, kwa utofauti wake wenyewe na 
kinyume chake, kwamba alikuwa mwandishi ama Mtume au mtu aliyekuwa pamoja na mitume” (Tertullian 
1885e: 31-32).26 Clement wa Alexandria (c. 150-215) sambamba na hilo alisema: “ni ushahidi, kutoka kwa 
watu walioaminika wa nyakati za zamani na ukweli usio na shaka wa Kanisa, kwamba upinzani huo uliofuata, 
na wale ambao bado waliwafuata wao kwa wakati, alikuwa wavumbuzi wapya wa uongo [kutoka kwenye 
kweli]” (Clement wa Alexandria 1885: 7.17).   
  
A. Mbegu za kile ambacho kwa sasa kinaitwa “kutowepo milenia” na “historia ya kabla ya milenia” vyote 

vilikuwepo kwenye maandishi ya mababa wa kanisa la kwanza 

Neno “Mababa wa Utume” yalitumiwa kwenye maandishi ya mwishoni mwa karne ya kwanza na 
mwanzoni mwa karne ya pili. Yalihusisha: Mafundisho ya Bwana kupitia mitume wake kumi na wawili 
(Didache c. 70-110);  Waraka wa Barnabas (c. 70-131), Clement wa Rumi, mwandishi wa 1 Clement (c. 95-
96); 2 Clement (hotuba ya awali ya Kikristo, c. 98-100); Ignatius (c. 35-117), Askofu wa Antiokia; Papias (c. 
60-135), Askofu wa Hierapolis; Polycarp (c. 69-155), Askofu wa Simirna; na Mchungaji wa Hermas (c. 95-
154). Neno “Mababa wa utume-waliofuata” ni jina walilopewa waandishi waliohifadhi mafundisho ya Kikristo 
kabla ya karne ya nane. Hawa ni pamoja na: Justin Martyr (c. 100-165); Irenaeus (c. 130-200), Askofu wa 
Lyon; Clement wa Alexandria (c. 150-215); Tertullian (c. 160-220); Origen (c. 185-254); Eusebius (c. 263-
339), Athanasius (c.  296-373), and Augustine (354-430).  

1. Maandiko ya awali ya Kikristo. Yalikuwepo maadishi ya mababa wa Kanisa la kwanza 
yaliyokubalika kwa ukubwa tofauti tofauti kuhusiana na nyakati za mwisho. Yale yaliyitufikia 
yalionekana kutokuwa na muunganiko na yenye matamanio binafsi. Maandiko hayo ya kidini kwa 
kawaida hayakuandaliwa kwa utaratibu wa Kitheolojia. Badala yake, kwa mtazamo wa kuiua imani, 
kweli za kisiasa, ushawishi wa kijiografia, urithi wa nyakati za mwisho wa Wayahudi, na majibu kwa 
Uagnostiki na yote yalishawishiwa na maandiko ya mababa wa awali wa nyakati za mwisho. “Kusudi 
la msingi la Mababa wa utume lilikuwa uchungaji,badala ya ufasiri” (Klassen 1995: 25). Bila kujali 
tofauti miongoni mwa waandishi wa kwanza wa Kikristo, hata hivyo hawakuyachukulia kwa ukawaida.  
2. Mbegu ya kutokuwepo na miaka elfu na mbegu ya miaka elfu ya kihistoria. Mbegu ya vyote hivi, 
kutokuwepo miaka elfu na miaka elfu ya kihistoria ilikuwepo pale awali na kuendelea. Baadhi ya watu 
hushikilia kwamba, baadhi ya mifumo ya kabla ya milenia “bila shaka ulikuwa mtazamo wa utawala 
wa milenia wakati wa kipindi cha Kanisa la kwanza” (Erickson 1998b:1215). Hata hivyo, hilo siyo 
sahihi. Justin Martyr (c. 100-165), mwenyewe ambaye alikuwa muumini wa kabla ya milenia, aliandika 
kuhusiana na kabla ya milenia kwamba “wengi ambao walikuwa wanyofu na wa imani maarufu, na 
Wakristo wa kweli, hufikiri vinginevyo” (Justin Martyr 1885a: 80). D. H. Kromminga anaeleza, 
“Ushahidi una matokeo mfanano, kwamba kwa miaka yote kutoka mwanzoni mwa karne ya pili mpaka 
mwanzoni mwa karne ye tano, hasa kwa aina ya kabla ya milenia, kwa mapana ilipatikana ndani ya 
Kanisa la Kikristo, lakini halikutawala, kwa kiwango kidogo lilikuwa la kiulimwengu; kwamba 
halikukosa upinzani, na wawakilishi wake walikuwa makini kuwa na uwezo wa kuongea tu kwa 
sehemu Kanisani. Lingeweza kuongezwa, milenia hiyo kamwe haikupata maelezo ya kiimani au 
kukubalika kwa Kanisa la kwanza.” (Kromminga 1945: 51) Katika kujifunza kwake kwa kina juu ya 
wazo la milenia la Ukristo wa kwanza, Charles Hill alipata “kuwepo kwa kabla ya milenia hapo awali 
[i.e., kutokuwepo kwa kabla ya milenia ni neno la zamani likimaanisha kabla ya milenia)] tafsiri ya 
Ufunuo 20,” na kuhitimisha, “Kusimama imara na uhafidhina/kushikilia misimamo yake, nyakati za 
mwisho za kutokuwepo na mileniazilikuwepo Kanisani kupingana na milenia kutoka mwanzo ha 
mwisho” (Hill 2001: 260, 253; Hill alinukuu kutoka, miongoni mwa wengine, 2 Clement, Melito wa 

 
26 Maandiko ya kitume na mababa wa utume wa baadaye yanapatikana kwenye Roberts na Donaldson 1975. Yapo kwenye 
wavuti at: http://www.ccel.org. Maandiko ya mababa wa kitume pia yanapatikana kwenye Holmes 1989.   
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Sardis, Claudius Apollinarius wa Hierapolis, Irenaeus, Hippolytus, Origen, Clement wa Alexandria, 
Dionysius wa Alexandria, na Cyprian kwa matokeo haya. Ibid.: 260-68). Kwa kweli, Uchunguzi wa 
kina wa Alan Patrick Boyd juu ya maaandiko ya nyakati za mwisho ya Mitume na mababa wa utume 
waliofuata mpaka kifo cha Justin Martyr katika mwaka BK 165 yanaonyesha kwamba “pengine 
ushawishi wa kutokuwa na milenia . . . lazima kuwe kunaonekana kwenye nyakati za mwisho kwa 
kipindi” (Boyd 1977: 89-91). Hitimisho la Boyd ni la kuaminiwa kwa kuwa alikuwa mfuatiliaji wa 
kabla ya milenia ambaye “alichukulia nadharia kuimarisha mfumo[ufuatiliaji] kwa uchunguzi wa 
mambo ya kidini, lakini ushahidi wa vyanzo asilia haviruhusu hili” (Ibid.: 91n.2).   

  
B. Kuongoza kabla ya miaka elfu moja na kutokuwepo kwa miaka elfu moja kwa mitume na zama za awali za 

mitume na msingi wa mawazo yao   
1. Wanaoamini kabla ya milenia. Ni masalia tu ya maandiko ya Papias (c. 60-135) ambayo bado yapo. 
Irenaeus alimwita Papias “mmoja aliyemsikia Yohana [mtume]” (Irenaeus 1885: 5.33.4), lakini 
akaweka msingi kwenye maandiko ya Papias, Eusebius anang’ang’ania kwamba “Yohana” ambaye 
Papias alijifunza kwake hakuwa mtume lakini alikuwa mzee tu Kanisani (1988: 125-26 [Ecclesiastical 

History 3.39]). Katika kila tukio, Eusebius alitaarifu kwamba Papias alifundisha kwamba kutakuwepo 
na miaka elfu ya ufalme wa Kristo hapa Duniani, ukifuatiwa na ufufuo, ambao utatangulia hali ya 
mwisho (Ibid.). Muunganiko wa Papias na Yohana unadhaniwa kuwaongoza baadhi kupendekeza 
kwamba Yohana alikuwa chanzo cha mtazamo wa kabla ya milenia (angalia Crutchfield 1988: 411-27); 
hakuna ushahidi wa moja kwa moja wa jambo hili, na kumbukumbu halisi kuhusiana na asili ya kila 
milenia na kile anachokiamini Papias kuhusiana na milenia kwa hakika hakijitoshelezi. Justin Martyr 
(c. 100-165) (Justin Martyr 1885a: 8081), Irenaeus (c. 130-200) (Irenaeus 1885: 5.32.1; 5.35.1; 5.36.3), 
na Tertullian (c. 160-220) (Tertullian 1885a: 3.34) pia waliamini kabla ya milenia.   

“Mengi ya milenia ya kipindi hiki cha awali cha Kanisa yalikuwa na ladha ya kusikitisha. 
Utukufu wa Milenia utakuwa muundo uliokuzwa wa Baraka za maisha ya sasa. Mwanzo huu kwa 
sehemu kubwa ulichukuliwa kutoka kwenye maadili ya nyakati za mwisho ya Wayahudi” (Erickson 
1977: 95) Kwa mfano, Irenaeus alimnukuu Papias, ambaye yeye mwenyewe alinukuu kutoka mwishoni 
mwa karne ya kwanza na mwanzoni mwa karne ya pili. Ufunuo wa Kiyahudi wa Baruku [2 Baruku] 
(29:1-8) kwamba kwenye milenia: “Siku zitakuja, ambapo zabibu zitakua, kila moja iwe na matawi elfu 
kumi, na kila tawi kuwa na kuwa na vitawi elfu kumi, na kila kitawi cha kweli kuwa na vikonyo elfu 
kumi, na kila kikonyo kuwa na makundi elfu kumi, na kwa kila kikundi kuwa na zabibu elfu kumi, na 
kila zabibu wakati itakapokamuliwa itatoa metretes tano na ishirini [kila metretes 1 = lita 39.4 ] za 
mvinyo” (Irenaeus 1885: 5.33.3).   

Justin, Irenaeus, na wengine kama vile Hippolytus (c. 170-236) na Lactantius (c. 240-320),  
“waliamini kwamba muda huo utadumu kwa kipindi cha miaka elfu sita, kulinganisha na siku sita za 
uumbaji.27 Watu hawa . . . waliamini kwamba kuja kwa Kristo kwa mara ya kwanza kulitokea ndani ya 
kipindi cha miaka elfu sita na kwamba kurudi kwake kwa mara ya pili kutatokea hivi karibuni. Kipindi 
cha miaka elfu saba, milenia, kitalingana na siku ya mapumziko. Hili linamaanisha kwamba kurudi kwa 
mara ya pili hakutakuwa zaidi ya miaka elfu moja ijayo. Hili linafanya kujaribu kufanyia hesabu tarehe 
ya siku ya kurudi kwa mara ya pili.” (Erickson 1977: 95) Irenaeus pia aliendeleza uwiano wa 
Kitheolojia wa miaka elfu ya milenia: “Milenia ni hatua ya lazima kwenye maandalizi ya umilele kwa 
wenye haki. Ingawa uwepo wao kwenye ufalme huu wa kidunia wanakuwa wa kawaida ya 
‘kutokuharibika,’na kwa hiyo wanaandaliwa kwa ufalme wa kimwili kurithi kikamilifu ulimwengu wa 
Kiroho. Kwa wakati uo huo, milenia ikifanya kama tuzo ya Mungu kwa mateso ya watakatifu hapa 
duniani.” (Grenz 1992: 40; angalia Irenaeus 1885: 5.32.1) Wakaao milimani (mwishoni mwa karne ya 
2nd-hadi mwanzoni mwa karne ya 3rd ), Ustahili (na katika baadhi ya salam isiyoaminika) walianzisha 
harakati  ambazo zilisisitiza karama za kiroho na ukaribu wa mwisho wa Dunia, pia waliamini kabla ya 
milenia (Berkhof 2002: 54, 262).   

 
27 Wazo hili msingi wake ni maelezo kwenye 2 Pet 3:8, “kwa Bwana siku moja ni kama miaka elfu, na miaka elfu ni kama 

siku moja.” Hata leo, baadhi ya watu hujaribu kufanya utabiri wa nyakati za mwisho wakitumia wazo la “siku = miaka 
1000”. Mitazamo hii yote ni uongo. Maelezo ya Petro hayakuandaliwa kuthibitisha kwamba siku ni sawa na miaka 1000, 
au kwamba miaka 1000 ni sawa na siku. Maana ya Petro tu ni kwamba Mungu hazuiliwi na mawazo yetu ya muda. “Aya 
iko kinyume na ufahamu wa mwanadamu pamoja na umilele wa Mungu, mtazamo finyu wa mwanadamu ambao matarajio 
yake yanakusudiwa kufungwa na maisha yake mafupi pamoja na mtazamo wa milele wa Mungu ambaye anaichunguza 
yote ya historia” (Bauckham 1980: 26).  
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2. Wanaomini kutokuwepo kwa Milenia. Didache (c. 70-110) (mwongozo wa maelekezo ya Wakristo 
wa kwanza) unaelezea siku za mwisho kwa kina zaidi; unataja kufufuliwa kwa wenye haki na kuja kwa 
Bwana na Watakatifu wake, lakini hauna vidokezo vyovyote vya kabla ya Milenia (Didache 1989: 
16:6-7). Sawa na hiyo, “Clement wa Rumi [mwishoni mwa karne ya kwanza 1st], Barnabas [c. 70-131], 
Hermas [c. 95-154], Ignatius [c. 35-117], Polycarp [c. 69-155], na Hegesippus [c. 110-180] hawawezi 
kudaiwa kuwa waliomini kabla ya milenia” (Boyd 1977: 92n.1). Katika  uchunguzi wake wa kina hivi 
karibuni wa Waamini wasioamini kuwepo kwa kabla ya milenia (i.e., kutokuwepokwa Milenia) hadi 
katikati ya karne ya tatu, Charles Hill alihitimisha, “Maelezo ya haraka ya mjukuu wa Yuda kama 
yalivyoelezwa na Hegesippus, wa Hermas, mwandishi wa kitabu cha 2 Clement, barua ya Mitume, na 
ufunuo wa Petro, kama ulivyo wa Hippolytus, Clement wa Alexandria, Origen, Dionysius of 
Alexandria, na Cyprian, kuhusiana na nyakati za mwisho kwa ujumla inatuwezesha kusema kidogo au 
bila woga/kusitasita kwamba wote walishikilia  maratajio yakutokuwepo kwa Mileni ya kurudi kwa 
Kristo. Wote hawa pia waliamini kuwepo kwa mpangilio Fulani wa baina ya hali ya kimbinguni, na 
zaidi ukweli huu unatuhakikishia kwamba tunayo mifano ya wazi ya kushindania au “ugumu” wa 
fundisho la nyakati za mwisho. Uthibitisho huu hututafakarisha kwenye mgongano wa tafsiri zetu kwa 
waandishi wengine mbalimbali. Hufanya uwezekano wa maelezo kwamba Clement wa Rumi, Ignatius, 
Polycarp, Athenagoras, Melito wa Sardis, Mauaji ya Scilli mwaka 180 na yale ya Carthage mwaka 203, 
mwandishi wa Kupanda kwa Isaya, 5 Ezra, Aya za Sulemani, Waraka kwa Diognetus,  Mauaji ya 

kiimani ya Polycarp,  Waraka wa Vienne na Lyons, na Matendo ya Thomas haviwezi kuwepo pamoja 
kwenye kambi ya milenia [kabla ya Milenia], kwakuwa tumepata tu nusu ya mifupa yao ya nyakati za 
mwisho “mifupa,” ambayo kwayo mifupa hii ni mali yake ni ya aina isiyo ya kimilenia.” (Hill 2001: 
249)  

Waraka wa Barnabas (c. 70-131) unawakilisha aina ya nyakati za mwisho za awali ambazo 
hazina milenia, kama zilivyo milenia nyingine zaweza kuonyeshwa kujitokeza kwenye Kanisa la 
zamani” (Kromminga 1945: 40; angalia pia Boyd 1977: 101-06). Katika Barnabas ahadi za Israeli 
kwenye Agano la Kale zinahusika na Kanisa. Kama waamini wa kwanza wa kabla ya Milenia, 
Barnabas hutumia miaka elfu sita ya umri w a dunia, akijengea msingi mbinu ya siku ya uumbaji. 
Wakati alipopanua hili na maana ya sabato, Barnabas anasisitiza kwamba katika “siku ya saba” (i.e., 
kurudi mara ya pili) Kristo “ataufuta wakati wa Yule mwovu, na atawahukumu wasiomcha Mungu, na 
atalibadilisha jua na mwezi na nyota, kasha kwa hakika atapumzika siku ya saba” (Waraka wa 

Barnabas 1989: 15:5). Kisha alizilinganisha “siku ya saba” pamoja na “siku ya nane” (pumziko la 
milele la watakatifu) (Ibid.: 15:8). Kwa maneno mengine, “Siku ya mapumziko inayokuja ni moja nan i 
siku iyo hiyo, ikitazamwa kutoka kwenye mambo mawili tofauti. Kutokana na mtazamo wa kuendelea 
siku kuu ya Sabato ulimwenguni ni siku ya saba; lakini kutoka kwenye mtazamo wa kutokuendelea ni 
siku ya nane, zaidi nan je ya ulimwengu wa sasa wa wiki (juma). Hali ya wakati ujao ni ya mwisho, 
ikihesabiwa kutoka siku ya uumbaji; ni mpya, kwa sababu ya dhambi na ukombozi. Hii ndiyo maana 
rahisi ninayoweza kuiundua kwenye maneno ya Barnabas; lakini haya ni wazi na amilenia (kuamini 
katika kutokuwepo miaka elfu) isiyo na shaka.” (Kromminga 1945: 36)   

“Upinzani wa Milenia uliinuka mapema, hasa ukanda wa mashariki. “Umontana uliokithiri 
[mwishoni mwa karne ya pili-na mapema karne ya tatu], ulisaidia kuidharau na kuipigia muhuri kama 
ya Kiyahudi kwa asili na kitabia zaidi kuliko Ukristo. Kukataliwa huku kulitazamiwa, angalau kwa 
sehemu, kwenye wazo la wale wanaoamini kuwepo kwa milenia kuwa dhahiri (vitu vya kimwili na 
tamaa isiyofaa. Hili kwa hakika lilisaidia kukataa kutegemea akili zaidi kwa Wakristo kama shule ya 
Alexandria—Clement [c. 150-215], Origen [c. 185-254], na Dionysius [c.?265]—ambao waliongoza 
upinzani kwa wale wanaoamini kuwepo kwa Milenia.” (Erickson 1977: 96) Caius wa Rome (mapema 
karne ya tatu 3rd ), katika kutolea maoni kwenye Ufu 20:2-3, imetengeneza nafasi ya kutokuwepo 
milenia kwamba Shetani alifungwa wakati Kristo alipokuja kwa mara ya kwanza, ananukuu Math 

12:29; katika hili alipingwa na Hippolytus (angalia Dionysius n.d.: Ufu 20:2, 3). Kwa upande 
mwingine, Hippolytus mwenyewe aliandika juu ya Kristo kuwafungua watu kutoka vifungo vya kifo, 
kumfunga aliyekuwa na nguvu juu yetu (i.e., Shetani), na kuwaweka wanadamu huru (Hill 2001: 262, 
anainukuu Itifaki ya Hippolytus juu ya Danieli, sehemu. IV.33.4). Ingawa baadhi humhesabu 
Hippolytus (c. 170236) kama aliyeamini kabla ya Milenia, mkweli kwenye makusanyo ya maandiko 
yake “yalikuwa kwenye majadiliano makali”; zaidi ya hayo, itifaki yakwe juu ya Danieli (mapema karne 
ya tatu) ilijumuisha “fafanuzi la wasioamini katika milemi kwenye Ufu. 20:4-6, pale ambapo ‘ufufuo wa 
kwanza kwa mujibu wa Yohana’ unatazamwa kama utakuja wakati ambapo nafsi za waliouawa kwa 
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ajili ya imani zitakapofufuliwa kuungana na Kristo mhukumu kwenye utawala wake wa mbinguni” 
(Ibid.: 160, 169). zaidi, Cyprian [c.?-258], Askofu wa Carthage, ambaye nyakati zake za mwisho 
“hazikufanywa kwa ushawishi wa Origen,” wote waliamini kutokuwepo kwa Milenia na wafuasi wa 
‘hali ya kati ya mbinguni” (Ibid.: 200, 192). Maandiko ya Cyprian, ambayo yalijumuisha 
maelezo/fafanuzi ya Ufu 20:4-6, “anatangaza bila chembe ya shaka kwamba kwenye ufahamu wake 
alikuwa akifurahia milenia ya Ufu. 20:4-6 mbinguni pamoja na waaminifu wakati wa kipindi cha kati” 
(Ibid.: 198). Bila shaka mhusika wa ushawishi mkubwa kwenye kifo cha wale wanaoamini katika 
kuwepo kwa kabla ya milenia alikuwa Augustine (354-430), Askofu wa Hippo. Augustine alinukuu 
kutoka kwenye kazi ya Tyconius (c.?-390). Kwenye kitabu chake chenye ushawishi kiitwacho Mji wa 

Mungu, Augustine alitafsiri “miaka elfu” kama nyakati hizi za sasa, “kutoka kuja kwa Kristo kwa mara 
ya kwanza hadi mwisho wa dunia” (Augustine 1950: 20.8).  

  
C. Ufupisho wa nyakati za mwisho wa mitume na zama za mababa wa awali wa utume   

  Wengi wa mababa wa Utume na zama za awali za utume kwa ujumla walikuwa kwenye mfungamano 
na kanuni iliyoelezwa kwenye Waraka wa Barnabas. Vipengele vikuu vya nyakati za mwisho za kitume na 
zama za awali za mababa wa utume zilikuwa kama ifuatavyo:   

1. “Siku za mwisho” ni sasa na zitaelezewa pamoja na kutukia kwa matukio mbalimbali, ambayo 
yatahusiana na kurudi kwa Kristo mara ya pili kwa uhusiano wa wakati ujao kwa karibu: 1 Clement 

1989: 23:1-5; 42:3; 2 Clement 1989: 11:1-12:1; 14:2; Ignatius 1989a: 11:1 (“Hizi ni nyakati za 
mwisho”); Ignatius 1989b: 6:1  (Kristo “alikuwa pamoja na Baba na atadhihirishwa/tokea mwishoni 
mwa nyakati”); Ignatius 1989c: 3:2; Waraka wa Barnabas 1989: 4:3-6, 9; Didache 1989: 10:6; 16:1-8; 
Shepherd of Hermas 1989: Vision 2.2.5; 3.8.9; Parable 9.12.3 (Warakawa Hermas unaruhusu 
kuchelewa kuruhusu toba: Parable 9.14.2); Justin Martyr 1885a: 32; 49; Tertullian 1885f: 30 (“Lakini 
kile kinachoonyeshwa ni majilio ya Bwana kwa haraka”). Justin Martyr 1885b: 47, Tertullian 
1885b:13, na Irenaeus 1885: 4.4.1-3 wote wliona kuangamizwa kwa Yerusalemu kama utimilifu wa 
unabii wa Agano la Kale. Origen 1885: 2.13, na Eusebius 1988: 85-94 [Ecclesiastical History 3.5-7]), 
ilitokea kuwa ufafafnuzi wa kwanza uliotazamisha kwamba kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 
70 ulikuwa ni utimilifu wa unabii wa Kristo kwenye hotuba ya mlima wa Mizeituni.   
2. Ingawa Kanisa lilikuwa kwenye “siku za mwisho” na matukio ya kihistoria yalikuwa udhihirisho wa 
nyakati za mwisho, kurudi kwa mara ya pili hakutakuwa kwa ghafla, Lakini dola ya Rumi kwanza 
itaanguka, mpinga Kristo atainuka, na Kanisa litakuwa linapitia kwenye dhiki ambayo itatumika 
kulitakasa: Waraka wa Barnabas 1989: 4:3-5; Shepherd of Hermas 1989: Vision 2.2.6-8, 4.1.1-4.3.6; 
Didache 1989: 16:1-8; Justin Martyr 1885a: 110; Irenaeus 1885: 5.25.1-26.1, 28.4, 30.4, 35.1; 
Tertullian 1885d: 22, 25, 27, 41.   
3. Kurudi mara ya pili kutakuwa dhahiri: 2 Clement 1989: 17:4-5; Didache 1989: 16:8; Justin Martyr 
1885a:  32; 64.  
4. Kurudi mara ya pili kutaunganisha kufufuliwa kwa wafu na unyakuo wa wateule walio hai: 1 

Clement 1989: 50:3-4; 2 Clement 1989: 9:1-6; 12:1; 17:4-5; Didache 1989: 16:6-7; Waraka wa 

Barnabas 1989:  21:1-3; Polycarp 1989: 2:1-2; 5:2 (Polycarp kwa wazi anapendekeza kwamba kurudi 
mara ya pili kutaunganishwa na kufufuka: “Kama tukimpendeza katika ulimwengu huu, tutaupokea 
ulimwengu ujao pia, na mengine kama alivyoahidi kutufufua kutoka kwa wafu”); Justin Martyr 1885b: 
52; Justin Martyr 1885a: 52; Tertullian 1885d: 41.  
5. Kurudi mara ya pili kutawaleta pamoja kwenye hukumu waaminio na wasioamini: 1 Clement 1989: 
34:3; 2 Clement 1989: 16:3; 17:4-7; 18:2; Waraka wa Barnabas 1989: 4:12; 5:7 (“baada ya kuwaleta 
kwenye ufufuo atawahukumu”);15:5 (kuangamizwa kwa wenye hatia na hukumu kwa wasiomcha 
Mungu); Polycarp 1989: 2:1-2; Shepherd of Hermas 1989: Vision 3.8.9; 3.9.5 (kurudi mara ya pili 
kumedokezwa kwakuwa hukumu itakuja wakati “mnara”—Kanisa [Parable 9.12.1-13.2]—
litakapokamilika); Parable 4.1-8 (kurudi mara ya pili kumedokezwa kwakuwa hukumu itatokea 
kwenye nyakati zijazo, ambazo ni “majira ya joto kwa wenye haki, lakini kipindi cha baridi kwa wenye 
dhambi,” wakati matunda ya “watu wote yatakapodhihirishwa”); Justin Martyr 1885b: 52; Justin 
Martyr 1885a: 32; 35; 45; 49; 117; 121. Justin anaonyesha kwamba kurudi mara ya pili kutazindua 
ufalme wa milele (Justin Martyr 1885a: 34; 36; 39; 113), na kwamba kurudi mara ya pili kutaunganisha 
ufufuo wa jumla wa watu wote na hukumu kwa wote wenye haki na waovu (Justin Martyr 1885b:  52). 
Hata hivyo, katika majadiliano pamoja na Trypho 80-81 alitaja Ufu 20:4-5 na kusema kwamba ufufuo 
wa jumla na hukumu vitatokea baada ya miaka “1000.” Hakujaribu kuziunganisha nafasi mbili. 
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Msukumo kidogo umewekwa kwenye Milenia, na inaonekana karibia kuungana kwenye hali ya 
umilele.  
6. Kurudi kwa mara ya pili kutaleta maangamizi au kuhuishwa na kubadilishwa kwa ulimwengu: 2 

Clement 1989: 16:3; Papias 1989: 14; Justin Martyr 1885a: 81; Irenaeus 1885: 5.33.3-4.  
7. Kurudi kwa mara ya pili kutafuatana na Ufalme wa Mungu, ambao ni wakati  wa utawala wa Kristo 
ulimwenguni kote, kupumzika, kutawala, na utakatifu wa waaminio ulimwenguni: 2 Clement 1989: 6:7; 
11:7-12:1; 17:5 Waraka wa Barnabas 1989: 6:17-19; 10:11; Polycarp 1989: 2:1-2; 5:2 (Polycarp kwa 
wazi anaonyesha kwamba kurudi kwa mara ya pili kutafuatana na ufalme wa Mungu kwakuwa alisema, 
“Kama tukimpendeza katika Ulimwengu huu wa sasa, tutaupokea ule ujao pia, kama alivyoahidi 
kutufufua kutoka kwa wafu  . . . [na] tutatawala pamoja naye,”na atahusisha kurudi mara ya pili  
pamoja na hukumu na kuweka mstari wa kugawa baina ya ulimwengu wa sasa na ule ujao); Justin 
Martyr 1885a: 34; 36; 39; 113.   
8. Ahadi zilizoahidiwa kwa Israeli ya Agano la Kale hazikuchukuliwa “kiuhalisia” kama kutumika kwa 
taifa la Israeli la kimwili, lakini hutumika kwa Kanisa ambalo limechukua nafasi ya Israeli: 1 Clement 

1989: 32:1-4; Waraka wa Barnabas 1989: 2:4-10; 4:6-8; 6:1-19; 9:8; 10:1-12; 13:1-6; 14:4-5; 16:1-10 
(“Kusudi la Waraka wa Barnabas ni kuonyesha kwamba Kanisa ndilo mrithi wa agano ambalo YHWH 
alifanya na taifa la Israeli pale  Sinai,” Boyd 1977: 101-02); Didache 1989: 14:1-3; Shepherd of 

Hermas 1989: Parable 9.16.1-7; 9.17.1-2; Justin Martyr 1885a: 34; 44; 113; 119-20; 121; 123-25; 130-
31; 135; 140; Irenaeus 1885: 5.32.1-2; Tertullian 1885a: 3.25.   
  

D. Tofauti baina ya wale walioamini kabla ya milenia wa zamani na wale wa sasa  

1. Tofauti muhimu za kihemenetiki baina ya walioamini kabla ya Milenia wa zamani na wale wa sasa. 
Waamini wa kabla ya Milenia wa zamani walikuwa waamini wa mbinu ya “historia endelevu” ya 
kutafsiri maandiko: i.e., kitabu chote cha Ufunuo kilikuwa wazi na cha kueleweka, na kiliunganishwa 
kwa baadhi ya njia kwenye historia endelevu. Waliamoni kwamba “matukio yaliyofunuliwa kwa picha 
za ufunuo yalikuwa kwenye mchakato, na yalikuwa yakianza kuja kwenye siku zao wenyewe. . . . 
Walitarajia matukio kutimia kiasi cha muda mfupi.” (Kromminga 1945: 314) Tofauti na hayo, wengi 
wa wale wanaoamini kabla ya Milenia wa sasa (hasa hasa wasafiri), hata wale ambao wanaamini 
kwamba kurudi kwa mara ya pili kutatukia kwa haraka, wameiachisha historia kutoka kwenye nyakati 
za mwisho. Wanazisimulia nyakati za mwisho kipekee yake kama kipindi cha muda mfupi kabla ya 
Kristo kurudi tena. Kwao, sehemu kubwa ya kitabu cha Ufunuo (angalau kutoka sura ya nne (4) 
kuendelea) haihusiani na chochote kile kilichotokea kwenye miaka 2000 iliyopita, na kitaendelea 
kutokuhusiana na chochote kwa baadaye mpaka hapo baadhi ya matukio maalum yatakapochochea 
“kuendesha saa ya nyakati za mwisho.” Hili “kwa wazi linakataa mwendelezo wa maendeleo ya 
kihistoria, hata hivyo, kuondolewa kwa ubora wa nyakati za mwisho kutoka kwenye chanzo historia ya 
Ukristo, na kikolezo chake kwenye kipindi cha mwisho cha historia” kuifanya historia na ufunuo 
“kutokueleweka kabisa kwetu sisi ambao bado hatuiishi” (Ibid.). Kwa hiyo kwenye utafsiri wake 
(hermeneutics), wale walioamini kabla ya milenia wa zamani wako karibu na wale wa kisasa 
wanaoamini kutokuwepo na milenia, baada ya milenia, na wale wanaoamini kwamba nabii zote 
kwenye Biblia ni historia (preterism) kuliko ilivyo kwa wale wa kisasa wanaoamini kabla ya milenia.  
2. Hapakuwa na utofauti kabisa wa imani ya wakati wa vipindi vya mpito kabla ya milenia uliokuwepo 
wakati wa zama za Mitume na baada ya mitume. Tofauti baina ya Mitume na mababa wa baada ya 
mitume (ikijumuisha na wale ambao waliamini Kristo kurudi kabla ya milenia) na wa vipindi vya mpito 
“walipinga na madai yeyote yaliyodai kwamba unyakuo kabla ya dhiki, vipindi vya mpito vilikuwepo 
kwenye muundo wowote kwa kipindi cha wakati. Kwanza kabisa, mara kwa mara walipotumia tafsiri 
halisi, tofauti baina ya Israeli na Kanisa ilikosekana, na hili ni jiwe la msingi la mfumo wa kisasa. Pili, 
hapakuwa na wazo la vipindi. Tatu, palikuwa na wazo tu la kudhihirika kwa ujio wa pili, kwa haraka 
lingetangulia kuanzishwa kwa Ufalme. Nne, ingawa waliamini katika Ufalme, kwa hakika halikuwa 
kilele cha mpango wa Mungu kwa Israeli [kama yalivyo madai ya wanaoamini vipindi].” (Boyd 1977: 
49-50) Zaidi, hakuna dokezo lolote “la wakati wowote” la kuja kwa Kristo kwa ajili ya Kanisa 
[fundisho la wale wanaoamini katika vipindi la “karibu sana”] au “unyakuo wa Kanisa kabla ya dhiki” 
(Ibid.: 62, 72-73, 86, 89). Mitume wote na mababa waliofuata baada ya mitume ambao walilijadili suala 
hili walieleza kwamba Kanisa litapitia “dhiki kuu” (Didache 1989: 16:3-6; Waraka wa Barnabas 1989: 
4:3-5; 15:5; Shepherd of Hermas 1989: Vision 2.2.7; 4.1.1-4.3.6; Justin Martyr 1885a: 110; Irenaeus 
1885: 5.25.1-26.1, 28.4, 30.4, 35.1; Tertullian 1885d: 22, 25, 27, 41. Kwenye sura ya 41 Tertullian hasa 
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alinukuu 1 Wathes 4:15-17, kuhusiana na unyakuo wa Kanisa, kwamba utatokea mwishoni mwa 
“ukatili wa nyakati za mpinga Kristo”]; angalia pia majadiliano na Ladd 1956: 19-31 [“Kila baba wa 
kanisa ambaye aliyejihusisha na somo hili alitarajia Kanisa kuteseka kwenye mikono ya mpinga 
Kristo.”]; Bauckham 1974: 27-40 [“Kiini na majukumu chanya yaliyotolewa kwa kuteswa kwa Kanisa 
ni msisitizo wa  mabadiliko tofauti ambayo yalihusiana na mafunuo wa Wakristo wa Kanisa la kwanza 
na ambayo Hermas aliyawasilisha kwa uaminifu.”]; Bell 1967: 27-56; na Boyd 1977: 107-112 
[kuhusiana na Shepherd of Hermas na dhiki]). William Everett Bell anaandika kwa kifupi 
kumbukumbu kutoka kwa mitumena mababa wa baada ya mitume, kama ifuatavyo: “(1) Kila 
mwandishi aliyejihusisha na somo kwa njia yoyote maalum alikuwa anaamini kanisa kunyakuliwa 
baada ya dhiki. (2) Hakuna mwandishi aliyeona kurudi kwa Kristo mara ya pili kwenye uwezekano wa 
mafanikio ya wakati ujao. (3) Hakuna mwandishi aliyeelezea matarajio ya kuondolewa kimwili kutoka 
ulimwenguni kabla ya kipindi cha dhiki. Badala yake, mada za jumla za nyakati za mwisho zinahusisha 
kuhimiza kusimama imara wakati huu (au wakati wa kuja kwake) wa dhiki. (4) Hakuna mwandishi 
yeyote aliyeelezea jambo la kushangaza au kuhuzunisha kuwa (kama ilivyodhaniwa) kwenye kipindi 
cha dhiki, ingawa mwitikio huo unaweza kuwa karibu na ukweli kama baadhi yao walikuwa 
wakitarajia unyakuo wa kabla na hivyo kuhisi kukata tama kwa hali ya juu. (5) Hakuna mwandishi 
aliyeonyesha tofauti baina ya Israeli na Kanisa kwa namna ya vipindi vya mpito, na hivyo hakuna 
ambaye angekuwa na hisia zenye mantiki au uwiano wowote juu ya wale walioamini unyakuo wa kabla 
ya dhiki na kurudi kwa mara ya pili ya Kristo.” (Bell 1967: 55-56) “Unyakuo wa kabla ya dhiki” 
halikushikiliwa na “yeyote miongoni mwa mababa wa Kanisa au wanafunzi wa neno kabla ya karne ya 
kumi na tisa” (Ladd 1956: 31).  

  
E. Kutokuwepo na milenia kabla ya parousia ilikuwa ni nafasi ya utawala wa nyakati za mwisho kutoka 

Augustine mpaka wakati wa matengenezo.   
1. Nyakati za mwisho za kutokuwepo milenia: kimsingi ulimwenguni kote. Kimsingi kwa Augustine 
kutokuwepo nyakati za mwisho za miaka elfu kabla ya kurudi kwa Kristo kulitawala kipindi chote cha 
nyakati za kati. Nyakati za kati pia zilikuja kuongozwa kwa mtazamo “tuli” wa historia. Vivyo hivyo, 
kwa kuwa kwa kiasi kidogo uangalifu ulichukuliwa kwa nyakati za mwisho “kwa uhakika nyakati za 
mwisho hazikuhusiana pamoja na historia” na “hapakuwepo na hisia za harakati za nguvu kwenye 
historia” (Holwerda 1984: 312). Kwa ujumla ufalme wa Mungu ulionekana kama umekuwa 
“umesimama kwenye muundo wa kudumu na usiobadilika wa kanisa” (Ibid.).  
2. Nyakati za mwisho kabla ya miaka elfu: bado upo hai. Baadhi ya makundi ya siri na mpangilio wa 
mageuzi ya nia ndani ya kanisa la Rumi ulifufuliwa au kuhifadhi wazo la kutokuwepo na milenia kabla 
kuwa hai. Bila shaka lililokuwa la muhimu katikati ya waandishi wa nyakati za mwisho walikuwa 
waasisi wa agizo la kifalme au kimonaki, Joachim wa Fiore (c. 1132-1202). Aliufufua uhalisia wa 
kihemenetiki wa Irenaeus na Hippolytus, kinyume na Jerome, Augustine, na Papa Gregory mkuu (540-
604). Alikifanya kitabu cha Ufunuo kwa cha kihistoria, kutafuta ishara zake kuwa zinayataja matukio ya 
kihistoria yakihusisha historia yote ya kanisa: yaliyopita, yaliyopo, na yajayo. Pia alifundisha uhalisia 
wa miaka elfu ya nyakati za amani na furaha itakayokuja baada ya kushindwa kwa mpingakristo. 
(McGinn 1994: 137) Hatimaye, Joachim alisema kwamba Papa mwovu atayatekeleza majukumu ya 
mpingakristo, wazo ambalo lilikua nyakati za kati na zama za matengenezo, ingawa wazo hilo lilipigiwa 
kelele hata mwishoni mwa karne ya kumi (Ibid.: 7, 100, 142-72).  
3. Nyakati za mwisho baada ya milenia: mwanzo. Baadhi ya mawazo ya kati yalifanywa ya kawaida 
pamoja na baada ya milenia. Mchakato wa kanisa utakuwa polepole, lakini utakuwa wa uhakika. Kwa 
kweli, “Ni kana kwamba wale walioamini baada ya milenia na wale walioamini kutokuwepo milenia 
kimsingi hawakutofautishwa sana kwa karne kumi na tisa za kwanza za kanisa” (Erickson 1998b: 
1219).  
  

F. Kutokuwepo na miaka elfu moja kuendelea kutawala nafasi ya nyakati za mwisho kutoka matengenezo, 

lakini zama za matengenezo kuachilia mawazo mapya yaliyofanya kuinuka kwa mitazamo mingine ya 

nyakati za mwisho 

  Kipindi cha matengenezo “wafuasi wa kimamlaka” (Walutheri na makundi yaliyobadilishwa) kwa 
ujumla walimfuata Augustine kwa heshima ya nyakati za mwisho. “Wafuasi wa kiradikali” wanaokataa ubatizo 
wa watoto na kuamini tu ule wa watu wazima. Walisisitiza matarajio ya utawala wa Kristo wa dunia. Kama 
matokeo ya vitendo vya wenye itikadi kali vya baadhi ya wale wa kundi la Anabaptist, wote Wakatoliki na 
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Waprotestanti walikataa umilenia kama wasioamini. Hata msaada uliofuata wa mabadiliko ya Uswisi ya 
Zwinglian. Maungamo ya mwaka 1566, ambayo “yalichukuwa nafasi ya juu miongoni mwa maungamo 
yaliyobadilishwa” na kuwa yalielezewa kama “ya kimaandiko na ya watu wote, yenye busara na makini, kamili 
na yaliyofafanuliwa, wakati uo huo yakiwa rahisi nay a kueleweka” (Schaff 1990: 1:394-95) kukataa “ndoto ya 
Wayahudi ya milenia, au nyakati za dhahabu hapa duniani, kabla ya hukumu ya mwisho” (Second Helvetic 
1990: 404). Hata hivyo, matengenezo yaliandaa matukio endelevu ambayo kwa kina yangeathiri mtazamo wa 
nyakati za mwisho kwa njia ya kushangaza muda mrefu baada ya zama za matengenezo yenyewe kwisha.  

1. Nyakati za mwisho kwa mtazamo wa Luther. Ingawa alishikilia nafasi ya kutokuwepo na milenia, 
kwa njia mbili sehemu kubwa ya nyakati za mwisho kwa mtazamo wa Martin Luther (1483-1546) 
uliyatazama mambo kwa mtazamo wa mbele zaidi ya makubaliano ya katikati. Kwanza, ingawa John 
Wycliffe (c. 1320–1384) hapo awali aliutambua Upapa wenyewe (kama kinyume na Papa binafsi 
mwovu) kama Mpingakristo, chimbuko kuu la upandaji wa “Upapa kama mpingakristo” nafasi 
aliyoithibitisha Martin Luther. Mtazamo huo ulikuja kuwa sehemu ya kiwango cha imani ya 
kiprotestanti. Lina msingi wake kwenye sheria za kanisa la Rumi kuhusiana na Papa ambaye hushikilia, 
“Kwa sifa ya ofisi yake humiliki nafasi ya juu, kamilifu, kwa haraka, na nguvu za kawaida za jumla 
Kanisani, ambazo wakati wote anao uhuru wa kuzitumia” (Canon 331), na “Hakuna rufaa wala 
kusikilizwa tena kuliWakoruhusiwa kinyume na hukumu au amri ya Papa wa Rumi” (Canon 332 §3). 
Mwanatheolojia mkuu wa Papa, Sylvester Prierias, aliandika: “A Pontifex indubitatus [i.e., akimaanisha 
Papa hawezi kushtakiwa kwa uzushi wala ubaguzi] kisheria hawezi kuondolewa wala kuhukumiwa ama 
kwa baraza au kwa ulimwengu wote, hata kama anazo kashfa kama kuwaongoza watu pamoja naye kwa 
makundi kuelekea kuimiliki kuzimu” (Luther 1970: 18n.28). Luther alijibu: “Ushangazwe, Ee mbingu; 
shuka, Tazama! Ee nchi, Enyi Wakristo, Rumi ni kitu gani!” na “Ni lazima, kwahiyo, atakuwa ni 
shetani mkuu mwenyewe ambaye alisema ni nini kilichoandikwa kwenye sheria, kwamba kama papa 
amekumbwa na kashfa mbaya kama kuwaongoza makundi ya nafsi kwenda kwa shetani,  bado hawezi 
kuondolewa” (Ibid.: 18, 18n.28). Pili, “Kwa kuendelea na mashairi yake kinyume na papa, Luther 
alibadilisha tafsiri yake ya Ufunuo, kama alivyokuja kuona ndani yake unabii wa historia ya Kanisa. 
Vivyo hivyo, alitafuta kufananisha ishara mbalimbali kwenye kitabu pamoja na matukio ya historia ya 
kanisa. . . . Hakuzitarajia zama za baadaye za amani na haki hapa duniani, lakini badala yake aliona 
maono ya kibiblia ya nyakati za dhahabu kama zimetimilika, kuanzia kwenye zama za kidini na 
kuhitimishwa pamoja na ushindi wa upapa.” (Grenz 1992: 50-51) Kwamba mtazamo huo wa kihistoria 
ulibaki kuwa mtazamo wa kiwango wa kiprotestanti kwa takriban miaka mia mbili iliyofuata.  
2. Majibu ya nyakati za mwisho za Kanisa la Rumi kwa Luther. Katika kujaribu kupinga utambulisho 
wa Luther kwa upapa pamoja na Mpingakristo, wanatheolojia wa kanisa la Runi (kimsingi wakijulikana 
kama Jesuits), akiwepo Robert Bellarmine (1542-1621), Francis Suarez (1548-1617), na Francis Ribera 
(1537-1591), wakiielezea tena hatima isiyojulikana ya tafsiri ya Mpingakristo. Waling’ang’ania 
kwamba Mpingakristo alikuwa ni mtu binafsi ambaye angehitimisha historia. Watetezi wengine wa 
Ukatoliki wanachukuwa mtazamo tofauti. Ingawa kwa uhakika sehemu ya mawazo ya kwamba unabii 
mwingi ulitimizwa wakati wa Kristo umewekwa wazi kwenye Agano Jipya, utaratibu wa kwanza wa 
nafasi ya unabii uliandikwa na Spanish Jesuit Luis De Alcasar (1554-1613) Wakati wa kukabiliana na 
matengenezo. Alcasar “aling’ang’ania kwamba Vitabu vya uzushi vinaelezea makundi mawili ya vita 
vya kanisa kwenye karne za awali—moja pamoja na Sinagogi la Kiyahudi, na nyingine pamoja na 
Upagani—vilivyoleta matokeo ya ushindi kwa wapinzani wote” (Froom 1948: 2:507). Aliitazama 
Yerusalemu mpya kama Kanisa la Katoliki. Hivyo, Ribera alimsukumia Mpingakristo kwenye wakati 
ujao, na Alcasar alimsukumia mpinga kristo nyuma kwenye karne za awali za Ukristo. Miondosho yote 
hiyo ilitumika kuulinda Upapa kutokana na kutambulishwa pamoja na mpingakristo, ambao 
Waprotestanti waliufanya. 
3. Kuinuka na kupungua kwa baada ya milenia. Hata katika kanisa la zamani, baadhi walikuwa na 
mitazamo ambayo ilijawa “vijidudu vya utimilifu wa baada ya milenia” (Kromminga 1945: 76). 
Kenneth Gentry aliona mwanzo wa baada ya milenia kwenye baadhi ya maandiko ya Origen (c. 185-
254), Eusebius (c. 263-339), Athanasius (296-372), na Augustine (354-430) (Gentry 1992: 80-87). 
Kwenye karne zilizofuata, Mkatoliki wa Roma Joachim wa Fiore (c. 1132-1202) na wengine kwenye 
karne ya kumi na tatu na kumi na nne walichukulia mitazamo ya awali ya baada ya milenia. Kufuatana 
na matengenezo, John Calvin (1509–1564) alionekana kushikilia mitazamo ya baada ya milenia 
(angalia Bahnsen 2015: 93-103).  
  Baada ya milenia iliendelezwa kwenye karne ya kumi na saba na Walutheri na Wanatheolojia 
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wa mabadiliko ambao walitetea wazo la milenia kuwa la kiroho zaidi. Hata hivyo, baada ya milenia 
“mfungamanishaji muhimu sana” alikuwa Mwingereza Puritan Thomas Brightman (15621607); 
aliyelifanya kuwa maarufu sana alikuwa Mwanglikana Danieli Whitby (1638–1726). (Gentry 1992: 77-
78, 89-91). Ingawa siyo ungamo la Augsburg wala la Westminster (maelezo ya msingi ya imani ya 
Kilutheri na makanisa ya mabadiliko) yakijumuishwa maelezo ya wazi kuhusiana na milenia, Azimio la 
Savoy mwaka1658, ambalo lililifanyia marekebisho ungamo la Westminister kulingana na mazoea ya 
kusanyiko, lilijumuisha kwa wazi kuimarishwa kwa baaada ya milenia (Savoy 1658: ch. 26, sec. 5).  

Muunganiko wa karibu wa Ribera na watetezi wengine wa Ukatholiki, ubaadaye 
“ulimwongoza Mwingereza Puritans kwenye karne ya kumi na saba kuukataa utaratibu wa ubaadaye en 

masse” (Grenz 1992: 52). Miongoni mwa Puritan na waliofuata baada ya Puritan huko Uingereza na 
Marekani kutoka karne ya 17th-19th, nafasi ya nyakati za mwisho iliyotawala ilikuwa baada ya milenia. 
Baada ya milenia “waliimarisha ujasiri kwenye mchakato, na hasa kuimarisha mchakato wa toleo la 
kidunia lililorithishwa kutokana na kuangaziwa” (Turner 1985: 87). “Makanisa ya Kiinjili yalitarajia 
kwamba mchakato kuelekea siku ya milenia utakuja kupitia ujuzi na sayansi ileile iliyoendelea ambayo 
kwayo waboreshaji wa kidunia wameyaweka matumaini yao” (Ibid.: 88). Baada ya milenia pia 
iliendelezwa kwenye muundo mpya—mpya, wa haki, mpangilio wa kijamii—miongoni mwa 
Waliberali kwenye karne ya kumi na tisa (Berkhof 2002: 264).   
  Ushawishi wa baada ya milenia ulinyauka kwa kiasi kikubwa, hasa baada ya vita vya dunia na 
majanga ya karne ya ishirini yaliyoonyesha kwamba jamii, hata ile inayodaiwa kuwa ya nchi za 
“Kikristo”, nyingi zilikuwa haziwezi kuwa bora. Hata hivyo, kwa miaka ya hivi karibuni baada ya 
milenia zilipata kuhuishwa na kwa sehemu kubwa kuunganishwa pamoja nawale ambao kwa sehemu 
wanaamini kwamba sehemu kubwa ya unabii ilitimizwa wakati wa Kristo kwenye maandiko ya 
wasomi hao kama J. Marcellus Kik, David Chilton, Kenneth Gentry, Keith Mathison, na Greg Bahnsen.  
4. Kuinuka na kupungua kwa mpito wa kabla ya milenia. Kihistoria, kwa wakati ujao kabla ya milenia 
ilianza kupata kuongezeka idadi ya watetezi na wafuasi kuanza kwenye miaka ya mwisho ya 1700. 

Mfumo mpya kabisa na tofauti wa wale wanaoamini katika wakati ujao—mpito—ulianza kwenye 
miaka ya 1830. Waamini katika mpito mara zote hutazama asili yake kwa harakati za Plymouth 
Brethren movement huko Uingereza. “The Brethren walikuwa kundi ambalo lilijitenga kutoka Kanisa 
la Anglikana kwa sababu waliamini lilikuwa la waasi” (Grenz 1992: 60). Waamini wa Mpito 
walikumbatia wakati ujao kabla ya milenia, msisitizo kwa Israeli, na “unyakuo wa kanisa kabla ya 
dhiki”, kama mihuri yao ya nyakati za mwisho. Waamini wa mpito walikuwa kwa haraka na kupata 
umaarufu, hasa miongoni mwa Makanisa ya msingi ya Kimarekani. Ni “maarufu sana leo kwenye 
harakati za Wabatisti wa kihafidhina na kwa ujumla kukubaliwa miongoni mwa makanisa ya walio 
huru, wenye msingi [na Wapentekoste]” (Erickson 1977: 97). Kuzaliwa kwa taifa jipya la Israeli 
mwaka 1948 “liliwapa waamini wa mpito kusikika kwa mapana na kuthibitishwa na wengi usahihi wao 
wa tafsiri ya kibiblia ya unabii” (Grenz 1992: 62).   

Mwanzoni mwa miaka ya 1980, hata hao waamini wa mpito walitambua kwamba vipengele 
mbali mbali vya kitamaduni vya mpito havikubaliki kibiblia. Hili lilipelekea kuinuka kwa kile 
kilichojulikana kama “maendeleo ya mpito,” yaliyoongozwa na watu kama Craig Blaising, Darrell 
Bock, na Robert Saucy. Maendeleo ya wale wanaoamini kurudi kwa Kristo kama kulivyotabiriwa 
kwenye Biblia yalijaribu kuuleta mpito karibu Ukristo wa kihistoria ingawa, wakati uo huo, hawaachi 
mpito kama sine qua non kama kanisa linaloingia Israeli kwa haraka tofauti na unyakuo kabla ya dhiki. 
Wengine wameziona jitihada hizi kama kujaribu “kulifanya umbo la mviringo kuwa la pembe nne” na 
kuachana na imani ya mpito kabisa. “Utawala wa mtazamo huu—angalau kwa kiwango cha maelezo 
yake—chaweza kuwa kwenye mnyauko, kama ilivyokuwa mielekeo ya mifumo mingine ya nyakati za 
mwisho kwenye zama zilizopita” (Grenz 1992: 63).    

Sehemu ya sababu za kupungua kwa imani ya mpito kabla ya milenia yaweza kuegemea 
kwenye waamini wake’ “ujuzi wao wa kushangaza kwenye kubadilisha ujumbe wao kwaa hofu ya 
kihistoria ya sasa, hasa kuanzia mwaka 1960” (McGinn 1994: 257). Mkataba wa Urusi wa Nazi mwaka 
1939, Muungano wa Urusi baada ya vita kuu ya pili ya Dunia, kuanzishwa kwa Israeli ya kisasa mwaka 
1948, kuinuka kwa soko la pamoja la Ulaya na Muungano wa Ulaya, kuanguka kwa muungano wa 
Urusi na kuinuka kwa Uislamu wa kiradikali, Saddam Hussein na Babeli, “Y2K,” na wasanii wengine 
wa kisiasa na kiuchumi na matukio, yote yamekuwa yakionekana kwa waamini wa mpito kama 
utimilifu wa unabii wa kibiblia na kizuizi kibaya cha “nyakati za mwisho.” Hata hivyo, kawaida wakati 
mshiriki mmoja wa utimilifu wa unabii anapopita kutoka kwenye eneo na mwingine anapochukuwa 
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nafasi yake, waamini wa mpito kamwe hawakubali (au hata kulitaja) kosa lao lipo kwenye kuupata 
umuhimu wa unabii kwa mshiriki ambaye hafai tena. Kwenye kujadili matangazo ya imani ya mpito 
kuhusiana na wasanii na matukio yaliyotukia kwenye vita kuu ya pili ya Dunia, kwa mfano, Timothy 
Weber anakumbusha kwamba, “waamini wa kabla ya milenia walionyesha shauku zao zaidi ya usahihi 
kwenye utafsiri wao wa majukumu ya Itala, Ujerumani, na Urusi kabla na wakati wa vita. Viongozi 
wao walikuwa na ujasiri kwamba unabii wa Kibiblia ulikuwa ukitimizwa, lakini matukio yalizidi 
kuendelea kuwalazimisha kuitathmini tena tafsiri yao ya jinsi ulivyokuwa ukitimizwa. Mtu alipigwa 
kwa jinsi gani ya kusamehe na kusahau waamini wa kabla ya milenia cheo na faili lazima liwe kwa 
kipindi hiki. Walipigwa na viongozi wao hata wakati walipokosea kusoma alama za nyakati. Viongozi 
wao wenyewe walionekana kidogo kuzuiwa na makosa yao.” (Weber 1983: 201-02)  

Suala lilienda zaidi ya uaminifu wa kipindi maalum kilichotabiriwa na tafsiri ya matukio ya 
sasa, hadi kwenye uaminifu wa theolojia ya msingi na mbinu. “Kwa mfano wakati Hal Lindsey, 
alivyodai kwamba mwaka 1980 ulikuwa ‘mwisho wa miongo’ kwenye historia ya mwanadamu na 
kwamba ‘mambo haya yote’ lazima yafikie mwisho ndani ya kizazi cha kuptikana kwa taifa la Israeli, 
alikuwa akiuweka uaminifu wa mpito wa kabla ya milenia kwenye mstari” (Ibid.: 242). Kwenye utafiti 
wake wa majibu ya kabla ya milenia kwa Urusi na Israeli tangu mwaka 1917, Kwa kufanana Dwight 
Wilson alihitimisha, “Uaminifu wa kabla ya milenia ni wa hisia za chini kwa sababu ulishindwa 
kwenye jaribio la kutumia iwezekanavyo wa kila unabii uliofikiriwa kutimia. . . . Siyo kwa uwezekano 
huo, kwamba hali ingebadilika kwa ghafla.” (Wilson 1977: 218) Mtu anaweza tu “kulia kama mbwa 
mwitu” mara nyingi sana kabla ya watu kuanza kuuliza maswali siyo kwenye hitimisho tu lakini pia 
kwenye msingi wa imani kitheolojia na mbinu.     
5. Hali ya kisasa. Nafasi ya wanaoamini kutokuwepo kwa milenia kabla ya Kristo inaendelea kuwa na 
nafasi kubwa ya nyakati za mwisho miongoni mwa Waanglikana, Wapresbeteriani, Walutheri, 
Wameethodisti, Kanisa Katholiki la Rumi, na imani halisi ya Kimashariki, tangu zama za baada ya 
matengenezo. Kabla ya milenia, iligawanyika katika mapito yake mbalimbali ya kihistoria, ilibaki kuwa 
mtazamo wa nyakati za mwisho uliotawala miongoni mwa Wabaptist, Wapentekoste, na wengine wa 
Kiinjili, ingawa wale wa kiinjili kwa sasa wanaonekana kupata kibali zaidi kwa kutokuwepo na milenia 
kabla ya kurudi kwa Kristo kuliko wakati uliopita. Wale wanaoamini baada ya milenia kimsingi 
imeshikiliwa kwenye kambi ya matengenezo. Wale wanaoamini kutimia kwa unabii kama ulivyo 
kwenye Biblia walipokea utaratibu kamili wa maelezo yao ya kwanza kwa J. Stewart Russell kwenye 
kitabu chake cha kiitwacho The Parousia, kilichochapishwa kwa mara ya kwanza kwenye miaka ya 
1878. Kiliaminiwa kwa kiasi kidogo lakini kilikuzwa kikamilifu na waandishi mbali mbali wakiwepo 
Don Preston, Max King, John Noe, Ed Stevens, na Gene Fadeley. Kwa sehemu-waamini wa unabii 
kutimia kama ulivyo kwenye Biblia uliratibiwa na wasomi mbali mbali (angalia hapo juu kuhusiana na 
kuunganishwa kwa Sehemu ya waamini wa unabii wa kibiblia kutimizwa kama ulivyo na wale wa 
kabla ya milenia), na kupata kibali miongoni mwa wale wanaoamini kutokuwepo na milenia na wale 
wa baada ya milenia.  

  
VII. Milenia  
     
A. Maelezo ya jumla ya nafasi kuu ya milenia28     

  Zipo tofauti muhimu baina ya kihistoriana Mpito wa kabla ya milenia, hasa juu ya asili ya “milenia”. 
Hata hivyo, vyote viwili kihistoria na mpito wa kabla ya milenia wanazo imani za kweli wanazokubaliana.29 
Vivyo hivyo, zipo tofauti za muhimu baina ya baada ya milenia na kutokuwepo na milenia juu ya muda na asili 
ya “milenia.” Hata hivyo, nafasi zote hizo pia wanazo imani za kweli wanazokubaliana. 

 
28 Kabla ya milenia Kihistoria, Mpito wa kabla ya milenia, baada ya milenia, na wasioamini kuwepo kwa milenia 
zimeelezwa kwa kifupi kwenye jedwali la malinganisho kwenye Nyongeza 1—MISINGI MINNE YA MTAZAMO 

YA MILENIA.  
29 Ingawa alikuwa na nafasi ya kabla ya milenia, J. Webb Mealy “uumbaji mya wa milenia” (utajadiliwa baadaye kwenye 
sura hii) anakubali nafasi ya kutokuwepo milenia kwa heshima ya alama ya 8 kwenye jedwali hapo juu na tofauti kwa 
kiwango kikubwa kutokana na nafasi ya milenia ya kihistoria na mpito pamoja na heshima ya alama ya 4-7.  
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Nafasi za Imani muhimu za kabla ya milenia  

1. Miaka “1000” ni kipindi cha wakati cha wazi kwenye 
wakati ujao, ambacho kitafuata kurudi kwa Kristo mara ya 
pili. Yawezekana isiwe miaka 1000 kamili, lakini ni wazi 
na kipindi maalum cha wakati.  
2. Kutakuwepo na kufufuliwa kwa mwili mara mbili na 
hukumu mara mbili: kufufuliwa na hukumu ya waaminio 
wakati wa kurudi mara ya pili; na kufufuliwa na 
kuhukumiwa kwa “wafu wote” mwishoni mwa miaka 
1000.  
3. Ufunuo ni geolojia muhimu. Hasa hasa, matukio ya 
Ufunuo 20 kigeolojia inafuata hayo ya Ufunuo 19.   
  
  
 
4. Watu ambao hawatafufuliwa kwenye miili yao ya asili na 
watu watakaofufuliwa kwenye miili ya utukufu wote 
watakuwepo baada ya kurudi kwa mara ya pili wakati wa 
“milenia.”  
5. Dhambi na kifo cha mwili vitaendelea kuwepo kwa 
miaka 1000 baada ya Kristo kurudi mara ya pili.   
6. Wasioamini bado watakuwa na fursa ya kuijia imani 
katika Kristo kwa miaka 1000 baada ya kurudi Kwake.   
7. Uumbaji wa asili utaendelea kwa miaka 1000 baada ya 
Kristo kurudi mara ya pili, na utatiishwa kwa laana 
zilizowekwa kwa anguko la mwanadamu, ingawa 
litabadilishwa.  
  
8. Mbingu mpya na Nchi mpya hazitajulishwa Mpaka 
miaka 1000 baada ya kurudi kwa Kristo. 

Nafasi za Imani muhimu za wasioamini kabla ya milenia  

1. Kurudi kwa Kristo mara ya pili kutafuata miaka “1000 ” ya 
Ufu 20:1-7.   
  
 
2. Kutakuwepo na ufufuo na hukumu moja ya jumla kwa 
watu wote, waaminio na wasioamini, wakati wa kurudi mara 
ya pili.  
  
 
3. Zipo harakati za kigeolojia ndani ya Ufunuo, lakini maono 
ya kitabu kile ni yana maelezo mengi makubwa 
yanayofuatana ya matukio yanayofanana pamoja na mkazo 
tofauti. Hasa, Ufunuo 20 hutengeneza tena, badala ya 
kufuata, matukio makuu ya Ufunuo 19.  
4. Watu ambao hawatafufufliwa kwenye miili yao ya asili na 
watu watakaofufuliwa kwenye miili ya utukufu hawatakuwa 
pamoja baada ya kuja kwa mara ya pili.   
 
5. Dhambi za mwanadamu na kifo cha mwili havitaendelea 
kuwepo baada kurudi kwa Kristo mara ya pili.   
6. Wasioamini hawatakuwa na fursa ya kuijia Imani katika 
Kristo baada ya kurudi kwake.  
7. Uumbaji wa asili na laana iliyowekwa na anguko la 
mwanadamu havitaendelea baada ya kurudi kwa Kristo mara 
ya pili. Badala yake, kurudi kwa Kristo mara ya pili kutaleta 
pamoja nako kuhuishwa kwa uumbaji na kuondolewa kwa 
laana.  
8. Mbingu mpya na Nchi mpya zitajulishwa wakati wa kurudi 
kwa Kristo. 

  
B. Kabla ya milenia kihistoria 

1. Imani muhimu ya kabla ya milenia kihistoria. Kabla ya milenia kihistoria inaangalia makundi mawili 
ya matukio ya nyakati za mwisho: (1) Kurudi kwa mara ya pili kutafuata kuongezeka mateso makubwa 
ya Wakristo (“dhiki”); matokeo yake ni kufungwa kwa Shetani, na kuanzishwa kwa utawala wa Kristo 
wa milenia hapa duniani. Wakati wa milenia, watakatifu waliotukuzwa na wasiokombolewa, watu wa 
asili (waathirika wa “vita vya harmagedonia” na wa parousia ya Kristo) watashirikiana pamoja. (2) 
Baada ya milenia Shetani atafunguliwa ambapo matokeo yake ni uasi ulio mkuu kinyume na Kristo. 
Kisha Kristo atawaangamiza maadui zake wote, atatoa hukumu ya mwisho, na kuanzisha hali ya umilele 
(mbingu mpya na nchi mpya). Mtazamo wa kabla ya milenia kihistoria kama sehemu ya njia ambayo 
kwenye hiyo Kristo atawaweka maadui zake wote chini ya miguu yake, kama udhihirisho wa 
utawalawake hadharani (haya kwa sasa yanaonekana tu kwa macho ya imani), na/au kama kuzifunua 
dhambi kwenye mioyo ya watu na hivyo kuthibitisha haki ya Mungu kwenye hukumu ya mwisho. 
(Ladd 1977: 17-18, 39-40) 
2. Msingi wa Kibiblia wa kabla ya milenia kihistoria.   

a. Ufu 20:1-6. Inamwongoza msemaji wa kabla ya milenia kihistoria George Eldon Ladd 
kushikilia kwamba fundisho lolote la milenia ni lazima kuwa na msingi wake kwenye Agano 
Jipya na kuwa thabiti pamoja na utawala wa sasa wa Kristo (Ladd 1977: 29-32). Ufu 20:1-7 tu 
ilipotajwa “miaka elfu” (milenia). Hivyo, mtazamo wa Ladd umejikita karibu kabisa kwenye 
ufafanuzi wake wa Ufu 20:4-6, ambao unajihusisha pamoja na utawala wa watakatifu na “fufuo 
mbili.” Hasa muhimu ni kitenzi cha Kigiriki cha ezēsan (“waliishi” au “waliujia uzima”), 
kinapatikana kwenye Ufu 20:4-5. Alihitimisha kwamba, kwa kuwa maneno hayo yote 
yanatumika kote kwenye “ufufuo wa kwanza” na kwenye “kwa wafu wote ambao hawatakuwa 
hai mpaka miaka elfu itakapokamilika,” ni lazima imaanishe jambo hilo hilo kwenye suala hilo, 
yaani, kufufuliwa kwa mwili kumetengwa kuimgiliana na miaka elfu (Ibid.: 32-38). Kabla ya 
milenia kihistoria huyaona matukio yaliyoonyeshwa kwenye Ufunuo 19-20 kama kuwa 
utaratibu wa kudumu kigeolojia. 
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b. Vifungu vingine vya Agano la Kale na Agano Jipya. Baadhi ya kabla ya milenia kihistoria 
huangalia kwenye vifungu vya kweli vya Agano la Kale (e.g., Zab 72:8-14; Isa 11:6-11; 

65:17-25; Zek 14:5-17) ambavyo, kama vikichukuliwa kiuhalisia, huonekana kupendekeza 
hatua ya baadaye kwenye historia ya ukombozi ambayo ni kubwa kuliko nyakati hizi za sasa 
lakini bado hatuoni kuondolewa kwa dhambi zote na kifo kutoka duniani. Kifungu cha Agano 
jipya sambamba kwenye mstari sawa ni Ufu 2:2627. Baadhi hutaja 1 Wakor 15:22-24 kama 
inadokeza mfuatano wa makundi matatu ya ufufuo: (1) Malimbuko ya Kristo; (2) kisha wale 
walio wake; (3) kisha “mwisho”ambacho wangetafsiri kama “mwingine yeyote”) (angalia, e.g., 
Zaspel 1995).  

3. Tafakari ya kabla ya mlenia kihistoria.  
a. “Kufungwa kwa Shetani.” Kwa nje, mafafanuzi ya kabla ya milenia ya Ufu 19:11-20:6 

yametokea kuwa na manufaa ya kuonekana kuwa usomaji wa asili zaidi, kuhusiana na 
mpangilio wa kigeolojia, “kufungwa kwa Shetani” kama inavyodokeza kuwa kizuizi kikubwa 
kwenye shughuli zake kuliko sasa ni jambo, na “fufuo mbili” Kwa maana nyingine, mafafanuzi 
ya kabla ya milenia hayatolei maelezo sehemu ya kutengeneza upya kwa kitabu chote cha 
Ufunuo au viashiria vingi kwamba Ufu 19:11-20:6 siyo mpangilio wa kigeolojia lakini ni 
sambambana na kujirudia. Mafafanuzi ya kabla ya milenia ya Ufu 20:4-6 pia hayajihusishi na 
viashiria vya maneno (matumizi ya“kwanza” pamoja “ufufuo”) hiyo inaashiria tofauti ya vitu 
visivyofanana, siyo mpangilio wa vitu vya kufanana (kwa majadiliano ya kina ya kifungu hiki 
angalia Nyongeza 2—MILENIA: Kumbukumbu za awali za Kibiblia za kutokuwepo kwa 

milenia).  
b. “Nyakati mbili.” Kabla ya milenia wanakumbana na changamoto nzito ya kuwa tofauti na 
muundo wote wa kibiblia wa nyakati za mwisho wa “nyakati mbili.” Waldron anauliza: 
“Kwenye muundo wa nyakati mbili milenia itawekwa wapi? Itakuwa imewekwa kwenye 
nyakati hizi au kwenye nyakati zijazo? Ukweli ni kwamba wala haifai kwa wakati wowote. 
Kwanini haifai kwenye nyakati hizi? Kwa sababu milenia itatukia baada ya kurudi kwa Kristo 
mara ya pili. Kwanini haifai kwenye nyakati zijazo? Kwa sababu hakuna watu waovu kwenye 
hali ya kutokufufuliwa watakaokuwa wamebaki kwenye wakati huo. Wakati tunakumbuka 
kwamba hakuna kipindi cha kati baina ya nyakati mbili na hakuna kipindi kingine karibu na 
nyakati mbili, hakuna mahali palipobaki kwa ajili ya kabla ya milenia.” (Waldron 2000a: n.p.) 
Hili ni, bila shaka, linaashiriwa na lugha Biblia iliyotumia kuelezea wakati tuishio tangu kuja 
kwa Kristo kwa mara ya kwanza: hizi ni “siku za mwisho,” ambazo zinaashiria kwamba hakuna 
siku kwenye historia za kufuata—“hakuna milenia ambayo itajulisha zama zingine zilizo bora 
kwa ukombozi kwenye historia ya mwanadamu. . . Wazo la mwonekano wa Kristo kama 
‘Adamu wa mwisho’ (1 Wakor. 15:45) ni kiashiria kwamba hakuna nyakati zingine tofauti za 
kihistoria za kufuatwa.” (Gentry 1992: 327)   
c. Kurudi mara ya pili. Mtazamo wa kabla ya milenia wa parousia haujitoshelezi kabisa. Ni 
inageuka kurudi mara ya pili, ambako ni kilele cha nyakati hizi na cha historia, kwenye kilele 
kisichotarajiwa. Parousia huleta pamoja nayo ufufuo na hukumu ya watu wote, kuangamizwa 
au kutakaswa kwa ulimwengu na kurejeshwa kwa uumbaji, mwisho wa “nyakati hizi,” mwanzo 
wa “wakati ujao,” na kuzinduliwa kwa Ufalme mkamilifu na wa milele wa Mungu. Kabla ya 
milenia inafanikiwa, kupungua, inapunguza, au inakataa kila mojawapo ya mambo ya msingi ya 
parousia 

Kwa mfano, kulingana na Paulo, adui wa mwisho wa Kristo ni kifo. Adui huyu wa 
mwisho ataangamizwa katika parousia ya Kristo (1 Wakor 15:25-26, 50-55). Kuangamizwa 
kwa kifo kwenye parousia ni thabiti pamoja na mafundisho yaliyo wazi ya Agano jipya 
kwamba “Kristo anakuja tena kwenye ukamilifu wa utukufu wake kutumia, siyo kipindi cha 
mpito kwa waliohitimu amani na baraka, Lakini hali ya mwisho ya wasiofikia ubora” (Hoekema 
1979: 185). Kabla ya milenia inashingana na asili ya muhimu ya parousia kwa sababu 
inafundisha kwamba kifo hakitaangamizwa mpaka mwisho wa milenia ya utawala wa Kristo, 
miaka elfu kamili baada ya parousia. Mshingano huu baina ya Biblia na kabla ya milenia 
huenda kwenye moyo wa kabla ya milenia, kwa sababu sine qua non ya kabla ya milenia ni 
mtazamo wake wa “miaka elfu” (kama kinyume kwa umilele) utawala wa kidunia wa Kristo 
ukifuatiwa na parousia. 

d. Wenyeji wa ufalme wa milenia. Kabla ya milenia inahusisha imani kwamba watu kwenye 
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miili yao ya asili na waliofufuliwa watakaa pamoja. Hata hivyo, wazo hilo linashingana na ile 
asili ya kurudi kwa Kristo mara ya pili ambayo itaanza“nyakati zijazo,” ambayo kwenye hiyo 
yale yaliyo ya kitambo yatakuwa yamepita na ambapo ni nyakati za kufufuliwa pale ambapo 
hapatakuwa na kuoa au mahusiano ya kujamiiana kwa sababu watu wa nyakati hizo 
hawatakuwa na mwili wa kufa tena lakini watakuwa“kama malaika, na watakuwa . . . wana wa 

ufufuo” (Luka 20:34-36). Hakuna kifungu ambaco kinachojadili “nyakati mbili” 
hkinachodokeza kwenye uwezekano wa waliotukuzwa na watu wa asili kuishi pamoja, na 
kifungu jicho chote kinaonekana kulikanganya wazo hilo.   

Kwa nyongeza, 1 Wakor 15:50 inatueleza kwamba “nyama na damu havitaurithi 

ufalme wa Mungu.” Mfano wa Yesu juu ya ufalme unatueleza kwamba wasioamini 
watakusanywa nje ya ufalme mwishoni mwa nyakati hizi (Math 13:41-43; 25:31-46). 
Walioamini wote watanyakuliwa au kufufuliwa na kupewa miili ya utukufu katika kurudi kwa 
mara ya pili. Kulingana na Ufu 19:21, “mwingine awaye yote alikuwa ameuawa” wakati Kristo 
atakapokuja tena. Kama Mealy alivyoona waziwazi, “Uelewa wa maneno haya upo wazi kama 
ulivyo uthabiti wake pamoja na mfano ulioliongoza kwao: hakuna hata mmoja ulimwenguni 
atakayesalimika kwenye makabiliano pamoja na Kristo anayerudi” (Mealy 1992: 91). Kwa 
matokeo hayo hayo ni Ufu 6:12-17 ambayo ni “cha kwanza katika vifungu vingi vya Ufunuo 
vinavyoonyesha kuja kwenye hukumu ya Mungu na Mwanakondoo. . . . Neno kuu, kwenye 
kuhusiana na Ufu. 6:12-17, ni kwamba haionyeshi nafasi yoyote kwa masalia ya kidunia 
kwenye janga hilo kubwa la Mungu na Kristo kuingilia kuwahukumu wanadamu juu ya nchi.” 
(Mealy 2017: 51) Vivyo hivyo, hakuna mwanadamu asiyetukuzwa atakayebakia kuingia 
kwenye ufalme wa milenia ya kidunia.  
e. Asili ya ufalme wa milenia. Kabla ya milenia wanatangaza kwamba baada ya Kristo kurudi 
kwenye utukufu wake wote katika parousia atawatawala maadui zake kwa “fimbo ya chuma” 
na atamwangamiza muasi wa mwisho mwishoni mwa milenia. Hili ni tatizo baya kwa miundo 
yote ya kabla ya milenia. Kim Riddelbarger anajadili hili: “Tatizo baya zaidi linalowakabili 
wale wanaomini baada ya milenia wote ni uwepo wa uovu kwenye nyakati za milenia. . . . Siku 
yamwisho tayari ilishafika, na Bwana wetu ameshawafufua walio wake na kuwatupa wale 
wasio wake kwenye moto wa hukumu ya milele. Kirahisi tu hapo hapatakuwepo mtu kwenye 
kutokufufufliwa miili hapa duniani baada ya Bwana wetu kurudi, kwakuwa ngano tayari 
itakuwa imetenganishwa na magugu (Math. 13:37-43), kondoo watakuwa tayari 
wametenganishwa na mbuzi (Math. 25:31-46), na wateule watakuwa wameshakusanywa toka 
pande zote nne za dunia kwa majeshi ya malaika (Math. 24:30-31).” (Riddelbarger 2003: 86-87)  

Ni kwa jinsi gani tatizo hili limeenda mbali? Wazo la baada ya milenia juu ya milenia 
kama ni “nyakati za dhahabu” za amani na “siasa, jamii, na haki ya kiuchumi” chini ya utawala 
wa Kristo. Hata hivyo, hali ya aina hii ni, katika ubora, ni ya ovyo tu. Kifo na uhalifu 
vitaendelea kuwepo, na watu ambao ni “waasi wa wazi watauawa” (Walvoord 1963: 302, 316, 
318-19; angalia pia Smith 1980b: 184-85). Kanisa “litakuwa wasaidizi wa haki. . . . Kutakuwa 
na utawala wa haki uliofunikwa kwa chuma juu ya dunia. Watu waliosalia kwenye dhiki kuu na 
kuingia kwenye nyakati za ufalme hawataruhusiwa kuishi kwenye tama au dhambi. Watakuwa 
wametawaliwa pamoja na fimbo ya chuma.” (Smith 1980b: 185; angalia pia Hoyt 1977: 82, 92) 
Tatizo, linalodumu kwenye baada ya milenia, ni kwamba hawatambui umuhimu wa saa ya 
mabadiliko ya parousia na kubadilika kutoka “nyakati hizi” kwenda “nyakati zijazo.” 
Haikubaliani kwamba mabadiliko ya msingi ya nyakati (nyakati za mwisho shirikishi) 
zinaingiliana na mabadiliko ya msingi ya watu (nyakati za mwisho binafsi). Badala yake, 
miundo yote ya baada ya milenia inasisitiza kwamba, kufuatia kurudi mara ya pili na vyote 
vinavyoingiliana nako, watu na asili zao za msingi za dhambi watabaki kama walivyo sasa. 
Nguvu ya dhambi ikaayo ndani, ambayo huwaharibu watu leo (angalia, e.g., Mwanzo 3:6-19; 

Zab 51:5; Rum 3:9-18; 5:12-21; 6:6; 7:14-25; Efe 4:22) itaendelea kukaa na kuwaharibu watu 
kwenye kile kinachodaiwa kipya, Kristo akiwa ndiye kiini “nyakati za dhahabu.”  
  Muumini wa kabla ya milenia Ladd anakiri kwamba “hata kwenye jamii hiyo mioyo ya 
wanadamu itabaki kuwa na uasi na kuitika kwa shetani atakapofunguliwa” (Ladd 1978: 110). 
John Phillips anaelezea: “Watoto watakaozaliwa wakati wa kipindi hicho watazaliwa wakiwa 
na asili ya dhambi, wakihitaji kuokolewa, kama ilivyo leo. Watoto wa wazazi waaminio leo 
mara nyingi huwa wagumu kwa injili; hivyo, kipindi cha milenia wengi watakuwa wagumu kwa 
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utukufu. Watatiishwa kwa utawala wa Kristo na sheria ngumu za ufalme kwa sababu uasi 
utamaanisha kupata adhabu papo kwa hapo. Wakati wa milenia, wengi watatoa utii wa 
kujifanya. . . . Hivyo, wengi watafungwa kwa sheria za ufalme kwa sababu tu hawana namna. 
Dhambi itatawala mioyoni mwao kwa siri, na watasubiri kwa muda mrefu wakati sharia ngumu 
zitakapoondolewa. Shetani atajipatia udongo wenye rutuba kwenye nafsi zao.” (Phillips 1987: 
240; Chuck Smith analiweka hili kwa njia hii, “Watu wengi hawatakuwa na nafasi ya kufanya 
uchaguzi wa kweli kwa Kristo, kwa sababu walikuwa wamelazimishwa kumtumikia Kristo 
wakati wa milenia.” Smith 1980b: 185, fafanuzi imeongezwa) Kama matokeo, hata wakati huu 
unaodaiwa kuwa wa “nyakati za dhahabu,” “jitihada maalum za wamisionari wa milenia” 
zitahitajika (Payne 1980: 319). Muumini wa kabla ya milenia G. R. Beasley-Murray anakubali 
na kung’ang’ania kwamba kumbukumbu kwenye Ufu 20:6 kwa Kristo kutenda kama 
“makuhani” kwenye milenia “hudokeza kwamba ipo huduma kwa ajili yao ya kutenda kwenye 
nyakati hizo miongoni mwa wenyeji wa dunia, bila shaka pamoja na  kumbukumbu maalum 
kwa uinjilist” (Beasley-Murray 1970b: 1306). Hata hivyo, wakati Shetani atakapofunguliwa, 
atakuwa na uwezo wa kuwakusanya pamoja waasi wasiookoka kinyume na Kristo, idadi ya 
wahusika hao “ni kama mchanga wa ufukweni” (Ufu 20:8)!  

Hali hiyo yote ni kinyume kabisa na maelezo ya Biblia ya asili ya kuishi kunakofuata 
kurudi kwa Kristo mara ya pili. Kuhuishwa kwa uumbaji (e.g., “mbwa-mwitu atakaa pamoja na 

mwana-kondoo, nachui atalala pamoja na mwana-mbuzi;” Isa 11:6-9) katika kurudi mara ya 
pili ni kinyume kwa kabla ya milenia kwa sababu inamaanisha kwamba laana imeondolewa. 
Rum 8:21 inasema kwamba “kwa kuwa viumbe vyenyewe navyo vitawekwa huru na kutolewa 

katika utumwa wa uharibifu,” Hili linaashiria kukamilika, siyo kwa sehemu, kuondolewa kwa 
laana na kuhuishwa kwa ulimwengu. Kama laana ya ardhi imeondolewa basi dhambi yenyewe 
itakuwa imeondolewa kwa kuwa laana ya asili ilikuwa kwa sababu ya dhambi ya mwanadamu 
(Mwanzo 3:14-19; Rum 8:20-21). Pia inamaanisha kwamba kifo kimeondolewa kwa sababu 
kifo ni matokeo ya dhambi ya mwanadamu (Mwanzo 2:17; Rum 5:12-14, 21). Hivyo, waamini 
wa kabla ya milenia wanataliki kile Mungu alichokiunganisha pamoja kwa kutokuwa thabiti 
kushikilia kwamba mwanadamu kwenye milenia bado atakuwa akitenda dhambi, kuasi kinyume 
cha Mungu, na kufa, ingawaje uumbaji wenyewe utakuwa umehuishwa na laana kuondolewa.  
  Zaidi, asili ya wazo kwenye kabla ya milenia kwamba kuhubiri injili ulimwenguni kote 
kama ushuhuda kwa mataifa yote (Math 24:14) hakutakamilika mwishoni mwa nyakati hizi au 
kabla ya kurudi Kristo “ni wazi kuwa kinyume kwa onyo la Kristo kwa watu wote kuchukua 
tahadhari na kuamini sasa, kabla ya hukumu, wakati ambao itakuwa kwa kuchelewa sana 
(Math. 13:37-39; 22:8-14; Yoh 12:48). Mtazamo huu pia unakataa wazi wazi nia ya Bwana 
aliyoisema kwamba nyakati zijazo zitakuwa kwa ajili ya kuwazawadia wateule, siyo kwa 
kueneza injili kwa waliopotea (Math. 25:31ff.).” (Lewis 1980: 17) Kwa namna nyingine, 
“Wakati ‘miaka elfu’ itakapoeleweka kuwa pamoja na siku hizi na nyakati, vipande vyote 
vitaangukia mahali. Kutokuamini, dhambi, vita, na kifo ni vya wakati huu na vitaimarishwa 
kwa wakati wa ‘dhiki kuu’ mara kabla ya kurudi kwa Kristo. Kwa hiyo, sehemu ya giza ya 
milenia kwa nguvu inapendekeza kwamba siyo baadaye lakini ni halisi.” (Ibid.: 19)  
f. Yesu na Paulo. Kwa kuwa milenia ni muhimu sana, mtu angetarajia Yesu na Paulo 
wangeizungumzia, au hata kuitaja, wakati walipozungumzia nyakati za mwisho—lakini kamwe 
hawakufanya hivyo. Majadiliano ya Mlima wa mizeituni (Mathayo 24-25; Marko 13; Luka 

21:5-36; angalia pia Luka 17:22-37) yalikuwa majadiliano marefu na ya kina ya Yesu juu ya 
nyakati za mwisho; bado hakusema lolote kuhusiana na milenia au ufalme wa milenia. 1 

Wakor 15:20-57 ni majadiliano marefu nay a kina ya Paulo juu ya nyakati za mwisho; bado 
hakusema lolote kuhusiana na milenia au ufalme wa milenia. Haiaminiki kudai kwamba ufalme 
wa milenia utatokea, wakati haujatajwa mahali ambapo mtu angetarajia kuwa ungetajwa kama 
ungekuwepo. Hakika, wingi wa maandishi yote ya Paulo kuhusiana na nyakati za mwisho 
“hayana kumbukumbu yoyote juu ya ufalme wa Kimasihi” (Davies 1980: 297). Waamini wa 
kabla ya milenia wanaweza kusema kwamba kumbukumbu ya “miaka 1000” kwenye Ufu 20:1-

7 inatosha kuanzisha uwepo wa ufalme wa milenia. Hili lingekuwa kweli kama Ufu 20:1-7 

ingeeleweka tu kama fundisho la ufalme wa milenia la wakati ujao baada ya kurudi kwa Kristo 
mara ya pili. Hata hivyo, kwamba kifungu hiki kinaweza kwa sababu kutafsiriwa siyo 
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kufundisha uwepo wa muda wa ufalme wa milenia wakati ujao.30 Kwa hiyo, hemenetiki iliyo 
bora yaweza kukitafsiri kifungu kwa uthabiti pamoja na kufanya hivyo kwa Agano Jipya lote.  

  
C. Mpito kabla ya milenia 

1. Tofauti baina ya kihistoria na mpito wa kabla ya milenia. “Kabla ya milenia kihistoria na mpito wa 
kabla ya milenia ni mifumo tofauti kabisa ya nyakati za mwisho (Riddlebarger 2003: 28; angalia pia 
Bell 1967: 43-44; Boyd 1977: 88-91). Alan Patrick Boyd, muumini wa mpito wakati akifanya 
uchunguzi wa nyakati za mwisho za kipindi cha baada ya utume, aligundua, “Tofauti baina ya kabla ya 
milenia ya wakati wa kipindi cha baada ya mitume na mpito kabla ya milenia [zinabakia] imara na za 
msingi” (Boyd 1977: 91n.1, 50). Kabla ya milenia kihistoria hawakubaliani na tofauti za msingi baina 
ya Israeli na Kanisa, kanuni za kihemenetiki zinazojengea msingi mpito na mafafanuzi mengi ya mpito. 
“Mitazamo mingine yote inalileta kanisa kwenye utimilifu wa unabii wa Israeli isipokuwa Wale 
waaminio katika Mpito” (Ryrie 1965a: 159). Muumini wa kabla ya milenia kihistoria Ladd hakubaliani 
na “uhalisia” wa mpito”: “Ni vigumu kuielewa miaka elfu ambayo kwayo [Shetani] alikuwa amefungwa 
kwenye uhalisia mkali kwenye mtazamo wa matumizi ya wazi ya ishara ya namba kwenye Ufunuo” 
(Ladd 1972: 262). Hakubaliani pia pamoja na uelewa wa mpito kwamba kufungwa kwa Shetani ni 
“kabisa”: “Kwa wazi hii ni lugha ya ishara ikielezea msingi wa kufifishwa kwa nguvu na shughuli za 
Shetani. . . . Kufungwa kwake kwenye shimo au kuzimu hakumaanishi kwamba shughuli zake zote na 
nguvu zimetolewa, kwamba tu hawezi tena kuyadanganya mataifa kama alivyofanya kwenye historia ya 
mwanadamu na kuwaongoza kwenye kufanya uadui kinyume cha watakatifu wakati wa miaka elfu.” 
(Ibid.) Wale wasioamini kuwepo kwa milenia wanakubaliana pamoja na Ladd kwenye hilo (e.g., 
Venema 2000: 315-27).   
2. Imani muhimu ya mpito kabla ya milenia. Waamini wa mpito huangalia makundi matatu ya matukio 
ya nyakati za mwisho: (1) Kristo atakuja kwa ajili ya kanisa lake (“unyakuo wa kabla ya dhiki kuu”) 
kabla ya dhiki kuu. (2) Kurudi mara ya pili kutafuatiwa na dhiki kuu; matokeo yake ni kufungwa kwa 
Shetani, na kuanzishwa utawala wa milenia hapa duniani. (3) Baada ya milenia Shetani ataachiliwa 
huru, jambo ambalo matokeo yake ni uasi mkuu kinyume cha Kristo; Kristo atawaangamiza maadui 
zake wote, kutoa hukumu ya mwisho, na kuanzisha hali ya umilele (mbingu mpya nan chi mpya).   

a. Israeli na Kanisa. Waamini wa mpito hushikilia kwamba Kanisa na Israeli kimsingi 
havijaunganishwa. “Kwa kawaida waamini wa mpito wametangaza kwamba Israeli ni taifa la 
watu wa Mungu, wakati ambapo Kanisa la Yesu Kristo huunda watu wa Mungu wa Kiroho au 
watu wa mbinguni. . . . Waamini wa mpito wa namna zote kwa ushupavu hukataa kukubaliana 
kwamba Kanisa ni Israeli Mpya.” (Grenz 1992: 95-96) Wanaamini kwamba uhusika wa msingi 

wa Mungu ni pamoja na taifa la Israeli. “Kulingana na waamini wa kiwango wa mpito, Kanisa 
ni madakizo kwenye mpango wa Mungu kwa Israel. Kwa uhakika, muumini wa mpito Harry 
Ironside hata alichapisha kitabu kwenye hicho aliliita Kanisa “Kizazi kikubwa” kwenye 
mpango wa Mungu wa nyakati za mwisho (Ironside 1943: 13). Waamini wa Mpito wa 
kimaendeleo walijaribu kuonyesha msimamo huo, wakizungumzia “watu wa Mungu 
walioungana” ndani ambao huweka tofauti muhimu na kuonekana Kanisa na Israeli kama 
wanazindua ufalme kwenye hatua mbili (Grenz 1992: 103). Waamini wote wa mpito wanaamini 
kwamba ahadi za taifa ambazo hazikutimizwa kwenye Agano la Kale zilizofanywa kwa Israeli 
zitatimizwa “kiuhalisia” (Ryrie 1965a: 96-98; angalia pia Grudem 1994: 1113-14).  
b. Dhiki kuu. Waamini wa mpito wanaamini kwamba siyo dhiki wala milenia kwa usahihi 
zinahusiana na Kanisa. Badala yake, “dhiki inahusika na Israeli, siyo Kanisa” (Walvoord 1979: 
62; angalia pia Pentecost 1958: 193, 197-98; Smith 1980b: 70) Waamini wa Mpito wanaamini 
kwamba Mungu atarejesha uhusika wake na Israeli wakati wa kuinuka kwa Mpinga Kristo. 
Huonyesha kimsingi miaka saba ya dhiki imeelekezwa kinyume cha Israeli, na kushikilia 
kwamba Kanisa halitakuwepo duniani wakati wa dhiki. Hili hupelekea wazo la Waamini wa 
mpito la “unyakuo kabla ya dhiki kuu”: imani kwamba Kristo atakuja tena kwa sehemu duniani 
peke yake kwa ajili ya Kanisa na “kulinyakua” kwenda mbinguni miaka 7 (au miaka 3½ kwa 

 
30 Kumbuka “uwepo wa tafsiri ya awali ya Ufu 20 ya wasioamini kuwepo milenia” na ukweli kwamba “nyakati za 
mwisho zilizosimama imara na zisizoyumbishwa za wasioamini kuwepo kwa milenia zilikuwepo kanisani tangu mwanzo 
kupingana na wanaoamini kuwepo kwa milenia toka mwanzo hata mwisho” (Hill 2001: 260, 253; angalia Nyongeza 2— 

MILENIA: Kumbukumbu za awali za Kibiblia za kutokuwepo kwa milenia). 
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dhiki ya kati). Mwishoni mwa dhiki, Kristo atakuja tena, wakati huu moja kwa moja duniani, na 
kuanzisha ufalme wake wa milenia.    
c. Milenia. Ufalme wa milenia unaonekana kama utimilifu wa ahadi za Israeli kwenye Agano la 
Kale. Hivyo, waamini wa milenia ya mpito walishaamua ladha itakavyokuwa kwa Wayahudi 
wakati taifa la Israeli litakapokuwa linaongoza. Hili linajumuisha: utawala wa kidunia wa 
Masihi kutoka kwenye kiti cha enzi halisi kitakachokuwa Yerusalemu; Hekalu la Milenia, 
litakalohusisha sadaka za hekalu; na kwa sehemu tu laana itainuliwa, ambayo itahitaji “zoezi  
[la] sheria ngumu na zisizorekebishika za wenye haki kuitawala dhambi na kuuendeleza ubora 
wa ufalme huo” (Hoyt 1977: 63-92). Baada ya milenia, Shetani atafunguliwa, jambo ambalo 
litapelekea uasi mkuu kinyume na Kristo. Kristo atawaangamiza maadui zake wote, kutoa 
hukumu ya mwisho, na kuanzisha hali ya umilele (Boyd 1977: 4-13). Hivyo, waamini wa mpito 
siyo tu wanalazimisha “ujio mara mbili wa kurudi kwa Kristo mara ya pili, lakini wanaona 
uenezi wa kufufuliwa na hukumu pia—kwa ajili ya Israeli na kwa ajili ya Kanisa” (Bell 1967: 
4).  

3. Msingi wa Kibiblia wa mpito wa kabla ya milenia.   
a. Ufu 19-20. Waamini wa mpito kimsingi wanakubaliana na tafsiri ya Ufunuo 19-20 ya 
waamini wa kabla ya milenia kihistoria na vifungu vile ambavyo waamini wa kabla ya milenia 
kihistoria huvitazama kama vinaashiria kwamba milenia ni “mseto wa nyakati” ambao haufai 
kwenye nyakati hizi wala nyakati zijazo. Waamini wa mpito kwa wazi wanakiri kwamba, 
“Kikanuni kabla ya milenia ilianzishwa kwenye tafsiri ya Agano la Kale” (Walvoord 1963: 114; 
inaonekana Walvoord alikuwa akilinganisha kabla ya milenia pamoja na mpito wa kabla ya 
milenia). Herman Hoyt anakubaliana, “Machache yamesemwa kwenye Agano Jipya kuhusiana 
na mabadiliko ya haraka ambayo yatatokea kwenye ulimwengu huu [i.e., kwenye ufalme wa 
milena]. Haya ni lazima yapatikane kwenye nabii za Agano la Kale.” (Hoyt 1977: 92)  
Waamini wa mpito hufikiri kwamba ahadi zote zilizoahidiwa Israeli kwenye Agano la Kale 
kuhusiana na ufalme ambazo hazijatimizwa “kiuhalisia” (i.e., kimwili) zinasubiri kutimizwa 
kwenye milenia. Ahadi hizo ni pamoja na: Ukuu wa Yerusalemu na viunga vyake (Isa 2:3; 

24:23; Obad 12-21); mfalme hasa atakaa kwenye kiti cha ufalme cha kutengenezwa (Isa 

33:17); laana zitainuliwa kwa sehemu (Isa 32:15-16; 35:1-2, 7; 65:20-23); kutakuwepo na 
hekalu na sadaka za hekalu (Ezekieli 40-48); Israeli itayatawala mataifa ya wasioamini (Kumb 

28:1, 13; Isa 41:8-16; 60:1-3, 12); safari za kila mwaka kwenda Yerusalemu zitahitajika na 
siku za sherehe za Kiyahudi zitaanzishwa tena (Zek 8:18-23; 14:16-19); malipizi kinyume na 
yeyote atakayeihalifu sheria yatakuwa kwa haraka nay a kikatili (Isa 11:3-4; Mal 3:1-5). Hoyt 
anasema, “Itakuwa ni lazima kuzifanyia kazi sheria ngumu na zisizorekebishika kwa wenye 
haki kuitawala dhambi na kuendeleza ubora wa ufalme huu” (Hoyt 1977: 92).   
b. Dan 9:24-27. Hiki ni kifungu cha msingi cha waamini wa mpito. Wakalimani wa Kikristo 
kwa ujumla wammechukulia “majuma sabini” ya Danieli kurejea kwenye vipindi sabini vy, au 
jumla ya miaka 490, kushughulika na mpango wa Mungukwa Israeli ambao uliishia kwenye 
kuja kwa mara ya kwanza kwa Masihi (Yesu Kristo). Mtazamo wa kitamaduni na kihafidhina 
wa Wakristo kwenye kifungu hiki hushikilia kwamba “majuma sabini” ya Danieli ni kundi 
lisilovunjika. Majuma sitini na tisa yaliishia kwenye ubatizo wa Kristo. Kisha Yeye 
alilithibitisha Agano Jipya na “kukatiliwa mbali” (kusulubiwa) katikati ya juma la sabini. 
Tafsiri ya waamini wa mpito ni tofauti kimsingi kutokana na mtazamo wa kihistoria wa 
Wakristo, kama Grenz anavyoeleza: “Wakati Israeli walipomkataa Yesu, ‘Saa ya Mungu ya 
kinabii’ ilisimamishwa . . . na vivyo hivyo ratiba ya Kanisa, ambayo ilikuwa haijulikani kwenye 
Agano la Kale, ilizinduliwa. Siku moja ijayo awamu ya ratiba ya Mungu itakamilika, na Kanisa 
litanyakuliwa. Tukio hilo kubwa litaanza, kuanza upya kwa saa ya kinabii ya Mungu 
kukamilisha juma la sabini la unabii wa Danieli, ambayo ni miaka saba ya kipindi cha dhiki.” 
(Grenz 1992: 104; Kwa mjadala wa kina wa mitazamo mikuu kuhusiana na Dan 9:24-27, 
angalia Nyongeza 5—Dan 9:24-27 [“majuma sabini”])  

4. Tafakari ya mpito wa kabla ya milenia. Tafakari ya kabla ya milenia kihistoria pia inatumika kwa 
mpito wa kabla ya milenia. Zaidi, mpito ni somo kwa nyongeza mbalimbali za upinzani.31  

 
31 Tafakuri ya fundisho la unyakuo wa kabla ya dhiki la mpito lipo kwenye sura ya IX. “Unyakuo”: kabla ya dhiki au 

sehemu ya kurudi mara ya pili?   
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a. Asili ya milenia. Wazo la mpito wa asili ya milenia halina msingi. Waamini wa mpito hufikiri 
kwamba kusudi la milenia ya duniani ni kutimiza ahadi za Agano la Kale kwa Israeli. Hivyo, 
toleo la milenia la waamini wa mpito huirejesha Israeli kwenye ardhi yake na, kwa kweli, 
kuliinua taifa la Israeli juu zaidi ya mataifa mengine yote. Yesu atatawala duniani kutoka 
kwenye enzi yake Yerusalemu, akifanana na mfalme Daudi, kama mwenye nguvu zote za 
kidunia. Hoekema kwa busara anakumbusha kiasi kikubwa cha kumbukumbu za nyakati za 
mwisho zimeunganishwa na waamini wa mpito kutoka kwenye vifungu vya msingi ambavyo 
vinajihusisha pamoja na “utawala wa milenia” Ufu 20:4-6: “Kama hili likiwa ndilo kusudi la 
milenia, halitakuwa jambo la ajabu kwamba Ufunuo 20:4-6 haisemi neno kuhusiana na 
Wayahudi, taifa la Israeli, Nchi ya Palestina, au Yerusalemu? Hili halitakuwa jambo makini 
kama wazo la urejesho wa Israeli lilikuwa tu kipengele dhahiri cha milenia. Lakini, kulingana 
na mafundisho ya mpito, urejesho wa Israeli ni kusudi kuu la milenia! Kwa hiyo ni kwa 
umuhimu huo mkubwa kwamba hakuna kati yay ale yaliyodaiwa kuwa kusudi kuu ambalo 
limetajwa kwenye kifungu chochote cha kibiblia ambacho kinajihusisha moja kwa moja pamoja 
na utawala wa Kristo wa milenia, Ufunuo 20:4-6. Tunahitimisha kwamba mfumo wa mpito 
kabla ya milenia ni lazima ukataliwe kama mfumo wa utafsiri wa kibiblia ambao hauendani na 
maandiko.” (Hoekema 1979: 221-22)  
b. Kukinzana kwa Israeli na Kanisa. Tofauti ya mpito usiobadilika baina ya Israeli na Kanisa na 
ukuu utolewao kwa Israeli siyo wa Kibiblia. Mpito unakosa tofauti za kweli muhimu za kibiblia 
kuhusiana na Israeli: tofauti baina ya taifa lisiloamini na masalia waaminifu.32 “Waamini wa 
mpito wamechagua kwa makini vifungu vile ambavyo vinawapa upendeleo (u ambavyo angalau 
vinawahifadhi) tafsiri yao. Vifungu vingine, hata hivyo, siyo rahisi sana kuvitupilia mbali. 
Kwenye Rumi 9 na Wagalatia 3, kwa mfano, ni vigumu kuepuka kuhitimisha kwamba Paulo 
alilihusisha Kanisa, Wayahudi na watu wa mataifa vile vile, kama warithi wa ahadi halisi 
zilizofanywa kwa taifa la Israeli.” (Erickson 1977: 123) Kwenye Efe 2:11-22 Watu wa mataifa 
wameelezewa kama walikuwa “waliotengwa na jumuiya ya kawaida” na “wageni kwenye 

agano” (2:12). Hata hivyo, 2:19 inasema kwamba “katika Kristo” Watu wa mataifa “siyo 

wageni na wapitaji, bali ni wenyeji pamoja na [Wayahudi] watakatifu.” Kifungu kipo wazi 
kwamba “mataifa walioamini, wanachama wa Kanisa, wamekuwa wasajiliwa kama wenyeji wa 
jumuiya ya kawaida ya Israeli, kutoka kwa kile ambacho mwanzoni walikuwa wapitaji, na kwa 
hili hushiriki kwenye agano lililofanywa na Mungupamoja na Israeli wakati waAgano la Kale. 
Hapana shaka kwamba jumuiya hii ya kawaida imepitia mabadiliko, lakini bado kuendelea 
kupo” (Bell 1967: 105).  

Kushikilia kwamba kanisa ni “kizazi” cha historia ni kusema uongo. Kwa hakika, kama 
ambavyo kinyume chake ni ukweli. Israeli ya Agano la Kale, sheria zake, taratibu zake, na 
taasisi zake, vilikuwa “aina,” “ishara,” “vivuli,” “nakala,” au “mifano” ya kweli za Agano Jipya 
ambazo zilitimizwa katika Kristo na Kanisa lake (Math 5:17; 1 Wakor 10:1-6; 2 Wakor 

3:12-16; Wagal 3:23-4:7, 21-31; Kol 2:16-17; Waeb 1:1-2; 8:1-10:22; angalia hapo juu, 
kifungu III.B.  Kuja kwa Kristo mara ya kwanza na utimilifu wa nyakati za mwisho za unabii 

wa Agano la Kale kuhusiana na Israel). “Agano jipya kwa wazi linafundisha kwamba Kanisa 
siyo la pili wala taratibu za awali, lakini ni taji ya zao la shughuli zote za Mungu kwenye 
historia. . . . Agano Jipya linawasilisha kuja kwa Kristo kufa kwa ajili ya dhambi za ulimwengu 
kama kiini, mpango wa milele wa Mungu. Kifo cha Kristo—na matokeo ya kuanzishwa kwa 
Kanisa kuitangaza Injili ya masamaha kupitia Kristo—siyo sehemu ya agizo la pili la utaratibu 
unaomsaidia Mungu kufanya kazi pamoja na Israeli.” (Grenz 1992: 123, 117) Hivyo, kuamini 
kurudi kwa Yesu kwa mara ya pili kwa ujumla, na waamini wa nyakati za mwisho za mpito 
hasa, wanayo hadithi yote muhimu ya umuhimu wa Biblia kutoka nyuma.   

Mpito wa kimaendeleo hujaribu kulielezea tatizo kwa njia ya kukubaliana. Hata hivyo, 
tatizo la asili ya Kanisa dhidi ya Israeli ni asili ya muundo wote wa mpito. Utofauti 
unaofanywa na mpito wa kimaendeleo ambao “huizungumzia Israeli na Kanisa kama 
‘washiriki tofauti wa agano’ ambao ‘hujumuisha watu tofauti’ . . . ‘hutumika kuendeleza mpito 

 
32 Angalia hapo juu, kifungu III.B. Kuja kwa Kristo mara ya kwanza na utimilifu wa nyakati za mwisho za unabii wa 

Agano la Kale kuhusiana na Israel pamoja na heshima kwa ufafanuzi wa Yesu wa “urejesho wa ufalme” kama kuashiria 
kufafanuliwa tena kwa Israeli ya kweli.”  
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unaokataa kwamba Kanisa ni kilele cha mpango wa Kiungu uliozinduliwa kwenye Agano la 
Kale.’” (Grenz 1992: 117-18)   
c. Ufunuo endelevu. Mpito umeshindwa kuuchukulia ufunuo endelevu kwa umakini. Agano la 
Kale halijisimamii lenyewe. Agano Jipya linatupa pamoja nasi “shauri lote la Mungu” (Mdo  
20:27). Kwa kweli, Agano Jipya ni, mkalimani mzuri wa maana ya kweli ya Agano la Kale. 
Hivyo, ni “kinyume cha sheria kuliendea Agano la Kale kama vile Agano Jipya halikuwahi 
kuandikwa” (Walker 1996: 313). Kama vile waamini wa mpito wanavyoliona taifa la Israeli 
kama gari la msingi la mpango wa Mungu wa ukombozi na Kanisa kama “tafsiri” badala ya 
kilele cha mpango wenyewe, hivyo huliona Agano la Kale kamamsingi na Agano Jipya kama 
jambo la pili kwenye tafsiri ya kibiblia, hasa tafsiri ya unabii. Hivyo, kimsingi waamini wa 
mpito hukataa msingi wa kanuni ya kihemenetiki ya “ufunuo endelevu” na ukuu wa Agano 
Jipya kwenye kulitafsiri Agano la Kale.   

Tatizo la waamini wa mpito ni msingi wa kihemenetiki. “Huu hapa ni msingi wa 
mgogoro wa theolojia baina ya waamini wa mpito na wale wasio wa mpito. Waamini wampito 
wameunda nyakati zao za mwisho kwa tafsiri halisi ya Agano la Kale na kisha kuliingiza Agano 
Jipya ndani yake. Nyakati za mwisho za wasioamini kwenye mpito zimeunda theolojia yake 
kutokana na mafundisho ya wazi ya Agano Jipya.” (Ladd 1977: 27) Waamini wa mpito 
huukataa huo msingi wa kanuni wa kihemenetiki. Kwa hiyo, kiajabu, ingawa wana umakini na 
“mtazamo wa hali ya juu” wa Biblia, waamini wa mpito hawauchukulii ufunuo wote wa 
kibiblia kwa umakini vya kutosha. William Everett Bell anafupisha: “Ladha ya mwisho kwa 
maana ya vifungu vya Agano la Kale siyo kwa maana yake halisi, bali kwa maana itolewayo 
kwa uvuvio wa Waandishi wa Agano Jipya, iwe maana hiyo kuwa ni halisi au ya mifano. . . . 
Waamini wa mpito huamua maana ya wazo kwanza katika ile hali ya mwonekano wake wa 
awali wa kiinitete kwenye Agano la Kale, pamoja na kukataa kupanuliwa, kuzuia au vinginevyo 
kulirekebisha wazo kwenye nuru ya nyongeza na kuufuata ukamilifu wa ufunuo, lazima 
ukataliwe kama mbinu ya kihemenetiki isiyokubalika, kwa sababu ni lazima mara zote 
iubadilishe ufunuo wa Agano Jipya ili usisumbue ‘uhalisi’ usiyokomaa wa tafsiri ya Agano la 
Kale, na hivyo tu isiweze kujitosheleza kwenye maelezo na kumbu kumbu za kibiblia kwa 
ujumla wake.” (Bell 1967: 131, 133)   
d. Usuluhishi na kutofautiana. Madai ya Waamini wa mpito ni kwamba kimsingi “halisi” 
kihemenetiki ni holela na haifai. Waamini wa mpito wameondoka kutoka “uhalisia” 
wawezavyo kimsingi kuuokoa mfumo wao. Kwa mfano, Agano la Kale kwa uchache 
limefanya ahadi 10 kwa Ibrahimu na uzao wake kwa Israeli ya Agano la Kale ambazo zilikuwa 
ni za kudumu “milele”:   

• kuimiliki nchi ya Kanaani (Mwanzo 13:15);   
• tohara (Mwanzo 17:13);   
• sikukuu ya Pasaka (Kut 12:14);   
• sikukuu ya mikate isiyotiwa chachu (Kut 12:17);   
• kinara cha taa kwenye hema (Kut 27:21);   
• siku ya Sabato (Kut 31:16-17);   
• Siku ya Upatanisho (Walawi 16:29-30);  
• kiti cha Enzi cha Daudi (2 Sam 7:13);   
• jiji la Yerusalemu (1 Nyakati 23:25);   
• utawala wa Kristo mwenyewe Yerusalemu (Mika 4:7).   

Tafsiri thabiti ya “halisi” ya vifungu hivyo vitahitaji uwepo usiokoma wa taifa la Wayahudi 
kwenye nchi halisi ya Kanaani.   

Hata hivyo, kulingana na Waamini wa mpito, ahadi “halisi” za kidunia zilizofanywa 
kwa Israeli zisingetimizwa na Ibrahimu, au Israeli ya Agano la Kale, au Waamini wa Kiyahudi 
ambao walikuwa sehemu ya Kanisa la Kikristo, lakini zitakuja kutimia tu kwenye kizazi cha 
Wana wa Israeli kitakachokuwepo wakati wa kurudi kwa mara ya pili, na kwa miaka 1000 tu 
(i.e., kwenye milenia).“Kinginecho chote ambacho kingeweza kuwa kimesemwa kwa tafsiri 
hii, ambacho kingeonekana kuwaongoza waamini wa mpito wa kisasa, siyo halisi. Miaka elfu 
moja siyo milele na Yerusalemu mpya siyo Kanaani halisi.  Mara tena, inaonekana kwamba 
Waamini wa mpito . . . hurekebisha uhalisia wao kwenye kuutafsiri unabii wa Agano la Kale ili 
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kutokupingana wazi wazi na mafundisho ya wazi ya Agano Jipya. . . . Hata hivyo, kwa kukiri 
huku, itaonekana kwamba waamini wa mpito kwa hakika wamesalimisha kesi yao.” (Bell 
1967: 85, 136)33   

 

D. Uumbaji mpya wa milenia 

Tofauti ya sasa ya kabla ya milenia ni ile iliyopendekezwa na J. Webb Mealy (1992, 2013, 2014, 2017) 
na kuasiliwa na Eckhard J. Schnabel (2011) ambayo Mealy anaiita “uumbaji mpya wa milenia.”  Mtazamo huu 
ni wa kina zaidi na nafasi kisasa zaidi ya kabla ya milenia.   

1. Asili na msingi wa kibiblia wa uumbaji mpya wa milenia. Agenda ya Mealy kuujengea msingi usemi 
wake wa uumbaji mpya wa milenia ulikuwa “kugundua vifungu kwenye Ufunuo ambavyo 
vitakavyotupa picha za mwelekeo wa wakati wote wa wasiotubu kama kuangamiza badala ya mateso 
yasiyokuwa na mwisho” (Mealy 2014: 135). Uumbaji mpya wa milenia unajikita kwenye ufafanuzi wa 
kina siyo tu wa Ufu 19:11-21:8 (Mealy 1992: 59-233) lakini pia kwenye uchambuzi wa kina wa 
vifungu vya kibiblia vinavyojihusisha na moto na kuteketezwa (Mealy 2013). Imeona miitikio mbali 
mbali baina ya mtazamo wake wa jinsi gani nyakati za mwisho zilivyofunuliwa na kwamba zilianzia 
kwenye “Ufunuo wa Isaya” wa Isaya 24-27 (Mealy 2013: 106-18; Mealy 2017: 107-11).    

Mealy anatambua kwamba ufunguo wa imani kabla ya milenia ya watu wa kawaida 
watakaosalimika wakati wa parousia ya Kristo na dunia kutokurejeshwa kikamilifu wakati wa parousia 
havina mwendelezo wa kibiblia. Vivyo hivyo, Mealy anathibitisha kibiblia (na wanaoamini 
kutokuwepo kwa milenia) analiweka kwamba hakuna atakayesalimika wakati wa parousia (Ufu 19:11-

21) isipokuwa wateule (ambao watapewa ufufuo); nchi mpya ya Ufunuo 21-22 itajitokeza wakati wa 
parousia (siyo miaka 1000 baadaye). Anapinga kwamba Ufu 20:4-6 anaonyesha watakatifu 
waliofufuliwa wakitawala kwenye nchi mpya, ikianzia wakati wa parousia kwa miaka 1000. (Mealy 
1992: 91, 115-218, 223-27) Kwenye mtazamo wa Mealy, wakati wa parousia wafu wasioamini 
watahukumiwa na kufungwa jela pamoja na Shetani kuzimuni kwa miaka elfu. Hatimaye watafufuliwa 
kuwa hai na kupewa “nafasi ya mwisho” kumgeukia Kristo lakini watalikataa pendekezo, wataendelea 
kwenye uasi wao, na watahukumiwa. (Mealy 1992: 59-235; angalia pia Schnabel 2011: 276-77, 288-
90) Ufu 20:7-10 inaonyesha kufunguliwa na kuhukumiwa kwa Shetani na kufufuliwa na kuhukumiwa 
kwa wasioamini mwishoni mwa miaka 1000. Ufu 20:11-15 inawakilisha vipengele viwili 
vilivyotenganishwa vya hukumu: 20:11-12 ni hukumu wakati wa parousia kwenye msingi wa tabia ya 
mtu katika maisha haya (sambamba na 20:4-6); 20:13-15 inawakilisha ufufuo na hukumu mwishoni 
mwa miaka 1000 kwa wale watakao kuwa wamepewa “nafasi ya mwisho” na kwa msingi wa tabia zao 
kwenye maisha ya ufufuo (sambamba na 20:7-10). (Mealy 1992: 173, 177-89; angalia pia Mealy 2013: 
173 [“Kwenye Ufu. 20:12-13, Yohana kwa ufupi aliona tu awamu mbili za hukumu kwenye  kwa 
wasiotubu zikiwekwa kwa ajili ya ulinganisho: hukumu kwenye hali ya kufa, msingi wake ukiwa ni 
ushahidi ulio kwenye vitabu ambavyo viliweka kumbukumbu za matendo yao kwa maisha yao ya 
duniani, ikifuatiwa na ufufuo na hukumu,kwa msingi wa matendo ya kila mtu akiwa katika hali ya 
kufufuliwa.”]) Hukumu ya wale waliopatiwa “nafasi ya mwisho” lakini wakaendelea katika uasi wao na 

 
33 Mifano mingine ya Waamini wa mpito kuuacha “uhalisia” wake kihemenetiki iwezekanavyo ili kuuokoa mfumo wao 
yaweza kuwa mirefu zaidi. Mfano mmoja dhahiri ni tafsiri yao ya Maono ya Ezekieli ya hekalu jipya kwenye Ezekieli 

40-48. Wanaami wa mpito wanaamini kwamba hii ni “picha ya hekalu la milenia” ambalo litakuwa jingo halisi (Scofield 
1967: 884n.1). Tatizo kwa Waamini wa mpito ni kwamba Ezek 43:19-27 inazungumzia hasa sadaka ya mnyama ya 
ndama dume, mbuzi, na kondoo “kwa sadaka ya dhambi.” Bila kujali lugha ya wazi ya Ezekieli, Biblia iitwayo  The New 

Scofield Reference Bible inadai kwamba sadaka hizi wa wanyama ama zitakuwa “kumbukumbu kwenye uhusika [na] 
isiyokuwa na thamani ya hasira,”au “kumbukumbu ya sadaka siyo ya kuchukuliwa kiuhalisia, kwenye mtazamo wa 
kuziweka mbali sadaka hizi [kwa sadaka ya Kristo msalabani], lakini badala yake kuzingatiwa kama zawadi za Ibada ya 
Israeli iliyokombolewa, kwenye nchi yake yenyewe na kwenye hekalu la milenia, pamoja na kutumia maneno ambayo 
Wayahudi waliyazoea kwenye siku za Ezekieli” (Ibid.: 888n.1). Hata hivyo, ukiri huo, ni mbaya kwa waamini wa mpito 
kwa “uhalisi” wake wote wa mbinu ya kihemenetiki ya kuusoma unabii. Maoni ya Cornelis Venema, “Sababu ile ile 
ambayo inawaongoza Waamini wa Mpito kusoma lugha kuhusiana na sadaka kwenye vifungu hivi kwa njia isiyo halisi— 
kwa sababu itawaongoza mgongano pamoja na sehemu nyingine za maandiko—vitatumika kwa usawa kwenye vipengele 
vingine vya unabii huu” (Venema 2000: 285-86). Zaidi, maandishi hayatuelekezi kwa sadaka ya “ukumbusho” bali kwa 
“sadaka za dhambi.” Kama Stephen Sizer alivyoonyesha, “Haiwezekani kuchanganya aukulinganisha sadaka ya ndama 
dume mchanga pamoja na sadaka ya ukumbusho, ambayo ilijumuisha nafaka na mafuta (Lev. 2:2, 9, 16)” (Sizer 2004: 
254; angalia pia Sizer 2007: 119).  



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  57 

uangamivu (Mealy 2013: 91-93; Mealy 2014: 135-36; angalia Mealy 2013: 195-97 kwa maelezo 
mafupi ya mpangilio mzima wa nyakati za mwisho).   
2. Tafakuri ya Uumbaji mpya wa milenia. Kama ilivyoelezwa hapo juu, Mealy na Schnabel 
wanatambua tatizo kubwa kwamba muundo mwingine wa kabla ya milenia ambao unadai kwamba 
watenda dhambi wasiofufuliwa na watakatifu waliofufuliwa wataishi pamoja kwenye milenia baada ya 
parousia. Shughuli za Uumbaji mpya wa milenia kujaribu kukwepa tatizo hili kwa nadharia kwamba 
wasiokombolewa wote watakufa na kutupwa Jehanamu wakati wa parousia, watapata kufufuliwa tu 
mwishoni mwa miaka elfu. Hata hivyo, kwamba jaribio la suluhisho hili kwa tatizo hudhoofisha 
umuhimu wa Shetani kufungwa kwenye Ufu 20:1-3. Sam Storms anaonyesha, “Kinachohitajika pale ni 
Shetani kufungwa? Kulingana na Ufunuo 20:3, kusudi la Shetani kufungwa ni ili kumzuia 
kutokuyahadaa mataifa. Lakini kama mataifa hayapo tena hapa duniani . . . ni nani ambaye angeweza 
kufanya hayo ambayo ni vitu muhimu kwa huo uwongo na udanganyifu wake?” (Storms 2013: 447) 
Kwa nyongeza, Ufu 20:8 inazungumzia Kwa Shetani kuwa amefunguliwa kutoka kwenye shimo la 
mauti “kuyadanganya mataifa ambayo yapo kwenye pande zote nne za dunia.” Bado Uumbaji wa 
milenia mpya wanang’ang’ana kwamba “mataifa” siyo wanadamu hai wakiwa “kwenye pande zote nne 
za dunia” kabisa, lakini ni wafu ambao walikuwa wamefungwa pamoja na Shetani kwenye shimo la 
mauti kwa miaka elfu na sasa wanatoka nje ya shimo hilo wakiwa pamoja na Shetani! (Mealy 1992: 
129-30; Schnabel 2011: 227-28, 276) Siyo tu kwamba wazo hilo linaonekana la ajabu, lakini kwa kiasi 
kikubwa hulinganisha kuzimu na shimo la mauti pamoja na dunia, wafu pamoja na walio hai na Shetani 
na washirika wake pamoja na wahanga wao.  

 Waanzilishi wa Uumbaji wa milenia mpya pia wazo lake la hukumu. Mealy na Schnabel kwa 
usahihi huona Ufu 20:7-10 na 20:11-15 kama mitazamo miwili ya hukumu, moja kama vita na moja 
kama chumba cha mahakama kikiendelea (Mealy 1992: 180; Schnabel 2011: 290). Hata hivyo, 
wanafanya kosa kwamba hawakuona hukumu moja ya jumla kwa wanadamu wote. Badala yake, 
waliwaona waamini kama wanapitia hukumu moja wakati wa parousia lakini wasioamini wakipitia 
hukumu mbili: moja wakati wa parousia na hukumu ya pili miaka elfu moja baadaye, ambayo 
wanaitaja kama “hukumu ya pili” (Mealy 1992: 185; Schnabel 2011: 290). Hukumu hizi nyingi 
hazijagusiwa kabisa kwenye Biblia, ambayo wakati wote huzungumzia hukumu ya nyakati za mwisho 
kwenye umoja, mar azote hutanguliwa na makala fafanuzi, i.e., “hukumu” (e.g., Math 12:41-42; Luka 

10:14; 11:31-32; Mdo 24:25; Rum 2:3; 14:10; 2 Wakor 5:10; Yuda 6). Msingi wa hukumu wakati 
wote ni matendo yatendwayo kwenye maisha haya, siyo kitu kinachotendeka baada ya kufa (e.g., Math 

24:4551; 25:31-46; 2 Wathes 1:6-10). Tuzo au adhabu wakati wote husemekana ni za milele, kama 
inavyopingana na kuwa ya muda “kuhukumiwa kwenda jela” ili tu kuwa umefunguliwa (e.g., Math 

24:45-51; 25:31-46; Marko 9:41-48; Rum 2:1-8; linganisha Mealy 1992: 124, 130; Schnabel 2011: 
227, 268, 276).34  

Zaidi, msimamo wa Mealy unachukulia Ufu 20:11-15, ambayo kwa wazi ni umoja, na kuigawa 
kwenye vipande viwili, vilivyotenganishwa na miaka elfu. Kwa usahihi Mealy anaona Ufu 20:11-12 
kama alivyoelezea hukumu wakati wa parousia (Mealy 1992: 180). Hata hivyo, huitazama Ufu 20:13-

15 kama maelezo ya hukumu kwa wasioamini waliofufuliwa baada ya milenia (Ibid.: 180, 185). Kwa 
namna nyingine, Schnabel kwanza alisema kwamba Ufu 20:11 itatokea wakati wa parousia (Schnabel 
2011: 277), Lakini kwa kujichanganya anaashiria kwamba yote kwenye Ufu 20:11-15 yatatukia miaka 
elfu baada ya parousia (Ibid.: 290-91). Schnabel mwenyewe alilitambua hili kwamba Ufu 20:11-15 
“inaleta tatizo kwa wakati wa hukumu ya mwisho ikiwa Ufunuo 19:1121 inatafsiriwa kama siku ya 
hukumu itakayotukia siku ya Kurudi kwa Yesu mara ya pili, kama ilivyotarajiwa na Yesu na Paulo” 
(Ibid.: 289). Pia alitambua, “Tatizo litaondoka kama milenia haitaonekana kama kipindi cha miaka elfu 
baina ya kurudi kwa Yesu mara ya pili na hukumu ya mwisho, lakini kama ilivyotajwa kwenye kipindi 
cha Kanisa. Kama hakuna milenia, basi hukumu ya Ufunuo 19:11-21 yaweza kuonekana kuwa kama 
imerudiwa kwenye Ufunuo 20:11-15.” (Ibid.: 289n.5; angalia pia Beale 1994: 229-49, kwa marefu, 

 
34 Ni zaidi ya wigo wa tafakuri hii (au kitabu hiki) kuchambua suala la Mealy kwa mwisho wa kuangamizwa kwa 
wasiotubu. Itoshe kusema yafuatayo: (1) ingawa mtazamo wa kuangamizwa na mitazamo mingine ya mauti ya milele kwa 
wasiotubu imependekezwa (angalia, e.g., Crockett, ed. 1992), hakuna usaidizi mwingine wa uangamivu ulioliona hili 
kuwa la lazima kuja na jipya, mpango wa kina wa nyakati za mwisho kuhalalisha imani kama hii. Hili, lenyewe, haliufanyi 
mtazamo wa Mealy kuwa na makosa, lakini linapendekeza kwamba siyo wa lazima. (2) Ikiwa mtazamo wa kitamaduni na 
walio wengi juu ya kuzimu kama adhabu ya milele kwa wasiotubu ni halali, basi umuhimu wa mbinu ya Mealy 
umeshindwa. Kwa ulinzi mzuri wa mtazamo wa kitamaduni angalia Peterson 1995.  
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mtazamo wa jumla wa msimamo wa Mealy)  
Ingawa uumbaji wa milenia mpya humaanisha kuwa na mtazamo wa hali ya juu wa parousia 

na kila kitu kinacho husika, kuna kutokukamilika kuhusiana na hili hata Mealy alilitambua (Mealy 
1992: 212, 227). Kwa mfano, Mealy anakiri kwamba “kulingana na mtazamo wa dunia wa wasomaji 
wengi (wa zamani na wa kisasa!), hakutakuwepo na furaha nyingi kwa mtazamo wangu mwenyewe 
kwenye ulimwengu utakaojengwa upya juu ya uhalifu ulioghubikwa na chuki na mataifa yasiyotubu. 
Picha ya namna hii lazima iwe na matokeo ya uovu kama inavyoonekana yenyewe ikiishi kwenye 
jumba la kupendeza juu ya sehemu ya nyumba iliyo chini ya ardhi iliyojaa maiti, au mamba wenye 
njaa.” (Mealy 1992: 212) Zaidi, uumbaji wa milenia mpya hauliondoi tatizo la dhambi na kifo 
linaloendelea kuwepo baada ya parousia. Wasioamini wanasemekana  watakaa kwenye shimo la mauti 
kwa miaka elfu wakati huo huo waliokombolewa wakiishi juu yao kwenye nchi mpya; baada ya miaka 
elfu wasiokombolewa watapanda juu ya nchi, kuwashambulia watakatifu, na wataangamizwa kwa mara 
ya pili (Mealy 1992: 127-30, 136–39; Schnabel 2011: 227, 269, 275, 278, 280).35 Hivyo, hata kulingana 
na uumbaji wa milenia mpya, baada ya miaka elfu watu wasiokombolewa (ingawa wamefufuliwa), 
pamoja na dhambi, uovu, na kifo, wataishi pamoja na waliokombolewa, watu waliotukuzwa kwenye 
nchi mpya. Ama wakati au baada ya miaka elfu, uwepo wa dhambi, uovu, na kifo kufuatia parousia 

kinyume na amani timilifu, utakatifu na umoja wa Yerusalemu mpya. Ufu 21:8 unaliweka wazi 
kwamba hakuna mtu asiyekombolewa kamwe atakayeingia Yerusalemu mpya , kwa sababu “sehemu 

yao ni katika lile ziwe liwakalo moto na kiberiti, hii ndiyo mauti ya pili” (haisemi, “watahukumiwa 
kwenda jela miaka elfu, kasha wataingiaYerusalemu mpya kama maadui, na kisha watatupwa kwenye 
ziwa la moto”).  

Tatizo jingine la msingi pamoja na uumbaji wa milenia mpya ni kwamba ni kinyume na 
muundo wa wazi wa Biblia wa nyakati za mwisho wa “nyakati mbili”. Msingi wake ukiwa ni kwenye 
kweli kwamba Biblia mara nyingi hutumia wingi (“nyakati za nyakati”) kuelezea wakati ujao, Mealy 
anashikilia kwamba “wakati ujao” hutaja tu kipindi chenye ukomo cha “miaka elfu” (i.e.,”Milenia” , 
baada ya parousia); anadai kwamba wakati ujao utafuatiliwa kwa mfululizo wa nyakati za nyongeza 
zisizoisha (Mealy 2017: 20n.46, 96-99; angalia pia Mealy 2013: 53-55). Maelezo haya kwa utafsiri 
dhaifu wa msemo “wakati ujao” na utafsiri uliopitiliza wa msemo wa “nyakati za nyakati” na kuvutia 
utofauti mahali ambapo hakuna kilichopo. Haikutolei maelezo ulinganifu wa misemo hiyo miwili na 
kwa sababu hiyo utapunguza maelezo mengi ya Mungu, Kristo, na ahadi zilizofanywa kwa waamini 
kama ukomo, zikitumika tu kwenye “miaka elfu.” Hatimaye, mtazamo huu haukubaliani kwamba, 
ingawa Biblia haipo wazi kuhusiana na haya yote kwamba yatatokea kipindi chote cha umilele ujao 
ikifuatiwa na parousia tabia muhimu na asili za wakati huo zina fanana wakati wote, na inaondoa 
uwepo wote wa dhambi, uovu, na kifo ambavyo uumbaji wa milenia mpya, kama ilivyo miundo 
mingine ya kabla ya milenia, inavyopendekeza kuwepo kipindi ai baada ya “milenia.”   

 

E. Baada ya milenia  

1. Imani muhimu za baada ya milenia. Baada ya milenia huangalia yajayo, tofauti ya vipindi visivyo vya 
kawaida vya ushawishi wa Kikristo duniani kabla ya kurudi kwa Kristo. Kwa waanimini wa baada ya 
milenia, “nyakati za dhahabu” za milenia zitatukia kwenye historia.36 Kurudi kwa Kristo mara ya pili 
kutatokea baada ya milenia, na matokeo yake ni ufufuo na unyakuo, hukumu ya mwisho, na kuanzishwa 
kwa hali ya umilele. “Tofauti na janga mwanzoni mwa milenia lililotarajiwa na Waamini wa kabla ya 
milenia, kulingana na Waamini wa baada ya milenia mpito wa kuelekea kipindi cha ufalme utakuwa 
laini. . . . Mabadiliko yatakayotukia kwenye nyakati zijazo yatakuwa na tofauti ya viwango, siyo 

 
35 Kwa maelezo ya kina ya nyakati mbili, ikijumuishwa na majadiliano ya matumizi ya umoja na wingi katika 
kuzielezea, angalia hapo juu, sura ya IV.  
36 Wakati baadhi ya waamini wa baada ya milenia wanazungumzia “wakati za dhahabu” ambbao utaletwa kwa kazi ya 
Roho Mtakatifu kupitia Kanisa kabla ya kurudi mara ya pili kwa Kristo kama “milenia” (e.g., Boettner 1977: 117), 
muumini wa baada ya milenia Greg Bahnsen anaeleza kwamba “ni jambo la kawaida sana leo kwa muumini wa kabla ya 
milenia kuzungumzia kipindi chote, kutoka ujio wa kwanza hadi wa pili, kama milenia” (Bahnsen 2015: 34; angalia pia 
Kik 1971: 17). Hivyo, waamini wa baada ya milenia wanakubaliana na wasioamini kuwepo kwa milenia kuhusiana na 
muda wa “milenia”; kile kinachowatofautisha waamini wa baada ya milenia kutoka kwa wale wa kutokuwepo kwa 
milenia (na kutoka kwa wale wa kabla ya milenia) ni “ujasiri wa matumaini kwamba mataifa ya ulimwengu yatakuwa 
wanafunzi wa Kristo, kwamba Kanisa litakua na kuijaza nchi, na kwamba Ukristo utakuwa kanuni ya utawala badala ya 
jambo la kipekee kwenye kanuni” (Bahnsen 2015: 92).  
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maudhui.” (Grenz 1992: 70-71) 
2. Msingi wa kibiblia wa baada ya milenia.   

a. “Agizo kuu.” Baada ya milenia wanashikilia kwamba, kwa sababu Kristo alilipa Kanisa 
“Agizo kuu” (Math 28:18-20) na kuliwezesha Kanisa kwa Roho Mtakatifu, Kanisa kwa ufanisi 
mkubwa litakamilisha Agizo Kuu kwa makundi yote ya watu. Agizo kuu ni zaidi ya uinjilisti 
pekee; linajumuisha mafundisho, Uanafunzi, na kuziishi amri za Kristo. Kwa sababu Mungu ni 
mwenye uhuru, Kristo anayo “mamlaka yote,” na Roho Mtakatifu ni mwenye nguvu kuliko 
chochote au mwingine yeyote, Kanisa wakati wote litawashinda maadui zake na kuuleta wakati 
wa baraka zisizokuwa za kawaida kwenye historia.   
b. Ushindi wa watu wa Mungu kwenye historia. Waamini wa baada ya milenia huangalia 
vifungu kama vifuatavyo, ambavyo huashiria kuenea na ushawishi wa watu wa Mungu juu ya 
vyote kwenye historia ya dunia: Mwanzo 1:28; Zab 2:8-9; 22:27-28; 86:9-10; 110:1; Isa 2:1-

4; 9:6-7; Dan 2:34-35; Math 13:31-35; 16:18; Ufu 7:9; 21:16, 24 (angalia Bahnsen 2015: 54-
64, 78-80).   
c. Ufunuo 19-20. Baada ya milenia hutazama Ufu 19:11-21 siyo Kama maelezo ya nyakati za 
mwisho za kurudi mara ya pili, lakini kama ushindi wa Kristo kupitia kufanikiwa kwa Kanisa 
kukamilisha “Agizo Kuu” kwenye nyakati hizi (Boettner 1977: 200-02; Bahnsen 2015: 22). 
Kuhusiana “ufufuo mara mbili” wa Ufu 20:4-6, baada ya milenia wameungana pamoja na wale 
wanaoamini kutokuwepo na milenia kwenye kutafuta kutokuwezekana kwamba kufufuliwa kwa 
mwili mara mbili kumeelezewa, kwanza kwa wenye haki na pili kwa wasiohaki. Hili 
linachanganya mafundisho ya wazi ya maandiko kwamba kurudi mara ya pili kunaashiria 
kufufufliwa kwa watu wote kwa ajili ya hukumu ya jumla. Vivyo hivyo, wengi wa baada ya 
milenia huitafsiri Ufu 20:4-6 kama inataja ufufuo wa Kiroho kabla ya milenia na kufufuliwa 
kwa mwili kutakakofuata milenia. (angalia Grenz 1992: 73-74)  

3. Tafakuri ya baada ya milenia.  
a. “Nyakati hizi” dhidi ya “nyakati zijazo.” Mafundisho ya Baada ya milenia ya kuzifanya 
“nyakati za dhahabu” kuwa za Kikristo za haki na amani kwamba zitatokea “nyakati hizi” 
hayaendani pamoja na mafundisho sahihi ya kibiblia kwamba “nyakati hizi” ni na wakati wote 
zitakuwa nyakati za uovu. Agano Jipya linavyo vifungu vingi vinavyoeleza nyakati hizi kama 
uovu, kuwaonya Wakristo juu ya mateso, na kuwasihi Wakristo kutokujifananisha na namna ya 
nyakati hizi (Marko 10:30; Luka 16:8; 18:30; Rum 12:2; 2 Wakor 4:4; Wagal 1:4; Waef 

2:2; 2 Tim 3:12-13; 4:3-4). Ikiwa nyakati za dhahabu za baada ya milenia zitatokea, basi 
vifungu hivi “havitakuwa maelezo sahihi tena ya nyakati hizi au uzoefu wa Wakristo kwenye 
nyakati hizi. Hili, hata hivyo, litakuwa mtazamo wa hatari kwa sababu moja kwa moja utakuwa 
umedhoofisha mamlaka ya Agano Jipya kwa waamini.” (Waldron 2000a: n.p.)  
b. Ushindi wa watu wa Mungu kwenye historia. Ingawa Kristo aliwaagiza Wakristo kwenda 
ulimwenguni mwote, na Kanisa litakuwa kama mti wa mharadali na kuenea kama chachu, 
hakuna mojawapo yya vifungu hivyo kinachoelezea au kupendekeza kiwango ambaco kwacho 
ufalme utakuwa. Agano Jipya linayo maelezo kama vile mfano wa ngano na magugu (Math 

13:24-30, 36-42) hili linaashiria vyote kuenea kwa Kanisa na kuongezeka kwa uovu kwa wakati 
uo huo. Yesu pia alisema, “Mlango ni mwembamba na njia imesonga iendayo uzimani, na ni 

wachache waionao” (Math 7:14). “Badala ya kufundisha hivyo wengi wa ulimwengu 
watakuwa Wakristo, Yesu hapa anaonekana akisema kwamba wale waliookolewa watakuwa 
‘wachache’ kinyume na ‘wengi’ ambao wanasafiri kuelekea kwenye uangamivu wa milele. 
Vivyo hivyo, Yesu aliuliza, “Wakati mwana wa adamu atakapokuja, ataikuta imani duniani?” 

(Luka 18:8), swali ambalo linatazamisha kwamba ulimwengu hautajazwa na wale walioamini 
tu, lakini badala yake utatawaliwa na wake ambao hawana imani.” (Grudem 1994: 1124)  
     

F. Kutokuwepo na milenia  

1. Imani muhimu za kutokuwepo Milenia. Wanaoamini kutokuwepo milenia huangalia kundi mojala 
matukio ya nyakatu za mwisho: kurudi kwa mara ya pili kumehusisha matukio tata ikiwa ni pamoja na 
kufufuliwa kwa wenye haki na wasio na haki, hukumu kwa wenye haki na wasio na haki, kuhuishwa 
kwa dunia na ulimwengu na kuzinduliwa kwa hali ya umilele. Hakutakuwa na kuingiliana miaka elfu ya 
Kristo baina ya kurudi mara ya pili na hali ya umilele. Mtazamo wa msingi wa wasioamini kuwepo kwa 
milenia ya “ufufuo wa kwanza” (Ufu 20:6) ni kwamba ni lugha ya ishara kwa vizazi vya waamini na 
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maisha mapya hapa duniani (i.e., kufufuliwa kwao Kiroho ndani ya Kristo) au kufa kwa waamini 
ambako hufasiriwa kwake kuwa katika hali baina ya “kuishi na kutawala pamoja na Kristo” (Ufu 20:4).  
  Ufunuo 20 hutuonyesha sehemu tatu: Kufungwa kwa Shetani (Ufu 20:1-3); Kutawala kwa 
Watakatifu (Ufu 20:46); na mataifa kwenye uasi (Ufu 20:7-10). “Hali zote hizi zinafaa kuwakilisha hali 
ya dunia hapa chini na Watakatifu waliotukuzwa juu” (Lewis 1980: 65). Huvyo, Wasioamini kuwepo 
kwa milenia hushikilia kwamba “miaka elfu” ni nafasi ya ishara kwa kipindi chote (ambacho kwa sasa 
tuko ndani yake) baina ya kufufuka kwa Kristo mpaka kipindi kifupi kabla ya kurudi kwake. Nyakati 
hizi zitahusika kwa kueneza injili lakini pia kwa kuenea kwa dhambi, i.e., hapatakuwepo na“nyakati za 
dhahabu” kabla ya kurudi kwa Kristo. Shetani kwa sasa amefungwa katika hali ambayo hawezi kuzuia 
kuenea kwa injili moja kwa moja kwa mataifa au kuuunganisha ulimwengu ili kuliangamiza Kanisa. 
Kipindi kifupi kabla ya kurudi mara ya pili, atafunguliwa na mateso yataongezeka. Haya yatahitimishwa 
kwa kurudi kwa Kristo kwenye ushindi. “Kwa hiyo, milenia ya kibiblia, siyo nyakati za utukufu zijazo, 
lakini kipindi cha nyakati hizi kwa ajili ya kuutoa ujumbe wa wokovu kwa mataifa” (Ibid.).  
2. Msingi wa Kibiblia wa kutokuwepo na milenia.   

a. Ufunuo19-20. Waamini wa kutokuwepo kwa milenia kwa asili wameasili “mfanano 
endelevu” wa mtazamo wa Ufunuo, Pale ambapo maeneo makubwa ya kitabu hukusudia 
kurudia historia ya nyakati za Kanisa kutoka kwenye mitazamo tofauti tofauti. Hivyo, matukio 
ya Ufunuo 20 kwa muda hayafuatani na matukio ya Ufunuo 19 (kama ambavyo waamini wa 
kabla ya milenia wanavyoamini), lakini huyarudia matukio hayo. Ufunuo ni thabiti pamoja na 
kumbukumbu nyinginezo kwenye Biblia kwamba hukumu ya mwisho (Ufu 20:7-15) hufuatana 
pamoja na kurudi kwa mara ya pili. Kwa hiyo, utawala wa miaka elfu ya Ufu 20:4-6 lazima 
itokee kabla, siyo baada, ya kurudi kwa mara ya pili. (Hoekema 1977: 160) “Kiti cha Enzi” na 
“nafsi” kwenye kifungu hiki vipo mbinguni (Ibid.: 165-67). Ufu 20:3 inasema kwamba 
“kufungwa kwa Shetani” ni kwa muda kwa kusudi maalum: “asiweze kuyadanganya mataifa 

tena.” Hili lilitokea wakati wa kuja kwake kwa mara ya kwanza (Math 12:28-29; Luka 10:18) 
na, kufuatiwa na Pentekoste, kama injili ilivyohubiriwa kwa mataifa yote (Math 24:14; 28:18-

20; Mdo 2:1-11; Kol 1:23). Ufu 20:4-6 haitaji kufufuliwa kwa mwili mara mbili kama 
waamini wa kabla ya milenia wanavyoamini. Kuungana ya “kwanza” pamoja na “kufufuka” 
kumetokea hapa tu kwenye Biblia yote. Kwenye Ufunuo 21 na kwingineko wakati “kwanza” 
inapotumika, haitumiki kama ya kwanza kwenye mfuatano wa vitu ambavyo ni vya aina moja, 
lakini kama kitu ambacho kinasimama kwenye utofauti kwa kile kinachoelezewa kama “kipya” 
au cha “pili.” Hivyo, kwenye Ufu 20:4-6 “ufufuo wa kwanza” hausimami kama wa kwanza kati 
ya fufuo mbili za mwili lakini ni kinyume ukilinganisha pamoja na “mauti ya pili.”   
b. Kurudi mara ya pili, ufufuo, na hukumu. Vifungu vingi huonyesha kundi 1 tu la matukio 
(siyo 2 au 3) kama linavyojumuisha kurudi mara ya pili, ufufuo wa jumla, na hukumu ya jumla. 
Waeb 9:28 inasema kwamba Kristo atakuja “mara ya pili,” siyo mara “ya pili na ya tatu.” 
Waamini wa kutokuwepo na milenia huangalia muundo wa nyakati za mwisho za kibiblia 
kama wote kama kusaidia msimamo wake, ikiwa ni pamoja na: maandiko yanayounganisha 
hukumu ya mwisho ya wote wenye haki na waovu pamoja na kurudi kwa mara ya pili (Math 

13:24-30, 36-43, 47-50; 16:27; 25:31-46; Luka 17:22-37; Yoh 5:25-29; 2 Wathes 1:6-10; 2 

Tim 4:1 [kikamilifu]; Yak 5:7-9; Ufu 19:11-21; 22:12); na maandiko yanayounganisha 
ufufuo wa jumla na kurudi kwa mara ya apili (Math 13:30, 40-41, 48-49; 24:29-31; 25:31-32; 
Marko 13:24-27; Luka 17:22-37; Yoh 5:25-29; 1 Wakor 15:20-26, 35-57; Wafil 3:20-21; 1 

Wathes 4:13-17).  
c. 1 Wakor 15:20-57. Kutawala kwa Kristo hakutaanza wakati fulani kwenye milenia ijayo, 
lakini Anatawala sasa (Mdo 2:29-36). 1 Wakor 15:20-57 haitengenezi mitiririko ya mipango 
mitatu ya ufufuo (Kristo, wale walio wake, na “mwisho”) lakini miwili: Kristo na wale walio 
wake [wasioamini hasa hawajatamkwa kwenye kifungu hiki]). Kifo, ambacho ni “adui wa 

mwisho atakayeangamizwa” (15:26), ni wazi kwamba atangamizwa kwenye parousia (15:23-

26, 52-54). Kifungu hiki kinalichanganya wazo la waamini wa kabla ya milenia kwamba baada 
ya parousia kifo kitaendelea kuwepo.37  

3. Tafakuri ya kutokuwepo milenia.  
a. Mpangilio wa Ufunuo 19-20 na fufuo mbili. Waamini wa kabla ya milenia 

 
37 Angalia Nyongeza 7–1 Wakor 15:20–57: UFUFUO, PAROUSIA, NA MILENIA. 
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hung’ang’ana kinyume na Waamini wa kutokuwepo milenia, kwamba Ufunuo 20 hufuata 
mpangilio kwenye historia kutoka pale Ufunuo19 ilipoachilia badala ya kuirudia tena 
Ufunuo 19. Zaidi, huziona “fufuo mbili” za Ufu 20:4-6 kama mifuatano miwili, ufufuo wa 
mwili wa aina ile ile, ukitenganishwa na miaka elfu, badala ya aina mbili za “ufufuo.” 
Kwa heshima hii ya mwisho, maneno au Henry Alford mara nyingi hunukuu: “Ikiwa, 
kwenye kifungu pale ambapo fufuo mbili zimetajwa, pale ambapo yakini fufuo mbili 
zimetajwa kwanza, na ufufuo wa wote walio hai mwishoni mwa kipindi maalum baada ya 
ule wa kwanza,—ikiwa katika kifungu hicho ufufuo wa kwanza ungelieleweka 
kumaanisha kufufuka kiroho pamoja na Kristo, wakati wa pili ulimaanisha kufufuliwa 
halisi kutoka kaburini;—kasha pana mwisho wa kila kilicho muhimu kwenye lugha, na 
maandiko yalifutika kama ushuhuda wa mwisho kwa kila kitu.” (Alford 1878: 4:732; 
imenukuliwa kwenye Ladd 1972: 267) Hivyo ni vikwazo viwili vikubwa kwa wasioamini 
kuwepo kwa milenia. Majibu ya wasioamini kuwepo kwa milenia kwa tafakuri hii 
yameandaliwa kwenye Nyongeza 2—MILENIA: Kumbukumbu za awali za Kibiblia za 

kutokuwepo kwa milenia. 

b. Kufungwa kwa Shetani. Kikwazo kingine kikubwa kwa waamini wa kutokuwepo 
milenia ni hiki “kufungwa kwa Shetani” kwenye Ufu 20:1-3 inaashiria “kuzuiliwa 
kukubwa kwa shughuli zake kuliko kitu kingine tukijuacho kwenye nyakati hizi” (Grudem 
1994: 1130). “Taswira ya kutupwa kwa Shetani kwenye shimo kulifunga na kulipiga 
muhuri juu yake inatupa picha ya kuondolewa kabisa kutoka kwenye ushawishi duniani. 
Kusema kwamba Shetani sasa yupo kwenye shimo refu lisilo na mwisho ambalo 
limefungwa na kupigwa muhuri juu yake kifupi haifai kwa hali ilivyo kwa sasa duniani 
kwenye kipindi cha nyakati za Kanisa, ambacho shughuli za Shetani bado zina nguvu 
kubwa, ambapo ‘anazunguka zunguka kama samba angurumaye,akitafuta mtu ammeze’ (1 
Peter 5:8), ambapo anaweza kuujaza moyo wa mtu uongo ‘kumdanganya Roho Mtakatifu’ 
(Mdo 5:3), na ambapo ‘kile ambacho wapagani wanatoa sadaka huyatolea mapepo na siyo 
kwa Mungu’ (1 Wakor. 10:20).” (Ibid.: 1117-18)   
  Travis kwenye tafakuri hiyo: “Chanzo cha lugha kuhusiana na ‘Shetani kufungwa’ 
(Ufunuo 20:2) kiasili inapatikana kwenye mfano wa Yesu wa kumfunga mtu mwenye nguvu 
kwenye Marko 3:27. Kwa makubaliano ya jumla, Yesu yupo pale akizungumzia ushindi dhidi 
ya Shetani ambao alianza kwenye huduma yake na kuonyeshwa kwenye uovu wake. Hivyo 
maelezo ya Yohana kwamba Shetani amefungwa ‘ili kwamba asiweze kuyadanganya mataifa 
tena mpaka baada ya miaka elfu yapo juu’ (Ufunuo 20:3) itakuwa njia nyingine ya kusema 
kwamba kuja kwa Yesu kwa mara ya kwanza kulihusisha maamuzi ya ushindi juu ya nguvu za 
Shetani (cf. Luka 10:17f.; Yoh 12:31; Wakolosai 2:15) na kulitangaza kuhubiriwa injili kwa 
watu wa mataifa ambao mwanzoni walikuwa wamedanganywa na Shetani (cf. Mathayo 28:18-
20). Baadhi wanaweza kuda kwamba Shetani kwa wakati huu anaonekana kufurahia nguzu 
zisizo na kizuizi, na kwamba wasioamini kuwepo kwa milenia wakishindwa kulitendea haki 
tangazo la Ufunuo kwamba Shetani amefungwa na kuzuiliwa utendaji. Lakini ni wanalazimika 
kupeleka madai yao siyo tu pamoja na wasioamini uwepo wa milenia lakini pia pamoja na Yesu 
na Paulo na udhabiti wao kwamba kwenye ufahamu halisi Shetani alishindwa, ingawaje 
kushindwa huko hakutahitimishwa mpaka kurudi kwa Yesu mara ya pili.” (Travis 1982: 145)38 
Kwa nyongeza, upinzani huo umeshindwa kutolea maelezo “msemo wa kushangaza” 
alioutumia Yohana kuelezea kufungwa kwa Shatani (angalia White 1999: passim; angalia pia 
hapo chini, Sura ya XI, majadiliano ya kufungwa kwa Shetani).  

 

G. Utangulizi 

1. Imani muhimu ya utangulizi. Zipo tofauti mbali mbali za theolojia.   
a. Utangulizi kamili kamili. Utangulizi kamili anaoutetea Don Preston unaitwa utangulizi 
kamili “nyakati za mwisho za agano” kwa sababu “unaelezea nyakati za mwisho kibiblia kama 

 
38 Hata baadhi ya waamini wa kabla ya milenia kimsingi wanakubali. Ladd anaeleza kwamba lugha ya “kufungwa” ni 
wazi kwamba ni ya kiishara na “haimaanishi kwamba shughuli zake zote na nguvu zimeondolewa, kwamba tu hawezi 
tena kuyadanganya mataifa kama alivyofanya kwenye historia wa mwanadamu na kuwaongoza kufanya uchokozi 
kinyume na watakatifu kwa wakati wa miaka elfu” (Ladd 1972: 262).   
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mwisho wa nyakati za Agano la Kale la Israeli—i.e. BK 70—na siyo ‘nyakati za mwisho za 
kihistoria’ i.e. wakati wa mwisho na historia ya mwanadamu” (Preston 2013: 3n.6). Kwa hiyo, 
“mtazamo wa utangulizi wa kweli ni kwamba kurudi kwa mara ya pili kwa Kristo kulikuwa 
hatimaye kuhukumu na kuondoa masalia ya mwisho ya mfumo wa Agano la Kale na 
kuianzisha kikamilifu ufalme na mfumo wa Agano Jipya kufikia 70 BK” (Scott n.d.: n.p.; 
angalia pia Preston 2010: 17-18, 58, 206-207). Utangulizi kamili huona “majilio ya pili (ikiwa 
ni pamoja na ‘unyakuo,’ ufufuo, na hukumu) kama vilitokea kwenye mwaka BK. 70” (Gentry 
1992: 271; angalia pia Preston 2010; 200; Sproul 1998: 157).  “Kufufuliwa kwa wafu na 
kuonekana kwa waliohai kulichukua nafasi kwenye ulimwengu wa Kiroho, ambao ndani yake 
waangalizi wa kidunia na waandishi wa habari hawataingia, na hawataona kitu kama 
wangeingia” (Russell 1878: 210; angalia pia Preston 2010: 288-89).  Kwa kifupi, utangulizi 
kamili inashikilia kwamba “kila kipengele cha nyakati za mwisho za Agano Jipya kinakubalika 
kabisa kwenye kipindi cha mwisho ulimwengu wa Agano la Kale” (King 1987: xi; angalia pia 
Preston 2010: 306, 313n.32 [“Tunashikilia kwamba nyakati za mwisho za Yesu hazikuona 
ng’ambo ya pili ya mwaka BK 70”]; Preston 2013, passim). Vivyo hivyo, utangulizi kamili 
unakataa kurudi kwa Kristo mara ya pili baadaye.39  

b. Utangulizi wa sehemu. Utangulizi wa sehemu, kwa namna nyingine, hushikilia kwamba 
kupaa kwa Kristo na kuketi kwenye enzi yake mbinguni kunawakilisha kurudi kwake kwa 

mara ya pili, ambako kunapelekea kuja kwake parousia kwenye hukumu kinyume na Israel 
mwaka B.K. 70 (Chilton 1987: 434-35; DeMar 1999: 157-69). Vivyo hivyo utangulizi wa 
sehemu huona wingi wa unabii wa Biblia, ukijumuisha “Dhiki Kuu,” kuwa kama 
imeunganishwa na kukamilishwa kwenye matukio yaliyohusiana na kuangamizwa kwa 
Yerusalemu na hekalu mwaka B.K. 70 (Sproul 1998: 157). Hata hivyo, utangulizi wa sehemu 
unakubali kwamba “kuja mara ya pili” kwa Kristo kutatokea mwishoni mwa historia, 
kukifuatana na kufufuliwa, hukumu, na kuanzishwa kwa hali ya mwisho (Sproul 1998: 157; 
Gentry 1992: 276-77; Chilton 1987: 494, 589; Kik 1971: 158).  

2. Msingi wa Kibiblia wa utangulizi.   
a. Unabii wa Agano la Kale. Utangulizi kwa usahihi huitazama Israeli ya Agano la Kale kama 
“ishara” au “kivuli” kinachoelekeza na kutafuta utimilifu wake kwenye ukweli wa Agano Jipya 
(angalia Preston 2010: 114, 203-204, 300-301; Preston 2013: 10-12). Hutafuta historia ya 
Agano la Kale kwenye maandiko ya Agano Jipya na kutengeneza mionekano mingi ya unabii 
wa Agano la Kale kwa uwazi na ukamilifu. Hivyo, utangulizi hunukuu vifungu kama vile Isaya 

24-27 (kuangamizwa kwa maadui wa Mungu na ufufuo), Isaya 62 (ndoa ya kimasihi), Isaya 

65-66 (sherehe ya kimasihi na uumbaji mpya), pamoja na vifungu vingine vingi vya Agano la 
Kale, kama vinatafuta utimilifu wake kwenye mwaka BK 70 kwa kuwa Luka alisema juu ya 
wakati huo, “Siku hizo ndizo za mapatilizo, ili yatimizwe yote yaliyoandikwa” (Luka 21:22; 
angalia Preston 2013: 49-58).  
b. Hotuba ya Milima wa Mizeituni. Hotuba ya Kristo kwenye mlima wa mizeituni (Math 24:1-

41; Marko 13:1-32; Luka 21:5-36) yalikuwa ni majadiliano yake makuu kuhusiana na nyakati 
za mwisho. Mazingira ya hotuba ya mlimani yalikuwa ya Yesu kuwahukumu waandishi na 
Mafarisayo (Math 23:1-36), kilio chake juu ya Yerusalemu (Math 23:37-39), na unabii Wake 
wa kuangamizwa kwa hekalu (Math 24:1-3). Kuna viashiria vingi vya muda (“kizazi hiki,” 

Math 23:36; 24:34); kumbukumbu binafsi (“wewe,” “yenu,” Math 23:34-36; 24:2, 6, 9, 15, 

20, 23, 25, 26, 32-34); kumbukumbu za wazi za hali ya Wayahudi (Math 24:15-20); na kweli 
za historia (Luka 21:20). Hayo yote yanasimulia wazi mazingira ya matukio yaliyozunguka 
kuangamizwa kwa hekalu na Yerusalemu mwaka BK 70.   
c. Kitabu cha Ufunuo. Kitabu cha Ufunuo ni vyote viwili unabii na waraka (maelezo kwenye 
Ufu 1:4 yanakielezea kwamba ni waraka). Nyaraka zote zinatarajiwa kueleweka na watu ambao 
wameandikiwa. Kitabu kiliandikiwa Makanisa yaliyokuwepo. Maelezo ya kiufunuo (e.g., 
mnyama na Babeli Mkuu) yaweza kuchukuliwa kirahisi kama msimbo au neno la siri la 
maelezo ya Rumi na Yerusalemu. Ufu 1:1, 3; 2:16; 3:10, 11; 22:6, 7, 10, 12, 20 yote yamejaa 
viashiria vya muda (e.g., “wakati umekaribia,” “Naja upesi”) haya yanaashiria utimilifu wa 

 
39 Don Preston anaeleza, “Kamwe Yesu hakutabiri mwonekano wa kimwili wa kurudi kuhitimisha historia ya 

mwanadamu” (Preston 2010: 57).  
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karne ya kwanza.   
3. Tafakuri ya Utangulizi.  

a. Viashiria vya muda. Utangulizi ni wenye nguvu kwenye kujihusisha na viashiria vya muda na 
kumbukumbu kwenye “chukizo la uharibifu” na “dhiki kuu” kwenye hotuba ya mlimani kama 
inavyoelezea kwenye kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70. “Kinginecho chochote 
kingeweza kuwa kilisemwa na wanautangulizi, wamefanikiwa angalau kwa mambo mawili: (1) 
wamelenga kwa uangalifu kwenye kumbukumbu za wakati maalum za nyakati za mwisho za 
Agano Jipya, na (2) wamesisitiza maana ya kuangamizwa kwa Yerusalemu kwenye historia ya 
ukombozi” (Sproul 1998: 25; angalia Otto 1999: n.p.; angalia pia kifungu cha VIII.D. Ishara za 

nyakati [Math 24:2-28; Marko 13:5-23; Luka 21:8-24] kuhusiana na “ishara za nyakati” 
ambazo zote zilitokea kwenye kanuni kabla ya mwaka BK 70).   
b. Uainishaji na lugha ya kinabii. Utangulizi pia una nguvu kwenye kutambua kwamba mfumo 
wote wa Agano la Kale, ikijumuishwa na Israeli yenyewe, viliwakilishwa kimwili, duniani 
“aina” au “vivuli” ambavyo vinaonyesha yajayo, Agano Jipya, Kweli za Kiroho (Wagal 4:21-

31; Wakol 2:16-17; Waeb 8:5; 9:15-10:22; 12:18-24). Kama Leonhard Goppelt anavyosema, 
“hakuna uainishaji ambao utampita Kristo; Yeye ni mfano wa Agano la Kale lote” (Goppelt 
1982: 116). Utangulizi pia upo makini kweli ukweli kwamba lugha ya kinabii mara nyingi 
ilikuwa ya kimafumbo (angalia hapo chini, kifungu cha VIII.J.3. Ishara mbinguni na juu ya 
nchi  [Math 24:29; Marko 13:24-25; Luka 21:25-26]).  
c. Kurudi mara ya pili, Ufufuo, na hukumu. Utangulizi ni dhaifu sana kwenye kujihusisha na 
vifungu ambavyo vinajihusisha na Kurudi mara ya pili, Ufufuo, na hukumu. Utangulizi kamili 
kwa uongo hushikilia kwamba kurudi mara ya pili, ufufuo, hukumuu, nchi mpya, nk., vyote 
vilishatokea. Wachambuzi wa utangulizi kwa sehemu wamefanya ushawishi wenye nguvu 
kuhusiana na kupaa kwa Kristo na kurudi kwake kwenye hukumu kama kuwa parousia 

(angalia Chilton 1987: 64-67; DeMar 1999: 159-69; France 2007: 919-28; Storms 2013: 259-
73).  

Wazo kwamba matukio ya mwaka BK 70 yalianzisha nyakati za mwisho za parousia” 
lina changamoto angalau kwenye njia mbili: (1) Mtazamo huo hufundisha“parousia” kwingi, 
wakati ambao Agano Jipya liko wazi kwamba itakuwa mara moja tu; na (2) “Kuja” kwa Kristo 
mwaka BK 70 ilikuwa ni hukumu ya kienyeji juu ya Yerusalemu na hakuonekana,40 wakati 
ambao Agano Jipya limeweka wazi kwamba kurudi mara ya pili kutakuwa kwa wazi (Math 

24: 27, 29; Ufu 1:7) na kutahusisha hukumu kwa ulimwengu wote (Math 13:24-30, 36-51; 

16:27; 24:42-51; 25:14-30, 31-46; Luka 12:35-48; 17:22-37; 19:12-27; Yoh 5:25-29; Mdo 

3:19-21; 17:31; Rum 8:17-25; 1 Cor 4:5; 2 Wathes 1:6-10; 2 Tim 4:1; Yak 5:7-9; 2 Pet 3:3-

15; Ufu 11:18; 19:11-21; 22:12). J. C. Ryle Utangulizi wa kurudi mara ya pili kwa Kristo 
kulikoelezwa kwenye Math 24:29-31, kama ifuatavyo: “Kwenye sehemu hii ya unabii wa 
Bwana wetu Alieleza kurudi Kwake mara ya pili kuhukumu ulimwengu. Hili, kwenye matukio 
yote, huonekana kuwa na maana halisi ya kifungu: kuchukua mtazamo wowote wa chini 
kunaonekana kuwa kuvuruga msisitizo wa lugha ya maandiko. Ikiwa neno la bidii hapa 
limetumika, halimaanishi chochote zaidi ya majeshi ya Kirumi kuja Yerusalemu, tunaweza 
kuelezea bila kuacha chochote kwenye Biblia. Tukio linaloelezwa hapa ni moja katika wakati 
mkubwa zaidi kuliko kutembea kwa jeshi lolote la kidunia; hakuna kilichopungua zaidi ya 
tendo la kuhitimisha mpito huu wa sasa,—kurudi kibinafsi kwa Yesu Kristo mara ya pili.” 
(Ryle 1995: 321)   

Maoni ya Ryle yanaonyesha msingi wa tatizo la kitheolojia la utangulizi: umuhimu 
wake siyo msingi wa Kristo. Haukuwa ujio wa ufalme tu ambao ulikuwa msisitizo wa wale 
ambao walikuwa wakimtazamia Masihi, lakini walikuwa wakitazamia ujio binafsi wa Yule 
ajaye (angalia, e.g., Luka 2:25-38; 7:19). J. E. Fison nashuhudia, “Tunawiwa leo kuutambua 
utambulisho kamili wa Yesu ajaye kwenye wakati uliopita pamoja na kuja kwa ufalme wa 
Mungu, lakini sisi [angalau wanatheolojia] hatuko tayari kujitoa wenyewe kwenye utambulisho 
uo huo kwa baadaye. Bado hakuna njia ya kukwepa ya mwisho kama tulikubali ya mwanzo.” 

 
40 Don Preston anachukulia kwamba, kama vile Mungu alivyokuja kwenye hukumu kwenye wakati uliopita na 
“ulijulikana lakini haukuonekana,” hivyo mwaka BK 70 “Yesu alikuja na mawingu ya mbinguni kwenye hukumu ya 
wale waliomchoma Yeye” (Preston 2010: 230).  



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  64 

(Fison 1954: 138) A. L. Moore alichukulia kwenye uelewa huu na kusema, “Ikiwa twalitambua 
hili, twapaswa kuwa makini kuona kwamba wazo la Mwana wa adamu kuja na mawingu 
pamoja na utukufu mkuu na wazo la ufalme wa Mungu kuja pamoja na nguvu vina tafsiri imara 
ya Msingi wa Kristo. . . . Kuwa mkweli, kuanguka kwa Yerusalemu kulieleweka kwa usahihi 
kama ishara ya udhihirisho wa Ukuu wa Mungu katika Kristo, ukitumika kwenye hukumu juu 
ya Israeli isiyotii, lakini siyo msingi maalum wa Kristo. . . . [Marko 9:1; 14:62] inazungumza 
juu ya udhihirisho wa kuonekana kwa Ufalme wa Mungu na wa Mwana wa adamu, na mifano 
hii pamoja hulinganishwa na kujificha sana kwa ufalme na Mwana wa adamu kwenye huduma 
ya Yesu. Ni udhihirisho huu wa ukuu wa Mungu kwenye ushindi wa ufunuo wa Mwana wa 
adamu kwenye utukufu na nguvu ambao pekee unaoweza kutosheleza matarajio ya Agano 
Jipya. Mwonekano wa ufufuo ulishuhudiwa, kuwa kweli, na wanafunzi: bado ufufuo haukuwa 
wazi, udhihirisho kwa wote na kwa hiyo ni lazima utofautishwe kwa haraka kutokana na 
Parousia.” (Moore 1966: 104-05)  

Utangulizi pia hauwezi kuwa kweli kwamba Mitume na Mababa wa utume, baadhi yao 
walikuwa hai wakati wa matukio ya mwaka BK 70, hawakutazama kuangamizwa kwa 
Yerusalemu kama siri, parousia kwa Kiroho, lakini badala yake waliangalia kuja kwa mara ya 
pili wakati ujao (angalia, e.g., 1 Clement 1989: 50:3-4; 2 Clement 1989: 12:1; 17:4-5; Didache 

1989: 10:5; 16:3-8; Waraka wa Barnabas 1989: 7:2). Randall Otto kwa usahihi waliuliza, 
“Ikiwa hali ya nyakati za mwisho na parousia Yesu alikotabiri kwenye hotuba ya mlima wa 
Mizeituni ulitimia mwaka BK 70, Mitume walipata wapi wazo la mwingine, bado wakati ujao, 
parousia?” (Otto 1999: n.p.) Zaidi, imani yote ya waamini wa awali “inatangaza kurudi kwa 
Kristo wakati ujao, ufufuo wa watu wote, na hukumu ya jumla kuwa msingi, makala isiyokuwa 
na majadiliano ya Imani ya Kikristo” (Chilton 1985: 138-39; angalia Imani ya Mitume [c.karne 
ya pili  2nd.]; Imani ya Nikea-Constantinople mwaka [325/381]; Imani ya Athanasi [c. mwishoni 
mwa karne ya tano na mwanzoni mwa karne ya sita.]). Maoni ya Keith Mathison kwenye 
umuhimu wa imani ya Mitume: “Ikiwa imani ya waamini haikuhifadhiwa kama mipaka, utafsiri 
wa kibiblia lazima uzame kwenye bahari ya kutengana na kwa hiyo kupoteza madai yote ya 
mamlaka kabisa. . . . Ikiwa hatuamini kwamba Mungu alitoa mwongozo Kanisa kuanzisha 
utawala wa msingi wa imani (Imani ya mitume), hakuna hicho kitu kama imani ya Mkristo.” 
(Mathison 1999: 239).  

Mtazamo wa utangulizi kamili kwamba ufufuo ulishatokea ni tatizo jingine. Kenneth 
Gentry anaonyesha, “Kufufuka kwa Kristo kwa wazi kumetangazwa kuwa mfano wetu 
wenyewe (1 Wakor. 15:20ff). Bado tunajua kwamba alikuwa kimwili, ufufuo wa kushikika 
(Lk. 24:39), wakati ambao wetu (unadaiwa kuwa) wa Kiroho. Ni nini kilichotokea kwenye 
fafanuzi ya mifano ya Kibiblia baina ya Kufufuka kwa Kristo na kwetu kwenye mfumo wa 
mfumuko wa utangulizi? . . . Yapo matatizo mengine mengi ya kiutangulizi ya kuzingati 
pamoja na ufufuo wa Kiroho pekee. Kwa jambo moja, mtazamo wa mfumuko wa utangulizi 
unakusudia kudhoofisha umuhimu wa tabia za mwili kuwa na matokeo ya dhambi: Dhambi ya 
adamu ilikuwa na athari za kimwili, sawa sawa na athari za kisheria na Kiroho; hili 
linaangaliwa wapi kwenye mfumo wa mfumuko wa kiutangulizi? Matokeo ya Kifo siyo tu ya 
kisheria na Kiroho, lakini pia ni ya kimwili (Mwanzo. 3:14, 19; Rum. 6:23). Ikiwa Wakristo 
leo watatosheka na matarajio ya ufufuo wa maandiko, basi Wagnostiki wa karne za awali za 
Kikristo walikuwa sahihi! . . . Tunalazimika kushangaa kwanini Paulo alidhihakiwa na 
Wagiriki kwenye Matendo 17 kwa kuamini kweye ufufuo, ikiwa hawakuwa na ukweli wa 
kimwili. Tunalazimika kushangaa kwa nini Paulo alivyojiunganisha mwenyewe pamoja na 
Mafarisayo kwenye suala la ufufuo (Mdo. 23:6-9; 24:15, 21). Tunalazimika kushangaa kwanini 
Wakristo bado wanaoa na kuolea, kwa kuwa Kristo alisema kwenye ufufuo hakutakuwa na 
kuoa wala kuolewa (Lk. 20:35). Tunalazimika kushangaa kwanini sisi Wakristo “tuliofufuliwa” 
lazima bado tufe, kwanini tusiondoke ulimwenguni humu kama Henoko na Eliya?” (Gentry 
2010: n.p.)  
d. “Mwisho wa nyakati.” Utangulizi hushikilia kwamba “mwisho wa nyakati” kwenye Math 

24:3 “inahusisha kuinuka kwa Kanisa kama watu tofauti wa Mungu mwishoni mwa nyakati za 
Wayahudi katika siku ya kurudi kwa Bwana kwenye hukumu na kuliharibu hekalu” (Otto 
1999: n.p.; angalia pia Preston 2010: 52-53, 218; Preston 2013: 68-77). Hata hivyo, mtazamo 
huu hudhoofisha umuhimu wa kile Kristo alichokamilisha pale msalabani. Msalaba (ambao 
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unahusisha kufufuka, kupaa, na kumwagwa kwa Roho Mtakatifu), siyo matukio ya mwaka BK 
70, yalihitimisha Agano la Kale na kuanzisha Agano Jipya (Luka 22:20; Yoh 19:30). Msalaba 
ulihitimisha ufanisi na umuhimu wa hekalu (Math 27:51; Marko 15:38; Luka 23:45; Yoh 

2:19-22). Yesu alipaa kwenye “hema la kweli” na alianzisha uhusiano mpya baina ya Mungu 
na mwanadamu (Waeb 8:1-10:22). Msalaba ulizindua “siku za mwisho” (Mdo 2:16-17).   

Pili, kugeuka “mwisho wa nyakati” kuwa “mwisho wa nyakati za Wayahudi,” ni  
kinyume na uwazi wa maana ya Agano Jipya ya “nyakati hizi” dhidi ya “nyakati zijazo,” 

ambazo hutafuta mstari wake wa utofauti siyo kwenye matukio ya mwaka BK 70 lakini 
kwenye bado ya wakati ujaowa kurudi kwa Kristo mara ya pili na matumizi ya Ufalme wake 
wa Milele. “Labda tatizo kubwa linalofuatana pamoja na theolojia tofauti tofauti ni kushindwa 
kutambua kwamba nyakati za mwisho na kuelekea nyakati zijazo siyo mabadiliko rahisi 
kwenye historia ya ukombozi. Hakuna shaka kwamba matukio ya mwaka B.K. 70 yalifanya, 
kwa sehemu, kutimiza maneno ya Bwana wetu kwa mitume wake ya hukumu ya asili kwa 
Israeli. Kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu lake hakuashirii mwisho wa nyakati; 
matumizi ya mwisho hufanya (Math. 13:40). Matukio ya mwaka ABK. 70 hayaashirii 
mwelekeo wa nyakati zijazo; matumizi ya mwisho hufanya (Luka 20:35). Hili linaashiria kwa 
matukio ya mwaka BK. 70, wakati ni ya muhimu kwa kusudi la historia ya ukombozi, haliasisi 
ujio wa Bwana wetu au hukumu. Tofauti baina ya nyakati hizi na nyakati zijazo ni tofauti baina 
ya mambo ya milele na mambo ya muda. Tofauti hizi huleta tatizo kubwa kwa watafsiri wa 
theolojia, ambao hutafuta kuyawekea mipaka mabadiliko haya kwa kuangamizwa kwa 
Yerusalemu. Nyakati mbili siyo tu vipindi viwili kwenye wakati wa historia ya ukombozi 
lakini ni zama mbili za nyakati za mwisho zilizotenganishwa, pamoja na nyakati zijazo 
kutokutambulikana kikamilifu mpaka kurudi kwa Bwana wetu mara ya pili.” (Riddlebarger 
2003: 241-42)   

Kama tulivyoona mwanzoni, vifungu vinavyozungumzia nyakati za mwisho binafsi 
vinahitajika kutafsiriwa kwenye mwanga wa wazi, kwa ujumla wa, “nyakati mbili” za muundo 
wa nyakati za mwisho za Biblia. Hili, bila shaka, lina matokeo kwa mfumo wote wa nyakati za 
mwisho. Kweli mbili zifuatazo huonyesha uongo wa makosa ya uelewa wa wanatheolojia wa 
“mwisho wa nyakati” wakati unapotazamwa kwenye mwanga wa muundo wa ujumla wa 
nyakati mbili za Biblia: “1. Wajibu wa Agizo Kuu—kufundisha na kuzamisha nafsi 
zilizopotea—lililinganishwa pamoja na hizo nyakati zinazofuata ‘mwisho wa dunia [nyakati]’ 
(Mathayo 28:18-20). Ikiwa ‘mwisho wa dunia [nyakati]’ulitukia mwaka BK. 70, basi Agizo la 
Bwana halina tena thamani. Hitimisho hili, bila shaka, ni upuuzi. 2. Kwenye mfano wa 
magugu, Yesu alifundisha kwamba ‘mwishoni mwa dunia [nyakati]’ ‘magugu’ (i.e., mwovu) 
yataondolewa kwenye ufalme wake na kuchomwa (Mathayo 13:39-40). Hili linatokea pamoja 
na kuangamizwa kwa Wayahudi? Halijafanyi hivyo. Wazo kwamba ‘mwisho wa dunia 
[nyakati]’ ulishapita tayari ni uongo.” (Jackson 1999a: n.p.)  

Matokeo ya tatizo jingine la ufafanuzi wa wanautangulizi ni kufafanuliwa tena kwa 
“nyakati mbili” ni kwamba kama ilivyo “nyakati hizi” kumefafafnuliwa tena kuwa Agano la 
Kale la nyakati za Wayahudi hivyo “nyakati zijazo” zimefafanuliwa tena kuwa nyakati za 
Agano Jipya ambalo tunaishi kwa sasa (Preston 2010: 52-57; Preston 2013: 159). Kulingana na 
utangulizi kamili, nyakati ambazo tunaishi kwa sasa zitadumu milele (Preston 2010: 54-55, 95; 
Preston 2013: 21). Hili linamaanisha kwamba dhambi na kifo pia vitaendelea kudumu milele 
(Preston 2010: 262-63, 266; Preston 2013: 22). Gentry anachunguza, “Hakuna hatima ya 
mwisho kwa suala la uasi wa mwanadamu; hakuna hatima ya kuhesabiwa pamoja na dhambi. 
Kristo alituambia kwamba hukumu itakuwa kinyume cha waasi kwenye miili yao, siyo ‘miili 
ya Kiroho’ (Mt. 10:28). Mfumuko wa mfumo wa utangulizi haukuangalia nyuma kiasi cha 
kutosha (kwenye anguko na kulaaniwa kwa ulimwengu wa kimwili) kuwa na uwezo wa 
kuelewa umuhimu wa ukombozi kama unavyoendelea hata mwisho, matumizi ya kuhitimisha, 
kuuondoa ulimwengu wa dhambi uliolaaniwa. Kushindwa kamili kwa adamu wa kwanza ni 
lazima kushindwe kwa kufanikiwa kamili kwa adamu wa pili.” (Gentry 2010: n.p.)  
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VIII. Hotuba ya Mlimani: Dhiki na kurudi mara ya pili 

  Hotuba ya Mlimani (Math 24:1-25:46; Marko 13:1-37; Luka 21:5-36; angalia pia Luka 17:20-37 

kwa hutoba ya kufanana na hiyo) ni hotuba ndefu ya Yesu, muhimu sana, na mazungumzo ya kina juu ya 
nyakati za mwisho. Ndani yake alijihusisha pamoja na kuangamizwa kwa Yerusalemu na kwa hekalu ambavyo 
vilitokea mwaka BK 70, alizungumzia kurudi kwake mara ya pili, akiwasihi wafuasi wake kwa habari ya 
matukio ya nyakati hizi za mwisho, na kuhitimisha (kwenye maelezo ya Mathayo) kwa kuzungumzia, kuwa 
vyote, mifano na mazungumzo ya moja kwa moja, hukumu ya mwisho itakayotokea wakati atakaporudi. Hotuba 
ya mlimani, “bila shaka ni chanzo cha nyaraka kwa Wathesalonike na Ufunuo. Ikiwa ndivyo, basi, twaweza 
kusema kwamba Yesu mwenyewe aliweka mfano kwa nyakati za mwisho za Kanisa.” (Carson 1984: 489, 
nukuu zimeondolewa)   
  
A. Mbinu za kuitafsiri hotuba ya mlimani  

 Kuitumia maelezo ya Mathayo 24 kama mwongozo, zipo mbinu tatu za jumla za kuitafsiri hotuba ya Mlinami:   
1. Tafsiri ya Kiutangulizi. Utangulizi kamili huitazama hotuba yote kama kuyataja matukio 
yaliyozunguka kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70. Wengi wa wanautangulizi wa sehemu 
huangalia kuangamizwa kwa Yerusalemu kama somo la Matt 24:1-35, na hatima ya kurudi kwa mara 
ya pili kuanzia kwenye Matt 24:36. Hata mbinu hii huitazama Math 24:29-31 ikizungumzia 
kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70.41  

a. Mbinu hizi zina nguvu zifuatazo:   
(1) Zinachukulia kwa umakini maandiko ya Math 23:34-24:2.   
(2) Zinajibu swali la kwanza na la kiini la Wanafunzi kuhusiana na wakati wa 
kuangamizwa kwa hekalu, “Tuambie, mambo haya yatakuwa lini?” (Math 24:2-3). 
Mtazamo wa wastani hujibu maswali hayo yote mawili na swali la pili la wanafunzi,  
“Nayo ni nini dalili ya kuja kwako, na ya mwisho wa dunia [nyakati]?” (Math 24:3).   
(3) Zipo makini na matumizi ya mafumbo ya lugha ya kinabii (Math 24:29; Marko 

13:24–25; Luka 21:25–26).  
(4) Kwa usahihi zinakumbusha kwamba kumbukumbu kwenye Math 24:30; Marko 

13:26; Luka 21:27 kwa “Mwana wa adamu kuja na mawingu” limechukuliwa kutoka 
Dan 7:13 ambalo “halitaligharimu kusudi la wale ambao watalisoma [Math 24:30; 

Marko 13:26; Luka 21:27] kama ilivyotabiri harakati za kushuka na mawingu kwa 
‘mwana wa adamu’, tangu Danieli 7 alivyoliona eneo hilo kutokana na mtazamo wa 
mbinguni, siyo duniani. Ishara ya ‘Mwana wa adamu’ ‘kuja kwa Mzee wa Siku. Alikuja 
toka duniani kwenda mbinguni, akiwa amethibitishwa baada ya mateso.” (Wright 1996: 
361; angalia pia Kik 1971: 142)  
(5) Zinachukulia “kizazi hiki” (Math 24:34) katika ufahamu wake wa kawaida kama 
ilivyotajwa kwa kizazi kilichokuwepo hai wakati Kristo alipokuwa akizungumza.   
(6) Zinao wema wa urahisi. Mtazamo wa utangulizi kamili huiona hotuba kama njia ya 
Yesu ya kuunganisha karibia unabii wote wa Agano la Kale kuhusiana na parousia ya 
Kristo na mabadiliko ya kutoka Agano la Kale kuja Agano Jipya kama kutokea kwa 
wakati mmoja. Vivyo hivyo, mtazamo wa utangulizi wa sehemu “una faida ya kuwa 
kamilifu: upo mgawanyiko wa wazi [kwa Math 24:36; Marko 13:24] baina ya sehemu 
mbili za hotuba na kuondoa kuruka nyuma na mbele au kufanya rufaa kwa ‘mapungufu 
ya kinabii’ au vya kufanana navyo” (Carson 2010: 553).  

b. Mbinu hizi zinayo madhaifu muhimu:   
(1) Hazichukulii kwa umuhimu kumbukumbu za wakati“mara baada ya dhiki za siku 

hizo” kwenye Math 24:29. Ikiwa  Math 24:15-21 inataja kuangamizwa kwa hekalu na 
Yerusalemu mwaka BK 70, lakini “ujio” wa Kristo ni “ujio wake kwenye hukumu” 
kinyume na Yerusalemu, basi “mara baada ya dhiki za siku hizo” hakuna maana, kwa 
sababu pote 24:15-21 na 24:29 atakuwa anazungumzia tukio hilo hilo.    
(2) Haziyatolei maelezo sahihi kwa Mwana wa adamu “kuja juu ya mawingu” (Matt 

24:30). Penginepo kwenye Agano Jipya (Math 26:64; Mdo 1:9-11; 1 Wathes 4:16-

 
41 Sehemu tofauti ya nafasi ya theolojia inashikilia kwamba kwenye hotuba ya mlimani kimsingi inazungumzia 
kukaribia kwa kifo cha Kristo mwenyewe na ufufuo, badala ya matukio ya mwaka BK 70 au parousia (Bolt 1995: 10-
32).  
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17; Ufu 1:7) “kuja juu ya mawingu” hutaja kurudi mara ya Pili. Hakuna mwandishi 
wa Agano Jipya aliyetumia “kuja juu ya mawingu” kuonyesha au kutaja kuangamizwa 
kwa Yerusalemu.   
(3) Haziyatolei maelezo sahihi ya kuonekana waziwazi, kusikika, na jamii “kuja kwa 

Mwana wa adamu” (Math 24:27, 30-31). “Hizi ni dalili za kuja kwa Mwana wa 
adamu, malaika watawakusanya wateule, tarumbeta itapigwa, mawingu, utukufu, 
makabila ya dunia kuomboleza, usumbufu mbinguni—kutokujulikana kote 
kuhusianako na kurudi mara ya pili. Inaonekana kuwa na mashaka makubwa, kusema 
angalau, kwamba njia ya asili ya kuelewa mstari wa .29-35 ni kumbukumbu ya 
kuanguka kwa Yerusalemu.” (Carson 1984: 493) “Malaika,” “tarumbeta,” 
“kusanyiko,” nk. Yote yanaonekana kuwa ya kiulimwengu, kijamii, ya kuonekana, na 
matukio ya kusikika, lakini wanautangulizi wanayafanya yasiyoonekana, yasiyosikika, 
na matukio ya kienyeji. Kwa wale watakaovitumia vifungu kama hivi kwa mafumbo, 
Desmond Ford anauliza, “Jinsi gani Kristo alivyolifanya wazo la kurudi Kwake, ikiwa 
maneno yapo wazi kama haya yawezekana kuwa na maana nyingine? Tutaulizia pia 
ikiwa mafundisho ya Agano Jipya juu ya kufufuka na nyakati zijazo hayakuyeyushwa 
ama kupeperushwa na ufafanuzi kama huo.” (Ford 1979: 65)  
(4) Hazichukulii kwa makini maelezo ya maana ya parousia (Math 24:3, 27, 37, 39). 
Watangulizi bila mfuatano hutafsiri neno la msingi parousia kulifananisha na 
madhanio ya watangulizi wenyewe ya kabla ya uwepo wa Kitheolojia. “Tatizo pamoja 
la tafsiri hii ni maana ya parousia kabla ya mstari wa 36 na baada. Kwa kuwa kuja kwa 
Mwana wa adamu kwenye mstari wa 37 na 39 ni ujio wa pili, mtu angetarajia maneno 
mawili ya kufanana (“kuja [parousia] kwa Mwana wa adamu”) kwenye mstari wa 27 
kulitaja tukio lile lile. Neno pia laweza kuwa na maana ile ile kwenye mstari wa 3. 
Kwenye kila jambo kuja mara ya pili lazima kuwe kwenye mtazamo. Zaidi ya hayo 
neno parousia kwenye Agano Jipya hutumika kwa uwepo halisi. Kwenye 1 Wakor 
16:17; 2 Wakor 7:6–7; 10:10; Wafiilipi 1:26; 2:12; na 2 Wathessalonike 2:9 parousia 
hutaja uwepo wa mtu binafsi kimwili. Kwenye mambo mengine yote parousia 
hutumika kwa uwepo wa Bwana katika kurudi kwake mara ya pili (1 Wakor. 15:23; 1 
Wathes. 2:19; 3:13; 4:15; 5:23; 2 Wathes. 2:1, 8; Yak 5:7–8; 2 Pet. 1:16; 3:4, 12; 1 
Yoh 2:28). Kwa kuwa tukio pekee la parousia kwenye Injili ni kwenye Mathayo 24, 
itaonekana kwamba hilo pia hutaja wakati ujao wa kuja kwa Kristo.” (Toussaint 2004: 
475-76)   
(5) Utangulizi kamili haikubaliani na ukweli na viashiria vya muda vilivyoelezewa na 
Yesu vinavyotofautisha matukio ya mwaka BK 70 ambayo yapo “karibu” na ambayo 
“mtayaona” toka matukio yatakayozunguka kurudi kwake mara ya pili ambayo 
hayakutokea kwa “muda mrefu” na ambayo “hamyaelewi.”42  

2. Tafsiri ya mpito/tafsiri ya mambo yajayo. Tafsiri hii inaitazama hotuba yote (angalau kwenye 
maelezo ya Mathayo na Marko) kama yatajayo matukio yajayo yanayoambatana na parousia ya Kristo.  

a. Mbinu hii ina nguvu zifuatazo:  
(1) Inajibu swali la pili la Wanafunzi, “Ni nini dalili ya kuja kwako, nay a mwisho wa 

dunia[nyakati]?” (Math 24:3)  
(2) Inachukua kumbukumbu ya wakati “mara baada ya dhiki za siku hizo” (Math 

24:29) ka jinsi ya moja kwa moja.  
b. Mbinu hii inao udhaifu muhimu:   

(1) Imetengwa kabisa kutoka mazingira ya Math 23:34-24:2. Wanafunzi walikuwa 
wakijadili hatima ya uwepo baadaye wa jengo la hekalu. In Math 23:34-38; 24:2; 

Marko 13:2; na Luka 21:20-24, ni wazi kwamba Yesu alizungumzia kuharibiwa kwa 
jingo hilo. Hakuna chochote kwenye mazingira hayo kinacholiunga mkono wazo 
kwamba Yesu anazungumzia kuhusiana kujengwa upya kwa hekalu jingine karne 
zijazo, ambalo tena lingeharibiwa tena. (Angalia Blomberg 2007: 86)  

 
42 Hili limejadiliwa kwenye sehemu ya surah ii likiwa na kichwa kisemacho “Mfano wa mtini: ‘mambo haya yote’ 

na ‘kizazi hiki’ dhidi ya ‘siku na saa ile’ (Math 24:32–36; Marko 13:28–32; Luka 21:28–36)” na “Kurudi kwa 

Kristo mara ya pili hakutabiriki kabisa.”  
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(2) Imeitenga injili ya Mathayo na Marko ya hotuba kutoka ile ya Luka. Mwana-mpito 
Thomas Ice anasema, “Injili zote tatu zinazofanana (Mathayo, Marko, na Luka) 
zimeweka kumbukumbu ya hotuba ya Mlima wa Mizeituni kama ilivyotolewa na Yesu. 
Mathayo na Marko wanazingatia sana juu ya matukio yajayo ya dhiki, wakati ambao 
Luka anajumuisha vipengele vya wakati uliopita na wakati ujao.” (Ice 1999b: 96) 
Matokeo ya mtazamo huu hupelekea usemi kwamba, Yesu alitoa hotuba mbili tofauti. 
Kwa kweli, maelezo ya Mathayo, Marko, na Luka ya hotuba yanategemeana, huchangia 
na kukamilisha moja na nyingine, na kwa ukaribu hutafsiriana. Matoleo yote matatu 
yaliinuka katika mazingira ya Yesu kukataliwa na Israeli, na yote kujihusisha pamoja 
na matukio ya karne ya kwanza (kuanguka kwa Yerusalemu) na kurudi kwa mara ya 
pili. Hata mwana-mpito David Turner anakiri, “Ni lazima ihitimishwe kwa mtazamo wa 
wanaoamini matukio ya wakati ujao, yaliyoshikiliwa na mpito uliopitwa na wakati, 
hayana ushawishi wowote. Hayatoshelezi kuchukua msisitizo wa mazingira ya 
kuanguka kwa Yerusalemu.” (Turner 1989: 10)   
(3) Hulidharau swali la kwana na la kiini la wanafunzi kuhusiana na wakati wa 
kuangamizwa kwa hekalu “Tuambie, mambo haya yatakuwa lini?” (Math 24:2-3). D. 
A. Carson anachunguza kwamba tafsiri ya mpito wa wakati ujao ina matokeo makini 
kwa uaminifu wa Yesu mwenyewe kwasababu, kulingana na tafsiri ya mpito: “Jibu la 
Yesu halikupaswa kuwa lilizingatia tu wasikilizaji wake lakini linakaribia kuwa la 
upotoshaji. Swali lao la kwanza kuhusiana na hukumu ya Yerusalemu. Lakini kwa 
kuwa sehemu kubwa ya majibu ya Yesu yalielekezwa kwenye maneno yahusianayo na 
kuangamizwa kwa Yerusalemu, ni kwa jinsi gani ambavyo wanafunzi wangefikiri kuwa 
Yesu hakuwa anajibu swali lao lakini alikuwa akielezea kuharibiwa kwa mji mara ya 

pili, isipokuwa Yesu kwa wazi alikuwa akiukataa ufahamu wao? Lakini hakufanya 
chochote cha aina hiyo. Hivyo labda siyo jambo la kushangaza kwamba utambulisho 
wa mpito wa mstari wa.15-28 kabisa pamoja na Dhiki Kuu baada ya Unyakuo wa 
Kanisa, ama ikiwa imefunuliwa ao haikufunuliwa, halikupata kuungwa mkono mpaka 
karne ya kumi na tisa. Mbinu ya mpito kwa hotuba ya mlimani lazima ihukumiwe 
kutokuwa na uwezo kihistoria kwenye kumbukumbu ya pande zote za historia ya tafsiri 
ya Yesu na historia ya tafsiri.” (Carson 2010: 556)  
(4) Linadharau kumbukumbu ya mazingira ya mwaka BK 70 kwa “chukizo la 

uharibifu,” kukimbia kutoka Yudea, na “dhiki Kuu” kwenye Math 24:15-21. Waamini 
wa wakati ujao huamini kwamba kumbukumbu katika sehemu hii ya hotuba huhusika 
kwenye matukio ambayo yatatokea baada ya MpingaKristo ajaye kuja na patakuwa na 
dhiki kuu mara tu baada ya kurudi mara ya pili. Hata hivyo, “kina kwenye mstari 
wa.16-21 yanaukomo kijiografia na kitamaduni kuuhalalisha mtazamo huo. . . . 
Maelekezo Yesu aliyowapa wanafunzi wake kuhusiana na nini cha kufanya kwenye 
mtazamo wa mstari wa.15 yalikuwa maalum sana kwamba ni lazima yawe yanahusiana 
na Vita vya Wayahudi [vya mwaka BK 66-70]. . . . Wa uwazi Yesu alikuwa akitarajia 
matukio hayo kutokea wakati sheria za Sabato zikiwa zikitenda kazi.” (Carson 1984: 
499, 501)   
(5) Inapaswa kuitafsiri tena “kizazi hiki” (Math 24:34) kwenye njia isiyokuwa ya asili 
kumaanisha “taifa la Israeli,” “mbio za Wayahudi,” au kumaniisha “kizazi kile” (i.e., 
waamini [au Wayahudi] watakuwa hai wakati wa kuja kwa mara ya pili). Hili 
litajadiliwa zaidi hapo chini kwenye kifungu K. Mfano wa mtini: “mambo haya yote” 

na “kizazi hiki” dhidi ya “siku na saa ile” (Math 24:32-36; Marko 13: 28-32; Luka 

21:28-36).  
3. Tafsiri jumuishi. Tafsiri hii huitazama hotuba kama inatumika kwenye kipindi chote baina ya kuja 
kwa Kristo mara ya kwanza na Kurudi Kwake mara ya pili. Baadhi ya sehemu ya hotuba hujihusisha na 
kuanguka kwa Yerusalemu kwenye mwaka BK 70, na sehemu nyingine hujihusisha na kurudi kwa 
Kristo mara ya pili mwishoni mwa nyakati. Mtazamo huu wakati wote umekuwa mbinu itumiwayo na 
wengi wa wahafidhina, Wasomi wa Kikristo, ingawa zipo tofauti miongoni mwao kuhusiana na hasa ni 
jinsi gani sehemu tofauti za hotuba zinavyofaana moja na nyingine. Hii ndiyo mbinu ambayo 
itawasilishwa hapa.  
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B. Mazingira ya hotuba ya mlimani  

“Wengi hukubali kwamba Hotuba ya Mlimani huhusiana na (a) Israeli kumkataa Kristo, (b) Kristo 
kuikataa Israeli, na (c) swali la wanafunzi kwenye Mathayo 24:3” (Toussaint 2004: 474).  

1. Mazingira mapana: hukumu. Kufuatia kuingiaadwake Yerusalemu kwa ushindi mkubwa, Yesu 
aliikataa Israeli, aliwahukumu viongozi wa Wayahudi, na alitabiri kuangamizwa kwa Yerusalemu na 
hekalu. “Kwa umuhimu mkubwa ni ukweli kwamba mada ya [Marko 13]—Hukumu—sanjari pamoja 
na mpangilio wa matukio yaliyokuwa yakifuata kwenye wiki ya shauku, kama inavyopatikana siyo tu 
kwenye Marko, lakini pia kwenye Injili nyingine. Tangazo la Ujio wa Kiungu la Yesu wakati wa 
kuingia kwake kwa ushindi mkubwa [Math 21:1-11; Marko 11:1-10; Luka 19:29-40], kulisafisha 
hekalu [Math 21:12-17; Marko 11:15-18; Luka 19:45-48], kuulaani mtini [Math 21:18-19; Marko 

11:12-14], kuuzungumzia mfano wa hukumu—shamba la mzabibu na jiwe lililokataliwa [Math 21:33-

46; Marko 12:1-12; Luka 20:9-18], ndoa ya kijana wa Mfalme [Math 22:1-14], ole kwa Mafarisayo 
[Math 23:1-39]; hayo yote yalitokea kama mfululizo wa ngurumo ya hukumu.” (Ford 1979: 36) 
Kwenye mazingira ya, mifano ya wana wawili (Math 21:28-33), shamba la mizabibu (Matt 21:33-46; 

Marko 12:1-12; Luke 20:9-18), na sherehe ya harusi (Math 22:1-14) hufanya kama “mifano mitatu 
ambayo kwa kufuatana huonyesha mashtaka ya Israeli (21:28-32), hukumu (21:33-46), na utekelezaji 
(22:1-14)” (Blomberg 2007: 74).   
2. Kukataliwa kwa Yesu. Kimsingi hukumu juu ya Israeli ilikuwa kwa Israeli kumkataa Yesu. Kwenye 
kuingia kwake Yersalemu kwa ushindi mkubwa, Yesu alikuwa akitimiza matarajio ya Agano la Kale 
kwamba “YHWH anarudi Sayuni. Atayafanya tena yale aliyoyafanya kwenye Kutoka, kuja kukaa 
katikati ya watu wake [Isa 4:2-6; 24:23; 25:9-10; 35:3-6, 10; 40:3-5, 9-11; 52:7-10; 50:15-17, 19-21; 

60:1-3; 62:10-11; 63:1-9; 64:1; 66:12-19; Ezek 43:1-7; Hag 2:7-10; Zech 2:4-5, 10-12; 8:2-3; Mal 

3:1-4].” (Wright 1996: 616) Hata hivyo, Israeli hawakutambua kwamba Agano la Kale lilikuwa 
limetimizwa, Mfalme alikuja, Mungu alikuwa amewatembelea watu wake. Vivyo hivyo, Yesu 
“aliangua kilio na kwa huzuni alitangaza hukumu juu ya mji kwa kushindwa kutambua ‘wakati wake 
wa kujiliwa’ [Luka 19:41-44]. YHWH aliwajia watu wake, na hawakulitambua hilo; kwa hiyo 
walikuwa wamekaribia kwenye hatari ya hukumu, ambayo ingechukua muundo wa ushindi wa jeshi na 
uharibifu. Hili halipingani na ukaribu wa Ufalme. Lilikuwa ni onyo kuhusiana na kile Ufalme uliobora 
utakachohusisha. . . . Ilikuwa ni onyo kwamba, wakati YHWH atakaporudi Sayuni, atakuja kama 
hakimu kwa wale walioko Israeli ambao hawakuwa waaminifu kwa agizo lake. Wakati YHWH 
atakaporudi, kama Israeli walivyotumainia na kumsubiria Yeye kufanya, angekuja zaidi kama hakimu 
kama kuokoa, na hukumu ingeanzia kwenye nyumba yake mwenyewe. ‘Kwanini unaitamani siku ya 
YHWH? Ni siku ya giza, siyo ya nuru’ [Amos 5:18]. Tumaini la ushindi wa taifa la Israeli utakuwa 
umewekwa kando; watu pekee ambao watathibitishwa wakati mungu wao atakaporudi, kutendea kazi 
utimilifu wa ahadi yake, watakuwa wale ambao walikubaliana na hotuba ya Kiungu sasa ambayo 
imetolewa kwenye tangazo la ufalme la Yesu.” (Ibid.: 636-37)   

Msingi wa hukumu kwenye mifano yake ya shamba la mzabibu na jiwe lililokataliwa (Math 

21:33-46; Marko 12:1-12; Luka 20:9-18) na ndoa ya kijana wa Mfalme (Math 22:1-14) ilikuwa ni 
viongozi wa kiyahudi kumkataa Yeye. Kwenye hotuba yake ndefu kinyume cha Waandishi na 
Mafarisayo (Math 23:1-39), Yesu alifanya muungano ule ule. Alisema Aliwatuma Manabii, watu 
wenye hekima, na waandishi ambao waliwatesa na kuwaua, “hivyo ije juu yenu damu yote ya haki 

iliyomwagika juu ya nchi, tangu damu ya Habili mwenye haki, hata damu ya Zakaria” (23:34-35). 
Kama matokeo, “Amini nawwmbieni, mambo haya yote yatakuja juu ya kizazi hiki” (23:36). 
Alihitimisha kwa kujiunganisha mwenyewe pamoja na hatima ya Yerusalemu: “Ee Yerusalemu, 

Yerusalemu, uwauaye manabii, na kuwapiga kwa mawe wale waliotumwa kwako! Ni mara ngapi 

nimetaka kuwakusanya pamoja watoto wako, kama vile kuku avikusanyavyo pamoja vifaranga vyake 

chini ya mabawa yake, lakini hamkutaka! Angalieni, nyumba yenu mmeachiwa hali ya ukiwa. Kwa 

maana nawaambia, Hamtaniona kamwe tangu sasa, hata mtakaposema, Amebarikiwa ajaye kwa jina la 

Bwana!’” (23:37-39)43  
Hata Yesu alirudia tena muunganiko uliopo baina ya kukataliwa kwake mwenyewe na hukumu 

ile ambayo muda mfupi ingeiangukia Yerusalemu na hekalu kama ilivyokuwa imeelekezwa kwenye 

 
43 “Hakuna makubaliano ya ufafanuzi ya kifungu hiki, kama madai ya Yesu kama Mfalme yaliashiria kuokolewa wa 
angalau baadhi ya Wayahudi, au ama ni ukiri wa kusita wa ukuu wake wakati atakapokuja kama Mhukumu.” (France 
1975: 76n.41) 
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Kusulubiwa Kwake (Luka 23:28-31): “Hukumu ambayo Yesu aliwaonya Wanawake wa Yerusalemu 
ilikuwa tofauti ambayo ingepelekea matokeo ya mji kumkataa Yeye kama Mfalme wa kweli, na ujumbe 
wake kama njia ya kweli ya amani. Kifo chake mwenyewe kwenye mikono ya Warumi ilikuwa ishara 
ya wazi iliyokuwaimebaki kwa taifa ambalo lilimkakataa Yeye.” (Ibid.: 569) Au, kuliweka hili kwa njia 
nyingine: “(1) Ikiwa Warumi walinitenda Mimi, ambaye walikiri kuwa sikuwa na hatia, kwenye jambo 
hili, watawatendaje wale ambao ni waasi na wenye hatia? (2) Ikiwa Wayahudi walikubaliana hayo 
pamoja na mmoja ambaye alikuja kuwaokoa, watapokea matendo ya namna gani wenyewe kwa 
kumwangamiza Yeye?” (Plummer 1942: 529) Mchambuzi mmoja alifupisha: “Kwa kuwa Agano Jipya 
linahusika, matukio kwenye nyakati za mwisho za Agano la Kale, kifo cha Kristo na kuanguka kwa 
Yerusalemu, vilikuwa mwanzo wa mwisho. Yalikuwa matendo ya mwanzo ya mchezo wa nyakati za 
mwisho, na tendo la mwisho litakuwa ni kurudi kwa Kristo kwa mara ya pili.” (Ford 1979: 31)  
3. Mazingira ya haraka: hekalu. Wakati Yesu alipoliacha hekalu kwenda Mlima wa mizeituni, 
Wanafunzi wake walizungumzia jinsi ambavyo jingo la hekalu lilivyokuwa zuri na la kupendeza. Yesu 
alijibu kwa kuwaambia, “Hamyaoni haya yote? Amini nawaambieni, halitasalia hapa jiwe juu ya jiwe 

ambalo halitabomoshwa.” (Math 24:2; Marko 13:2; Luka 21:6). Maelezo hayo kuhusiana na hekalu 
yalichochea swali la Wanafunzi: “Tuambie, mambo haya yatakuwa lini, Nayo ninini dalili ya kuja 

kwako, nay a mwisho wa dunia?” (Math 24:3; Marko 13:4; Luka 21:7). Hotuba ya Mlimani 
yalikuwa ni majibu ya Yesu kwa maswali hayo.   
4. Sambamba pamoja na Wababeli kuiangamiza Yerusalemu. Hotuba ya Mlimani ni sambamba na 
unabii wa kuangamizwa kwa hekalu ambako kulitokea wakati Babeli walipoichukuwa Yerusalemu 
mwaka 586/587 KK:  

Kwenye Yer 12:7; 22:5 Mungu alisema kwamba 
ataiacha “nyumba,” Yake ambayo itakuwa “ukiwa.”  

Kwenye Math 23:38 Yesu alisema “Nuyma yako 

imeachwa ukiwa.” Kwenye kifo chake, wakati “pazia la 
hekalu lilipopasuka katikati toka juu hata chini” (Math 

27:51), hekalu lilifunuliwa kama ukiwa wa uwepo wa 
Mungu au hata viashiria vya kimwili vya uwepo wa 
Mungu (e.g., sanduku la Agano na Kiti cha Rehema).  

Kwenye Ezek 10:1-19 Utukufu wa Mungu uliliacha 
hekalu.  

Kwenye Math 24:1; Marko 13:1 Yesu aliliacha 
hekalu.  

Kwenye Ezek 11:6-7 Mungu alimwamuru mtu 
aliyevalia nguo ya kitani kusambaza makaa ya moto 
kwenye mji. “Maono yakuwa unabii wamoto ambao 
hakika uliangamiza Yerusalemu mwaka 587 KK (2 Fal. 
25:9); lakini kwa umuhimu kuliko utabiri ni ufunuo wa 
utambulisho wa mwangamizi, Mungu mwenyewe” 
(Beasley-Murray 1970a: 671).  

Kwenye Math 24:2; Marko 13:2; Luka 21:6 Yesu 
alisema, “hakuna jiwe litakalosalia juu ya jingine.”  

Kwenye Ezek 11:22-23 kabla ya kuuacha mji utukufu 
wa Mungu mara ya mwisho ulionekana wakati 
“uliposimama mlimani ambao upo mashariki mwa mji” 

(i.e., Mlima wa Mizeituni).  

Kwenye Mlima wa Mizeituni ndipo mahali ambapo 
Yesu alipotabiri kuangamizwa kwa hekalu na 
Yerusalemu (Math 24:3; Marko 13:3).  

Pamoja na Luka 19:42-44 (ambapo Yesu pia alitabiri kuangamizwa kwa Yerusalemu) na 
maelezo ya Luka kuhusiana na hotuba ya Mlimani “kwa ujumla imekusanywa kutokana na lugha ya 
Agano la Kale. . . . Vivyo hivyo kila tukio la kihistoria limeonyesha picha hiyo, Siyo Tito aliyeikamata 
Yerusalemu mwaka BK. 70, lakini ni Nebukadineza aliyeikamata mwaka 586 KK. Hapatakuwa na hata 
neno moja lililotabiriwa ambalo halitahifadhiwa moja kwa moja kutoka kwenye Agano la Kale.” (Dodd 
1968: 79) Maelezo ya Agano la Kale ya kuangamizwa yaliandikwa na Wababeli (Ezek 5:9; 7:5-6; Dan 

9:12) na maelezo ya Yesu ya kuangamizwa kuandikwa na Warumi (Math 24:21), ni mfanano wa 
karibu. Kwa nyongeza, wote Wababeli mwaka 586 KK na Warumi mwaka BK 70 waliivamia 
Yerusalemu, kuliangamiza hekalu, kuangamiza vingi vya Yerusalemu, na kuwachukuwa watu wengi 
ambao hawakuuawa utumwani. (Blomberg 2007: 69).   

Bila kujali usambamba huu, hukumu na kukataliwa kwa Israeli na Yesu ni tofauti hata na 
uangamivu wa awali wa Wababieli mwaka 586 KK. Tukio hilo, kwa kina kama lilivyokuwa, halikuwa 
la mwisho, kitheolojia, kukataliwa kwa taifa. Israeli waliruhusiwa kurudi baada ya utumwa. Walilijenga 
tena hekalu. Hata hivyo, kama tulivyoona, hekalu, hakika taifa lenyewe, lilikuwepo kama “mfano” au 
“kivuli” kuelekeza kwenye kitu kingine kikubwa kuliko lenyewe—yaani, Yesu Kristo. Sasa, Yesu 
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alikuja—na alikataliwa. “Kama Nabii, baada ya Eliya, Yeremia au Ezekieli, kwa huzuni alitangaza 
kwamba Israeli—Yerusalemu—Hekalu—viko chini ya hukumu. Manabii walikuja na kuondoka, na 
kudharauliwa. Alikuja kama wa mwisho kwenye mstari, na walipanga kumwua Yeye.” (Wright 1996: 
594) Kwa hiyo, baada ya kuingia Yerusalemu kwa mara ya mwisho—kwenye matendo yake, mifano, na 
maneno ya moja kwa moja ya hukumu ijayo juu ya Israeli—kulikuwa na “ujumbe wa mwisho 
usioepukika. Damu ya manabii wote tokea mwanzo itatakiwa kwenye kizazi hiki: ni hesabu ya mwisho. 
Toleo la Luka la utabiri wa kuanguka kwa Yerusalemu limejawa na maneno ya kuhuzunisha, ‘Hizi ni 
siku za kisasi, kutimiza yale yote yaliyoandikwa’ (Luka 21:22). Ujumbe wa kilele tuliouona kwenye 
tangazo la Yesu kwamba ndani yake tumaini lote la Agano la Kale linapata kutimizwa [Marko 1:15; 

Luka 4:21; 24:27, 44-47] limewekwa sambamba na wazo hili la ujio wa majanga kama hitimisho la 
uasi wote wa Israeli.” (France 1975: 62)44  

  
C. Maana ya kitheolojia ya kuharibiwa kwa hekalu mwaka BK 70 

Ingawa kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu mwaka BK 70 haukuwa “mwisho wa nyakati hizi” 
kama wanautangulizi wanavyodai, hata hivyo lilikuwa na umuhimu wa kitheolojia.   

1. Ukichukua Agano la Kale. Kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu kunatimiza unabii wa Kristo na 
kudhihirisha Mungu kulikataa taifa la Israeli kama watu wake wateule na kama gari lake la kueneza 
Ukweli wake. Kifo cha Yesu msalabani kilihitimisha Agano la Kale na kuanzisha Jipya. Kwa wakati 
huo “pazia la hekalu lilipasuka vipande viwili kutoka juu hata chini” (Math 27:51), kuashiria 
kuangamizwa kwa hekalu na, muhimu zaidi, mfumo wa hekalu la Agano la Kale. Kuangamizwa kwa 
Yerusalemu na hekalu mwaka BK 70 ilikuwa ni kwa nje, ishara ya kuonekana ambayo inathibitisha 
ukweli wa tukio kuu la kitheolojia ambalo lilitukia miaka arobaini kabla: kwamba mfumo wa Agano la 
Kale hautatumika tena na ulikuwa umefutwa kwa kufa, kufufuka, na kupaa kwa Yesu Kristo. 
Kuangamizwa kwa hekalu kunadhoofisha uhifadhi wa Torati kusiwezekane tena, hili linathibitisha 
kwamba Agano la Kale lilikuwa limepitwa na wakati. “Yerusalemu na hekalu vilikuwa ndio moyo wa 
mpito wa zamani wa Wayahudi: wakati vilipoangamizwa, mfumo wa zamani wa Musa ulifikia mwisho. 
Sadaka za kila siku, sherehe za kila mwaka, madhabahu, patakatifu pa patakatifu, ukuhani, vyote 
vilikuwa vya muhimu kwa dini iliyofunuliwa, mpaka Kristo alipokuja,—lakini havipo tena. Wakati 
alipokufa msalabani, kazi yao ilifanyika: walikufa, na pekee ilibaki ile ambayo wanapaswa kuizika.—
Lakini haikuwezekana kwamba jambo hilo lingefanyika kimya kimya. Hitimisho la mpito lilitolewa 
pamoja na taaluma kubwa kwenye Mlima wa Sinai, yaweza kuwa ilitarajiwa kuwa alama hasa pamoja 
na taaluma hiyo; kuangamizwa kwa hekalu, mahali ambapo watakatifu wengi wa zamani waliona 
‘vivuli vya mambo mazuri yajayo,’ yaweza kuwa ilitarajiwa kuunda somo la unabii: na hivyo ndivyo 
ilivyokuwa.” (Ryle 1995: 317)  
2. Kuthibitshwa kwa Kanisa. Kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu kulilithibitisha Kanisha kama 
Watu wateule wa Mungu na kama gari la kueneza ukweli wake. Wengi wa mababa wa awali wa Kanisa 
walilitambua hilo na kuliangalia hili na kulitolea maoni:  

• Waraka wa Barnabas [c.70-131] (1989: 16:1-10): “Hatimaye, Nitawazungumzia pia kuhusiana 
na hekalu, na jinsi gani watu hao wasiostahili walivyopotoka na kuliweka tumaini lao kwenye jingo 
lao, kama vile ilikuwa nyumba ya Mungu, na siyo kwa Mungu wao aliyewaumba wao. . . . Mnajua 
sasa kwamba tumaini lako lilikuwa kwenye utupu. . . . Kwa sababu walienda vitani, liliangushwa 
na maadui zao, na watumishi wa karibu wa maadui zao watalijenga tena. . . . Lakini ngoja tuulize 
kama kweli lilikuwa hekalu la Mungu. Lipo—pale aliposema mwenyewe atalijenga na 
kulikamilisha! . . . Jinsi gani basi litakavyokuwa limejengwa kwa jina la Bwana? Jifunze! Kabla ya 
kumwamini katika Mungu, mahali pa mioyo yetu kukaa palikuwa pameharibika na pa dhaifu, 
hekalu la kweli lililojengwa na mikono ya mwanadamu, kwa sababu lilikuwa limejawa na miungu 
na lilikuwa nyumba ya mapepo, kwa kufanya chochote kilichokuwa kinyume na Mungu. . . . Kwa 
kupokea msamaha wa dhambi na kuliweka tumaini letu kwenye Jina lake, tulikuwa wapya, 
tulioumbwa upya kutoka mwanzo. Vivyo hivyo, Mungu kweli anakaa kwenye makao yetu—hili ni, 
ndani yetu. . . . Hili ni Hekalu la Kiroho ambalo limejengwa kwa ajili ya Bwana.”   
• Tertullian [c.160-220] (1885c: 26): “Yudea . . . kamwe haitakuwa chini ya fimbo yako [Rumi] 

 
44 Kukataliwa kwa taifa la Israeli kwa umuhimu ni hitimisho kwa sababu Yesu aliifanya upya “Israeli” kwa sasa kuwa 
wale wote walioungana na wanaomtii Yesu mwenyewe (angalia hapo juu, sehemu ya III.B. Kuja kwa Kristo kwa mara ya 

kwanza na utimilifu wa unabii wa Agano la Kale kwa mambo yajayo kuhusiana na Israeli).  
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lakini kwa ule mwisho na taji ya uhalifu kinyume na Mungu, katika kumkataa na kumsulubisha 
Kristo”; Tertullian 1885b: 13 “Ngoja tuonyeshe kwamba Kristo tayari alishakuja, (kama 
ilivyotabiriwa) kupitia manabii, na aliteswa, na tayari amekwisha kupokelewa tena mbinguni, na 
kutoka hukoatakuja vile vile kama watabiri walivyotolea unabii. Kwa maana, baada ya ujio Wake, 
tunasoma, kulingana na Danieli, kwamba mji wenyewe utakuwa umeangamizwa; na tunalitambua 
hilo hivyo utaanguka.”   
• Hippolytus [c. 172-236] (1886b: 7): “Lakini kwanini, Ee nabii, tuambie, na kwa sababu gani, 
hekalu lilifanywa ukiwa? Ilikuwa ni kwa maelezo kwamba wazee walitengeneza ndama? Ilikuwa ni 
kwa maelezo ya miungu ya watu? Ilikuwa ni kwa damu ya manabii? Ilikuwa ni kwa uzinzi na 
uasherati wa Israeli? Haiwezekani kabisa, alisema; kwa kuwa katika makosa haya yote wakati wote 
msamaha ulikuwa wazi kwao, na neema; lakini ni kwa sababu walimwua mwana wa mfadhili wao, 
kwa kuwa alikuwa na umilelel pamoja na Baba. Wakati aliposema, ‘Baba, hekalu lao na lifanywe 
ukiwa [Math 23:38]’.”   
• Cyprian [c. 208-258] (1886: 10.5): “Siyo kwa sababu hii Wayahudi waliangamia, kwamba 
walichagua kumchukia Kristo kuliko kumwamini Yeye?”   
• Lactantius [c. 240-320] (1886: 4.18): “Lakini Sulemani pia, kijana wake, ambaye aliijenga 
Yerusalemu, alitabiri kwamba mji huu utaangamia kwenye kisasi cha msalaba mtakatifu: Bali 
mkighairi, mkaacha kunifuata, ninyi na watoto wenu, msizishike sheria zangu na amri zangu, 
nilizoziweka mbele yenu, tena mkienda na kuitumikia miungu mingine na kuiabudu, basi 
nitawakatilia Israeli mbali na nchi hii niliyowapa; na nyumba hii niliyoitakasa kwa jina langu, 
nitaitupilia mbali na macho yangu, na Israeli watakuwa mithali na neno la tusi katika mataifa yote. 
Na ijapokuwa nyumba hii imetukuka namna hii, lakini kila apitaye atasituka na kuizomea; nao 
watasema, Kwa nini Bwana ameitenda nchi hii na nyumba hii mambo haya?  Na watu watajibu, 
Kwa sababu walimwacha Bwana, Mungu wao, aliyewatoa baba zao katika nchi ya Misri, 
wakashikamana na miungu mingine na kuiabudu na kuitumikia, basi ndiyo sababu Bwana ameleta 
mabaya haya yote juu yao [1 Wafal 9:6-9].”  

3. Kujitenga kwa Uyahudi na Ukristo. Kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu kulipelekea kutengana 
rasmi kwa Uyahudi na Ukristo. Wayahudi walisamehewa kutokumwabudu mfalme wa Rumi. “Mpaka 
katikati ya kipindi cha mwaka-BK. 60 (lakini siyo baada ya mwaka BK. 70) Warumi waliepuka 
kuutambulisha Ukristo kama kundi la Uyahudi, kwa karibu sana na lazima waliwaunganisha pamoja 
navyo” (Gentry 1989: 227). Hii ni kwa sababu, “Kulingana na sheria ya Rumi, dini zilionekana kuwa 
hazipo kisheria nje ya mipaka ya nchi zao za asili, ingawa hili halikukaziwa mpaka kulipoonekana 
kukiuka taratibu za kijamii kwa wazi kulikosababishwa na utendaji wa dini yenyewe. Jambo la kipekee 
tu kwa sheria hii ilikuwa ni Uyahudi, utendaji wao uliruhusiwa popote kwenye Dola.” (Beale 1999: 30-
31)   

Hata hivyo, Wakristo hawakuunga mkono uasi wa Wayahudi na walitoroka kutoka Yerusalemu 
kabla ya kuangamizwa na Warumi. Wakristo kushindwa kuunga mkono uasi na kutoroka kwao kutoka 
Yerusalemu walihesabiwa na Wayahudi wenzao-wenyeji wa nchi kuwa ni waasi. Kwa matokeo hayo, 
baada ya mwaka BK 70 viongozi wa Wayahudi waliwashambulia Wakristo Wayahudi, uwepo wao 
kwenye masinagogi, na hali zao kama Wayahudi. J. G. Davies anasema, “Kutafuta kuimarisha umoja 
mpya kwenye dini kama msingi wa lazima kwa umoja mpya, Waalimu (rabbis) walielekeza kwenye 
huduma za Sinagogi kanuni ambayoWakristo Wayahudi wasingeitangaza [ikijulikana kama ‘minim’ 
(lit., ‘wasioamini’)] kwa matokeo kwamba ‘kwa Wanazareti [wafuasi wa Yesu] panaweza kuwa [au 
‘acha iwe’] hakuna tumaini’. Walilifuata hili kwa kutuma barua kwa makusanyiko yote Wayahudi 
walio nje ya nchi kukataa Ibadan a Imani ya Ukristo.” (Davies 1965: 46) Hili lilikuwa na matokeo 
tofauti tofauti, moja ambalo lilikuwa kwa haraka na wakati wote ilionekana kuwagharimu Wakristo 
wengi. Baada ya utengano rasmi kutoka kwa Wayahudi, “Wakristo Wayahudi hawakuonekana tena na 
serikali ya Rumi kama wapo chini ya mwavuli wa Uyahudi na, kwa hiyo, kukabiliana na shida na 
ukatili wa ama kumwacha Kristo (ikiwa wataingizwa tena kwenye Sinagogi) au kumwabudu Kaisari.” 
(Pate 1998b: 140)   

  
D. Maudhui na muundo kwenye hotuba ya mlimani 

  Maswali ya wanafunzi na jibu la Yesu kwa umuhimu inagusa maeneo mawili: kuangamizwa kwa 
hekalu na kurudi kwa Yesu mwishoni mwa nyakati. Wanafunzi waliuliza yenye mafungu mawili: “Lini?” na 
“Nini?” (Math 24:3; Marko 13:4; Luka 21:7) “Nini” hutawala vipengele viwili kwenye swali lile lile: kuja 
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kwa (Math 24:3). Swali la Wanafunzi kwa Yesu linaashiria kwamba waliona uharibifu wa hekalu, kuja kwa 
Yesu, na mwisho wa nyakati kama utata mmoja wa matukio. Ingawa muundo wa swali unatofautiana kutoka 
injili moja na nyingine, “ikiwa tutafanya madhanio ya busara yaliyokuwa kwenye fahamu za Wanafunzi 
maswali yao kama uharibifu wa hekalu na ishara ambazo zitafuatana nayo zimeunganishwa na mwisho wa 
nyakati na kurudi kwa Yesu (cf. 16:27-28; 23:39; Luka 19:11-27), ipo tatizo dogo. Mathayo analiweka wazi 
kile kilichoeleweka na kile Yesu alichokitambua kama kueleweka kwenye swali lao.” (Carson 2010: 558) 
Majibu ya Yesu kwa maswali ya Wanafunzi wake ni pongezi na kutofautisha matukio ambayo yalikuwa 
yamewachanganya wanafunzi. Muundo wa hotuba unaweza kuonyeshwa kama ifuatavyo:  

             Mada  Mathayo 24  Marko 13  Luka 21  

1. Tukio la hotuba  24:1-3  13:1-4  21:5-7  

2. Ishara ya wakati baina ya kurudi kwa Yesu mara ya 
1st na 2nd   

24:4-28  
  

13:5-23  
  

21:8-24  
  

     A. Maelezo ya jumla ya “uchungu wa kuzaa”  24:4-14  13:5-13  21:8-19  

     B. “Maumivu makali”: Kuanguka kwa Yerusalemu  24:15-21  13:14-19  21:20-24  

     C. Hatari maalum: Makristo wa uongo na 
Udanganyifu 

24:22-28  13:20-23  21:8  

3. Kuja kwa Mwana wa Adamu  24:29-31  13:24-27  21:25-28  

4. Maana ya Ishara za wakati  24:32-35  13:28-31  21:29-33  

5. Maonyo juu ya kutokuamini na kutokujiandaa  24:36-51  13:32-37  21:34-36  

    
E. Ishara za nyakati (Math 24:2-28; Marko 13:5-23; Luka 21:8-24)  

   “Hoja halisi na za kimuundo zinapendekeza kwamba [Math 24:4-28; Marko 13:5-23; Luka 21:8-24] lazima 
zichukuliwe kuwa kama kipindi cha wakati mmoja [kuishia kwenye kurudi mara ya pili] pamoja [kuangamizwa 
kwa hekalu na Yerusalemu—Math 24:15-21; Marko 13:14-19; Luka 21:20-24] sehemu yake ya tishio” 
(Carson 1984: 502). Kimuundo, hili linaonekana maalum kwenye maelezo ya Marko, Kwakuwa Marko 
“ameyawekea mabano” maeneo yote pamoja na neno la Kigiriki blepete (“Kesheni”; “jihadharini”; “angalieni”) 
mwanzoni (Marko 13:5) na mwishoni (Marko 13:23).   

1. Math 24:4-14; Marko 13:5-13; Luka 21:8-19. Kwenye sehemu hii ya hotuba “Yesu alijihusisha na 
vipengele maalum vya mambo yaliyojitokeza mara kwa mara kwa kipindi. Tunakumbushwa katika 
[Math 24:6] kwamba ule mwisho hauji kwa haraka, kwamba shughuli za udanganyifu, taarifa za vita na 
tetesi za vita, hazipaswi kuchukuliwa kama ishara ya utimilifu unaotarajiwa (cf. Luka 19:11); na kwa 
[Math 24:7-8] vita hivyo, njaa, na matetemeko ndio mwanzo wa utungu.” (Murray 1977: 388) 
Kumbukumbu ya Kristo kwa Wanafunzi kuwa“watachukiwa na mataifa yote” (Math 24:9; Marko 

13:13; Luka 21:17) na kuhubiriwa kwa injili “kwenye ulimwengu wote . . . kwa mataifa yote” (Math 

24:14; Marko 13:10) ni ukumbusho “wa kuongezwa kipindi kwamba matukio hayo ya haraka ya 
historia yanahitajika kwa utimilifu wake. Hata hivyo, kifungu hiki cha hotuba kinatuleta kwenye kile 
ambacho kwa hakika ni kwa kusudi lile lile kama ‘hitimisho la nyakati’ kwenye swali la Wanafunzi 
[Math 24:3], yaani, ‘mwisho’—‘kisha ule mwisho utakuja’. Hivyo tumefungwa na tafsiri [Math 24:4-

14; Marko 13:5-13; Luka 21:8-19] kama, kwenye muhtasari, utabiri wa historia utarajiwao kwa 
haraka.” (Ibid.) Hivi ndivyo Didache 16 (c. 70-110) alivyoitumia sehemu hii ya hotuba.  
2. Math 24:15-28; Marko 13:14-23; Luka 21:20-24. Kifungu hiki kimeanza na kuanguka kwa 
Yreusalemu mwaka BK 70, na kisha kurudiwa kwa kipindi chote cha katikati ya majilio. “Hakiwezi 
kuwa mwendelezo, kwa sababu [Math 24:14; Marko 13:10] hutuleta hata mwisho. Ni lazima liwe, 
kwa kiwango fulani, kurejelewa. Bwana wetu alitabiri kwa wanafunzi uhakika wa vipengele vya 
nyongeza vya kipindi ambavyo vimeelezewa kwenye [Math 24:414; Marko 13:5-13; Luka 21:8-19], 
na akawapa maonyo na kuwatia moyo sahihi kwa matukio yatakayohusika. Hapa tunazo kanuni ambazo 
ni lazima zitumike kwenye utafsiri wa unabii. Maelezo ya matukio ya nyakati za mwisho havina 
mwendelezo endelevu; mara nyingi hujirudia.” (Murray 1977: 388)   

Maelezo sambamba ya Luka yamejielekeza sana Yerusalemu. Hata hivyo, Luka 21:24b (“na 

Yerusalemu utakanyagwa na Mataifa, hata majira ya Mataifa yatakapotimia”) pia unafunika kipindi 
chote cha kati mpaka parousia. Hili linaonekana kwenye nuru ya  Zek 14:2 ambayo, ikiwa itachukuliwa 
kwa uhalisia, huzungumzia kuhusiana na kushindwa kwa Yerusalemu baadaye mara kabla ya kurudi 
mara ya pili: “Ayah ii ya nyakati za mwisho pekee yake—pamoja na maelezo yake kwamba ‘mji 
utakuwa umetekwa’—unatosha kupinga mawazo yaliyopata umaarufu kwenye mzunguko kwamba 
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‘kipindi cha mataifa’ (Lk 21:24) kilitimiza wakati wa kuzaliwa tena kwa taifa la Israeli ya kisasa mwaka 
1948. Kulingana na Theolojia ya Luka, baada ya ‘wakati wa mataifa kutimilika,’ Yerusalemu 
hautakanyagwa tena. Kwa kuwa Zekaria 14:2 kwa wazi anaashiria kwamba Yerusalemu utakuwa 
‘umekanygwa’ tena kwa  wakati ujao, ‘wakati wa mataifa’ unaonekana kuendelea hadi kurudi kwa mara 
ya pili kwa Masihi, wakati huo ‘wakati’ utabadilishwa naUfalme wa Masihi ambao ni wa mwisho, 
jumla, wa milele wa Danieli 2:35, 44-45.” (Barker 2008: 824-25) Matokeo hay ohayo yatapatikana 
ikiwa mtu ataitazama Yerusalemu Kiroho. Kwenye kumkataa kwake Yesu, Yerusalemu ilipoteza madai 
yake ya kuitwa mji mtakatifu. Tabia yake halisi ilionekana kama sodoma na Misri (Ufu 11:8). “Mungu 
aliyahamisha makao siyo tena Yerusalemu lakini kwenye Kanisa; na siku ya Pentekoste Roho Mtakatifu 
hakulijaza hekalu au Yerusalemu lakini Mitume na wale wote waliotubu na kubatizwa (Mdo 2:1-4, 38-
39). [Hivyo, kwenye Ufunuo] Yohana anaielezea Yerusalemu mpya kama mji mtakatifu (21:2, 10; 
22:19). Alielezea kwamba hii ni ‘kambi ya watakatifu na mji uliopendwa’ (20:9) ambao Yesu aliuita 
‘mji wa Mungu wangu’ (3:12). Mji mtakatifu ni Yerusalemu mpya ya Kiroho ya Watakatifu.” 
(Kistemaker 2000: 437) Vivyo hivyo, kwenye ufahamu muhimu sana (kiroho), Yerusalemu utaendelea 
kuwa “unakanyagwa chini ya miguu ya mataifa” mpaka Kristo atakaporudi.  
3. Kabla ya mwaka BK 70 “ishara zote za nyakati” ambazo Yesu alizitabiri zilitukia kwenye kanuni. 
Kabla ya anguko la Yerusalemu mwaka BK 70 “ishara zote za nyakati” zilizokuwa zimetabiriwa 
zilianza kutokea. Mdo 5:36-37; 8:9-10; 13:6; 1 Yoh 4:1 inaorodhesha “manabii wa uongo” tofauti 
ambao waliinuka, na 1 Yoh 2:18 anasema kwamba “Wapinga Kristo wengi watatokea.” Josephus 
analisemea jambo hilo hilo (Josephus 1987b: 614, 741-42 [Vita vya Wayahudi 2.13.4; 6.5.2]). 
Kufuatiliwa na kifo cha Nero mwaka BK 68, “vita na matetesi ya vita” yaliibuka kwenye dola yote ya 
Rumi (Josephus 1987b: 688 [Vita vya Wayahudi 9.1.2-3]). Vita kinyume na Wayahudi vilidumu toka 
mwaka BK 66-70. Kuhusiana na “njaa na matetemeko,” Mdo 11:28 na Josephus (1987a: 528, 737 
[Nyakati za zamani za Wayahudi 20.2.5]; 1987b: 737 [Vita vya Wayahudi 6.3.3]) vinatoa taarifa ya njaa 
kuu. Vyote Mdo 16:26 na Josephus (1987b: 678, 719 [Vita vya Wayahudi 4.4.5; 5.10.3]) vinatoa taarifa 
ya matetemeko. Kumbukumbu kwenye Marko 13:9 kwenye “baraza” (au baraza la Wazee) na 
“Sinagogi” vinaashiria karne ya kwanza Wayahudi kuwatesa Wakristo. Mdo 5:17-41; 6:11-8:3; 12:1-5; 

14:1-6, 19; 16:19-24; 17:5-8, 13; 18:12-17; 20:3; 21:27-28:20; 2 Wakor 11:24-33; Waeb 10:32-34 

wanatoa taarifa ile ile. 1 Tim 1:19-20; 6:10; 2 Tim 1:15; 4:10; Waeb 2:1-4; 6:1-6; 10:26-31 ina 
kumbukumbu za usaliti na kuiacha imani kwa waamini waliokuwa wameikiri. “Uhalifu” ulikuwa ndio 
sifa ya wakati wa kipindi cha vita vya Watahudi (Josephus 1987b: 682-83, 719, 762-63 [Vita vya 

Wayahudi 4.6.3; 5.10.2-3; 7.8.1]).45 Marko 13:9-11 anaunganisha kuhubiri injili kwa“mataifa yote” 

pamoja na karne ya kwanza ya mateso ya Wayahudi kwa Waamini. Agano Jipya pia limerekodi 
kwamba Injili “ilihubiriwa ulimwenguni mwote” (Mdo 2:5-11; Rum 1:8; Kol 1:6, 23). Pamoja na 
kuanguka kwa Yerusalemu, “mambo haya yote” ambayo Yesu aliyatabiri kwenye Math 23:34-36 

“yatatokea juu ya kizazi hiki,” na “mambo haya yote” Aliyoyatabiri kwenye hotuba yenyewe ya 
Mlimani (Math 24:33-34; Marko 13: 29-30; Luka 21: 31-32) yalikuwa yameanza na yalichukua 
nafasi kwenye kanuni. Vivyo hivyo, baada ya Yerusalemu na hekalu kuangamizwa mwaka BK 70, Yesu 
angerudi wakati wowote, ghafla na kutokutarajiwa.46  
4. Tukio la “ishara” kabla ya mwaka BK 70 na “kukawia” kwa parousia. Wakati muundo wa swali la 
Wanafunzi linaashiria kwamba waliona karne ya kwanza na “nyakati za mwisho” kama utata mmoja wa 
matukio, Jibu la Yesu hutenganisha mambo mawili. Ugumu ni kupata mahali halisi lilipotenganishiwa 
kwenye jibu kwa sababu matukio yote kwa njia tofauti yanaonekana kuwa yameungana. Hapa ndipo 
pale kipengele cha “usambamba” wa unabii unapokuwa kazini. Desmond Ford anapopendekeza 
kwamba Kristo angeweza kuwa “aliamini kwamba kama Kanisa la awali lingeonyesha uaminifu kwa 
agizo lake la umisheni, na kama taifa la Wayahudi lililoadhibiwa lingetubu, mwisho ungetokea kwenye 

 
45 Vifungu kutoka kwenye maandiko ya Josephus yanayohusiana na kuanguka kwa Yerusalemu bila shaka 
yalikusanywa, kuandaliwa, na kupewa sehemu ndogo na mafafanuzi ya maelezo ya chini kama Nyongeza B kwenye 
Chilton 1985: 237-90.  
46 Matukio yanayozunguka kifo cha Kristo mwenyewe yanao mfanano ule ule wa kuingizwa kwa nyakati za mwisho: 
Yuda anaitwa “mwana wa uharibifu” (Yoh 17:12), msemo uo huo ulitumika kuelezea “mtu wa kuasi” kwenye 2 Wathes 

2:3 ambaye ni lazima aje kabla ya “siku ya Bwana.” Katika kifo cha Kristo kulikuwa na ishara kwenye anga (Math 

27:45; Marko 15:33; Luka 23:44-45). Vyote tetemeko la nchi na ufufuo wa watakatifu ulitokea (Math 27:51-53). Vyote 
viwili, kuanguka kwa Yerusalemu na kifo cha Kristo mwenyewe “ni ingizo kwenye nyakati za mwisho—ishara ya wakati 
tayari ilishaanza” (Pate and Haines 1995: 47).  
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wakati uo huo. Ni muunganiko huu wa kuihubiri injili kwa ulimwengu pamoja na mwisho wa nyakati 
ambao unatupa kidokezo cha kipengele cha usambamba. Utangazaji huu utakuwa huru juu ya mioyo 
yote iliyowekwa wakfu kwa ajili ya Kanisa.Vipengele vya kibinadamu visivyofafanuliwa vimehusika.” 
(Ford 1979: 76) Sawa na hilo, G. B. Caird ameandika, “Yesu kwa wazi aliashiria kwamba kwenye 
udhihirisho wake wa mwisho siku itajulikana tu na Mungu, siyo kwa sababu Mungu ameiweka tarehe 
ambayo ameilinda kama siri iliyofungwa, lakini kwa sababu ujio wa siku ulikuwa unategemea uelewa 
kamili wa kusudi la Mungu” (Caird 1975: 189). Hivyo, “ishara za wakati” zimeendelea tangu mwaka 
BK 70 na zitaendelea kutokea mpaka Kristo atakaporudi. Wakati gani atarudi inajulikana na Mungu 
pekee (Math 24:36; Marko 13:32; angalia pia hapo chini, kipengele L. Kurudi kwa Kristo mara ya 

pili hakutabiriki kabisa).  
  

F. Chukizo la uharibifu (Math 24:15; Marko 13:14)  

1. Matumizi ya unabii ya “chukizo la uharibifu.” “Chukizo la uharibifu” (au “chukizo ambalo 

husababisha uharibifu”—NIV; au “uharibifu wa dhabihu”—RSV) ulikuwa umetajwa kwenye Dan 

8:13; 9:27; 11:31; 12:11. Unabii huu haukujulikana tu na Wayahudi wa zama za hekalu la pili lakini 
walilitumia kwenye matukio ya kipindi chao wenyewe.Mwaka 167 KK Antiochus Epiphanes, Mfalme 
wa Seludi, alitoa sadaka ya nguruwe madhabahuni na kufanya kinyume na desturi za Uyahudi. Hili 
liliwafanya au kuwachochea Wamakabayo kuasi mwaka 167–164 KK. (Bartlett 1993: 476; Metzger 
1957: 132) Kwenye kitabu cha 1 Wamakabayo 1:54, “chukizo la uharibifu” Lilitumika kwenye 
kulinajisi hekalu kulikofanywa na mfalme Antiochus. Hata hivyo, kwenye karne ya kwanza wengi 
katika Israeli waliamini kwamba Antiochus hakuyakamilisha maono ya Danieli kikamilifu ya “chukizo 
la uharibifu.” Desmond Ford anaeleza kwamba Danieli “aliahidi ujio wa Ufalme wa Mungu baada ya 
unajisi wa mahali patakatifu kwa ukaidi wa mfalme. Lakini kwa uhakika ufalme haukuja pamoja na 
patakatifu kuwekwa wakfu upya mwaka165 KK. Kwa hiyo, walidhani, ole chini ya Antiochus lazima 
ulikuwa ni fumbo kabla ya ole mbaya zaidi kuja.” (Ford 1979: 157)   

Kwenye hotuba ya mlimani, Yesu vivyo hivyo alizitazama nyakati za Antiochus kama fumbo la 
kabla ya yale yajayo mbeleni. Aliichukuwa lugha ya unabii ule ule na kuitumia tena—au, badala yake, 
ni kusema kwamba utimilifu wa kweli taifa kumkataa Yeye (linganisha na Dan 7:13 na Marko 13:26; 

Dan 8:13 na Luka 21:24; Dan 9:27 na Marko 13:14; Dan 11:31 na Marko 13:14; Dan 12:1 na 
Marko 13:19; na ikiwezekana Dan 11:45 na Math 24:15 [“kwenye mahali patakatifu”]). Hekalu 
litanajisiwa tena na, hakika, litaangamizwa. Hili lilitokea mwaka BK 70 wakati Warumi kwwa mara 
nyingine walipolinajisi hekalu kwa karibu kuliangamizwa hata chini kabisa. Baada ya ukweli, hivi 
ndivyo Myahudi mwanahistoria wa karne ya kwanza Josephus alivyolichukulia: “Na kwa hakika ilikuja 
kutokea, kwamba taifa letu lilipitia haya yote chini ya Antiochus Epiphanes, kulingana na maono ya 
Danieli, na kwamba aliandika miaka mingi kabla ya kutokea. Kwenye jambo hilo hilo Danieli pia 
aliandika kuhusiana na serikali ya Kirumi, na kwamba nchi yetu itafanywa ukiwa na wao.” (Josephus 
1987a: 285 [Nyakati za zama za Wayahudi 10.11.7]) Clement wa Alexandria [c. 150-215] (1885: 1.21), 
Tertullian [c. 160-220] (1885b: 8), na mwanahistoria wa awali wa Kanisa Eusebius [c. 263-339] (1988: 
86 [Ecclesiastical History 3.5.4]) pia waliyachukulia maono ya Danieli kwa njia hiyo.  
2. Utambulisho wa “chukizo la uharibifu.” Utambilisho halisi wa “chukizo la uharibifu” ni unajisi 
lakini ulihusianishwa na matukio ya mwaka BK 66-70 kwenye mji wa Yerusalemu na hekalu. “Chukizo 

la uharibifu” lilikuwa limetambulishwa pamoja nao: Wahafidhina waliolinajisi hekalu, kuwaua 
makuhani na kumwondoa kuhani mkuu (Gentry 1999a: 47; Carson 1984: 501); kuvamia kwa jeshi la 
Warumi (Ford 1979: 163-66); viwango vya jeshi la tai la Warumi ambao walikuwa na maana ya kidini, 
na ambao jeshi la Rumi liliwaleta hekaluni walipokuwa wakiwatolea sadaka (Josephus 1987: 743 [Vita 

vya Wayahudi 6.6.1]; Gentry 1999a: 48; Carson 1984: 501); Kusimama kwa Tito kwenye hekalu (Vile 
vile 1999: 96-98); na vinginevyo (Watts 2007: 224; Ford 1979: 158-62). Vitendo vya Wahafidhina na 
Warumi vyaweza kuunganishwa kuwa kama“chukizo la uharibifu”: “ ‘machukizo’ hurejea kwenye 
unajisi ambao hutokana na mapambano baina ya [Wahafidhina] John, Simon, na Eleazar (‘watu wa 
mkuu atakayekuja’ [Dan 9:26]) kwa utawala wa Yerusalemu, na wa ‘vita’ [Dan 9:26] hurejea 
kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu na Vespasian/Titus (‘mmoja aliyesababisha uharibifu’ [Dan 

9:27]). ‘Mtu aliyesababisha uharibifu’ (Titus) alikuja kwa ‘mbawa za’ [Dan 9:27] i.e., kwenye 
kuunganishwa pamoja na, wale waliosababisha ‘chukizo’ (Wayahudi), Mmoja (i.e., mtu mmoja) kuwa 
uharibifu. Yesu kulitaja ‘chukizo la uharibifu’ kwenye hotuba ya mlimani husaidia uelewa huu kwa 
kuwa bila shaka alikuwa akizungumzia unajisi wa John wa Gischala [Kiongozi wa Wahafidhina] kama 



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  76 

‘chukizo’ ambalo lilitangulia onyo la ‘uharibifu’ ujao wa Yerusalemu na hekalu utakaofanywa na 
Warumi.” (Gentry 2010: 39)   

Luka 21:20 (“Lakini, hapo mtakapoona mji wa Yerusalemu umezungukwa na majeshi, ndipo 

jueni ya kwamba uharibifu wake umekaribia”) kuchukulia katika maelezo ya Yesu kwenye Math 

23:38 kwamba “Nyumba yenu mmeachiwa hali ya ukiwa.” Majeshi yaliyozunguka siyo “uharibifu” 
wenyewe lakini ni ishara kwamba “upo karibu.” Hili linaeleza kwamba ukiwa ni uharibifu wa hekalu na 
mji (angalia Pao na Schnabel 2007: 376). Kwenye kuangazia yote hapo juu, Rikk Watts kwa hekima 
anatahadharisha, “Labda jitihada zilizowekwa kwenye utambulisho wa kina zilipotoshwa. Marko 13, 
ingawa kwa wazi huzungumzia tukio la kihistoria, hufanya hivyo kwa kutumia matamshi ya 
makubaliano ya kinabii. Kama pamoja na lugha zote hizo za kinabii, hofu ni umuhimu wa tukio, siyo 
maelezo sahihi” (Watts 2007: 224).  
3. “Chukizo la uharibifu”: Mwaka BK 70 dhidi ya nyakati za mwisho za Mpinga Kristo. Mazingira yote 
ya kihistoria na halisi ya kumbukumbu ya “chukizo la uharibifu” vinaashiria tukio la kihistoria 
lililotukia mwaka BK 70 kuangamizwa kwa Yerusalemu, siyo Mpinga Kristo “mwisho wa nyakati”.47 
Kristo aliwaonya wanafunzi wake, “wakati mtakapoona” chukizo la uharibifu au Yerusalemu 
imezungukwa na majeshi (Math 24:15; Marko 13:14; Luka 21:20) huashiria matukio ya mwaka BK 
70, kwa kuwa Yesu alikuwa akizungumza na wanafunzi wake: “ninyi” ni wingi wa mtu wa pili, na 
matukio ya mwaka BK 70 yalikuwa kwenye kipindi cha maisha ya wanafunzi. “Kwa hakika Yesu 
hakulihukumu hekalu la karne ya kwanza ambalo alikuwa amesimama (24:1) kwa kulitangazia 
‘uharibifu au ukiwa’ (23:38), kulitabiria kuharibiwa kwake moja kwa moja (24:2), kasha kujibu swali 
‘mambo haya yatakuwa lini?’ (v.3), na kuonya kuhusiana na ‘chukizo la uharibifu’ kwenye hekalu 
(v.15) alizungumzia tu kuhusiana na kuharibiwa kabisa kwa hekalu tofauti mika yapata elfu mbili (au 
zaidi) baadaye!” (Gentry 1999a: 24)   

Zaidi, kumbukumbu zote kwenye Dan 9:27 na 11:31 ambazo hupendekeza uasisi wa 
mwanadamu wa chukizo, na historia ya Wamakabayo, “huashiria kihistoria, siyo ya kihistoria binafsi 
hapo juu” kama chukizo (Such 1999: 95). “Kwa kweli, kwa ujumla kwenye historia ya Mpinga Kristo 
kwenye [Marko 13:14a] hakuachi nafasi kwa ‘Makristo wa uongo’ wanaofuata kwenye [Math 24:24; 

Marko 13:22]” (Ibid.: 96). Hatimaye, kwa sababu Isareli kama taifa na hekalu lake vilikuwa “aina,” 
“ishara,” “vivuli,” “nakala,”au “mifano” ya uhalisia wa Agano Jipya (Math 5:17; 1 Wakor 10:1-6; 2 

Wakor 3:12-16; Wagal 3:23-4:7, 21-31; Wakol 2:16-17; Waeb 1:1-2; 8:1-10:22), hekalu na sadaka 
zake zilitimizwa na nafasi yake kuchukuliwa na Kristo (Math 5:17; Marko 14:58; Yoh 2:18-22; 2 

Wakor 3:12-16; Wagal 3:23-4:7; Waeb 4:14-5:10; 7:1-10:22). Kwa hiyo, hata kama hekalu 
lingejengwa tena Yerusalemu litakuwa hekalu la sanamu, lisilokuwa na umuhimu wowote wa 
Kitheolojia kuliko hekalu la Wahindu au Msikiti wa Uislamu. Hakuna kitakachoweza kutokea kwenye 
ujenzi mpya wa hekalu ambacho kitakuwa “chukizo la uharibifu.”   
4. Kuhimizwa kukimbia kutoka Yudea (Math 24:16-20; Marko 13:14-18; Luka 21:21). Suala hapa ni 
kulemewa kwa tafsiri ya Math 24:16-20; Marko 13:14-18; Luka 21:21 kama ya kawaida na ya 
kihistoria: “V. G. Simkhovitch miaka mingi iliyopita alishambulia kwenye moyo wa jambo hili wakati 
alipouliza ‘Kama kunautaja mwisho wa ulimwengu, kutafanya tofauti gani ikiwa mwisho huo utakuja 
wakati wa baridi au joto?’ Na C. H. Dodd kwenye mshipa huo huo tunathibitisha kwamba maelezo 
yaliyopo kwenye aya hizi yanapatana kabisa na hali ya vikwazo. Vinginevyo aya hizi ziwe na 
kumbukumbu ya kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu, Kweli Kristo hakujibu swali toka kwa 
wanafunzi wake ambalo lingechochea majadiliano.” (Ford 1979: 6566) Kwenye karne ya nne 
mwanahistoria wa Kanisa Eusebius alitambua kwamba Math 24:19-21 ilihusiana na matukio ya 
kihistoria yaliyojihusisha na vita mwaka BK 66-70 (Eusebius 1988: 92-93 [Ecclesiastical History 3.7.1-
2]).   

Kwenye Luka 21:20 himizo la kukimbia lingesababishwa na“mtakapoona Yerusalemu 

imezungukwa na majeshi.” Kwenye Math 24:15 na Marko 13:14 kusababishwa kwa tukio kunaonesha 
“chukizo la uharibifu . . . limesimama mahali patakatifu” (au “pale lisipostahili kuwa”). Kwa kweli, 

 
47 Hata hivyo, R. Fowler White anaangalia kwamba kujirudia kwa unabii wa kibiblia wa mada ile ile na lugha kuhusiana 
na “chukizo la uharibifu” limejirudia kwenye kitabu cha Ufunuo: “Kwa wakati wa kuumbwa uharibifu kwenye [Ufu] 
16:18, 20, joka, mnyama wa baharini, na mnyama wan chi- nabii wa uongo watainajisi nchi yote kupitia ‘roho chafu’ 
(16:13), hivyo kuugeuza ulimwengu wote kwenye chukizo la uharibifu. Pia, kwa wakati wa uharibifu wake kwenye 
16:19, Babeli utajawa na ‘unajisi’ (cf. 17:4; 18:2), kuwa ‘mama wa machukizo ya nchi’.” (White 1999: 60n.30)  
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Yerusalemu mara nyingi ilizungukwa na Warumi (mwaka BK 66, 68, na 70) kabla ya kuangamizwa 
baadaye (Gentry 1999a: 48-50). Eusebius anaarifu kwamba Kanisa lililokuwa Yerusalemu lilikuwa 
limeagizwa kwa ufunuo wa Kiungu uliotolewa kabla ya vita [dhahiri kwenye hotuba ya mlimani] na 
kwa hiyo kuuacha mji na kukaa kwenye mji wa Pella kupita Yordani (Eusebius 1988: 86 [Ecclesiastical 

History 3.5.3]). Hili yaweza kuwa lilitokea mwaka BK 68 (Carson 1984: 501).  
Pingamizi moja la kutambua Titus akisimama hekaluni au jeshi la Rumi likiabudu viwango 

vyao kwenye eneo la hekalu kama “chukizo la uharibifu” ni kwamba kwa wakati ambao yalitukia 
ilikuwa ni kwa kuchelewa sana kukimbia kutoka Yerusalemu. Ikiwa hivyo ndivyo, basi himizo kwa 
“wale walioko Yudea” (Math 24:16; Marko 13:14; Luka 21:21) kwa hakika lilikuwa kabla ya vita 
(kwakuwa kuingia kwa Warumi kwenye hekalu kuliashiria mwisho wa vita). Himizo halikuelekezwa 
kwa waliokuwa Yerusalemu tu, ambako kukimbia kusingewezekana kwa wakati huo. Hata hivyo, hata 
baada ya kuangamizwa kwa Yerusalemu bado kulikuwa na “sababu ya kuamini kwambaWakristo wa 
Yudea, walikuwa kwenye hatari kwenye maeneo kama Lydda, wangeweza kuathiriwa na kuendelea 
kwa shughuli za Warumi kule Yudea. . . . Mwendelezo kama huo baada ya mshtuko kutokana na 
kuanguka kwa Yerusalemu [e.g., mauaji mbali mbali na matendo mengine ya Warumi dhidi ya 
Wayahudi] yangeondoa utulivu kwa Wayahudi wa Yudea kulijenga tena Sinagogi lao na Wakristo 
Wayahudi kujaribu kurudi kwenye nyumba zao kungewezekana kuinuka kwa mambo mabaya zaidi 
ambayo yangefuata. Kwenye mazingira haya adhabu ya Marko kwea Wayudea kukimbia kunaleta 
maana kwa mwanga wa matukio kutokana na kuanguka kwa Yerusalemu.” (Such 1999: 129-30)  

  
G. Dhiki kuu (Math 24:21; Marko 13:19; Luka 21:22-23)  

  Wote Math 24:21 na Marko 13:19 wanaeleza kwamba matukio ya mwaka BK 70 “kutakuwepo na 

dhiki kubwa, ambayo haijatokea namna yake tangu mwanzo wa ulimwengu hata sasa.wala haitakuwapo 

kamwe” Kungekuwepo na idadi kubwa ya vifo, ikiwa ni pamoja na vifo vya Wayahudi, kwenye vita tangu 
wakati huo (e.g., Vita kuu vya kwanza na vya pili vya dunia, na kuteketezwa kwa Wayahudi wapatao milioni 
sita kwenye vita vya II vya duniaI). Kwa hiyo, watu wengi hawaoni jinsi ambavyo “dhiki kuu” inavyoweza 
kuyaangalia matukio ya mwaka BK 70. Zipo angalau sababu nne kwanini “dhiki kuu” huzungumzia matukio 
ya mwaka BK 70, na siyo baadhi ya tukio la “wakati wa mwisho” mara kabla ya kurudi kwa mara ya pili.  

1. Mazingira ya hotuba ya mlimani. Mazingira ya hotuba ya mlimani huanzisha mazingira ya mwaka 
BK 70 kwa “dhiki kuu” ambayo kwayo Kristo aliyataja. Maelezo yote ya Kristo kwenye Math 23:38 

kwamba “nyumba yenu mmeachiwa hali ya ukiwa,” na tukio la hotuba ya mlimani yenyewe (Math 

24:1-3; Marko 13:1-4; Luka 21:5-7) kimsingi kuhusiana na kuangamizwa kwa hekalu na Yerusalemu. 
Vivyo hivyo, mazingira ya haraka ya kumbukumbu ya Kristo kwenye “dhiki kuu” kuhusiana na 
matukio ya mwaka BK 70. Kimsingi, wote Math 24:21 na Marko 13:19 hufunga pamoja kumbukumbu 
za “dhiki kuu” kwenye mazingira ya haraka mapema mwaka BK 70 (i.e., kukimbia kutoka Yudea) kwa 
kuwa ay azote mbili zimeanza na neno “kwa” (Kigiriki = gar). Kwa maneno mengine, sababu za 
kukimbia ni “kwa [au ‘kwa sababu’] kutakuwa na dhiki kuu” (Math 24:21) au, kama Marko 
alivyoliweka, “kwa [au ‘kwa sababu’] siku hizo zitakuwa nyakati za dhiki” (Marko 13:19). Vifungu 
mfuatano kwenye Luka vina maneno au misemo tofauti kidogo laki kwa athari ileile. Luka 21:20-21 
huandaa mazingira ya wale walioko Yudea kukimbilia milimani “mtakapoona Yesusalemu 

imezungukwa na majeshi.” Ukweli kwamba tukio hili “dhiki kuu” lilikuwa tukio la mtaa au eneo fulani, 
kama ambayo lilipingwa duniani kote, tukio la wakati wa mwisho, ndicho kilichowawezesha wafuasi 
wa Yesu kukimbia.  

Luka 21:22 anaeleza kwamba sababu ya kukimbia ni “kwa sababu [Kigiriki = hoti] siku hizo 

ndizo za mapatilizo.”48 Maelezo haya yanatupa fafanuzi ya kitheolojia ya “dhiki kuu” ambayo 
imezungumza na Mathayo na Marko. Maelezo ya Yesu kwamba “siku hizo ndizo za mapatilizo” “ni 
kumbukumbu ya Hos. 9:7 LXX, ambayo inatangaza kwamba ‘siku za kupatilizwa zimekuja’. . . . 
Tangazo hili ni madai ya Hosea kwamba Israeli imemkataa Yahweh na kuwakataa manabii wake, 
msingi wa unabii wake kwamba Mungu ataliadhibu taifa. . . . Kumbukumbu ya kuja kwa siku za 
mapatilizo kama ‘utimilifu wa yale yote yaliyoandikwa’ . . . siyo tu kwamba linanukuu kwenye 
Kumbukumbu la Torati.28:64; Yer. 20:4-6; Zek. 12:3, ambayo imetajwa kwenye 21:24, lakini pia 
inafanana na nabii nyingine za Agano la Kale ambazo zinatangaza adhabu au hukumu kwa Israeli kama 
matokeo ya kutokuwa waaminifu kwenye Agano (cf. Walawi. 26:31-33; Kumb. 28:49-57; 32:35; 1 Fal 

 
48 Ni wazi kutokana na mazingira kwamba matumizi ya Luka ya hoti ni sawa na matumizi ya Mathayo na Marko ya gar.  
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9:6-9; Isa. 34:8; Yer. 5:29; 6:1-8; 7:815; 26:1-9; 46:10; 50:27; 51:6; Dan. 9:26; Hos. 9:7; Mik. 3:12; 
Zek. 11:6; cf. 8:1-8).” (Pao na Schnabel 2007: 376) Kwa maneno mengine, Luka anathibitisha kile 
kilichopo kwenye mazingira ya hotuba ya mlimani, na utabiri wa Yesu juu ya kuangamizwa kwa 
Yerusalemu na hekalu, yalikuwa yameanzishwa tayari, yaani, kwamba Yerusalemu na hekalu vitakuwa 
vimeangamizwa kwa sababu ya Israeli kumkataa Mungu, kama matokeo ya kumkataa kwao Yesu. 
Hivyo, kanisa la kwanza (Tertullian 1885b: 13; Eusebius 1988: 92 [Ecclesiastical History 3.6.32]), 
wanatheolojia wa kisasa (Gentry 1999a: 53-60), na hata waamini wa mpito (Ice 1999b: 98, 105) wite 
wanaona kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70 kama hukumu juu ya Israeli kwa kumkataa 
Kristo. Luka 21:23b vivyo hivyo anaanza na neno “kwa” (Kigiriki = gar), na kuthibitisha kwamba 
hasira ipo juu ya “watu hawa” (i.e., Israeli kwenye karne ya 1st).   
2. Maelezo ya Yesu ni sahihi. Kwenye mazingira ya Israeli na Yerusalemu, maelezo ya Yesu kuhusiana 
na matukio ya mwaka BK 70 kuwa dhiki isiyokuwa na usambamba ni ukweli sahihi. Mwanahistoria 
Myahudi wa karne ya kwanza aitwaye Josephus aliuelezea kwa kina ukatili, mauaji, maradhi, njaa, 
uharibifu, na vifo vya wakaaji wa mji wapatao milioni 1.1 na zaidi ya watu 97,000 kupelekwa utumwani 
(Josephus 1987b: 719-20, 737, 749 [Vita ya Wayahudi 5.10.2-5; 6.3.3-4; 6.9.3]). Alihitimisha, “Hakuna 
mji mwingine wowote uliopata mateso na taabu kama hizi, wala hakuna rika la umri wowote wala 
mbegu ya kiza kilichokuwa na uovu mwingi kama hiki kilivyokuwa, tangu mwanzo wa ulimwengu” 
(Ibid.: 720 [5.10.5]). Carson anaongeza, “Kulikuwa na idadi kubwa ya vifo—watu milioni sita waliuawa 
kwenye kambi ya Wanazi, na wapatao milioni ishirini chini ya Stalin—lakini haijawahi kutokea kwa 
asilimia kubwa kiasi hicho ya idadi ya watu wa mji mkubwa kutendwa hayo,  hivyo haikuwahi kutokea 
kwa umakini mkubwa na maumivu makali watu waliauwa na kupelekwa utumwani kama kipindi cha 
kuanguka kwa Yerusalemu” (Carson 2010: 563). Zaidi, kwenye ufahamu wa Kitheolojia hili kwa 
hakika lilikuwa “dhiki kuu” kwa Israeli kwa sababu, kwa matokeo hayo, “hawakuwa tena na hekalu 
kama inavyohitajika na sheria yao” (Gentry 1999b: 198). Hekalu lilikuwa ni mahali pa kutolea sadaka; 
maana ya kuangamizwa kwa hekalu na, pamoja nalo, mfumo wote wa kutoa sadaka uliangamizwa 
kabisa: “Mwendelezo huo (tamid) wa sadaka ulikuwa ishara . . .  ya uwepo wa Mungu miongoni mwa 
watu. Hakuna balaa kubwa la kitamaduni linaloweza kulinganishwa kuliko hili la kukosekana kwa 
sadaka, kwa kuwa lilikuwa likiwakilisha huduma ya mahusiano ya Kimungu na mwanadamu (Dan 
8:11).” (Anderson 1992: 5:878) Gentry anahitimisha, “Maana ya agano ya kupoteza hekalu inasimama 
kama matokeo makubwa ya kihistoria ya ukombozi ya vita vya Wayahudi” (Gentry 1992: 346-47, 
fafanuzi kwenye asili.). Vivyo hivyo, tangu mwaka BK 70 Wayahudi hawakuweza tena kutenda yale au 
kufanya ibada kama waliyowiwa na Agano la Kale.  
3. Umuhimu wa matukio yaliyofuata “dhiki kuu.” Maelezo ya Yesu kwenye Math 24:21 yanahitaji 
kipindi kirefu cha kihistoria baada ya “dhiki kuu” ili kwamba maelezo yake yaweze kuleta maana 
yeyote. “Kwamba Yesu kwenye [Math 24:21] aliahidi kwamba ‘dhiki kuu’ hii haitafananishwa akiwa 
na maana kwamba haitarejewa kwenye Dhiki mwishoni mwa nyakati; kwa kuwa ikiwa kitakachotokea 
baadaye ni Milenia au mbingu mpya na nchi mpya, utaonekana kuwa mzaha kusema kwamba hiyo 
‘dhiki kuu’ haitatokea tena” (Carson 2010: 563; angalia pia Lane 1974: 472; Schnabel 2011: 40n.30). 
Kwa nyongeza, “Bwana hakuzungumzia tukio la kurudi kwake mara ya pili, au vinginevyo 
tungeshangaa kwanini Wanafunzi wake walipashwa kuomba kuhusiana na kukimbia kutoka Yudea 
(mstari wa. 16): kuna uzuri gani kukimbilia milimani wakati wa kurudi kwa Kristo? Kwanini kipindi 
cha ‘baridi’ kiwe kinahusika wakati huo?” (Gentry 1999a: 53) Vivyo hivyo, kwa nyongeza “wala 

haitakuwa kamwe” mwishoni mwa maelezo ya Yesu kuhusiana na uchungu au ukali wa “dhiki kuu” ina 
maana kwamba kutakuwepo na mwendelezo wa dhiki baada ya Yerusalemu kuanguka, “na kwenye hali 
hii tunakubaliana na nyongeza kwamba ‘ule mwisho bado’ wa [Math 24:6; Marko 13:7]” (Beasley-
Murray 1993: 419).  
4. Matumizi ya Yesu ya lugha ya Kinabii. Lugha ya Yesu mara nyingi inafanana na lugha ya kinabii 
ambayo inapatikana kwenye unabii wa kibiblia wa hukumu, na kwa hiyo siyo lazima kuichukulia 
kiuhalisia. Kwenye kuunganisha na pigo la kumi juu ya Wamisri, Kutoka 11:6 inasema, “Ndipo 

kutakuwa na kilio kikuu katika nchi yote ya Misri, ambacho mfano wake haujakuwa bado majira yoyote, 

wala hautakuwako mfano wake tena kabisa.” Gentry anatolea maoni, “Ni nani atakayethubutu kusema 
kwamba kiuhalisia hapakuwa kama maombolezo makuu kipindi cha vita kuu ya pili ya dunia kama 
kilivyokuwa kipindi cha pigo moja juu ya taifa hili moja la zamani? Kwa nyongeza, ayah ii inaeleza 
kwamba Misri kamwe haitapatwa tena na tukio la kutisha kama hili, ambalo lilitokea miaka maelfu 
kabla ya Kristo. Bado dhiki kuu ya wakati ujao inatarajiwa kuwa mbaya zaidi kwa kila mmoja—
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ikijumuisha na Wamisri.” (Gentry 1999a: 52)   
Lugha kama hiyo inapatikana penginepo kuhusiana na matukio ya majanga. Kwenye 

kuzungumzia utumwa wa Babeli na kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka 587 KK, Dan 9:12 

anasema: “Chini ya mbingu zote halikutendeka jambo kama hili, lilivyotendeka juu ya Yerusalemu.” 
Kwenye unabii kuhusiana na tukio hilo hilo la mwaka 587 KK, Ezek 5:9 alitumia lugha ambayo 
inakaribia kufanana sana na ile ya Kristo kwenye Math 24:21: “Nami nitakutenda nisiyokutenda 

zamani, wala sitafanya tena mambo kama hayo, kwa sababu ya machukizo yako yote.” Ezek 7:5-6 

anaendelea kuwaita Wababeli walioichukua Yerusalemu “janga la kipekee” na kusema “mwisho 

umekuja!” Vifungu hivyo vilizungumza kuhusiana na “janga la kipekee” ambalo litaiangusha 
Yerusalemu na halitatokea tena kabisa. Hata hivyo, Yesu alitumia aina iyo hiyo ya lugha kuhusu 
hukumu nyingine ambayo ingekuwa (na ilifanya) ingeiangukia Yerusalemu tena. Hivyo, ingawa baadhi 
wanaweza kufikiri kwamba “dhiki kuu” Yesu aliyoitaja ni tukio la mwisho wa nyakati, kwa uhalisi 
siyo.  
  

H. “Chukizo la uharibifu” na “dhiki kuu” kama viashiria 

Ingawa mwelekeo wa “chukizo la uharibifu” na“dhiki kuu” yanaelezea matukio ya mwaka BK 70, 
kanuni sawa na hiyo au unabii unaweza kutumika kwenye matukio ambayo yatatukia muda mfupi kabla ya 
kurudi kwa Kristo, kama vile yalivyotabiriwa matendo ya Antiochus Epiphanes mwaka 167 KK yaliyotabiri 
matukio ya Tito na Warumi mwaka BK 70. Ikiwa hili ni kweli, hata hivyo, mtu anapaswa kuweka akilini kweli 
muhimu ambazo huchukua tafsiri sahihi za unabii. Kweli hizo mbili zitajadiliwa hapa chini.   

1. Kivuli cha unabii huelezwa kwa kanuni, picha au umbo. Ni “isivyosadikika kabisa” kwamba Yesu 
alifanya “kwa makusudi kutoa nafasi mbili . . . zote kwa anguko la Yerusalemu na kwa mateso ya 
nyakati za mwisho na Mpinga Kristo” (Hagner 1995: 712). Hata hivyo, kuanzia na Irenaeus (c. 130–
200), wasomi wengi huyaona matukio ya mwaka BK 70 kama kuwa “mfano” (Ryle 1995: 313; Gentry 
2000: n.p.), “ya kufanana” (Nolland 1993: 1008), “Ishara” (Carson 1984: 492), au “kivuli kilichokuzwa 
[kivuli; mtangulizi]” (Bell 1967: 224) wa Mpinga Kristo na “dhiki kuu” ijayo  pekee inayotangulia 
parousia. Hili linaonekana kwa njia tofauti tofauti. Kwanza, wote Yesu na mitume wanakubaliana 
kwamba “dhiki” itahusika muda wote kabla ya kurudi mara ya pili (Math 24:9, 29; Marko 13:24; Yoh 

16:33; Mdo 11:19; 14:22; 20:23; Rum 5:3; 8:35; 12:12; 2 Wakor 1:4, 8; 2:4; 4:17; 6:4; 7:4; 8:2; 

Efe 3:13; Fil 4:14; Kol 1:24; 1 Wathes 1:6; 3:3, 7; 2 Wathes 1:4, 6; Waeb 10:33; Ufu 1:9; 2:9-10). 
Pili, kwenye Math 24:21; Marko 13:19 Yesu ananukuu kutoka kwa Dan 12:1 (“kutakuwana wakati 

wa taabu, mfano wake haukuwapo tangu lilipoanza kuwapo taifa hata wakati uo huo”) Pamoja na 
umuhimu wa kuangamizwa kwa Yerusalemu. Hata hivyo, “wakati wa dhiki” kwenye Dan 12:1 

yenyewe yatatukia “kwenye mazingira ya ufufuo wa mwisho” (Turner 1989: 12). Tatu, kisaikolojia 
“dhiki kuu” kwenye Math 24:21 imeunganishwa pamoja na “dhiki kuu” ya Ufu 7:14 na, kwa ujumla 
sana, pamoja na wanyama na matukio yaliyoelezwa kwenye Danieli 7-8 na Ufu 6-18.49 Haya yote 
yanawekwa pamoja na asili ya hotuba ya kinabii ambayo kwayo “kwa kawaida utabiri wa nyakati za 
mwisho umeunganishwa kwa mada na maneno muhimu badala ya kwa mpangilio madhubuti” (Oropeza 
1994: 195n.10). Hivyo, “Kama ambavyo Yesu na Wainjilisti hawakupata shida kuzitumia ishara za 
Danieli kwenye anguko la Yerusalemu ambayo bado kutokea, hivyo tunaweza kuliona anguko la 
Yerusalemu kama tarajio la hukumu ya mwisho. Chukizo la uharibifu la [Math] 24:15 na wakati wa 
mateso yasiyoelezeka ambayo yatafupishwa tu kwa sababu ya wateule yaweza kutufikirisha kirahisi 
wakati ujao wa mgogoro ambao utatupeleka kwenye kilele cha nyakati za mwisho.” (Hagner 1995: 
712-13)   
2. Utimilifu wa wakati ujao hautakuwa “halisi.” Kwa sababu Math 24:15; Marko 13:14 (“chukizo la 

uharibifu”) na Math 24:21; Marko 13:19 (“dhiki kuu”) tayari yalikwisha kukamilishwa kwenye 
matukio ya mwaka BK 70, hatuwezi kutumia kile Yesu alichosema “kiuhalisia” na kwa kila kina kwa 
kila dhiki ya nyakati za mwisho. Ingawa matukio ya mwaka BK 70 yawezakuwa kivuli cha kuongezeka 
kwa kipindi cha dhiki muda mfupi kabla ya Yesu kurudi tena, kwa asili yake hasa “mfano” au “kivuli 
cha yajayo” hakifanani na mfano wake au kitu kile ambacho kimefunikwa. Kwa kuwa unabii wa Yesu 

 
49 Agano Jipya linaona “dhiki kuu” kama ilianza pamoja na kifo cha Kristo mwenyewe. Itahusisha nyakati zote kabla ya 
kurudi kwa Kristo mara ya pili, kama Kristo alivyoonyesha kwenye hotuba ya Mlimani, ingawa upo uwezekano wa kuzidi 
muda mfupi kabla ya kurudi kwa Kristo mara ya pili. Kwa mengi juu ya suala hili angalia sura ya XI. Kitabu cha 

Ufunuo, hasa hasa sehemu inayohusika na “dhiki kuu” inayozungumziwa kwenye Ufu 7:14.  
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wa “dhiki kuu” tayari ulikwisha kutimilika, hatupaswi kutazamia “dhiki kuu” nyingine ambayo kwayo 
majeshi yataizunguka Yerusalemu, lipo “chukizo la uharibifu” kwenye hekalu jipya, watu wanapaswa 
kukimbia kutoka Yudea kwenda milimani, nk. Hakuna kwenye andiko au mazingira yanayotuonyesha 
marudio hasa ya matukio kama hayo.50 Kabla ya Kristo kurudi tena, kanuni zile zile zaweza kuleta 
matokeo kwenye mifano ya matukio yale yale kwenye msingi wa kiulimwengu, lakini yatatofautiana 
kwenye madhihirisho yake kwa sababu ya mazingira tofauti. Hatuwezi kutumia kumbukumbu ya 
“chukizo la uharibifu” au “dhiki kuu” ambavyo vilitokea mwaka BK 70 kutabiri hasa jinsi ambavyo 
dhiki za nyakati za mwisho zozote zitakavyokuwa. “Wakristo siku hizi wanajaribiwa kulinganisha kina 
cha majadiliano au hotuba ya nyakati za mwisho na matukio ya sasa nay ale yanayotokea duniani kote. 
Huandaa majibu ambayo wakati wote huthibitika kukosa usahihi na mara nyingi matukio ya aibu. 
Itoshe kukumbushwa kwamba mpaka ufalme wa Mungu utakapokuja katika utimilifu wake, mwovu 
bado ataleta hatari na siku nyingine atainuka kwenye udhihirisho usiokuwa wa kawaida.” (Evans 2001: 
324)   

  
I. Ishara za nyakati: kurejea (Math 24:22-28; Marko 13:20-23)   

  Math 24:22-28; Marko 13:20-23 inaonekana kuhusika na kipindi chote kabla ya Kristo kurudi tena. 
Wengi wanaunganisha Math 24:22 pamoja na 24:21 (Marko 13:20 pamoja na 13:19) kama hitimisho la 

majadiliano yaliyoanzia kwenye Math 24:15; Marko 13:14 kuhusiana na anguko la Yerusalemu. Usoni, hili 
linaonekana kama usomaji wa asili uliozoeleka, kwa kuwa Math 24:22; Marko 13:20 huanza na neno la 
Kigiriki kai, ambalo kwa kawaida linatafsiriwa “na.” Hata hivyo, zipo sababu mbali mbali kwanini Math 

24:22; Marko 13:20 labda huanzisha kifungu kipya (Math 24:22-28; Marko 13:20-23) ambavyo vinabeba 
kipindi chote mpaka kurudi mara ya pili. Sababu hizo ni pamoja na hizi zifuatazo:   

1. Ingawa “kai” la Math 24:22; Marko 13:20 linaweza kuunganisha aya hizo na vifungu 
vilivyotangulia, Math 24:21; Marko 13:19 vyenyewe hufanya hitimisho lakufaa kwa Math 24:15-21; 

Marko 13:14-19. Neno “kwa” kwenye Math 24:21 na Marko 13:19 huhitimisha mazungumzo ya 
Yesu ya matukio ya mwaka BK 66-70 kwa kutoa sababu kwanini watu wanahitakiwa kukimbia kutoka 
Yudea (Carson 1984: 501-02).  
2. Sarufi za Math 24:22; Marko 13:20 zimeungana na mazingira ya vitendo kuonyesha kwamba 
kipengele chote kinajihusisha na matukio kipindi cha kati baina ya mwisho na kurudi mara ya pili. 
Kwanza, neno kai mara nyingi lina athari kinyume au zenye uadui (angalia Math 23:37; Marko 7:28; 

Luka 1:7; 4:23; 8:13; 15:16; 20:19; Yoh 1:5, 11; 3:19; 5:40; Mdo 9:26; 1 Wakor 12:31b; Efe 4:26; 

1 Yoh 2:1, 4; 4:20; Ufu 12:8, 16). Mazingira, siyo neno lenyewe, huamua maana. Pili, kisarufi Math 

24:23 huanza na “basi” (Marko 13:21, “na basi”), na Math 24:24; Marko 13:22 huanza na “kwa.” 
Kwa hiyo vifungu hivyo vimeunganishwa pamoja na Math 24:22; Marko 13:20. Hivyo, kuunganisha 
Math 24:22; Marko 13:20 pamoja na Math 24:21; Marko 13:19 pia yaweza kuunganisha Math 

24:23-24; Marko 13:21-22 pamoja na Matt 24:21; Marko 13:19. Hata hivyo, Math 24:23-24; Marko 

13:21-22 (na kwa hiyo Math 24:22; Marko 13:20) vinaunganishwa na kile kinachokuja baada ya 
kuangamizwa kwa Yerusalemu, yaani, matukio ambayo yatahitimishwa kwenye kurudi mara ya pili. 
“vifungu vya 23, 24 [vya Mathayo] vinajihusisha na wadanganyifu nan i sawa na vifungu vya 5 na 11. 
Vifungu vya 23-26 vinatupa sababu za msisitizo kwenye kifungu cha 27, na kifungu cha 27 kinatupa 
sababu ya kwanini tusiwaamini waongo waliotajwa kwenye vifungu vya 23-26. Kifungu cha 27 
kinajihusisha wazi na majilio.” (Murray 1977: 388)   

 
50 Mtheolojia kamili Don Preston kwa kurudia rudia ametenda kosa hili la kihemenetiki kwa kufanya hoja “yote au 
kutokufanya chochote”, i.e., kwamba mifano ni lazima irudiwe kwa uhakika kwenye kupambana na mifano au matukio 
mengine ya kihistoria iliyoelezwa kwenye ubora wake na siyo kivuli cha kitu kingine chochote: “Ikiwa matukio ya mwaka 
BK 70 yalikuwa ya mfano wa wakati ujao wa mwisho wa nyakati, basi Kristo atalitaliki na kuliangamiza Kanisa, kama 
bibiarusi asiyekuwa mwaminifu ambaye amekuwa kahaba na ataoa bibiarusi mwingine—chini ya Agano Jipya (lingine)” 
(Preston 2013: 153); “Yesu alisema matukio ya mwaka BK70 yalikuwa makuu ambayo hayakuwahi kuwepo, au ambayo 
kamwe hayatakuwa (Math 24:21). Hivyo, yawezekanaje matukio makubwa kwenye historia iliyopita au kivuli cha mambo 
yajayo yaweza kuwa matukio makubwa?” (Ibid.: 43); “Yesu alisema matukio ya mwaka BK 70 yangekuwa wakati ‘yote 
yale yaliyoandikwa lazima yatimizwe’ (Luka 21:22). Hili linamaanisha hakutakuwepo nyongeza yoyote ya nyakati za 
mwisho baada ya mwaka BK 70.” (Ibid.: 49); Ingawa Mdo 1:11 inasema kwamba Yesu atarudi tena “kwa njia iyo hiyo 

kama mlivyomwona Yeye akienda zake mbinguni,” “kurudi kulikoelezwa kwenye Ufunuo 19 siyo chochote kama kwenda 
kwa Mdo 1!” Hivyo, Preston anahitimisha, hapatakuwepo na kurudi kwa Kristo mara ya pili kimwili kwa wakati ujao. 
(Preston 2010: 237) 
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3. Mandhari ya mateso na Makristo wa uongo yanajihusisha na kipindi chote cha kabla ya Kristo kurudi 
tena, siyo tu wakati wa kabla ya mwaka BK 70. Mateso au dhiki zilizotajwa kwenye Math 24:22; 

Marko 13:20 zilitajwa pia kwenye Math 24:6-9; Marko 13:7-9, 12. Maonyo kinyume na Makristo wa 
uongo na kupotoshwa (Math 24:23-26; Marko 13:21-22) pia yametolewa kwenye Math 24:4-5, 11; 

Marko 13:5-6. Mambo hayao yote yanajihusisha na kipindi chote baina ya kuonekana kwa Kristo mara 
ya pili. Kipengele hiki kinahitimishwa na kurudi mara ya pili (Math 24:27-28), vile vile kama 
kipengele cha kwanza cha hotuba au majadiliano kilivyoishia na “mwisho” (Math 24:14; Marko 

13:13).   
4. Yesu alikielezea kipindi cha wakati huo kama “siku hizo” ambazo Mungu “atazifupisha.” Yesu 
alitumia “siku hizo” kuonyesha matukio yatakayoambatana na kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka 
BK 70 (Math 24:19; Marko 13:17, 19; Luka 21:23), na alitumia“siku hizo” kuonyesha dhiki ambazo 
zitatokea kabla ya kurudi mara ya pili (Math 24:29; Marko 13:24). Hata hivyo, kwenye Math 24:22; 

Marko 13:20 Yesu anaongeza msemo kwamba “siku hizo zitafupishwa.” Hili linaashiria kuongeza 
maoni kwamba “siku hizo” alizozitaja kwenye Math 24:22; Marko 13:20 zinajumuisha kipindi cha 
wakati wote mpaka atakapokuja mara ya pili (tofauti au kinyume na kumbukumbu zenye ukomo 
kwenye Math 24:19; Marko 13:17, 19; Luka 21:23). Kinaashiria kitu Fulani kitakachotokea kwa wigo 
mpana ulimwenguni kote, siyo tukio la mahali, kwa sababu msingi ambao maisha ya watu wa Mungu 
yameokolewa ni tofauti kwenye hali mbili: Mwaka BK 70 watu waliokuwa Yudea waliaswa 
“kukimbilia milimani” ili kuyaokoa maisha yao (Math 24:16; Marko 13:14); kabla ya Kristo kurudi 
tena watu wataokolewa siyo kwa kukimbia bali kwa Mungu “kuzifupisha” siku. Kwa maneno mengine, 
dhiki itahusika na kipindi chote kabla ya Kristo kurudi, na yataongezeka sana muda mfupi kabla ya 
kurudi kwake mara ya pili, lakini Mungu hataruhusu nyakati kutimiza kusudi lake, watu kujiangamiza 
wenyewe, au watu wake kuondolewa kutoka duniani.  
5. Kumbukumbu ya “kutokuwa na uhai au uzima” ambao umehifadhiwa kwenye Math 24:22 na 

Marko 13:20. Msemo wa Kigiriki pasa sarx (ukimaanisha. “wote wenye mwili,” ulitafsiriwa 
“kutokuwa na uhai au uzima” au “hakuna hata mmoja” kwenye Math 24:22; Marko 13:20) “kwa 
kawaida unatajwa wanadamu wote nan i mpana zaidi kuliko ‘hakuna hata mmoja Yerusalemu’” (Carson 
1984: 502). Kila lilipotumika neno “wote wenye mwili” kwenye Agano Jipya la Kigiriki (Math 24:22; 

Marko 13:20; Luka 3:6; Yoh 17:2; Mdo 2:17; Rum 3:20; 1 Wakor 1:29; 15:39; Wagal 2:16; 1 Pet 

1:24) panaelezea wanadamu wote, isipokuwa 1 Wakor 15:39 pale ambapo msemo umetumika kwa 
ufahamu mpana zaidi kuelezea wanadamu wote na maisha ya wanyama. Hivyo, Math 24:22; Marko 

13:20 inaonekana kuanza mjadala wa matukio ambayo ni ya kiulimwengu, badala ya ukomo wa 
Yerusalemu na Yudea kama ambavyo ilikuwa kwenye Math 24:16; Marko 13:14.  
6. Kumbukumbu ya kufupishwa kwa siku “kwa ajili ya Wateule” (Math 24:22; Marko 13:20). “Neno 
‘wateule’ (kwenye Mathayo tu 22:14; 24:22, 24, 31; pamoja na tofauti kwenye 20:16) kwa kiasi 
kikubwa inawataja waamini wote wa kweli, walioteuliwa na Mungu; hivyo ni muhimu kukubali 
kwamba inafanya hivyo hapa” (Carson 1984: 502). Hakika, “mapema siku hiyo hiyo alikuwa 
amewalinganisha ‘wateule,’Kigiriki. eklektoi, pamoja na wale ambao walikuwa waaminifu kwake 
mwenyewe [Math 22:14], na kwa taifa lolote, kwa hakika, isipokuwa Israeli [Math 21:43]” (Payne 
1980: 487n.41). “kufupishwa kwa siku hizo kwa ajili ya wateule,” hakukuhitajiwa mwaka BK 70 kwa 
sababu, kama tulivyosema hapo juu, Wakristo walikimbia kwa ajili ya usalama. Wayahudi wasioamini 
ambao walibakia mjini hawakuwa sehemu ya “wateule” wa Mungu tena baada ya wao kumkataa Kristo 
(Math 13:10-17; 21:18-22, 33-46; Marko 11:12-14, 20-24; 12:1-11; Luka 20:9-18).   

 

J. Kurudi kwa Kristo mara ya pili (Math 24:27-31; Marko 13:24-27; Luka 21:25-28)  

  Katika kuelezea parousia yake, Yesu alionyesha na kutengeneza utajiri mkubwa wa vifungu vya Agano 
la Kale kuhusiana na kuja kwa Bwana. Kwa mfano, Zab 50:4-6 inasema kwamba Mungu anakuja ili 
kuhukumu. Alisema, “Nikusanyieni wacha Mungu Wangu” (Zab 50:5). Isaya anasema, “Bwana anakuja 

kutoka mahali pake, ili kuwaadhibu wakaao duniani” (Isa 26:21). Linaloungana pamoja na hili ni ufufuo wa 
wafu (Isa 26:19), kupulizwa kwa “tarumbeta kuu” (Isa 27:13), na kukusanyika kwa pamoja kwa watu wa 
Mungu (Isa 27:13). “Ikiwa tutaliweka hili pamoja na vitu vingine tofauti tofauti, picha ambayo itatokea ni 
kwamba Bwana atashuka kutoka mbinguni pamoja na sauti za tarumbeta; atafuatana na jeshi la Malaika; watu 
wake watakusanywa; kutakuwa na ufufuo na hukumu. Kila mmoja ambaye analielewa Agano Jipya mara 
atatambua kwamba hii hasa ndiyo picha iliyowasilishwa kwenye ukurasa wa Parousia ya Bwana Yesu.” 
(Glasson 1988: 259-60)  
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1. Mwana wa adamu atakuja kama “umeme” (Math 24:27-28). Ingawa Yesu hapa alianza kuzungumzia 
kurudi Kwake, vifungu hivi vimefungamana na mazungumzo yake ya awali ya ishara ambazo 
zitahusisha kipindi cha kati. Kwenye Math 24:23-26, alikuwa akizungumzia kutokea kwa Makristo wa 
uongo na Manabii wa uongo. Sasa, kwenye 24:27 anatambulisha parousia yake: “Neno ‘kwa’ ambalio 
linatambulisha msemo huu linaashiria ni jinsi gani linavyofaa kwenye mazingira haya: ‘msiwaamini, 
kwa sababu. . .’ Kinyume na kile kinachoitwa Masihi ambaye atakuwa akitafutwa mahali pa wazi na 
ambaye atahitaji kutafuta ishara ili kuwashawishi kwa madai yake, parousia kwa Mwana wa adamu 
kutakuwa kusikoweza kushindwa kama mwanga wa umeme ambao utaangaza anga lote. Onyo 
lilitolewa bila shaka kwa swali la Wanafunzi kwenye mstari wa. 3, ambao, wakati unatofautisha 
parousia na mwisho wa nyakati kutoka kwenye ‘mambo haya’ (kuangamizwa kwa hekalu), hata hivyo 
hakupendekeza baadhi ya viambatanisho baina ya matukio mawili, bila shaka alimaanisha kwamba 
moja haliwezi kutokea bila lingine. Siyo hivyo, Yesu alisema. Wakati wa kuhusuriwa na kutekwa kwa 
mji kutahusiana na madai na kinyume cha sheria kwa wale ambao wanajifanya kuwa na majukumu ya 
Kimasihi, lakini parousia hakutahitaji madai kama hayo au kudhibitishwa: kila mmoja ataona na 
kutambua hilo. . . . Kwa namna hii aliandaa parousia na mwisho wa nyakati kwa mamlaka tofauti na 
kuja kwa uangamivu wa hekalu.” (France 2007: 917-18)  

a. Kumbukumbu ya Yesu kwa “umeme” kwenye Math 24:27 pia yaweza kuashiria hukumu. 
Ingawa msisistizo kwenye 24:27 ni kwenye ughafla na asili ya kutokukosea kwa parousia, 

wazola umeme bila shaka pia laweza kuchukuliana na wazo la hukumu, kwa kuwa hivi ndivyo 
neno lilivyotumika muda wote kwenye Agano la Kale na Agano Jipya. “Matumizi ya neno la 
Kiebrania brq [likimaanisha umeme au mwanga] kwenye Agano la Kale linaelezea udhihirisho 
wa Mungu kwa watu wake, uwepo wa Yahweh, wakati wote kwenye mazingira ya hukumu ya 
Kiungu, malipizi, au vita” (Koopmans 1997: 769, nukuu toka Kut 19:16; Kumb 32:41; 2 Sam 

22:15; Ayubu 20:25; Zab 18:14; 77:18; 97:4; 135:7; 144:6; Yer 10:13; 51:16; Ezek 21:10, 15, 

28; Nah 2:4; 3:3; Hab 3:11; Zek 9:14). “Umeme kama kipengele cha mwisho wa nyakati ni 
karibia imetumika tu kama picha kwenye Agano Jipya (angalia Math 24:27; Luka 17:24; na hasa. 
Ufu. 4:5; 8:5; 11:19; 16:18), ingawa viambatanisho vya udhihirisho wa Mungu kwa watu wake 
pia vimetumika tena (Math. 28:3)” (Towner 1985: 561). Umeme kama hukumu pia imetumika 
wakati Yesu alipozungumzia kuanguka kwa Shetani kwenye Luka 10:18. Hatimaye, umeme ka 
ahukumu uliashiria kwa ukweli kwamba umeme umeambatana pamoja, kama siyo kufanana na, 
“moto kutoka mbinguni” ambao wakati wote huashiria hukumu ya Mungu: ama hukumu Yake 
juu ya maadui Zake (Mwanzo 19:24; 2 Fal 1:10, 12, 14; Ayu 1:16; Luka 9:54; 17:29), au 
Uwepo wake katikati ya watu Wake na kukubalika kwa sadaka zao (1 Fal 18:30-39; 1Nyak 

21:26; 2 Nyak 7:1). Hivyo, kwenye Agano la Kale hukumu ya nyakati za mwisho za “siku ya 

Bwana” zimeelezwa kwa vigezo vya moto: Isa 66:15; Ezek 38:22; 39:6; Yoeli 2:3, 30; Zef 

1:18; 3:8; Mal 4:1. Vivyo hivyo, kwenye Agano Jipya hukumu ambayo inayoambatana na 
parousia imeelezwa kwa vigezo vya moto: 2 Wathes 1:6-8; 2 Pet 3:10; Ufu 8:7-8; 14:18; 18:8; 

20:8-9.    
b. Kumbukumbu ya Yesu ya “tai” (au “malaika”) kwenye Math 24:28. Kumbukumbu ya Yesu ya 
“tai” (au “malaika”) kwenye Math 24:28 yaweza kuashiria asili ya wazi ya kurudi kwake kwa 

mara ya pili au yaweza kuashiria hukumu, au vyote (angalia pia Luka 17:37). “TMithali hii, 
wakati mwingine ni ngumu kueleweka kuliko nyingine kwenye Injili, imetokea pia kwenye Luka 
17:37b, mahali inapozungumzia kwenye jibu la swali ‘Wapi Bwana?’ ikiashiria kuhusika na eneo 
ama mahali mmoja ‘atakapotwaliwa’ au mwingine ‘atakapoachwa.’ Picha ya ndege walao miili 
inapatikana penginepo kwenye Agano la Kale (Ayu 39:27-30; Hab 1:8) na Agano Jipya (Ufu 
19:17-21). Asili ya matumizi makubwa ya picha hii ni kuhukumu, ambayo yawezakuwa kiini cha 
mithali hii hapa. Wakati atakapokuja Mwana wa adamu, hukumu ya ulimwengu itachukua nafasi 
(angalia mistari ya 30, 39, 51; 25:30, 46). Kwa namna nyingine . . . yaweza kuwa kimsingi 
mithali inaonyesha tabia ya kutokukosewa kwa siku ya parousia. Hivyo, kwa uhakika kama 
ujuavyo kwamba pale uwaonapo tai wamekusanyika upo mzoga, hivyo huwezi kukosa kuja kwa 
Mwana wa adamu.” (Hagner 1995: 707)   

2. “Mara moja baada ya dhiki za siku hizo” (Math 24:29; Marko 13:24). Kumbukumbu ya Yesu kwa 
“dhiki za siku hizo” yaweza kuturudisha nyuma kwenye “dhiki kuu” ya Math 24:21; Marko 13:19, 
ambazo zilihusika na kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70. Au, aweza kuwa anataja dhiki 
ambayo Kanisa litapitia muda mfupi kabla ya parousia (i.e., “dhiki kuu” ya Ufu 7:14). Ikiwa 
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kumbukumbu ya msingi ni kwenye mwaka BK 70, kisha “mara moja” inashauri au inapendekeza 
kwamba “dhiki” ambayo Yesu aliizungumzia ilianza mwaka BK 70 lakini kasha iliendelea na 
kujumuisha dhiki ambayo Kanisa litapitia kipindi chote cha kati mpaka mwisho wa nyakati kwa kuwa 
parousia, kwa hakika hakukutokea, “mara moja” baada ya “dhiki kuu” ya mwaka BK 70. Kifungu 
kinachoendana na hicho kwenye Luka 21:24 kinaweka wazi kwamba“dhiki za siku hizo” 

hakuzungumzii tu matukio ya mwaka BK 70 lakini huendeleza kutoka hapo hadi kwenye parousia: 
“Luka anajumuisha uchunguzi kwenye hotuba ya Yesu ambao haukujumuishwa kwenye maelezo ya 
Mathayo, na yanaendana na kile ambacho kilichotangulia Mathayo 24:29, na kwa hiyo ni lazima 
kuingizwa. Uchunguzi tunaoupata kwenye Luka 21:24 ni kwamba ‘Yerusalemu utakanyagwa na 
mataifa, hata majira ya mataifa yatakapotimia.’ Hivyo, kwa mtazamo wa kipengele hiki, ni wazi 
kwamba maelezo ya Bwana wetu yalienda mabli zaidi ya kuangamizwa kwa Yerusalemu na matukio 
ambayo yaliambatana pamoja nayo mara moja. Kutoka hapo kipindi cha ‘siku hizo’, kwenye Math 
24:29, lazima kiwe kiliangaliwa kama siku ambazo ziliongezwa kwenye kizingiti cha kile ambacho ni 
maalum kwenye mistari ya 29-31.” (Murray 1977: 389)   

Zaidi, hata kwenye Math 24:29 yenyewe kimsingi Yesu alikuwa akizungumzia “dhiki za siku 

hizo” siyo “dhiki kuu,” msemo alioutumia kwenye Math 24:21. Lugha hiyo ilimfanya Murray kwa 
usahihi kuelewa kwamba Yesu anazungumza “kwa pamoja na siyo kwa kuweka kizuizi,” kwa sababu 
“‘siku hizo’ zaweza kwa uhakika kuchukuliwa kuwa zinamaanisha siku za nyuma zile ambazo Yesu 
sasa anaendelea kuzizungumzia, siku tayari zimeonyeshwa kwenye mistari ya 4-14, na ‘dhiki’ 
haijawekwa pekee yake kwenye ‘dhiki kuu’ ya mstari wa  21, lakini dhiki ambayo, kulingana na sehemu 
ya awali ya hotuba, iliwakilishwa kama itakayohusika kipindi chote cha kati tangu kupaa hadi kurudi 
mara ya pili” (Ibid.). Maelezo ya Yesu kwa“siku hizo” (mstari.29) na “wataona” (v.30) ni sawa na 
lugha aliyoitumia kwenye Math 24:32-36 kuainisha umbali wa tukio la“siku ile,” kurudi kwake mara 

ya pili, kutoka matukio ya karibu ya mwaka BK 70 ambayo “ninyi” na “kizazi hiki” mtayashuhudia 
(angalia hapo chini). Kipengele cha uhakika cha neno “ya” kabla ya “dhiki” chaweza kumaanisha dhiki 
maalum, au madhihirisho maalum ya dhiki muda mfupi kabla ya Kristo kurudi, ambayo ni sawa na 
“dhiki kuu” ya mwaka BK 70. Hata hivyo, kipengele cha uhakika cha neno “ya” kwenye Math 24:29 
siyo lazima kwamba kiwe na athari. Ufu 1:9 pia kinatumia kipengele cha uhakika cha neno “ya” kabla 
ya “dhiki” lakini kikionekana kutajwa tu mateso ya jumla ya Waamini, siyo “dhiki” maalum.”  
3. Ishara mbinguni na juu ya nchi (Math 24:29; Marko 13:24-25; Luka 21:25-26).51  

a. Ishara zaweza kuwa fumbo. Manabii wa Agano la Kale wakati wote walielezea migogoro ya 
kisiasa na mabadiliko ya kiutawala kwa mafumbi kama mageuzi ya kidunia au kushindwa kwa 
uumbaji wenyewe. Wakati Yesu alipozungumzia“jua kutiwa giza, mwezi kutokutoa mwanga 

wake, na nyota zitaanguka mbinguni” kwenye Math 24:29; Marko 13:24-25; Luka 21:25-26, 
alinukuu kutoka au alivitaja vifungu mabli mbali vya Agano la Kale ambavyo vilitumia lugha 
kama hiyo kwa matukio ya kisiasa: Isa 13:10, 13 (Wakaldayo kuwashinda Wababeli); Isa 34:4 

(hukumu juu ya Edomu); Yer 4:23-28 (hukumu juu ya Yuda na Babeli); Ezek 32:7-8 

(Wababeli kushindwa na Misri); Amos 5:20; 8:9 (Israeli kushindwa na Waashuru); Yoeli 2:10 

(pigo kuu la nzige); Zef 1:15 (Wababeli kuiangamiza Yerusalemu); Zab 18:7-15 (Daudi 
kukombolewa kutoka kwa Sauli); Hag 2:6-7, 21-22 (Zerubabeli kutiwa moyo kulijenga tena 
hekalu). “Uvumi wa bahari na msukosuko wake” (Luka 21:25) alinukuu au kuelezea toka Isa 

17:12-13 (unabii juu ya Dameski na ghasia miongoni mwa mataifa). Lugha ya fumbo 
inayofanana na hiyo kimwili au kwa maangamizi ya kiulimwengu inapatikana kwenye: 
Waamuzi 5:4; Zab 114:3-6; 144:5-7; Isa 5:25; 64:3; Mik 1:4-6; Nah 1:5; Hab 3:6-7, 10-12. 
“Kimsingi hii ni njia ya kawaida ya picha ambayo Wayahudi huweza kuelezea matukio 
makubwa ya siasa ya jamii na kuileta maana yake halisi” (Wright 1996: 361). Kwa hiyo, 
inawezekana kwamba, kimsingi Yesu alitumia lugha ya fumbo ambayo mara nyingi manabii 
waliitumia kumaanisha kwamba Kurudi Kwake kutakuwa mwisho na madhihirisho makuu ya 
Mungu.52 

 
51 Lugha ya Kristo inafanana na maelezo ya Yohana ya parousia na hukumu ya mwisho juu ya ulimwengu wa wasiotubu 
kwenye Ufu 6:1214.  
52 Watafsiri wa kitheolojia hutaja matumizi kama haya ya lugha kuhitimisha kwamba Math 24:29 “ni hisa zilizoko kwenye 
soko la lugha ya unabii wa Agano la Kale kwa janga la taifa. Kwa hiyo, Bwana wetu, hakuyatabiri hayo matukio ya ajabu 
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b. Ishara zaweza kuwa halisi. Kwa namna nyingine, ishara za kiulimwengu zaweza kuwa halisi. 
“Ni vigumu kuwa na uhakika ni jinsi gani ya kulichukulia hili kiuhalisia, lakini laonekana 
kuinuka kutoka [Luka 21:11-25]” (Nolland 1993: 1007). Kwenye mwanga wa kile 
kinachoonekana kuinuka kwenye maelezo ya ishara za kiulimwengu, Carson anahitimisha 
kwamba ishara ambazo Yesu aliziorodhesha kwenye Math 24:29; Marko 13:24-25; Luka 

21:25-26, “bila shaka zinamaanisha kuchukuliwa kiuhalisia, kwa sababu ya makosa ya asili ya 
hatima ya Mwana wa adamu kujifunua mwenyewe” (Carson 1984: 505). Hili ni thabiti pamoja 
na pichatunayoipata kwenye Isaya 24 ambayo, kwa kiasi kikubwa, ni sehemu ya “ufunuo 
mdogo” wa Isaya (Isa 24:1-27:13). Isaya anaelezea Mungu kuja kwenye hukumu ya 
ulimwengu wote, na kutawala dunia. Kwa kuunganisha pamoja na hili, jua na mwezi havitatoa 
mwanga wake tena kwa kuwa Mungu mwenyewe atauangazia uumbaji mpya wakati 
atakapofunuliwa (Isa 24:23; angalia pia Isa 60:19-20). Maono sawa na hayo yanapatikana tena 
kwenye maelezo ya Yohana ya Yerusalemu mpya (Ufu 21:23), ambayo vivyo hivyo 
yatazinduliwa kwenye parousia ya Kristo. “Ikiwa tutayaona matukio haya kama ghasia na 
mageuzi kwenye ulimwengu wa mwili, ni jinsi gani tutakavyoyaunganisha matukio kama haya 
yanayoonekana pamoja na mafundisho mfanano ya Bwana wetu kuhusiana na udharura na 
kutokutarajiwa kwa ujio wake? Jibu ni hili kwamba majilio yanavyo viambatanisho vyake.” 
(Murray 1977: 391) Kwa maneno mengine, ishara za kiulimwengu zitatokea bila kutarajiwa 
zikishirikiana pamoja na parousia, ambako kwenyewe kutatokea bila kutarajiwa.   

Ishara za kiulimwengu zenyewe ni muhimu kitheolojia: “Ikiwa dunia pia itakuwa 
inaangamizwa liuhalisia, hili ni kudhihirisha kwamba usalama wa ibada za sanamu za kidunia 
za wakaaji wa dunia zitaangamizwa . . . Wanadamu wamepotoshwa na wanaabudu uumbaji (cf. 
Rum. 1:21-25; Ufu. 9:20). Kwa hiyo, uumbaji wenyewe (jua, mwezi, nyota, miti, wanyama, 
nk.) vimekuwa sanamu ambazo ni lazima ziondolewe. Biblia kwa kurudia imetaja viumbe vya 
mbinguni kama viwakilishi vya miungu ya uongo iliyoabudiwa na Israeli pamoja na mataifa 
(e.g., Kumb. 4:19; 17:1-4; 2 Fal. 23:4-5; Yer. 8:2; Ezel. 8:16; Amos 5:25-27; Mdo 7:41-43). . . 
Mpangilio wa asili wa kiulimwengu na mwanga (asili ya jua, mwezi na nyota) vilionekana 
kama vya muhimu kwenye vita vinavyoendelea vya uwepo wa dunia . . . Hivyo, Mungu 
atazihukumu mbingu kwa kuuangamiza mpangilio wa shughuli zake kuashiria kwamba 
mwanadamu amehalifu utaratibu wake wa maadili na amehukumiwa.” (Beale 1999: 402-04)   

4. “Ishara ya Mwana wa adamu” (Math 24:30). Math 24:23-27; Marko 13:21-22 iliashiria kwamba 
parousia kutakuwa hadharani, tukio la wazi ambalo halitamwacha hata mmoja kwenye mashaka 
litakapotukia. Kurudi kwa Kristo mara ya pili kutakuwa karibia kinyume kabisa na Kuja kwake mara ya 
kwanza. Kwenye ujio wake wa kwanza, Kristo alitangazwa kwa Wachungaji tu; Alizaliwa kwenye 
unyenyekevu; Alikuwa mtu wa simanzi aliyejawa na huzuni, aliyedharauliwa na kukataliwa, kusalitiwa 
na kuuawa; Wafuasi wake wangetarajia mateso. Ujio wake wa pili: Utakuwa hadharani, ili kwamba 
dunia yote ijue (kutakuwa na mwanga zaidi kwa sababu jua, mwezi, na nyota hazitatoa mwanga); 
kutakuwa na nguvu na utukufu mkuu; Atauhukumu ulimwengu wote; Atawakusanya wateule wake 
kutoka pepo nne; na wafuasi wake watahesabiwa haki.   

Ni “ishara” ipi halisi na ngumu iliyosalia kusema. Ukweli kwamba Math 24:30 huanza na 
“basi” hufanya kutokuwezekana kuchukulia ajabu kwenye anga la 24:29 kama ishara. Wengi hushikilia 
kwamba “ishara” pekee ni Mwana wa adamu Mwenyewe kuonekana kwenye anga katika kurudi kwake 

mara ya pili (29:30) (angalia Gundry 1994: 488; Hendriksen 1973: 864). Ukweli kwamba mstari wa 30 
unaweza kutafsiriwa kama watu kuomboleza kabla hawajamwona Mwana wa adamu akija 
wanapendekeza kwamba zipo baadhi ya ishara zingine zaidi ya parousia kwenyewe.53 Wengine 
wanapendekeza kwamba, kwa sababu kwenye Agano la Kale wakati “ishara” ziliambatana pamoja na 
tarumbeta (kama kwenye 29:31) “ishara” inamaanisha “kiwango” au “alama” (Glasson 1964: 299-300). 
“Kitheolojia hili linamaanisha kwamba ufalme unakamilishwa. Kiwango, bendera ya Mwana wa adamu, 
mbingu kuchanua, wakati Yeye Mwenyewe akirudi kwenye utukufu na nguvu.” (Carson 1984: 505) 

 
kwamba yatatokea angani; anatabiri kwamba hukumu ya Mungu kwa haraka itakuja juu ya taifa la Wayahudi.” (Storms 
2013: 265-66; angalia pia Gundry 1992: 347-48; DeMar 1999: 141-53; Preston 2010: 2-5, 8-12, 101, 220) 
53 Ingawa Hendriksen anasema mtazamo kwamba “udhihirisho wa mng’ao wa Kristo [wenyewe] utakuwa ishara kwamba 
anakaribia kushuka” . . . inapata msaada kutoka kwenye ukweli kwamba . . . Marko na Luka waliliacha nje neno ishara, 
na kusema tu, ‘Na kasha watamwona Mwana wa Adamu akija mawinguni pamoja na nguvu kuu na utukufu mwingi’” 
(Hendriksen 1973: 864).  
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Kanisa la kwanza na baadhi ya wasomi wa sasa huitambulisha “ishara” kama msalaba, ambao utakuwa 
“ajabu au kipaji kwenye angaambacho litayafanya makabila ya dunia kuomboleza kwa sababu ni ishara 
ya simanzi ya ujio wa Mwana wa adamu, mhukumu” (Higgins 1962-63: 382). Beasley-Murray 
anasema, Ishara ya Mwana wa adamu bila shaka humaanisha utukufu wa udhihirisho wa kuonekana 
uwepo wa Mungu duniani ambao kwa huo atakuja.” (Beasley-Murray 1957: 93) Bila kujali utambulisho 
wake maalum, “ishara ya kuja kwako” (Math 24:3) na“ishara ya Mwana wa Adamu” (Math 24:30) 
“vyote vinatilia mkazo kujulikana kusikokosewa kwenye anga, kama kunavyopingana na usiri kwenye 
jangwa au chumba cha nyuma (cf. 26:64)” (Gundry 1994: 488). Zaidi, “Labda siyo muhimu sana 
kuamua kati ya chaguzi hizi, kwakuwa kwenye kila tukio ishara haitamwezesha yeyote kutambua 
‘ishara za nyakati’ mpaka Kristo akiwa njiani kwa kweli kuujilia ulimwengu” (Blomberg 1992: 362).   
5. “Akija juu ya mawingu ya mbinguni pamoja na nguvu na utukufu mwingi” (Math 24:30; Marko 

13:26; Luka 21:27). Kwenye Agano la Kale mara nyingi mawingu hufananishwa na uwepo wa utukufu 
wa Mungu (Kut 16:10; 19:9, 16; 24:1516; 34:5; Walawi 16:2; Hes 10:34; 11:25; Zab 18:10-13; 

97:2; 104:3; Isa 19:1). Yanavyo pia viambatanisho vya nyakati za mwisho (Isa 4:5; Ezek 30:3; Dan 

7:13; Zef 1:15). Kwenye kuelezea kurudi kwake mara ya pili, Yesu alinukuu kutoka Dan 7:13-14: 
“Mmoja mfano wa mwana wa adamu akaja pamoja na mawingu ya mbingu akamkaribia huyo Mzee wa 

siku, wakamleta karibu naye. Na akapewa mamlaka, na utukufu, na ufalme.” Ndiyo sababu, 
Wanatheolojiahuliweka hili kama moja ya sababu kwanini Yesu hakuzungumzia kuja kwake toka 
mbinguni kuja duniani mwishoni mwa nyakati lakini kupaa kwake na kukaa kwenye kiti cha Enzi 
mbinguni,54 “ishara” ya nguvu zake kuwa kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70 (Chilton 1985: 
100-103; DeMar 1999: 161-65).   

Hata hivyo, kuweka uelewakamili wa maelezo ya Yesu kwenye kumbukumbu ya Daniela kwa 
Mwana wa adamu “kumjiao” mzee wa siku kunaashiria kwamba kupaa kwa Kristo na kurudi kwake 
vimehusishwa kwenye utimilifu wa unabii wa Danieli: “Kupaa kwa Yesu kwenye mawingu [Mdo 1:9] 
kulifuatiwa na ujumbe wa Malaika kwamba Yesu atarudi kwa njia iyo hiyo aliyoondokea (Mdo 1:11).  
. . . Yesu kuinuliwa kwenye mawingu na kumbu kumbu ya kurudi kwake kwa njia iyo hiyo huonyesha 
jinsi ambavyo injili imeweka muundo wa kuja kwa Mwana wa adamu. Kwenye Danieli 7 alikuja na 
mawingu kwa Mungu na kupokea ufalme. Hili huchukulia tahadhari kupaa kwake na ukweli kwamba 
baadhi ya wafuasi wa Yesu watalishuhudia hili [angalia Math 16:28; Marko 9:1]. Kisha Danieli 
anaelezea jinsi ufalme utakavyomilikiwa na watakatifu wa Aliye Juu. Hili linatahadharisha ‘kama 
mlivyomwona’ kurudi kwa Yesu na ukweli kwamba kurudi mara ya pili kumezungumziwa pia kwenye 
maelezo ya Danieli 7.” (Goldsworthy 2000: 50, 55-56) Kwenye mfumo au muundo wa nyakati za 
mwisho za Agano Jipya, “tuaweza kupata picha ya Yesu Mwana wa adamu akiupokea ufalme kupitia 
kufufuka na kupaa kwake, kuhesabiwa kwake haki ya Kiungu, hivyo kwamba sasa mamlaka yote ni 
yake ([Math] 28:18). Bado inawezekana kuwa usawa kumfikiria kuupokea ufalme kwenye utimilifu, 
wakati utawala wake au ufalme utakapokuwa moja kwa moja na kwa haraka, hauonekani na 
ulimwengu. Mpaka hapo mtu atakapofikiri juu ya mahali pa mzee wa siku kwenye baadhi ya ufahamu 
mpana na wa kimwili, ni vigumu kufikiri kwanini Kristo anamkaribia Mungu Baba kupokea ufalme 
haiwezekani kuunganishwa pamoja na kurudi kwake ulimwenguni kuandaa utimilifu wa ufalme. Tafsiri 
hii inaenda vizuri pamoja na mwonekano wa mazingira yake.” (Carson 2010: 568)   
6. “Naye atawatuma malaika zake pamoja na sauti kuu ya parapanda, nao watawakusanya wateule 

Wake toka pepo nne” (Math 24:31; Marko 13:27; Luka 21:26, 28). Kwenye mfano Wake wa ngano 
na magugu (Math 13:24-30, 36-43) Yesu alisema kwamba, mwishoni mwa nyakati, “Mwana wa 

adamu atawatuma malaika zake, naowatakusanya kutoka katika ufalme wake machukizo yote, na hao 

watendao maasi, na kuwatupa katika tanuru ya moto,” (Math 13:41-42; angalia pia Math 16:27; 

Marko 8:38; Luka 9:26). Picha inayofanana ya “mmoja kama Mwana wa adamu . . . ambaye aliketi 

kwenye mawingu” na kuivuna dunia kwa kuunganishwa pamoja na malaika inapatikana kwenye Ufu 

14:14-20, ambako pia kunazungumzia parousia na hukumu ya mwisho. Kumbukumbu ya Yesu kwa 
“parapanda kuu” bila shaka ni nukuu kutoka Isa 27:13. Kumbukumbu ya “pepo nne” bila shaka ni 
nukuu kwa Zek 2:6, na anauzungumzia ulimwengu wote (angalia pia Yer 49:36). Kumbukumbu ya 

 
54 Neno lililotafsiriwa “angani” kwenye Math 24:30 ni ouranos, ambalo pia laweza kutafsiriwa “mbinguni.” Vivyo 
hivyo, wanatheolojia wanaandika kwamba wakati aya ile ile inaposema “na kisha makabila yote ya nchi 

yataomboleza,” neno lililotafsiriwa “nchi” ni gē, ambalo pia laweza kutafsiriwa “ardhi,” i.e., nchi ya Israeli (angalia 
DeMar 1999: 166-67).  
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“kuwakusanya wateule” yaweza kuwa nukuu kwa Agano la Kale kama“kuwakusanya tena Israeli baada 
ya utumwa” vifungu kama Kumb 30:3-4; Isa 27:12-13, na “kuwakusanya watu Wake kwa hukumu” 
kifungu cha Zab 50:5. Yesu, kwa umakini, alivichukuwa vifungu vya   Agano la Kale ambavyo kwa 
mazingira yake ya asili vinajihusisha na kurudi kwa Israeli kutoka utumwani (Kumb 30:3-4; Isa 27:12-

13; Zek 2:6), na alivitumia kama “mifano” ambayo inamwonyesha Yeye Mwenyewe na kurudi kwake 

mara ya pili. Mfano wa magugu na ngano na maelezo ya Yesu kwenye Math 16:27; Marko 8:38; 

Luka 9:26 kuhusiana na hukumu yameonyeshwa kwenye maelezo ya Luka ya hotuba ya Mlimani, 
kwamba wakati Kristo atakapokuja ataleta pamoja naye hukumu kwa maadui Zake (Luka 21:26) na 
ukombozi kwa wale walio Wake (Luka 21:28). Wanatheoloja wako sawa na mtazamo wake wa msingi 
lakini wanalielezea hili kwenye karne ya kwanza: “hukumu” ni kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka 
BK 70; “ukombozi” (i.e., “kuwakusanya wateule”) ni wajumbe wa injili (“malaika”) ambayo 
waliyahubiria mataifa baada ya mwaka BK 70; “parapanda kuu” ni “mwito wa injili” (Chilton 1985: 
103-05; DeMar 1999: 173-77).  

  

K. Mfano wa mtini: “mambo haya yote” na “kizazi hiki” dhidi ya “siku na saa ile” (Math 24:32-36; Marko 

13:28-32; Luka 21:28-36)  
Kwenye sehemu hii ya hotuba Yesu anatofautisha mambo ambayo yatatokea kwenye kizazi Chake 

mwenyewe (kuangamizwa kwa Yerusalemu na hekalu mwaka BK 70) na katika kurudi Kwake mara ya pili 
(wakati ambao haujulikani).55 Tunaziona tofauti hizi kwenye njia mbalimbali:  

1. Mfano wa mtini (Math 24:32-33; Marko 13:28-29; Luka 21:29-31). Mfano ya mtini 
uneunganishwa kwenye ishara ambazo zinaishia kwenye kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 
70, na haina chochote cha kufanya pamoja na kuanzishwa kwa taifa jipya la Israeli mwaka 1948, kama 
ambavyo waamini wa mpito wanavyodai (e.g., Lindsey 1970: 53). Kwa mazingira haya, mtini kwa 
uwazi kabisa umeunganishwa pamoja na mambo ambayo yapo “karibu,” ambayo wanafunzi wake 
wangekuwa bado wapo hai (i.e., “ninyi,” “kizazi hiki”) mtaweza kuyaona.56 Kifungu kinachofanana 
kwenye Luka kinaonyesha kwa usahihi kwamba Yesu hakutumia mtini kama kumbukumbu ya siri kwa 
Israeli ya sasa kwa kuwa kwenye Luka 21:29 alisema, “Utazame mtini na miti mingine yote.” Mtini 
ulikuwa tu ni mfano au kitu rahisi kueleweka kwenye somo ambalo Yesu alikuwa akifundisha 
kuhusiana na kile ambacho kingekuja kutokea muda mfupi baadaye (Schnabel 2011: 132).  
2. “Mambo haya yote” (Math 24:33-34; Marko 13:29-30; Luka 21:28, 31-32). Ikiwa msemo 
“mambo haya yote” hujumuisha “ishara za mbinguni na parousia yenyewe (mistari ya 29-31), kisha 
mistari ya.32-33 haina maana, kwa sababu tofauti yeyote baina ya ‘mambo haya yote’ na ‘yapo karibu’ 
yatakuwa yameangamizwa . . . Njia ya asili kuchukulia ‘mambo haya yote’ ni kuyaona kama 
yanayotaja maumivu ya vifungu vya 4-28, dhiki ambayo itawajila waamini kipindi chote baina ya 
kupaa kwa Yesu na parousia.” (Carson 1984: 507)  
3. “Kizazi hiki [Kigiriki = genea]” (Math 24:34; Marko 13:30; Luka 21:32). Baadhi huchukulia 
“kizazi hiki” kumaanisha kizazi kitakachokuwa kinaishi wakati wa kurudi mara ya pili, au kumaanisha 
“nasaba,” au taifa la Israeli. Ingawaje, kama muumini wa mpito, Thomas Ice anafikiri kwamba“kizazi 

hiki” humaanisha kizazi ambacho kitakuwa kinaishi wakati wa kurudi mara ya pili, anakiri, “Matumizi 
mengine yeyote ya ‘kizazi hiki’ kwenye Mathayo (11:16; 12:41-42, 45; 23:36) humtaja Yesu wa siku 
hizi” (Ice 1999c: 125). “Ikiwa nasaba au watu wanaokusudiwa kwenye Mathayo 24:34, haistaajabishi 
kwanini neno genos badala ya genea halikuwa limetumika. Genos lingelichukulia wazo bila hata ya 
kuwa na utata wowote. Genos inamaanisha ‘wema, ndugu, mababu, ukoo, au taifa, na ilitumiwa kwa 
maana ya nasaba au taifa’ kwenye vifungu vingi.” (Murray 1977: 392) Vivyo hivyo, msemo “kizazi 

hiki” chaweza “tu pamoja na ugumu mkubwa kufanywa kumaanisha kitu kingine chochote zaidi ya 
kizazi kilichokuwepo wakati Yesu alipozungumza. Hata ikiwa neno ‘kizazi’ lenyewe laweza kuwa kwa 
namna moja kuwa na maana yenye mapana, kufanya ‘kizazi hiki kuwataja waamini wote kwenye kila 

 
55 Hoja yenye ushawishi ya Crispin Fletcher-Louis kwamba kwenye maelezo ya Yesu “Mbingu na Nchi zitapita,lakini 

neno Langu halitapita kamwe” (Math 24:35; Marko 13:31; Luka 21:33), “mbingu na nchi” siyo kumbukumbu ya 
mwisho wa muda wa nafasi ya ulimwengu, lakini kwa hekalu (Fletcher-Lewis: 145-69).  
56 Gary DeMar anaonyesha kwamba, siyo mtini tu kwenye mfano huu, lakini “kila mfano wa mti wenye majani tu kwenye 
injili ni ishara ya hukumu ya Israeli, hukumu ambayo ilikuja mwaka BK. 70” (DeMar 1999: 402). Kwenye Math 21:19; 

Marko 11:13-14 Yesu alisisitiza ukweli kwamba taifa lilikuwa linakabiliana na hukumu ya haraka sana kwa kuyalaani 
majani tu kwenye mtini (Ibid.: 397-405).  
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nyakati, au kizazi cha waamini kitakachokuwa kinaishi wakati matukio ya nyakati za mwisho 
yatakapoanza kutokea, ni uongo mkubwa.” (Carson 1984: 507; angalia pia Schnabel 2011: 131)57   

Kwa nyongeza, tangazo lililotolewa na Yesu kwamba ufalme ulikuwa mikononi (Math 4:17; 
Marko 1:15) lilifungamana pamoja na Unabii wake wa kuangamizwa kwa hekalu, kitheolojia “kizazi 

hiki” laweza tu kukitaja kizazi kilichokuwepo wakati Yesu alipokuwa akizungumza. Maana ya 
kitheolojia ya “kizazi hiki” kwenye muunganiko pamoja na unabii wakwenye muunganiko pamoja na 
unabii wa Yesu na utume ni mara chache ulitolewa maoni juu yake, lakini N. T. Wright kwa wazi 
aliliona hili na kulielezea: “Kama Nabii, Yesu alisimamisha sifa yake kwenye utabiri wake wa 
kuanguka kwa hekalu ndani ya kizazi [Math 21:33-45; 23:29-39; 24:1-2, 15-19, 32-34; Marko 12:1-

12; 13:1-2, 14-19, 28-30; Luka 11:45-51; 13:34-35; 19:41-44; 20:9-19; 21:5-6, 20-24, 29-32]; kama 
na wakati gani litaanguka, hivyo ingekuwa imethibitika. . . . Kizazi ambacho kilimkataa Yesu lazima 
kiwe cha mwisho kabla ya janga kubwa la kiasili. Hapatakuwa na uwezekano mwingine, kwa sababu 
ikiwa watakuwepo wale ambao watamhitaji nabii mwonyaji mwingine; kwa kuwa baba alishamtumwa 
mwana kwenye shamba la mizabibu [Math 22:33-46; Marko 12:1-12; Luka 20:9-19], asingeweza 
kumtuma mwingine yeyote. Kumkataa mwana ni kukataa fursa ya mwisho.” (Wright 1996: 362, 365)   

Ingawaje “kizazi hiki” hutaja kizazi cha wanafunzi ambao walikuwa hai wakati Yesu 
alipokuwa akizungumza, “haikufuatiwa na kumwazia Yesu kwa makosa kwamba parousia ingetokea 
wakati wa maisha ya wasikilizaji wake. Ikiwa tafsiri yetu ni sawa, yote ambayo mstari wa.34 umedai 
kwamba ni dhiki ya mistari ya.4-28, ikijumuisha anguko la Yerusalemu, lililotokea ndani ya wakati wa 
maisha ya kizazi kilichokuwepo. Hili halina maana kwamba dhiki ni lazima ziishe ndani ya muda huo 
lakini tu kwamba ‘mambo haya yote’ lazima yatokee ndani ya muda huo. Kwa hiyo, mstari wa.34 
unaandaa wazo la onyo la mapema kwa Parousia: hakutatokea mpaka matukio kwenye mistari ya.4-28 
yatakapotokea, yote ndani ya kizazi cha mwaka B.K 30. Lakini hapatakuwa na wazo jipya jingine la 
mwisho kwa dhiki hiyo zaidi ya Parousia yenyewe, na ‘ni Baba pekee’ ajuaye ni lini litatokea (mstari 
wa 36).” (Carson 1984: 507)   
4. Tofauti baina ya kujulikana na kutokujulikana. Kuelewa “kizazi hiki” kama kizazi kilichokuwepo 
wakati Yesu alipokuwa akizungumza husababisha kukumbushwa hotuba ya mlimani kwa ushirikiano. 
“Mara tutakapokielewa ‘kizazi hiki’ kuwa waamini wa karne ya kwanza, kutatatua tatizo la jinsi gani 
wanafunzi walivyokuwa wakitarajia kuweza kujua wakati muda utakapokaribia—hata ‘yu karibu 
milangoni’ (Math 24:32-34)—lakini wasiweze kujua ni wakati gani Yesu atakaporudi kama mwivi 
usiku (Mt 24:36-44). Mfano wa mtini kwenye Mathayo 24:32-34 ulielezewa kwa wale ambao 
walikuwa wanaishi kwenye karne ya kwanza kuhusiana na kuangamizwa kwa hekalu, lakini somo la 
mwivi wakati wa usiku kulihusisha kurudi kwa Kristo na pia kumepewa kizazi kitakachofuata.” 
(Oropeza 1994: 93) Vivyo hivyo, Yesu “kwa usahihi alijua wakati wa matukio ambayo yangepelekea 
kuangamizwa kwa hekalu mwaka BK. 70 . . . Aliwaambia wanafunzi wake kwamba baadhi ya ishara 
zitatokea, lakini Alielewa vizuri na kikamilifu kwamba ‘ule mwisho ulikuwa bado’ (mstari wa. 6). Kwa 
msisistizo alitangaza kwamba mambo haya yatatokea kwenye ‘kizazi hiki’ (mstari wa. 34). Hivyo, Kwa 
wazi au kwa usahihi angeweza kutangaza ‘tazama, Nimekwisha kuwaonya mbele’ (v. 25).” (Gentry 
2000: n.p.) Kwa namna nyingine, kwa heshima ya kurudi Kwake mara ya pili, Yesu alieleza kwamba 
“Walakini habari ya siku ile na saa ile hakuna aijuaye, hata malaika walioko mbinguni, wala Mwana, 

ila Baba pekee yake” (Math 24:36). Hivyo tofauti ni mpangilio wa matukio mawili kwamba “Bwana 
wetu kwenye hotuba yake alionya kwa kurudia kwamba kuja kwake kutakuwa hakujulikani na 
kutatokea bila kutarajiwa (cf. mistari ya 39, 42, 44, 50), na kwenye Math. 25:13 alitumia msemo ule ule 
kama kwenye 24:36, yaani, ‘hamtaijua siku wala saa’” (Murray 1977: 395).  
5. Tofauti baina ya “karibu” na “mbali.” Yesu alisema kwamba matukio yaliyopelekea kuangamizwa 
kwa Yerusalemu yalikuwa “karibu” (Math 24:32-33) na kwamba “kizazi hiki” kitayashuhudia (Math 

24:34). Kwa namna nyingine, wakati akizungumzia kuhusiana na kurudi Kwake mara ya pili kwenye 
 

57 Neil Nelson anajadili machaguo makuu ya tafsiri ya maana ya “kizazi hiki”. Alihitimisha kwamba kupitia kitabu chote 
cha Mathayo na kwenye hotuba ya mlimani, “kizazi hiki” kimsingi lilitumika kama kumaanisha “kutokuamini, kukataa 
ubinadamu, wasio na mwitikio kwa Mungu na kwa wazi kuwepo uwezekano wa kukabiliana na hukumu Yake” (Nelson 
1996: 383). Aliongeza, “Mathayo anaonekana kukusudia kulinganisha msemo ‘kizazi hiki’ pamoja na maelezo yake ya 
siku za Nuhu kwenye 24:37-39 ili kulinganisha kizazi chenye sifa mbaya cha gharika (Mwan 7:1 LXX). Kizazi cha 
gharika ni mfano wa ‘kizazi hiki’ ambacho kinaona mwisho wa ishara, kama vile gharika yenyewe inavyofananishwa na 
hukumu ambayo itatokea wakati wa parousia. ‘Kizazi hiki’ kwenye 24:34 kinawakilisha mstari mrefu wa kutokuamini, 
watu wasiokuwa na mwitikio kutokawakati wa Nuhu hata mwisho wa nyakati.” (Ibid.: 383-84) 
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utukufu, “kumbukumbu ni ya kuchelewa kwa kitambo kirefu: ‘Lakini mtumwa yule mbaya akisema 
moyoni mwake, ‘Bwana wangu anakawia’ (Math. 24:48) ‘Hata Bwana arusi alipokawia, wote 
wakasinzia wakalala usingizi’ (Math. 25:5). ‘Baada ya siku nyingi akaja bwana wa watumwa wale, 
akafanya hesabu nao’ (Math. 25:19). Mwelekeo wa ‘mbali’ kwa hakika ni wazo husika. Hata hivyo, 
wakati lilipotumiwa kwenye mazingira na kwenye ukaribu kwa kigezo cha ‘kizazi hiki’, uhusika wake 
ni kwenye utofauti mkubwa.” (Gentry 2000: n.p.)  
6. “Walakini kwa habari ya siku na saa ile hakuna aijuaye” (Math 24:36; Marko 13:32). Kwenye 
vifungu hivi Kristo alitofautisha “mambo haya yote” (i.e., matukio ambayo yalipelekea na kuhusiana na 
kuanguka kwa Yerusalemu mwaka BK 70), ambayo yalikuwa “karibu” na ambayo“kizazi hiki” 

kitayashuhudia, pamoja na “siku ile” (i.e., Kuja kwake mara ya pili katika utukufu kwenye “mwisho wa 
nyakati”) ambayo “hakuna mmoja” atakayekuwa na uwezo wa kuitabiri. Tofauti hii iko wazi kwa 
sababu mbali mbali:   

• Viashiria vya kisarufi vya kubadilika kwa somo. Math 24:34-35; Marko 13:30-31 inaonekana 
kuhitimisha mwendelezo wa maelezo ya Yesu. Math 24:36; Marko 13:32 huanza na neno la 
Kigiriki de (“lenye maana ya lakini”). Lakini ni “chembe adui, ambayo husisitiza tofauti baina ya 
mambo yaliyopita na yle ambayo yanafuata” (Jackson 1998: n.p.).  
• Njia tofauti tofauti Yesu alivyojihusisha na watu. Wakati alipokuwa akizungumza kuhusiana na  
“mambo haya yote” Yesu aliwaasa wanafunzi wake kipekee, akitumia wingi wa mtu wa pili 
kiwakilishi nomino “ninyi” (mara tatu kwenye Math 24:33-34), na kuzungumza juu ya “kizazi 
hiki” (Math 24:34). Hata hivyo, wakati akizungumzia kuja kwake mara ya pili Yesu alizungumza 
kwa ujumla na kwa kutumia mtu wa tatu (i.e., “hakuna aijuaye” [Math 24:36]). Yesu aliutumia 
utofauti huo mapema kwenye hotuba wakati alipokuwa akizungumza kuhusiana na ishara za nyakati 
ambazo zingeanza kutokea wakati wa ‘uhai’ ya wanafunzi : “Nanyi mtasikia habari za vita” (Math 

24:6); “watawasaliti ninyi mpate dhiki” (Math 24:9); “wakati ninyi mtakapoliona chukizo la 

uharibifu” (Math 24:15); “ombeni, ili kukimbia kwenu kusiwe wakati wa baridi” (Math 24:20); 
“ikiwa mtu yeyote akiwaambia ninyi, ‘Tazama, Kristi yupo hapa’” (Math 24:23, 26). Hata hivyo, 
wakati akizungumzia kurudi Kwake mara ya pili, alizungumza kwa ujumla na kwa mtu wa tatu: 
“ndipo makabila yote ya ulimwengu yatakapoomboleza” (Math 24:30); “nao watamwona Mwana 

wa adamu akija” (Math 24:30); “nao watawakusanya pamoja Wateule wake” (Math 24:31). 
Viashiria hivi vya kisarufi vinaonyesha kwamba “wanafunzi walitarajiwa kuishi kuona matukio 
yatakayotangulia kuangamizwa kwa hekalu mwaka BK 70, aliyoyazungumzia kwenye mfano wa 
mti wa mtini, lakini hawakutarajiwa kuona kurudi kwa Kristo” (Oropeza 1994: 91).  
• Maana ya kiufundi ya“siku na saa ile” Kwenye Agano Jipya “siku ile” imefafanuliwa vizuri 
kwenye maana ya nyakati za mwisho kuonyesha siku ya Bwana, siku ya mwisho (cf. Math. 7:22; 
Luka 10:12; 21:34; 2 Wathes. 1:10; 2 Tim. 1:12, 18; 4:8). Hivyo mengi ni kesi hii, kwamba maelezo 
ya ‘siku’ yalichukuliwa kwenye maana ya wazi ya kiufundi (cf. Rum. 13:12; 1 Wakor. 3:13; 1 
Wathes. 5:4; Waeb. 10:23; 2 Pet. 1:19).” (Murray 1977: 394-95; angalia pia Moore 1966: 100 [ 
“‘Siku ile’ imebeba matokeo ya Agano la Kale [ya hukumu ya mwisho na parousia] ambayo ‘siku’ 
kwenye matumizi ya sasa siyo”]) Kama ilivyo “siku ile” imefafanuliwa vizuri kwenye maana ya 
nyakati za mwisho kuonyesha siku ya Bwana, siku ya mwisho,”hivyo “saa” hufanya kusimama kwa 
kurudi mara ya pili kwenye Math 24:44; Luka 12:39-40; Yoh 5:25, 28; na Ufu 3:3; 14:7, 15.58 

Mahusiano ya “siku” na “saa” kama kigezo cha kiufundi kwa kurudi mara ya pili pia kimeonekana 
kwenye Math 24:50; 25:13; na Luka 12:46.   

Kwa kifupi, Yesu alikuwa akisema kwamba wanafunzi wake kwenye karne ya kwanza wataweza kueleza ni lini 
hekalu litakuwa linakaribia kuangamizwa, laki hakuna hata mmoja atakayeweza kutabiri ni lini atakaporudi 
tena  

  
L. Kurudi kwa Kristo mara ya pili hakutabiriki kabisa   

1. “Ishara” za Kinabii hazijaandaliwa kumwezesha mtu kuweza kufanya hesabu za lini au jinsi gani 
tukio lililotabiriwa litakavyotokea. “Unabii ni tofauti sana na historia. Haujakusudiwa kutupa sisi ujuzi 

 
58 Allen Kerkeslager anasema kwamba “kila tukio la ‘saa’ kwenye Ufunuo huzungumzia parousia” (Kerkeslager 1991: 5). 
Kwa nyongeza ya kifungu kilicho hapo juu, hili linaonekana kwa uwazi zaidi kwenye vifungu hivyo ambavyo 
vinazungumza kuhusiana na ufufuo wa wenye haski (Ufu 11:11-13) na hukumu ya wasio haki (Ufu 11:13; 18:10, 17, 19) 
haya yanafuatana na kurudi kwa Kristo mara ya pili. 
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wa mambo yajayo, sawa na hili ambalo historia inatupa ya wakati uliopita. Mara nyingi ukweli huu 
umepuuzwa. Tunawaona watafsiri wakiwajibika kutupa maelezo ya kina ya unabii wa Isaya, wa 
Ezekieli, wa Danieli, na wa ufunuo, unaohusiana na wakati ujao, pamoja na ujasiri ule ule ambao kwa 
huo wangeweka kumbukumbu za historia mpya ya wakati uliopita. Utafsiri wa namna hii wakati wote 
hupotoshwa na tukio.” (1986: 3:790) Kwa mfano, maandiko mengi ya Kiebrania hutabiri kuhusiana na 
kuja kwa Masihi. Wakati Kristo alipokuja “Alikuwa mfalme halisi, lakini hakuwa mfalme kama ambaye 
ulimwengu haukuwahi kumwona, na ambaye hakuna mtu aliyemtegemea; Alikuwa Kuhani, lakini 
kuhani pekee ambaye alipata kuishi na ambaye Ukuhani wake mwenyewe ulimfanya kuwa muhanga 
wake; Aliuanzisha ufalme, lakini ufalme wake haukuwa wa ulimwengu huu.” (Ibid.: 3:791) Hata 
Yohana Mbatizaji, aliyemtambulisha Yesu kama Masihi aliyeahidiwa, baadaye alikuwa na mashaka. 
“Ingawa aliamini kwambaUnabii wote wa Agano la Kale kuhusiana na Masihi utatimizwa, hakujua kwa 
uhakika ni kwa njia gani utatimizwa. . . . Ikiwa waamini kama Yohana Mbatizaji wangeweza kuwa na 
matatizo kuhusiana na kuja kwa Kristo kwa mara ya kwanza, tunayo dhamana gani kwamba waamini 
hawatakuwa na ugumu sawa na huo pamoja na utabiri kuhusu kuja kwa Kristo mara ya pili? Tunao 
ujasiri kwamba utabiri wote kuhusiana na Kurudi kwa Kristo na mwisho wa dunia utatimizwa, lakini 
hatujui kwa uhakika ni jinsi gani hasa utakavyotimizwa.” (Ibid.: 3:132-33; angalia pia Schnabel 2011: 
42-43)  
2. Haiwezekani kutabiri hata kipindi cha muda wajumla kwa ni lini kurudi mara ya pili kutatokea. 
“Ishara za nyakati”ni za jumla kwa makusudi na mwisho wa wazi. “Matetemeko, njaa, mageuzi ya 
kisiasa, masihi wa uongo, mateso na kuhubiriwa injili, na kuanguka kwa Yerusamu—mambo haya siyo 
aina ya matukio ya vitu ambavyo vitaonyesha muda halisi wa historia lini Mwana wa adamu 
atakapokuja. Ni aina ya vitu ambavyo vitahusika kwenye kipindi chote baina ya kuja kwa Yesu mara ya 
kwanza na kurudi kwake mara ya pili (ingawa anguko la Yerusalemu mwaka BK 70 lilikuwa moja ya 
matukio hayo). Yesu aliwaonya wafuasi wake juu yao sivyo kwamba wangejua tarehe ya mwisho, lakini 
kwamba wangeelewa asili ya migogoro ambayo ingeyazunguka na hivyo kujiandaa kuyakabili au 
kuyavumilia.” (Travis 1982: 92) Marko 13:10 (angalia pia Math 24:14) inaeleza kwamba injili ni 
lazima ihubiriwe kwa mataifa yote “kwanza” au kabla ya ule mwisho kutokea. Hata hili “ni utoshelevu 
dhahiri hivyo kama kuupuuza uvumi usio sahihi. Ni jinsdi gani kila mmoja atakavyojua kwa uhakika au 
usahihi ni lini wakati wa kuufikia ulimwengu wote kwa injili? Kwa nyongeza, maneno ‘na kisha’ 
(Kigiriki = kai tote) hayamaanishi kwamba mwisho utakuja ‘kwa haraka baada’ (cf. [Math] 24:29) 
Uinjilisti ulimwenguni kote.” (Turner 1989: 9)   
3. Uwepo wa “Mpinga Kristo” au “dhiki kuu” hakutawezesha kutabiri lini kurudi mara ya pili 
kutatokea. “Kwa kifufupi hatujui ni jinsi gani mpinga Kristo wa mwisho atakavyoinuka au kwa muundo 
gani mwonekano wake utakavyotokea” (Hoekema 1979: 162). Ingawa inaonekana kwamba kutakuwepo 
na ongezeko la mateso kabla ya ule mwisho, vifungu vingine vinaashiria kwamba watu wengi 
watakuwa wakiendelea na majukumu yao ya kawaida ya kila siku ya maisha. Hivyo, kwenye Math 

24:38-39 Yesu anailinganisha siku ya kuja kwake mara ya pili na siku za Nuhu wakati watu “walikuwa 

wakila na kunywa, wakioa na kuolewa, hata siku ile aliyoingia Nuhu kwenye Safina, wasitambue hata 

gharika ikaja ikawachukuwa wote.” Kwenye Math 24:40-41 Aliongeza, “Kisha watu wawili watakuwa 

shambani, mmoja atwaliwa, mmoja aachwa.Wanawake wawili watakuwa wakisaga, mmoja atatwaliwa 

mmoja ataachwa.”59 Kwenye Luka 17:28-30 Sawa na hilo, Yesu alisema, “Na kadhalika, kama 

ilivyokuwa siku za Lutu: walikuwa wakila na kunywa,walikuwa wakinunua na kuuza, wakipanda na 

kujenga; lakini siku ile Lutu aliyotoka Sodoma kulinyesha moto na kibiriti toka mbinguni, 

wakaangamizwa wote. Hivyo ndivyo itakavyokuwa siku ile atakapofunuliwa Mwana wa adamu.” 
Maelezo hayo yote yanaonyesha kwamba wata watakuwa wakiendelea na shughuli zao za kawaida, 
mahusiano ya kawaida, kazi, na shughuli nyingine za maisha ya kila siku, vivyo hivyo mpaka wakati 
Yesu atakapokuja. Wakati wa kuja kwake hautatabirika wala kukokotolewa.   
4. Maelezo ya Yesu kwa “siku” na “saa” hayaturuhusu sisi hata kutabiri kipindi cha wakati wa jumla                                                          
lini anaweza kurudi. Wazo kwamba, kwa sababu Yesu alizungumzia “siku na saa ile” kwenye Math 

 
59 Vifungu hivi (angalia pia mfanano kwenye Lk 17:34-36) unatilia mkazo wa kutokutarajiwa kwa kurudi kwa Kristo mara 
ya pili na kutengwa mara kwa watu ambako kutatokea kwenye parousia. “Kutengwa huku kutatokea kwenye majilio [siyo 
‘unyakuo’ unaodhaniwa miaka kadhaa kabla ya parousia], kama ilivyo wazi kutoka kwenye kumbukumbu za wazi hata 
kwenye majilio kwenye mst. 37 na 39” (Murray 1977: 395). “Halipo wazi wala lenye umuhimu ama ‘kuchukuliwa’ 
kunamaanisha ‘kuchukuliwa kwenye hukumu’ (cf. v.39, ingawa kitenzi ‘alichukuliwa . . . mbali’ hutofautiana kutoka 
‘kuchukuliwa’ kwenye mst. 40-41) au ‘kuchukuliwa kukusanyika pamoja na wateule’ (mst.31)” (Carson 1984: 8:509). 
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24:36; Marko 13:32, angalau tunaweza kutabiri mwezi, au mwaka, au kipindi cha wakati wa jumla 
kwamba ni wakati gani Atarudi ni upuuzi:   

• Kwanza, “siku na saa ile” ni kigezo cha kiufundi ambacho husimama kwa kuja mara ya pili 
kwenyewe, siyo kumbukumbu ya wakati wa kulinganishwa na juma, mwezi, au mwaka (angalia 
majadiliano hapo juu).   
• Pili, msukumo wote wa Math 24:36-25:46 ni kwamba kuja Kwake kutakuwa kusikotarajiwa na 
kusikotabirika.   
• Tatu, kwakuwa Yesu mwenyewe na malaika wa mbinguni hawajui ni lini hili litakuwa, ni jinsi 
gani mwanadamu wa kawaida anaweza kudhani anajua au kutabiri ni lini litatokea?   
• Hatimaye, kwenye Mdo 1:7, wakati wanafunzi wake walipomuuliza ni lini ataurejesha ufalme, 
Yesu alijibu, “Si kazi yenu kujua nyakati wala majira, Baba aliyoyaweka katika mamlaka yake 

mwenyewe.” Maneno ya Kigiriki ni chronos na kairos. Maneno haya “hayawezi kupunguzwa au 
kubadilishwa kwa maneno ya Kigiriki ‘siku’ na ‘saa’ (hēmera na hōra). Maneno haya yote yanataja 
kipindi cha nyakati ambacho chaweza kudumu kwa miaka mingi. Kwenye Mdo 1:21 neno saa 

(chronos), ambalo kwa kawaida huelezewa kama kipindi au urefu wa wakati . . . huzungumzia 
kipindi chote cha miaka mitatu na nusu ya huduma ya Yesu. Chaweza pia kuzungumzia kizazi cha 
miaka arobaini (Mdo 13:18), au hata ns maisha yote au mbali zaidi (Mdo 17:30; 1 Wakor 7:39; 1 
Pet 4:3). Neno . . . kairos kwenye Kigiriki . . . laweza kutaja mwaka (Ufu 12:12-14; linganisha 
12:6), kipindi cha miaka michache (Lk 4:13; Mdo 14:17; Wagal 4:10; 6:9; Philem 15), asili ya awali 
au maisha yote (Mk 10:30; Rum 2:12; 8:18), au kipindi chote cha Agano Jipya (Lk 21:24; Rum 
3:2526; 2 Wakor 6:2; 1 Pet 1:10-11). Kwenye toleo la Agano la Kale la Kigiriki (huitwa Septuagint 
au LXX) kairos na chronos zimeunganishwa pamoja na kutaja kipindi chote cha mfuatano wa falme 
(Dan 2:21; linganisha na 2:31-44). Kwenye Mdo 1:7 kwa wazi Yesu alikusudia muda na tarehe 

kumaanisha mengi zaidi ya majuma machache au miezi. Alisema hatuwezi kufikiri tarehe ya kipindi 
cha mwisho wa nyakati. Njia nyingine ya kutafsiri muunganiko wa muda na tarehe ni hii: ‘Siyo kazi 
yenu kujua nyakati mbali mbali za historia [kairoi], wala bado ni kwa muda gani zitadumu 
[chronoi]; kwa kuwa haya ni mambo ya ujuzi wa Mungu mwenyewe na kuhitimisha au kumaliza.’” 
(Oropeza 1994: 42)  

5. Hotuba yote ya Mlimani inasisitiza maisha ya imani kwa sababu ya kutokuwezekana kujua ni lini 
Kristo atarudi. Ingawa hotuba ya mlimani inajihusisha na kurudi mara ya pili, Yesu alijumuisha mambo 
mengi muhimu ya kutendea kazi. “Tofauti na mafunuo wa waandishi wa Kiyahudi, mengi ya Marko 13 
yamewekwa kwenye muundo wa amri au maagizo. Kwa mfano: ‘Jihadharini’ (mistari ya 5, 9, 33). 
‘Msitishwe’ (mstari wa 7). ‘Msiogope’ (mstari wa 11). ‘Jihadharini! Nimekwisha kuwaonya yote 
mbele’ (mstari wa 23) ‘Kesheni!’ (mistari ya 35, 37). Hili linadhihirisha ukweli kwamba kusudi la Yesu 
ni kuwatia moyo siyo uvumi lakini ni kujihadhari—kuimarisha imani na kuwaonya mbele wanafunzi 
wake ninini kitakachokuwa fungu lao kama wafuasi wake.” (Travis 1982: 92-93)60 Maelezo ya 
Mathayo ya hotuba yanajumuisha mifano kadhaa: mwivi wakati wa usiku (Math 24:42-44); mtumwa 
mwema na mwovu (Matt 24:45-51); wanawali kumi (Math 25:113); na talanta (Math 25:14-30). Kila 
mfano unasisitiza kwamba hatutaweza kujua ni wakati gani Bwana atakaporudi na, kwa sababu hiyo, 
tunapaswa kuwa na tahadhari, kuwa tayari, kujiandaa, na waaminifu katika kufanya yale yatupasayo 
kuyafanya. Yesu anasema neno lile lile kwenye Ufu 16:15 (“Tazama, naja kama mwivi. Heri  

akeshaye. . .”; angalia pia Ufu 3:3). Maagizo ya Yesu ni kukesha na kuwa waaminifu msijihusishe na 
wasioamini, lakini wale waaminio. Kwa maneno mengine, Kurudi Kwake kutakuwa kusikotarajiwa 
kwa kila mmoja, waaminio na wasioamini pia.   

Waamini wa mpito mara nyingi hudhani kwamba baadhi ya “ishara” hutuwezesha kukokotoa 
kwa njia ya jumla ni lini Kristo atakaporudi: e.g., kuzaliwa upya kwa taifa la Israeli mwaka 1948, 
ambako wanafikiri kunamaanisha kwamba kurudi mara ya pili kutakuwa ndani ya kizazi kimoja 
(Lindsey 1970: 53-54; Whisenant 1988: 9). Au, wanaamini kwamba dhiki za nyakati za mwisho 

 
60 Ford anaongeza kwenye hili kwa kubainisha jinsi Kristo alivyopanga maneno yake kwenye hotuba: “Lakini kile 
kilichopo sasa kutoka mwanzo hadi mwisho ni bainisho la onyo, ushauri wa kuwa mwenye haki badala ya kujua tu na 
kuikiri haki. Maneno ya kwanza nay a mwisho ya Kristo yalikuwa blepete [“Angalieni, Kesheni”; “jihadharini”; 
“angalia”: Marko 13:5, 9, 23, 33], na maagizo yake kwa kiwango chote hadi kumi na tisa. Ni ushahidi kwamba unabii 
wake ulikuwa kimsingi na kusudi la kimaadili, kama yalivyokuwa pia mengi ya mambo ya tabiri za Agano la Kale.” 
(Ford 1979: 82)  
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zitadumu kwa uhakika kwa miaka 7 (wakiwa na msingi uliojikita kwenye [kuto]kuelewa kwao 
maandiko ya Dan 9:24-27, Ice 1999a: 86), ambayo yangemwezesha mtu kukokotoa kwa uhakika ni lini 
Kristo atarudi: “Kulingana na saa ya unabii wa Danieli, dakika ile ambayo viongozi wa Israeli na Rumi 
watakapowekeana saini kwenye makubaliano haya, Mungu ataanzisha kipindi chake cha amani kuu 
ambacho kina miaka saba iliyochaguliwa ambayo imebakia. Tukio hili linaashiria mwanzo wa kipindi 
cha historia ya Kibiblia kilichojulikana hapo awali kama dhiki.” (Lindsey 1970: 152); mwonekano wa  
kisiasa [Mpinga Kristo; “chukizo jipya la uharibifu”] Kwenye ujenzi mpya wa hekalu la Yerusalemu 
kunamaanisha kwamba kurudi mara ya pili kutakuwa kwenye miaka 3½  (Ice 1999c: 135-38). Kwa 
uhakika, “hakuna mahali kwenye Biblia ambako imetaja kipindi cha miaka saba ya dhiki” (Jackson 
n.d.: 13). Ikiwa kile waamini wa mpito wanachokidai ni kweli, basi mawazo yote ya Yesu kwenye 
mifano yatakuwa hayana maana. Tarehe kama hiyo ya ishara maalum itamaanisha kwamba hakuna hata 
mmoja atakayekuwa chini ya jukumu la kuchukua tahadhari au kuwa tayari mpaka pale ishara hizo 
zitakapokuwa zimetokea. Kwa hiyo, mtu yeyote anayejaribu kutabiri mwisho kwa maana ya hotuba ya 
mlimani wakati wote atakuwa amekosea, kama vile ambavyo watu wote waliotangulia wakati wote 
walikuwa wamekosea. Miaka elfu Saba iliyopita, Henry wa Harclay (c. 1270–1317), kiongozi wa 
Oxford, alitambua kwamba. Kwa hekima na kwa usahihi alionya kwamba “jaribio lolote la kukokotoa 
muda kamili wa mwisho litakuwa ama kwa makosa au kufanywa na mtu asiyeamini. Kama 
alivyoliweka, ‘Wachunguzi wote wa mwisho wa dunia, hata kama ni wateule, walikosea kwenye 
makisio yao.’” (McGinn 1994: 167) Mtu kamwe hawezi kutumia matukio yaliyosimuliwa kwenye 
hotuba kutabiri ni lini mwisho utatokea kwa sababu “mara hekalu lilipoangamizwa, kila kitu kilikuwa 
kwenye nafasi kwa Kristo kurudi tena. Hata hivyo, hajafanya hivyo bado, hivyo hatuwezi kutabiri ni 
lini litatokea isipokuwa kusema kwamba litawapata wengi kwa mshangao (24:3742), na hotuba yote ya 
Yesu ilisisitiza maisha ya uaminifu ili kwamba Wakristo wawe tayari wakati popote utakapotokea 
(24:43-25:46).” (Blomberg 2007: 88).   

Somo lote la utabiri wa lini mwisho utatokea siyo sababu iliyomfanya Yesu kutoa hotuba. Kwa 
hiyo, kujaribu kutabiri mwisho kutokana na kile Yesu alichokisema ni kutumia hotuba kwa kusudi 
ambalo Yesu hakulikusudia. Kwa kiwango hicho ni kulichukua nje ya muktadha. Wakati wote mtu 
anapolichukua andiko nje ya muktadha wake, mtu huyo amejihakikishia kufikia hitimisho lenye 
makosa. James Edward anahitimisha, “Hakuna hata mmoja ambaye ametiwa moyo au ameamriwa 
kuwa mfuasi wa msimbo wa nyakati za mwisho. Huo ni upumbavu, kwa kuwa hata Mwana wa adamu 
hajui mwisho utakuwa lini [Marko 13:32]. Ubora wa uanafunzi haujawekwa kwenye utabiri wa wakati 
ujao lakini kwenye uaminifu wa wakati huu uliopo, hasa kwenye majaribu, shida, na mateso.” (Edwards 
2002: 386)  

  
IX. “Unyakuo”: kabla ya dhiki au sehemu ya kurudi kwa mara ya pili? 
  Neno “unyakuo” limetokana na neno la Kilatini rapiemur ambalo linapatikana kwenye Biblia ya 
Kilatini iitwayo Vulgate kwenye 1 Wathes 4:17 na lilitafsiriwa “kujihusisha bila kupenda.” Vifungu viwili vya 
msingi kuhusiana na unyakuo ni 1 Wakor 15:50-54 na 1 Wathes 4:13-18. Waamini wa mpito kwenye Biblia 
iitwayo New Scofield Reference Bible huita 1 Wathes 4:13-18 “kifungu kiini” kuhusiana na unyakuo wa kanisa 
(Scofield 1967: 1292n.1). 1 Wathes 4:13-18 na 1 Wakor 15:50-54 vinajihusisha na upande wa pili wa shilingi 
ile ile: kwenye 1 Wathesalonike suala lilikuwa ama waamini waliokufa watapokea faida ile ile  kama wale 
ambao watakuwa hai wakati Kristo atakaporudi; kwenye 1 Wakorinto wazo lilikuwa kwamba, kwa sababu 
mwili na damu havitarithi ufalme wa Mungu, waamini watakaokuwa hai wakati Kristo atakaporudi 
watabadilishwa kushiriki kwenye ufalme.   

Mpaka pale Waamini wa mpito walipoendelezwa kwemye miaka ya 1800, Wakristo wote walielewa 
kwamba kanisa litakuwepo wakati wowote wa “dhiki” ya mwisho na kwamba kurudi kwa Kristo mara ya pili 
kutahusisha kufufuliwa kwa wafu na kunyakuliwa kwa waamini walio hai. Waamini wa mpito wanadai 
kwamba kutakuwa na unyakuo wa kanisa kabla ya dhiki, ambao utatokea miaka 7 kabla (au miaka 3½ dhiki ya 
kati) Kurudi mara ya pili kwenyewe.61 “Hapa tena tunaona msisitizo wa Waamini wa mpito wa kuitofautisha 

 
61 Kile kinachozungumzwa kwenye surah ii kuhusiana na Mpito wa kabla ya milenia kinatumika sawa kwa vigezo vya 
dhiki za kati na nafasi ya unyakuo wa kabla ya hasira. Vigezo vyote vya kabla ya dhiki ni miundo ya mpito wa kabla ya 
milenia. Wote wanafuata msingi wa fafanuzi lile lile juu ya Dan 9:24-27 (“Majuma sabini” ya Danieli) ambao 
wanashikilia kwamba upo ufa wa zaidi ya miaka 2000+ baina ya mwisho wa juma la 69th  na mwanzo wa juma la 70th; 
juma la 70th ni mwisho wa kipindi cha miaka saba ya historia ambacho kitaona Dhiki Kuu. Mitazamo yote hii imeegemea 
kwenye kanuni ya msingi kwamba unyakuo umetenganishwa kutoka kwenye kurudi kwa Kristo mara ya pili kwenyewe, 
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Israeli na kanisa. Wazo la kuliondoa Kanisa kabla ya ‘dhiki’ halina msingi wowote kutoka kwenye maelezo ya 
maandiko, lakini kutoka kwenye imani kwamba Israeli ni lazima ipitie kwenye dhiki, na kwa hiyo kanisa 
halitapitia.” (Travis 1982: 151) Kwa hakika, vifungu vyote vinavyojihusisha na suala hilo vimeweka wazi 
kwamba unyakuo na kurudi mara ya pili siyo matukio mawili yaliyotenganishwa kwenye wakati. Unyakuo 
utatokea kama sehemu ya kurudi mara ya pili ambako ni baada, siyo kabla, ya dhiki. Vifungu vya msingi 
vimejadiliwa hapo chini.   
 

A. 1 Wathesalonike 4-5   

1 Wathesalonike 4-5 inaelezea matukio (ikijumuisha unyakuo) ambao utatokea kama sehemu ya 
kurudi mara ya pili, siyo matukio yaliyotenganishwa ambayo yatatokea miaka saba (au miaka mitatu na nusu) 
kabla ya kurudi mara ya pili.  

1. 1 Wathesalonike 4-5 na hotuba ya mlimani inaelezea matukio yale yale. Hotuba ya mlimani ni 
mazungumzo marefu zaidi ya wakati wa mwisho, yakijumuisha ninini kitakachotokea kwenye 
muunganiko wa pamoja na parousia. Bila shaka hotuba hiyo ndicho chanzo cha mafundisho ya Paulo 
juu ya nyakati za mwisho kwenye Wathesalonike wa 1 na 2 (Waterman 1975: 105-13). Kwenye hotuba 
ya milimani Kristo hakuzungumza kamwe kwa habari ya unyakuo wa kabla ya dhiki. Hata hivyo, 
kwenye Math 24:31 Alizungumzia “kusanyiko la wateule” ambalo “kwa sehemu kubwa lilichukuliwa 
tayari kuzungumzia kusanyiko la wateule kwenye ufufuo” (Murray 1977: 391). Hivyo, kifungu kimoja 
ambacho kinaunganisha moja kwa moja “dhiki” pamoja na “kusanyiko la wateule” kinakubali kwamba 
“kusanyiko”, litakuwa “baada ya dhiki” (Math 24:29-31), siyo kabla. Kwamba Paulo anasema jambo 
lile lile kwenye 1 Wathesalonike 4-5 kama Kristo alivyolisema kwenye hotuba ya Mlimani ni wazi 
kuliona kwenye mlinganisho ufuatao:  

             Tukio   1 Wathesalonike 4-5  Mathayo 24  

1. Kurudi kwa Kristo mwenyewe  4:16  24:30  

2. Kutoka mbinguni  4:16  24:30  

3. Pamoja na sauti kuu  4:16  24:30 (na nguvu)  

4. Akifuatana na malaika  4:16  24:31  

5. Na parapanda ya Mungu  4:16  24:31  

6. Waamini kwa nguvu isiyokuwa ya kawaida 
watakusanyika kwa Kristo  

4:17  24:31, 40-41  

7. Mawinguni  4:17  24:30  

8. Wakati usiojulikana  5:2, 4  24:36, 42-44, 50  

9. Atakuja kama mwivi  5:1-2  24:36  

10. Wasioamini hawataijua hukumu inayowasubirit  5:3  24:37-39  

11. Hukumu itakuja kama utungu umjiavyo Mama 
mwenye mimba 

5:3  24:8  

12. Waamini hawatadasnganyika   5:4-5  24:42  

13. Waamini kukesha  5:6  24:4, 33  

 
lakini ni tukio lililotenganiswa awali. Mtetezi wa “Kabla ya hasira” Marvin Rosenthal kwa usahihi anaeleza kwamba 
“Kuja kwa Bwana kumeonyeshwa madhubuti kama tukio moja” (Rosenthal 1990: 222). Hata hivyo, anachukulia kwamba 
kurudi mara ya pili “kutajumuisha unyakuo wa Kanisa, kumwagwa kwa hasira ya Mungu wakati wa siku ya Bwana, na 
kurudi kimwili kwa Kristo katika utukufu” (Ibid.: 221-22). Robert Van Kampen anaonyesha kwamba kwa hakika Kristo 
alifanya “jio” nne: ujio wake kwa ajili ya kanisa kwenye unyakuo, ujio wake kuleta wokovu kwa Israeli mwishoni mwa 
“juma la sabini” la Danieli; ujio wake pamoja na Malaika kumshinda Mpinga Kristo katika vita ya Armagedoni; na ujio 
wake pamoja na Kanisa mwanzoni mwa milenia. Baina ya unyakuo na kurudi kwa Kanisa nchini pamoja na Kristo 
mwanzoni mwa milenia kipindi cha miaka kadhaa chaweza kutokea (Van Kampen 2000: 305-438; angalia critique at 
Showers 2001: 82-85). H. L. Nigro anajaribu kulirekebisha hili kwa kusema kwamba, wakati Kristo atakapokuja 
kuwanyakuwa watu wake, “atabakia juu ya uso wa nchi kipindi cha kutekeleza hukumu za Siku ya Bwana. Wakati majeshi 
yatakapomwoona Yeye katika vita ya Armagedoni, Atajidhihirisha mwenyewe kwenye jukumu la haki alilolitwaa wakati 
wa kuwasili kwake.” (Nigro 2004: 198, fafanuzi kwenye asili.). Hata hivyo, kulingana na Nigro, Waamini walionyakuliwa 
wenyewe watabaki mbinguni (Ibid.: 206-08). Hivyo, hata hivyo iliandaliwa, nafasi ya kabla ya hasira, kama kabla- na 
dhiki za kati, kwa kweli inaangamiza au kuharibu umoja wa kurudi kwa Kristo mara ya pili kwa kuvitenganisha vihusishi 
vya parousia (ufufuo, unyakuo, hukumu, na kuhuishwa kwa nchi) kimoja na kingine.   
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14. Onyo kuhusu ulevi  5:7  24:49  

“Siyo tu kanuni ya muundo wa maelezo ya Paulo pia inapatikana kwenye Hotuba ya Kristo ya mlimani, 
lakini hata mpangilio kwa sehemu kubwa unafanana . . . Ni vigumu kuona jinsi ambavyo jaribio lolote 
la wazi litakavyoshindwa kuona ujumbe ulio wazi kwenye maelezo ya mafungu haya mawili na hivyo 
kuhitimisha kwamba Kristo na Paulo walikuwa wakizungumzia tukio moja. . . . Wakati mtu 
atakapofika kwenye kifungu cha kawaida [1 Wathesalonike 4-5], utambulisho wa tukio pale ulielezwa 
pamoja na ile picha ya Yesu kwenye hotuba ya mlimani kuonekana kwa kila mhubiri msemakweli, 
kama ilivyodhihirishwa tayari [angalia malinganisho hapo juu]. Kwa kweli, kifungu kinatupa habari 
mpya chache sana kuhusiana na ujio wa pili, na kwamba, bila shaka, halikuwa kusudi la kifungu. 
Inajulikana kwa ujumla na wahubiri kwamba tukio la mafafanuzi ya Paulo yalikuwa ni maonyo kwa 
Wathesalonike kuhusiana na hali ya baadaye ya waamini ambao tayari walikwisha kufa. Ndugu ambao 
wameshaondoka sasa watashiriki kikamilifu Baraka za kurudi kwa Kristo mara ya pili? Paulo 
aliwahakikishia kwamba kifo hakitakuwa kizuizi kwa ushiriki wao kwenye tukio hilo. Siyo yu kwamba 
watafufufliwa kutoka kwa wafu (ukweli umeshajulikana, lakini watachukuliwa juu (‘nyakuliwa’) 
sambamba pamoja na wale ambao watakuwa bado wapo hai. Kwa hiyo maelezo ya nyongeza pekee 
iliyotolewa na kifungu ni baadhi ya maelezo ya kina kuhusiana na uhusiano halisi wa wafu kwa wateule 
walio hai wakati wa kuja kwa Kristo.” (Bell 1967: 249-51, 271-72)   
2. Picha za msingi za 1 Wathes 4:16-17 kwa uwazi zimeunganishwa na kurudi mara ya pili. Hata wale 
wanaoamini kuwepo kwa unyakuo wa kanisa kabla ya dhiki wanakubali kwamba kurudi mara ya pili 
kutatukia baada ya dhiki (Pentecost 1958: 280; Ice 1999b: 95). Maelezo ya Paulo ya “kushuka kwa 
Bwana kutoka mbonguni” na waamini kuwa “ wamenyakuliwa kumlaki” yanaeleza matukio 
yanayohusiana na kurudi kwa mara ya pili, siyo “unyakuo wa kabla ya dhiki” (angalia majadiliano 
kwenye kifungu G.4, hapo chini, pamoja na heshima ya “kumlaki Bwana hewani”). “Kuja kwa Bwana 

chini kutoka mbinguni” (1 Wathes 4:16) kunatukumbusha, kwa njia ya ujumla, kumbukumbu ya 
Agano la Kale la“siku ya Bwana” wakati Mungu atakapowahukumu waovu na kuwaokoawenye haki 
(Isa 2:10-12; 13:6, 9; Ezek 7:19; 13:5; 30:3; Yoeli 1:15; 2:1, 11, 31; 3:14; Amos 5:18-20; Zef 1:7-8, 

14, 18; 2:2-3; Zek 14:1; Mal 3:2). “Parapanda ya Mungu” (1 Wakor 15:42; 1 Wathes 4:16) Kwenye 
matumizi ya “kimsingi siyo kama vyombo vya muziki, lakini badala yake ni kama kiashiria, kuashiria 
mwonekano halisi wa Mungu siyo tu kwa wakati uliopita (Kut. 19:13, 16, 19; 20:18), lakini hasa hasa 
kwenye siku ijayo ya Bwana (Isa. 27:13; Yoeli 2:1; Zef. 1:14-16; Zek. 9:14)” (Weima 2007: 880). 
Sawa na hilo, mawingu ni ishara ya Kristo kurudi mara ya pili (Math 24:30; 26:64; Marko 13:26; 

14:62; Luka 21:27; Ufu. 1:7; 14:14-16). Picha ya mawingu hatimaye imechukuliwa kutoka Dan 7:13, 
pale ambapo Danieli aliona maona na kuona “mmoja aliye mfano wa Mwanadamu akaja na mawingu.” 

Kifungu hiki kutoka kwa Danieli kilinukuliwa na Yesu kwenye kuunganisha pamoja na kurudi kwake 
mara ya pili. Kukubalika mfululizo kwa matumizi ya picha hizi kwenye kuunganishwa pamoja na 
parousia, maoni mengi ya viwango maarufu na wasomi hawana tatizo kuutambulisha unyakuo 
ulioelezewa kwenye 1 Wathes 4:1617 pamoja na kurudi kwa mara ya pili kulikoelezewa kwenye Math 

24:29-31; Marko 13:24-27:   

• Mafafanuzi ya Matthew Henry: “Huduma zao [i.e., malaika kwenye Math 24:31] zitahudumu 
pamoja na sauti kuu ya parapanda, kuuamsha na kuushtua ulimwengu uliolala. Parapanda hii 
imezungumziwa kwenye, 1 Ko. 15:52, na 1 Th. 4:16.” (Henry 1991: 1743)  
• Mafafanuzi ya Biblia ya Afrika: “Historia ya mwanadamu itafikia kilele cha mwisho wakati 
Bwana wa historia atakaporudi kwenye mawingu pamojana nguvu kubwa na utukufu ([Marko] 
13:26). Tukio hili la kustusha limeelezwa pia kwenye Ufunuo 1:7 na 1 Wathesalonike 4:13-18.” 
(Cole 2006: 1194)   
• Mafafanuzi ya Kiinjili juu ya Biblia: “Paulo sasa anatupa maelezo ya kina ya parousia ya 
Kristo: ‘Kwa kuwa Bwana mwenyewe atashuka kutoka mbinguni’ ([1 Wathes] 4:16). . . . Yesu 
alisema kwamba wakati mwana wa adamu atakapo kuja tena, Mungu atawatuma malaika zake 
pamoja na parapanda ‘kuwakusanya wateule’ (Math. 24:31). Kwenye kifungu chetu, pia, malaika 
mkuu na tarumbeta watasimama kwa karibu na kwa hakika watauelezea ujumbe ule ule.” (Ewert 
1989: 1081)   
• Mafafanuzi ya Kimataifa ya Kibiblia: “Kwa sauti ya parapanda ya wakati wa mwisho (cf. 1 
Wakor. 15: 52; 1 Wathes. 4:16), malaika watatumwa kwenye pepo nne (cf. [Math] 13:41, 49) 
kuwakusanya wateule wa Mungu (sambamba na Agano la Kale, cf. Zek 2:6 na Kumb. 30:4). 
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Kifungu kilichoonyeshwa ni wazi kule kurudi kwa Kristo mwishoni mwa historia kama tuijuavyo.” 
(Mounce 1985: 227)  

3. Kisarufi, 1 Wathes 4:15-17 haiwezi kuwakilisha tukio tofauti na kurudi mara ya pili. Kwenye 1 
Thesalonike zipo kumbukumbu tano za kurudi kwa Bwana: 1:9-10; 2:19-20; 3:12-13; 4:15-17; 5:23. 

Kati ya vifungu hivyo 2:19-20; 3:12-13; 4:15-17; 5:23 vimetumia neno parousia pamoja na makala 
halisi (i.e., “parousia”), na 2:19, 3:13, na 5:23 imebeba msemo en tē parousia (“katika kurudi”). 

Wahusika wa mpito huelezea 1:9-10, 2:19-20, 4:15-17, na 5:23 kwenye unyakuo kabla ya dhiki lakini 
3:12-13 kwenye kurudi mara ya pili (kwa sababu ya kumbukumbu pale kwa kurudi kwa Yesu “pamoja 

na watakatifu Wake wote”) (Ice 1994: 2). Hata hivyo, hilo haliwezekani kisarufi.    
Kwenye vifungu vyote vinne neno lililotumika kwa “kurudi” (parousia) ni sawa, na makala ya 

ufafanuzi ipo. Kwenye lugha ya Kigiriki, wakati makala ya ufafanuzi inapotumiwa pamoja na nomino 
ya kawaida (kama ilivyo pamoja na parousia hapa), humaanisha kitu ambacho ni jambo la ufahamu wa 
jumla au kitu ambacho kilikuwa kimetajwa mwanzoni (Bell 1967: 265). Hata hivyo, waamini wa 
unyakuo kabla ya dhiki hutumia kigezo cha parousia (“kurudi”), apokalupsis (“ufunuo”), na epiphaeia 

(“kuonekana”) kwa vyote unyakuo kabla ya dhiki na kurudi mara ya pili. Kwa kufanya hivyo “moja 
kwa moja huondoa matumizi ya makala ya ufafanuzi [kwenye 2:19-20; 3:12-13; 4:15-17; 5:23] 
kwenye hisia za ufahamu wa jumla . . . [kwakuwa] ‘kurudi’ hakutaweza kumaanisha chochote maalum 
ikiwa yapo matukio mawili ambayo yanashiriki sifa ile ile” (Bell 1967: 266-67). Zaidi, kwenye, 1 
Wathesalonike hakuna kilichotajwa kabla ambacho kinaelezea maana maalum ya “parousia” kwenye 
mazingira ya waraka huo. Kwa hiyo, hakuna msingi wa kisarufi wa namna yoyote wa kuelezea 
matumizi matatu ya “parousia” (2:19-20; 4:15-17; 5:23) kwenye unyakuo wa kabla ya dhiki, na moja 
(3:12-13) kwenye kurudi mara ya pili. Huo ndio ukweli wote pamoja na heshima kwa 2:19, 3:13, na 
5:23 ambazo zote zimebeba msemo ule ule—en tē parousia (“katika kurudi”). Hata hivyo, waamini wa 
unyakuo kabla ya dhiki wanaelezea 2:19 na 5:23 kwenye unyakuo kabla ya dhiki, na 3:13 kwenye 
kurudi mara ya pili. “Hakuna msingi wa kuzingatia popote kwa kuelezea vifungu hivi kwenye unyakuo 
badala ya kwenye kurudi mara ya pili” (Ibid.: 269). Hivyo, kwenye kumbukumbu zote za kurudi kwa 
Kristo kwenye 1 Wathesalonike “hakuna hata dokezo dogo kwenye waraka kwamba matukio mawili 
tofauti na yaliyotenganishwa yatakuwa yametofautishwa. Msemaji anabaki alivyo, wasikilizaji 
wanabaki walivyo, somo kuu linabaki lilivyo, na istilahi maalum zinabaki kama zilivyo.” (Ibid.: 267)   

Kwa kweli, wakati wanaposhambulia wazo la utangulizi la “parousia” pasipokuwa na mwili,” 

hata waamini wa unyakuo kabla ya dhiki (ukimjumuisha na Thomas Ice mwenyewe) wanakiri kwamba 
1 Wathes 2:19; 3:13; 4:15; 5:23 vifungu vyote vinahusika na kurudi mara ya pili: Ice alinukuu 
maelezo ya Toussaint kwamba, isipokuwa pale neno linapotumika na mtu mwingine tofauti na Yesu, 
“Kwenye mambo mengine yote parousia hutumika katika uwepo wa Bwana kwenye kurudi Kwake 
mara ya pili (1 Wakor. 15:23; 1 Wathes. 2:19; 3:13; 4:15; 5:23; 2 Wathes. 2:1, 8; Yakobo 5:7–8; 2 Pet. 
1:16; 3:4, 12; 1 Yoh 2:28)” (Ice 1999c: 147, nukuu ya Toussaint 2004: 476). Ice pia alinukuu Kamusi 

ya Kitheolojia ya Agano Jipya ambayo “huielezea parousia kama kigezo cha kiufundi ‘kwa “kuja” kwa 
Kristo kwenye utukufu wa Kimasihi’” (Ice 1999c: 146, nukuu ya Oepke 1967: 5: 859). Vivyo hivyo, 
fundisho la unyakuo kabla ya dhiki halina msingi wowote wa kimantiki.  

  
B. 1 Wakorintho 15  

  1 Wakorintho 15 ni mafundisho ya kina ya Paulo ya ufufuo, “Kurudi kwa Kristo” (parousia), 
unyakuo, na “mwisho.”62 Mafundisho ya Paulo katika mada hizi kwenye 1 Wakor 15:12-58 sambamba na 
mafundisho yake katika mada hiyo hiyo kwenye 1 Wathes 4:13-18: 

Mada  1 Wathessalonike 4  1 Wakorintho 15  

Hakuna tumaini bila Kristo na ufufuo  4:13  15:12-19  

Kristo alifufuka na atawaleta wafu pamoja naye kwenye 
kurudi Kwake  

4:14  15:20-28  

Kwenye kuja kwake, walio hai watanyakuliwa na 
kubadilishwa 

4:15-17  15:50-54  

Waaminio watafarijiwa/kutiwa moyo kwa hili  4:18  15:58  

 
62 Kifungu hiki kimejadiliwa kwa kina katika NYONGEZA 7—1 Wakor 15:20-57: KUFUFUKA, PAROUSIA, NA 

MILENIA.  
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Mfanano huu wa yaliyomo na muundo unaashiria kwamba vifungu vyote ni sawa kwenye kiini.63  

1 Wakor 15:25-26 inasema kwamba Kristo “lazima atawale hata Atakapoweka maadui Zake chini ya 

miguu Yake. Adui wa mwisho atakayebatilishwa ni kifo.” 1 Wakor 15:50-57 inaeleza wakati Kristo 
atakapokibatilisha kifo. 15:50 inasema, “nyama na damu haviwezi kuurithi ufalme wa Mungu; wala uharibifu 

kurithi kutokuharibika.” 15:53 inaendelea kueleza wakati kuharibika “utakapovaa kutokuharibika, na huu wa 

kufa lazima uvae kutokufa” (cf.15:51). Hyaya yatatokea kwenye “parapanda ya mwisho” wakati 
“watakapofufuliwa katika kutokuharibika, na watakapobadilishwa” (15:52). Tukio hilo (unyakuo) 
limeunganishwa pamoja na 15:54 ambayo inasema, “wakati huu wa kufa utakapovaa kutokufa, hapo ndipo 

litakapokuwa lile nenolililoandikwa, ‘Mauti imemezwa kwa kushinda.’” Andrew Lincoln anaelezea uwazi, 
“Mwendelezo wa kumbukumbu za wazi [kwa matukio ya 15:54] ni kwa parousia (cf. mstari wa 52)” (Lincoln 
1981: 66). Hivyo, “mwisho” (15:24) ni kiwango sawa pamoja na kubatilishwa kwa kifo (15:26), ambako ni 
wakati miili yetu ya kufa itakapobadilishwa na “kuvaa kutokufa” (15:52-54).   

Matukio haya yote yatatokea wakati wa Kristo kurudi” (i.e., parousia; 15:23). “Ushindi wa waamini 
dhidi ya kifo imesemwa kwenye 1 Wakorintho 15:54-55 yatatokea wakati waamini watakapopokea miili ya 
ufufuo. Hili linakubaliana na kile kilichosemwa kwenye 1 Wakorintho 15:23-26 kutokea kwenye muunganiko 
pamoja na yote ‘kuja’ kwa Kristo na ‘mwisho’, wakati adui wa mwisho wa waamini, kifo, atakuwa 
ameshindwa.” (Venema 2000: 250) Unyakuo hautatokea kabla ya dhiki, kwa sababu kwenye unyakuo kifo 
kitakuwa kimekomeshwa milele. Kwa maneno mengine, utambulisho wa unyakuo kwenye 1 Wakor 15:50-54 

pamoja na kurudi mara ya pili kuthibitishwa kwenye kutokea kwa unyakuo “kwenye parapanda ya mwisho” (1 

Wakor 15:52), ambao utatokea wakati wa kurudi mara ya pili baada ya dhiki (Math 24:29, 31). Kwa 
nyongeza, 1 Wakor 15:54 nukuu ya Isa 25:8. Isa 25:8 inazungumza kuhusu mwanzo wa ufalme wa milele wa 
Mungu ambao kwao Mungu “amemeza mauti hata milele, na Bwana Mungu atafuta machozi katika nyuso 

zote.” Isa 25:8 imenukuliwa tena kwenye Ufu 21:4. Kwa kweli, Ufu 21:4 “ni utimilifu wa unabii kutoka Isa. 
25:8” (Beale na McDonough 2007: 1151) na kuhusiana na kuanzishwa kwa ufalme wa Mungu wa milele 
(“mbingu mpya nan chi mpya,” Ufu 21:1-4). Vifungu vyote hivi vinategemeana: unyakuo ni sehemu ya kurudi 
mara ya pili mwishoni mwa dhiki. Kurudi mara ya pili kuaanzisha matukio tata ambayo yamejumuisha ufufuo 
(na unyakuo), hukumu, na mwanzo wa ufalme wa Mungu wa milele.  
  
C. 2 Wathesalonike 1-2   

2 Wathesalonike 1-2 ni upanuzi wa mafundisho kuhusiana na kurudi mara ya pili na “kukusanyika 
kwetu pamoja na Yeye,” ambako kwa wazi ni baada ya dhiki, siyo kabla ya dhiki.  

1. 2 Wathes 1:6-10 ni baada ya dhiki. Hata waamini wa kabla ya dhiki wanakubali kwamba 2 Wathes 

1:6-10 inahusiana na kurudi kwa Kristo baada ya dhiki. Kwa wakati huo (na siyo kabla) Kristo atafanya 
mambo mawili: (1) kuwaadhibu wasiomcha Mungu, waliokuwa wakiwatesa Wakristo (1:6, 8-9); na (2) 
kuwaokoa Wakristo ambao wamekuwa wakiteswa na kuwapa pumziko (1:7, 10).  “pumziko” au 
“msaada” ya 1:7 ni kinyume au tofauti na “dhiki” au “magonjwa” (Kigiriki = thlipsis, neno hilo hilo 
limetumiwa kwenye Math 24:21, 29 kwa “dhiki”) ya 1:6. Kifungu hiki ni kibaya kwa mtazamo 
wowote wa unyakuo wa kabla ya dhiki, kwa sababu: “Paulo kwa wazi anaeleza kwamba tumaini la 
waamini wa Thesalonike na ujio wa pili wa Kristo kwenye utukufu, kwa wakati ambao watapokea 
pumziko kutoka kwenye mateso yao. Ikiwa unyakuo, kama tukio tofauti, ni hakika ‘tumaini la baraka’ 
(Tito 2:13) la mkristo, badala ya ujio wa pili, kifungu hiki kitakuwa hakijulikani au hakina tafsiri.” 
(Bell 1967: 275)   
2. 2 Wathes 2:1-2 na “kukusanyika kwetu pamoja kwake.” Kwenye 2 Wathes 2:1-2 Paulo anaeleza 
kwamba “kukusanyika kwetu pamoja Kwake,” ambako waamini wa mpito huchukulia kama mahali pa 
unyakuo (Ice 1994: 2), kutatokea wakati wa “kuja” (parousia) kwa Bwana (2:1), ambayo ni “siku ya 

Bwana” (2:2). Matukio haya yote yanaonyesha kurudi mara ya pili kwakuwa “neno ‘kukusanyika 
pamoja’ (episunago) kwenye Mathayo 24:31 ni kitenzi ambacho nomino yake (episunagoge) 
imetumiwa kwenye 2 Wathesalonike 2:1 ya ‘kukusanyika kwetu pamoja’ kwa Bwana kwenye 

 
63 Joachim Jeremias alionyesha kwamba vifungu viwili vinaelezea wazo lile lile: “Hapa [1 Wathes 4:13-17] pia tunasikia 
ushindi wa Mungu, hapa pia tunaelezwa kwamba walio hai na wafu katika Kristo watashiriki wakati uo huo kwenye 
parousia; hapa pia walio hai hawatawatangulia waliokufa; hapa pia ufufuo wa wafu umetajwa kwa mara ya kwanza; hapa 
pia Paulo anajihusisha mwenyewe miongoni ‘sisi’ ya wale walio hai na waliobaki hata kurudi kwa Bwana; hatimaye, hapa 
pia, Paulo anatarajia kwamba muungano wa waliokufa pamoja na Kristo utachukua nafasi tu kwenye kurudi kwa Kristo 
mara ya pili.” (Jeremias 1956: 153)  
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unyakuo” (Ladd 1956: 73). Zaidi, 2:1 inaelezea majadiliano kuhusia na “kuja au kurudi” (parousia) 
kwa Kristo, i.e., kuja ambako kanisa litanyakuliwa.64 Wakati mwingine pekee parousia ya Kristo 
imetajwa kwenye mjadala huu ni kwenye 2 Wathes 2:8 (“Hapo ndipo atakapofunuliwa Yule asi, 

ambaye Bwana Yesu atamwua kwa pumzi ya kinywa chake, na kumwangamiza kwa ufunuo wa kuwapo 

Kwake [parousia]”). 2 Wathes 2:8 ni mstari mbaya wa waamini wa mpito: “Maelezo ya kuangamizwa 
kwa MpingaKristo na Kristo mwenyewe ni kumbukumbu ya wazi kwa utukufu wa ujio wa pili na 
limetumiwa umuhimu sana na wale wanaoamini unyakuo utakuwa kabla ya dhiki. Lakini utambulisho 
huu, tena, utaonekana usio mzuri au mbaya kwao. Kama Paulo angewaambia Wathesalonike kuhusiana 
na vipengele muhimu vya kurudi kwa Bwana (parousia), ambako kumetambuliwa kama kunyakuliwa 
kwa kanisa, na kisha kuitaja tena parousia kwenye kifungu kwa kuunganishwa tu pamoja, bila shaka 
parousia baada ya dhiki kumwangamiza Mpinga Kristo, kusingekuwa na uwezekano wa kukwepa 
utambulisho wa wazi wa matukio mawili kama moja na yanayofanana.” (Bell 1967: 280-81)  
  

D. “Mzuiaji” wa 2 Wathes 2:6-7  

“Mzuiaji” ambaye “ataondolewa njiani” (2 Wathes 2:7) hahusiani na unyakuo wa kabla ya dhiki. 
Waamini wa kabla ya dhiki humtambulisha “mzuiaji” ambaye ni lazima “aondolewe njiani” (2:7) kama Roho 
Mtakatifu, ambaye hukaa ndani ya waamini (kanisa). Waamini wa kabla ya dhiki kwa makosa hudai kwamba 
kanisa ni lazima liondolewe kutoka duniani ili kumpisha mzuiaji “aondolewe njiani” (Ryrie 1965b: 108).   

1. Utambulisho wa “mzuiaji.” Utambulisho wa “mzuiaji” haupo wazi kabisa na amekuwa 
akitambulishwa kwa njia mbalimbali. Hata kisarufi “mzuiaji” kwenye 2 Wathes 2:6-7 ni ngumu. 
“Paulo kwanza anautaja ushawishi wa kuzuiliwa kwenye 2:6 kama to katechon (maana ya chembe ya 
wastani ‘ambayo kwa huzuia’) na kisha kwenye 2:7 kama ho katechōn (maana ya chembe ya kiume 
‘mmoja azuiaye’)” (Holmes 1998: 233). Hivyo, haipo wazi ama mzuiaji ni nguvu isiyo ya kibinafsi au 
ni taasisi ya kibinafsi. Desmond Ford ameorodhesha tabia saba za “mzuiaji” ambazo zinaonekana 
kutoka 2 Wathesalonike 2: ni nguvu iliyopo sasa; ni nguvu ya faida; ni nguvu ya kuendeleza sheria na 
nguvu ya kuishikilia sheria; inao ujumbe wa wakati wa Kiungu; ni nguvu ya kiutendaji ambayo 
huondoa; nguvu hii hurefusha umri; nguvu hii ni kuu mno na kubwa” (Ford 1979: 216-17). Wafuatao 
walikuwa wamependekezwa kama washiriki wa mzuiaji: (1) Dola ya Rumi kamamtu kwenye ufalme;65 
(2) kanuni ya sharia na utaratibu (mtu kwenye 2:7); (3) Taifa la Wayahudi; (4a) Shetani; (4b) nguvu au 
uadui binafsi kwa Mungu (kuchukulia kitenzi kwenye hisia ya “wamiliki, kutwaa au kuchukua,” au 
“kuchukulia kukabiliwa”); (5a) Mungu na Nguvu Zake; (5b) Roho Mtakatifu; (6) kuhubiriwa kwa Injili 
(chembe ya wastani) kwa wamisionari Wakristo, hasa Paulo mwenyewe (chembe ya kiume); (7) umbo 
la malaika wazuiao uovu mpka hapo injili itakapokuwa imehubiriwa kwa mataifa yote (cf. Marko 
13:10) (Holmes 1998: 233-34). Utambulisho wa “mzuiaji” waweza kuwakilisha muunganiko wa nguvu 
na vitu (angalia Storms 2013: 535-36). Bila kujali mapendekezo haya yote, nyingine zaidi ya patano 
kwamba ushawishi wa uzuiaji ni lazima kuwa nguvu ya mema badala ya uovu, hakuna pendekezo 

 
64 Viwango vyote vya tafsiri za 2 Wathes 2:1 hutafsiri mwanzo wa aya hii kama “kuhusiana na kuja kwa Bwana wetu” 
(ESV; RSV; NKJV; NIV; NASB: “pamoja na heshima ya kuja kwa Bwana wetu”). Neno la Kigiriki kwa “kuhusiana” ni 
huper. Uandishi wa Agano Jipya la Kigiriki na Kiingereza na fasihi nyingine za awali za Kikristo zinaeleza kwamba, 
kwenye mazingira haya, huper au mhusika ni “mtengenezaji wa maudhui yote, ama ya majadiliano au shughuli za kiakili, 
kuhusu, uhusika” (Danker 2000: “huper,” 1031). Hata hivyo inaiweka ayah ii hii kama kumaanisha “pamoja na 
kumbukumb kwa” (Ibid.). Muumini wa Mpito William MacDonald alitambua umuhimu wa hili na kueleza kwamba ikiwa 
maana ya huper au mhusika ni, kwahakika, “kuhusika,” basi “kifungu kinaonekana kufundisha kwamba Unyakuo na Siku 
ya Bwana ni kitu kimoja na tukio lile lile, kwa kuwa aya zinazofuata kwa wazi zinajihusisha na Siku ya Bwana” 
(MacDonald 1995: 2053). Kwa kuwa hili ni baya kwa waamini wa kabla ya dhiki, MacDonald na toleo la Biblia la The 

New Scofield Reference Bible walibadilisha tafsiri ya huper kutoka “kuhusika” kuwa “kwa,” kwenye hisia ya “juu ya 
msingi wa” (Ibid.; Scofield 1967: 1294). Kwa maneno mengine, wanang’ang’ania kwamba Paulo anasema, 
“Ninawahakikishia juu ya msingi wa Unyakuo kwamba hamtaogopa kwa kuwa mpo kwenye siku ya Bwana. Unyakuo ni 
lazima uje kwanza. Kisha mtachukuliwa nyumbani mbinguni kwa wakati huo na hivyo kuepuka kitisho au hofu ya Siku ya 
Bwana.” (MacDonald 1995: 2053) Mfano huu wa kushangaza unaonyesha kiwango cha kitheolojia ambacho waamini wa 
mpito waliotangulia waliendeshwa na fikra potofu siyo tu ufafanuzi wake wa andiko lakini hata kulazimika kudanganywa 
kwa andiko.  
65 Wale wanaouchukulia mtazamo huuhutamani kwamba Paulo alitumia fumbo au lugha ya kilio kwenye kumwelezea 
mzuiaji kwa sababu “kila kutajwa kwa nguvu ya kifalme—hasa hasa kwa unaotazamiwa kukomeshwa—ingekuwa bora 
kuwa muwazi iwezekanavyo ili barua isijekuangukia kwenye mikono isiyo sahihi” (Bruce 1970: 1163; angalia pia Payne 
1980: 565). 
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lililothibitishwa “zaidi ya yale madogo ya wansomi, na hakuna ambalo halina ugumu” (Ibid.: 234) 
ugumu wa kisarufi, lugha isiyo wazi, na kutokuwa na uhakika wa kimazingira kuhusiana na suala 
husika lililompelekea Augustine kuhitimisha, “Ninakiri kwa kusema kweli sijui anamaanisha nini” 
(Augustine 1950: 20.19). Ikiwa mtu maarufu kama Augustine hakuwa na uhakika na kile ambacho hasa 
Paulo alichokimaanisha, labda watafsiri wa kisasa wataonyesha sawa na hayo kwenye hifadhi yao ya 
utambulisho wa “mzuiaji.”  
2. Theolojia ya kipekee ya waamini wa Mpito juu ya kanisa ndiyo msingi pekee wa mtazamo wao wa 
“kuondolewa kwa mzuiaji.” Waamini wa mpito pekee kwa kasi sana hutofautisha Israeli na Kanisa 
(Ryrie 1965a: 159). Zaidi ya hayo, hushikilia mtazamo wa kipekee kwamba “neno kanisa hutumika tu 
kwa baadhi ya kundi la watakatifu, yaani, watakatifu wa mpito huu wa sasa” (i.e., kanisa halijumuishi 

“wateule kwenye kipindi cha dhiki,” na “dhiki itawahusu Israeli, siyo kanisa”) (Walvoord 1979: 21, 37, 
62). Imani potofu husukuma wazo la waamini wa mpito kwamba Kanisa litaondolewa kutoka 
ulimwenguni—na pamoja nalo Roho Mtakatifu—kabla ya dhiki kuanza. Lilimpelekea muumini wa 
mpito John Walvoord kukiri, “Ni salama kusema kwamba wanaoamini kabla ya dhiki itategemea maana 
halisi ya kanisa” (Ibid.: 21). “Tofauti baina ya Israeli na kanisa hupelekea kwenye imani kwamba kanisa 
litachukuliwa kutoka duniani kabla ya kuanza kwa dhiki (ambayo kwa ufahamu mkubwa inahusika na 
Israeli)” (Ryrie 1965a: 159). Sababu ni hii kwamba “uhakika wa uwepo wa Roho Mtakatifu anayekaa 
ndani ya Waamini [i.e., kanisani] kutalazimisha kuondolewa kwa Roh wakati waamini 
watakaponyakuliwa” (Ryrie 1965b: 108, fafanuzi imeongezwa).   
3. Hata kwa kudhani Roho Mtakatifu ni “mzuiaji,” hakuna sababu ya busara kwanini kanisa linyakuliwe 
kabla ya dhiki. “Hata kwa kudhani Roho Mtakatifu kuwa ni mzuiaji kwenye II Wathesalonike 2, 
hitimisho lililotolewa na waamini wa kabla ya dhiki ni non sequitur. Walvoord mwenyewe, kwenye 
kazi yake ya kina kwa Roho Mtakatifu, inaonyesha kwamba huduma ya kuzuia ya Roho mtakatifu ni 
kazi ambayo imekuwa ikiendelea tangu zamani za mababu (Mwanzo 6:3) wala haiwezi kufikiriwa kama 
huduma ya Agano Jipya peke yake. Kwakuwa Uwepo wake ndani ya waamini hakukuanza mpaka ile 
siku ya Pentekoste kwenye Mdo 2, ni wazi kwamba huduma yake ya kukaa ndani ya waumini ni kubwa 
na huru kwa huduma yake ya kuzuilia dhambi. Kwa hiyo, ikiwa huduma yake ya kuzuia itaishia kwenye 
kipindi cha dhiki (Kama waamini wa kabla ya dhiki wanavyodhani) hili halitalazimika kuathiri huduma 
yake ya kukaa ndani ya waamini. . . . Isipokuwa, kwa wakati huo, huduma maalum ya Roho Mtakatifu 
kukaa ndani ya waamini itakapokuwa imetajwa kama imeondolewa (ambayo haijawa hivyo, kama 
Walvoord alivyokiri) ineonekana hakuna sababu ya kimantiki kudhani kwamba kuondolewa kwa 
kizuizi—hata kile cha Roho Mtakatifu—kimantiki au Kibiblia kinalazimisha kuondolewa kwa kanisa.” 
(Bell 1967: 289-90)     

Kwa hakika hoja ya Bell ni yenye nguvu kuliko kuitamka. Sababu ni kwamba hata waamini wa 
kabla ya dhiki wanatambua kwamba Roho Mtakatifu ataendelea kuwepo na akitenda kazi wakati wa 
dhiki. Hivyo, John Walvoord anakiri kwamba wakati wa dhiki “Roho mtakatifu bado yupo kila mahali 
na bado akiendeleza baadhi ya vizuizi, kama kitabu cha Ufunuo kilivyoweka wazi kwenye ulinzi wa 
wale 144,000” (Walvoord 1979: 243) Walvoord pia anasema, “Wakati kipindi dhiki kinahusika na 
waovu na uasi, hata hivyo chaweza kuwa kipindi cha mavuno ya nafsi. Kwenye mwanga wa ukweli 
huu, ni muhimu kwamba Roho Mtakatifu atahudumu wakati wa kipindi hicho. . . . Kwa hiyo, yaweza 
kudhaniwa kwamba Roho wa Mungu hatawatia hatiani tu watu kwa mahitaji yao kwa Kristo na kufunua 
njia ya wokovu, lakini pia tawahuisha wale watakaoamini.” (Walvoord 1954: 228, 230) Anatambua 
kwamba Roho Mtakatifu atawajaza na kuwatia nguvu waamini kipindi cha dhiki na kuonekana 
kushikilia kwa wazi uwezekano kwamba Roho Mtakatifu atakaa ndani ya waamini “Ikiwa waamini 
watakaliwa na Roho kipindi cha dhiki, hata hivyo, pia kitakachofuata ni kwamba watatiwa muhuri na 
Roho, muhuri utakuwa ni Uwepo wake Yeye mwenyewe pamoja nao. Hata kama Roho hatawakalia 
waamini wote kwa kipindi hiki, ni wazi kwamba baadhi watajazwa na Roho na kutiwa nguvu kuwa 
mashahidi.” (Ibid.: 230-31) Charles Ryrie kwa unyofu anakiri kwamba, wakati wa dhiki, Roho 
Mtakatifu “atakuwepo na akitenda kazi ulimwenguni; Atawakalia na kuwaimarisha watu” (Ryrie 1997: 
186). Kwa kujua haya yote, wazo kwamba ilikuwa ni lazima kuuondoa uwepo wa Roho kanisani kwa 
maana ya unyakuo wa kabla ya dhiki ni upuuzi au hakuleti maana yoyote.  
4. Waamini wa unyakuo kabla ya dhiki hujichanganya wenyewe kuhusiana na Roho Mtakatifu na 
Kanisa kwenye dhiki. Waamini wa kabla ya dhiki wanakiri kwamba, labda wakati wa dhiki mamilioni 
ya watu watamwamini Yesu Kristo (Ryrie 1965b: 108). Hili linamaanisha kwamba Kanisa 
(likijumuishwa na uwepo wa Roho Mtakatifu) vitaondolewa duniani ili tu kurejeshwa tena mara moja 
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na kujengwa upya wakati wa dhiki. Sababu ni kwamba, kwa ufafanuzi, waamini katika Yesu Kristo (i.e., 
Wakristo; Kanisa) wanakaa pamoja na kuongozwa na Roho Mtakatifu (Yoh 14:16-17; Rum 8:9-17). 
Waamini wa unyakuo kabla ya dhiki hawawezi kutolea maelezo ya Roho Mtakatifu kwenye mahusiano 
haya na wingi wa Wakristo. Kwa maana nyingine, wanasisitiza, “Ni wazi kwamba kazi za Roho kwa 
waamini wakati wa kipindi cha dhiki atafuata mfano wa utendaji wake kwenye Agano la Kale” (Ibid.: 
109). Kwa upande mwingine, wanatambua kwamba Roho “atakaa ndani na kuwatia nguvu watu Wake” 
wakati wa dhiki” (Ibid.). Hilo huwakamilisha waamini “kanisa.”66   

Hata hivyo, waamini wa mpito kwa ukamilifu hukataa hilo kwa kuwaita waamini watakaoishi 
kipindi cha wakati wa dhiki “Watakatifu wa dhiki,” siyo “kanisa” (Walvoord 1979: 46). Hata hivyo, 
ikiwa waanimi katika Yesu Kristo kipindi cha dhiki hawatakuwa wamekamilika au siyo “kanisa “ 
kamili na hawana Roho Mtakatifu kwa ukamilifu kama waamini mbele ya dhiki, basi mengi ya Agano 
Jipya—ikijumuishwa na ahadi za Yesu mwenyewe—hazitakuwa na maana kwa waamini ambao 
itatokea wakiwa hai kipindi cha dhiki wakati ambao watakuwa wanazihitaji ahadi na uwepo wake zaidi! 
Upuuzi kama huu usioaminika, bila shaka, hakuna mahali ulipogusiwa popote kwenye Biblia, lakini ni 
hitimisho la lazima ambalo waamini wa mpito na kabla ya unyakuo huwaongoza.  

  
E. “Tumaini la baraka” kwa waamini ambao “watakesha,” na marupurupu ya wale waishio maisha ya 

kumpendeza Mungu, ni kurudi mara ya pili, siyo “unyakuo kabla ya dhiki” 

1. Tito 2:13 na 2 Pet 3:12-13. Tito 2:13 anawasihi Wakristo kuwa “tukilitazamia tumaini lenye Baraka 

na mafunuo ya utukufu wa Kristo Yesu Mungu mkuu na Mwokozi wetu.” Waamini wa kabla ya unyakuo 
huzungumza juu ya unyakuo wa kabla ya dhiki kama “tumaini lenye baraka.” Kifungu hiki kinaweka 
wazi kwamba kurudi mara ya pili baada ya dhiki (epiphaneia) kwenye “utukufu” ni“tumaini lenye 

Baraka.” Kisarufi, “tumaini lenye Baraka” na “mafunuo ya utukufu” ni “mamoja na tukio lielile, 
kilingana na sheria za Kigiriki za mpangilio wa kisarufi wa maneno kwenye sentensi” kwa sababu ipo 
“makala moja ya ufafanuzi pamoja na nomino mbili kwenye jambo lile lile, kuunganishwa kwa yale 
yanayohusiana “kai” (Bell 1967: 298).  Kwa hakika, vifungu vingine vyote ambavyo vimeunganisha  
“utukufu” pamoja na “kufunuliwa kwa Kristo” “kurudi” au “ufunuo” ni madhihirisho ya vifungu vya 
kurudi mara ya pili baadda ya dhiki (Math 24:30-31; Marko 8:38; 13:26; Luka 9:26; 21:27; 2 

Wathes 1:9-10; 1 Pet 4:13; 5:1).   
Hoja ya waamini wa kabla ya dhiki kwamba Wakristo hawawezi kuwa na “tumaini” au 

“kutazamia” kurudi kwa Kristo ikiwa Kanisa kwanza litapitia kwenye dhiki. Hata hivyo, mahali pengine 
pekee zaidi ya Tito 2:13 pale ambapo Wakristo wameambiwa kuwa “watazamie” kufunuliwa kwa 
Kristo ni kwenye 2 Pet 3:12-13: “Mfano wa kawaida ambao wakati wote unaegemea kuhitimisha hoja 
hii inapatikana kwenye II Peter 3. Kwenye mst. 10, Petro anaelezea ukiwa wa kuunguzwa kwa moto 
kwa ulimwengu wa sasa, unaoonekana na waamini wa kabla ya dhiki kwa karibu na milenia. Kisha, 
mara moja kufuatiwa na mst. 11-12, aliuliza, ‘Basi kwa kuwa vitu vyote hivi vitafumuliwa hivyo, 
imewapasa ninyi kuwa watu wa tabia gani katika mwenendo mtakatifu na utauwa, mkitazamia hata ije 
siku ile ya Mungu, na kuhimiza, ambayo katika hiyo mbingu zitafumuliwa zikiungua, na viumbe vya 
asili vitateketea na kuyeyuka?’ . . . kifungu hiki pia kinapenya kupitia hoja nyepesi ya kabla ya dhiki 

 
66 Kusema vya kutosha kwa Waamini wa Mpito kunasukumwa na fafanuzi yao ya kipekee ya Kanisa (iliyojadiliwa awali). 

Kama tulivyoona, waamini wa mpito wanakiri kwamba Roho Mtakatifu atakuwepo na akitenda kazi wakati wa dhiki, 
kuwahukumu watu na dhambi zao, kuwahuisha, kuwajaza, na kuwaimarisha, kama vile alivyofanya tangu Siku ya 
Pentekostecost. Ryrie anakiri kikamilifu kwamba Roho Mtakatifu “atakaa ndani” ya waaminio wakati wa dhiki. Hapa 
fafanuzi ya kipekee ya waamini wa mpito ya kanisa inachukua nafasi. Ryrie anasema “huduma ya Roho Mtakatifu ya 
kuwabatiza waamini kwenye mwili wa Kristo haitatokea tena[wakati wa dhiki]. Sababu ni rahisi: Hakutakuwepo na 
sababu kwa ubatizo, kwa kuwa mwili wa Kristo utakuwa umekamilikakabla ya kipindi kuanza. Kwa nyongeza, Kazi 
yake ya kuzuiliwa na kukaa ndani ya waamini kama hekalu la Mungu haitapelekwa kwenye Dhiki, kwa kuwa kanisa 
litanyakuliwa kabla ya Dhiki kuanza.” (Ryrie 1997: 187, fafanuzi iliongezwa) Haiweekani kuelewa kile mamilioni ya 
waamini katika Kristo wakati wa Dhiki watakuwaje, ikiwa hawatakuwae “mwili wa Kristo.” Pia haiwezekani kuelewa 
kile Ryrie anachofikiri “kukaa ndani” wakati wa Dhiki utakavyokuwa au ni jinsi gani inavyotofautiana kutoka Roho 
Mtakatifu kukaa ndanianakofanya sasa. Hakuna haja kusema, hakuna hata dokezo moja popote kwenye Biblia ambalo 
waamini wakati wa Dhiki watakuwa na uhusiano wowote miongoni mwa wenyewe kwa wenyewe au pamoja na Kristo 
kuliko yale waamini waliyo nayo sasa, au kwamba waamini ambao watakaliwa na Roho Mtakatifu muda mfupi kabla 
ya parousia watakaliwa kwa tofauti yoyote kutoka kwa waamini ambalo wanakaliwa na Roho Mtakatifu sasa. Tofauti 
ya Mpito siyo ya kawaida na isiyokuwa na maana. 
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kwamba Mkristo hawezi ‘kutazamia’ kuja kwa Kristo ikiwa kutakuwa na mwingiliano wa matukio. 
Petro anawasihi Wakristo ‘kuitazamia’ siku ya Mungu, ambayo angalau inayo miaka elfu ya 
mwingiliano wa matukio baina yake na hali ya sasa, kulingana na waamini wa kabla ya dhiki.” (Bell 
1967: 32728)  
2. Waamini wanapaswa “kukesha” na “kuchukuwa tahadhari” kwa kuja mara ya pili, siyo kwa unyakuo 
wa kabla ya dhiki wa kudhaniwa. Vifungu ambavyo vinawahimiza Wakristo “kukesha,” “kuwa macho,” 
na “kuchukua tahadhari” kwa uwazi vinazungumza kuhusiana na kurudi mara ya pili, siyo unyakuo 
ambao utatokea miaka kadhaa kabla ya kurudi mara ya pili (Luka 12:35-40; Rum 13:11-12; Ufu 3:3; 

16:15). Hotuba ya mlimani, ambayo kwa sehemu kubwa ilihusika na kurudi mara ya pili, imehitimisha 
pamoja na mahimizo mengi ya “kukesha” na kuwa waaminifu (Math 24:4225:30; Marko 13:33-37; 

Luka 21:34-36). “Kukeshah” hakumaanishi kuangalia juu angani, lakini kuwa tayari Kiroho, i.e., 
“kwakuwa hakuna mmoja ajuaye lini Kristo atarudi, mtu ni lazima wakati wote aishi kwenye utayari 
kwa kurudi huko” (Hoekema 1979: 122). Sababu “siyo kwamba Kristoanaweza kurudi kabla ya muda 
ambao Wanafunzi waliutarajia, i.e. kwa wakati wowote, lakini kwamba anaweza kukawia kwa muda 
mrefu kuliko walivyokuwa wanatarajia na hivyo wangeweza kuwa wamepuuza na kupoteza uono wa 
tumaini la kuja kwake kabisa” (Bell 1967: 334). Hivyo, sababu ya himizo la Kristo la “kukesha” ni 
kinyume kabisa ile inayotolewa na waamini wa kabla ya dhiki: “Sababu ya himizo la kukesha siyo zaidi 
kwamba Kristo anaweza kurudi wakati wowote kama ilivyo kwamba Yeye hawezi kuja kwa muda                                                                        
Fulani. Kiini cha tatizo ni kuchelewa kwa parousia. Kurudi kwake hakuwezi kuwa mpaka kesha la pili 
au hata kesha la tatu, hata kuchelewa hadi usiku wa manane. Wazo la onyo ni kwamba hatuwezi kusema 
kwamba itakuwa ghafla; hatuwezi kujua ni wakati gani. Kwa hiyo, ni lazima wakati wote tuwe tayari, 
kwa kuwa hatujui ni lini atakapokuja. Ni kwa sababu ya kutokuwa na uhakika wa muda, siyo ukaribu 
wake, kwamba tunapaswa kukesha; na wazo tena ni kuwa macho zaidi kuliko kutazama na kuwekea 
mkazo. . . . Zaidi ya hayo, tofauti baina ya wale wanaokesha na wale ambao hawakeshi siyo baina ya 
makundi mawili ya Wakristo—wale ambao ni wa ulimwengu na waliotengwa, lakini baina ya makundi 
mawili ya Wakristo waliotubu— watumishi wa kweli na watumishi wa uongo. Hili linaonekana kwenye 
adhabu iliyowekwa kwa wale ambao hawakukesha: watatupiliwa mbali na kuhukumiwa pamoja na 
wasioamini [Luka 12:46]. Kuchelewa kwa Bwana harusi hakutaleta tofauti yoyote kwa watumishi wa 

kweli; wataendelea wenyewe kujihusisha na shughuli za Bwana wao. Atakuwa akiendelea kukesha. 
Lakini kuchelewa kwa Bwana harusi kutawaingiza watumishi waongo kwenye dhambi zisababishwazo 
na maisha. Kuchelewa kwa Bwana harusi kutaidhihirisha tabia halisi ya watumishi wake: ama 
walikuwa watumishi wake kweli au walikuwa wakikiri tu kuwa watumishi wakati kwa uhalisia 
hawakuwa na mguso au upendo wowote kwa Bwana wao.” (Ladd 1956: 116-17, fafanuzi 
limeongezwa.)  
3. Waamini wanapaswa kuwa na “taraja” kwenye kurudi mara ya pili, siyo kwenye unyakuo wa 
kudhaniwa wa kabla ya dhiki. Hata waamini wa kabla ya dhiki wanakiri kwamba vifungu vingi vya 
Agano Jipya ambavyo vinawafariji na kuwapa matumaini waamini huzungumzia kurudi mara ya pili 
siyo “unyakuo kabla ya dhiki.” Hivyo, Thomas Ice anakiri kwamba 2 Wathes 1:6-10 ni “kurudi mara 
ya pili,” siyo kifungu cha “unyakuo,” (Ice 1994: 2). Bado kifungu hicho kwa uwazi kinawapa tumaini la 
kulipwa tena kwa pumziko na kutoka kwenye maumivu waliyoyapitia. Sawa na hilo, hotuba ya mlimani 
(tena, waamini wa kabla ya dhiki wanakiri kuwa kifungu cha “kurudi mara ya pili”—angalia Ice 1994: 
2) inaahidi tumaini la pumziko kutoka kwenye mateso makubwa na maumivu wakati waamini 
watakapokusanyika “baada ya dhiki” (Math 24:29; Marko 13:24). Nyongeza, “Wazo kuu la kitabu cha 
Ufunuo ni kwamba Waamini wale ambao wamepitia mateso mikononi mwa dola ya Rumi watapata 
tumaini na kufarijiwa kutokana na ukweli kwamba Kristo siku moja atauangamiza mfumo na mji. 
Kimsingi siyo fundisho la Agano Jipya, kwamba kwa wakati wowote tumaini la kurudi kwa Kristo 
litakuwa faraja kwa waamini.” (Bell 1967: 326-27)   

Agano Jipya limetumia maneno ambayo yanaelezea kurudi mara ya pili kwa Kristo baada ya 
dhiki—apokalupsis (“ufunuo”), na epiphaneia (“mwonekano”)—kama vitu vya “tumaini” la waamini.” 
Kwa mfano, 2 Wathes 1:6-7 ambayo imetumia apokalupsis, kama ilivyooneshwa hapo juu, kwa uwazi 
itatokea baada ya dhiki. Kwenye 2 Wathes 2:8 Paulo anatoa tumaini ambalo Kristo atalileta wakati 
atakapomwua Yule mtu wa kuasi“kwa mwonekano [epiphaneia]wa kuja Kwake.” Hilo vivyo hivyo, 
litatokea kwa wazi baada ya dhiki. Bado, kwenye 1 Tim 6:14 Paulo anawasihi waamini “kuilinda amri 

hii pasipo mawaa, pasipo lawama, hata kufunuliwa [epiphaneia] kwake Bwana wetu Yesu Kristo.” 
Kama alivyohitimisha Ladd, Biblia kutumia apokalupsis na epiphaneia kunamaanisha kwamba kurudi 
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mara ya pili, ambako kutatokea baada ya dhiki, kimsingi siyo tukio la hukumu ya kuogofya. Badala 
yake, kwa waamini, “Ni siku ambayo kwayo pia tumaini la waamini limewekwa wakati atakapoingia 

kwenye Baraka kamilifu za Wokovu wakati wa kurudi mara ya pili kwa Kristo.” (Ladd 1956: 69, 
fafanuzi imeongezwa.) Waamini wa kabla ya dhiki wamelibadili fundisho la Kibiblia kabisa la kurudi 
mara ya pili. Wameufanya “unyakuo kabla ya dhiki” tukio la maana ya msingi kwa waamini. Hili ni la 
ajabu kubwa sana, kwakuwa hata waamini wa kabla ya dhiki wanatambua kwamba hakuna hata aya 

moja kwenye maandiko ambacho kwa wazi kinasema kwamba patakuwepo hata na “unyakuo kabla ya 
dhiki” (Ice 1994: 2).  

  
F. Mungu hajalichagua kanisa kwa “hasira” ingawa litapitia mateso wakati wa dhiki 

  Neh 1:2 inasema, “Bwana ni Mungu mwenye wivu, naye hujilipiza kisasi; Bwana hujilipiza kisasi, naye 

ni mwingi wa hasira, Bwana hujilipiza kisasi juu ya adui zake, huwawedkea adui zake akiba ya hasira.” Biblia 
inasema kwamba awali tulikuwa wana wa hasira kama wengine wasioamini (Yoh 3:36; Efe 2:3; 5:6-10) lakini 
tumeokolewa kutoka kwenye hasira ya Mungu na tutaokolewa kutoka kwenye hasira ijayo (Rum 5:9; 1 

Wathes 1:10; 5:9). Aya nyingi ambazo huzungumza kuhusu hasira ya Mungu “kimsingi hutaja hasira ya 
Mungu kwenye hukumu ya mwisho. Lakini Dhiki Kuu itakuwa kwenye moja ya vipengele zake kuwa 
kumwagwa kwa hasira ya Kimungu juu ya waasi na ustaarabu wa dhambi. Ni kuifikia hukumu ya mwisho 
kabla ya mwisho wenyewe kufika. Kwa uhakika ni mwanzo wa hukumu hiyo.” (Ladd 1956: 122) Waamini wa 
kabla ya dhiki hudai kwamba kanisa litaondolewa ulimwenguni kabla ya Dhiki Kuu (ambayo huitazama kama 
kipindi cha miaka saba— “Majuma sabini ya Danieli”—msingi wake ni kwenye tafsiri ya Dan 9:24-27) ili 
kwamba wasiizoelee hasira ya Mungu (Scofield 1967: 1356n.2; Smith 1980a: 4-6; Walvoord 1979: 160). 
Mtazamo wa unyakuo kabla ya-hukumu” wanakubaliana na tafsiri ya waamini wa mpito ya “Majuma sabini” 
ya Danieli, lakini wanashikilia kwamba dhiki Kuu itaanza katikati ya “majuma Sabini” ya Danieli na kisha 
kufupishwa kwa kurudi kwa Kristo kutoka mbinguni kulinyakua kanisa Lake; kisha kumwaga hasira yake kwa 
wanadamu wasiotubu waliosalia (Rosenthal 1990: 108-13). Hata hivyo, hakuna aya halisi inayosema kwamba 
kanisa litaiacha dunia ili kuiepuka hasira ya Mungu.   

1. Ahadi za kuliokoa Kanisa kutoka kwenye hasira ya Mungu (Rum 5:9; 1 Wathes 5:9; Luka 21:34–

36). Ahadi kama vile “tutaokolewa na ghadhabu au na hasira yake” (Rum 5:9), “Mungu hakutuweka 

sisi kwa hasira au kwa ghadhabu yake” (1 Wathes 5:9), na himizo la kubaki kuwa waaminifu “ili 

muweze kuwa na nguvu ya kuyaepuka haya yote yatakayotokea” (Luka 21:34-36) haliashirii kwamba 
Kanisa litaondolewa kutoka duniani kabla ya Mungu kuiachilia hasira au ghadhabu yake. Mazingira ya 
vifungu vyote hivyo ni ghadhabu au hasira ya Mungu ya milele kwenye hukumu baada ya Dhiki. 
Tofauti kwenye Rum 5:9 na 1 Wathes 5:9 ni baina ya “ghadhabu au hasira” na “wokovu.” Tofauti hizo 
hutegemea maana ya hasira ya milele kwa sababu “wokovu” kwa wazi ni wokovu wa milele, siyo 
“wokovu” kutoka kwenye dhiki za muda mfupi. Wote Luka 21:34-36 na 1 Wathes 5:9 yako wazi 
kwenye mazingira ya“siku ile” (Luka 21:25-28, 34), “siku ya Bwana” na“siku” (1 Wathes 5: 2, 4), 
yote hayo huzungumzia kurudi mara ya pili kwa Kristo ambako kutafuatiwa na dhiki. 1 Wathes 5:4 

haisemi kwamba kanisa halitakuwepo duniani wakati siku hiyo itakapotokea, lakini kwamba siku hiyo 
haitawafikia Wakristo “kama mwivi” ikiwa watakuwa “wamechukua tahadhari na waadilifu” (1 

Wathes 5:4-6). Wazo ambalo Paulo analiweka ni kwamba “siku ya Bwana,” i.e., parousia, 
“haitawafikia wote kama mwizi usiku, lakini kwa kuwa Wathesalonike walikuwa wakiishi maisha ya 
Kiungu hawakuwa na chochote cha kuogopa” (Oropeza 1994: 22). Kwa hakika, kuwa karibu na “siku 

ya Bwana” na “siku” pamoja na himizo la “kuwa wamechukua tahadhari na waadilifu” huonyesha 
kwamba Kanisa litakuwepo duniani wakati parousia kutakapotokea.  
2. Ufu 3:10 na ahadi ya “kukulinda utoke katika saa ya kuharibiwa.” Ufu 3:10 inaahidi kwamba Yesu 
“atakulinda wewe [kanisa la Filadelfia] utoke kwenye saa ya kuharibiwa.” Hili halimaanishi kwamba 
kanisa la Filadelfia (au kanisa kwa ujumla wake) litaenda kuondolewa kutoka ulimwenguni kabla ya 
dhiki.   

a. Nomino “kukulinda utoke”hakumaanishi kuondolewa kimwili. Kwenye lugha ya Kigiriki, 
maneno ni haya “nitakulinda utoke [tērēso ek] saa ya kujaribiwa.” Lugha hiyo ama haitangazi 
wala haihitaji kuondolewa kimwili kabla ya kuja kwa jaribu. Mahali pengine kwenye Biblia 
ambapo maneno haya haya yametumika ni kwenye Yohana 17:15. Kwenye aya hii, Yesu kwa 
namna maalum sana anamwomba Baba Yake kutokuwaondoa wanafunzi wake ulimwenguni. 
Badala yake, Yesu anamwomba Baba “kuwalinda wao [wanafunzi] kutokana [lit., ‘nje ya ’—

tērēsēs ek] Yule movu.” Ni wazi kwamba “maombi ya Yesu kwa wanafunzi walindwe kutokana 
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na nguvu za shetani, ingawa watabaki ‘ulimwenguni’ kwenye mazingira ya shughuli za shetani” 
(Moo 1984: 197).   

Vifungu vingine vyote vyenye maneno hayo hayo, mada, na kusudi lililokusudiwa 
kama Ufu 3:10 hupingana na mtazamo wa “unyakuo kabla ya dhiki:  “Kwenye vifungu vingine 
vitatu tu kwenye Agano Jipya hufanya tēreō (‘kulinda’) kuwa na Mungu au Kristo kama mada 
yake na waamini kamakusudi lake: Yoh 17:11, 12, 15. Kwenye kila jambo,ulinzi wa kiroho 

kwa wazi umekusudiwa.” (Ibid.: 197-98) “Wazo la kufanana na hilo limetokea kwa Wagalatia 
1:4, pale tunaposoma kwamba Kristo alijitoa mwenyewe kwa dhambi zetu kutuokoa na dunia 
hii mbovu iliyopo sasa. Hili halimaanishi kuondolewa kimwili kutoka kwenye ulimwengu huu 
bali kuokolewa kutokana na nguvu na utawala wake.” (Ladd 1956: 85) Mounce anahitimisha, 
“Saa ya kuharibiwa imeelekezwa moja kwa moja kuelekezwa kwenye ulimwengu wa wasio 
Wakristo, lakini waamini watalindwa nao, siyo kwa mwonekano wa awali wa Kristo kuliondoa 
kanisa kimwili kutoka ulimwenguni, bali kwa ulinzi wa kiroho alioutoa kinyume na nguvu za 
mwovu” (Mounce 1998: 103).   

Schuyler Brown anafupisha mtazamo mpana wa kifungu: “Kwenye ufupisho, kisha, 
ufahamu wetu juu ya Ufu 3:10 ni kama ifuatavyo: Kama tuzo yake ya uaminifu na subira 
Kristo analiahidi kanisa la Filadelfia (na Wakristo wote waaminifu) ulinzi wake maalum 
kwenye saa ya dhiki ya ulimwengu wote ambayo itatangulia kurudi kwake. Kwa Wakristo 
dhiki hii, pia inaonekana kuwa tishio kwa usalama wa miili yao, itakuwa pia jaribio jingine 
kwa imani yao, ambayo, kwa msaada wa Bwana, wataweza kuishinda. Kwa maadui wa kanisa, 
hata hivyo, ama Wayahudi au watu wa mataifa, itakuja kama adhabu wanayostahili kwa uovu 
wao” (Brown 1966: 314) Hata muumini wa kabla ya dhiki Wilbur Smith anahitimisha kwamba 
ayah ii haizungumzii unyakuo wa kabla ya dhiki: “Ingawa inastahili, kanisa hili lilikuwa bado 
kujua saa ya mateso au majaribu makali. Kwa uangalifu kumbuka kwamba neno hapa ni 
kujaribiwa, siyo dhiki. Lakini kwenye kujaribiwa Waamini watakuwa na ulinzi wa Kimungu 
(angalia Yoh 17:15).” (Smith 1962: 1504, fafanuzi imeongezwa.)  
b. Maana ya ukweli kwamba ahadi iliwekwa kwa kanisa la Filadelfia tu. Ahadi kwenye Ufu 

3:10 ilitolewa maalum kwa kanisa la mahali: Kanisa lililoko Filadelfia. “Ikiwa dhiki isingekuja 
kwenye maisha ya wapokeaji, ahadi ingeonekana kutokuwa na maana kwao. . . . Kisha 
ingekuwa wapi thamani ya ahadi maalum ya Filedelfia?” (Bell 1967: 304) Maelezo kwa kanisa 
lililoko Filadelfia hayamaanishi unyakuo kabla ya dhiki wa kanisa lote kwa kuwa F|iladelfia 
lilikuwa ni kanisa moja tu kati ya makanisa saba ambayo yaliandikiwa kitabu cha ufunuo. 
“Kwakuwa makanisa mengine sita hayakuahidiwa ulinzi kama huu, hili linaweza kuonekana 
kumaanisha aina ya nafasi ya unyakuo kwa sehemu, ambayo waamini wa kabla ya unyakuo 
huipinga sana” (Ibid.: 307). Hatimaye, kuepuka mateso yaliyolipata kwenye karne ya 1st au 
karne ya 2nd, kanisa lililoko Filadelfia kwa hakika HALIKUONDOLEWA ulimwenguni. Vivyo 
hivyo, hata ingawa Filadelfia hutazamwa kama mwakilishi wa makanisa yote, Ufu 3:10 

kisheria haliwezi kutafsiriwa kumaanisha kuondolewa kwa nguvu zisizokuwa za kawaida 
kutoka ulimwenguni, kwakuwa hili siyo kile kilichomaanishwa kuhusiana na kile ambacho 

kanisa hilo liliandikiwa.   
c. “Saa.” Ipo mitazamo miwili ya kuaminika kuhusiana na maana ya “saa” kwenye Ufu 3:10:  

(1) “Saa ya kuharibiwa iliyo tayari kuujilia ulimwengu wote, kuwajaribu wakaao juu 

ya nchi” yaweza kumaanisha dhiki, magonjwa, mateso ambayo yatatangulia parousia. 
Kwenye jambo hili, “Saa ya kujaribiwa ambayo kwayo Bwana atawahifadhi Wakristo 
hawa siyo ‘muda’ wakati ambao hukumu za Mungu zitakuwa juu ya nchi, lakini 
majaribu peke yake. Cf. Mk. 14:35, pale ambapo ‘saa’ huwakilisha hofu ya msalaba na 
mazingira ya wahudumu wake” (Beasley-Murray 1970b: 1286).   
(2) “Saa” yaweza kumaanisha parousia kwenye na hukumu za Mungu ambazo 
zitafuatana nazo na zitawaangukia wale wanaompinga Kristo (i.e., juu ya “wale wakaao 

juu ya nchi”). Kwenye jambo hili, ahadi ya “kulindwa saa ya kujaribiwa’ humaanisha 
wazo la kanisa kuwa mbinguni ‘saa’ ya parousia” (Kerkeslager 1991: 1). 

Hoja kubwa za eneo hili ni:   

• “Kila tukio la ‘saa’ kwenye Ufunuo humaanisha parousia. . . . ‘saa’ lilikuwa 
neno ambalo lilitumika wakati wa Parousia kwenye tamaduni zinazofanana na 3:2-
3 zinaonyesha kwamba mwandishi alitumia tamaduni hizo. . . . Kwa sababu 
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matumizi mengine kumi ya ‘saa’ kwenye Ufunuo huzungumzia parousia, 
huonekana kufanana kabisa na matumizi ya ‘saa’ kwenye 3:10 pia humaanisha 
parousia.” (Kerkeslager 1991: 5, 7, 10)   
• “Kusudi la ‘saa ya kujaribiwa’ ni kuwajaribu ‘wale wakaao juu ya nchi,’ 
msemo ambao wakati mwingi umetumiwa kwenye Ufunuo kumaanisha maadui 
wasiomcha Mungu wa kanisa. Msukumo wa aya umekusudiwa kuwa kinyume na 
kila jaribio la kuifanya imaanishe kipindi ambacho watu wa Mungu watakuwa 
‘wakijaribiwa.’ . . . 3:10 hudhani kipindi cha dhiki kitafuatiwa na kipindi cha 
kujaribiwa moja kwa moja kwa wasiomcha Mungu  ambacho kutokana nacho watu 
wa Mungu wataokolewa, ambacho kwa uhakika kitakuwa sambamba na mfuatano 
wa nyakati za mwisho za Ufunuo na kipindi cha dhiki kitakachofuatiwa na siku ya 
Bwana ambayo hasira au ghadhabu itamwagwa kwaq wasiomcha Mungu na 
wakovu utakamilika kwa watu wa Mungu.” (Kerkeslager 1991: 7)   
• “Ahadi ya 3:10 ni sambamba kwa uwazi wa ahadi ya parousia ya 3:11. Kusudi 
la 3:11 ni kutoa kwa upole kile ambacho tayari ahadi ya parousia iliahidi kwenye 
3:10.” (Kerkeslager 1991: 10)   
• “Upo msemo wa kufanana baina ya 3:10 na 16:14 kwenye matumizi yake ya 
kawaida ya tēs oikoumenēs holēs [ulimwengu wote]. Hili hutupa hatua ya nanga 
imara kwa kutambulisha ujumla ya kijiografia wa 3:10 pamoja na ujumla wa 
kijiografia uliowakilishwa kwenye kusanyiko la majeshi kwa siku ya Bwana 
kwenye 6:15, 9:15, na 16:14.” (Kerkeslager 1991: 10)  

3. Kifo cha Wakristo waaminifu kipindi cha dhiki hakimaanishi kwamba wamepatwa na ghadhabu au 
hasira ya Mungu. “Wana wa Israeli walikuwepo Misri kipindi cha kujiliwa na mapigo juu ya Wamisri 
lakini walifunikwa kutokana na uharibifu wa mapigo ambayo yaliwapata Wamisri. Kwa njia iyo hiyo 
inawezekana kwamba kanisa linaweza kujikuta lenyewe juu ya nchi kipindi cha dhiki lakini kwa ulinzi 
wa Kiungu likafunikwa au kulindwa kutokana na maumivu yatakayotokana na kumwagwa kwa bakuli 
la hasira au ghadhabu na hivyo kuokolewa na ghadhabu ijayo.” (Ladd 1956: 84) Kwenye kitabu cha 
Ufunuo “Wakati wa kufunguliwa kwa muhuri wa sita kutakakofuatiwa na ishara ya mwisho, watu 
watalia kwa hofu, ‘Siku iliyo Kuu ya . . . ghadhabu imekuja, nan i nani awezaye kusimama?’ (6:17). 
Jibu la swali hili sasa limetolewa [mwanzoni mwa Ufu 7:1]. Wale ambao Mungu atawatia muhuri 
watakuwa salama kulindwa kutokana na hasira ya Mungu, ingawa watateswa na kuuawa kwa ajili ya 
imani.” (Ladd 1972: 110)   

Vifungu vingi vinaashiria kwamba ghadhabu ya Mungu na mapigo yaliyotumwa na Mungu 
yatakuwa juu ya wale tu wasiamini (Ufu 6:15-17; 7:3; 9:4, 20-21; 11:17-18; 14:9-20; 16:1-19; 19:15). 
Kwa maana nyingine, “Ulinzi kutokana na hasira au ghadhabu ya Mungu haimaanishi ukombozi 
kutokana na hasira au ghadhabu ya mwanadamu” (Hoekema 1979: 170). Wakristo watauawa kipindi 
cha dhiki. Lakini mateso yao na kifo vitakuwa kujaribiwa, kutakaswa, na kudhihirishwa kwa imani yao, 
siyo ishara ya ghadhabu ya Mungu juu yao (Ufu 6:9-11; 7:13-17; 11:7-12; 12:10-17; 13:7; 14:12-13; 

17:14; 20:4). Kwa hakika, Waamini wa mpito hushikilia kwamba 144,000 ya Ufu 7:4-8 (ambao 
walishindana ni Wayahudi mashahidi wa Kristo ambao watauawa kwa ajili ya imani kipindi cha “Dhiki 
Kuu”) “watakuwa na ulinzi kutokana na hasira au ghadhabu ya Mungu, lakini siyo kutokana na uadui 
wa mnyama” (Thomas 1998: 218, 220). Hivyo, hata kwenye madhanio ya waamini wa mpito wa kabla 
ya dhiki, Wakristo watakuwepo wakati wa kipindi cha hasira ya Mungu, na hata kuuawa, bado siyo 
kuhusika kwenye hasira ya Mungu. Vivyo hivyo, hakuna msingi wa kung’ang’ana kwamba kanisa ni 
lazima linyakuliwe kabla ya dhiki ili lisihusike na hasira au ghadhabu ya Mungu.   

Mateso na kufa kwa Wakristo kipindi cha dhiki kutakuwa ni kujaribiwa, kutakaswa na 
kudhihirishwa kwa imani yao, siyo ishara ya ghadhabu ya Mungu juu yao (angalia Ufu 6:9-11; 7:13-

17; 11:7-12; 12:10-17; 13:7; 14:12-13; 17:14; 20:4). Upo uhusiano wa karibu usiofaa baina ya hasira 
ya Mungu, Uovu wa ulimwengu, na mateso na ushindi wa kanisa: “Kama Mungu akitoa hasira yake juu 
ya uovu wa ulimwengu kwa muundo wa mihuri, parapanda, na mabakuli, ulimwengu utalipiza kisasi 
kwa hasira yake wenyewe juu ya wafuasi wa Kristo. Mungu atamruhusu Yule joka kwa kipindi hiki 
kifupi (Marko 13:20) ‘kuwashinda’ watakatifu (Ufu. 13:7), yenye matokeo kwenye ‘siku ya mateso 
ambayo haikufananishwa tangu mwanzo, wakati Mungu alipouumba ulimwengu, mpaka sasa—na 
haitafananishwa tena milelen’ (Marko 13:19, ambayo kwayo kuangamizwa kwa Yerusalemu 
kunaonekana kuwa sehemu ya kipindi hiki). Hata hivyo, dhiki na mateso haya yote ni ushindi wa 
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kanisa (Ufu. 12:11) na wa Mungu (7:10).” (Osborne 2002: 325)   
4. Ufupisho wa uhusiano baina ya Kanisa, ghadhabu ya Mungu, na dhiki. Suala la uhusiano baina ya 
dhiki, mateso, na hasira au ghadhabua ya Mungu ni jambo muhimu sana. Ni jambo muhimu kwa 
sababu, kwenye historia yote ya Ukristo, kwenye pande zote za dunia, Wakristo wamekuwa wakitswa 
na kuudhiwa kwa sababu ya imani yao.67 Theolojia ambayo inasema kizazi kimoja cha Wakristo 
kitaepuka dhiki zote na mateso kwa kuondolewa kutoka ulimwenguni ni isiyokuwa ya kawaida au 
isiyokuwa na mashiko. Ladd anaeleza: “Itakuwa kinyume na historia yote ya Mungu kujihusisha na 
watu wake kwenye mpito wa Agano la Kale na Agano Jipya ikiwa Mungu kwenye utimilifu wa 
wakatiuatajipinga mwenyewe na kufanya kitu ambavyo hakuwahi kamwe kukifanya hapo mwanzo, 
yaani, kuwalinda watu wake kutokana na uadui wa nyakati ovu. . . . Kwenye historia yote ya kanisa la 
Kikristo, Mungu aliruhusu watu Wake kuteswa tena na tena kwenye mikono ya serikali za kiraia na 
watawala ambao walichukia mambo ya Mungu na kwa hiyo walikuwa vifaa au zana kwenye mikono ya 
mfalme wa uovu. Yesu mwenyewe alitabiri kwamba wakati wa maendeleo ya nyakati, Wanafunzi wake 
watapitia dhiki na kifo; watachukiwa na mataifa yote kwa ajili ya Jina lake (Math. 24:9). Kwa sababu 
ya tabia za nyakati, Yesu aliahidi kwamba hapa ulimwenguni Wanafunzi wake watakuwa na dhiki 
(Yoh. 16:33). Kwa hakika ni amri ya Kiungu kwamba ‘kwa kupitia dhiki nyingi ni lazima kwetu 
kuingia kwenye ufalme wa Mungu’ (Mdo 14:22). . . . Kwanini Mungu afanye kitu kwa Kanisa 
mwishoni mwa nyakati ambacho hakuwahi kamwe kukifanya kabla? Anatuhakikishia kwamba Dhiki 
Kuu na mateso ambayo yatasababishwa na MpingaKristo yatakuwa ya kuogofya kuliko mengine 
yoyote yaliyowahi kutokea hapo nyuma, bado hayatakuwa ya aina tofauti kutoka kwenye mateso na 
dhiki zote za nyakati. . . . Mungu hatawaokoa Watu Wake kutokana na aina hii ya dhiki, Lakini 
atawahifadhi ndani ya mateso hayo. Yesu aliwahakikishia wanafunzi Wake juu ya ukweli huu. Hata 
ingawa watauawa, hakuna hata unywele wa vichwa vyao utakaoangamia (Lk. 21:1618). Kifo cha 
mwili, mateso ya mwili siyo kitu cha kuogofya, hofu kama ilivyo, kwa wale waliokombolewa kwa 
mateso na kifo cha Kristo. Kuifia imani kumekuwa alama ya uaminifu kwa Kristo wakati wote. . . . 
Kwanini kuwepo na tofauti ya aina yoyote mwishoni?” (Ladd 1956: 127-29)   

 

G. Tofauti baina ya kabla ya dhiki kuu, unyakuo na kurudi kwa mara ya pili msingi wake ni kwenye 

hemenetiki na mafafanuzi mabaya  
Wakati wote Waamini wa kabla ya dhiki hutofautisha unyakuo na kurudi mara ya pili, kama ifuatavyo 

(Ice 1994: 3):   
 

 
67 Fundisho la Waamini wa kabla ya dhiki la unyakuo wa kabla ya dhiki linamaanisha, kwa kiwango cha chini, kwamba 
kizazi cha mwisho cha watu ambao hawatanyakuliwa na wale watakaostahimili Dhiki Kuu watatiishwa kwa hasira ya 
Mungu. Kwenye mtazamo huu theolojia ya kabla ya dhiki ni kama wale marafiki watatu wa Ayubu ambao walidhani 
kwamba kulikuwa na uhusiano wa moja kwa moja 1:1 baina ya kutenda mema na kupata thawabu na kutenda mabaya na 
kupata adhabu. Marafiki wa Ayubu walidhani kwamba, kwa kuwa Ayubu alikuwa akiteseka, angekuwa ametenda dhambi 
na alikuwa akiadhibiwa kwa dhambi hiyo (angalia Ayubu 4:7-11; 8:1-22; 11:1-20). Mtazamo sawa na huo ulionyeshwa 
na Wanafunzi wa Yesu ambao walidhani kwamba upofu wa mtu ungekuwa matokeo ya ama ya dhambi yake mwenyewe 
au ya dhambi ya wazazi wake (Yoh 9:1-2). Kama ambavyo kitabu chote cha Ayubu kinavyoweka wazi, na kama Yesu 
alivyobainisha kwenye Yoh 9:3, upotofu wa Kitheolojia kwamba upo uhusiano wa moja kwa moja baina ya kuteseka na 
kukabiliwa na hasira ya Mungu siyo wa kweli. Bila shaka, Waanimi wa kabla ya dhiki, kwa ndani hawafai kwenye suala 
hili. Baadhi ya waamini wa kabla ya dhiki kama Robert Thomas anatambua kwamba angalau baadhi ya waamini “wanao 
ulinzi kutokana na hasira ya Mungu, lakini siyo kutoka kwa chuki au uadui wa mnyama” (Thomas 1998: 218, 220). 
Ukweli kwamba watakuwepo waamini katika Kristo wakati wa dhiki kunapunguza msingi wote kwa nafasi ya waamini wa 
kabla ya dhiki: “Watakatifu wa dhiki” (kama waamini wa kabla ya dhiki wanavyowaita) ni waamini; watateseka na kufa; 
bado hawatahusika na hasira ya Mungu; kwa hiyo, siyo muhimu kudai kwamba Kanisa lazima liondolewe kutoka katika 
nchi ili kuiepuka hasira ya Mungu. Hili hili ni kweli kwa nafasi ya kabla ya hasira. Kulingana na mtazamo huo, watu 
ambao hawatanyakuliwa “watakuwa waamini baada ya unyakuo” (Nigro 2004: 33). Mchambuzi wa kabla ya hasira 
Charles Cooper anaeleza, “Wale watakaookolewa baada ya Unyakuo hawataionja hasira ya Mungu sawa kama wale wa 
kabla ya kuja kwa hasira ya Mungu hawataionja hasira (Ufu. 9:4). Hata hivyo, wale watakao okolewa baada ya Unyakuo 
wataendelea kukabiliana na mateso ya Mpinga Kristo kama ambavyo kila kizazi kilichookolewa kabla ya Unyakuo upo 
uwezekano wa kukabiliana nayo.” (Cooper 2000: 7) Kwa kuwa wale waliouawa kwa ajili ya ushuhuda wa Kristo baada ya 
Unyakuo hawataionja hasira ya Mungu ingawa watateseka na kufa wakati atakapoimwaga hasira yake juu ya nchi, hakuna 
ulazima wa unyakuo wa kabla ya hasira kabisa, kwa kuwa msingi wa nafasi ya kabla ya hasira wenyewe umekwisha 
kushindwa.   
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Unyakuo  Kurudi mara ya pili  

1. Kubadilishwa kwa waamini wote  1. Hakuna kubadilishwa kabisaall  

2. Watakatifu waliobadilishwa 
kwenda mbinguni  

2. Watakatifu waliobadilishwa kurudi duniani 

3. Dunia haitahukumiwa  3. Dunia kuhukumiwa na wenye haki kuimarishwa  

4. Ghafla, wakati wowote, bila ishara  4. Kufuata uhakika wa ishara zilizotabiriwa ikiwa ni 
pamoja na dhiki  

5. Siyo kwenye Agano la Kale  5. Kumetabiriwa mara nyingi kwenye Agano la Kale  

6. Waamini pekee  6. Huathiri watu wote 

7. Kabla ya siku ya ghadhabu  7. Kuhitimisha siku ya ghadhabu  

8. Hakuna kumbukumbu kwa shetani  8. Shetani atafungwa  

9. Kristo kuja kwa walio Wake  9. Kristo kuja pamoja na walio Wake  

10. Atakuja mawinguni  10. Atakuja duniani  

11. Atadai Bibi arusi Wake  11. Atakuja pamoja na bibi arusi wake  

12. Walio Wake tu watamwona Yeye  12. Kila jicho litamwona Yeye  

13. Dhiki itaanza  13. Ufalme wa Milenia utaanza  

1. Tofauti zisizo na maana zenye msingi wake kwenye madhanio ya kabla ya dhiki kwenyewe. Mawazo 
yote tofauti hapo juu ni “kimsingi ni tofauti zisizokuwa na maana baina ya unyakuo na kurudi kwa 
Kristo mara ya pili ambako hutumika kirahisi kuanzisha nafasi ya kabla ya dhiki” (Bell 1967: 345). 
Mawazo haya “tofauti” hayana kiwango chochote zaidi ya mantiki ya uongo ya “kuomba swali,” i.e., 
wakidhania hitimisho kama nguzo ya hoja. Kwa maneno mengine, waamini wa kabla ya dhiki huudhani 
kabla kwa angalau mambo mawili: “(1) kwa kudhani kabla kwamba kwa hakika ipo migawanyiko 
miwili na tofauti ya kuja kwa Kristo wakati ujao, kukiainishwa kwa viwango vilivyotangulia, na (2) 
kudhani kwamba kila kifungu kinachohusiana na kurudi mara ya pili kwa Kristo lazima kiwe na habari 
zote zilizopo kwenye kila kifungu kingine, au vinginevyo kuwa na hatari ya kutafsiriwa kama tukio 
jingine lililojitenga” (Ibid.: 346). Hata hivyo, “Hakuna sababu ya kutarajia waandishi wa Biblia au 
wasemaji kugusa kila kipengele cha somo au mada kila wakati kinapotajwa. Hakuna mfumo wa 
kihemenetiki unaodai hili.” (Ibid.: 243)   

Kwa mfano, waamini wa kabla ya milenia (ikiwa ni pamoja na waamini wa kabla ya dhiki) 
huona kufungwa kwa Shetani (Ufu 20:13) kama kutatokea mara baada ya kuja mara ya pili; waamini 
wa kabla ya dhiki huona hakuna kufungwa kwa shetani kulikotajwa kulikounganishwa na pamoja na 
unyakuo, hivyo wanadhani kwamba unyakuo na kuja mara ya pilini matukio mawili yaliyotenganishwa 
(angalia tofauti ya nane hapo juu). “Hata wasomaji wa kawaida, hata hivyo, watatambua kwamba 
Ufunuo 20 ni kifungu pekee kwenye Biblia yote kinachojihusisha na kufungwa kwa Shetani (isipokuwa 
Mathayo 12:29 imeongezwa, lakini hili halitakwa wazi kwa  wazo hili la sasa kwa vyovyote) na hivyo 
tofauti hiyo haina maana yeyote” (Bell 1967: 346). “Kuangalia kirahisi tofauti kwenye maelezo haya 
mawili hayaashirii kwamba yanaonyesha vitu tofauti au matukio ISIPOKUWA Melezo hayo 
yamechunguzwa pande zote kipekee. Hili ni kwamba, ikiwa kina cha maelezo ya upande mmoja 
hayawezi kuendana na kina cha maelezo ya upande wa pili, kitu pekee ambacho cha weza kusemwa 
pamoja na ukweli wowote mwingine kwamba maelezo haya yanaelezea vitu au matukio mawili 
tofauti.” (Warner 2003: n.p.)  
2. Mbinu ya waamini wa mpito ya “totauti” kabla ya dhiki pia hulazimisha tofauti baina ya vifungu 
ambavyo hata waamini wa kabla ya dhiki hukiri kwamba ni vifungu vya “kurudi mara ya pili”. “Kwa 
kutumia mbinu yao wenyewe [waamini wa kabla ya dhiki’], litakuwa jambo rahisi ‘kuthibitisha’ 
kwamba ujio wa pili ulioelezwa kwenye Ufunuo 19 siyo tukio la kurudi mara yapili lililoelezwa 
kwenye Ufunuo 1:7, kwa mfano, (ingawa [muumini wa mpito John] Walvoord na waamini wa kabla ya 
dhiki kwa ujumla husisistiza kwamba matukio hayo ni mamoja):  

(1) Kwenye ujio wa pili kwenye Ufunuo 19, Shetani amefungwa na kutupwa kuzimu, wakati uo 
huo kwenye ujio wa pili kwenye Ufunuo 1:7 Shetani hajafungwa.  
(2) Kwenye ujio wa pili kwenye Ufunuo 1:7, Kristo anakuja mawinguni, wakati kwenye ujio wa 
pili kwenye sura ya 19, Haji kwenye mawinguni.  
(3) Wafu wanafufuliwa kwenyeujio wa pili kwenye sura ya 19, lakini hakuna kufufuliwa 
kulikotajwa kwenye sura ya 1:7.  
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(4) Kwenye ujio wa pili kwenye sura ya 19, Mpinga-Kristo ameangamizwa, wakati uo huo 
kwenye ujio wa pili kwenye sura ya kwanza 1:7, Mpinga-Kristo hajafungwa.  
(5) Ujio wa pili wa sura ya 19 unaanzisha Milenia, lakini hakuna mahali popote ambapo 
Milenia imetajwa kwenye sura ya 1:7, hili linahitimisha kwamba kutokuwepo na milenia 
yaweza kuwa fundisho la Kibiblia hapa.  

Aina hii ya hoja yaweza kuendelea milele kutoka kwenye vifungu hivi viwili mpaka pale dazeni za 
madhanio ‘tofauti’ yatakapoainishwa. . . . Hoja hii, ikiwa itapanuliwa kidogo, yaweza kutumiwa 
‘kuthibitisha’ tatu, nne, tano, au karibia kila namba ya kurudi kwa Kristo baadaye. Kisha, hoja hizi, 
haziko wazi kabisa kwa utafiti makini wa asili na muda wa ujio wa pili na hutumika kwa sehemu 
kubwa kuwashawishi ambao husukumwa zaidi na wingi kuliko ubora wa hoja.” (Bell 1967: 346-48)   
3. Mbinu ya waamini wa mpito ya “totauti” kabla ya dhiki pia hulazimisha tofauti baina ya vifungu 
viwili vya “unyakuo”. “Hebu tufanye jaribio la kufanana kwenye vifungu viwili ambavyo wote 
tunakubaliana ni vifungu vya ‘unyakuo’, 1Wakor. 15:50-54 & 1 Wathes. 4:13-18. Matokeo 
yanajulikana. Vifungu vyote hivi vinazungumzia ujio mmoja. Kwenye 1 Wakor. 15, kufufuliwa kwa 
mwili na kubadilishwa kwa watakatifu walio hai kwenye mwili wa kutokuharibika vimetajwa kwa 
wazi. Bado, hakuna dokezo la ‘kuhamishwa’ (kunyakuliwa) watakatifu, lililoelezwa kwenye 1 Wathes. 
4. Zipo tofauti nyingine za wazi pia. 1Wathes. 4 imetaja asili ya Bwana, na sauti ya Mikaeli, hakuna 
miongoni mwa hivi iliyotajwa kwenye1 Wakor. 15. Kuinyamazisha hoja ya Ice, tutalazimika 
kuhitimisha kwamba 1Wakor. 15 inazungumzia ujio tofauti na ule wa 1Wathes. 4!” (Warner 2003: 
n.p.).   
4. Kristo kuja “kwa ajili” ya Kanisa lake na kuja “pamoja” na watakatifu wake. Kristo kuja “kwa ajili” 
ya Kanisa lake na kuja “pamoja” na watakatifu Wake (tofauti ya 9, hapo juu) haviashirii matukio 
mawili tofauti bali vipengele viwili vya tukio moja. 1 Wathes 4:14-17 imeunganisha ujio wa Bwana 
“pamoja” na watakatifu Wake (4:14) na kuja “kwa ajili” ya watakatifu Wake (4:15-17). Ukweli 
kwamba kuja “kwa ajili” na kuja “pamoja” na Watakatifu ni sehemu tofauti za tukio hilo hilo, 
zinaonekana wakati mtu anapotafakari neno la Kigiriki lenye maana ya “kukutana”—apantēsis—

kwenye 1 Wathes 4:17 (“Kisha sisi tulio hai, tuliosalia tutanyakuliwa  . . . ili tumlaki Bwana 

hewani”). “Wakati heshima inapotolewa kwa ujio maalum au parousia kwenye mji wakati wa desturi 
za jamii ya Kigiriki, tendo la kuwaongoza wakaaji au wananchi kutoka kwenda kumpokea Yeye na 
kumsindikiza kwenye hatua ya mwishoya safari yake iliitwa apantēsis” (Bruce 1970: 1159; angalia pia 
Wright 2003: 217-18). Neno lilitumika kwenye ufahamu sahihi kwamba ni mara mbili tulimetokea 
kwenye Agano Jipya: Math 25:6 na Mdo 28:15-16. Math 25:6 ni mfano (bwana -arusi na wanawali) 
hilo linaathiri au linagusa kurudi mara ya pili. Kwenye kifungu hiki bwana-arusi yupo njiani kwenda 
kwenye karamu ya harusi, na analakiwa na Wanawali. Hakubadilisha mwelekeo. Badala yake, 
Wanawali walibadili mwelekeo wao na kuungana naye kwenda arusini. Kwenye Mdo 28:15-16 Paulo 
alikuwa akielekea Rumi. Alilakiwa na baadhi ya waamini waliokuwa Rumi kweny migahawa mitatu. 
Walipokutana naye, Paulo hakubadili mwelekeo. Badala yake, waamini walibadili mwelekeo na 
kumsindikiza Paulo kwenda Rumi. Zaidi ya hayo, maelezo haya ya unyakuo na watu walionyakuliwa 
kurudi na Yesu duniani “hurudia mashangilio ya kuingia kwa Yesu Yerusalemu kwa mara ya kwanza, 
wakati watu wengi walipotoka Yerusalemu kumlaki mfalme wao, ili tu kurudi pamoja naye kwenye mji 
wake wa Kifalme (Mathayo 21:8)” (Sittema 2013: 144).  

Wakati Kristo atakapokuja kutakuwa na kumlaki hewani. Kwa kuwa hawatakaa hewani, mmoja 
ni lazima abadili mwelekeo wake: ama Kristo au watakatifu walionyakuliwa. Nadharia ya waamini wa 
kabla ya dhiki watakuwa na Kristo mwenyewe atakayebadili mwelekeo na mbinguni, jambo ambalo ni 
kinyume kabisa na mpango wa Kibiblia. Ikiwa jambo hili liko hivyo, kusingekuwa na hitaji la Kristo 
kuiacha mbingu kabisa. Kwa kutegemeana na matumizi mengine mawili tu ya neno apantēsis kwenye 
Agano Jipya, ni watakatifu ambao watabadili mwelekeo wao na kumfuata Kristo kurudi duniani 
kwenye ujio wa pili. Unyakuo na kurudi mara ya pili hakuhitajiki kutenganishwa: “Kurudi kwa Kristo 
mara ya pili kutakuwa kuja ambako kwa wakati uo huo ni kuja kwa ajili ya watakatifu Wake na kuja 
pamoja nao. Kunyakuliwa kwa Kanisa ni ishara muhimu ya kubadilishwa kwa waamini walio hai 
kwenye ufufuo wa miili ya utukufu pasipo kupitia kwenye umauti. Watanyakuliwa kutoka duniani 
kuwa pamoja na Bwana na hivyo kuingia kwenye ufalme mpya uliotukuka kukaa pamoja na wafu 
waliofufuliwa. Baada ya hapo watakaa pamoja na Bwana, na watafuatana Naye atakapokuwa 
anaendelea hapa duniani. Hakuna nafasi yeyote ya kudhani kwamba lazima kutakuwa na kipindi cha 
mpito baina ya unyakuo na kuja kwa Kristo pamoja na Kanisa Lake.” (Ladd 1956: 91)   
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5. “Unyakuo kabla ya dhiki” inasomwa kwenye maandiko ya Kibiblia kwa sababu ya madhanio ya 
waamini wa mpito wenyewe. Mafundisho ya waamini wa mpito ya unyakuo kabla ya dhiki hayana 
msingi kwenye fafanuzi ya maandiko ya Kibiblia lakini yanasomwa kwenye maandiko ya Kibiblia kwa 
sababu yanadaiwa au kutakiwa na mfumo wa waamini wa mpito wenyewe. Waamini wa mpito 
wanashindwa kutambua kwamba Waandishi wa Agano Jipya “wanao uwezo wa kuandika tukio moja 
kwa njia mbalimbali” (Travis 1982: 152). Badala yake, wanachukua maneno yale yale na bila 
mpangilio wanayatumia wakati mwingine kwenye madhanio yao ya unyakuo wa kabla ya dhiki, na 
wakati mwingine kwenye uhakika wa kurudi mara ya pili kabla ya dhiki, hata ndani ya mazingira yale 

yale. Hivyo Thomas Ice anatumia: “kuja au kurudi” (parousia) katika unyakuo kwenye 1 Wathes 2:19; 

4:15; 5:23; 2 Wathes 2:1, na “kuja au kurudi” (parousia) katika kurudi mara ya pili kwenye 1 Wathes 

3:13; 2 Wathes 2:8; “kuja au kurudi” (erchomai) katika unyakuo kwenye Yoh 14:3; 1 Wathes 1:10, 
na “kuja au kurudi” katika kurudi mara ya pili (erchomai) kwenye Math 24:30; Marko 13:26; 14:62; 

Luka 21:27; 2 Wathes 1:10; “ufunuo” (apokalupsis) katika unyakuo kwenye  Rum 8:19; 1 Wakor 

1:7; 1 Pet 1:7, 13, na “ufunuo” (apokalupsis) katika kurudi mara ya pili kwenye 2 Wathes 1:7 (Ice 
1994: 2).   

Waamini wa mpito kutumia maneno hayo hayo kuchangia mawazo mawili yaliyotenga na au 
tofauti inaonyesha kwamba theolojia iliyokuwepo ndiyo inayoendesha mafafanuzi yake, siyo (kama 
jambo litakiwavyo kuwa) mafafanuzi yanayoamua theolojia. Bell analiweka hili wazi: “Uchunguzi wa 
karibu wa uainishaji wa vifungu kwa kuongozwa na waamini wa kabla ya dhiki yanadhihirisha wazi 
kwamba msingi wa uainishaji ni wa Kitheolojia, siyo wa kimafafanuzi. Ikiwa kifungu kinajihusisha na 
kurudi mara ya pili kama tumaini kwa waamini, ni wakati wote (lakini siyo kwa kufanana) huainishwa 
kama unyakuo. Ikiwa kifungu kinaonekana kuhusisha hukumu juu ya wasioamini na ulimwengu, ni 
wakati wote (lakini siyo kwa kufanana) huainishwa kama kurudi mara ya pili. Wakati mwingine kidogo 
au hakuhitajiki kuwepo na ufafanuzi, unaoonekana, ili kuainisha matumizi. Mara nyingine kifungu 
hutaja tumaini kwa waamini na hukumu kwa wasioamini, na hili husababisha mfadhaiko kwa baadhi 
yao miongoni mwa waamini wa kabla ya dhiki, ambao wakati wote huweka alama ya ulizo baada ya 
kumbukumbu kuashiria mashaka yao, e.g., II Wathesalonike 2:1, II Peter 3:4. Ukweli ambao wakati 
wote unawafanya waamini wa kabla ya dhiki kutokukubaliana miongoni mwao wenyewe (na hata 
pamoja nao wenyewe) kwenye swali hudhihirisha kutengana kwa njia au mbinu.” (Bell 1967: 269-70)  

Tatizo la vifungu vipi vya kuanishwa kama vifungu vya “unyakuo” na vipi vya kuitwa vifungu 
vya “kurudi mara ya pili” linainuka kutoka kwenye msingi wa madhanio ya uongo ya waamini wa 
mpito kwamba ni matukio mawili, na siyo moja, la kuja baadaye kwa Kristo. Madhanio haya ya uongo 
yanalazimishwa na imani ya mpito sawa na tofauti ya uongo usioyumba baina ya Israeli na Kanisa. Bell 
amechuinguza kwa makini, “Kwa kuwa waamini wa mpito huyakabili maandiko yote wakiwa na 
msingi wa madhanio ya awali [i.e., jambo ambalo wanalidhania tangu awali; siyo kwenye msingi wa 
kiutafiti au uchunguzi] tofauti baina ya Israeli na Kanisa pamoja na matokeo yake ya unyakuo wa kabla 
ya dhiki, hakuna andiko litakaloruhusu kufundisha kinyume au tofauti, hata hivyo maana yake ipo wazi. 
Hili, bila shaka, ni uchunguzi wa kutoa badala ya kuongeza, nani mzuri kwa kuomba swali.” (Ibid.: 
235-36)  

Matumizi ya maneno haya yote kwa vyote viwili unyakuo na kurudi mara ya pili unaweza tu 
kuendelezwa kihemenetiki ikiwa unyakuo na kurudi mara ya pili ni sehemu ya tukio moja. “Kwa kweli 
ni vigumu au haiwezekani kuendeleza tofauti baina ya ujio mara mbili au kuja mara mbili. Maneno yale 
yale ya kiufundi—‘kuja’, ‘ufunuo’, ‘kuonekana’—yanatumika kwenye Agano Jipya kuelezea kuja kwa 
Yesu kuwakusanya watu Wake na kuja Kwake kwa ajili ya hukumu. Biblia iitwayo Scofield inajaribu 
kutofautisha baina ya ‘siku ya Kristo’ na ‘siku ya Bwana’ inaenda kwa kina kwenye ukweli kwamba, 
kwenye Agano Jipya, inadaiwa hizi tofauti za ‘siku’ hutumika kwa kusudi lile lile. Na vifungu kama 
vile 2 Wathesalonike 1:5-10 na Mathayo 24:36-44 zinaonyesha kwa uwazi wa kutosha kwamba 
hukumu na wokovu ni sehemu ya tukio moja.” (Travis 1982: 152)  

Hakuna kifungu cha maandiko kilichotaja matukio mawili ya baadaye ya kuja kwa Kristo na 
kuyaainisha kwa wazi. Hakuna kifungu kinachosema kwamba kutakuwepo na unyakuo kabla ya dhiki. 
Hakuna kifungu kinachosema kwambani watakatifu pekee watakaomwona Yesu wakati wa unyakuo au 
kwamba kutakuwepo na dhiki baaada ya unyakuo. Hakuna kifungu kinachosema kwamba watakatifu 
waliobadilishwa wataenda mbinguni au watabaki pale kwa miaka saba (au miaka mitatu na nusu) baada 
ya unyakuo. Vifungu vingi (kwa hakika, kila kifungu kinachozungumzia kurudi kwa Kristo) 
huzungumzia kurudi kwa Kristo kwenye umoja. Hitimisho pekee la haki kutoka kwenye kumbukumbu 



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  107 

za Kibiblia ni kwamba, waamini wa mpito kutenganisha unyakuo kutoka kwenye kurudi mara ya pili ni 
la kubuni au la kufikirika. Hitimisho lenye mantiki pekee ni kwamba unyakuo ni sehemu ya matukio 
tata ambayo yatatokea wakati wa kurudi kwa Kristo mara ya pili, ambalo pekee yake litatokea baada, 
siyo kabla, ya dhiki.  

  
H. Kabla ya dhiki kumeligawa kanisa kuwa na wakristo wa “daraja la kwanza” na “daraja la pili” na kwa 

hiyo kurejesha kile Kristo alichokihitimisha pale msalabani   

  Agano Jipya liko wazi sana kwamba hakuna tofauti ya “madaraja” ya Wakristo: hakuna Myahudi wala 
mtu wa Mataifa; wote tupo sawa“mtu mpya mmoja” ndani ya Kristo (Wagal 3:28; Waef 2:11-16; Kol 3:9-11); 
wote tuko sawa “mawe yaliyo hai,” “hekalu takatifu,” na “ukuhani mtakatifu” (1Wakor 3:16; 2 Wakor 6:16; 

Waef 2:19-22; 1 Pet 2:4-5). Waamini wa kabla ya dhiki hawakubaliani na kweli hizi za msingi za kiroho. 
“Swali rahisi ni hili: siyo wale waitwao ‘watakatifu waliotoka kwenye dhiki’ pia waliokolewa kwa kifo cha 
Kristo? Ikiwa ni hivyo, kwanini ni lazima wao waruhusiwe na Mungu kupitia kipindi cha mateso ambacho 
hakifikiriki kwa Kanisa kukipitia? Uwezekano pekee wa jibu kwa swali hili ni kwamba ‘watakatifu waliotoka 
kwenye dhiki,’ ingawa waliokolewa kwa imani katika Kristo, ni hata hivyo hawana fursa kama ‘watakatifu wa 
kanisa’ na hivyo wanaweza kuruhusiwa kupata dhiki ambayo isingeruhusiwa kwa kwa Kanisa. . . . Ni vigumu 
kuelewa ni jinsi gani watenda dhambi wawili, wote walivyokuwa waovu na kuokolewa tu kwa neema ya 
Mungu kupitia upatanisho w Kristo, wangeweza kupata nafasi na kibali kama hiki tofauti kipana—kinga moja 
kubwa kutoka kwenye mateso hayo kama tunavyofikiria kwenye kipindi cha dhiki, nyingine inayoonekana 
wazi kuwastahili kabisa. Itaonekana kwamba kwa wazi nafasi hii inapendekeza kwamba ni ‘watakatifu wa 
kanisa’ tu ndio watakatifu wa ‘daraja la kwanza’ watakatifu wa nyakati zingine kuwa ‘daraja la pili’ au hata 
‘daraja la tatu.68 [Muumini wa mpito Dwight] Pentecost anakiri kitu cha aina hii—hata kwenye Yerusalemu 
mpya, anaeleza kwamba Wakristo watakuwa Bibiarusi wa Kristo, lakini watakatifu wa Agano la Kale watapata 
nafasi yao tu kama watumishi.69 Hapa yanaonekana matokeo yanayokinzana ya Israeli na Kanisa. Ingawa 
waamini wa mpito hupenda kufikiri wenyewe kama mashujaa wa Israeli na walinzi wa ahadi za Israeli, jambo 
ambalo halitakubalika na kanisa, matokeo ya mwisho yanaonekana kuwa kinyume. Tafsiri ya mwisho ya 
waamini wa mpito huliinua kanisa na kuidhili Israeli na watakatifu wa nyakati zingine kuwa nafasi ya chini na 
kuwachukulia wao kama wenye kibali kidogo na fursa ndogo kuliko kanisa, hata kwenye umilele. Ni kwa 
mtazamo huu usio wa kimaandiko kabisa wa wasaidizi na asili ya watu wa hali ya chini ya ‘watakatifu wasio 
wa kanisa’ . . . ambao wanaweza kuunga mkono hoja hii kwa sasa [i.e., waamini wa mpito kabla ya dhiki],na 
kwa hiyo hoja hii ni lazima iwekwe kando na kuhesabiwa kuwa batili.” (Bell 1967: 336-38)  
 
X. “Mpinga Kristo”    
  Kinyume na mawazo ya wengi, neno “Mpinga Kristo” (Kigiriki = antichristos) halipatikani kwenye 
kitabu cha Ufunuo bali limeonekana tu kwenye 1 Yoh 2:18, 22; 4:3; 2 Yoh 7. Hata hivyo, “wakati jina hili 
lilipotokea kwa mara ya kwanza, halikujadiliwa kama jambo jipya. Kwa uhakika wazo lilikuwa la zamani, hata 
kama neno lilikuwa jipya.” (Ford 1979: 162) Hivyo, Yohana anasema, “mmesikia kwamba Mpinga Kristo 

anakuja (1 Yoh 2:18).   

 
68 Tatizo hili hili ni ni asili kwenye nafasi ya kabla ya hasira pamoja na heshima ya wale waamini ambao walinyakuliwa 
na wale ambao watakuwa waamini baada ya unyakuo.  
69 Tatizo siyo tu la Dwight Pentecost lakini ni asili ya waamini wa mpito. Hivyo, muumini wa mpito Chuck Smith, anatolea 
maoni juu ya “mkutano mkubwa” wa Ufu 7:9-15, anasema, “Siamini kwamba ‘Mkutano huu mkubwa’ ni Kanisa” (Smith 
1980b: 73). Kwa mujibu wa Smith, ni Wakristo lakini walitokea kuwa waamini katika Yesu Kristo baada ya kanisa 
kunyakuliwa. Hata hivyo “watakataa kupokea alama ya mnyama na kukataa kumsujudia Mpinga Kristo au sanamu yake” 
na “kuuhifadhi ushuhuda wao na imani kwa Yesu Kristo” kwa kiwango cha kuuawa kwa ajili ya Kristot (Ibid.: 74). HAta 
hivyo, Smith anaeleza, “Kumbuka kwamba, ingawa hili ‘kusanyiko kuu’limeletwa kwenye eneo la mbinguni, hawajaletwa 
kwenye nafasi sawa kama Kanisa. . . . Wapo mbele za kiti cha enzi cha Mungu wakimtumikia Yeye mchana na usiku. 
Kanisa, kwa upande mwingine, halitakuwa mbinguni kama mtumishi. Kanisa litakuwa pale kama Bibiarusi wa Kristo, 
likiolewa Naye. Sisi [lakini inavyoonekana siyo wao] tutaishi na kutawala pamoja na Yesu Kristo.” (Ibid.) Sawa na hilo, 
Smithanafikiri wale 144,000 wa Ufu 14:1-5 ni “Wayahudi walioamini ambao, mara nyingine baada ya kunyakuliwa kwa 
Kanisa, watakuja kutambua kwamba Yesu Kristo hakika alikuwa Masihi” na “watakuwa wakiubeba usuhuda wa Yesu 
Kristo” (Ibid.: 127). Mpito wake ulimwongoza yeye kwenye hitimisho lifuatalo: “Walimfuata Mwanakondoo popote 
Alipokwenda. Kanisa ni Bibiarusi wa Kristo na lipo pamoja na Mwanakondoo na litakuwa pamoja na Mwanakondoo 
milele. Wale 144,000 hawana nafasi kubwa mbinguni kama mwili wa Kristo. Hivyo, Sitamani kuwa mmoja wao. Mungu 
alinichagulia sehemu iliyo bora kwa ajili yangu kama mmoja wa Bibiarusi wa Kristo.” (Ibid.: 129) 
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Hoekema anaeleza kwamba “mpinga” lina maana tofauti, ingawa zinaelezea mfanano: “Maana halisi ya 
neno la kwanza la Kigiriki anti ni ‘badala ya’ au ‘kwenye mahali pa.’ Kwa msingi huu mpinga Kristo 

linamaanisha mbadala wa Kristo au mpinzani wa Kristo. Kwa kuwa, hata hivyo, mpinga Kristo kama 
inavyoonekana kwenye Agano Jipya pia ni adui aliyejiapisha kumpinga Kristo, tunaweza kuyaunganisha 
mawazo yote mawili: mpinga Kristo ni vyote viwili mpinzani wa Kristo na adui wa Kristo.” (Hoekema 1979: 
157) Asili hizi mbili za Mpinga Kristo zilielezwa mapema kama kwenye Didache (c. 70–110), ambayo 
yanazungumza kuhusiana na “mdanganyifu wa ulimwengu” ambaye “atafanya machukizo ambayo mfano wake 
haukuwahi kutokea kabla,” na wanadamu kupitia “kujaribiwa kwa moto” ambao kwa huo wengi wataangukia 
mbali lakini wengine watavumilia kwenye imani yao na kuokolewa (Didache 1989: 16.4-5).   

Kwa nyongeza ya Yohana wa 1 na 2, Vifungu vikuu kwenye Agano Jipyaambavyo wakati wote 
huonekana kumzungumzia au kumtaja “Mpinga Kristo,” ingawa kwa wazi havilitumii neno hilo, hutumia “mtu 

wa kuasi” kwenye 2 Wathes 2:3-12 na “mnyama” wa Ufu 11:7; 13:1-18; 14:9; 15:2; 16:2, 10, 13; 17:3-17; 

19:19-20; 20:10. Vifungu hivyo vinaonekana kufanya tena na Agano la Kale na mafundisho mengine ya 
Kibiblia ya nyakati za mwisho za adui wa Mungu Masihi.   
  
A. Utu dhidi ya Ubinadamu  

“Utafiti wa mafundisho ya kihistoria kuhusiana na Mpinga Kristo huleta mawazo makuu mawili usoni: 
(1) kwamba Mpinga Kristo ni nguvu au harakati; na (2) kwamba Mpinga Kristo ni mtu mwanadamu mwishoni 
mwa historia.” (Berkouwer 1972: 261) Mitazamo yote miwili iliinuka mapema kwenye historia ya kanisa  
(Johnson 1981: 521-22, 529). Ingawa vifungu vyote vya Biblia ni lazima viunganishwe ili kuunda uelewa mzuri 
juu ya “Mpinga Kristo,” kifungu cha msingi ambacho kinapendekeza kwamba ni mtu wa nyakati za mwisho ni 
“mtu wa kuasi” wa 2 Wathesalonike 2. Kifungu cha msingi kinachopendekeza kwamba ni nguvu au ni kitu 
ambacho ni zaidi ya mtu ni maelezo ya “mnyama” kwenye Ufunuo.70 Pia kipo kipimo kingine cha tatu kwa 
Mpinga Kristo: cha “ndani,” kipimo cha Kiroho, bila kuwa na mtu, taasisi, siasa, au mahusiano ya kijeshi. 
Kwamba Kitheolojia au kipengele cha Kiroho juu ya Mpinga Kristo ni msukumo wa Yohana wa 1 na 2  
(wakati pekee ambao neno “mpinga Kristo” lilitumika kweli). Watu wengi wanahamasika sana na kile 
kitakachotokea baadaye, kwa nje, kwamba hawatambui kwamba Mpinga Kristo kwa kipindi hiki cha tatu au 
kwa (bila shaka ni muhimu sana) uelewa huu tayari yupo miongoni au hata ndani yetu (1Yohn 2:18).  

1. Mpinga Kristo kama mtu. Grant Osborne ni aina ya wale ambao huchukulia “mpinga Kristo kwa 
mtazamo wa mtu”: “Wakati uo huo mnyama hujumuisha mnyama wa Danieli, yeye pia ni utimilifu wa 
‘pembe ndogo’ ya Danieli, mwonekano wa Antiokia. . . . Maelezo ya wanyama wawili kwenye sura ya 
13 huonesha mtu zaidi ya mamlaka au ufalme, na wote wa Agano Jipya hutarajia mtu, kutoka Marko 
13:14 (‘anasimama’) hadi 2 Wathes. 2 (‘mtu wa kuasi’) hadi kwenye ‘wapinga Kristo wengi’ wa 
Yohana 1-2, ambao ni waalimu binafsi wa uongo, kama inavyoonekana kwa mpinga Kristo wa mwisho 
(1 Yoh 2:18).” (Osborne 2002: 494-95) Wengi wa wale ambao wanamwona Mpinga Kristo kama mtu 
alimtazama yeye kama binadamu wakala wa (ingawa anashawishiwa au amepagawa na) shetani; 
wachache wanamtazama yeye kama aliyeuvaa mwili wa shetani. Kwenye mafunuo wa waandishi wa 
Kiyahudi umbo la “Mpinga Kristo” wakati wote ni watu wa mataifa. Irenaeus (c. 130–200) na mfuasi 
wake Hippolytus (c. 170– 236) kwanza walipendekeza kwamba Mpinga Kristo atakuwa mtu kutoka 
kabila la Dan Msingi wake ukiwa ni Yer 8:16 na kutokuwepo kwa Dan katika ordha ya makabila 
kwenye Ufu 7:4-8. “Tabia kuu za Mpinga Kristo kwenye fasihi ya Kikristo kutoka kwa Irenaeus hadi 
mwanzoni mwa karne ya nne BK. ni hizi zifuatazo: (1) ni wakala wa Shetani, (2) ni mdanganyifu, (3) 
hufanya ishara na miujiza ya uongo, (4) ni mwovu sana, (5) huwatesa watu wa Mungu, (6) ana kiburi 
kilichozidi, na (7) hudai heshima ya Kiungu” (Aune 1998a: 753, nukuu zimeondolewa).  
2. Mpinga Kristo kama ubinadamu. Ubinadamu ni muundo wa mfano ambao asiye mwanadamu 
(Mungu, mnyama, kitu, wazo au dhahania ya wazo) limeelezewa kanakwamba ni binadamu au linao 
ubinadamu wake wenyewe. Kwa mfano, Mungu ameelezewa kuwa na mikono (Isa 49:16) na macho 
(Hab 1:13); mito imeambiwa “ipige makofi” (Zab 98:8); vilima “visikie” na milima “isikilize” (Mik 

6:1-2); Hekima imevalishwa ubinadamu kama mwanamke kwenye Mith 1:20 (“Hekima hupaza sauti 

yake katika njia kuu,hutoa sauti yake katika viwanja”); “Mali” (i.e., utajiri) umevalishwa ubinadamu 
kama mungu kwenye Math 6:24 na Luka 16:13; Mauti na kuzimu zimevalishwa ubinadamu kwenye 
Ufu 20:14. “Wakati kanuni zinapotazamwa kama mtu, ni lazima zizungumziwe kama mtu; na kwa 

 
70 Schnabel anapendekeza kwamba nafasi zote mbili zinafanana: Mpinga Kristo anaweza kuwa vyote viwili mfumo 
na kiongozi wa mfumo huo (angalia Schnabel 2011: 176).  
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uhakika hakuna ubishi kwamba mauti na kuzimu ni mtu kwa sababu imesemekana hivyo kwavyo, 
kwenye [Ufu 20:14], kwamba ‘walitupwa kwenye ziwa la moto’” (Milligan 1896: 331). “Kwamba 
Paulo alimzungumzia Mpinga Kristo katika [2 Wathes 2:3-10] kwenye  neno la ‘mtu’ hakuamui jambo 
hilo; kwa kuwa hii pia ilikuwa mbinu ya uwasilishaji ya Yohana [kwenye Yohana 1-2], bado Yohana 
kwa wazi anamzungumzia mpinga Kristo [hakika, ya ‘mpinga Kristo’] tayari yupo” (Berkouwer 1972: 
270).   

Zaidi, Biblia wakati wote hutumia neno “mnyama” kuuelezea utawala au ufalme, siyo mtu 
binafsi. Maelezo ya “mnyama” kwenye Ufunuo 13 yamechukuliwa kutoka Danieli 7, ambayo 
yanaelezea falme nne kama wanyama wane tofauti. Mnyama wa nne kwenye Dan 7:7-8, 11-12, 19-25 

huitaja dola ya Rumi, siyo mtu binafsi. Hata hivyo, mnyama wa nne ameelezewa kwenye hali ya “utu” 
(ingawa tafsiri ya Biblia yaweza kusema “mwili wake” [Dan 7:11] na “makucha yake” [Dan 7:19], 
uhalisia wa Kiebrania ni “mwili wake” na “makucha yake”). Vivyo hivyo, matumizi ya matamshi ya 
utu au mtu kumtaja “wanyama” wa Ufunuo hakumaanishi kwamba mpinga Kristo ni mtu.71   

Kutolewa kwa upana wa Kihistoria, na Kitheolojia wakati wote, maelezo ya “wanyama”,  
“mnyama” au “Mpinga Kristo” yaweza, kwa uhakika, kuwa mfumo wa kijamii, kisiasa, kidini na 
kitaasisi wa ubinadamu wa mwovu na mpinga Ukristo. Kama vile, Mpinga Kristo anaweza 
kudhihirishwa kwa njia tofauti tofauti kwa nyakati tofauti na sehemu mbalimbali kwenye historia yote, 
ikwa ni pamoja (lakini siyo mwisho) madhihirisho ya mwisho muda mfupi kabla ya kurudi Kristo. 
Wachambuzi wafuatao ni wawakilishi wa mtazamo “Mpinga Kristo kama binadamu alivyevalishwa 

mwili na mwovu”:   

• William Tyndale: “Mpinga Kristo siyo jambo la mwonekano wa nje, hii ni kusema, mtu ambaye 
atatokea ghafla pamoja na maajabu, kama mababa zetu walivyomzungumzia. Hapana, amini; 
kwakuwa Mpinga Kristo ni jambo la Kiroho; na ni zaidi kama kusema, aliye kinyume na Kristo au 
mpinzani wa Kristo; kwamba ni, mtu ambaye anafundisha mafundisho ya uongo, yaliyo kinyume na 
Kristo. Mpinga Kristo alikuwepo kwenye Agano la Kale, na alipingana na manabii; alikuwepo pia 
wakati wa Kristo na Mitume, kama tunavyosoma kwenye nyaraka za Yohana, na za Paulo kwa 
Wakorintho na Wagalatia, na nyaraka nyingine, na (Sina shaka) atadumu hadi mwisho wa 
ulimwengu. Lakini asili yake ni (wakati anapotamkwa, na kushindwa na neno la Mungu) huenda nje 
kucheza kwa kipindi, na kujivalisha mwenyewe, na kisha kurudi ndani tena akiwa na jina jipya na 
vazi jipya.” (Tyndale 1848: 42)  
• Stephen Smalley: “Mnyama ni ishara ya maelezo endelevu ya mamlaka ya kidunia au yasiyo ya 
kiroho. Zaidi ya hayo, anawakilisha nguvu ya uovu ambayo ipo nyuma ya falme za ulimwengu huu, 
na ambayo inahimizwa kwenye jamii, wakati wote kwenye historia, ikikubaliana na kweli na kuwa 
kinyume na haki na huruma za Mungu” (Smalley 2005: 337).   
• Desmond Ford: “Picha iliyopo kwenye Ufunuo wa Yohana na madhihirisho tofauti ya Mpinga 
Kristo yanabeba tabia za vipengele vinavyopatikana kwenye Danieli, Marko, na 2 Wathes. 2. 
Upagani wa Kirumi kwa hakika upo kwenye mtazamo, ingawa waandishi wanaonekana kutarajia 
matukio ya nyakati za mwisho ambayo yatajumuisha madhihirisho ya nguvu zisizo za kawaida. 
Mpinga Kristo ni mwerevu sawa na kuwa na umbo maalum, na wale wote wanaompinga kwa 
mabavu au ukatili, au kutokuwa halisi kijanja janja kwa Kristo na Kanisa lake, huwekwa chini ya 
utawala wake.” (Ford 1979: 310)  
• Alan Johnson: “Maelezo ya Yohana juu ya mnyama atokaye baharini hayazungumzii taasisi 
ndogo ya kisiasa kama vile Rumi. Badala yake, inaelezea katika aina ya lugha iliyojificha, Shetani 
husaidia mfumo wa udanganyifu na sanamu ambao kwa muda wowote hujieleza wenyewe kwenye 
mfumo wa kibinadamu wa aina tofauti tofauti, kama vile Rumi. Bado kwa wakati uo huo Yohana 
pia anaonekana kusema kwamba wenye kufuru, matukano, na masingizio haya hutengeneza uhalisia 
ambao utakuwa na mwisho, nguvu, na, kwa wateule, amezungumzia madhihirisho tofauti.” 

 
71 Ufu 19:20 unaeleza kwamba “mnyama” na “nabii wa uongo” “watatupwa wakiwa hai kwenye ziwa la moto.” Ukweli 
kwamba walitupwa wakiwa hai kwenye ziwa la moto lakini kila mmoja mwingine aliuawa kwa upanga ambao ulitoka 
kinywani mwa Kristo (Ufu 19:21) inaonyesha kwamba mnyama na nabii wa uongo siyo wanadamu halisi, lakini ni 
wanaashiria “muundo wa kitaasisi ambao kwao ustaarabu wa wanadamu na tamaduni zao zinapingana na Mungu, ukweli 
wake na Kanisa lake. Ikiwa mnyama na nabii wa uongo walimwakilisha mwanadamu tu, kusingekuwa na sababu ya 
Kristo kuwacha hai kwenye mauti ya kwanza (mauti ya mwili) kabla ya kuwatupa kwenye mauti ya pili, ziwa la moto 
(20:14).” (Johnson 2001: 278)  
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(Johnson 1981: 525)   
• William Milligan: “Mnyama ni . . . roho ya ulimwengu, kwa sehemu ikiwa na ushawishi wa 
kidunia, kwa sehemu nguvu ya kimwili, kwenye ukatili na ukandamizaji ambao huutumia kinyume 
na watoto wa Mungu.” (Milligan 1896: 297)  

3. “Mpinga Kristo wa ndani.” Kwa nyongeza ya binafsi (Mpinga Kristo kama mtu) na ushirika au 
muunganiko (Mpinga Kristo kama mwakilishi wa uovu kama ilivyohakikishwa kwenye mpinzani wa 
jamii ya Wakristo, siasa, dini na mfumo wa kitaasisi), upo mtazamo wa tatu wa mpinga Kristo. Ukianza 
na Origen (c. 185-254), ukiendelezwa na Tyconius (c.?-390) na Augustine (354-430), na kuendelezwa 
baada ya hapo, Mpinga Kristo pia alikuwa nao “utambulisho wa ndani”, i.e., Mpinga Kristo ni 
ubinadamu wenye udanganyifu, uzushi, kiburi, unafiki, na roho ambayo inaweza kuwa ndani ya mtu 
wakati wote inayomkataa Yesu inayopatikana kwenye moyo wa mkristo yeyote” ambaye humkataa au 
kumkana Kristo kwa matendo ingawa anaikiri imani. (McGinn 1994: 64-65, 76-77, 81, 248, 279; Hili 
pia liliashiriwa na Polycarp kwenye Kwa Wafilipi 7:1) Mtazamo huu una msingi wake kwenye 
maandiko kama vile 1 Yoh 2:18–19, 22; 4:3 na 2 Yoh 7. Huyu “Mpinga Kristo wa ndani” yupo ndani 
ya Kanisa lote na ndani ya Mkristo mmoja mmoja kipekee.72  

  
B. Maelezo ya Yohana juu ya Mpinga Kristo kwenye 1 Yohana na 2 Yohana 

  Suala la utu dhidi ya ubinadamu limeonyeshwa kwenye matumizi yenye wasiwasi ya Yohana ya neno 
“mpinga Kristo.” Kwenye 1 Yoh 2:18 (“mmesikia kwamba Mpinga Kristo yuaja”) antichristos limetokea kuwa 
ni mtu atakayekuja baadaye, ingawa hili siyo wazi sana kwa kuwa hakuna makala fafanuzi (“the”) lililotumika 
kabla ya neno “mpinga Kristo.”73 Hata hivyo, neno “mpinga Kristo” halina ukomo kwa mtu mmoja. 2:18 

anaongeza, “hata sasa wapinga Kristo wengi wamekwisha kuwepo.” Kisha Yohana anasema, “Walitoka kwetu, 

lakini hawakuwa wa kwetu” (2:19). Hivyo, “mpinga Kristo” analinganishwa pamoja na waalimu wote wa 
uongo. “Ndani ya mwalimu wa uongo ‘mpinga Kristo’ kwa uhakika alikuwepo” (Johnson 1981: 527).    

1 Yoh 2:22 inasema, “Ni nani aliye mwongo ila yeye akanaye ya kuwa Yesu ni Kristo? Huyo ndiye 

Mpinga Kristo, yeye amkanaye Baba na Mwana.” Kwenye aya hii “mpinga Kristo ni wazo kama la mtu, 
kwakuwa makala fafanuzi imetumika pamoja na neno. Lakini ni wazo kama la mtu ambaye tayari alikuwepo 
wakati wa siku za Yohana—kwa hakika, kama mmoja asimamaye kwa niaba ya kundi la watu” (Hoekema 1979: 
157). Kuanzia pale, matumizi ya Yohana ya neno “mpinga Kristo” yalionekana kuwa ubinadamu kuelezea 
yeyote yule ambaye anaukataa ukweli wa Kristo. 1 Yoh 4:3 anaongeza kwenye maelezo: “Na kila roho 

isiyomkiri Yesu haitokani na Mungu; Na hii ndiyo roho ya Mpinga Kristo, ambayo mmesikia kwamba yaja, na 

sasa imekwisha kuwako duniani.” Ingawa makala fafanuzi ya uhakika ilitumiwa pamoja “mpinga Kristo,” na 
katika nyakati zote zijazo na zilizopo sasa zimehusishwa kwa, “Yohana kumzungumzia mpinga kristo kwenye 
maneno na hali isiyokuwa ya kibinadamu” (Hoekema 1979: 157). 2 Yoh 7 anaeleza, “Kwa maana 

wadanganyifu wengi wametokea duniani, wasiokiri ya kuwa Yesu Kristo yuaja katika mwili. Huyo ndiye Yule 

mdanganyifu na mpinga Kristo.” Kwenye vifungu vyote hivi msisitizo siyo juu ya mtu, lakini juu ya imani 

potofu na mafundisho kuhusiana na Yesu Kristo. “Kiini cha maana ya mpinga Kristo, kulingana na Yohana, ni 
uongo mkuu, na kukataa kwamba Yesu ni Kristo” (Berkouwer 1972: 265).   

Riddlebarger anafupisha maelezo ya Yohana juu ya Mpinga Kristo: (1) “Hoja ya Yohana ni kwamba 
mpinga Kristo sio miujiza Fulani binafsi ambayo ni ya kipekee nay a mwisho kufunuliwa kwenye siku za 
mwisho. Kwa uhakika, Yohana anazungumza kinyume. Kwa vyovyote (au yeyote) mpinga Kristo ni, kitu (au 
mwanaume au mwanamke kama suala litakavyokuwa) alishakuwepo kwenye nyakati za uandishi wa Yohana.  
. . . Uwepo wa mpinga Kristo ni kiashiria cha wazi kwamba saa ya mwisho imekwisha kuwapo. Na kwa kuwa 
mpinga Kristo alikuwepo wakati wa uandishi na maisha ya Yohana mwenyewe, tunaweza tu kuhitimisha 
kwamba tumekuwa kwenye saa ya mwisho tang Yohana alipokuwa anaandika waraka huu.” (2) “Yohana 
anaashiria kwamba hayupo tu mpinga Kristo mmoja, lakini mnyororo wa maadui hawa wa Yesu Kristo. . . . 
Hiyo ni makosa makubwa kudai kwamba Mpinga Kristo ana ukomo kwa mtu maalum, mkristo asiyejulikana 

 
72 1 Yoh 2:19 inasema kwamba Mpinga Kristo “alitoka kwetu.” Kwenye ujumbe wake kwa 1 Yoh 2:18-23 Augustine 
alitolea maoni, “Ikiwa kabla hawajatoka kwetu hawakuwa wa kwetu, basi wapo wengi miongoni mwetu, wengi ambao 
hawajatoka nje lakini ni Wapinga Kristo hata hivyo. . . . Ninasema hivi ili kwamba asiwepo mmoja wetu Kanisani 
atakayekuwa Mpinga Kristo. . . . Sote miongoni mwetu tunapaswa kujiuliza mioyoni mwetu ikiwa tu wapinga Kristo.” 
(Leinenweber 1989: 26) 
73 Joel McDurmon pia anaonyesha kwamba “Yohana hakusema kwamba Mpinga Kristo ‘atakuja baadaye,’ kwa kifupi tu 
anawakumbusha wasikilizaji wake kwamba ‘mpinga Kristo anakuja.’ Kitenzi hapa kipo kwenye wakati uliopo, siyo kitenzi 
shirikishi na siyo wakati ujao.” (McDurmon 2011: 184-85)   
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kabisa mpaka kufunuliwa kwake mara kabla ya kurudi kwa Yesu Kristo. Wapinga Kristo wengi walishakuja 
wakati wa maisha ya Yohana. Wakati upo uwezekano mkubwa kwamba makundi haya ya wapinga Kristo 
yataishishia kwa mpinga Kristo kabla ya Kristo kurudi, Yohana (ambaye pekee yake miongoni mwa waandishi 
wa Agano Jipya ambaye amelitumia neno ‘Mpinga Kristo’) hakulisema hili. Lakini alichokifanya ni kulielezea 
kwa wazi kwamba Wapinga Kristo wengi wamekwisha kuja tayari, na upinzani wao wa sasa kwa makanisa 
machanga ni sehemu ya kung’ang’ana pamoja na kutumia nguvu ya kutokuamini ambayo kwayo Yohana 
alijaribu kuwaonya waaminifu. Kwa maneno mengine, moja ya makusudi ya Yohana kuandika waraka huu ni 
kuwaonya Wakristo wote ambao wana wasiwasi kwamba Mpinga Kristo bado atakuja kwenye saa ya mwisho, 
kwamba kinyume chake, wapinga Kristo wengi walishakuja tayari, na kwa hiyo kwa hakika tayari ni saa ya 
mwisho.” (3) “Msisitizo wa Yohana upo moja kwa moja juu ya asili hii ya mtu binafsi kutokuamini wapinga 
Kristo na fundisho lao la uongo. . . . Mpinga Kristo ni yeyote anayepinga au kukataa ubinadamu kamili au 
uungu wa Kristo! Alikuwepo tayari wakati Yohana anaandika waraka wake wa kwanza, na Yohana anatuonya 
kuwa atakuwepo kipindi chote cha uhai wa Kanisa. Yohana anamtambulisha yeye kama mpinga Kristo tu kwa 
msingi wa ukiri wake kumhusu Yesu Kristo! . . . Lakini ikiwa lipo lolote lililowazi kutokana na matumizi ya 
lugha ya Mpinga Kristo, ni kwa hili kwamba msisitizo wake kwa uhakika unalenga kwenye hatari ya sasa 
inayolikabili Kanisa kutokana na mafundisho potofu ya uongo ya mshambuliaji ajaye yasiyokuwa na fasili. Na 
kwa hiyo wakati mtiririko huu wa Wapinga Kristo ambao Yohana amewaelezea hatimaye wataishia kwa 
Mpinga Kristo, ushahidi wa Kibiblia unaonyesha kwamba msukumo wa msingi ni fundisho (Kimsingi Mpinga 
Kristo ni mwalimu wa uongo) na kwa kawaida tu kisiasa na kiuchumi (i.e., watu kuzuiliwa kununua na kuuza).” 
(Riddlebarger 1994: 5-6)                                                  

Yohana ni mwandishi pekee wa Kibiblia ambaye kwa uhakika alitumia neno au lugha ya “mpinga 
Kristo,” na maelezo yake ya Mpinga Kristo kwenye Yohana wa 1 na 2 kwa sehemu kubwa ni tofauti kutokana 
na mawazo mengi ya kufanana nayo ya Mpinga Kristo. Kamwe Yohana hakumzungumzia “mpinga Kristo” 
kama mtu binafsi mwasi wa wakati wa mwisho. Gary DeMar anaandika kwa ufupisho, “Kwa kifupi mpinga 
Kristo ni mfumo wowote wa imani [au wale wanaouasili] unaopingana na mafundisho ya msingi ya Ukristo, 
ukianza na utu wa Kristo. Wapinga Kristo hawa ni maumbo la ‘kidini’. Mpinga Kristo, tofauti na tetesi nyingi 
za siku hizi, siyo katika umbo la kisiasa, bila kujali ni jinsi gani mpinga- (aliye kinyume na) Kristo 
atakavyokuwa.” (DeMar 1999: 269) Hili litazaliwa kwenye ufahamu wetu wakati tutakapozingatia utambulisho 
na asili na madai ya kila “Mpinga Kristo.” Tafsiri nyingi zilizo maarufu za “Mpinga Kristo,” hata hivyo, 
zimechukuliwa kwa wingi, kama siyo zote, kutoka kwenye maelezo ya Paulo “mtu wa uasi” kwenye 2 

Wathesalonike 2 na “wanyama” wa Ufunuo badala yay ale ya kutoka kwenye maelezo halisi ya Yohana ya 
“mpinga Kristo(wa).” Tunageukia hivyo vifungu vingine kwa sasa.  
  
C. Mpinga Kristo anaonekana katika usambamba baina ya kitabu cha Danieli, 2 Wathesalonike 2, na 

Ufunuo  

1. Nabii za Danieli. Nabii kwenye kitabu cha Danieli zina misingi yake kwenyehistoria, lakini kwa 
heshima zinaonekana kupanuka hadi kwenye nyakati za mwisho. “Pembe ndogo” ya Dan 8:9-26 na 
“mtu astahiliye kudharauliwa” wa Dan 11:21 vyote vinataja Antiochus Epiphanes (c. 215-164 KK), 
mtawala wa dola ya Selusidi, aliyelinajisi hekalu la Yerusalemu na kujaribu kuzihalifu taratibu za 
Wayahudi zilizopelekea uasi wa Wamakabayo mwanzoni mwa mwaka 167 KK (Adeyemo 2006: 1009; 
Payne 1980: 371-72). Kwa hakika alikuwa ni Antiochus IV lakini alichukua jina la “Epiphanes” 
(linalomaanisha “onyesha”) “kwa sababu alijipambanua mwenyewe kama udhihirisho wa mungu 
kwenye mwili wa mwanadamu” (Metzger 1957: 132).   

Antiochus alikuwa moja ya kipengele muhimu cha ukuu wa kihistoria duniani, mpango wa 
kijiopolitiki zilizowekwa kwenye Danieli 7. Kwenye Danieli 7, wanayama wanne wanawakilisha falme 
nne zilizofuatana na sambamba na sehemu nne za sanamu ya Nebukadineza kwenye ndoto yake ya 
Danieli 2. Vivyo hivyo, wengi hutafsiri mnyama wa kwanza ka Babeli, wa pili kama Medo-Persia, wa 
tatu kama Ugiriki, na wa nne kama Rumi, wakati wa uwepo wa ni Mungu yupi atakayeuzindua ufalme 
wake wa Kimasihi (Dan 2:44; 7:21-22). Maono pia yanaonekana kuelezea kuanguka kwa Dola ya 
Rumi (Dan 2:42; 7:24), kuinuka kwa nguvu nyingine, ikiwa ni pamoja na zile ambazo wengi huzitafsiri 
kama Mpinga Kristo (7:8, 25), na kuangamizwa kwa nguvu zote hizo wakati “Mwana wa adamu” 
atakapokuja na mawingu ya mbinguni (2:44; 7:13-14, 26-27). Tokunboh Adeyemo analiweka hivi, 
“Historia haina kumbukumbu ya falme hizi kumi [7:24], wala haina kumbukumbu ya kuinuka kitu sawa 
na pembe ndogo (7:7, 8, 20-25). Zaidi ya hayo, kwa kuwa hakuna mnyama mwingine aliyeibuka kutoka 
baharinibaada ya mnyama wa nne, utawala wake unaonekana kuwa na mwisho wa wazi (ukienea na 
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kujumuisha historia ya kisasa) mpaka pale mnyama atakapochinjwa na kuangamizwa na Mzee wa siku 
(7:11, 22, 26). Hivyo tukio la mchezo wa mwisho linalohusisha mnyama wa nne linawekwa kwenye 
wakati ujao, nafasi ambayo kimaandiko inathibitishwa na unabii wa nyakati za mwisho wa Agano Jipya 
(Ufu 13; 17; Math 24; 2 Wathes 2).” (Adeyemo 2006: 1003). Maono hayo ya Danieli yanayoenea zaidi 
ya Antiochus yameonyeshwa kwenye Danieli 8, mbayo kwayo Gabrieli alimwambia Danieli kwamba 
maono hayo yanahusisha “wakati wa mwisho (8:17), wakati ulioamriwa (8:19), wakati ujao baadaye 

siku nyingi (8:26)” (Ibid.: 1004). Sawa na hilo, Dan 11:35 inataja kwenye “nyakati za mwisho” na 
“wakati ulioamriwa,” na Dan 11:40 inataja “Nyakati wa mwisho.” Dan 12:1-2 inazungumzia ufufuo 
wa jumla na hukumu ya mwisho na kuhitimisha kwa kusema kwamba maono yanapaswa kubaki yakiwa 
yamefungwa “mpaka mwisho wa nyakati.”  
2. Matumizi mengine ya nabii za Danieli kwenye 2 Wathesalonike 2 na Ufunuo. Kama ambavyo Yesu 
kwenye Hotuba yake mlimani alivyotumia kumbukumbu ya Danieli ya “chukizo la uharibifu” kwenye 
matukio ya mwaka BK 70, hivyo Paulo kwenye 2Wathesalonike 2 na Yohana kwenye Ufunuo 
alitumia mada na picha ya Danieli kwa Mpinga Kristo. Kwenye fasihi ya mtihani shirikishi wa Kiyahudi 
kulitokea kuwa na aina mbili za maumbo yaliyo kinyume na masihi au “wapinga Masihi” wa nyakati za 
mwisho: mashambulizi ya majeshi ya kisiasa kutoka nje ya jamii ambayo huwakandamiza watu na 
waalimu wa uongo kutoka ndani ya jamii ambao huwadanganya watu. Hawa wawili wameunganishwa 
kwenye “mtu wa kuasi” (2 Wathes 2:3-12) lakini wametenganishwa kwenye “wanyama” wawili wa 
Ufunuo 13.  

a. Danieli na “mtu wa kuasi” wa 2 Wathes 2:3-12. Kwenye 2 Wathes 2:4 sehemu ya kwanza 
ya maelezo ya Paulo ya “mtu wa kuasi” yalitoholewa karibu yote kiuhalisi kwenye Dan 11:36 

ambayo kwa ujumla yanaonekana kama picha ya mwonekano wa Mpinga Kristo, na kutoka 
kwenye vifungu kama Dan 8:9-14;9:26-27; 11:31, 45; 12:11, ambayo pia wakati wote 
huchukuliwa kumtaja Antiochus na uharibifu wake. C. Marvin Pate ameorodhesha baadhi ya 
vipengele vya ulinganisho baina ya “mtu wa kuasi” wa 2 Wathes 2:3-12 na maumbo 
yaliyoelezewa kwenye Danieli: “(1) kama vile mnyama kwenye Danieli 7:8; 11:35-36, madai 
binafsi ya mtu wa kuasi kuwa na hadhi ya Kiungu, hata kufikia kiwango cha kulimiliki hekalu 
la Mungu (cf. 2 Wathes. 2:4 pamoja na unajisi wa hekalu ulioelezwa kwenye Dan. 11:31); (2) 
yote yanahusika kuwa kama uasi (anomias, 2 Wathes. 2:3; anomountes, Dan. 11:32); (3) yote 
yalifunuliwa kwa wakati ulioamriwa (apokalupthēnai kairō, 2 Wathes. 2:6; apokalupthēnai 

kairou, Dan. 11:35).” (Pate 1995: 226)  
  Paulo pia anaona mwendelezo wa muunganiko baina ya karne ya kwanza na wakati wa 
mwisho: “Kwenye kipindi hiki [‘mtu wa kuasi’] atafunuliwa. Maana ile siri ya kuasi hivi sasa 

inatenda kazi” (2 Wathes 2:6-7). Beale analielezea hili: “Sababu ya Paulo kutumia neno “siri” 
kwenye mstari wa 7 ni kwamba alielewa unabii wa mpinga Kristo kutoka kwa Danieli kama 
mwanzo wa kutimizwa kwenye Kanisa la Thesalonike kwa njia isiyotabirika au ya siri siyo 
wazi kama ilivyoonekana na Danieli. . . . Paulo aliona kwamba, ingawa tishio hili halijaja bado 
kwa wazi kama litakavyokuwa mwishoni mwa historia, hata hivy ‘tayari linatenda kazi’ kwenye 
jamii ya agano kupitia wadanganyifu wake, waalimu wa uongo.” (Beale 2004: 286-87)  
b. Danieli na “wanyama” wa Ufunuo. Maelezo ya “mnyama” ya Ufu 13:1-7 kimsingii 
yamechukuliwa kutoka Danieli 7. “Mnyama atokaye baharini” ni kutoka Dan 7:2-3. “Pembe 
kumi” zina msingi kwenye Dan 7:7, 20, 24. Ufu 13:1-2 kugeuka kuwa samba, dubu, chui, na 
mnyama wa kutisha na kuogofya wa Danieli, ambao kwenye Danieli wanawakilisha dola nne za 
ulimwengu zilizofuatana, kwa mmoja. Hata hivyo, kwenye Ufunuo picha ya mnyama pia 
ilichukuliwa kutoka kwenye maelezo ya Danieli ya “pembe ndogo” na Antiochus. Hivyo, Alan 
Johnson nakumbusha kwamba, kulingana na Ufu 13:2, “mnyama huyu alikuwa ‘kwenye kila 
kichwa jina la kufuru.’ Kipengele hiki endelevu kimerudiwa kwenye mlango wa 17:3 (cf. 13:5-
6). Kiburi na kufuru pia vinahusika kwenye ‘pembe ndogo’ za mnyama wa nne wa Danieli (7:8, 
11, 20. 25) na mfalme atendaye mapenzi yake wa Danieli 11:36. Yohana anayataja maono ya 
Danieli lakini akiwa ameyabadilisha kabisa.” (Johnson 1981: 525) Vyote, pembe ndogo ndogo 
za Danieli (Dan 7:21) na mnyama wa Ufunuo (Ufu 13:7) walifanya vita kinyume na watakatifu 
na kuwashinda.  

Maunganisho haya yalifanyika mapema kwenye historia ya kanisa: Waraka wa 

Barnabas 4.3-6 (c. 70-131) umenukuu Dan 7:7-8, 24 kwenye kuzungumzia “kikwazo cha 
mwisho [ambaye] yupo mkononi au karibu”; Justin Martyr (c. 100-165) anamtaja “Yule 
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ambaye Danieli alimtabiri kuwa na utawala kwa wakati, na nyakati mbili na nusu wakati [Dan 

7:25], tayari yupo mlangoni” (1885a: 32); Irenaeus (c. 130-200) anamtambulisha mpingaKristo 
kama “pembe ndogo” ya Dan 7:8, “mtu wa kuasi” ambaye Kristo atamwua (2 Wathes 2:8), na 
mnyama wa kwanza wa Ufu 13:1-8 (1885: 5.25, 28, 30).  

3. Malinganisho ya Danieli 7, 8, 11; 2 Wathesalonike 2; na Ufunuo 13, 19. Malinganisho yafuatayo 
yanaonyesha muunganiko:  

Danieli 7:7-27 (Mnayama 

wa 4 & pembe ndogo)  
  

Danieli 8:9-26 (pembe 

ndogo)  
  

Danieli 11:21-45  

(mtu astahiliye 

kudharauliwa)  

2 Wathes 2 (mtu 

wa kuasi)  
  

Ufunuo 13,  
19 (wamnyama 

wawili)  
  

Mwenye nguvu nyingi; 
mkuu kuliko wengine: 

7:7, 17, 19-20  
  

Mkuu sana; mwenye 
uwezo sana, lakini siyo 
kwa nguvu zake 
mwenyewe: 8:9-10, 24  
Mwenye kufanikiwa na 
kufanya mapenzi yake: 
8:24  

Atakamilisha kile 
ambacho baba yake 
hakukifanya kamwe, 
na atakifanya kama 
apendavyo: 11:24, 36  
  

Atakuwa kwenye 
patano na 
shughuli za 
Shetani, kwa 
nguvu zote: 2:9  
  

Yule joka 
akampa yeye 
nguvu zake, 
enzi, na uwezo 
mwingi juu ya 
mamlaka; 
mamlaka juu ya 
watu wote:  
13:2-4, 7  
  

Akinena kwa majivuno 
makuu: 7:8, 11, 20  
Akinena maneno kinyume 
chake Aliye juu: 7:25  
  

Akijitukuza nafsi yake:  
8:4, 8, 11, 25  
Akishindana na Aliye 
Mkuu wa wakuu: 8:25 

Kuondoa sadaka ya 
kuteketezwa ya daima, 
kuangushwa chini kwa 
patakatifu, na 
kupakanyagisha 
mahali patakatifu; ni 
makosa hayo 
yaliyosababisha hofu: 
8:11-13  

Kulikasirikia Agano 
takatifu: 11:28, 30 
Atajitukuza na 
kujiadhimisha 
mwenye juu ya 
miungu yote; atanena 
maneno kinyme na 
Mungu, na 
hataonyesha kumjali 
Mungu: 11:36-37  
Wataondoa sadaka ya 
kuteketezwa ya kila 
siku; watalisimamisha 
chukizo la uharibifu: 
11:31  

Mpingamizi na 
ajiinuaye nafsi 
yake juu ya kila 
kiitwacho 
Mungu ama 
kuabudiwa; 
akijionyesha 
nafsi yake kana 
kwamba ndiye 
Mungu: 2:4  
Yeye mwenyewe 
kujiketisha 
katika hekalu la 
Mungu: 2:4  
  

Akinena 
maneno ya 
kiburi na 
makufuru:  
13:5-6  
Anasujudiwa au 
kuabudiwa:  
13:4, 8, 12;  
19:20  
  

Alikula, kusaga, na 
kuwakanyaga wengine: 
7:7, 19  

Akifanya vita kinyume na 
watakatifu, kuwashinda na 
kuwaangusha chini:  

7:21, 25  

Atayakanyaga 
baadhi ya majeshi ya 
mbinguni na nyota: 
8:10  
Ataharibu kwa kiasi 
cha kustaajabisha, 
ikiwa ni pamoja na 
watu watakatifu: 
8:24-25  

Atawaua wengi, ikiwa 
ni pamoja na 
waaminifu:  
11:32-35, 44  
  

Mtu wa kuasi; 
mwana wa 
uharibifu: 2:3  
  
  

Akifanya vita na 
watakatifu na 
kuwashinda: 
13:7, 15; 19:19  
  

  Mkali na mjuvi wa 
hila, mkali na 
ataufanya uongo 
ufanikiwe: 8:23, 25  
  

Atauteka ufalme kwa 
hila; akizungumza 
uongo; akitumia 
maneno malaini 
kuwageuza watu 
wasimche Mungu: 
11:21, 27, 32  

Akitenda kwa 
uongo wote: 
2:10  
  

Kuwadanganya 
wakaaji wa 
duniani:  
13:14; 19:20  
  

      Akitenda ishara, 
na miujiza ya 
uongo: 2:9  

Akitenda ishara 
kuu: 13:13  

Mwenye mamlaka kwa 
wakati, nyakati mbili, na 
nusu wakati: 7:25  
  

Mahali patakatifu 
patatakaswa nyakati za 
jioni na asubuhi 2,300: 
8:14  

Naye atafanikiwa 
mpaka ghadhabu 
itakapotimia: 11:36  
  

  Akapewa 
mamlaka kwa 
miezi 42: 13:5  
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Utawala wake 
utachukuliwa na 
kuangamizwa milele; 
mwili wake utateketezwa 
kwa moto wakati 
atakapokuja Mwana wa 
adamu: 7:11, 13-14, 22, 

26-27  

Atavunjika bila kazi 
ya mikono: 8:25  

Mwisho wake utakuja 
kwa wakati 
ulioamriwa: 11:35, 45  

Atauawa kwa 
pumzi ya 
kinywa cha 
Bwana 
atakapokuja:  
2:8 

 

Atakamatwa na 
kutupwa 
kwenye ziwa la 
moto wakati 
atakapokuja 
Bwana: 19:20  
  

  
D. Mpinga Kristo anaonekana katika usambamba baina ya Hotuba ya mlimani na 2 Wathessalonike 2  

  Badhi ya mambo yanayofanana baina ya Hotuba ya mlimani na 2 Wathesalonike 2 yanashauri muunganiko 
baina ya parousia ya Kristo “Chukizo la uharibifu” la mwaka BK 70 (Math 24:15) na nyakati za mwisho “mtu 

wa kuasi” (2 Wathes 2:3).74 Vyote vimeonekana kwenye vifungu ambavyo kama vina mada yake ya mwisho 
wa nyakati na parousia:75  

Mada  Mathayo 24  2 Wathesalonike 2  

1. Onyo la kutokudanganyika wala kutaabishwa  24:4, 6  2:1-3  

2. Nyakati za udanganyifu  24:5, 11, 23  2:10-12  

3. Kusalitiana  24:10  2:3  

4. Uasi na uovu  24:6-10, 12  2:7, 9-10, 12  

5. Kupungua kwa upendo  24:10, 12  2:10  

6. Makristo wa uongo/Mtu wa kuasi  24:5, 11, 23-24, 26  2:3  

7. Chukizo la uharibifu/Mwana wa uharibifu  24:15  2:3  

8. Mahali patakatifu/Kwenye hekalu la Mungu  24:15  2:4  

9. Ishara na ajabu za uongo  24:24  2:9  

10. Kurudi kwa Kristo mara ya pili  24:22, 31  2:1, 13  

11. Wateule watakaa salama na watakusanywa  24:27, 29-30  2:1-2, 8  

12. “Nimekwisha kuwaonya mbele”  24:25  2:5, 15  

Muunganiko baina ya matukio yaliyoelezwa kwenye hotuba ya mlimani na mpinga Kristo wa wakati 
wa mwisho yalifanywa mapema kwenye historia ya Kikristo. Didache 16 (c. 70-110), ambacho kina mengi 
yanayokaribiana na Math 24:4-44, kinazungumzia juu ya “mdanganyifu wa ulimwengu ambaye atakuja kama 
mwana wa Mungu.” Wasomi wengi humtazama Antiochus Epiphanes na Titus na jeshi lake la Rumi kama 
“aina” (Hoekema 1979: 156) au “fumbo la awali” au “vivuli” (Ford 1979: 164, 166) vya mpingaKristo ambaye 
atakuja. Kwa namna nyingine, Yohana anasema kwamba upo muunganiko endelevu baina ya matukio ya karne 
ya kwanza na mpinga Kristo wa nyakati za mwisho: “Ni wakati wa mwisho;na kama vile mlivyosikia kwamba 

mpinga Kristo yuaja, hata sasa wapinga Kristo wengi wamekwisha kuwapo;Kwa sababu hiyo twajua ya kuwa 

ni wakati wa mwisho” (1 Yoh 2:18). Paulo pia aliona muunganiko endelevu baina ya“mtu wa kuasi” ambaye 
“atafunuliwa” (2 Wathes 2:6) na “siri ya kuasi” ambayo “tayari inatenda kazi” (2 Wathes 2:7).Kwenye 
hotuba ya mlimani; Yesu alizungumzia“Chukizo la uharibifu” kwenye mazingira ya matukio ya mwaka BK 70. 
Vivyo hivyo, badala ya kuliona hili kama “aina” au “kivuli tangulizi” cha Mpinga Kristo wa nyakati za 
mwisho, kwa uthabiti wa jinsi Paulo alivyomzungumzia “mtu wa kuasi,” ingekuwa bora kusema kwamba 
“uvamizi wa majeshi ya Warumi [wa mwaka BK 70] ulikuwa madhihirisho ya mpinga Kristo, ingawa ni 
madhihirisho ambayo yangefura hadi kwenye kipimo kikuu, hatimaye kuimarisha matukio ya nguvu 
zisizokuwa za kawaida” (Ford 1979: 187n.120).  
  

 
74 Kwa kweli Wanatheolojia watakubaliana pamoja na mifanano hii; mitazamo ya kitheolojia “mtu wa kuasi” kama 
umbo la kihistoria kwenye kipindi cha wakati kabla ya mwaka BK 70 (angalia DeMar 1999: 273-311; Gentry 1992: 386-
92).  
75 Kwa usambamba baina ya mzuiaji, kufunuliwa, na kuangamizwa kwa “mtu wa kuasi” na kufungwa, kufunguliwa, na 
kuangamizwa kwa Shetani kwenye  parousia, angalia hapo chini, sehemu XI.K.10.f. “Kufungwa na kufunguliwa kwa 

Shetani kabla ya  parousia na kuangamizwa kwake wakati wa parousia ni sambamba na kuzuiliwa,kufunuliwa, na 

kuangamizwa kwa ‘mtu wa kuasi’ kwenye 2 Wathes 2:6-12.” 
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E. Shughuli za “mtu wa kuasi” kwenye 2 Wathes 2:3-12  

1. “Uasi” (2 Wathes 2:3). Neno “uasi” (Kigiriki = apostasia) laweza kutaja janga la kisiasa au la kidini 
au mapinduzi. Hata hivyo, kwenye yote Agano la Kale la Kigiriki (Agano la Kale la Kigiriki, Yosh 

22:22; 2 Nyaati 29:19; Yer 2:19) na Agano Jipya (Mdo 21:21; angalia pia muundo wa kitenzi kwenye 
1 Tim 4:1; Waeb 3:12) wakati wote huzungumzia anguko la dini kutoka kwenye imani. “Anguko” 
huchukulia “kabla ya kumrudia” Mungu. Mazingira ya haraka ya “uasi” kwenye 2 Wathes 2:3 ni ya 
Paulo kuutaja uongo Kanisani (2 Wathes 2:1-2). Kwa nyongeza, kwenye 2:3 uasi “umeunganishwa 
pamoja na ‘mtu wa kuasi’, na kwenye mst. 8-12 uongo na kujitenga na imani pia kunaonekana kwenye 
muunganiko pamoja na ‘mtu wa kuasi’. . . . [Hili linapendekeza kwamba mst. 3-4] zinazungumzia uasi 
wa wakati ujao kwa kanisa lote la ulimwengu na ushawishi wa mpinga Kristo Kanisani.” (Beale 2004: 
272)76 Sambamba na Dan 11:30-45 inapendekeza jambo lile lile. Kulingana na 2 Wathes 2:3-12, 
shughuli za mpinga Kristo “zimeweka misingi yake kwenye mazingira ya kidini na upotoshaji wa 
kimaadili. Aliendelea, siyo kwa kutumia vurugu au ukatili, lakini kwa kupitia kuhusisha na 
kuwapotosha wafuasi wake kutoka kwenye kweli ya Injili. Kwa mashirika kisiasa na shughuli . . . 
hakuna lililosemwa na Mitume kwa maneno mengi.” (Vos 1979: 122-23) Maelezo ya Paulo ya “mtu wa 

kuasi” haya huwahi au huleta mwangwi wa maelezo ya Yohana juu ya “Mpinga Kristo.”   
2. “Hekalu la Mungu” (2 Wathes 2:4).   

a. “Hekalu la Mungu” siyo jingo la helaku la Wayahudi lililopita au lijalo. Baadhi, ukianza na 
Hippolytus (c. 170–236), alikuwa anashikilia kwamba mpinga Kristo atalijenga tena hekalu la 
kiyahudi la kuonekana Yerusalemu (Hippolytus 1886c: 6). Hata hivyo, kumbukumbu kwa 
“Hekalu la Mungu” haliwezi kutajwa kuwa ni hekalu halisi Kiyahudi lililojengwa kwa mikono 
ya mwanadamu. Paulo alikuwa akiwaandikia Wakristo, siyo Wayahudi, na “2 Wathesalonike 
2:3 haionekani kuzungumza kuhusiana na ‘uasi’ kutokana na imani kwenye Jiografia ya 
ilikozaliwa Israeli” (Beale 2004: 274). Pili, kwenye 2 Wathesalonike 2 Paulo hakuutaja ama 
uharibifu wa hekalu lililopo au ujenzi wa jingo la hekalu la wakati ujao, wala hakukubali 
kwamba jingo la hekalu la wakati ujao ni la lazima. Vivyo hivyo, maelezo binafsi ya “mtu wa 

kuasi” haionekani kupendekezwa kufundishwa (hasa na wasomaji halisi wa nyaraka za Paulo) 
kuchukua nafasi kwenyeurejesho huo wa jingo la hekalu (Schnabel 2011: 149). Tatu, kulingana 
na 1 Wathes 2:14-16 “Paulo aliamini kwamba kitaifa Israeli kama watu wa Mungu 
waliochaguliwa inafikia mwisho. Bila shaka, mwisho wa hekalu la Israeli pia ungekuwa 
umejumuishwa kwenye ufahamu wa Paulo, kwakuwa Kristo alitabiri kuangamia kwake (e.g., 
Luka 21:6, 32). Hili linamaanisha kwamba Paulo hakulitazama hekalu la Israeli kama ‘hekalu 
[la kweli] la Mungu’ hata kabla ya uhakika wa kuangamizwa kwake mwaka BK 70, nan i 
tofauti kwamba alitumia msemo huu kwenye mst. 4 kulitaja ‘hekalu la Mungu’ kama la aina ile 
ile ya hekalu la Waisraeli moja kwa moja awali likiingiwa na mtu wa kuasi.” (Beale 2004: 279; 
angalia pia Storms 2013: 530) Hatimaye, kwa sababu hekalu na sadaka zake zilit6imizwa na 
kusimama katika Kristo (Math 5:17; Marko 14:58; Yoh 2:18-22; 2 Wakor 3:12-16; Wagal 

3:23-4:7; Waeb 4:14-5:10; 7:1-10:22), hata ikiwa hekalu litajengwa tena Yerusalemu litakuwa 
hekalu la sanamu. Halitakuwa “hekalu la Mungu.” Kama Augustine alivyoonyesha, “mtume 
hataliita hekalu lolote la sanamu au pepo hekalu la Mungu” (Augustine 1950: 20.19).  
b. “Hekalu la Mungu” huzungumzia kanisa. “Paulo aliweza kuwaeleza waamini kwenye miaka 
ya 50 BK, wakati hekalu la Yerusalemu lilipokuwa bado limesimama, kwamba hekalu la 
Mungu hukaliwa na Roho” (Sweeney 2003: 629). Hivyo, machoni pa Mungu, hekalu la 
Yerusalemu lilikwisha kubadilishwa hata kabla ya kuangamizwa kimwili na Warumi mwaka 
BK 70. Kwenye 2 Wakor 6:16-7:1, baaada ya kulilinganisha kanisa na hekalu, Paulo 
anahitimisha kwa kusema, “Kwa kuwa, tuna ahadi hizo.” Ahadi ambazo alizinukuu kutoka 
kwenye 2 Wakor 6:16-18 zinajumuisha Mambo ya Walawi 26:11-12, 2 Sam 7:14, na Ezek 

37:27, pale Mungu alipoahidi kujenga nyumba na kukiimarisha kiti cha ufalme wa Daudi 
milele, kuwa baba kwake, na kuimarisha patakatifu pake na mahali pakukaa pamoja na watu 
wake milele. Kwa kuzitaja ahadi hizo kwa mazingira ya kuliita kanisa“Hekalu la Mungu aliye 

 
76 Waamini wachache wa Mpito wanao mtazamo wa hali ya juu sana kwamba “uasi” huzungumzia “Unyakuo wa kabla 
ya dhiki” wa Kanisa (angalia Higgins 1995: 107-09; angalia pia Pentecost 1958: 204, 332, ambaye alitafsiri “uasi” kama 
“kuondoka,” ambaye alisema itakuwa ama “kuondoka kutoka kwenye imani au kuondoka kwa watakatifu kutoka 
kwenye uso wa nchi”).  
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hai” (2 Wakor 6:16), Paulo anasema, “Utimilifu wa utambuzi wa Agano la Mungu, milele na 
kudumu kwenye uwepo wa Mungu, kuwaleta watu wake kwake mwenyewe nay eye mwenyewe 
kwa watu wake milele: hizi ni ahadi ambazo zinatimizwa kanisani—sisi ni hekalu la Mungu 
aliye hai” (Clowney 1972-73: 186). Kwenye maoni yake juu ya 2 Wathes 2:4, John Calvin 
anagundua, “Paulo hakumweka mpinga Kristo mahali pengine popote zaidi ya patakatifu pa 
Mungu. Kwa kuwa hili siyo geni, lakini adui wa nyumbani, ambaye anayempinga Kristo chini 
ya jina pekee la Kristo.” (Calvin 1851: 330-31) Hakika, “matumizi ya kawaida ya Paulo ya 
neno naos [Neno la Kigiriki linalowakilisha “patakatifu” au “hekalu”] lina kumbukumbu kwa 
kanisa la Kikristo [angalia 1 Wakor 3:16-17; Efe 2:20-22]” (Ford 1979: 211). Msemo halisi 
“hekalu la Mungu” linapatikana mara kumi kwenye Agano Jipya penginepo zaidi ya kwenye 2 

Wathes 2:4 (Math 26:61; 1 Wakor 3:16, 17a, 17b; 2 Wakor 6:16a, 16b; Ufu 3:12; 7:15; 

11:1, 19). Kwenye vifungu hivyo vingine vyote ambavyo vinataja kanisa. Kwenye Math 26:61 
kumbukumbu ya Yesu bila shaka ilikuwa kwa hekalu ambalo ni mwili wake mwenyewe. Ikiwa 
kumbukumbu ilikuwa kwenye jingo la hekalu lililopo, ilikuwa tu kama “aina” ya kimwili au 
kivuli cha Kristo na watu wake kama hekalu la kweli.   

Mwanzoni kwenye historia yake, kanisa lilimwona “mtu wa kuasi” wa Paulo kama 
ajaye kutoka ndani ya kanisa, siyo nje ya kanisa. “Chanzo cha uelewa wa awali kwenye mstari 
kwamba ‘mtu wa kuasi’ kwa udanganyifu ataingia kanisani kama kwenye ‘hekalu la Mungu’ ni 
waraka wa Barnabas 4 (katikati ya karne ya kumi na tisa BK), ambalo linachukuliwa kwenye 
unabii wa Dan. 7 wa mashambulizi ya nyakati za mwisho na kufuatana nalo pamoja na ‘kazi za 
uasi’ na ‘wakati wa kuasi’, na kulilinganisha kanisa na hekalu (angalia pia Barnabas 6 na 16 
kwa kanisa kama hekalu)” (Beale 2004: 284n.41). Wanatheolojia wa awali kama vile Jerome (c. 
331-420) na John Chrysostom (c. 347-407) vivyo hivyo walichukulia kwamba “hekalu la 

Mungu” kwenye 2 Wathes 2:4 hulizungumzia kanisa (angalia McGinn 1994: 74, 300n.65).  
3. Yeye mwenyewe “kuketi” katika hekalu la Mungu (2 Wathes 2:4). “Kuketi” ni neno la fumbo kwa 
kutwaa au kupora mamlaka. “Walisema, ‘hivyo aliketi kwenye kiti cha enzi cha Mungu,’ wachache 
wanaweza kuwaza ni lazima kufikiri juu ya kiti cha enzi halisi; inaweza kuchukuliwa tu kuwa kama njia 
ya wazi ya kusema kwamba alipanga kupora mamlaka ya Mungu. Hivi ndivyo inavyomaanisha kwa 
lugha halisi iliyotumika hapa, ingawa makao yaambatanayo na naos yanadokeza kwamba hakudai tu 
kutiiwa bali pia kuabudiwa kama Mungu mwenyewe.” (Bruce 1982: 169; angalia pia Storms 2013: 
529n.4)   

  
F. “Wanyama” wa Ufunuo 11:7; 13:1-18; 14:9; 15:2; 16:2, 10, 13; 17:3-17; 19:19-20; 20:10  

1. Malinganisho ya maelezo na shughuli za “mnyama” wa Ufunuo. Jedwali lifuatalo limeorodhesha 
maelezo na shughuli za “mnyama” kwenye Ufunuo: 

Ufu 11:7  Ufu 13:1-8  Ufu 13:11-18  Ufu 16:10-16  Ufu 17:3-17  Ufu 19:19-20  

Apandaye 
kutoka 
kuzimu.  

Apandaye 
kutoka baharini: 
1  

Atokaye katika 
nchi: 11  

  Apandaye kutoka 
kuzimu: 8  

  

  Anazo pembe 10, 
vichwa 7: 1  
  

Anazo pembe 2 
kama 
mwanakondoo: 11 

  
  

  Anazo pembe 10 
(=wafalme), 
vichwa 7 
(=milima= 
wafalme): 3, 9-10  

  

  Majina ya 
makufuru 
kwenye vichwa 
vyake: 1  

    Amejawa na 
majina ya 
makufuru: 3  

  

  Akinena maneno 
ya kiburi na 
kufuru: 5-6  

Akinena kanma 
joka na 
kuwadanganya 
wakaaji wa dunia: 
11, 14  

Roho chafu 
zikatoka kwenye 
vinywa vya 
mnyama na nabii 
wa uongo: 13  
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  Wakaaji wa 
Dunia 
washangazwa, 
kumfuata na 
kumwabudu 
mnyama: 3-4, 8  

Kuwafanya 
wakaaji wa dunia 
kumwabudu 
mnyama wa 1: 12, 

14  
  

  Kumshangaa 
mnyama: 8  
  

  

Kupigana, 
kushinda, na 
kuwaua 
mashahidi 2 

Kupigana na 
watakatifu na 
kuwashinda:  
7  
  

Mamlaka ya kutia 
pumzi katika ile 
sanamu ya 
mnyama wa 1st na 
kuwaua wale 
ambao 
hawaiabudu 
sanamu ya 
mnyama: 15  

Roho chafu kutoka 
kwa mnyama na 
nabii wa uongo 
kuwakusanya 
wafalme wa dunia 
kufanya vita 
kinyume na 
Mungu: 13-14  

Mnyama na 
wafalme 
kukusanyika 
kwa vita 
kinyume na 
Mwanakondoo:  
14  
  

Mnyama na 
wafalme 
kukusanyika kwa 
vita kinyume na 
mpanda farasi 
mweupe na jeshi 
lake: 19  

        Mwanakondoo 
atawashinda: 14 
Mnyama 
atauendea 
uharibifu: 8  

Mnyama & nabii 
wa uongo 
watakamatwa na 
kutrupwa kwenye 
ziwa la moto: 20  

2. Agano la Kale kwa kawaida hutumia picha ya “wanyama” kuashiria nguvu ya uovu, falme za dunia, 
na ushawishi wa kishetani nyuma ya uovu na falme. Ingawa watu wengi hutumia picha ya “mnyama” 
kwa nadharia ya mwisho wa nyakati binafsi, Biblia wakati wote hutumia picha ya mnyama kwa falme, 
nguvu, na vyombo vingine ambavyo hujiinua vyenyewer. Kwa nyongeza kwa “wanyama” wa Danieli 7, 
Agano la Kale limesheheni kumbukumbu nyingine mbalimbali kwa “wanyama” kama kujihusisha na 
fame ovu (Zab 74:13-14; 87:4; 89:10; Isa 27:1; 30:7; 51:9; Yer 51:34; Ezek 29:3; 32:2-3). Kwa hiyo, 
Sam Storms anahitimisha kwamba “mnyama” wa Ufunuo 13 “kimsingi ni mshiriki kwenye asili, badala 
ya binafsi” (Storms 2013: 478). Wakati uo huo, “Vyombo vya kitaifa haviwezi kutenganishwa 
utambulisho pamoja na ukweli wa aina kuu ya kishetani, mfumo wa kisanamu uliowakilishwa na 
vichwa saba vya hayawani (Leviathani, Rahabu, na joka) ili kwamba mnyama awakilishwe, siyo nguvu 
ya kisiasa, lakini mfumo wa uovu ambao unapata maelezo kwenye chombo cha kisiasa” (Johnson 1981: 
525). Muunganiko huu umewekwa wazi na malinganisho ya “joka” la Ufu 12:3-4, 713:1 na “mnyama” 
wa Ufu 13:1-10: Shetani ameelezewa kama mwekundu na mwenye vichwa saba na pembe kumi (Ufu 

12:3). Vivyo hivyo, mnyama ameelezewa kama mwenye wekundu angavu (Ufu 17:3) na mwenye 
vichwa saba na pembe kumi (Ufu 13:1; 17:3). Mlinganisho huu kwa wazi unaonyesha utambulisho 
baina ya falme za ulimwengu usiomcha Mungu na nguvu za kishetani “nyuma ya viti vya enzi vya 
kifalme.” Joka lina taji kwenye vichwa vyake (Ufu 12:3) na mnyama ana taji kwenye pembe zake (Ufu 

13:1). “Kwamba Joka lina taji kwenye vichwa vyake (12:3) na mnyama sasa nanzo kwenye pembe zake 
kunaonyesha kwamba joka lina sharia mamlaka ya wakati wote na kuamrisha mapenzi yake kupitia kwa 
mnyama” (Beale 1999: 633-34, 684).  
3. Tabia za “mnyama” zaweza kuashiria sehemu ya karne ya kwanza ya Rumi na watawala wake. 
Baadhi ya vipengele au sehemu za “mnyama” mazingira ya Rumi ya karne ya kwanza ambayo kwayo 
Yohana aliandika. “Vyeo vya kufuru kwenye vichwa saba vya mnyama vyaweza kutaja sifa na heshima 
walizopewa watawala wa Kirumi kwenye karne ya kwanza BK, ili kusaidia matakwa yao ya 
kuheshimiwa kama miungu ndani ya ibada za au madhehebu ya Kaisari. Sarafu za kifalme za wakati 
huo zilibeba ushuhuda wa wazi wa matamanio hayo; na, wakati wa kufa kwao, Julius Caesar, Augustus, 
Claudius na Vespasian walitangazwa kwenye sherehe kuwa ni ‘mungu’ (divus). . . . Haya yote yaweza 
kueleza kwamba mnyama wa Ufu. 13.1 anawakilisha Dola ya Rumi, mnyanyasaji au mkandamizaji 
katili wa Kanisa la Kikristo.” (Smalley 2005: 336) Wanatheolojia humtambulisha “mnyama” atukaye 
baharini pamoja na Rumi, kama ilivyowakilishwa na mfalme Nero (Chilton 1985: 175-81; DeMar 1999: 
255-59).  
4. “Mnyama” wa Ufunuo aliinuka karne ya kwanza ya Rumi na watawala wake. Ingawa mwonekano wa 
“mnyama” kwenye Ufunuo yaweza kufungiwa kwenye Rumi ya karne ya kwanza, maana na umuhimu 
wake vinaenda zaidi ya hali ambayo Wakristo waliipitia kwa wakati ule na mahali. Kuunganishwa na 
Yohana kwa wanyama wanne wa Danieli kuwa mmoja kunapendekeza kwamba mnyama anampita kila 
mtawala kihistoria (Resseguie 2009: 182, 191; hili ni sambamba kwenye picha ya Yohana ya “Babeli 
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mkuu” kwenye Ufunuo 17-18 kama ilivyokuwa na msingi kwenye karne ya kwanza ya Rumi lakini 
kama ilivyoipita Dola ya Rumi). Hili linathibitishwa na Agano la Kale ambalo “hutumia picha ile ile ya 

hayawani wa baharini kuwakilisha falme ovu zilizofuatana zikitawala kwa mamia ya miaka” (Beale 
1999: 686, fafanuzi imeongezwa.; “Rahab” ni mbadala kwa Misri kwenye Zab 87:4 na kwa Babeli 
kwenye Yer 51:34). Johnson anahitimisha kwamba utambulisho wa mnyama wa bahari na joka—
mtawala kandamizi mwenye nguvu za kishetani nyuma yake—“hutusaidia sisi kuona kwamba mnyama 
mwenyewe hapaswi kutambulishwa pamoja na muundo wowote wa kihistoria wa mwonekano wake au 
pamoja na kipengele cha taasisi yeyote ile kwa udhihirisho wake. Kwa maneno mengine, mnyama 
anaweza kuonekana sasa kama Sodoma, Misri, Rumi, au hata Yerusalemu na yaweza kujidhihirisha 
yenyewe kama nguvu ya kisiasa, nguvu ya kiuchumi, nguvu ya kidini, au ya kutokuamini (1 Yoh 2:18, 
22; 4:3).” (Johnson 1981: 525; angalia pia Storms 2013: 488; Rushdoony 1970: 170 [“Mnyama, mfano 
wa serikali ya kibinadamu na mamlaka, ya hali ya mpinga Kristo na kitamaduni kwa ujumla, 
zikiwakilisha Dola ya Rumi wakati wa siku za Yohana, na amri nyingine zote za wapinzani wa Kikristo. 
Mnyama anawakilisha ujumla wa mamlaka hizi kwenye ulimwengu wa zamani, na vyote vijavyo. 
Vichwa vyake saba na pembe kumi zinasisitiza ujumla wake.”]) Yohana alimtumia “mnyama” kile 
alichokifanya penginepo kwenye kitabu: aliiona misukumo ikitenda kazi kwenye ulimwengu wake na 
kuwajumuisha wote na kuufunua ukweli wao na maana zake za kina. Yohana aliona kile ambacho watu 
wengi hawaoni, yaani, ingawa kwa nje tunaweza “tusimwabudu mnyama” (Ufu 13:8), ikiwa Yesu 
Kristo siyo Bwana wetu wa kweli basi kwenye kiwango cha utambulisho wetu kimsingi sisi kwa, 
uhakika ni “wakaaji wa dunia” ambao hufanya, kwa uhakika, kumwabudu mnyama. Amefunua hatari za 
wakati wote zinazohusika kwenye mahusiano yetu pamoja na jamii na tamaduni.  
5. Maelezo ya “mnyama” atokaye baharini (Ufu 13:1-10) ni ubunifu wa Kristo. Kama vile “mtu wa 

kuasi” wa 2 Wathes 2:3-12, kipengele muhimu sana cha mnyama wa Ufunuo siyo kisiasa au kiuchumi 
lakini ni kitheolojia. Ufu 13:5-6; 17:3 hutilia mkazo kiburi cha mnyama na makufuru. Kwamba 
mnyama ni “mpinga Kristo” wa kweli—mshiriki mkuu wa Kitheolojia kwa Kristo na kile Kristo 
alichokiwakilisha—anaonekana kwenye usambamba mwingi baina ya Kristo na mnyama: (1) Mwenye 
upanga (linganisha na Ufu 1:16; 2:12, 16; 19:15, 21 na 13:10); (2) Mwenye pembe (linganisha na Ufu 

5:6 na 13:1, 11); (3) Waliuawa, kwa neno lile lile la Kigiriki (sphagizō) lililotumika kuelezea vifo vyao 
(linganisha na Ufu 5:6 na 13:3, 8); (4) Kuinuka kwenye maisha mapya (linganisha na Ufu 2:8; 5:6, 9; 

13:8 na 13:3, 12); (5) Walipewa mamlaka (linganisha na Ufu 2:27; 5:1-9 na 13:2, 14); (6) Wakivaa taji 
nyingi (linganisha na Ufu 13:1 na 19:12); (7) Wana kiti cha enzi (linganisha na Ufu 13:2 na 3:21); (8) 
Wenye mamlaka juu ya “kila kabila, lugha, watu, na mataifa” (linganisha na Ufu 5:9; 7:9 na 13:7); (9) 
Wenye wafuasi ambao majina yao yameandikwa kwenye vipaji vya nyuso zao (linganisha na Ufu 

13:16-17 na 14:1); (10) Wakiabudiwa na ulimwengu (linganisha na Ufu 5:8-14 na 13:4, 8).   
Kwa nyongeza, maelezo ya mnyama kama mmoja ambaye “alikuwa na siyo na siyo na ndiye 

ajaye” (Ufu 17:8) sambamba na maelezo ya Mungu kama mmoja “ambaye ndiye na ambaye alikuwa 

na ambaye atakuja” (Ufu 1:4, 8; 4:8). Kinyume na mmoja na mwingine, mnyama anayo majina ya 
kufuru yaliyoandikwa kwenye vichwa vyake (Ufu 13:1; 17:3); Kristo analo jina lililoandikwa juu yake 
ambalo hakuna alijuaye isipokuwa yeye mwenyewe (Ufu 19:12). Wale ambao wanalo jina la 
Mwanakondoo kwenye vipaji vya nyuso zao wamenunuliwa (Kigiriki. = agoradzō) kutoka duniani (Ufu 

14:1, 3); wale ambao hawana jina la mnyama lililoandikwa kwenye vipaji vya nyuso zao hawawezi 
kununua (goradzō) duniani (Ufu 13:17).77   
6. Mnyama atokaye duniani (Ufu 13:11-17). Mnyama wa pili “pia na ubunifu wa Mwanakondoo wa 
Kimasihi wa 5:6 na anao uhusiano wa kidhihaka pamoja na Mwanakondoo huyo. Yeye pia, ni 
Mwanakondoo mwenye pembe [Ufu 13:11].” (Beale 1999: 707) Mnyama wa pili kimsingi anayo 
majukumu ya kidini na ndiye baadaye aliyeitwa “nabii wa uongo” (Ufu 16:13; 19:20; 20:10). Mnyama 
huyu sambamba na “mtu wa kuiasi” mwenye heshima ya ushawishi wa kishetani (Ufu 13:11; 2 

Wathes 2:9), ishara (Ufu 13:13-15; 2 Wathes 2:9), udanganyifu (Ufu 13:14; 2 Wathes 2:10), na 
kuabudu (Ufu 13:12, 15; 2 Wathes 2:4). Wanatheolojia humtambulisha mnyama atokaye duniani 
(“nabii wa uongo”) kama “Viongozi wa dini ya Kiyahudi ambao walitafuta kuwashawishi Wakristo” 

 
77 “Chapa ya mnyama” (Ufu 13:16-17; 14:9-11), kama muhuri wa Mungu juu ya Kanisa (Ufu 7:3), siyo “mchoro wan je  
wa tatuu au rangi juu ya mwili lakini badala yake ni ishara ya umiliki wa mnyama na utawala wa mawazo ya wafuasi wake 
(kipaji cha uso) na matendo (mkono wa kuume)” (Johnson 2001: 196). Chapa ya mnyama na muhuri wa Mungu 
“vimewekwa wazi kwenye kanuni za watu, vithaminisho, na imani” (Resseguie 2009: 136).  
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kabla ya mwaka BK 70 (Chilton 1985: 181; angalia pia DeMar 1999: 259-60). Wengine humwona 
mnyama huyu kama “ibada au madhehebu ya kifalme” ya Rumi ya zamani ambayo sasa inaizidi Rumi 
au kama “udanganyifu wa kidini” (Johnson 2001: 196, 338). “Pale ambapo nabii wa kweli walipaswa 
kuwaongoza watu kumwabudu Mungu, nabii huyu aliwaongoza kuiabudu nchi. Mnyama huyu anaweza 
kuchukua maumbo mengi na anaweza kwa nyakati hata kuwa sawa na nchi, sawa sawa na manabii wa 
uongo kanisani (kama kwenye 2:2, 14-15, 20-24). Madhihirisho haya ya kinyama ya nabii wa uongo 
yaliyotukia kanisani pia yalionekana kwenye Agano la Kale, pale ambapo karibia unabii wa uongo 
huchukua nafasi kwenye jamii ya agano. Hili liliimarishwa na unabii wa Kristo kwamba manabii wa 
uongo na masihi watainuka kwenye jamii ya waamini yenyewe (Math. 24:5, 11 na sambamba na hayo). 
Yesu aliwafananisha manabii wa uongo na wanyama na kutabiri kwamba ‘manabii wa uongo’ 
‘watakuja . . . kwenye ngozi ya mwanakondoo lakini ndani yao ni mbwa mwitu wakali’ (Math. 7:15). 
Picha ya mbwa mwitu kwenye ngozi ya mwanakondoo inaonyesha usaliti ndani ya makundi ya kanisa.  
. . . Kwa hiyo, picha hii na msingi wake unaonyesha udanganyifu ndani ya jamii ya Agano yenyewe. 
Pale ambapo mnyama wa kwanza alinena kwa sauti kuu na kwa ujasiri kinyume na Mungu, mnyama wa 
pili aliyafanya madai ya mnyama wa kwanza kusikika vizuri na yenye ushawishi. . . . Kwa hiyo, 
itachukua utambuzi wa Mkristo kutambua tabia ya uovu ndani ya mnyama wa pili.” (Beale 1999: 707-
08)   
7. Jeraha la mauti kichwani na kupona kwa mnyama (Ufu 13:3, 12, 14).   

a. Jeraha la mauti kichwani mwa mnyama. Neno la Kigiriki lililotumika kwa jeraha la mnyama 
ni plēgē, ambalo wakati wote hutafsiriwa “pigo.” Penginepo popote kwenye Ufunuo neno hilo 
humaanisha hukumu au adhabu ya Kiungu iliyotolewa (Ufu 9:18, 20; 11:6; 15:1, 6, 8; 16:9, 

21; 18:4, 8; 21:9; 22:18). Ufu 13:14 inaongeza kwamba jeraha la mauti la mnyama lilitolewa 
kwa “upanga”. Kwenye Ufunuo wakati wote upanga hufananishwa na hukumu ya Kimungu ya 
Masihi (1:16; 2:12, 16; 19:15, 21). Kumbukumbu ya upanga pia huonekana kwenye Isa 27:1 

ambayo inasema: “Katika siku hiyo ya Bwana, kwa upanga wake ulio mkali, ulio mkubwa, ulio 

na nguvu, utamwadhibu lewiathani, nyoka yule mwepesi, na lewiathani, nyoka Yule mwenye 

kuzonga-zonga; naye atamwua yule joka aliye baharini.” Kumbukumbu zote hizi zinatuelekeza 
kwenye maana halisi ya “jeraha la mauti” linalomtesa mnyama: “Mahali popote kwenye kitabu 
ushindi wa kutosheleza pekee wa mnyama na joka ni Mwanakondoo aliyechinjwa, pamoja na 
watakatifu waaminifu (12:11; 19:19-21). Zaidi ya hayo, ni tukio la maisha na hasa kusulubiwa, 
kufufuka na kuinuliwa kwa Yesu ambalo linahusika na pigo hili la mauti kwa joka na mnyama 
(1:5; 5:9; 12:11). Mawazo sambamba na haya yanafanana kwenye mafundisho mengine ya 
Agano Jipya (Luka 10:17-24; 11:14-22; Yohana 12:31-33; Kol 2:15).” (Johnson 1981: 526) 
Vivyo hivyo, “pigo” la mauti kwa “upanga” kwenye Ufu 13:3, 12, 14 “haliwezi kuelezea kifo 
halisi na kufufuka kwa mtu wa kihistoria [au wa (mtu) wakati ujao]” (Beale 1999: 689).  
b. Kupona kwa mnyama. Yote yaliyo sambamba baina ya “mnyama” wa kwanza na Kristo, na 
usambamba wa nafasi ndani ya jamii ya Agano baina ya “mnyama” wa pili na “mtu wa kuasi,” 

huangazia umuhimu wa kitheolojia au asili ya Kiroho ya “Mpinga Kristo.” Kwa maneno 
mengine, mambo yote ya kisiasa, kiuchumi, na masuala ya kijamii yanayoibuliwa na serikali na 
tamaduni hukabiliana nasi pamoja na swali la msingi: Uaminifu wangu umeegemea wapi—
pamoja na Kristo au pamoja na dunia? Suala hilo hilo, kwenye muundo tofauti, limeibuliwa na 
jeraha la mauti kichwani mwa mnyama na kupona kwake. Richard Bauckham anachunguza, 
“Usambamba baina ya ‘kifo’ na ‘kufufuka’ kwa mnyama na kufa na kufufuka kwa Yesu Kristo 
kunaleta suala la ni kipi hasa kilicho cha Kimungu. Ni udhahiri wa mnyama kufanikiwa ambako 
kunastahili kuaminiwa na dini na kuabudu? Au ni udhahiri wa kushindwa kwa Kristo na 
kuuawa kwa mashahidi wa kweli kwa Mungu ambaye wakati wote anaweza kuaminiwa na 
Yeye pekee anastahili kuabudiwa?” (Bauckham 1993a: 452)78  

8. Namba ya mnyama: 666 (Ufu 13:18).   
a. Nero na matumizi ya gematria. Gematria ni mbinu ya siri ya kutafsiri maandiko kwa 
kuyawekea mbadala wa namba kwa herufi kweye baadhi ya maneno au majina. Wakati 

 
78 Bila kujali mfanano, Beale anaeleza tofauti za msingi baina ya ufufuo wa mnyama na ufufuo wa Mwanakondoo: 
“Mwanakondoo kwa hakika alishinda ushindi wa mauti kwa ufufuo, lakini kuendelea kuwepo kwa mnyama siyo 
mabadiliko ya halisi ya kushindwa” (Beale 1999: 689). Hakika, Ufu 17:8 inasema kwamba alikuja kutoka kuzimu tu kwa 
“kwenda kwenye uangamivu.”  
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mwingine hutumika kujaribu kutafuta ni nani ambaye ni Mpinga Kristo. Toleo lililo maarufu 
sana la hli ni lenye msingi wake kwenye Nero redivivus (“Nero kuurudia uhai au kuwa hai 
tena”) hadithi ambayo ilizunguka kwenye karne ya kwanza, i.e., Mfalme Nero kweli hakufa 
lakini alitorokea Parthia upande wa mashariki na atarudi pamoja na jeshi kubwa kuwatiisha 
wapinzani wote (Minear 1968: 248-50).79 Ikiwa neno “Caesar Nero” likitafsiriwa kwenye 
Kiebrania, lingekuwa na namba zenye thamani ya 666 (Resseguie 2009: 191). Kwa hiyo, 
baadhi ya wasomi huamini kwamba Yohana alimtambulisha Nero kama mnyama (angalia 
Chilton 1985: 180-81; DeMar 1999: 26061).80   

b. Gematria ilishindwa kama mbinu ya utambulisho. Hata hivyo kulifanyia rufaa wazo la Nero 
kwa baadhi, gematria wakati wote ilishindwa kama mbinu ya kumtambua mpinga Kristo. 
Kwanza, kujaribu hesabu halisi za baadhi ya majina ya binafsi ni kinyume na njia ya mfano 
ambayo kwayo tarakimu zimetumika kwenye Ufunuo na kwenye fasihi nyingine za mafunuo. 
Pili, yapo majina mengi, ya zamani nay a sasa, ambayo yatakuja kwenye 666 wakati 
yatakapotiishwa kwenye gematria (angaliaBeale 1999: 720-21; DeMar 1999: 231-38). Hta 
neno “mnyamat,” wakati litakapofasiriwa kwenye Kiebrania, litafikia kwenye 666 (Resseguie 
2009: 191). Kama ilivyo mbali nyuma kama karne ya pili, Irenaeus alitambua jambo lile lile: 
“Kwa hiyo lilikuwa la uhakika zaidi, na lenye hatari ndogo, kusubiria utimilifu wa unabii, 
kuliko kufanya majaribio, na kutoa kuhusika kwa kila majina ambayo yanaweza kujiwakilisha 
yenyewe, kwa hiyo kama majina mengi yanaweza kupatikana yakimiliki tarakimu zilizotajwa; 
na swali lile lile litabaki, baada ya yote, kubaki halijajibiwa” (Irenaeus 1885: 5.30.3).   

Tatizo ni la kina zaidi ya uongo mwingi wa utambulisho wa Mpinga Kristo wenye 
msingi kwenye gematria kwa zaidi ya miaka elfu mbili iliyopita. Tatizo halisi ni matumizi ya 
gematria yenyewe. Matumizi yake yanafanana na kiinimacho au uchawi. Beale anaonyesha 
kwanini mbinu yenyewe siyo kile Yohana alichokuwa nacho kwenye ufahamu wake: “Hakuna 
ushahidi wa tarakimu nyingine yeyote kwenye kitabu iliyotumika kwa njia kama hiyo. 
Tarakimu zote zina maana ya fumbo na kufananishwa na baadhi ya kweli za Kiroho na kamwe 
hazihusishi aina yeyote ya hesabu halisi ya gematria . . . Ikiwa mfumo wa gematria wa 
Kiebrania au Kigiriki wa hesabu za uhalisia ungetumika kwa kiasi kikubwa hapa, kasha 
Yohana angewaonya wasomaji wake kwa kuandika kitu kama vile ‘na tarakimu ya jina lake 
Kiebrania (au Kigiriki) ni 666.’” (Beale 1999: 721) Hili linapendekeza kwamba mbinu ya 
hesabu halisi kamwe haitatoa tafsiri sahihi, na kwamba kumbukumbu ya Yohana kwa 666 
kamwe haikuwa na lengo la kusaidia kukuza matumizi ya gematria kabisa.  

9. Kuinuka kwa asili ya uovu. Kwa sababu mnyama anaonekana kuinuka kupita historia binafsi na 
falme, hesabu ya mnyama vile vile bila shaka imepita historia binafsi na falme. Hili limeonyeshwa kwa 
njia mbili.  

a. “Hesabu ya kibinadamu” (Ufu 13:18). Msemo wa Kigiriki “hesabu ya kibinadamu” haina 
makala fafanuzi (i.e., neno (ya) “the”) kabla ya “binadamu au mtu.” Vivyo hivyo, “ingeweza 
kutafsiriwa kawaida kama ‘hesabu ya kibinadamu’ (i.e., hesabu ya ubinadamu), au isivyo 
kikawaida, ikimaanisha mtu binafsi, ‘hesabu ya kibinadamu’ (i.e., mtu binafsi maalum)” 
(Resseguie 2009: 189). Ufahamu wa “kawaida” wa “hesabu ya kibinadamu” kwenye Ufu 13:18 
imeonyeshwa kwa ukaribu wa mfanano wa Kibiblia—Ufu 21:17. Kwenye ayah ii Malaika 
alikuwa akiupima ukuta wa Yerusalemu mpya “kulingana na kipimo cha kibinadamu.” Neno 
“binadamu” kwenye 21:17 halina makala fafanuzi mbele yake. Msemo “kipimo cha 
kibinadamu” kwa wazi hakionyeshi kipimo cha au kwa mtu maalum. Badala yake, lina maana 
ya kawaida. (Ibid.: 189-90)   

Usambamba baina ya Rev 13:18 na 21:17 inaonyesha kwa jinsi gani yametofautiana: 
kwenye 13:18 “mtu” au “binadamu” limetambulishwa na mnyama; kwenye 21:17 “mtu” au 
“binadamu” limetambulishwa na Malaika. “Usambamba na utofauti kwa hakika vinapendekeza 

 
79 Richard Bauckham (1993a: 384-452) amefanya utafiti wa kina wa matumizi ya Yohana ya hadithi ya kurudi kwa Nero, 
akijumuisha na kumbukumbu za kihistoria, Matumizi ya Yohana ya maneno ya Kiyahudi na ufunuo wa Kikristo Kupanda 
au kuinuliwa kwa Isaya, na utafiti wa kina wa umuhimu wa namba. Alieleza, “Simulizi ya kurudi kwa Nero kunathibitisha 
matumizi kwa Yohana kwa sababu angeyaasili kwenye mahitaji ya maono ya unabii wake wa ushindi wa Ufalme wa 
Mungu dhidi ya vidokezo vya dola ya Warumii kwa utawala wa Mungu” (Ibid.: 450-51).   
80 Schnabel, hata hivyo, anaona kwamba Yohana asingemtambulisha Nero kama Mpinga Kristo wa “mwisho” kwa kuwa 
Nero alifariki mwaka BK 68, wakati ambao Yohana aliandika Ufunuo miaka kadhaa baada ya hilo (Schnabel 2011: 190).  
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kwamba alipo mnyama ubinadamu hupotea, Yerusalemu mpya huwakilisha kuinuliwa kwa 
binadamu kwenye nafasi ya Malaika” (Bauckham 1993a: 398). Hivyo, upo uwezekano mkubwa 
kwamba “kuondolewa kwa makala kwenye 13:18 huonyesha wazo la kawaida la kibinadamu, 
siyo baadhi ya watu binafsi maalum ambao wanaweza kutambuliwa tu kwa kutumia mbinu ya 
siri ya ukokotozi. Kwa hiyo, kwenye vifungu vyote anthrōpou [neno la Kigiriki kwa “mtu au 
binadamu”] ni maelezo au ubora wa kisasa, ili kwamba msemo hapa uweze kutoa‘hesabu ya 
binadamu’ (so RSV) au ‘hesabu ya kibinadamu.’Ni hesabu ya kawaida kwa anguko la 
kibinadamu.” (Beale 1999: 724)   
b. Umuhimu wa namba 666. Namba sita hutangaza kutokutimia na kutokukamilika. “Namba 
saba inahusu ukamilifu na imerudiwa kwenye kitabu chote. Lakini 666 imeonekana hapa tu. 
Hili linatangaza kwamba sita tatu zinakusudiwa kama kuwa kinyume na saba za Mungu kwenye 
kitabu chote na kumaanisha kutokutimia na kutokukamilika. . . . Marudio ya sita tatu 
kunajulisha kuongezeka kwa kutokutimia na kushindwa ambako kunahitimishwa kwa mnyama 
zaidi ya penginepo pote ambako limeshuhudiwa angako la kibinadamu.” (Beale 1999: 721-22) 
Au, kama Resseguie alivyoliweka, 666 ni mfano wa “kinyume cha sifa ya kibinadamu” 
(Resseguie 2009: 190). Milligan anafupisha: “Namba sita yenyewe huamsha hisia za hofu 
kwenye kifua cha Myahudi ambaye anahisi maana au umuhimu wa hesabu. Inaangukia chini ya 
namba saba ya utakatifu kama vile namba nane inavyoenda mbele yake. Namba hii ya mwisho 
humaanisha mengi zaidi ya umiliki rahisi wa Kiungu. Kama ilivyokuwa kwenye suala la tohara 
siku ya nane, ‘siku kuu’ ya sherehe ya siku ya nane, au ya kufufuka kwa Bwana wetu siku ya 
kwanza ya juma, ikifuatia siku saba za nyuma au zilizopita, huelezea mwanzo mpya wa utendaji 
wenye nguvu. Kwa mchakato unaofanana na huo namba sita ilichukuliwa kumaanisha 
kutokuwa na uwezo wa kufikia hoja ya utakatifu na bila matumaini kupungukiwa na huo. Kwa 
Myahudi kulikuwa na adhabu ya namna hiyo kuhusiana na namba sita hata pale iliposimama 
peke yake. Iandike mara tatu; acha iwepo mara nyingi mara kumi na kasha mara ya pilimara 
kumi mpaka utakapopata siri ya sita tatu zinazofuatana moja na nyingine, 666; na tutakuwa 
tumewakilisha nguvu ya uovu kuliko ule ambao unaweza kuwa hakuna mmoja ulio mkuu zaidi, 
ukali wa mauti kuliko ambao ungeweza kuwa hakuna ulio mbaya zaidi.” (Milligan 1896: 235) 
Kwenye karne ya pili Irenaeus alifikia kwenye hitimisho linalofanana na hili. Alichukulia 
kwamba 666 humaanisha “inahitimisha uovu wote ambao uliwahi kuwepo katika kipindi cha 
miaka elfu sita” (Irenaeus 1885: 5.28.2).  

  
G. Hitimisho la maoni kuhusiana na Mpinga Kristo  

1. Umuhimu wa Mpinga Kristo kwa nyakati zetu wenyewe: uaminifu na utambuzi. Kwa bahati mbaya, 
historia ya Ukristo, karibia kutoka mwanzo wake, imekuwa imejawa na majaribio ya kumtambulisha 
mpinga Kristo. Nero (au Dola ya Rumi), Myahudi kutoka kabila la Dani, Mohamedi (au Uislamu), Papa 
(au Upapa, au Kanisa la Katoliki la Rumi), Petro Mkuu, Napoleon III, Mussolini, Mikhail Gorbachev, 
Henry Kissinger, na jeshi la wengine walishawekwa mbele kama Wapinga Kristo (McGinn 1994: 46-
49, 52, 61, 85-87, 102, 143-213, 233-38, 246, 256, 260; angalia pia MacDonald 1995: 2054; Oropeza 
anaorodhesha sababu za kwanini baadhi ya watawala wa sasa wa dunia siyo Wapinga Kristo, Oropeza 
1994: 148–58). Hivyo, waamini wa mpito’ “ni maarufu kwenye ujuzi wa kuasili jumbe zao kwenye 
historia ya sasa ya hofu, hasa hasa kuanzia miaka ya 1960” (McGinn 1994: 257), yamekuwa yakifanana 
na uhalisia kwa historia yote.   

Angalau kweli tatu za kufanana zinaonekana kuwajibika kwa hili: (1) “Mtazamo wa kimafunuo 
wakati wote hupata mabadiliko ya kihistoria yakiwa ni vifaa vilivyo tayari kwa matumizi ya unabii wa 
Kibiblia” (Ibid.: 242); (2) Watu hudhihirisha “jitihada kukuza umuhimu wa tukio la sasa kwa kutumia 
kejeli zilizokuzwa (‘Mchezo wa karne wiki hii!’)” (Ibid.: 157); na (3) “Tabia ya kumwona adui yako 
kuwa ni pepo, hasa kwa wakati wenye matishio ya migogoro isiyokuwa ya kawaida, imekuwa injini 
kubwa kwa kazi ya mpinga Kristo inayoendelea” (Ibid.; angalia pia uk 151).  

Nyuma ya shauku na wakati mwingine utambulisho maalum wa Mpinga Kristo, hata hivyo, 
pamejificha kipengele cha ukweli. Hili ni, kama vile kanuni za Kristo zilivyoenea kwa kipindi chote 
hiki, hivyo shughuli za uovu wa Shetani na watumishi wake zimeenea kote kwa wakati uo huo. Maelezo 
yote ya Mpinga Kristo yanaashiria wakati huu, kipengele kinachoendelea kwa nyongeza ya baadaye au 
wakati ujao, madhihirisho ya mwisho. Hili linaonyesha kwamba “roho ya Mpinga Kristo” imekuwa na 
itaendelea kuwa dhahiri kwa nyakati nyingi, mahali pengi, na kwa tabia mbali mbali. Ingawa watu 
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wengi wanabahatisha kuhusiana na jinsi gani mpinga Kristo wa “mwisho” atakavyoonekana, hili siyo 
kile Kanisa lilichoitiwa kufanya. Hoekema anatukumbusha, “Kifupi hatujui ni jinsi gani mpinga Kristo 
wa mwisho atakavyoinuka au umbo la mwonekano wake litakuwaje. Kwenye siku zetu za mabadiliko 
ya haraka, mtu wa namna hiyo anaweza kuinuka kwa muda mfupi sana. Kwa wakati uo huo, tunapaswa 
kuwa makini wakati wote kwa uwepo wa nguvu ya mpinzani wa Ukristo, harakati, na viongozi kwenye 
siku zetu wenyewe, kama moja ya ishara zunazoendelea kwamba tunaishi ‘katikati ya nyakati.’”  
(Hoekema 1979: 162)  

Wakati Yesu alipotokea, aliwalazimisha watu wa wakati wake kufanya uchaguzi, hapa 
linazungumzwa na N. T. Wright: “Uaminifu kwa mungu wa Israeli unamaanisha nini kwa Wayahudi wa 
Palestina wanaokabiliwa na tangazo kwamba ufalme mliokuwa mnaungojea kwa kipindi kirefu sasa 
mwishoni umeonekana? Jitihada za watu wa wakati wa Yesu zingeweza kusema: Torati hutoa jaribio la 
uaminifu wa mungu wa Israelina kwa agano lake. Yesu alisema: kilicho na maana zaidi ni kunifuata 
mimi.” (Wright 1996: 381) Suala lilo hilo linatukabili sisi leo. Picha ya Yohana na mifanano aliyoifanya 
baina ya Kristo na mnyama vinatukabili sisi pamoja na uchaguzi na kutulazimisha kujihusisha na 
maswali: Kipaumbele change cha kwanza au cha wakati wote ni nini? Ni nini kilicho cha muhimu sana 
kwangu: Kristo au ulimwengu, taasisi zake, na vyote vile zilicho nacho cha kutoa? Suala hili linaletwa 
nyumbani na kweli kwamba joka,mnyama atokaye baharini, na mnyama atokaye duniani, huunda utatu 
ushindanao na Baba, Mwana, na Roho Mtakatifu: “Kama Mwana apokeavyo mamlaka toka kwa Baba 
([Ufu] 2:27; 3:21), vivyo hivyo, mnyama wa baharini hupokea mamlaka toka kwa joka, na kama Roho 
amtukuzavyo Mwana (Yoh 16:14), vivyo hivyo, mnyama wa pili humfanyia heshima mnyama wa 
kwanza (Ufu. 13:12–15)” (Beale 1999: 729).  

Wakati Yohana kwenye Ufu 13:18 anapozungumzia uhitaji wa hekima na ufahamu kwenye 
muunganisho wa utambulisho wa mnyama, hatuambii sisi tuwatambue baadhi ya watu hasa. Badala 
yake, Yohana anatualika sisi kutambua na kuzuia imani hizo, thamani au maadili, na nguvu ndani ya 
jamii ambayo inadai utii wetu kwenye mahali pa Kristo. Resseguie anahitimisha: “Kwenye kupoteza 
kwake thamani, anguko la kibinadamu hudai utii kwa thamani ya utumishi wake wenyewe, kanuni, na 
imani. Wakati hili likitokea, binadamu na taasisi za kibinadamu huwa kinyume. Mwito wa hekima na 
ufahamu pia ni himizo la kuielewa asili ya uongo wa mwovu na kuzuia mawazo ambayo 
yanayosaidiana nao.”  (Resseguie 2009: 191)   
2. Kusudi la Mpinga Kristo. Kulingana na 2 Wathes 2:8-12, Mungu humtumia Mpinga Kristo kwa 
kusudi lake mwenyewe. “Wale ambao ‘hawapendi ukweli’ watachukuliwa na udanganyifu na 
wataachwa bila udhuru. ‘Sababu ya kuja kwake ni, kuiweka kirahisi, Shauku ya Mungu kuwajaribu 
wanadamu wote kutenganisha ngano na makapi, ngano toka kwenye magugu. Mtume Paulo kwa wazi 
anaeleza kwamba chanzo cha udanganyifu ni Mungu mwenyewe.” (Harper 2003: 17n.35) Kwenye 
maelezo yake ya Mpinga Kristo na uasi, Irenaeus alisema jambo lile lile: “Na kwa hiyo kupitia nyakati 
zote, mwanadamu, aliumbwa tangu mwanzo katika mikono ya Mungu, ambao ni, ya Mwana na ya 
Roho, aliumbwa kwa mfano na sura ya Mungu: makapi, hakika, ambayo ni uasi, yatatupwa mbali; 
lakini ngano, ambao ni, ni wale ambao humletea Mungu ya imani, watakusanywa ghalani. Na 
kwasababu hii dhiki ni lazima kwa wale ambao wameokolewa, kwamba baada ya tabia kuvunjwa, na 
kutoka wakiwa safi, na kunyuniziwa kwa uvumilivu wa neno la Mungu, na kupitishwa kwenye moto 
[kwa ajili ya utakaso], waweze kufaa kwa ajili ya sherehe ya kifalme. Kama mmoja wetu alivyosema, 
wakati alipohukumiwa kwa wanyama wa mwituni kwa sababu ya ushuhuda wa kumheshimu Mungu: 
‘Mimi ni ngano ya Kristo, na niliangamizwa na kusagwa kwa meno ya wanyama wa mwituni, ili niweze 
kuwa mkate safi wa Mungu.’” (Irenaeus 1885: 5.28.4)   
3. Mamlaka ya Mungu juu ya wote Shetani na Mpinga Kristo. Maelezo ya Paulo juu ya “mtu wa kuasi” 

anafunua kwamba wakati wote Mungu ndiye kiongozi wa kile kinachotokea. Hulitekeleza kusudi lake 
kumpitia “yule asi” ambaye “Yesu atamwua kwa pumziya kinywa chake, na kumwangamiza kwa 

ufunuo wa kuwapo kwake” (2 Wathes 2:8). Mungu ndiye ambaye hutuma “nguvu ya upotevu, 

wauamini uongo, ili wahukumiwe wote ambaohawakuiamini kweli, bali walikuwa wakijifurahisha 

katika udhalimu” (2 Wathes 2:11-12). Sawa na “wanyama” wa Ufunuo, Mungu yupo kwenye utawala 
wakati wote: Ni mtawala juu ya Shetani na wafuasi wake (angalia Ufu 6:1-3, 5, 7, 9, 12; 9:1-2; 11:2-3; 

13:5, 7; 20:1-3, 7); mamlaka iliyopewa nguvu ya uovu ni ya muda mfupi tu (angalia Ufu 12:6, 12; 

13:5); na mnyama, nabii wa uongo, joka,na wafuasi wao wameruhusiwa kuinuka na kufanikiwa kwa 
kipindi tu, ili waweze kuangamizwa milele na Kristo (angalia Ufu 14:18-20; 17:8; 18:1-2, 21; 19:11-

21; 20:9-10, 14-15).   



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  123 

Vivyo hivyo, hatuwezi kujua kwanini Mungu anatenda kama afanyavyo, lakini twaweza kuwa 
na ujasiri kwamba hata uovu wa mwanadamu uwe mbaya zaidi na Shetani anayoweza kupanga 
yatatiishwa na mpango wa Munguna ni sehemu ya mpango mkuu wa Mungu: “Maana Mungu ametia 

mioyoni mwao kufanya shauri moja, na kumpa Yule mnyama ufalme waohata maneno ya Mungu 

yatimizwe” (Ufu 17:17).  
  
XI. Kitabu cha Ufunuo  
  
A. Aina  

  Karibia watafsiri wote wanatambua kwamba Ufunuo umejumuisha aina tatu: barua (waraka); unabii; na 
mafunuo (Osborne 2002: 12). Aina hizo zimeunganishwa au zimechanganywa pamoja. Kwa hiyo, “mtazamo 
unaofaa zaidi ni kwamba Ufunuo ni ‘unabii uliotolewa kwenye umbo la mafunuo na kuandikwa kwenye 
muundo wa barua au waraka’ ili kuwahimiza wasomaji au wasikilizaji wake kubadilisha mienendo yao kwenye 
nuru ya ukweli uliyoinuka kupitia ujumbe wa kitabu” (Beale 1999: 39).   

1. Barua (waraka). “Ufunuo umefungwa kwa mfumo wa ki-barua (1:4-8 na 22:10-21). Patano hili pekee 
linakiondoa kutoka kwenye vitu vinavyotakiwa kwa ajili ya mafunuo. Kanuni (1:4-8) zimebeba 
vipengele vya aina ya ki-nyaraka—mtumaji, anwani, salaam, na kuongezewavipengele vya nyimbo. 
Machapisho (22:10-21), kwenye muundo mzuri wa barua za kale, ikifupisha muundo wa uandishi, 
pamoja na uhalali wa Yohana kama mtunzi aliyevuviwa Uungu.” (Pate 1998a: 12) Umuhimu wa tafsiri 
ya Ufunuo kuwa barua ni kwamba kitabu kiliandikwa kuwa wazi na cha kueleweka na wasomaji wake 
wa karne ya kwanza. Kwa hiyo, watu ambao husema kwamba Ufunuo ni “msimbo wa siri” hili 
linatumika tu kwa matukio ambayo yalitokea mara kabla ya kurudi mara ya pili kwa Kristo, miaka elfu 
moja baada ya karne ya kwanza, siyo sahihi.81  

2. Unabii. Tangu mwanzo na mwisho wa kitabu Yohana anauita Ufunuo kitabu cha “unabii”  
(Ufu 1:3; 22:7, 10, 18, 19). Vifungu vingine vinazumgumza kuhusiana na manabii, au watu wakitoa 
unabii (Ufu 2:20; 10:7; 11:3, 6, 10, 18; 16:6; 18:20, 24; 19:10; 22:6, 9). Hili halimaanishi kwamba 
Ufunuo kinahusiana na mambo ya wakati ujao tu. Kwa mfano, Ufu 10:11 na 11:3 vyote vinatumia neno 
“unabii.” Hata hivyo, katika kesi zote mbili neno linaashiria kulitangaza neno, matendo ya haki, na 
hukumu za Mungu, kama kinyume na “kutabiri mambo yajayo.”   

Tunapaswa kukumbuka asili ya unabii wa Kibiblia, i.e., unabii wa hukumuna unabii wa 
wokovu, viliandaliwa kubadilisha tabia za watu. Huu pia ni ukweli wa Ufunuo.82 TUkweli kwamba 
kitabu chote kinalenga kwenye wakati uliopo, kilikusudiwa kuwa wazi kwa wasikilizaji wa Yohana wa 
karne ya kwanza, na kimeandaliwa kuathiri tabia za wasomaji, yaweza kuwa imetolewa kutokana na 
ukweli kwamba vyote tokea mwanzoni (Ufu 1:3) na hata mwishoni (Ufu 22:7) msomaji anashauriwa 
“kuchukua tahadhari” kwa maneno ya unabii. Hivyo, kama ilivyo kwa nabii zote za kibiblia, kipengele 
cha unabii wa Ufunuo kinatambua au kufahamuasili na kusudi la Mungu kwenye mazingira ya sasa ya 
Makanisa, kuona ni jinsi gani kusudi la Mungu la wakati wote linavyohusiana na hali ya sasa, na kutaka 
majibu kupitia kwa watu. Ukweli kwamba kitabu cha Ufunuo kiliandaliwa kueleweka na wasomaji au 
wasikilizaji wa Yohana kwenye karne ya kwanza kumeonyeshwa kupitia Ufu 22:10 ambayo inasema, 
“Usiyatie muhuri maneno ya unabii wa kitabu hiki, kwa maana wakati huo umekaribia.” Hili ni 
kinyume na Dan 8:26 pale Danieli alipoambiwa “yafunike maono hayo; maana ni ya wakati ujao 

baada ya siku nyingi.”  
3. Mafunuo. Neno la kwanza la kitabu, apokalupsis (mafunuo; ufunuo), linaonyesha aina ya mafunuo 

 
81 “Usomaji halisi wa Ufunuo kama kitabu cha fumbo kwa kufafanua ramani kwenye historia ni kuuvuruga na kuusaliti 
ujumbe wake” (Stylianopoulos 2009: 31). Richard Bauckham anaandika kwamba tafsiri inayojulikana ya waamini wa 
msingi wa mpito ya Ufunuo kimsingi hawaelewi aina ya unabii wenyewe: “Kinyume chake, tafsiri ya Waamini wa msingi, 
ambao unapatikana kwenye unabii Kibiblia huweka alama ya fumbo kwenye utabiri wa matukio maalum karne nyingi 
baadaye kuliko nabii, kutokuuelewa unabii kwa umuhimu kuliendelea kwa kupuuza kuuliza hiki kilimaanisha nini kwa 
wasikiaji wake wa kwanza” (Bauckham 1993b: 152-53).  
82 “Ufunuo unathibitisha uhalisia wa maelezo ya awali ya unabii wa Kikristo. . . . Wakati ambao ujumbe wa Wakristo 
wa mwanzo ulilenga juu ya tafsiri na kuyafunua maandiko na tamaduni, unabii wa awali wa Kikristo ulitangaza hukumu 
au wokovu” (Schüssler Fiorenza 1980: 109). Uchambuzi wa David Aune wa “barua saba kwa makanisa saba” (Ufunuo 

2-3) unafunua kwamba “muundo wa hotuba ya kinabii ambayo sehemu ya kati ya matangazo saba mengi yanafanana ni 
kinywa cha wokovu na hukumu, mwendelezo wa unabii wa baada ya uhamisho wa Wanawa Israeli” (Aune 1983: 277; 
angalia pia Ulfgard 1989: 13; Schüssler Fiorenza 1991: 46-47; Schnabel 2011: 13).  
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wa kitabu. Hili linathibitishwa kupitia maono ya hali ya juu na asili ya mifano ya kitabu chote.83   
a. Kiini cha kitabu ni mifano. Ufunuo kama wote, kuanzia na Ufu 1:1 hutumia sēmainō 
(“mawasiliano kwa njia ya mifano”) na deichnumi (“kuonyesha”), pamoja na kurudiwa kwa 
kanuni ya utangulizi “Nikaona” au maelezo sawa na hayo (Ufu 4:1; 12:1-3; 13:1-3; 14:1; 17:1-

3, 20:1) huchangia “asili ya jumla ya mawasiliano kwa njia ya ishara” (Beale 1999: 973). 
“Ufunuo 1:1 ni njozi ya Danieli 2:28-29, 45 [ambayo] inathibitisha kwamba hapa neno 
linamaanisha ‘ishara.’ . . . Kwenye mwanga huu, mbinu maarufu ya maelezo ya kitabu cha 
Ufunuo—kilitafsiriwa kiuhalisia isipokuwa umelazimishwa kukitafsiri kwa ishara—lazima 
kigeuzwe kichwa chake. Badala yake, maelezo ya kiprogramu sahihi kuhusiana kitabu na aina 
ya mawasiliano kwenye 1:1 ni hii kukunjwa na kufunikwa kwake ni ishara, ili kwamba maelezo 
yanayoendelea yaweze kugeuzwa na kusema ‘kutafsiriwa kwa ishara isipokuwa umelazimishwa 
kukitafsiri kiuhalisia.’ Bora kuliweka, msomaji atarajie kwamba maana kuu ya ufunuo wa 
Mungu kwenye kitabu hiki ni ishara.” (Beale 2006: 54, 55) 
b. Vyanzo vya ishara za mafunuo. Yohana alitumia ishara kwa sababu aliona maono ambayo 
yasingeelezeka kwa maneno pekee yake, hivyo aliyaweka kwenye picha. “Vyanzo kwa 
kuyatafsiri inatoka kwenye Agano la Kale, fasihi ya Agano shirikishi, na ulimwengu wa Rumi 
ya Kigiriki—kwa maneno mengine, kwenye ulimwengu wa kawaida wa wasomaji halisi 
kwenye eneo la Asia” (Osborne 2002: 17). Kiwango cha uhitaji wa Ufunuo kwenye Agano la 
Kale kwa ishara zake kinaonekana kwenye kweli kwamba Ufunuo imebeba na kugusia takribani 
ishara 630 kutoka kwenye Agano la Kale pekee. Vivyo hivyo, ili tuweze kuelewa picha za 
Yohana ni lazima kuangalia, siyo kwenye siasa na matukio mengine ya siku zetu, bali fasihi na 
hali ya siasa ya jamii ya siku za Yohana.  
c. Asili ya ishara za mafunuo. “Picha za ufunuo hazimaanishi kuwa ni picha ya mnato 
inayolenga kweli halisi; mara nyingi ni ishara zinaziwakilisha karibia kweli za Kiroho ambazo 
hazielezeki kirahisi kwa picha” (Ladd 1972: 102). Hii ndiyo sababu moja kwanini mara nyingi 
manabii “huelezea maono yao kwa uangalifu na kwa wasi wasi na mifano . . . tusije kusahau 
uwezo wenye kikomo wa uzoefu wa mwanadamu na lugha inayowakilisha kweli za mbinguni” 
(Johnson 2001: 216n.24, e.g., “palikuwa na mfano wa kiti cha enzi, kuonekana kwake kama 

yakuti samawi” [Ezek 1:26]; “Nikaona kitu mfano wa bahari ya kioo iliyochangamana na 

moto” [Ufu 15:2]).   
Ishara tofauti zaweza kutaja kitu kile kile lakini kikatupa sisi mtazamo tofauti au 

msimamo kwenye somo hilo. Kwa mfano, kwenye Ufu 4:1 mbingu zimeonyeshwa kama 
chumba cha kiti cha enzi, na kwenye Ufu 6:9 zimeonyeshwa kama hekalu. “Ni mtiririko wa 
mawazo ya kimafunuo ambayo yanafanya hili liwezekane. . . . Kwa uhakika, Mungu hakai 
kwenyye kiti cha enzi; yeye ni Roho wa milele ambaye ama hasimami au kukaa au kulala. 
Picha ya Mungu kukaa kwenye kiti chake cha enzi ni njia ya ishara ya kusisitiza Ufalme na 
mamlaka ya Kiungu.” (Ladd 1972: 102) Sambamba na hilo, Kristo ameonyeshwa kama simba 
(Ufu 5:5) na kama Mwanakondoo (Ufu 5:6). Kwenye kitabu chote, kanisa limeelezewa kwa 
njia tofauti tofauti, mara nyingi kwa njia ambayo inaonekana ngumu kueleweka. Kwa mtiririko 
huu, Ishara pia yaweza kuwa safu mbali mbali. Kwa mfano, kwenye Ufu 17:1-4 Yohana 
alimwona mwanamke ambaye ni kahaba; 17:8 inasema kwamba alikuwa ni “mji mkubwa, 

ambao unatawala juu ya wafalme wa dunia”; 17:5 inamwita huyo mwanamke “Babeli mkuu.” 

Babeli yenyewe siyo ukomo wa mji mmoja lakini ni ishara ya ulimwengu wote wa uchumi wa 
kijamii na tamaduni za kidini au za kistaarabu.  

Kwa nyongeza, “kitendawili ni kiini cha ishara.” (Johnson 2001: 9). Hivyo, mara kwa 
mara mfano kwenye kitabu chote ni kwamba “vitu siyo kile kilichoonekana kuwa.” Kwa mfano, 
Kanisa la Filadelfia lilikuwa na“nguvu kidogo” (Ufu 3:8); hata hivyo, kwa sababu ya ukweli 
huo Kristo atawafanya wale wa “sinagogi la Shetani” waje“kusujudu mbele ya miguu yako, na 

kuwafanya wajue ya kwamba nimekupenda” (Ufu 3:9). Kwa namna nyingine, kwa kanisa 
lililoko Loadikia alisema, “Mimi ni tajiri, nimejitajirisha, wala sina haja ya kitu” (Ufu 3:17); 

 
83 Mfululizo wa sehemu tatu za mhadhara wa sauti wa D. A. Carson kuhusiana na asili na utendaji wa kimafunuo, pamoja 
na msisitizo maalum juu ya kitabu cha Ufunuo, wenye kichwa cha habari “Kuhubiri kiufunuo,” inaweza kusikilizwa au 
kupakuliwa bure kutoka kwenye wavuti ya: http://thegospelcoalition.org/index.php?/resources/name-
index/a/DA_Carson/topic/End+Times.  
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hata hivyo, ukweli, kulingana na Kristo, ni kwamba wao ni “mnyonge, na mwenye mashaka, na 

maskini , na kipofu, na uchi” (Ufu 3:17). Kupitia kitabu chote, Wakristo wanaonekana kama 
kwamba wameshambuliwa na kushindwa na nguvu za Shetani na uovu (e.g., Ufu 11:7; 13:7); 
bado kivitendawili, ni vifo vyao halisi, kwa sababu ya uaminifu wao kwa injili, ambao unafunua 
ushindi wao (e.g., Ufu 6:9-11; 12:11; 20:4-6).  

4. Mwongozo wa kutafsiri ishara kwenye Ufunuo.  
a. Baadhi ya ishara hutafsiriwa kwenye Ufunuo wenyewe. Nyota saba ni malaika wa makanisa 
saba (1:20); vinara saba vya taa ni makanisa saba (1:20); taa saba za moto ni Roho saba za 
Mungu (4:5, i.e., Roho Mtakatifu); mabakuli ya manukato ni maombi ya watakatifu (5:8); joka 
kuu ni Shetani (12:9); Kitani nzuri, ing’aayo, safi, ni matendo ya haki ya watakatifu (19:8). 
Wakati kitabu chenyewe kinapofafanua baadhi ya ishara, kasha popote ishara hizi 
zilizofafanuliwa zitakapojitokeza baadaye kwenye kitabu bila maelezo, upo uwezekano 
kwamba zinamaanisha jambo lile lile lililofafanuliwa mwanzoni. Vinara viwili vya taa kwenye 
Ufunuo 11:4 ni simulizi iliyojitokezaya hili (hivyo, mashahidi wawili bila shaka siyo manabii 
binafsi lakini ni ushirikiano wa kanisa kwenye utukufu wake na majukumu yake ya 
kushuhudia).” (Beale 2006: 55-56)   
b. Ishara zingine zinaonyesha mwendelezo pamoja na vitabu vingine vya Agano la Kale au 

Agano Jipya. Ingawaje picha za Yohana zina msingi wake kwenyeulimwengu wa kawaida wa 
wasomaji wa karne ya kwanza, picha hizo siyo kumbukumbu ndogo ya kihistoria. “Kwa sababu 
picha za Yohana ni picha zilizoandaliwa kupenya tabia muhimu ya nguvu itendayo kazi kwenye 
ulimwengu wake na mambo ya mwisho yanayofuatana nayo, kwa kiwango kikubwa aliachili 
mbali tu vipengele dhahiri vya ulimwengu wake” (Bauckham 1993b: 156). Kanuni hii 
inaonekana kwa jinsi Yohana alivyolitendea Agano la Kale. Yohana, kama manabii wote wa 
Kibiblia, alitafsiri kile kilichokuwa kimeandikwa kabla kwa nyakati mpya na mazingira mapya. 
Hatua ya msingi ya kuunganishwa ni kuja kwa Yesu Kristo mara ya kwanza, ambako kwa kina 
kulibadilisha mazingira ya kitheolojia. Kama matokeo ya umuhimu wa Kristo, ingawa picha 
iliyochorwa kutoka kwenye Agano la Kale hubaki inatambuliwa, Dennis Johnson anaonyesha 
kwamba “zilibadilishwa na kuundwa tena kwa maandalizi mapya—kama ambavyo 
tungetarajiat, kwakuwa sadaka na ufufuo wa mwanakondoo ulileta vita ya nyakati kwenye 
awamu mpya na uwanja wa shughuli” (Johnson 2001: 13). Kutolewa kwa hali mpya ya 
ukombozi kihistoria na mazingira ya mkristo ya Ufunuo, kama vyombo vya Agano la Kale na 
picha kama hekalu, madhabahu, na manukato vilipewa maana mpya.  
c. Zile ishara ambazo hazikufafanuliwa kwa wazi kwenye kitabu zinahitaji kutafsiriwa 

kulingana na mazingira, wazo kuu ambalo Yohana aliliwasilisha, na kusudi la jumla la unabii 

wa ki-ishara. “Bila shaka ni kwamba Mungu alichagua ishara za sirikutoka kwenye ghala la 
kawaida la ishara za ki-mafunuo kwenye karne ya kwanza ili kuwaweka wasomaji mbali na kile 

halisi anachoenda kukifanya na kuelekea maana ya Kitheolojia ya ni jinsi gani 
atakavyokifanya. Hatujui ni nini kitakachoenda kutokea nyuma ya picha ya mapigo la nzige, 
kuanguka kwa nyota, milipuko ya volkano, na dhoruba ya kutisha. Baadhi yaweza kutokea 
kiuhalisia, mengi hayatakuwa. Ni muhimu kutambua kwamba hatujui mengi kuhusiana na 
kurudi mara ya pili kuliko walivyofanya wanafunzi Wayahudi wa Yesu kuhusiana na kuja kwa 
mara ya kwanza.” (Osborne 2002: 16, msisitizo umeongezwa)  
  Kwa mfano, Ufu 16:16 (angalia pia 20:9) inalitaja kusanyiko la wasiomcha Mungu 
kwa ajili ya vita kwenye eneo liitwalo Har-Magedonia. “Kwanini Har-Magedonia? Palikuwepo, 
tunayo kila sababu ya kuamini, hakuna eneo kama hilo. Jina ni ishara. Ni neno tata lililotolewa 
kutoka Kiebrania na likiwakilisha mlima wa Megiddo. Kwa hili tunarudishwa nyuma kwenye 
historia ya Agano la Kale, Katika hiyo ambayo kuna uwanda mkubwa wa Megiddo, lililo 
maarufu zaidi Palestina, lililoonyeshwa zaidi ya tukio moja sehemu maarufu. Kwa uhalisia, 
eneo hilo lilikuwa maarufu kwa mauaji makuu mawili, lile la Wakaanani walioalikwa na 
Baraka, kusherehekea kwenye wimbo wa Deborah [Waamuzi 5], na lile ambalo mfalme Yosia 
alianguka [2 Nyakati 35:22]. Mwanzoni bila shaka lilielezwa, kwa kuwa maadui wa Israeli 
waliokuwepo pale waling’olewa kabisa.” (Milligan 1896: 272; angalia pia Schnabel 2011: 233, 
237) Hivyo, kumbukumbu kwenye Ufu 16:16 (angalia pia 20:9) haiyangazi kwamba 
kutakuwepo na vita ya mwisho ya kimwili kwenye eneo halisi (ambalo halipo) mlimani, 
uwandani, au kambini, bali inachora muunganisho wa kitheolojia kuonyesha kile 
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kitakachotokea kwa maadui wote wa Kristo.84  
  Zaidi, kwenye kutafsiri ishara za Ufunuo ni lazima wakati wote kuweka akilini kusudi 
la kinidhamu na maadili lililoko nyuma ya nabii zote, ikijumuisha na mafunuo: kuwafanya watu 
wa Mungu waone kweli za Kiroho kutoka kwenye msimamo wa Mungu na majibu ya mapenzi 
na makusudi yake. Hivyo, Hakan Ulfgard, kwenye kuzungumzia ishara na mihuri ya Ufunuo, 
tarumbeta au parapanda, na mabakuli, anasema kwamba “maana ya uandishi huu wa unabii wa 
kimafunuo ni kuwafariji wasomaji kwenye mtazamo wa mateso ambayo tayari yalishaanza na 
kwamba yangekuwa hata yangesisitizwa zaidi, na kuwatia changamoto kuvumilia” (Ulfgard 
1989: 29). Beale anaongeza, “Maonyo ya kiishara huwashtua waamini wa kweli nje ya uvivu 
wao wa Kiroho kwenye kuenenda pamoja na hali hiyo ya dhambi ya wengi wasioamini” (Beale 
2006: 59).  
d. Mifano miwili ya kawaida ya matumizi yasiyo halisi ya lugha kwenye ufunuo.  

(1) Hesabu kwenye Ufunuo. “Hesabu zilitumika kwenye fasihi ya mafunuo kama 
ishara za mawazos. Hili limedhihirika wazi kwenye uchunguzi linganishi ndani ya 
fasihi.” (Summers 1960: 180) Matumizi yao ya kiishara kwenye fasihi ya mafunuo, 
ikijumuisha na kitabu cha Ufunuo, ni ya “kunyumbulika” (Johnson 2001: 15). Hesabu 
au namba kuu nne ambazo zinatoka kwenye wingi wa namba kitabuni zilitotumika ni 
4, 7, 10, na 12. Ingawa baadhi huziangalia namba kwenye Ufunuo kama halisi, “bila 
shaka inaonekana zaidi kwamba namba kwenye kitabu zina maana yak i-ishara, kama 
ilivyokuwa kawaida kwenye ufunuo wa zamani. Kila namba moja inakusudia 
kumaanisha ukamilifu kwenye andiko lote. . . . Hili halimaanishi kwamba hakuna 
namba inayoweza kuwa halisi. Bila shaka zilikuwepo kabila kumi na mbili na Mitume 
kumi na wawili, lakini hata namba hizo zilichaguliwa na Mungu kwa sababu za 
kitheolojia.” (Osborne 2002: 17)   

Kwa mfano, mwanzoni Kristo alionekana kama “mtu mfano wa wanadamu . . . 

namacho yake [mwaili yaliyokamilika, kama pamoja na watu] yalikuwa kama mwali 

wa moto” (Ufu 1:13-14). Kwenye Ufu 5:6 Kristo anaonekana kama “Mwanakondoo 

amesimama, alikuwa kana kwamba amechinjwa, mwenye pembe saba na macho saba.” 

Saba, kama namba ya ukamilifu au utimilifu, ikimaanisha mamlaka makamilifu ya 
Kristo (“pembe saba”) na mjuvi wa yote (“macho saba” = ukamilifu wa maono). 
Kwenye mifano hii tunaziona ishara na matumizi mtambuka ya namba au hesabu 
zihusianazo na aina ya mafunuo. “Ishara hizi za kihesabu zinaeleza kwamba isipokuwa 
kipo kiashiria cha wazi kwa tafsiri halisi, namba au hesabu kwenye ufunuo wa Yohana 
zinatakiwa kujulikana kuwa na maana ya ki-ishara” (Schnabel 2011: 63).  
(2) Kumbukumbu za wakati kwenye Ufunuo. “Kwa kuwa ‘saa moja’ la utawala wa 
wafalme kumi pamoja na mnyama (17:12) haiwezekani kuonekana kuwa kulikusudiwa 
kiuhalisia, hatupaswi kutarajia kipindi chochote cha muda kwenye Ufunuo kuwa 
halisi” (Bauckham 1993a: 449). Sambamba na hilo, “siku kumi” za dhiki (Ufu 2:10) 
kwa wazi hazimaanishi uhalisia. Kama zilivyo nyingine nyingi kwenye kitabu, Yohana 
anafanya maunganisho ya Kitheolojia, hatupi kilicho halisi, “historia iliyoandikwa 
kabla ya wakati.”   

Katikati ya kitabu tunaona kipindi cha wakati kikijirudia, vikizungumziwa kwa 
njia tofauti: “miezi arobaini na miwili” (11:2; 13:5); “siku elfu na mia mbili na sitini” 

(11:3; 12:6); wakati, nyakati, na nusu wakati” (12:14). Vipindi hivi vya wakati ni 
msimbo au fumbo, siyo halisi. Ikiwa vipindi hivyo vya wakati vitachukuliwa kwa 
uhalisia, na ikiwa kanisa lilijua ni lini kipindi halisi cha wakati kinaanza, basi Wakristo 
wangekokotoa ni lini mwisho utakuja. Kwakuwa hili ni kinyume na maelezo mengi ya 
Yesu kwamba mwisho haujulikani, tafsiri “halisi” haitakuwa sahihi (angalia Schnabel 

 
84 Meredith Kline anasema, kwa mazingira na sababu za kisarufi, kwamba “Har-Magedon” ilipaswa kuwa ilitafsiriwa 
kama “Har Mō‘ed” (“Mlima wa kusanyiko”). Hili lingependekeza kwamba Har Magedon ni Mlima Sayuni na kwamba 
vita vya Har Magedon ni mgogoro wa Gogu na Magogu wa Ezekieli 38-39, ambao ulielezwa kwenye Ufu 16:12-16; 

19:11-21; 20:7-10 kama kilele cha jitihada za kuliangamiza Kanisa ambacho kiliondolewa na kurudi kwa Kristo mara 

ya pili. (Kline 1996: 207-22) Kwenye Ufunuo, Mlima Sayuni ulitumiwa kwa mfano kuonyesha “Kanisa kama maelezo 
ya kidunia ya Mlima Sayuni wa Mbinguni” (Johnson 2001: 235). Wanatheolojia vivyo hivyo huelewa asili ya picha ya  
Megido lakini huitumia kwenye kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70 (angalia DeMar 1999: 317-19).  
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2011: 83). Zote zimeibuka kutoka au ni mbadala wa nyakati ulioanzia kwenye Dan 

7:25; 9:27; 12:7, 11-12. Kumbukumbu ya wakati kwenye kitabu cha Danieli kiasili 
ilitumika kwa miaka mitatu na nusu ya vikwazo vya Antiochus Epiphanes dhidi ya 
Israeli mpaka uasi wa Wamakabayo ulipofanikiwa. Kwenye aina hii ya mbinu ya 
kinabii, hata hivyo, agano shirikishi la maandiko ya Kiyahudi huchukulia kipindi hiki 
cha wakati kumaanisha “wakati wa jumla ta majaribu kwa waamini, kama wakati 
unaofuatana na utumwa wa Waisraeli Babeli, au kipindi ambacho ni lazima kipite 
kabla ya ukombozi wa mwisho wa Israeli” (Beale 1999: 565; angalia pia Carson 2011: 
25-27; Storms 2013: 483 [Vipindi vyote hivi vya wakati “vyote ni vya Kitheolojia, siyo 
nafasi ya mfuatano au mtiririko wa wakati. Kwenye mtazamo wao wanayo aina au 

ubora wa wakati, lakini siyo muda wake.”]). Yohana anachukulia kipindi hiki cha 
miaka mitatu na nusu kwenye uwakilishi wa ufahamu wake wa wakati wa majaribu 
makali mpaka pale Mungu atakapowapa watu wake msaada wa mwisho na analitumia 
kwa kanisa. Ufu 12:5-6 inaonyesha kwamba kipindi hiki cha kujaribiwa kilianza 
wakati wa kufufuka na kupaa kwa Kristo. Kitaishia na kurudi kwake kwenye utukufu 
wakati wa kurudi kwake mara ya pili.  

Lipo la ziada kwenye “miaka mitatu na nusu” kuliko tu kuharibiwa kwa urefu 
wa wakati ambao umeongezeka kutoka kupaa kwa Kristo mpaka kurudi kwake mara ya 

pili. Hili linaonekana kwa jinsi Yohana alivyotengeneza vipindi vya wakati. Wakati wa 
watu wa mataifa kuukanyaga “mji mtakatifu” (11:2) = wakati wa kutoa unabii kwa 
“mashahidi wawili” (11:3) = wakati wa “mwanamke” kuwa nyikani (12:14). “Miezi 

arobaini na miwili” (11:2; 13:5), “siku elfu na mia mbili na sitini” (11:3; 12:6), na 
“wakati, nyakati na nusu wakati” (12:14) zote ni njia tofauti za kukitaja kipindi kile 
kile, lakini njia tofauti ya kukitamka kipindi hiki cha wakati huashiria mtazamo tofauti 
au msisitizo wa Kitheolojia. Kwenye utaratibu wao wa mwonekano na umuhimu, 
zimepangwa kwa mpangilio wa muda: “miezi arobaini na miwili” inawataza maadui 
wa kanisa na hasira zao juu ya Kanisa; pale ambapo “siku elfu na miambili na sitini na 
“wakati, nyakati na nusu wakati” hutazama kwenye mashahidi wa kanisa na ulinzi wa 
Mungu, kama ifuatavyo:85   
A. Miezi 42: “Mji mtakatifu” utakanyagwa na mataifa (Ufu 11:1-2). 

B. Siku 1260: “Mashahidi wawili” watatoa unabii na hawatadhuriwa (Ufu 11:3-6). 
B’. Siku 1260 [Kama zilicyoongezwa kwa “wakati, nyakati na nusu wakati”]:        

“Mwanamke” atasitawi na kulindwa nyikani (Ufu 12:6, 13-16).           
A’. Miesi 42: “Mnyama” atanena makufuru na kufanya vita dhidi ya “watakatifu” (Ufu 3:5) 

Mateso na usalama, majaribu na shuhuda, kutenganishwa na kusitawi vyote 
vimefungwa kwenye maelezo ya wakati wa kujaribiwa kwa Kanisa. Kupitia hayo yote, 
maelezo haya pia yanaonyesha au kudhihirisha mamlaka ya Mungu juu ya Kanisa, 
Shetani, mateso, na uovu.  
  

B. Mbinu za tafsiri  

  Maswali muhimu kuhusiana na kitabu cha Ufunuo ni: Ni kwa kiwango gani kitabu hiki kinahusiana na 
karne ya kwanza (i.e., wakati kilipokuwa kinaandikwa, na mazingira na wasikilizajiau wasomaji ambao 
waliandikiwa)? Kwa kiwango gani kinahusiana na kipindi mara kabla ya Yesu kurudi tena? Na kwa kiwango 
gani hasa cha mpito wa kihistoria (i.e., kuhusiana na kanuni ambazo zilitumiwa kipindi chote cha historia, bila 
kuyataja matukio maalum hasa ya kihistoria)? Majibu tofauti kwa maswali haya yanatuongoza kwenye mbinu 
kuu tano za utafsiri wa kitabu.  

1. Mbinu ya utangulizi. Mbinu ya utangulizi inang’ang’ania kwamba kitabu kinasimulia matukio 
kwenye karne ya kwanza. Yohana alikuwa akiyaambia makanisa ni jinsi gani wangechukuliana na 

 
85 Angalia Johnson 2001: 172; angalia pia Silva 2014: 4:673 (Vifungu hivi vyote “huzungumzia kipindi kile kile, nyakati 
za Kanisa, ambazo ni moja ya mashahidi wa kinabii wakati uo huo ni moja ya mateso. Kwenye mwanga wa umilele ni 
ulinganifu wa kiwango kifupi cha wakati, ingawa wakati kinapoelezewa kwa kigezo cha siku huonekana kuwa kirefu”); 
Bauckham 1993a: 401 (42 na 1260 zote ni namba “mstatili”, i.e., hata jumla ya mfululizo wa namba, “kuonyesha kipindi 
hiki cha wasiwasi ambacho mnyama na watakatifu wanapingana,”kama kupingana kwa namba “mstatili”, i.e., jumla ya 
mfuatano wa namba, ikijumuishwa 666 ambayo inamwakilisha mnyama, na namba “mraba”, i.e., jumla ya mfuatano wa 
namba usiokuwa wa kawaida, ikijumuishwa 144 ambayo inawawakilisha watakatifu.  
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ukatili na jinsi Mungu atakavyowaokoa na watesi wao. Ipo misingi miwili tofauti ya mbinu ya 
Utangulizi: Nafasi ya awali ya watangulizi ni kwamba Ufunuo “hauhusiani na ama wigo wa historia ya 
Dunia au mwisho wa Dunia, lakini unahusiana na matukio ambayo yalikuwa karibu na hatima ya 
Mtakatifu Yohana na wasomaji wake. . . . Kitabu cha Ufunuo ni ‘mashtaka ya agano,’ kikitabiri 
kumwagwa kwa hasira ya Mungu juu ya Yerusalemu. Ni unabii wa kipindi kijulikanacho kwenye 
maandiko kama ‘Siku za Mwisho,’ kikimaanisha siku za mwisho za taifa la agano la Israeli, ‘kizazi’ cha 
miaka arobaini (Math. 24:34) baina ya kupaa kwa Kristo mwaka ( BK 30) na Yerusalemu kuangukia 
kwa Warumi mwaka (BK. 70). Kilitabiri matukio ambayo Mtakatifu Yohana alitarajia wasomaji wake 
kuyaona ghafla.” (Chilton 1987: 51-52; angalia pia Preston 2010: 17-18, 230) Muundo wa pili wa 
utafsiri wa Utangulizi unashikilia kwamba Ufunuo ni unabii wa ushindi wa kanisa dhidi ya maadui 
wake: Waisraeli wasioamini na Dola ya Rumi (Chilton 1985: 165-66; Bahnsen 2015: 9-22).  

a. Nguvu ya mbinu za utangulizi. Nguvu kubwa sana ya mbinu hii ni umakini ambao kwa 
pamoja umechukuliwa na kuwekwa kihistoria kwa kile Yohana alichokiandika, kwa makanisa 
saba ambayo kwa hakika aliyaandikia, na kumbukumbu ya wakati kuanzia mwanzo hadi 
mwisho wa kitabu (Ufu 1:1, 3; 2:10, 16; 3:10; 22:7, 10, 12, 20).   
b. Udhaifu wa mbinu ya utangulizi.   

(1) Kitabu cha Ufunuo kiliandikwa lini. Toleo la Utangulizi ambalo linaona Ufunuo 
kama ulitimizwa kwenye mwaka BK70 ungeweza tu kuwa na uhalali kama kitabu 
kiliandikwa kabla ya mwaka BK 70. Hoja zenye nguvu zilifanywa kwa msimamo huo 
(Gentry 1989; Noe 2006: 781-84). Hata hivyo, zote zikiwa na msingi juu ya ushahidi 
wa ndani na wa nje, makubaliano ya wasomi walio wengi, wa kihistoria na wa leo, ni 
kwamba kitabu kiliandikwa wakati wa utawala wa Domitian, karibia mwaka BK 95 
(Beale 1999: 4-27).   
(2) Kumbukumbu za wakati. Kumbukumbu za wakati, kuanzia kwenye Ufu 1:1 

(“mambo ambayo kwamba hayana budi kuwako upesi”) yanatokana na Dan 2:28-29, 

45. Kwenye Ufu 1:1 Yohana anabadilisha “upesi” kwa “siku zijazo” za Danieli “Upesi” 
kwenye mazingira haya “haimaanishi ama jinsi ya haraka ambayo unabii wa Danieli 
utatimizwa wala uwezekano mdogo ambao utatimizwa wakati wowote, bali kwa wazi, 
wakati wa karibu sana kutimizwa, ambao bila shaka tayari ulishaanza kwenye wakati 
huu uliopo. . . . Mbadala ya Yohana wa [‘upesi’] hudokeza matarajio yake kwamba 
dhiki za mwisho, kushindwa kwa uovu, na kuimarishwa kwa ufalme, ambao Danieli 
alitarajia kwamba utatokea kwa haraka ‘kwenye siku zinazokuja,’ zingeanzia kwenye 
kizazi chake mwenyewe, na, ni ukweli, kwamba zilikuwa tayari zilishaanza kutokea.” 
(Beale 1999: 181-82) Kumbukumbu ya wakati wa Yohana inaunganisha wakati uliopo 
na ujao. Wanaonyesha kwamba kanuni kuhusiana na kile ambacho alikiandika tayari 
kilikuwepo na kikitenda kazi. Walikuwa thabiti na asili ya ufalme ya “tayari, lakini 
bado”, pamoja na “ishara” Yesu alizozitoa kwenye hotuba ya Mlimani, ambayo ilitokea 
kikanuni kwenye kizazi chake Mwenyewe, bado aliruhusu utimilifu kutukia kwa wakati 
ujao ambao haukutabiriwa.   
(3) Nyakati za mwisho na mambo ya jumla ya Ufunuo. Labda tatizo lililo kuu kwenye 
mbinu ya Utangulizi ni kwamba haichukulii kwa umakini nyakati za mwisho na mambo 
ya jumla ya Ufunuo. Mwonekano wa Ufunuo wa “wanyama” kwa sehemu kubwa 
yanatokana na Danieli 2, 7 (angalia hapo juu, sura ya X. “Mpinga Kristo”). Wanyama 
wa Danieli wanaelezea Dola nne za Dunia, ambazo pia zitanyenyekeshwa kwenye 
hukumu ya mwisho ya Mungu na kubadilishwa na ufalme wake Mwenyewe (Dan 

2:34–35, 44–45). Zaidi, Danieli 2 na 7 zote hutafakari hukumu ya jumla, siyo tu 
hukumu ya mahali pamoja kama ilivyotokea mwaka BK 70 (Beale 1999: 44-45). 
Mtazamo wa Utangulizi wa Ufu 19:11-21—kwamba Kristo alimtaliki mke wake 
asiyemwaminifu (Israeli) na kumchukua Bibi arusi mpya (kanisa) (Gentry 1998: 80-81) 
pia haiunganishwi na mazingira ya mafunuo wa kifungu hicho wa hukumu ya jumla 
(angalia Payne 1980: 624n.150).  
   Sawa na, Ufu 1:7 inasema kwamba wakati Kristo atakapokuja “kabila zote za 

dunia wataomboleza kwa ajili Yake.” Kulifupisha hili kumaanisha “kabila zote za nchi 

[ya Israeli]” wakati alipokuja kwenye hukumu juu ya Yerusalemu mwaka BK 70 ni 
kwa kikabila, kijiografia, na kwa muda “kutaja kifungu kisichoeleweka kwa ahaadi za 
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Mungu ya Baraka za mataifa kwa na kupitia kwa Abraham (Mwanzo. 22:18). 
Mzunguko wa waombolezaji hautajumuisha Waisraeli tu bali pia mataifa ya 
wasioamini.” (Johnson 2001: 52-53) Kweli, wakati baadaye Ufunuo unapotaja“kila 

kabila” (ambayo inalingana na“makabila yote”) kwa wazi inazungumzia makabila 
mbali mbali, mataifa mbalimbali kusanyiko la waaminifu (5:9; 7:9), au waasi dhidi ya 
Kristo (11:9; 13:7).  
  Tena, Ufu 3:10 inazungumza kuhusiana na “saa ya kujaribiwa” ambayo 
itaujilia “ulimwengu wote, kuwajaribu wakaao juu ya nchi.” Neno lililotafsiriwa 
“ulimwengu” ni la Kigiriki oikoumenē, ambalo linautaja ulimwengu wote na hao 
wakaao ndani yake, au wakati mwingine, kwa Dola ya Rumi (Danker 2000: 

“oikoumenē,” 699). Neno lililotafsiriwa “nchi au dunia” ni gē, ambalo linataja dunia 
yote au, wakati mwingine, baadhi ya sehemu zake, kama vile nchi ya Israeli (Ibid.: 
“gē,” 196). “Kuingiliana kwa gē na oikoumenē ni moja ya kiashiria cha 
kutokujitosheleza kwa tafsiri ya wanatheolojia ambayo huwekea mipaka nabii za 
Ufunuo za hukumu kwa kuharibiwa kwa Yerusalemu na ‘nchi’ ya Yudea, tukio 
lililoishia mwaka 70” (Johnson 2001: 88n.35).  

Toleo la utangulizi ambalo linaona Ufunuo kutimizwa na anguko la Dola ya 
Rumi linakabiliana na tatizo sawa na hilo. “Unabii wa Ufunuo unaenda mbali kupita 
hali yoyote ya kihistoria inayojulikana kwenye karne ya kwanza. Wakati Rumi ya siku 
za Yohana ilifanyika kuwa na tabia ya mpinzani wa ukristo, mwonekano wa Mpinga 
Kristo kwenye Ufunuo13 ni mkubwa sana kuliko Rumi ya kihistoria.” (Ladd 1972: 9) 
Kifupi hukumu ya mwisho haikutimizwa kwa anguko la Rumi kwenye karne ya tano.  

Utangulizi siyo tu umekosa wigo au upana wa hukumu yote, lakini umekosa 
wigo wote wa mpango wa Mungu wa kuufanya upya uumbaji katika hali ya haki 
kamilifu. Huitazama ishara ya Yerusalemu mpya kama patakatifu pa patakatifu na jinsi 
gani mbingu mpya na nchi mpya zitakavyogeuka na kupita au kushinda nguvu iliyoanza 
mwendo wake kwenye kitabu cha Mwanzo 1-3 na hivyo ni utimilifu wa mpango wa 
Mungu wa kihistoria ulimwenguni kote na mchezo unaoendelea kurudi nyuma hadi 
kwenye bustani ya Edeni (angalia hapo chini). Kama Marko Stephens alivyoliweka, 
“Yohana aliisukuma mipaka yake ya nyakati za mwisho zaidi sana kuliko manabii 
wengi wa Israeli, kwa kujumuisha matokeo. Kwa Yohana, ‘mwisho’ haukuwa tu nchi 
ya Israeli, wala watu wa Israeli. Azimio lake la nyakati za mwisho lilikumbatia watu 
kutoka kila kabila (Ufu 7:9; 21:3), na ‘nchi’ ambayo inaathirika ni dunia yote. Zaidi ya 
hayo, Maono ya Yohana ni maono ya umilele, kama yanavyopingana na maono ya 
maisha marefu (angalia, kwa mfano, Isa 65:17-25).” (Stephens 2011: 259) Kwa 
ufahamu au akili ya utendaji, kwa hiyo, mitazamo yote ya Utangulizi hupunguza 
ukubwa wa kitabu kuwa maelezo ya kihistoria ambayo yana umuhimu mdogo kwa 
kanisa tangu angalau karne ya tano, na ambayo haitoi tumaini lolote kuhusiana na 
wakati ujao.  

2. Mbinu ya Kihistoria. Mbinu hii huutazama Ufunuo kama unabii wa ki-ishara wa historia yote ya 
kanisa, toka mwanzo wake hadi parousia. Ishara tofauti za kitabu huonyesha harakati tofauti za 
kihistoria na matukio kwenye ulimwengu wa Magharibi na Kanisa la Kikristo, kama vile Goths, 
Waislamu, Upapa wa zamani, Marekebisho au Uamsho, nk.  
  Tofauti za mbinu hizi huona “barua saba kwa makanisa saba” (Ufunuo 2-3) kama zinazoelezea 
historia ya umri kanisa lote kwenye nyakati saba zilizopitiwa na makanisa saba, i.e.,  Kanisa lililoko 
Efeso likifanana na kanisa la kwanza hadi alipokufa Yohana (c. BK 99); Smirna inawakilisha kanisa 
kutoka karne ya pili hadi karne ya nne; Pergamo ni mwanzo wa mfumo wa kanisa kama nchi chini ya 
mfalme Constantino na kuingiza Ukatholiki wa Rumi; Thiatira ni Kanisa la Katholiki la Rumi la nyakati 
za kati; Sardi linawakilisha kanisa la Kiprotestantu la matengenezo; Filadelfia kanisa lenye uaminifu la 
kwenye siku za mwisho; na Laodiki ni kanisa la uasi kwenye siku za mwisho. (Smith 1980b: 24-36; 
angalia pia Scofield 1967: 1353n.4; Ironside 1943: 123-24; Pentecost 1958: 153; MacDonald 1995: 
2355) Mtazamo huu ulikuwa maarufu sana kwenye karne ya kumi na tisa, hasa hasa miongoni mwa 
wamini wa mpito, ingawa lilikuwa na wafuasi kurudi nyuma hadi kwenye nyakati za kati.  

a. Nguvu za mbinu ya Kihistoria. Mbinu hii huchukulia kwa umakini ukweli kwamba Ufunuo 
unatumika na uko wazi kwa vipindi vyote vya historia mpaka kurudi kwa Kristo.  
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b. Madhaifu ya mbinu ya Kihistoria. Wengi wa wanahistoria huwa na tabia ya kuona mpangilio 
wa fasihi wa maono ya kitabu kama mpangilio wa nyakati  ambazo matukio yakini yalitukia 
kwenye historia na kukusudia kupuuza ushahidi wa kurejea kwenye Ufunuo (angalia hapo chini, 
kipengele G. Muundo: sambamba hatua kwa hatua; siyo kwa mpangilio madhubuti wa 

wakati ). Mbinu ya Kihistoria kwa ujumla na tofauti ya“makanisa saba” yameangukia nje ya 
kibali kwa sehemu kubwa kwa sababu yalikuwa ya kibinafsi na ya kiholela (Thomas 1967: 323-
27; Thomas 1992: 507-11; Osborne 2002: 105; angalia pia Hamstra 1998: 131). Aina za 
upinzani wa kihistoria ni zifuatazo:   

• “Hakuna mwongozo imara kama ni kwa matukio gani ya kihistoria yanayomaanisha” 
(Ladd 1972: 11).  
• “Hakuna mtu aliyewahi kuwa na uwezo wa kuandaa mpangilio wa nyakati angalau 
kuifanya mbinu kukubaliwa kwa ujumla. Historia ya kanisa haiwezi kutengwa kwenye 
vipindi saba vilivyofuatana vilivyowekewa alama na wahusika wale ambao walibainishwa 
kwenye kusoma nyaraka saba.” (Milligan 1893: 269)  
• “Kwenye kuzitazama namba na urefu wa vipindi [vya historia ya kanisa, 
iliyowakilishwa na makanisa saba] kwa uhakika, hakuna mwafaka; ndogo zaidi, kwenye 
maelezo mbalimbali ya madhehebu tofauti yakiimarisha msimamo wa mtazamo tofauti, 
hasa kuanzia karne ya kumi na sita” (Schaff 1990: 1:14).  
• Wanahistiria “hijaribu kuzitambulisha harakati za kihistoria kwa njia maalum sana na 
kuuwekea ukomo unabii wa ufunuo kwa historia ya kanisa la Magharibi, kuiachilia mbali 
historia ya kanisa ulimwenguni kote” (Beale 1999: 46).  
• “Mawakili wa shule ya utafsiri wa kihistoria wakati wote hugundua kilele cha unabii 
kwenye siku zao wenyewe—uthibitisho wa uhakika wa udhalimu wa mbinu hii” (Payne 
1980: 593).   

3. Mbinu ya Kinabii. Kimsingi manabii huchukulia Ufu 4:1-22:5 kama kuonyesha “kipindi cha dhiki” 
na matokeo yake (i.e., kipindi cha wakati ujao mara kabla na baada ya parousia). Kuna mitazamo 
miwili muhimu ya kinabii ambayo inalingana na mitazamo miwili mikuu ya Waamini wa kabla ya 
milenia: wastani mkubwa wa waamini wa unabii wa baadaye hulingana na ile wa waamini wa kihistoria 
kabla ya milenia; Waamini wengi wenye msimamo mkali wa unabii wa baadaye hulingana na wale 
waamini wa mpito kabla ya milenia. Kwa sababu waamini wa unabii wa baadaye wenye msimamo wa 
wastani hufanya tofauti kubwa baina ya Israeli na Kanisa, haioni “unyakuo wa kabla ya dhiki” kama 
ilivyoeleweka kwenye Ufunuo. Wakati inaona vitabu vingi kama vinazingatia mwishoni mwa historia, 
haioni kwa umadhubuti maono ya kitabu kama matukio ya mfuatano wa nyakati ambao utatokea. Kwa 
namna nyingine, waamini wa mpito wanaamini kwamba kanisa litanyakuliwa wakati au kabla ya Ufu 

4:1 na halitakuwepo mpaka 19:7 (wakati litakapoonekana mbinguni). Kulingana na mtazamo huo, Ufu 

4:1-19:7 inasisistiza kabisa juu ya Israeli ya baadaye na nyakati zinazoelezea miaka saba ya dhiki. 
Mpinga Kristo atajitambulisha mwenyewe na ataanzisha “dhiki kuu” dhidi ya wale Wayahudi 144,000 
waliomgeukia Kristo na dhidi yaw engine ambao hawasaidii utawala wake (angalia Osborne 2002: 21; 
MacDonald 1995: 2361; Smith 1980a: 17-21; Smith 1980b: 39-40, 68-75, 120-24). Baada ya hayo 
parousia, milenia halisi, hukumu juu ya wasioamini, na mbingu mpya na nchi mpya (Ufu 19:11-22:21).  

a. Nguvu ya mbinu ya Unabii. Nguvu kubwa na mbinu hii ni kwamba inatambua kuwa Ufunuo 
unajishughulisha na matukio mara kabla, kwa wakati, na baada ya parousia. 

b. Udhaifu wa mbili ya kinabii. Waamini wengi wa unabii hutamani kuona mpangilio halisi wa 
maono ya kitabu kama mpangilio wa nyakati ambao kwenye huo matukio ya uhakika yalitukia 
kwenye historia. Kwa nyongeza, Waamini wa unabii wa baadaye hufifisha karibia kitabu chote 
cha Ufunuo kuwa hakikuwa wazi kwa wasikilizaji halisi wa Yohana kwenye karne ya kwanza 
na kwa wale wote waliofuata kwa kipindi cha miaka elfu mbili ya mwisho. Kwenye 
kuunganisha na hili, Gentry kwa usahihi anaelezea kwamba waamini wa unabii wa baadaye 
“wanapaswa kuyatafsiri tena matukio kwenye siku za Yohana kuyafanya yafae kwa nyakati za 
sasa. Huangalia kwa makini madai ya ukaribu wa matukio kwenye Ufunuo.” (Gentry 1998: 92) 
Tatizo hilo limekuzwa sana kwenye tolea la waamini wa mpito wa unabii wa baadaye kwa 
kuwa waamini wa mpito hudai kwamba kanisa “litanyakuliwa” kwenda mbinguni na 
halitahusika na matukio yoyote ya duniani yanayoonekana kwenye Ufu 4:122:5. Hatimaye, 
waamini wa unabii wa baadaye, hasa hasa kwenye muundo wake wa kuamini mpito, mara 
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nyingi hutupeleka kwenye ubazazi au uvumi ambao uliachwa tangu karne ya kwanza na 
mazingira ya kiini cha kanisa ya kitabu. Kwa matokeo hayo, umuhimu na nguvu ya kitabu, na 
maana ya kitheolojia ya picha zake, imepotea.  

4. Mbinu ya mawazo au njozi. Wakati wanahistoria na waamini wa unabii wa baadaye wanapoegemea 
kuelekea utambulisho maalum na wa mapema wa vifungu vya Ufunuo na picha pamoja na matukio hasa 
ya kihistoria (yanayodhaniwa kuwa ya baadaye), kinyume chake ni mawazo au njozi za kweli. Mbinu 
ya mawazo huuona Ufunuo kama mwonekano wa ishara ya mgogoro baina ya mema na mabaya, ufalme 
wa Mungu na nguvu za Shetani. “Kwa ujumla, mtazamo wa mawazo umewekewa alama kwa kukataa 
kwake kuitambua picha yoyote ile na matukio maalum ya baadaye, ama kwenye historia ya kanisa au 
kuhusiana na hatima ya mambo yote” (Johnson 1981: 410). Kwa uthabiti mawazo yanalenga kwenye 
kanuni ya mpito wa kihistoria ambao ishara zinawakilisha. Kwa hiyo, mnyama anawakilisha uovu wa 
kishetani popote anapotokea kupingana na kanisa, na muhuri, na parapanda, na mabakuli huwakilisha 
hukumu ya Mungu juu ya uovu kwenye historia yote.  

a. Nguvu ya mbinu ya mawazo au njozi. Mawazo, zaidi ya mbinu nyingine yeyote, kwa usahihi 
inatambua kwamba theolojia na ishara ndicho kiini cha Ufunuo. Inaona kwamba kitabu 
kinajihusisha na masuala na kufundisha kanuni ambazo ni muhimu kwenye maisha yote ya 
kanisa kuanzia karne ya wanza hadi kurudi mara ya pili.  
b. Udhaifu wa mbinu ya mawazo. Udhaifu wa msingi wa mawazo “safi” ni kushindwa kwake 
kuunganisha unabii wowote wa kitabu na historia, ama wakati uliopita, uliopo, au ujao, ingawa 
kitabu chenyewe huonekana kufanya hivyo mara kwa mara. Kwenye muundo wake wa 
kiradikali, kitabu kinaonekana tu kama maelezo ya kung’ang’ana kusikoisha baina ya mema na 
maovu. “Tatizo la m-badala huu ni kwamba hushikilia kwamba Ufunuo hauonyeshi hitimisho 
lolote la mwisho wa historia, ama kwenye ushindi wa Mungu wa mwisho au kwenye hukumu 
ya mwisho ya utawala wa uovu.” (Beale 1999: 48)86  

5. Ufupisho wa mbinu nne za hapo juu. Mtu anaweza kuratibisha na kwa kiasi kikubwa kufanya 
tathmini ya mitazamo hiyo hapo juu pamoja na umuhimu wa shoka kwa kanisa la leo na tumaini la 
suluhisho la milele kwa wakati ujao, kama ifuatavyo:87  

  Utangulizi Wanahistoria Waamini wa unabii wa baadaye Mawazo 

Umuhimu  Karne ya kwanza—
Ndiyo 

Baada ya karne ya 
kwanza—Hapana  

Ndiyo  Karne ya 1st —Ndiyo (sura ya. 2-
3 pekee)  

Baada ya karne ya 1st —Hapana 
Mara kabla ya parousia—Ndiyo  

Ndiyo (kwenye 
kanuni, lakini siyo 

kihistoria)  

Tumaini  Hapana  Ndiyo  Ndiyo  Hapana  

6. Mbinu ya Wateule. Kila moja ya mbinu hizo hapo juu ina nguvu Fulani, lakini pia inao udhaifu. 
Kwahiyo, wengi wa watafsiri wa Kiinjili na wanamabadiliko hutumia vipengele mbali mbali vya mbinu 
hizi zote kwenye kutafsiri kitabu cha Ufunuo. (Beale 1999; Johnson 1981; Osborne 2002; Smalley 
2005). Beale anaielezea mbinu hii m-badala ya tano kwa kitabu kama “mawazo yaliyobadilishwa” au 
“kufanya maamuzi” (Beale 1999: 48-49). Mbinu hii ni thabiti pamoja na unabii wa kibiblia na mafunuo 
kwa ujumla: nabii zina msingi kwenye matukio maalum yenye matokeo kwenye mada na kanuni 
ambazo hutumika kwenye historia yote; Manabii hupeleka unabii unaohusiana na tukio moja , wakati, 
na mahali, na kulifanyia kazi upya na kulitumia kwenye matukio mengine, nyakati, na mahali; matukiop 
maalum mara nyingi hutumika kama kielelezo au mfano matukio yajayo au kanuni. “Malengo ya 
“Ufunuo wa Yohana ni kwa wasikilizaji wake wa Asia, lakini mifano aliyotumia ni mtambuka kiasi cha 

 
86 Chakushangaza, hili pia ni tatizo la wanatheolojia kamili ambao huona Ufunuo 21-22 kama maelezo siyo la matumizi ya 
mwisho lakini ya Kanisa. Inaonyesha nyakati za Kanisa kama “hazina mwisho” (Preston 2010: 54-55). Hivyo, kulingana na 
wanatheolojia kamili, hakuna mwisho wa dhambi, ukandamizaji, au mauti (Ibid.:  262-63, 266; Preston 2013: 22).  
87 Kubainisha jibu la “Hapana”: Juu ya “umuhimu” wa mhimili, mtazamo wa wanatheolojia wa Ufunuo hufanya kitabu 
kutokuwa na umuhimu wa moja kwa moja kwa Kanisa leo kwa sababu wanang’ang’ana kwamba ni Kanisa la karne ya 
kwanza pekee (au kufikia kwa juu sana karne ya tano) waliokuwa wakizungumziwa; kwa kuwa waamini wa wakati ujao 
hudai kwamba Kanisa lilinyakuliwa kwenye Ufu 4:1 na ukubwa wa kitabu (Ufu 4:122:5) inahusu Israeli tu na miaka saba 
kabla ya parousia, mtazamo huu vivyo hivyo hupunguza ukubwa wa kitabu kutokuwa na maana kwa Kanisa leo. Juu ya 
mhimili wa “Tumaini”, Mitazamo yote ya Waamini wote wa theolojia haitoi tumaini kwa wakati ujao kwa sababu 
wanaona kimsingi Ufunuo kama historia iliyoishia mwaka BK 70 au kwa kuchelewa sana pamoja na kuanguka kwa 
Warumii kwenye karne ya tano; mawazo safi hawatoi tumaini kwa wakati ujao kwa sababu hukitazama kitabu tu kama 
ambacho kina kanuni zisizokuwa na mwisho lakini siyo kama kuonyesha matumizi yoyote ya wakati ujao.  



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  132 

kutosha kwamba zinaweza na zitaweza kutumiwa kwa usahihi kuelezea hali zingine za migogoro 
kwenye maisha ya kanisa” (Witherington 2003: 25).  

Wachambuzi wafuatao wamelifafanua hili:  

• Ufunuo wa Yohana ni kwa wasikilizaji wake wa Asia, lakini mifano aliyotumia ni mtambuka 
kiasi cha kutosha kwamba zinaweza na zitaweza kutumiwa kwa usahihi kuelezea hali zingine za 
migogoro kwenye maisha ya kanisa” (Witherington 2003: 25).  
• “Ni muhimu kwenye mchakato wa kutafsiri ufunuo kutokuweka ukomo wa utambulisho wa 
‘Rumi’, au kwa hakika ‘Babeli’. Yohana kwa ujumla aliyaona haya yote, siyo kwa maneno ya kiraia 
au kifalme; kwa kuwa ni mawazo wakilishi au mawazo mbadala, na picha ambazo zinasimama kwa 
ajili ya wasio haki wakipingana na Mungu kwenye kila jamii au mfumo wakati wowote.” (Smalley 
2005: 3)   
• “Kama ilivyo kwa matukio mengine mengi, [Yohana] anaanzia kutoka kile ambacho kina 
ukomo na cha kieneo au mtaa tu kuelekea kile4 ambacho hakina ukomo na cha kidunia. Yerusalemu 
yake, Babeli yake, siyo majina ya miji halisi. Ni mwanamke ‘kahaba mkuu aketiye juu ya maji 
mengi;’ na ‘na maji ambayo unayaona,’ malaika alimwambia mwonaji, ‘ni watu au jamaa, na 
makutano, na mataifa, na lugha [Ufu 17:1, 5, 15].’” (Milligan 1896: 295)   

Mada na picha za Ufunuo siyo kumbukumbu tu za matukio hasa lakini zina umuhimu unaoendelea kwa 
ajili ya kanisa. Kanuni za mawazo, hutumiwa kwenye mbinu ya maamuzi, zikitolewa kivitendo kwa 
imani na maisha ya kanisa kutoka karne ya kwanza mpaka parousia. Kwa namna nyingine, mbinu ya 
maamuzi inatambua kwamba hufanya zaidi ya kuandaa kanuni endelevu. Kitabu hakielezei tu matukio 
ya karne ya kwanza lakini pia utimilifu wa wakati. Vivyo hivyo, mbinu hii hutoa tumaini la mwisho 
kwa waamini, majaribu ya namna yoyote wanayoweza kuwa wanayapitia kwa sasa. Hii ni mbinu 
ambayo itakuwa imewakilishwa pale.  
  

C. Hali ya makanisa mwishoni mwa karne ya kwanza  

  “Kitabu cha Ufunuo kinaashiria mgogoro miongoni mwa Wakristo, mgogoro baina ya Wakristo na 
Wayahudi, na baina ya Wakristo na wawakilishi wa Rumi. Kazi inajaribu kuitafsiri migogoro hii na 
kuisuluhisha kulingana na mitazamo yake yenyewe.” (Yarbro Collins 1998: 400)  

1. Ufalme na Utamaduni. Ufunuo unaibua swali la msingi lililowakabili Wakristo wengi: Kwakuwa 
Mungu ni mtawala na Kristo tayyari alishauzindua ufalme wake, kwanini, tamaduni ni za kipagani kiasi 
hiki na zinatutesa? Karne ya kwanza dini ya Wagiriki wa Rumi ilikuwa imeunganishwa na tamaduni 
mbalimbali, kijamii, kiuchumi, na vitendo vya kisiasa. Wakati mwingine Wakristo walikabiliwa na 
uchaguzi mgumu kuhusiana na ni lini watakubaliana kwenye vitendo vya kushinda ni lini jinsi gani 
watazuia. Mambo yay ohayo, bila shaka, Wakristo wanakabilia na hayo leo.  

Zipo kwa kiwango kidongo kweli tatu za kidini zinazoyakabili makanisa ya karne ya kwanza 
ambazo zilikuwa na athari za kisheria. Kwanza, kwenye jamii ya Kirumi, makundi yote tofauti ya 
kibiashara yalikuwa na miungu yao wasimamizi. Athari za miungu hiyo wasimamili zilionyeshwa na 
Beale: “Ilivyoonekana, makundi muhimu miongoni mwa makanisa ya Asia ndogo hawakulifikiria hili 
kuwa dhambi ya kaburi kuonyesha waziwazi utii wao kwa miungu hiyo inayosimamia biashara. Hili 
lilikuwa kesi hasa pale walipokuwa wanahitajika kulipia “madai” kwa makundi yao ya biashara kwa 
kuhudhuria kwenye chakula cha jioni cha kila mwaka kilichofanyika na kuandaliwa kwa heshima au 
kwa miungu wasimamizi wa makundi. Heshima kwa mtawala kama mungu ilikuwa ikijumuishwa 
pamoja na kuiabudu miungu kama hiyo ya kienyeji. Kwa tamaduni kwa ujumla kuonyesha utii huku 
kulikuwa sehemu ya kuwa mzalendo. Baada ya hayo yote, miungu wasimamizi wa makundi pamoja na 
mungu mtawala wa Rumi walidaiwa kuwajibika kwa Baraka za kijamii na za kiuchumi ambazo 
tamaduni zilizifurahia. Kukataa kuonyesha shukurani kwa miungu hii ilikuwa ni kuwa uraia mbaya.” 
(Beale 1999: 30)  

Pili, makanisa yalikabiliwa na kuinuka kwa kuabudiwa kwa mtawala. Hili lilikuwa na athari za 
kidini na kijamii: “Ufunuo wa Yohana ulimjia wakati ibada za kumwabudu mtawala zilipokuwa 
zimeongezeka kutumiwa kuunganisha jamii na kuunganisha kila mji mkubwa wa Waasia, lakini pia 
mikoa, pamoja. . . . Maandiko kama vile Ufu. 13.4; 15-16; 14.9-11; 15.2; 16.2; 19.20; 20.4, ambayo 
yanataja au kusema kumwabudu Mnyama, bila shaka yanaashiria ushawishi wa ibada ya mtawala kwa 
Yohana na Wakristo wengine wa kwanza.” (Witherington 2003:25)  

Tatu, kama ambavyo ilijadiliwa kwa kuunganishwa na Hotuba ya Mlimani, udhaifu wa kisheria 
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wa makanisa ulizidi kuongezeka kwa kubadilisha hali ya kisheria ya Ukristo kwenye mahusiano na 
Uyahudi baada ya mwaka BK 70. Kwenye mwanga wa mabadiliko haya ya hali ya kisheria, iliwezekana 
kwamba baadhi ya viongozi wa Wayahudi kuwajulisha viongozi wa serikali za mitaa kwamba Wakristo 
siyo kundi la Wayahudi na kwa hiyo hawana kibali cha kuendesha masuala yao ya kidini nje ya 
Palestina pale ambapo Ukristo ulianzia. Kwenye kila tukio, Ufunuo huasdhiria kwamba upinzani kwa 
Ukristo haukutoka kwa Warumi tu lakini kutoka kwa Wayahudi pia (Ufu 2:9; 3:9).   
2. Suala la mateso. Linalohusiana na suala la ufalme na tamaduni ni suala la mateso. Uchunguzi 
unaonyesha kwamba, ingawa kwenye miaka ya mwisho ya utawala wake Nero kwa utaratibu aliwatesa 
Wakristo Rumi peke yake, “hakuna ushahidi kwamba kipindi cha miaka ya mwishoni mwa karne ya 
kwanza kulitokea mateso yoyote ya wazi au ya kuratibiwa ya Wakristo” (Ladd 1972: 8). Hata hivyo, 
Ufunuo unaonyesha kwamba kufikia mwishoni mwa karne ya kwanza makanisa yaliyokuwa Asia 
yalipitia angalau mifano ya mateso mara kwa mara (Ufu 1:9; 2:10, 13). Bila shaka Yohana alionyeshwa 
mwendo huo uliokuwepo kwenye jamii ungepelekea kuongezeka kwa mateso kwa wakati ujao. Hivyo, 
Ufunuo umejawa na mifano ambayo inawaonya waamini ujio wa mateso na kuwasihi kuwa mashahidi 
waaminifu hata kifoni (angalia, e.g., Ufu 3:10; 6:9-11; 7:13-17; 11:3-12; 12:1-17; 13:7; 17:14; 19:7-

10; 20:4-6).  
3. Matatizo ya ndani. Kama ambavyo barua kwa makanisa saba (Ufunuo 2-3) ilivyoweka wazi, 
“Matatizo ya moja kwa moja yaliyoyakabili makanisa wakati wa Yohana, na kutengeneza muundo wa 
yaliyomo kwenye Ufunuo, yaliinuka kutoka ndani ya jamii yake, na siyo tu kutoka nje au mbali yake” 
(Smalley 2005: 4). Matatizo hayo yalijumuisha; kukosekana kwa upendo (2:4); mafundisho ya uongo 
(2:14-15); uasherati uliokuwa na msingi kwenyemafundisho ya uongo na unabii wa uongo (2:20-21, 

24); kufa kiroho, kukosekana kwa uaminifu, kukosekana kwa subira (3:1-4); uvuguvugu na kiburi 
(3:15-17).  

 

D. Kusudi na mada  
  Kama tunavyoiona hali ya makanisa ya karne ya kwanza na kutafakari uchambuzi wa Yesu kwa 
makanisa hayo kwenye Ufunuo 2-3, tutaona usambamba wa majaribu na masuala tunayokabiliana nayo siku 
hizi. Makusudi na mada za kitabu hutusaidia sisi kuona mwelekeo wa kitabu na kutupa ufahamu wa jumla wa 
kinahusiana na nini hasa. Makusudi na mada hizi zinahusiana na zimeelezwa kwa njia tofauti. Njia zifuatazo 
zinawakilisha nyingine.  

1. Kulielezea kanisa ni jinsi gani Mungu anavyojihusisha na Dunia. Wilbur Smith alionyesha vipengele 
muhimu vya muundo wa Ufunuo na maana ya muundo huo: “Maeneo mengi ya kitabu hiki yapo 
mbinguni, wakati hukumu zenyewe zinafanyika hapa duniani; na wakati wote maeneo ya mbinguni 
huenda mbele ya matukio ya kidunia ambayo yamehusishwa nayo. . . . Ninasikia wakati wote kwamba 
zipo kweli mbili kuu ambazo zaweza kuandikwa kutoka kwenye ajabu hili. Kwanza, kile kinahusika 
kufanyika hapa duniani, ingawa hakijulikani kwa mwanadamu na kisichotarajiwa kwake, kinaeleweka 
kikamilifu kwa wale walioko mbinguni—Bwana aliyepaa, malaika, wazee ishirini na wanne, viumbe 
wenye uhai, na wengine. Pili, kile kinachotokea hapa duniani kinaongozwa kabisa na kupewa 
maelekezo na mbingu, hivyo kwa usalama kunaweza kusema kwamba, hukumu kwenye kitabu hiki, 
sawa na zile za kutoka kwenye vitabu vingine vya kinabii kwenye maandiko, chochote kile 
kinachotokea duniani hapa tu hutimiza neno la Mungu.” (Smith 1962: 1497)   

Sawa na hilo Walter Elwell anaeleza, “Wakati wote kusudi la Ufunuo ni kulielezea kanisa ni 
jinsi gani Mungu anavyojihusisha na ulimwengu. . . . Mada ya msingi ambayo inaendeshwa kupitia 
kitabu cha Ufunuo ni kwamba maisha na historia yanaweza kuangaliwa kutokana na upeo wa mitazamo 
miwili. Tunaweza kuangalia kwenye matatizo, mateso, huzuni, uovu na maumivu ambayo 
yanatuzunguka sisi na kutuvunjwa moyo; au tunaweza kuangali zaidi ya hilo kwenye ukweli wa utukufu 
wa milele ambao pia unatuzunguka sisi—Mungu, Kristo, Watakatifu wa zamani, malaika, kiti cha enzi 
cha Mungu, muziki, rangi, sauti, na uzuri wa mbingu, Yerusalemu mpya pamoja na mitaa yake ya 
dhahabu, na ushindi ambao tayari tulishashinda. Uchaguzi ni wetu; mitazamo yote ni ya kweli.” (Elwell 
1989: 1200-01) Yohana anaelezea kupitia maono na ishara kwamba Mungu anatimiza mpango wake wa 
milele. Upeo wa kitabu hiki “siyo zaidi sana kuyawezesha [makanisa saba ambayo Yohana 
aliyaandikia] kuuona wakatiwao ujao kama kuwawezesha wao kuuona wakati wao wa sasa kutoka 
kwenye mtazamo wa wakati ujao” (Bauckham 1993b: 167) Haitaonekana wazi kwetu kwenye 
ulimwengu huu kwamba Mungu anatimiza mpango wake. Hata hivyo, “moja ya mada kuu ya kitabu 
hiki ni kwamba vitu siyo kama vile vinavyoonekana” (Johnson 2001: 9).  
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2. Mwito wa kuvumilia kwenye kung’ang’ana na nguvu za uovu. Maadili ya tamaduni za kigeni, mateso 
ya mara kwa mara, udhaifu wa kisheria na kijamii, na shinikizo toka kwenye serikali na Wayahudi 
kungewajaribu Wakristo kukubaliana imani na utendaji wao. Ufunuo umeweka wazi kwamba, kutoka 
karne ya kwanza hadi prousia, kutakuwa na uovu na jitihada za kuukandamiza ushuhuda wa kanisa. 
Mpango wa Mungu unahusisha mauaji ya kiimani ya watu wake. Kwa hiyo, watu wa Mungu wanabaki 
wakiwa waamini bila kujali magumu na kuyashika maneno ya unabii ambao umeandikwa kwenye 
kitabu (Ufu 1:3; 22:7). “Kama mwanzo wa ufalme wa Yesu, ufalme wa kanisa unahusishwa kwenye 
kushinda kwa kudumisha uaminifu wake kwenye kukabiliana na majaribu (e.g., 2:9-11, 13; 3:8; 12:11); 
kwenye kuzishinda nguvu za uovu (e.g., 6:8 kwenye mahusiano na 6:9-11); kwenye kuitiisha dhambi 
kwenye maisha ya wanachama wake (angalia sura ya. 2-3); na kwenye mwanzo wa utawala juu ya kifo 
na shetani kwa utambulisho na Yesu (cf. 1:5–6, 18). Uvumilivu wa kanisa, ni sehemu ya mchakato wa 
ushindi” (White 2000: 175). Elisabeth Schüssler Fiorenza anafupisha “Yohana alikuwa anatafuta 
kuwahamisha [wasikilizaji wake] kutawala hofu zao, kuhuisha kujitoa kwao, na kuendeleza maono yao” 
(Schüssler Fiorenza 1991: 37).  
3. Kuwafariji na kuwatia moyo Wakristo kwa sababu Kristo ni mshindi. Ufunuo unadhihirisha kwamba 
Mungu ni mtawala juu ya historia yote, juu ya uovu wote, na kupanga matukio yote ya historia 
kulitukuza jina lake na kuleta kwenye kutukuzwa, hitimisho la milele la watu wake. Ufunuo 
“unatuonyesha sisi Mungu wa upendo na nguvu, ambaye hushangilia utawala wake juu ya maadui zake 
na juu ya maadui zetu. Historia ya mwanadamu, kama tuijuavyo, itaishia wakati Shetani 
atakaposhindwa milele na Bwaba Arusi atakapomkumbatia mkewe. TKanisa litafurahia furaha ya milele 
pamoja na Yesu.” (Hamstra 1998: 127) William Hendriksen anaihitimisha mada hii muhimu kama 
ifuatavyo: “Kwenye ukubwa wake, kusudi la Ufunuo ni kuwafariji wapiganaji wa kanisa kwenye 
kung’ang’ana kwao kinyume cha nguvu za uovu. Kimejawa na msaada tele na faraja kwa Wakristo 
wanaoteswa na kuumizwa. Kwao wamepewa uhakika kwamba Mungu ameyaona machozi yao (7:17; 
21:4); maombi yao yana nguvu kwenye mambo ya dunia (8:3, 4) na kifo chao ni cha thamani machoni 
pake. Wamehakikishiwa ushindi wao wa mwisho (15:2); damu yao itapatilizwa (19:2); Kristo wao 
anaishi na kutawala milele na milele. Anautawala ulimwengu kwa matakwa ya Kanisa lake (5:7,8). 
Atarudi tena kuwachukua watu wake mwenyewe kwenye ‘chakula cha jioni cha Arusi ya 
Mwanakondoo’ na kuishi pamoja nao milele kwenye ulimwengu uliohuishwa (21:22). . . . Mada ni 
ushindi wa Kristo na kanisa Lake juu ya joka (Shetani) na wasaidizi wake. . . . Kupitia kwenye unabii 
wa kitabu hiki cha ajabu Kristo ameonyeshwa kama Mshindi (1:18; 2:8; 5:9ff.; 6:2; 11:15; 12:9ff.; 14:1; 
15:2ff.; 19:16; 20:4; 22:3). Alishinda kifo, Kuzimu, joka, mnyama, nabii wa uongo, na watu ambao 
wanamwabudu mnyama. Yeye ni mshindi; kwa sababu hiyo, sisi pia ni washindi, hata wakati 
tunapoonekana walioshindwa na wasio na msaada.” (Hendriksen 1982: 7-8)   

  
E. Muundo: masuala au fikra za jumla  

1. Utata, Umoja, na umuhimu wa muundo. Kwa jinsi ambavyo mtu anazidi kukisoma kitabu cha 
Ufunuo, ndivyo mtu anavyohisi utata wa muundo wake. “Ushirikiano kwenye Ufunuo unaweza kuwa 
na utata sana kwamba mfumo wa muundo mmoja hauwezi kutoa haki kamili. Hapa hatuwezi kuwa na 
fumbo la vipimo viwili lakini vipimo vitatu mchemraba” (Johnson 2001: 35) Bila kujali fasihi yake tata, 
uchunguzi wa Richard Bauckham wa Ufunuo unafunua kwamba “kwa hakika ni moja ya kazi 
zilizounganishwa vizuri kwenye AganoJipya. . . . Ni dhahiri kwamba Ufunuo umeundwa kuubeba 
ujumbe wake kuashiria viwango kwa wasikiaji wake wa kwanza (cf. 1:3), lakini pia hatua kwa hatua 
kuvuna maana kamili kwa marafiki wa karibu na wasomaji wavivu au wenye mashaka.” (Bauckham 
1993a: 1n.1, 1)   

Mchoro huu wa kubuni ni muhimu kwa kukielewa kitabu chetu, hasa kutupa mafunuo na asili 
ya ishara zake. Ranko Stefanovic anafupisha umuhimu wa muundo wa kitabu kwa kuyaelewa yaliyomo: 
“Inaonekana kwamba utajiri wa muundo wa kitabu cha Ufunuo ulipangwa vizuri na mwandishi 
aliyevuviwa. Mchoro huu ni, muhimu sana kwa uelewa wa kuenea kisaikolojia kwa maendeleo ya 
kitabu. Kinawaonya wasomaji kujifunza kinyume na kutafsiri kifungu au eneo kwa kulitenganishana 
kitabu chote. Tafsiri yoyote ya andiko ni lazima iwe imekubaliana na kusudi a jumla la kitabu chote.” 
(Stefanovic 2002: 43)   
2. Kujirudia kwa misemo na mawazo. Sehemu ya utata wa Ufunuo, umoja wa muundo wa fasihi 
umefunuliwa kwenye mifano yake ya kurudia misemo na mawazo. Misemo baadhi na mawazo 
imejirudia, mara nyingi kwenye vifungu vipana vilivyotenganishwa, na wakati mwingine kwenye 
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miundo tofauti midogo. “Kujirudia huku hutengeneza mtandao tata wa rejea ya kimaandishi, ambao 
husaidia kutengeneza na kupanua maana ya kila kifungu kimoja kwa kukipa mahusiano maalum kwa 
vipengele vingine vingi.” (Bauckham 1993a: 22) Sababu moja ya kujirudia kwa misemo ufunguo 
yaweza kuwa kwa sababu Yohana alikuwa akiwaandikia wasikilizaji sambamba na wasomajini (Ufu 

1:3). “Kwenye ujumbe uliokusudiwa kwa uwasilishaji wa mdomo muundo ni lazima uashirie kwa wazi 
ustadi wa lugha.” (Ibid.: 3)  

a. Kujirudia kwa misemo na mawazo husaidia kukiweka kitabu pamoja na kuimarisha msingi 

wa ujumbe wake. Misemo, kipengele cha mawazo, na ahadi kwa kanisa zimeelezwa mwanzoni 
mwa kitabuna kupatiwa utimilifu wake mwishoni mwa kitabu:  

1:1; 22:6-“kuwaonyesha watumishi Wake”  
1:1; 22:6-“mambo ambayo hayana budi 

kuwako upesi”  
1:1; 22:6, 16- Yesu alimtuma malaika wake  
1:2; 19:10; 20:4-“ushuhuda wa Yesu”  
1:3; 22:7-“heri ni wale . . . wasikiaao”  
1:3; 22:7-“maneno ya unabii”  
1:3; 22:10-“wakati u karibu”  
1:4; 22:16-“makanisa saba”  
1:6; 20:6-“makuhani wa Mungu”  
1:8; 21:6; 22:13-“Alfa na Omega”  
1:8; 21:22-“Mwenyezi”  
1:14; 2:18; 19:12-macho “kama mwali wa 

moto”  
1:16; 2:16; 19:15-upanag kutoka kinywani 

mwa Kristo  
1:17; 22:13-“wa kwanza na wa mwisho”  
1:18; 20:14-“mauti na kuzimu”  

2:7, 11, 17, 26; 3:5, 12, 21; 21:7-“ambaye atashinda”  
2:7; 22:2, 14-“mti wa uzima”  
2:10-11; 20:6; 21:4-kuokolewa kutoka kwenye mauti ya 

pili 
2:16; 3:11; 22:7, 12, 20-“Naja upesi”  
2:17; 19:12-A Jina “asilolijua mtu”  
2:23; 20:12; 22:12-“kulingana na . . .matendo”  
2:27; 19:15-“Atawachunga kwa fimbo ya chuma”  
2:28; 22:16-“nyota ya asubuhi”  
3:4, 5, 18; 19:8, 14-vazi safi, jeupe  
3:5; 20:12, 15; 21:27-“kitabu cha uzima”  
3:12; 21:22-hekalu 
3:12; 22:4-Jina la Mungu juu ya washindi  
3:12; 21:2, 10-Yerusalemu mpya ukishuka toka 

mbinguni  
3:21; 20:4-Washindi wakikalia citi vya enzi 

b. Kijirudia kwa misemo kunaimarisha usambamba wa kitheolojia na tofauti ambazo Yohana 

alitaka wasomaji wake wazione. Ufu 17:1-19:10 na Ufu 21:9-22:9 vipo zambamba moja na 
kingine. “Kwenye 17:1-19:10 alimwona kahaba wa Babeli na anguko lake; kwenye 21:9-22:9 
aliona mke wa Mwanakondoo, Yerusalemu mpya, ambao unashuka kutoka mbingni. Kwa 
pamoja maeneo haya mawili yanatengeneza kilele kuelekea kitabu chote kinachokilenga: 
kuangamizwa kwa Babeli na nafasi yake kuchukuliwa na Yerusalemu mpya.” (Bauckham 
1993a: 4-5) Vivyo hivyo, maeneo yote mawili huanza na kuishia karibia kwa kufanana:   

17:1-3: “Akaja mmoja wa wale malaika saba, 

wenye vile vitasa saba . . .  njoo uku, 

nitakuonyesha hukumu ya yule kahaba mkuu 

aketiye juu ya maji mengi; ambaye wafalme wa 

nchi wamezini naye, nao wakaao katika nchi 

wamelevywa kwa mvinyo ya uasherati wake.  

Akanichukua katika Roho hata jangwani, 

nikaona mwanamke, ameketi juu ya mnyama 

mwekundu sana, mwenye kujaa majina ya 

makufuru, mwenye vichwa saba na pembe 

kumi.”  

21:9-10: “Akaja mmoja wa wale malaika saba 

waliokuwa na vitasa saba . . . akasema name a, akisema, 

‘Njoo huku, nami nitakuonyesha’ . . . Akanichukua katika 

Roho.”  

19:9b-10: “Akaniambia, Manenohaya ni 

maneno ya kweli ya Mungu. Nami nikaanguka 

mbele ya miguu yake, ili nimsujudie; 

akaniambia, Angalia, usifanye hivi; mimi 

ni mjoli wako na wa ndugu zako walio na 

ushuhuda wa Yesu. Msujudie Mungu. Kwa 

maana ushuhuda wa Yesu ndio roho ya unabii”  

22:6-9: “Kisha akaniambia, Maneno haya ni amini na 

kweli. Naye Bwana, Mungu wa roho za manabii, 

alimtuma malaika wake kuwaonyesha watumwa wake 

mambo Ambayo hayana budi kuwako upesi. Na tazama, 

naja upesi; heri yeye ayashikaye maneno ya unabii wa 

kitabu hiki. Nami Yohana ndimi niliyeyasikia na kuyaona 

mambo hayo. Na hapo nilipoyasikia na kuyaona 

nalianguka, ili nisujudu mbele ya miguu ya malaika yule 

mwenye kunionyesha hayo. Naye akaniambia, Angalia, 

usifanye hivi; mimi ni mjoli wako, na wa ndugu zako 

manabii, na wa wale wayashikao maneno ya kitabu hiki. 

Msujudie Mungu.’”  
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  Ubora wa muundo wa kitabu hiki unaonekana kwamba maadui wakubwa wa Mungu na watu 
wake walijifanyia kanuni ya mwonekano wao kwenye utaratibu huu: Mauti na kuzimu (6:8); joka 
(12:3); mnyama na nabii wa uongo (13:2; 13:11 [kutokuendelea na kumbukumbu tarajiwa kwenye 
1:7]); Babeli (17:1 [kutokuendelea na kumbukumbu tarajiwa kwenye 14:8]). Kuangamizwa kwao kupo 
kwenye utaratibu ulio kinyume, kutengeneza mpangilio unaoenda kinyume na ule wa kwanza: Babeli 
(18:1–24); mnyama na nabii wa uongo (19:20); joka (20:10); mauti na kuzimu (20:14)88  
3. Msingi wa muundo wa yaliyomo. Wachambuzi wengi kimsingi huona sehemu mbili za muundo wa 
yaliomo kwenye kitabu: sura za 1-11 na 12-22. Maeneo haya mawili makuu yanaweza kuonekana kama 
yanayofungua jumbe za vitabu viwili (vitabu) vya Ufunuo: kitabu chenye muhuri 5:1-5, ambacho 
ujumbe wake umefunguliwa kwenye 6:1-11:9; na “kitabu kidogo” cha 10:2, 8-10, ambacho ujumbe 
wake umefunguliwa kwenye 12:1-21:8. Maoni ya ziada ya Hendriksen kwa yaliyomo kwenye nusu ya 
pili ya kitabu: “Mgawanyo mkuu wa kwanza (sura za 1-11) zinafunua Kanisa, kuishi na Kristo, kuteswa 
na ulimwengu. Lakini Kanisa lililipiza kisasi, kulindwa na kushinda. Mgawanyo mkuu wa pili (sura 
za12-22) zinafunua kina cha Kiroho cha historia ya kung’ang’ana huko. Ni mgogoro baina ya Kristo na 
Joka ambao kwenye huo Kristo, na kwa hiyo Kanisa ake, ni washindi.” (Hendriksen 1982: 23; angalia 
pia Payne 1980: 594)89   
4. Msingi wa muundo kifasihi. Kumekuwa na mapendekezo mengi ya miundo ya fasihi ya Ufunuo. 
“Baadhi ya mapendekezo hutumia viashiria vya wazi kama waandaaji wa muundo. Baadhi ya mifano ya 
mbinu hizi huhusisha mpangilio ulio tofauti na ule wa awali, kuingiliana, uhakikisho na kuzunguka. 
Mapendekezo mengine yamesisitiza matumizi ya viashiria vya maandishi ya wazi kama vile: ‘kwenye 
Roho’; ‘kipi cha sasa na kipi kitakachofuata baadaye’; ‘njoo uone’; ‘tetemeko la ardhi’; na, bila shaka, 
namba ‘7.’ Kuhusiana na matumizi ya namba 7, baadhi ya wasomi hupendekeza mpango wote wa 
kitarakimu kwenye ufunuo pamoja na ambao umejumuisha kumbukumbu za wazi za makanisa 7, mihuri 
7, parapanda 7 na vitasa 7. Baadhi hupangilia na chini ya maeneo makuu saba kutupatia muundo wa 
kitarakimu kwa kila kifungu au seneo kuu la maandiko tu. Na hatimaye, baadhi yao huunganisha mbinu 
hizo mbili hapo juu kuleta matokeo kwenye mpangilio wa kitarakimu kwenye ufunuo ambao ndani yake 
huunganisha mafungu saba ya miundo kwa namba ambazo ni za maeneo yanayofanana yenyewe.” 
(Wakorner 2000: 160-62)  
  

F. Mpangilio wa kimuundo wa uwakilishi 

  Moja ya sababu kwanini wachambuzi wengi hupendekeza miundo tofauti kwa kitabu ni kwamba 
vipengele vyote vya maudhui ya kitheolojia na viashiria vya kifasihi lazima kuchukuliwa kwenye maelezo. 
Wachambuzi baadhi hutoa umuhimu kwenye maudhui, wakati wengine hutoa uzito mkubwa kwenye kweli za 
kifasihi. Yafuatayo yanawakilisha baadhi ya mengi ya mawazo makuu yanayofikiriwa zaidi kuwa muundo wa 
kitabu.  

1. G. K. Beale (Beale 1999: x-xvi).  
1:1-20: Utangulizi  
2:1-3:22: Barua kwa makanisa saba: Kristo anayatia moyo Makanisa kushuhudia, akiwaonya 
kuhusiana na kukubaliana au kuafikiana na dunia, na kuwasihi kusikia na kushinda mwafaka ili 
kwamba warithi uzima wa milele.  
4:1-5:14: Mungu na Kristo kutukuzwa kwa sababu kufufuka kwa Kristo kulidhihirisha 
kwamba wao ni watawala juu ya uumbaji kuhukumu na kukomboa.  
6:1-8:5: Mihuri saba  
8:6-11:19: Parapanda saba  
12:1-15:4: Mgogoro wa kina  

 
88 Beale anaona, “Mabadiliko haya huonyesha mapungufu zaidi kuhusiana na mfuatano wa nyakati kwenye ufunuo. 
Maadui wane wameondolewa wakati uo huo, kama ulivyo ushahidi kutokana na kurudiwa kwa maneno na kutajwa kwa 
Agano la Kale kwenye maelezo ya kushindwa kwao (e.g., ‘kukusanyika pamoja kwa vita’ [16:14; 19:19; 20:8]).” (Beale 
1999: 812) Kwa nyongeza, Ufu 14:8 inaarifu, “Umeanguka, umeanguka Babeli mji ule mkubwa,” lakini “Babeli mkuu” 
hata haukuelezwa mpaka 17:1-5. “Umeanguka, umeanguka” kwenye Ufu 14:8 imechukuliwa kutoka Isa 21:9.  
89 TaWarumibeta ya saba (Ufu 11:15-19) huondoa mwisho wa nyakati hizi na mwanzo wa nyakati zijazo na 
kuzungumzia matukio yale yale ya nyakati za wisho kama yalivyozungumziwa mwishoni mwa kitabu. Ukweli kwamba 
ta Warumibeta ya saba ilipigwa katikati, badala ya mwishoni, mwa kitabu, ni kiashiria kingine ambacho mpangilio wa 
maono ya Yohana hayawakilishi matukio ya kinyakati kwenye historia. (Schüssler Fiorenza 1991: 75-76)  
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15:5-16:21: Hukumu ya vitasa saba: Mungu akiwaadhibu wasiomwamini wakati wa kipindi 
cha majilio na kuhitimishwa siku za mwisho kwa sababu ya mateso yao na uasherati  
17:1-19:21: Hukumu ya mwisho ya Babeli na mnyama  
20:1-15: Kuzinduliwa kwa milenia wakati wa kipindi cha Kanisa wakati Mungu 
atakapokomesha nguvu ya udanganyifu wa Shetani na kama Wakristo waliokufa 
wakithibitishwa na kutawala mbinguni. Milenia itahitimishwa kwa kurudi kwa udanganyifu na 
unajisi wa Shetani kinyume na Kanisa na hukumu ya mwisho.  
21:1-22:5: Uumbaji mpya na Kanisa kukamilishwa kwenye utukufu. 
22:6-21: Hitimisho  

2. Utangulizi wa mfano wa eneo la mahali patakatifu (Stefanovic 2002: 32-35).  
Utangulizi (1:1-8)  
1. Utangulizi wa mahali patakatifu (1:9-20)  

Ujumbe kwa makanisa saba (2:1-3:22)  
2. Utangulizi wa mahali patakatifu (4:1-5:14)  

Kufunguliwa kwa mihuri saba (6:1-8:1)  
3. Utangulizi wa mahali patakatifu (8:2-5)  

Kupigwa kwa tarumbeta saba (8:6-11:18)  
4. Utangulizi wa mahali patakatifu (11:19)  

Hasira ya mataifa (12:1-15:4)  
5. Utangulizi wa mahali patakatifu (15:5-8)  

Mpigo saba ya mwisho (16:1-18:24)  
6. Utangulizi wa mahali patakatifu (19:1-10)      
Utimilifu wa nyakati za mwisho (19:11-21:1)  
7. Utangulizi wa mahali patakatifu (21:2-8)  

Yerusalemu mpya (21:9-22:5)  
Hitimisho (22:6-21)  

3. Kuyarudia mawazo kinyume na mpangilio wake wa awali (Stefanovic 2002: 38-40).  
A. Utangulizi (1:1-8)  

B. Ahadi kwa washindi (1:9-3:22)  
C. Kazi ya Mungu kwa Wokovu wa mwanadamu (4:1-8:1)  

D. Hasira za Mungu zikichanyikana na Huruma zake (8:2-9:21)  
E. Yohana kuagizwa kutoa unabii (10:1-11:18)  

F. Mgogoro mkuu baina ya Kristo na Shetani (11:19-13:18)  
E’. Kanisa kuhubiri injili ya wakati wa mwisho (14:1-20)  

D’. Hasira ya mwisho ya Mungu isiyochanganywa na huruma (15:1-18:24)  
C’. Kukamilika kwa kazi ya Mungu kwa wokovu wa mwanadamu (19:1-21:4)  

B’. Utimilifu wa ahadi kwa washindi (21:5-22:5) A’. 
A’. Hitimisho (22:6-21)  

4. Richard Bauckham (Bauckham 1993a: 21-22).  
1:1-8: Utangulizi  
1:9-3:22: Uzinduzi wa maono ya Kristo na makanisa ukijumuisha ujumbe kwa makanisa saba 
4:1-5:14: Uzinduzi wa maono ya mbingu ukiongozwa na mifululizo mitatu ya saba na 
miingiliano miwili [kuingizwa kwa kifaa kingine]:  

   6:1-8:1; 8:3-5: Mihuri saba, ikihesabiwa 4+1+(1+mwingiliano)+1  
   8:2; 8:6-11:19: Tarumbeta saba, zikihesabiwa 4+1+(1+mwingiliano)+1  

12:1-14:20; 15:2-4: Simulizi ya watu wa Mungu kwenye mgogoro na uovu  
   15:1; 15:5-16:21: Vitasa saba, vikihesabiwa (4+3) bila mwingiliano  

17:1-19:10: Ukahaba wa Babeli  
19:11-21:8: Kuhamishwa kutoka Babeli hadi Yerusalemu mpya  
21:9-22:9: Yerusalemu mpya mke  
22:6-21: Hitimisho  

5. William Hendriksen (Hendriksen 1982: 16-18).  
1. Kristo katikati ya Kinara cha taa (1:1-3:22)  
2. Maono ya mbinguni na mihuri (4:1-7:17)  
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3. Tarumbeta saba (8:1-11:19)  
4. Kuteswa kwa Joka (12:1-14:20)  
5. Vitasa saba (15:1-16:21)  
6. Kuanguka kwa Babeli (17:1-19:21)  
7. Hitimisho kuu (20:1-22:21)  

6. Elisabeth Schüssler Fiorenza (Schüssler Fiorenza 1991: 35-36; tarakimu za Kirumi zinaashiria wazi 
kuhesabiwa kwa mfululizo wa namba saba)  

A. 1:1-8: Utangulizi na salaam za waraka  
1:1-3: Andiko au cheo  
1:4-6: Salaam  
1:7-8: Utambulisho  

B. 1:9-3:22: Hali ya kejeli kwenye miji ya Asia ndogo  
1:9-10: Mwandishi na hali  
1:11-20: Uzinduzi wa maono ya kinabii  

I. 2:1-3:22: Ujumbe wa kinabii kwa Jamii saba  
C. 4:1-9:21; 11:15-19: Kufunguliwa kwa kitabu kilichotiwa muhuri: Mapigo ya kutoka  

4:1-5:14: Mahakama ya kimbingu na kitabu kilichotiwa muhuri  
II. 6:1-8:1: Mapigo ya Kiulimwengu: Mihuri saba  
III. 8:2-9:21; 11:15-19: Mapigo ya kiulimwengu: Tarumbeta saba 
D. 10:1-15:4: Kitabu kichungu-Kitamu: “Vita” dhidi ya jamii  

10:1-11:14: Kuagizwa kwa unabii  
12:1-14:5: Kutafsiriwa kwa unabii  
14:6-15:4: Uhuru au ukombozi wa nyakati za mwisho  

C’. 15:5-19:10: Safari ya kutoka kwenye ukandamizaji wa Babeli/Rumi  
IV. 15:5-16:21: Mapigo ya kiulimwengu: Vitasa saba  

17:1-18: Rumi na nguvu zake  
18:1-19:10: Hukumu ya Rumi  

B’. 19:11-22:9: Ukombozi kutoka kwenye Uovu na Mji wa Mungu hapa ulimwenguni  
19:11-20:15: Ukombozi kutoka Nguvu za Uovu  
21:1-8: Ulimwengu wa Mungu Ulikombolewa  
21:9-22:9: Tofauti za Mungu za kisiasa  

A’. 22:10-21: Hitimisho na sura ya kiwaraka 
22:10-17: Misemo ya mafunuo  
22:18-21: Hitimisho la kiwaraka  
  

G. Muundo: sambamba hatua kwa hatua; siyo kwa mpangilio madhubuti wa wakati  

  Ili sote tuweze kuelewa jinsi gani kitabu cha Ufunuo kilivyowekwa pamoja na kinamaanisha nini 
tunalazimika kuelewa kwamba kitabu hiki siyo simulizi ya nyakati tu. Stephen Travis anasisitiza wazo 
muhimu kwamba kwenye Ufunuo “ukweli kwamba maono yanafuatana kwenye mtiririko siyo sababu ya 
lazima ya kutuaminisha kwamba yanawasilisha mfuatano endelevu wa kihistoria” (Travis 1982: 142). Vitabu 
vya Kinabii (e.g., Isaya) Wakati wote kimeweka kumbukumbu za maono au unabii kwenye mpangilio tofauti 
kutoka kwenye mpangilio wa historia ambao yalifanyika. Sambamba na hilo, vitabu vya kinabii (e.g., Danieli) 
mara nyingi kimehusisha maono tofauti ambayo hujirudia au hurudia matukio yale yale kutoka kwenye 
mitazamo tofauti.   

Kwa sehemu kubwa kitabu cha Ufunuo kimechukulia kutoka kwenye vitabu hivyo vya Agano la Kale 
kama Isaya, Ezekieli, na Danieli. Beale ameelezea umuhimu wa mfanano wa kimuundo baina ya Kitabu cha 
Ufunuo na Danieli: “Muundo wa maono matano sambamba na yaliyo sawasawa ya Danieli (sura za. 2, 7, 8, 9, 
10-12) waweza kuwa ushawishi mkubwa kwenye muundo wa kitabu cha Ufunuo, Kwa kuwa kitabu cha Danieli 
kimetumika sana kwenye kitabu cha Ufunuo na kimetumika kuashiria migawanyiko mipana ya muundo wa 
Ufunuo. . . . Maono sambamba matano ya Danieli ni mitazamo ya ziada kuhusiana na wakati huohuo wa 
kipindi cha wakati ujao kwa ujumla; ni kitu kisichotarajiwa kwa kitabu kama Ufunuo kujifananisha chenyewe 
na Muundo sambamba wa Danieli na bado kuwa na vifungu vyake sambamba ambavyo pia havihusiani na 
kipindi kile kile cha wakati ujao kwa ujumla. Badala yake, ingeonekana ya kiasili zaidi kwa usambamba huo 
kuashiria mtazamo wa kinyakati wa ‘tayari na bado’, hasa kwa kuwa baadhi ya maono muhimu ya wakati ujao 
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ya Danieli yalianza kutimia kwenye ujio wa kwanza wa Kristo. Kwamba matukio hay ohayo ya kujirudia 
yanayopatikana kwa Danieli pia yalitokea kwenye vitabu vingine vya ki-mafunuo vya Wayahudi . . . vivyo 
hivyo huonyesha matukio ya kufanana kwenye kitabu cha Ufunuo.” (Beale 1999: 135-37)   
  Kwa mtazamo huo hapo juu, wachambuzi wengi hutazama vifungu tofauti kwenye kitabu kuwa 
mfanano muhimu kwa kila kimoja na kingine: matukio yel yale muhimu au makubwa yanaweza kurudiwa 
kwenye maono tofauti (kwa kutumia picha tofauti) na kwenye sehemu tofauti za fasihi. Vifungu hivi mfanano 
huhusisha nyakati zote za Kanisa; huunganisha matukio ya muda na yale ya heshima (i.e., kurudiana moja na 
jingine); na kuhitimisha pamoja na mwisho wa nyakati,  parousia, hukumu, na mbingu mpya nan chi mpya. 
Ingawaje hujirudia moja na jingine, vifungu mfanano huonyesha baadhi ya nyakati na mwendelezo wa 
kisaikolojia, i.e., mwanzoni kwenye kitabu mwisho umefikiwa, lakini inakuja kuelezewa kwa kina zaidi 
kwenye maelezo ya baadaye yanayofanana.   

William Hendriksen mwanzoni aliliita hili “mfanano endelevu,” kwa sababu vifungu tofauti vya kitabu: 
“vimepangwa kwenye mpangilio wa kukua, kufikia kileleni. Upo mwendelezo kwenye msisitizo wa nyakati. 
Hukumu ya mwisho mwanzoni ilitangazwa kisha kuanzishwa na hatimaye kufafanuliwa. Sawa na hilo, mbingu 
nan chi mpya zimeelezwa kwa kina zaidi kwenye kifungu cha mwisho kuliko kwenye vifungu vilivyotangulia.” 
(Hendriksen 1982: 36) Huu ni mtazamo uliochukuliwa na Victorinus wa Pettau (alikufa mwaka c.304), Askofu 
wa Poetovio (Ptuj, Slovenia ya sasa), mwandishi wa ufafanuzi ya awali iliyokamilika ya Kitabu cha Ufunuo 
ambayo ilitufikia (Bruce 1938: 352-53).90  

Mfanano endelevu unaonekana kwa wazi kwa jinsi mihuri kwenye Kitabu cha Ufunuo (Ufu 6:1-17; 

8:1-5) inavyoenda sambamba na Hotuba ya Mlimani ya Kristo, na kuishia na maelezo au ufafanuzi wa nyakati 
za mwisho (Math 24:3-31; Marko 13:3-27; Luka 21:7-28). Sawa na hilo, tarumbeta (Ufu 8:6-9:21; 11:15-

19), mwanamke na Joka kwenye (Ufu 12:1-14:20), na vitasa (Ufu 16:1-21) vyote vimefanana na kuishia na 
maelezo au mafafanuzi ya nyakati za mwisho:   

Math 24-Hotuba ya 

Mlimani  
Ufu 6/8:5-Mihuri  
  

Ufu 12-14-Mwanamke 

na Joka  
Ufu 8-9/11-Tarumbeta  
  

Ufu 16-Vitasa  
  

Vita: 24:6  
Kukosekana utulivu: 
24:7  
Matetemeko: 24:7  
Njaa: 24:7  
Mateso: 24:9  
Makristo wa uongo: 
24:23  

Vita: 6:3-4  
Kukosekana 
utulivu: 6:3-4  
  
Njaa: 6:5-6 Mateso: 
6:9-11  
Kristo wa uongo: 
6:1-2  

Vita: 12:7; 13:7  
Ole wa nchi: 12:12  
Ole wa bahari: 12:12 
Mto: 12:15  
Mateso: 12:13  
Mungu wa uongo: 
13:4, 12-14  

  
Nchi: 8:7  
Bahari kuwa damu: 
8:8-9  
Mito na chemchemi: 
8:10  
Mto Frati: 9:14  

  
Nchi: 16:2  
Bahari kuwa damu: 
16:3  
Mito na chemchemi: 
16:4  
Mto Frati: 16:12  

Kupatwa kwa Jua: 
24:29   
Kupatwa kwa Mwezi: 
24:29  
Kuanguka kwa nyota: 
24:29  
Kutikiswa kwa nguvu 
za mbinguni: 24:29  

Kupatwa kwa Jua: 
6:12  
Mwezi: damu: 6:12  
Kuanguka kwa 
nyota: 6:13 
Tetemeko; 
kutikishwa mbingu: 
6:12, 14  

  Kupatwa kwa jua: 8:12  
Kupatwa kwa mwezi: 
8:12  
Kuanguka kwa nyota: 
8:10  
Kupatwa kwa nyota: 
8:12  
Tetemeko: 11:13  

Kuunguzwa na jua: 
16:8  

Kiti cha enzi cha 
mnyama: giza:  
16:10  
  

 
90 Kwenye sura ya 8 ya ufafanuzi wake, kuhusiana na uhusiano wa taWarumibeta na vitasa, Victorinus anaeleza, 
“TaWarumibeta ni neno la nguvu. Na ingawa kuna marudio ya maeneo kwa vitasa, hili halikuzungumziwa kana kwamba 
matukio yalitokea mara mbili. Badala yake, kwa kuwa matukio ambao ni ya wakati ujao kwao yalikuwa yametangazwa na 
Mungu kutokea, mambo haya yamezungumzwa mara mbili. Na kwa hiyo, chochote alichokisema kifupi kwa njia ya 
taWarumibeta alikisema kwa ukamilifu zaidi kwa njia ya vitasa. Hakuna sababu ya kutafakari sana juu ya utaratibu wa 
kile kilichosemwa. Kwa mafungu saba Roho Mtakatifu, wakati alipopita kwenye tathmini ya matukio ya wakati wa 
mwisho, hata mwisho, alirudia tena wakati uo huo na kurutubisha au kuongezea kile alichokisema pasipo ukamilifu. Wala 
hatulazimiki kuuliza mengi juu ya mpangilio wa Ufunuo. Badala yake, tunapaswa kuuliza juu ya maana, kwa kuwa pia 
upo uwezekano uelewa batili.” (Victorinus 2012: 8.2). Mtazamo huu huu wa kujirudia rudia ulitumiwa na Tyconius 
kwenye maoni yake yenye ushawishi juu ya Ufunuo (sasa yamepotea kwetu), yaliyoandikwa takriban mwaka BK 385 
(angalia Yarbro Collins 1998: 388).  
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Mwanawa adamu & 
mawingu: 24:30  
Malaika kukusanya: 
24:31  

Hasira ya Mungu na 
Mwanakondoo: 
6:16-17  
Sauti kuu: 7:2  
Radi: 8:5  
Sauti: 8:5  
Umeme: 8:5  
Tetemeko: 8:5  

Hasira ya Mungu: 
14:10  
Mwana wa Adamu & 
mawingu: 14:14  
Sauti kuu: 14:15  
Malaika kuvuna: 
14:17-20  

Hasira ya Mungu: 
11:18  
Sauti kuu: 11:15  
Radi: 11:19  
Sauti: 11:19  
Umeme: 11:19  
Tetemeko: 11:19  
Dhoruba: 11:19  

Hasira ya Mungu: 
16:19  
Sauti kuu: 16:17  
Radi: 16:18  
Sauti: 16:18  
Umeme: 16:18  
Tetemeko: 16:18  
Dhoruba: 16:21  

1. Mitazamo tofauti ya viwango vya harakati za nyakati dhidi ya kujirudia miongoni mwa mihuri- 
tarumbeta-vitasa. Kuna baadhi ya kutokukubaliana miongoni mwa wachambuzi kuhusiana na kiwango 
cha ambavyo mihuri, tarumbeta, na vitasa vinavyohusiana.Moja ya ukweli unaochanganya umetajwa na 
Johnson: “Kama ilivyo aina ya maono mara nyingi hufunga pamoja nyakati mbalimbali kwenye picha 
za ishara ambazo hupita kama kufumba na kufumbua macho (angalia Ufu. 12:1-5, ambayo hurefusha 
historia ya ukombozi kutoka Mwanzo 3 hadi Matendo ya Mitume 1), hivyo pia mpasuko wa pili kwenye 
wakati kwaweza kupanuliwa kwenye maelezo ya mwonaji na kilele cha matukio ya wakati huo huo 
kuwakilishwa kama yanayofuatia, ili kuwasaidia wasikilizaji kuona pande tofauti za ushindi wa Kristo.” 
(Johnson 2001: 176)   

Wale ambao wanafikiri mihuri, tarumbeta, na vitasa ni utaratibu wa kawaida kwenye aina ya 
nukuu ya wakati: (A) mpangilio wa mapigo umetofautiana; (B) viwango vyake vimeongezeka kutoka ¼ 
ya kibinadamu kwenye mihuri (6:8) hadi 1/3 kwenye tarumbeta (9:15), hadi kuwa ya kiulimwengu 
kwenye vitasa (16:1-11); (C) kutokuwepo (kwenye mtiririko wa vitasa) ya “kuingiliana au kuchelewa 
ambako huzuia mwendelezo wa mzunguko wa tarumbeta kufikia kwenye kilele chake” (Ibid.: 36);  
(D) vitasa vimeelezwa kama kuwa“vya mwisho, kwa sababu ndani yake hasira ya Mungu imeisha” 

(15:1) (angalia Beale 1999: 116-21; Resseguie 2009: 56-59; Smith 1962: 1515-16; Thomas 1998: 191-
93; Johnson 2001: 36-37, 46-47, 223n.4). Thomas anaziona mihuri, tarumbeta, na vitasa kama kuwa 
muhimu, lakini siyo kwa ujumla wa nyakati. Kama alivyoziona, zilikuwa na uhusiano wa “kiona mbali 
au darubini ya kukuzia” ambayo kwayo hukumu ya vitasa ilibebwa humo na “suala kutoka hukumu ya 
mwisho ya tarumbeta ya saba ambayo, kwa namna nyingine, ni matokeo ya muhuri wa saba kwenye 
hukumu ya mihuri saba” (Thomas 1994: 73) Kwa maana nyingine, Elisabeth Schüssler Fiorenza 
anachora mpaka baina ya muhuri wa tano na kile kilichofuata. Aliona mihuri ya kwanza mitano kama 
maandalizi, kama inapingana na muhuri wa sita na saba, tarumbeta, na vitasa, ambavyo aliviona kama 
hitimisho, matukio ya majanga ya kidunia ya “siku iliyo kuu ya Bwana” (Schüssler Fiorenza 1991: 65, 
71, 93). Kisha tena, Dennis Johnson anaonekana kuutazama wingi wa mihuri na tarumbeta siyo kama 
mfuatano bali kama kuingiliana moja kwa moja na nyakati hizi (Johnson 2001: 122, 146, 223). 
Umuhimu wa mipaka yake ni baina ya tarumbeta na vitasa. Alivitazama vitasa saba tu kama vinaashiria 
hukumu ya mwisho, lakini kimsingi anakubaliana na Thomas kwamba zilikuwa “zilikuwamo pamoja na 
kufafanuliwakwenye tarumbeta ya saba na muhuri wa sita” (Ibid.: 223n.4).  

Wengine huona mwendelezo wa matukio kwenye kitabu cha Ufunuo siyo kama uthibitisho wa 
nyakati au wa kihistoria lakini kama uwakilishi wa mwendelezo wa kifasihi. Kwa maneno mengine, 
mahusiano baina ya mihuri, tarumbeta na vitasa kimsingi ni ya kisaikolojia. Kujirudia na tukio la 
msisitizo au fafanuzi mpya. Kwa mfano, Beale, anang’ang’ania kwamba wingi wa vitasa kurudia mihuri 
na tarumbeta nyakati zote, vyote vina hitimisho la kawaida (hukumu ya mwisho). Alieleza, “Hakuna 
mawasiliano ya moja kwa moja baina ya mwingiliano wa tarumbeta na kitasa. Lakini vinafanana kiasi 
cha kutosha kuzingatia kuwa sehemu ya mpango wote wa hukumu ya Mungu itakayotokea wakati wa 
kipindi hicho hicho cha jumla.” (Beale 1999: 810) Kwenye mtazamo wake, mihuri mitano ya kwanza, 
tarumbeta sita, na vitasa vitano hufunika wakati baina ya kufufuka kwa Kristo na parousia; mihuri 
miwili ya mwisho, tarumbeta ya saba, na vitasa viwili vya mwisho huonyesha hukumu ya mwisho 
(Ibid.). 
2. Maelezo ya kina zaidi ya hatua kwa hatua ya “tetemeko” kwenye sura ya 8:5; 11:19; 16:18-21 na 
janga la kiulimwengu kwenye sura ya 6:12-17 na 20:11 ni la kisaikolojia, siyo la kinyakati. Matumizi ya 
tetemeko ya kitabu cha Ufunuo yamechukuliwa kwenye Agano la Kale, ambayo yanaelezwa kutikisika 
kwa nchi wakati Mungu atakapojidhihirisha mwenyewe. Kwenye suala hili wakati wote tetemeko ni 
sehemu ya kutikisika kwa ulimwengu wote wakati Mungu atakapoonekana.  
Hili lilitokea kwenye Mlima Sinai na kwenye matukio mengine wakati uliopita (Kut 19:18; Waam 5:4-

5; Zab 68:8; 77:17-18; 114; Isa 64:3; Hab 3:3-15). Agano la Kale huelezea zaidi kwamba kutikisika 
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huku kutatokea kwenye wakati ujao “siku ya Bwana” (Isa 13:13; 24:18-23; 34:4; Yoeli 2:10; Mika 

1:3-4; Nah 1:5-6). Kwa kiasi kikubwa, Kristo alitumia lugha ya aina hiyo hiyo kuelezea kurudi kwake 
mara ya pili kwenye hotuba yake ya Mlimani (Math 24:29-30; Marko 13:24-25; Luka 21:25-26). 
Historia hii hutupa mazingira ya tafsiri yaUfu 4:5; 8:5; 11:19; 16:18–21; 6:12–17; na 20:11:  

4:5—umeme na sauti na radi  
8:5—radi na sauti na umeme na tetemeko la nchi  
11:19—umeme na sauti na radi na tetemeko la nchi na dhoruba kuu  
16:18-21—umeme na sauti na radi na tetemeko kuu la nchi . . . na dhoruba kuu  

----------------------------------------------------------  
6:14—Unga kupasuliwa vipande . . . na kila mlima na kisiwa kiliondoka kutoka mahali pake  
16:20—kila kisiwa kilikimbia, na milima haikuonekana  
20:11—nchi na mbingu zilikimbia, na mahali pake hapakuonekana  

“Kanuni, ambayo msingi au kiini chake kimetajwa kwenye tokeo la Sinai [Kut 19:16], kumepanuliwa 
kwa vipengele vya ziada kwenye 8:5 na 11:19, wakati kwenye 16:18-21 tetemeko la nchi na dhoruba 
kumeelezewa kwa mapana zaidi. Kwenye 4:5 kanuni inaeleza kwamba tokeo limefungwa mbinguni, 
ambalo kwenye tukio la baadaye litakuwa tokeo litakalopelekea hukumu ya nchi. Hivyo kanuni 
hutumika kuwa msingi wa hukumu ya Mungu kwenye sura za 6-16 kwenye maono ya mwanzo ya 
utawala wa Mungu mbinguni kwenye sura ya 4. Pia hutengeneza aina halisi ya mahusiano baina ya 
mifululizo mitatu ya hukumu saba. Hukumu za kufunguliwa kwa muhuri ya saba, hitimisho au kilele 
cha mfululizo wa kwanza, ulioelezwa na kanuni hii kwenye 8:5, huhusisha mwendelezo wote wa 
hukumu za tarumbeta saba, na sawa sawa na hukumu ya tarumbeta ya saba, imeelezwa na kanuni hii 
kwenye11:19b, huhusisha mfululizo wote wa hukumuza vitasa, kuhitimisha kwenye kilele, mafafanuzi 
kamili ya kanuni kwenye 16:18-21. Hivyo kanuni huashiria kwamba ni hukumu ile ile ya mwisho 
ambayo ilifikiwa kwenye saba ya kila mfululizo wa tatu. Pamoja na kila saba mbili za kwanza tunapata 
kiashiria cha awali cha hukumu ya mwisho, ambao hatimaye mfululizo ufuatao hufikiwa tena kutoka 
kwa kiwango cha karibu zaidi, kama kilivyokuwa. . . . Vifungu viwili vimebaki kwa ajili ya kufikiriwa. 
Vyote 6:12-17 na 20:11 ni vifungu vya wazi ambavyo tetemeko la nchi hufuatana na tokeo la Mungu 
Mhukumu. Zaidi ya hayo kwenye mambo hayo mawili Yohana ameazima asili ya kutikisika kwa 
ulimwengu, ambako mbingu kama vile nchi zilikimbia kwenye uwepo wa Mungu. Kifungu cha kwanza 
huashiria maelezo mbali mbali ya Agano la Kale la Siku ya Bwana. La pili linaonekana kujumuisha 
mtazamo au wazo la kuangamizwa kwa ulimwengu wa kale na kubadilishwa na mpya (cf. 21:1).” 
(Bauckham 1993a: 8, 208)   

Ufu 6:14 (“kila mlima na kisiwa kikahamishwa kutoka mahali pake”), 16:20 (“kila kisiwa 

kikakimbia, wala milima haikuonekana tena”), na 20:11 (“nchi na mbingu zikakimbia uso wake, na 

mahali pao hapakuonekana”) yote ni mistari iliyo sambamba kwa wazi, maelezo yanayokaribiana 
kufanana, haya yanaweza tu kuelezea tukio moja: kuangamizwa kwa nchi mwishoni mwa nyakati; 
hukumu ya Mungu na parousia. Kumbukumbu iliyo kwenye 6:14 kwa “kila Mlima na kisiwa” 

sambamba na 16:20. Zote 16:20 na 20:11 zinasema kwamba kila kisiwa (16:20), au nchi na mbingu 
(20:11), “zitakimbia.” Zote zinatumia neno lile lile, hata ikihusisha mtu yule yule na wakati, kwa 
“kukimbia” (pheugō). Vifugu vyote vinaongezwa kwamba Milima (16:20), au nchi na mbingu (20:11), 
“havikupatikana.” Tena, vifungu vyote vinatumia neno lile lile kwa kutokupatikana (heuriskō). Matukio 
yote yanayoelezewa kwenye vifungu vyote hivyo ni lazima view sambamba, nan i lazima viwe 
vinazungumzia parousia, kwa sababu visingeweza kutokea mara mbili. “hatua ya Yohana ya msisitizo, 
kutoka sura ya. 6 kuendelea, imekuwa kwamba hakuna mtu juu ya nchi atakayesalimika wakati wa 
parousia. . . . Chukulia kwenye thamani ya uso, mageuzi ya sura ya. 6 na 16 ni mabaya kama vile yale 
ya Ufu. 20.11” (Mealy 1992: 160; angalia pia 158-62, 194; Schüssler Fiorenza 1991: 64). “[Matokeo ya 
tetemeko kuu la nchi ni] yakushangaza hasa kwakuwa tayari hili lilikwisha kutokea mapema nyuma 
kama kwenye 6:14b kama moja ya matokeo ya kufunguliwa kwa muhuri ya sita. Kujirudia huku ni 
moja ya viashiria kwamba mfululizo wa mapigo tofauti kwa uhakika hayapaswi kuangaliwa kama ya 
kufuatana moja baada ya jingine, lakini bila shaka kutazamwa kama toleo tofauti la mfululizo ule ule 
wa ole za nyakati za mwisho kuandaa njia ya mwisho wa ulimwengu huu na nyakati” (Rist na Hough 
1957: 488).91  

 
91 Ufu 6:12-17 na 7:3 pia unatupa mfano ulio wazi wa ukweli kwamba mpangilio wa maono Yohana aliyokuwa nayo 
hayawezi kuwakilisha mpangilio wa matukio kwenye historia ambayo yanaashiria. Kwenye 7:3 Malaika anasema 
kwamba msiidhuru nchi hata tutakapokwisha kuwatia muhuri watumwa wa Mungu wetu. Hata hivyo, 6:12-17 aliona 
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3. Mifano ya hukumu iliyorudiwa inaonyesha kwambaUfunuo siyo mmoja, simulizi ya nyakati, lakini 
ni mwendelezo wa muundo wa vifungu vinavyofanana. Kwenye kitabu chote cha Ufunuo ipo mifano 
ya hukumu iliyojirudirudia. Hukumu zilizojirudia hufuata mfano au muundo wa mhusika: zinatoka 
mbinguni lakini athari zake kuu ni juu ya nchi. Hivyo, mihuri inafunguliwa, tarumbeta zinapigwa, na 
vitasa vinamwagwa mbinguni, lakini athari zake hutokea juu ya nchi au duniani. Maelezo ya baadaye 
yameimarishwa na kuongeza kina kwa maelezo ya awali ya tukio lile lile. Kwenye nyongeza kwa 
mihuri-tarumbeta-vitasa, mifano hii pia ilionekana penginepo. “Kwenye 14:14-20 kuna kuvunwa mara 
mbili kwa nchi. . . . Mfano ni sawa na ule wa muhuri ya saba, tarumbeta na kitasa. Hukumu inatoka 
mbinguni, lakini athari zake kuu—hasa hukumu—zinaangukia juu ya nchi. Kipengele kingine kipya 
kimeelezewa, hata hivyo: Siyo tu hukumu inayoonekana juu ya nchi, lakini pia Baraka za watakatifu 
ambao walichukuliwa duniani kwenye hukumu ya kwanza zinaonekana. Mfano huu umerudiwa 
kwenye 19:1-21. . . . Hukumu inatoka mbinguni, na matokeo yake yanajidhihirisha juu ya nchi. Hapa, 
hata hivyo, mada ya Baraka za watakatifu imeelezewa kwenye hukumu ya mavuno mara mbili 
iliongezwa kwenye “sherehe ya ndoa” mahali Baraka za watakatifu kwenye hukumu ya mwisho siyo tu 
zitadokezwa bali zitaonekana wazi. Limebaki eneo moja la hukumu ya mwisho, lile la 20:9-22:5. . . . 
Muundo ni sawa kama hukumu nyingine. Zinaanzia mbinguni, lakini matokeo ya hukumu yanaangukia 
juu ya nchi. Kwenye nyongeza, kama kwenye sura ya. 19 kuna kifungu kilichoongezwa kwenye Baraka 
za watakatifu, kwenye suala hili kwenye Yerusalemu mpya.” (Steinmann 1992: 77-78)  
4. Kumbukumbu iliyorudiwa kwenye “hasira” ya Mungu na Mwanakondoo huonyesha kurejewa. Ufu 
6:17 inasema, “Kwa maana siku iliyo kuu, yahasira yao, imekuja, naye ni nani awezaye kusimama?” 

Hili ni, bia shaka, swali la dhihaka, jibu kwa hili ni “hakuna hata mmoja” (angalau miongoni mwa 
wasioamini). Swali hilo na jibu “huongeza ujumla, kukamilisha asili ya eneo” (Beale 1999: 124). Ufu 

11:18 ni saw: “Hasira yako nayo ikaja, na wakati ukaja wa kuhukumiwa waliokufa . . . na kuwaharibu 

hao waiharibuo nchi.” Ufu 14:9-11 inazungumzia asili ya milele ya “mvinyo wa ghadhabu ya Mungu 

iliyotengenezwa, pasipo kuchanganywa maji, katika kikombe cha hasira yake” (i.e., “moshi wa 

maumivu yao hupanda juu hata milele na milele”). “Kisha surah ii inahitimisha na maeneo mawili 
ambayo yanaweza kutokea tu mwishoni mwa nyakati. La kwanza (mistari ya. 14-16) inawakilisha 
mavuno, kuzivuna nafsi, na kuonekana kusanyiko la walikombolewa, ambao Bwana wetu aliwataja 
kwenye Mt 13:30, 39; 24:30, 31. . . . La pili [14:17-20], ambalo siyo mavuno bali eneo la mavuno 
[malaika “kusanya vichala vya zabibu ya nchi, maana zabibu zake zimeiva, akazitupa zabibu katika 

shinikizo hilo kubwa la hasira ya Mungu”], lazima kuona kusanyiko la wasioamini na waovu wa nchi.” 
(Smith 1962: 1514)   

Ufu 19:15, ambayo ni wazi kuwa ni kifungu cha kurudi mara ya pili, tena inataja kwenye 
“shinikizo la hasira kali ya Mungu” hivyo huunganisha 14:19-20 pamoja na 19:15. Ufu 16:19 hutumia 
picha ile ile ya hasira ya Mungu kama 14:10, wakati inapozungumzia “kikombe cha mvinyo wa 

ghadhabu Yake.” Farasi wa 14:20 wanaonekana tena kwenye 19:18. Sawa, cheo sahihi cha Mungu 
“Mungu Mwenyezi” imetokea kwenye Ufunuo tu kwenye 16:14 na 19:15. Kusanyiko la wafalme 
kwenye 16:14 limetokea tena kwenye 19:19. (Bauckham 1993a: 20). Mazingira ya vifungu vyote hivi 
vyaweza tu kuwa utimilifu na hukumu ya mwisho.   
5. Maelezo ya Mungu na Kristo yanaonyesha mfanano endelevu. Mungu na Kristo wameelezewa 
kwenye Ufu 1:4, 8, na 4:8 kama mmoja “ambaye yupo na ambaye alikuwepo na ambaye atakuja.” 
Kwenye Ufu 11:17 na 16:5 Mungu na Kristo wametajwa moja kwa moja kama mmoja “uliyeko na 

utakayekuwako.” Kumbukumbu ya “na ambaye atakuja” imeondolewa. Sababu za mabadiliko ni 
kwamba sauti ya tarumbeta ya saba kwenye 11:15 na kitasa cha tatu kwenye 16:4 imetangaza au zina 
matarajio ya kuja kwa ufalme, hukumu, na utawala wa Mungu na Kristo. Melezo hayo ya Mungu ni 
sambamba na maelezo ya kuja kwa Mungu na Kristo na kuonyesha mwendelezo kabla ya kuja kwake.  
6. Lugha iliyorudiwa ya kuimba na kufurahi mbinguni huonyesha mfanano endelevu. Kwenye Ufu 

11:17, eneo la kusifu na kuabudu mbinguni linafuatiwa na kuhakikishwa kwa “mashahidi wawili,” 
wazee ishirini na wanne wakitangaza, “Wewe Bwana Mungu, Mwenyezi, . . . Wewe . . . umeanza 

kumiliki na kutawala.” Kwenye Ufu 19:6 makutano makuu mbinguni nao wakatangaza “Bwana 

Mungu wetu, Mwenyezi, amemiliki.” Neno lile lile la (Kigiriki = basileuō) limetumika kwa “kumiliki” 
kwenye mambo yote mawili. Kwenye mambo hayo vitenzi vipo kwenye utendaji wa kibinadamu wa 

 
kuangamizwa kwa nchi na anga wakati wa “siku ya mwisho.” Vivyo hivyo, 7:3 lazima kuitangulia 6:12-17 kwenye 
historia ingawa inafuata 6:12-17 kwenye mfuatano wa maono.  
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dalili ya wakati. Johnson anaelezea umuhimu wa hili: “Wakati wa kibinadamu wa kitenzi hiki [hasa 
kwa kuwa ni kitenzi ‘kigezo’ ] kinaashiria kuanzishwa kwa utawala au umiliki wa Mungu, kuanzishwa 
kwa ukombozi wake na ufalme wa nyakati za mwisho kwenye kwenye utimilifu wake na awamu ya 
mwisho, pamoja na kutiishwa kwa maadui na wapinzani wake wote. . . .Biblia iitwayo (New American 
Standard Bible) NASB kwa usahihi inaashiria kuanzishwa kwa matokeo ya muundo wa kibinadamu, 
ebasileusas, kwenye Ufu. 11:17: ‘wewe . . . umeanza kumiliki au kutawala.’ Muundo ule ule wa 
kibinadamu wenye kitenzi kwenye19:6 kinachukulia nguvu ile ile ya kuanzishwa na kinapaswa 
kutafsiriwa sambamba.” (Johnson 2001: 262, 262n.32, 263n.33)  

Kwenye Ufu 15:3-4, kifungu mfanano cha kusifu na kufurahi mbinguni, waliokombolewa 
“wakiimba wimbo wa Musa, mtumwa wa Mungu na wimbo wa Mwanakondoo.” Kwa sehemu kubwa 
wimbo huu umechukuliwa kwenye Agano la Kale “nyimbo za Musa” (Kut 15:1-18; Kumbukumbu la 

Torati 32:1-43) sawa na vifungu vingine vya Agano la Kale kama vile Zab 86:8-10; 111:1-3; Isa 

66:23; Yer 10:7. Nyimbo zote hizi zinaonyesha utimilifu wa “wimbo mpya” ulioimbwa na wazee 
ishirini na wanne kwenye Ufu 5:9-10 ambao kwa huo walielezea tena Sadaka ya kifo cha 
Mwanakondoo, kuwafanya waliokombolewa  kuwa ufalme na Makuhani, na kuwawezesha 
waliokombolewa kutawalajuu ya nchi. Kufuatiwa na kutupwa kwa Babeli mkuu, makutano wakifurahia 
juu ya Mungu kulipiza “kisasi juu ya damu ya Mtumishi wake” (Ufu 19:2). Hili ni kukumbukwa kwa 
“wimbo wa Musa” (Kumb 32:1-43) ambao unahitimishwa kwa kusema kwamba Mungu “atalipiza 

kisasi kwa damu ya mtumishi wake” (32:43).  
Nyimbo hizi zote zinaonyesha maono tofauti ya kushindwa kwa uovu, kuhakikishwa kwa 

watakatifu, na kuambatana na furaha mbinguni kwenye utimilifu wa mpango wa Mungu, ushindi 
wake, na kumiliki kwake. Muunganiko miongoni mwa vifungu hivi tene vinadhihirisha muundo wa 
mfanano endelevu wa kitabu.  
7. Lugha iliyorudiwa ya mwisho inaonyesha mfanano endelevu. Ufu 10:7 (wakati malaika alipokuwa 
tayari kupiga tarumbeta ya saba) alisema, “Siri ya Mungu imetimizwa.” Ufu 15:1 (wakati malaika 
alipokuwa tayari kumwaga vitasa) sawa na lile alisema, “hasira ya Mungu imetimizwa.” Kwenye 
mambo hayo yote mawili neno la Kigiriki etelesthē (“imetimizwa”) limetangulia “siri ya Mungu” na 
“hasira ya Mungu.” Kukiweka kitenzi kwenye nafasi hiyo kwenye mambo yote hayo kunasisitiza 
“mwisho na ukamilifu wa mpango wa Mungu” (Johnson 2001: 162n.9). Sawa na hili, Ufu 16:17 
inasema, “Sauti kuu ikatoka katika hekalu, katika kile kiti cha enzi, ikisema, Imekwisha kuwa.’” 

Kwenye mtindo mfanano, Ufu 21:6 inasema, “Kisha Aliniambia, ‘Imekwisha kuwa.’” Mifanano hiyo 
pia huonyesha asili ya mfanano“endelevu” wa kitabu: Ufu 10:7 iliinuka wakati wa mwingiliano wa 
hukumu za tarumbeta; Ufu 15:1 ni mara kabla ya mwishoni mwa “mapigo saba” (hukumu ya vitasa); 
Ufu 16:17 ilitokea wakati kitasa cha saba kilipomwagwa; na Ufu 21:6 inasema wakati Yerusalemu 
mpya utakaposhuka kutoka mbinguni.  

  
H. Ufunuo 1:19 na muundo wa kitabu  

Waamini wa mpito huchukulia mtazamo kwamba kanisa litanyakuliwa na siyo hata kuwepo juu ya 
nchi, bali mbinguni tu, baada ya Ufu 3:22. Wameweka msingi wa mtazamo wao juu ya Ufu 1:19, ambao 
wanauona kama kuanzishwa kwa sehemu tatu za muundo wa kitabu: “mambo hayo uliyoyaona” (ambayo 
wanayatafsiri kuwa ni maono ya Kristo kwenye Ufu 1:1-18); “mambo ambayo yapo” (ambayo wanatafsiri 
kuwa makanisa saba ya Ufu 2:1-3:22, ambayo kasha hutafsiri kuonyesha “nyakati za kanisa” zitakazoishia 
kwenye unyakuo wa kabla ya dhiki wa kanisa; na “mambo yatakayotokea baada ya mambo haya” (ambayo 
hutafsiri kuwa mambo yatakayotokea baada ya unyakuo wa kanisa). (Smith 1980a: 17-20; Smith 1980b: 1, 17-
18; Thomas 1998: 186-87; MacDonald 1995: 2354, 2361) Mtazamo huo siyo endelevu kwa sababu mbalimbali:   

1. Kuomba swali. Mtazamo wa waamini wa mpito husadiki kabla kwamba kanisa litanyakuliwa kabla 
ya dhiki kwa sababu hili lilidaiwa na mpito wenyewe. Kwamba, bila shaka, ni uongo wa petitio 

principii au “kuomba swali” (i.e., kuchukulia kwa urahisi au kusadiki kila kitu kwamba kinahitaji 
kuthibitishwa). Kama ilivyoelezewa hapo juu kwenye sura ya IX. “Unyakuo”: kabla ya dhiki kuu au 

sehemu ya kurudi kwa mara ya pili? “unyakuo kabla ya dhiki” siyo wazo la Kibiblia. Zaidi ya hayo, 
wazo kama hili halijaonyeshwa popote kwenye Kitabu cha Ufunuo.   
2. Ufu 1:19 haijaandaliwa au kubuniwa kuanzisha sehemu tatu za muundo wa nyakati kwa matukio 
ambayo yatatokea kwenye historia. “Kwanza, ‘mambo ambayo umeyaona’ kwenye 1:19 probila shaka 
haizungumzii tu kuwa mwanzo wa maono kwenye 1:12-18 na kwa hiyo kukigawanya kitabu ambacho 
kinajihusisha na yaliyopita kwenye sehemu tofauti ambazo zinajihusisha na yaliyopo na yajayo, 



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  144 

hutajwa kwenye maneno yanayofuata kwenye 1:19. Inaelezea, badala yake, maono yote ya kitabu 
(‘yale uyaonayo,’ wakati wa kibinadamu wa eides hauashirii muda wa maono bali ujumla wake). 
Uwezekano huu hudhibitishwa na mtazamo kwamba mstari wa 19 hausimami wenyewe bali ni sehemu 
ya kifungu chote (mistari ya 9-20) huku ni kutazamwa kuliko bora kama kunaruhusu simulizi, ili 
kwamba ‘andika kile uonacho’ ni marudio tu ya agizo kwenye 1:11 kuweka kumbukumbu ya maono ya 
kitabu chote. Pili, ‘mambo yaliyopo’ bila shaka haizungumzii tu mambo yaliyopo kama ilivyoelezwa 
kwenye sura za 2-3 lakini kwa kumbukumbu yay ale yote yaliyopo kwenye kitabu chote. Kwa uhakika, 
haiwezi kuwa kumbu kumbu ya muda kabisa, bali kumbukumbu ya asili ya mafumbo ya kitabu ambayo 
yanahitaji kutafsiriwa (kwa hiyo, baadhi hutafsiri ha eisiv kama kumaanisha ‘Nini wao [maono ya 
picha]’.” (Beale 1999: 162-63)   

Msemo wa tatu, “baada ya mambo haya,” hakumaanishi “baada ya mambo ya kanisa kukamilika” 
kama, kwa mfano, Chuck Smith alivyolichukulia (Smith 1980a: 17-20; Smith 1980b: 17-18). Baadala 
yake, Ufu 1:19 (sambamba na 1:1; 4:1; na 22:6) inaashiria kwa Dan 2:28-29, 45. Mazingira haya ni 
muhimu kwa kutafsiri “baada ya mambo haya.” Hasa, Dan 2:29 imetumia maneno “baada ya mambo 

haya” (Kigiriki = meta tauta) kama sawa na msemo “kwenye siku za baadaye” (Dan 2:28). Kama vile, 
wakati Yohana anatumia msemo uleule kwenye Ufu 1:19, kipindi cha wakati ambacho 
kinazungumziwa kinajumuisha kipindi chote kutoka kuja kwa Kristo mara ya kwanza mpaka 
kuanzishwa kwa mbingu mpya na nchi mpya.92   

3. “Mambo yaliyopo” na “mambo ambayo yatatokea baada ya mambo haya” yameunganishwa na 
hayawezi kutenganishwa kabisa. Yote mawili “mambo yaliyopo” na “mambo ambayo yatatokea baada 

ya mambo haya” yanaelezea yaliyomo kwenye “Ufunuo mmoja” ambao Yesu Kristo alimpa Yohana 
(Ufu 1:1-2). Kama vile, “barua saba kwa makanisa saba” (Ufunuo 2-3) kuhusiana na mazingira ya sasa 
ya kanisa lakini pia anaweka ahadi kwa heshima ya wakati ujao. Kwa kweli, mengi ya kile 
kilichojumuishwa kwenye hizo “barua saba” kilikuwa cha wakati ujao wakati Yohana akiandika kitabu 
cha Ufunuo lakini kwa sasa ni wakati uliopita kwetu. Sawa na hilo, ukweli kwamba maono kwenye 
Ufunuo 4-22 hutuonyesha matukio ambayo yalikuwa ni ya wakati ujao wakati Yohana alipopokea 
maono, hayatuambii sisi ni yapi ya maono hayo ambayo ni ya wakati ujao kwetu. Mengi ya matukio ya 
Ufunuo 4-22 yalitukia kwenye historia yote na yanapitisha historia. Hivyo, rahisi na ya kueleweka 
“wakati uliopita-uliopo ujao” muundo wa nyakati wa Ufunuo siyo sahihi.  

  
I. Kanisa kwenye kitabu cha Ufunuo: utangulizi  

  Waamini wa mpito pia huweka msingi wao kwenye ukweli kwamba “neno kanisa, ambalo limekuwa 
maarufu sana kwenye sura za 2 na 3, halikutokea tena hadi 22:16” (Walvoord 1966: 103). Tena, mtazamo huo 
unasadiki kabla kwamba kanisa litanyakuliwa kabla ya dhiki kwa sababu hilo limedaiwa na mpito wenyewe. 
Mtazamo huu siyo endelevu kwa sababu mbali mbali.   

1. Kutokuwepo kwa neno “kanisa” hakuthibitishi chochote kabisa. “Kwanza, ni lazima ikumbukwe 
kwamba neno ‘kanisa’ (ekklēsia) kama maana ya mwili wote wa Kristo halijaonekana kabisa kwenye 
kitabu. Matumizi pekee ya neno kwenye kitabu ni kutumika kwenye kanisa hasa la mahali au kwa 
‘makanisa.’ . . . Kwakuwa istilahi haikutumiwa kabisa kwenye kitabu, itakuwa wazi kwamba 
kutokuwepo ushiriki wa ‘kanisa’ kwenye baadhi ya sura hakutakuwa na maana yeyote kuliko 
kuktokwepo kwake kwenye kitabu kizima.” (Bell 1967: 318-19) Pili, nano“kanisa” halijatumiwa 
kwenye maono ya Yohana kuelezea watu wa Mungu walioko mbinguni pale waamini wa mpito 
wanaposema kanisa limewekwa baada ya Ufu 3:22. Hata Ufu 19:7-9, ambayo inataja au kuzungumzia 
“arusi ya Mwanakondoo,” haikutumia neno “kanisa,” bali waliliita kanisa “bibi arusi” na “watakatifu.” 
Tatu, injili mbali mbali na nyaraka pia hazikulitumia neno “kanisa” lakini kwa wazi zimezungumzia 
kuhusiana na waamini (i.e., kanisa).93   
2. Kitabu kizima kinahusu Kanisa. Vyote utangulizi wa Yohana (Ufu 1:1-4) na kumbukumbu ya 
hitimisho lake kwa kanisa kwenye Ufu 22:16 (“Mimi, Yesu, nimemtuma malaika wangu kuwashuhudia 

ninyi mambo hayo katika makanisa”) inaweka wazi kwamba kitabu kizima ni kuhusiana na kanisa. 

 
92 Kwa nyongeza, maneno meta tauta yametokea mara nane nyingine kwenye kitabu cha Ufunuo (4:1; 7:1; 7:9; 9:12; 

15:5; 18:1; 19:1; 20:3). Msemo unaashiria “mpangilio ambao Yohana aliona maono lakini siyo lazima kuwa mpangilio 
wa kihistoria ya kutokea kwake kama matukio” (Beale 1999: 316–17).  
93 Neno Ekklēsia halikuonekana kwenye injili ya Marko, Luka, na Yohana. Halikuonekana pia kwenye nyaraka za 2 
Timotheo, Tito, 1 Petro, 2 Petro, 1 Yohana, 2 Yohana, na Yuda.  
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“Ufunuo 1:4 unatuambia kwamba yote yaliyomo kwenye kitabu kimeandikiwa makanisa haya,na 
ukweli huu pekee humaanisha barua zile [i.e., Ufunuo 2-3] hazikusudiwi kusimama zenyewe na 
kutenganishwa na kitabu chote” (Goldsworthy 2000: 217). Kwenye Ufu 22:16 pale Yesu anaposema 
“Nimemtuma malaika wangu kuwashuhudia ninyi mambo haya,” somo la ushuhuda wa malaika ni 
kitabu chote, siyo tu sehemu yake. Waamini wa mpito hukifanya kitabu chote kutokueleweka kwa 
kanisa. Tafsiri ya Waamini wa mpito kwamba kanisa halikuwepo kitabuni kutoka baada ya sura ya 3 ni 
ajaqbu ya mbali kutajwa. Wazo kwamba “kwenye utimilifu wa kitabu cha Agano Jipya, kimeelekezwa 
hasa kwa makanisa saba ya kihistoria yaliyokuwa yakikabiliwa na mateso makali na uhitaji wa 
makusudi maneno ya matumaini kutoka kwa Mtume, badala ya Yohana kuelekeza sura tatu tu kwao na 
kutumia muda wake mwingi kukusanya kitabu kirefu cha nyakati za mwisho kuhusiana na matukio 
ambayo yatatokea juu ya nchi baada ya kanisa kuondolewa . . . kunafunua utepetevu au kukosa kwake 
kina cha maelezo na kushindwa kwake kujihusisha na yaliyomo kwenye kitabu kwa njia yoyote ile 
inayoleta maana” (Bell 1967: 317).  
3. Umuhimu kwenye kitabu cha Ufunuo wa matumizi ya maumbo ya Agano la Kale kulielezea kanisa. 
Mwanzoni kabisa mwa kitabu (Ufu 1:6) Yohana anasema, “Kutufanya kuwa ufalme na makuhani wa 

Mungu na Baba.” Hili lilitumika kwa kanisa lugha ya Kut 19:5-6, ambayo mwanzoni ilitumiwa kwa 
Israeli ya Agano la Kale (cf. 1 Pet 2:5, 9). Ufu 5:9-10 inatumia lugha sawa na ile na pia kuelezea “kila 

kabila na lugha na jamaa na taifa.” “Kama lugha iliyotumika hapa ya watu hawa wa kila kabila, na 

lugha, na jamaa, na taifa, wakati waliposema wamefanywa kuwa ufalme na Makuhani wa Mungu, ni 
aina ileile kama ile ya [1:6], tunaona ikiruhusiwa kuhitimisha kwamba, hata kutoka kwenye aya zake za 
mwanzo kabisa, Ufunuo ulikuwa na mtazamo wa jumla wa kanisa.” (Milligan 1896: 82)   

Matumizi ya maumbo ya Agano la Kale kwenye Ufunuo kwa ajili ya taifa la Israeli kwa kanisa 
kuna matokeo muhimu sana kwa uelewa wa kitabu na kuona kiini cha mahali kanisa lilipo ndani yake: 
“Mwenendo wote wa kitabu, kutoka rejeo la utangulizi hadi kwenye Makanisa ya Kikristo yaliyoko 
Asia chini ya ishara ya patakatifu pa Wayahudi, hadi kwenye maono ya mwisho ya Yerusalemu mpya, 
kunashuhudia kwenye kweli  ambazo zilikuwepo kwenye mawazo ya mwonaji, Kanisa la Kristo 
limechukua nafasi ya Israeli halisi. . . . Kutoka kwenye kanuni hii kunaibuka bado nyingine. Ikiwa 
mambo ya Israeli sasa yanatumika kwa Kanisa la Kristo ni lazima yawe moja kwa moja na matumizi ya 
kiulimwengu badala tu ya eneo dogo la mahali. Israeli ya kweli ilitawanyika kwenye kila taifa, na sawa 
na hilo Babeli pia ilikuwa ya kiulimwengu. Vinara saba vya taa vinaonyesha muunganiko wa waamini 
kiulimwengu, bali kwa asili matawi yake saba ya kinara cha taa yapo au yanadumu mahali patakatifu 
Palestina. Kwenye kitabu chote hiki Yohana alichukulia vifaa kutoka kwenye maono ya manabii wa 
Agano la Kale kwa asili yakieleweka kwenye eneo dogo la mahali, na kuyatumia kwenye matukio ya 
kiulimwengu.” (Ford 1979: 257, 258)   

  
J. Kanisa kwenye kitabu cha Ufunuo: takwimu kuu na ishara 

  Kwa kuwa kitabu cha Ufunuo ni“Ufunuo wa Yesu Kristo” (Ufu 1:1), Mwili wa Kristo, kanisa, lipo 
kwenye kitabu chote. Limeelezewa kwa ishara mbalimbali karibia kila sura. Yohana anaukubali ukweli wa 
Agano Jipya kwamba, “kama mwili wa Kristo, na kwa hiyo inatarajiwa kwamba mwili utashiriki uzoefu wa 
kichwa” (Ibid.: 259). Hivyo, kupitia kitabu chote tunaona kanisa likipitia vyote mateso, na kuhakikishwa na 
ushindi, wa Kristo. Zifuatazo ni ishara kuu zilizotumika kuelezea kanisa kote kwenye kitabu cha Ufunuo:  

1. “Mtumishi au mtumwa wangu” (Ufu 1:1; 2:20; 7:3; 11:18; 19:5; 22:3, 6). Kila kumbukumbu kwa 
“Mtumishi wangu” (Kigiriki = doulos, mara nyingi hutafsiriwa “mtumwa” au “mtumishi”) kwenye 
Ufunuo (isipokuwa 15:3 pale istilahi ilipotumiwa na Musa) bila shaka liliwataja Wakristo (i.e., kanisa). 
Kwa kweli, wakati wote istilahi hii ilipotumika kwenye Agano Jipya kwa watu walioishi baada ya 
kufufuka kwa Yesu, lilitumika kwa Wakristo. Siyo Wayahudi. Kwenye Ufu 7:3 “mtumishi wangu” ni 
njia nyingine ya kuelezea 144,000 wa 7:4. Kwa kuwa hakuna mahali kwenye Agano Jipya ambapo 
istilahi “mtumishi wangu” lilitumika kutofautisha “Wayahudi walioamini” kutoka kwa Wakristo wa 
kawaida wa wakati wowote, lazima ichukuliwe kwa njia ileile, kama inavyotumika kwa kanisa, kwenye 
7:3 (kwa mengi zaidi ya 144,000, angalia hapo chini).   
2. Makanisa saba (Ufu 2:1-3:22). Makanisa saba yalikuwa ya kweli, makanisa ya kihistoria kwenye 
mkoa wa Rumi ya Asia (Uturuki ya sasa). Barua kwa makanisa saba inaonyesha kwamba kanisa ni 
Israeli ya kweli ya Mungu. Tofauti baina ya nje, Israeli ya kimwili na ndani, Israeli ya Kiroho ni wazi 
kutoka kwenye kumbukumbu 2:9 na 3:9 kwa “wale wasemao ni Wayahudi na siyo, bali ni Sinagogi la 

Shetani.” Kwenye maneno mengine, “wapo watu ambao kweli na kwa nje ni Wayahudi—Israeli 
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halisi—lakini kwa uhakika siyo Wayahudi wa kweli—Israeli ya Rohoni—lakini hufuata njia za Shetani 
badala ya njia za Mungu” (Ladd 1972: 116).   

Ingawa waliandikiwa kwa umaalum, hali ya kihistoria kwenye makanisa tofauti, jumbe saba 
zilikuwa na umuhimu wa jumla. Ziliandika mambo na matatizo ambayo yalikuwa ya kila siku kwa 
makanisa yote na kutengeneza kanuni za kutumiwa kwenye makanisa yote. “Barua saba” zilikuwa na 
kusudi la pamoja: “Mpangilio wote ni mkusanyiko wa fasihi iliyoandaliwa kulishawishi kanisa la 
kiulimwengu juu ya ulazima au umuhimu wa uvumilivu na subira kwenye kukabiliana na mateso ya 
wakati ujao” (Mounce 1998: 65). Vivyo hivyo, karibu wachambuzi wote (isipokuwa wanatheolojia) 
huyatazama makanisa saba kama wawakilishi wa makanisa kwenye historia yote mpaka kurudi mara ya 
pili. Hata waamini wa mpito huyatazama makanisa saba kama “wawakilishi siyo tu wa makanisa yote 
ya wakati wao, lakini pia ya wakati wote mpaka Kristo atakapokuja” (Thomas 1998: 216). Baadhi ya 
wataalamu wa lugha na kweli za kimazingira ndani ya Ufunuo zinaona kwamba makanisa saba ya 
Ufunuo 2-3 yalichaguliwa kufanya au kutumika kwa kanisa la kiulimwengu:  

• “Makanisa saba.” Kwanza, hata kanisa la awali kwa kuzingatia namba “saba” kama 
inayoashiria utimilifu au ukamilifu. Hivyo, makanisa “saba” yanamaanisha kanisa la kiulimwengu 
(Aune 1997: 130; angalia pia Johnson 2001: 14; Schüssler Fiorenza 1991: 53). Pili, kwenye Ufu 1:4 
makala fafanuzi (“the”) kabla ya “makanisa saba” ni kiashiria kwamba makanisa saba yaliandaliwa 
kuwa na matumizi ya kiulimwengu: “Yohana aliyaandikia mwenye siyo kwa saba, lakini kwa ‘(the) 
makanisa saba ambayo yapo Asia,’ kama vile hayakuwepo makanisa mengine kwenye eneo au 
mkoa huo. Zaidi, hata hivyo, kwa uhakika yalikuwepo. . . . Umuhimu ni lazima uambatanishwe na 
namba saba. Kila msomaji wa kitabu cha Ufunuo ni mzoefu na sehemu ya matumizi mamoja kwa 
namba hiyo kwenye muundo wake, na pamoja na ukweli kwamba (isipokuwa sura ya. xvii. 9 kuwa 
ya kipekee) kamwe haikumaanisha tarakimu hiyo pekee. Ni namba ya umoja kwenye utofauti. . . . 
Namba yao—saba—hiyo lazima izingatiwe kama kiwakilishi cha umoja, na makanisa saba kama 
wawakilishi wa kanisa moja la kiulimwengu.” (Milligan 1896: 28-29)   
• Yaandike kwenye “kitabu” (au gombo la chuo). Ukweli kwamba jumbe saba kwa makanisa 
saba zilitakiwa kuandikwa kwenye kitabu kimoja tu au kwenye gombo la chuo (Ufu 1:11) ni 
muhimu: “Ukweli kwamba kulikuwa na gombo moja tu, badala ya saba, kunathibitisha kwamba 
kitabu ni kwa ajili ya kanisa lote la Kikristo” (Hamstra 1998: 101).  
• Kwa “makanisa.” Kwa njia ambayo Yesu alimalizia kila ujumbe kwa makanisa saba kwenye 
Ufunuo 2-3 kunaonyesha kwamba kila ujumbe haukuwa na ukomo kwa lile kanisa la mahali lakini 
ni kwa matumizi ya kanisa pana zaidi. Sababu ni kwamba, hata ingawa kila moja ya “barua saba” 
iliandikwa kwa kanisa maalum, mwishoni mwa kila barua ni kwa makanisa yote, i.e., “Yeye aliye 

na sikio, na alisikie neno hili ambalo Roho ayaambia makanisa” (2:7, 11, 17, 29; 3:6, 13, 22).   
• Utimilifu wa ahadi mwishoni mwa kitabu. Kile kilichoahidiwa kwa makanisa saba kwenye Ufu 

2:1-3:22 kilipata utimilifu wake baadaye, hasa mwishoni mwa kitabu (angalia hapo juu, kifungu E. 

Muundo: mtazamo wa jumla). Hili linaashiria uwepo endelevu wa kanisa kwenye kitabu chote na 
asili ya uwakilishi wa makanisa saba.  

3. “Watakatifu” (Ufu 5:8; 8:3-4; 11:18; 13:6-7, 10; 14:12; 16:6; 17:6; 18:20, 24; 19:8; 20:9). Mahali 
penginepo popote Agano Jipya lilipotumia neno “Watakatifu” madhihirisho yake ni kuwataja Wakristo 
(kanisa) (angalia Math 27:52; Mdo 9:13, 32, 41; 26:10; Rum 1:7; 8:27; 12:13; 15:25, 26, 31; 16:2, 

15; 1 Wakor 1:2; 6:1, 2; 14:33; 16:1, 15; 2 Wakor 1:1; 8:4; 9:1, 12; 13:13; Efe 1:1, 15, 18; 2:19; 

3:8, 18; 4:12; 5:3; 6:18; Wafil 1:1; 4:22; Kol 1:2, 4, 12, 26; 1 Wathes 3:13; 2 Wathes 1:10; 1 Tim 

5:10; Filemoni 5, 7; Waeb 6:10; 13:24; Yuda 3). Picha nyingi kwenye kitabu cha Ufunuo huonyesha 
“watakatifu” juu ya nchi (Ufu 5:8; 8:3-4; 11:18; 13:7, 10; 14:12; 16:6; 17:6; 18:24; 20:9). Nyingine 
huwaonyesha wakiwa mbinguni (Ufu 13:6; 18:20; 19:8). Hili linathibitishwa na Agano Jipya lote, 
ambalo limeanzisha muunganiko baina ya kanisa lililopo duniani na kanisa lililopo mbinguni. Kwa 
mfano, Wafilipi 3:20 inatuambia “wenyeji wetu uko mbinguni.” Efe 2:6 inathibitisha kwamba kanisa ni 
“Akatufufua pamoja naye, akatuketisha pamoja naye katika ulimwengu wa Roho” (angalia pia Kol 3:1). 
Kama kwenye Ufu 14:1 pale wale 144,000“waliposimama kwenye Mlima wa Sayuni” pamoja na 
Mwanakondoo, hivyo kwenye 13:6-7 watakatifu wliopo juu ya nchi pia ndio“wale ambao wanakaa [au 

‘hema’] mbinguni.”  
  Kwenye kitabu cha Ufunuo muunganiko baina ya watakatifu waliopo juu ya nchi na walioko 
mbinguni umeonekana angalau kwa njia mbili: kwenye mateso na kushindwa; na kwenye ushindi wa 
milele hatimaye. Watakatifu waliopo usoni pa nchi wanakandamizwa “kwa sababu utiifu kwa uwenyeji 
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wao wa mbinguni hutegemea kutokutii au kutokuuheshimu uwenyeji wao wa hapa duniani” (Beale 
1999: 697). Hata hivyo, ingawa wananyanyaswa hapa duniani, watakatifu kiroho wameunganishwa na 
ulimwengu wa kimbingu kubakia kuwa watendaji na wenye ufanisi. Kwenye Ufu 5:8 na 8:3-4 chetezo 
cha uvumba au manukato huashiria “maombi ya watakatifu.” Kwenye 8:5 malaika anakijaza chetezo na 
moto wa madhabahu na akautupa juu ya nci. “Picha ina nguvu sana: Maombi ya Wakristo ni muhimu 
kwa anguko la maadui wa injili” (Johnson 2001: 142).  
4. Wale ambao “walinunuliwa . . . kutoka kila kabila na lugha na jamaa na taifa [ambao walikuwa 

wamefanywa] Ufalme na Makuhani kwa Mungu wao” (Ufu 5:9-10). “Wimbo mpya” wa Ufu 5:9-10 ni 
wimbo wa ushindi na ukombozi. Wale walionunuliwa kutoka kila kabila, lugha, jamaa, na taifa, sasa 
wanaanzisha ufalme na Makuhani (kwa mengi kwenye “walionunuliwa” angalia hapo chini kwa “Wale 
144,000 wa Ufu 7:4-8; 14:1-5”). Kumbukumb kwa“Ufalme na Makuhani” umechukuliwa kutoka 
kwenye ahadi alizopewa Israeli kwenye kitabu cha Kut 19:6 na Isa 61:6: “(a) Kwanza kabisa, vitenzi 
vya maandiko yote mawili ya Agano la Kale ni vitenzi vya wakati ujao—vimejawa na ahadi za Mungu 
kwa watu wake kwa ajili ya wakati ujao. Kwa kulithibitisha hili Yesu alitufanya sisi kuwa Ufalme na 
makuhani, kwa uwazi mwandishi aliona matendo ya Kristo ya ukombozi kama utimilifu kwa ahadi hizo 
za Mungu. (b) Pili, ahadi zilizofanywa kwa ‘nyumba ya Yakobo,’ au ‘watu wa Israeli’ [Kut 19:3] au 
‘wao waliao katika Sayuni’ [Isa 61:2–3] wapo kwenye Ufunuo zikionekana kuwa zimetimizwa kwenye 
kanisa la Kikristo.” (Bandstra 1992: 16; hili pia limethibitishwa kwenye 1 Pet 2:5, 9; Ufu 1:6)   

Pamoja na heshima kwa “kutawala kwao juu ya nchi” (Ufu 5:10), wote kwa wakati huu 
(“wanatawala”) na kwa wakati ujao (“watatawala”) wakati umesaidiwa kwa ushahidi wa mazingira 
mazuri. Wakati uliopo bila shaka ulipendelewa kwa kuwa 5:9-10 inaonekana kuelezea “uzinduzi wa 
utimilifu wa ufalme uliotabiriwa wa watakatifu na ‘mwana wa adamu’ kwenye Danieli 7 na kwa 
uhakika kwamba 1:5b-6a, ambayo huwatazama watakatifu kama ufalme wa sasa, umeendelezwa 
kwenye 5:9b-10a. . . . Zote 1:5-6 na 5:9-10 inaweka wazi kwamba kufanywa kwa watakatifu kama 
ufalme ni matokeo ya moja kwa moja ya kifo cha ukombozi cha Kristo, hivyo upo uwezekano kwamba 
ufalme huu ungeanza mara baada ya kifo hiki. Zaidi sana, ‘wimbo mpya,’ ambao unajumuisha kweli za 
ukombozi za ‘tayari- na-bado, zikijumuisha kumbukumbu za mamlaka ya sasa ya Kristo (‘kufungua 
kitabu’), ili kwamba utawala wa watakatifu, pia sehemu ya wimbo, inawezekana kujumuisha 
kumbukumbu za kuzinduliwa kwa tukio.” (Beale 1999: 362-63) Kwa maneno mengine, “Watakatifu 
ambao sasa wameangamizwa juu ya nchi tayari wametambuliwa mbinguni kama wale ambao ni 
watawala, na kusimama hata sasa mbele ya kiti cha enzi cha Aliye juu” (Hooker 1967: 29).   
5. Waliouawa au kuchinjwa kwa ajili ya neno la Mungu (Ufu 6:9-11). Baadhi hushikilia kwamba 
waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu ni watakatifu wa Agano la Kale, kwa kiasi kikubwa kwa sababu 
ya “kutokuwepo kiasi kikubwa cha maneno ‘ushuhuda wa Yesu’ kwenye Ufu. 6:9” (Mealy 1992: 
85n.1), na ukweli kwamba hawakupokea vazi lao jeupe kabla, bali tu walilipokea kwenye 6:11 

(Milligan 1896: 98-102). Hata hivyo, upo uwezekano mkubwa kwamba waliouawa kwa ajili ya neno la 
Mungu wanawakilisha Wakristo, labda inajumuisha watakatifu wa Agano la Kale.  
   Kwanza, mazingira kwenye Ufunuo yanahusu kanisa na mateso ya Wakristo kwa ajili ya 
ushuhuda wa Yesu (angalia Ufu 1:9; 2:9; 2:13; 3:10, na karibia kila kitu kutoka Ufu 7:1-20:10). Pili, 
“Moja ya msisitizo uliorudiwa kwenye Agano Jipya lote ni kwamba ni asili ya kanisa kuwa watu walio 
au wanaouawa kwa ajili ya neno la Mungu. Wakati Yesu alipowafundisha wanafunzi wake kwamba 
mtu ni lazima ajikane mwenyewe na kuuchukua msalaba wake (Math. 10:38; 16:24), hakuwa 
anazungumzia kujikana mwenyewe au kubeba mzigo mzito; alikuwa akizungumzia utayari wa kuteswa 
na kuuawa kwa ajili ya neno la Mungu. Msalaba siyo chochote zaidi ya chombo cha kifo. Kila 
mwanafunzi wa Yesu yupo kwenye nafsi ya kuuawa kwa ajili ya neno la Mungu; na Yohana aliwaona 
waamini wote waliokuwa wakiteseka.” (Ladd 1972: 104; angalia pia Bauckham 1993b: 155; Milligan 
1896: 102, 192) Kwa hiyo, wakati inawezekana kwamba ni wale waliouawa kwa ajili yaneno la Mungu 
halisi waliokuwa kwenye ufahamu, upo “uwezekano mkubwa ‘kuchinjwa’ ni fumbo na wale 
wanaozungumziwa huwakilisha kundi kubwa au pana la watakatifu ambao wanateswa kwa ajili ya 
imani yao. . . . Mahali pengine pekee kwenye Ufunuo ambapo waamini waliokufa wanatiwa moyo 
‘kupumzika’ kunaonekana kuandikiwa watakatifu wote kwa ujumla ambao walivumilia kwa ‘kuzishika 
amri . . . na imani yao’ na kufa katika Bwana’ (14:12–13).” (Beale 1999: 390-91)   

Kama isivyokuwa wazi kusema “wa Yesu” baada ya “ushuhuda” kwenye 6:9 baadhi ya 
maandiko ya kale hujumuisha neno “wa Mwanakondoo” baada ya “kwa sababu ya ushuhuda” (Ibid.: 
391). Kwenye kila tukio, ushuhuda“wa Yesu” limekuzwa kutoka 1:2, 9. Zaidi, 12:11, ambalo kwa wazi 
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huzungumzia Wakristo wanaouawa kwa ajili ya neno la Mungu, vivyo hivyo huzungumzia tu juu 
ya“neno la ushuhuda wao,” ambalo ni sawa na“ushuhuda wa Yesu” (12:17). Hatimaye, kupokea vazi 
jeupe ni thawabu ya mbinguni kwa waaminifu (3:4, 5, 18; 6:11; 7:9, 14; 19:8, 14).   
6. “144,000” (Ufu 7:4-8; 14:1-5). Wengi wanakubali kwamba 144,000 wa Ufu 7:4-8 na Ufu 14:1-5 

huwakilisha kundi lile lile (e.g., Beale 1999: 733; Ladd 1972: 114-17, 190; MacDonald 1995: 2371).  
Kuna mitazamo miwili mikuu kuhusiana na utambulisho wa 144,000:   

(1) Walikuwa kundi la kikabila la Wayahudi ambao walikuwa walimwamini Yesu Kristo kipindi 
cha dhiki muda mfupi kabla ya parousia.  Utambulisho wa 144,000 pamoja na kabila la Israeli 
msingi wao ni kuchukulia idadi na utambulisho wa kikabila kiuhalisia, na kwenye fikra potofu za 
mpito kwamba kanisa litakuwa limenyakuliwa kabla ya kutiwa muhuri kwa wale 144,000 kutokea 
(Pate 1998b: 164-65; Thomas 1998: 196-97; MacDonald 1995: 2364. Gentry anaamini sawa na hilo 
kwamba hawa ni wa kabila la Wayahudi ambao walikuwa waamini lakini, kamaUtangulizi, aliamini 
kwamba hili lilitokea kabla ya mwaka BK70, Gentry 1998: 5657).   
(2) Mtazamo mwingine mkubwa (ambao tunaamini ndio uliosahihi) ni kwamba “Chini ya muundo 
wa Kiyahudi, walijumuisha wafuasi wote wa Kristo, au kanisa la kiulimwengu” (Milligan 1896: 
117; Ladd 1972: 114; angalia pia Beale 1999: 412-23; Hamstra 1998: 106-07; Hendriksen 1982: 
110-11; Ngundu 2006: 1559; Schüssler Fiorenza 1991: 67). Mtazamo huu ni thabiti pamoja na 
kusudi la kitabu chote: kutoa taarifa, kusihi, na kulifariji kanisa. Ni thabiti pia pamoja na mada ya 
vifungu vya kitabu ambavyo kwavyo144,000 wanapatikana (i.e., Ufu 6:1-8:5 na 12:1-14:20), 
ambavyo vyote vinahusika na kanisa kukabiliana na mateso.   

Zipo sababu mbalimbali za kuzingatia kwanini144,000 huanzisha kanisa lote (Beale: 1999:  
409-23; Milligan 1896: 114-21):   

a. 144,000 ni sawa kama “mtumishi wangu” ya Ufu 7:3. Istilahi kwa “mtumishi wangu” (Kwa 
Kigiriki = doulos) “halikutumiwa kabisa na Wakristo Wayahudi popote pale kwenye kitabu, 
lakini wakati wote hutumiwa na waamini kwa ujumla” (Beale 1999: 413). Kwa kweli, Agano 
Jipya lote limeweka wazi kwamba ndani ya Kristo “hakuna tofauti baina ya Myunani wala 

Myahudi, kutahiriwa wala kutokutahiriwa (Wakol 3:11; angalia pia Wagal 3:28). Kristo 
“aliyafanya makundi yote kuwa moja na akakibomoa kiambaza cha kati kilichotutenga . . . ili 

kwamba kwake yeye Mwenyewe aweze kuwafanya wawili kuwa mtu mpya mmoja (Eph 2:14, 

16).  
Kumchagua mmoja kutoka kwenye kabila la Waisraeli kwa upendeleo maalum ni 

kinyume kwa utendaji wote wa injili, Agano Jipya, na Ufunuo kwa ujumla: “Hakuna mahali 
pengine kwenye Ufunuo pameonyeshwa tofauti yeyote baina ya Wayahudi na watu wa Mataifa 
waliomjia Kristo. Kwenye Ufu. 2-3, Yesu alitembea miongoni mwa kila sehemu ya makanisa 
saba ya Ki-Asia, ambayo yafanywa . . . kwa waote Wayahudi wa kwanza na waamini ambao 
hapo awali walikuwa ni watu wa mataifa. Maandiko yaliyotiwa muhuri ya Ufunuo 5.1-8.1 
yamejaa hukumu na kusudi la Mungu liletalo wokovu kwa ulimwengu wake wote na kwa 
kanisa lake lote. . . . Sifa za Mungu ambazo zinazunguka kwenye mchezo wote wa Ufunuo, na 
kuishia kwenye maono ya mji mtakatifu wa Yerusalemu mpya (Ufu. 2122), zinatolewa kwa 
watakatifu wote wa Mungu, bila kujali kabila lake na dini na historia yake; na wao wote 
walivaa vazi lile lile jeupe (3.4, 5, 18; 6.11; 7.9, 13).” (Smalley 2005: 187)   

Muhuri kwenye vipaji vya uso (Rev 7:3) unathibitisha kwamba kanisa lote limetiwa 
muhuri kwa hiyo kama kusivyokuwa na kiashiria cha ukomo wowote miongoni mwa Waamini 
ambao wameshatiwa muhuri.94 Kutiwa muhuri kwa kanisa lote la kuilimwengu kumethibitishwa 
kwa Ufu 7:1 ambako malaika wanne wamesimama kwenye “pembe nne za nchi au dunia” 

wakizizuia “pepo nne za nchi” mpaka kazi ya kuwatia muhuri itakapokuwa imekwishafanyika. 
“Hizo pepo za dhoruba ni ulimwengu, na siyo maalum, kwenye asili yake; zinafanya 
uwezekano wa madhara makubwa kwa viumbe wote, siyo tu sehemu yake, na Wakristo wote, 
siyo tu kundi fulani la waamini wenye upendeleo” (Smalley 2005: 188).   

Historia ya msingi ya Agano la Kale kwa muhuri kwa kanisa kwenye Ufu 7:3 bila 
shaka ni Ezek 9:3-10, Mungu alipomwaagiza malaika kutia alama kwenye vipaji vya nyuso za 

 
94 Ulfgard anaonyesha, “Watu hawa wanapaswa kutiwa muhuri ili kuepuka hasira ya Mungu iliyotangazwa kwenye 6:16f, 
siyo ili kuepuka hasira ya nguvu zisizo za Kimungu. Muhuri wa 7:4-8 kwa uwazi inakusudiwa kwa Wakristo wote watu 
wa Mungu.” (Ulfgard 1989:72) 
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wale wote ambao wanalia na kuugua juu ya machukizo ya Yerusalemu; watabakizwa wakati wa 
hukumu ya mji. “Kuhifadhiwa kwa waaminifu katikati ya hukumu juu ya waovu ni mada ya 
maono ya Agano la Kale, na kwa maana iyo hiyo ni mada ya maono haya ya Mtakatifu 
Yohana” (Milligan 1896: 114).   
b. Kutiwa muhuri kwa hao 144,000 ni tofauti na kutiwa muhuri kwa wafuasi wa Shetani. 
Kutiwa muhuri kwenye vipaji vya nyuso zao huonyesha umiliki wa Mungu nan i sawa na kuwa 
na jina la Kristo na Mungu “limeandikwa katika vipaji vya nyuso zao” (14:1; 22:4). 
Imetofautiana na muhuri ambao Shetani huweka kwa wafuasi wake. “Alama” ya mnyama 
kwenye vipaji vya nyuso za wasioamini (13:16-17; 14:9-11) inatambuliwa kwa jina la 
mnyama.   

Kwenye Ufunuo wanadamu wote wanatambuliwa kwa moja kati ya kambi mbili: 
ulimwengu au kanisa; wote wanafaa ama kwa Kristo au kwa mnyama. Hivyo, kwa kuwa 
Shetani huweka muhuri juu ya wafuasi wake wote (Ufu 13:16-17; 14:9-11), Mungu vile vile 
huweka muhuri kwa wafuasi wake wote (Beale 1999: 413). Ujumla wa muhuri umethibitishwa 
kwenye Ufu 20:4 ambayo inasema “hao wasiomsujudia yule mnyama, wala sanamu yake, 

wala hawakuipokea ile chapa katika vipaji vya nyuso zao.” Hili halizungumzii msingi wa 
kundi la kikabila au jamaa. Ufu 22:4 vivyo hivyo huzungumza kuhusiana na wale ambao wana 
“Jina lake . . . kwenye vipaji vya nyuso zao” na kwa wazi inazungumzia Wakristo wote.  

Kimsingi muhuri huashiria ulinzi wa Kiroho. Ingawa wanaweza kuteseka na kuuawa 
kwa ajili ya neno la Mungu na imani yao, kwa kuwa wamebeba muhuri na Jina la Kristo, siyo 
chapa ya Shetani na mnyama, watabaki wakiwa waaminifu hata kufa, na wanalindwa kutokana 
na hasira ya Mungu kwenye hukumu. Hili ni kwa Wakristo wote, bila kujali ametokea kwenye 
kundi au kabila gani. Ikiwa muhuri hapa ni kwa kundi la Wakristo lililochaguliwa tu [i.e., 
Wayahudi walioamini tu, kama baadhi ya wachambuzi wanavyoshikilia] basi, kwa sababu 
hakuna mahali kwenye Ufunuo aina hii ya muhuri imepewa nafasi, itafuatiwa kwambawaamini 
waliosalia wa kanisa hawajawekewa muhuri na kulindwa (Smalley 2005: 186, 188).   
c. Maelezo ya makabila ya Israeli (Ufu 7:4-8) yanaonyesha kwamba ni kanisa la kiulimwengu, 

siyo tu Wayahudi walioamini, walioko kwenye mtazamo. Agano Jipya linaonyesha kanisa 
kuwa, Israeli ya kweli ya Kiroho. Kwenye Ufunuo, hata kabla ya sura ya 7, Wakristo 
walishaonyeshwa kama Israeli ya kweli. Kut 19:6 inatumika kwenye Ufu 1:6 na 5:10 kwa 
kanisa; Dan 7:18, 22 kwenye Ufu 5:9; Isa 62:2 na 65:15 kwenye Ufu 2:17 na 3:12; Isa 43:4; 

45:19; 49:23; na 60:14 kwenye Ufu 3:9 (angalia Beale 1999: 418). “Yohana anatofautisha 
baina ya Israeli halisi nay a Kiroho, ingewezekana kwake kuzungumzia makabila kumi na 
mawili ya Israeli na kwa kufanya hivyo kuwachagua wale ambao ni Wayahudi halisi—yaani 
kanisa. Na aliashiria maana hii [kwenye Ufu 7:4-8] kwa kuyaorodhesha makabila kumi na 
mawili kwenye muundo siyo kwa kufanana pamoja na nadharia.” (Ladd 1972: 116)   
  Baadhi ya vipengele vya orodha ya makabila kwenye Ufu 7:4-8 siyo vya kawaida 
kabisa: Kabila la Dani halipo. (2) Manase lipo lakini Ephraim halipo. (3) Yusufu amekuwa 
mbadala kwa Ephraim, lakini hili litatengeneza kurudufiwa kwa sababu Yusufu 
angewajumuisha wote Ephraim na Manase kwa kuwa Yusufu alikuwa baba yao. (4) Mpangilio 
wa makabila haushabihiani na orodha yoyote kwenye Agano la Kale: Gadi, Asheri, na 
Naftali—ambao walikuwa watoto wa wajakazi— wameorodheshwa juu ya watoto wengine 
wote isipokuwa Yuda (ambaye ameorodheshwa wa kwanza) na Ruben. (5) Makabila yenyewe 
hayakuwepo tena kwa sababu ya utumwa wa Waashuru mwaka 722 KK, kuanguka kwa 
Yerusalemu mwaka BK 70, na ndoa za mchanganyiko.  
  Christopher Smith anaonyesha kwa wazi ni jinsi gani Yohana alivyoasili orodha 
isiyokuwa kwenye mtiririko au isiyokuwa halisi ya makabila kulionyesha kanisa kama Israeli 
mpya. Yeye alionyesha: “Yuda alionyeshwa wa kwanza kwenye orodha kwa sababu Kristo, 
ambaye ni kichwa cha Kanisa, alitoka kwenye kabila hili. . . . Kuinuliwa kwa watoto wa 
wajakazi kunaonyesha kuingizwa kwa watu wa mataifa kwenye agano jipya . . . Ruben 
hakuhamishwa, hata hivyo. Kama mzaliwa wa kwanza, aliwawakilisha Waisraeli walioamini, 
wale ambao, ni kama wazaliwa wa kwanza kwenye Agano la Kale, “wao ni mali ya Bwana” 
(Kut. 13.2). . . . Dani hasa aliondolewa, kama ambavyo wachambuzi wengi walipendekeza, 
kwa sababu kabila hili kwa muda mrefu limejihusisha na sanamu [na uasi], na kwa sababu ya 
tamaduni za Kiyahudi kwamba Mpinga Kristo atatoka kwenye kabila la Dani.” (Smith 1990: 
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114-15)  
  Mazingira ya kina yanathibitisha kwamba 144,000 kutoka “makabila ya Israeli” 
kwenye Ufu 7:4-8 wanawakilisha umbo la Wayahudi kwa ishara ya kanisa. Kina cha maono 
kinaonyesha kwamba maono haya ni ya mbinguni—uhalisia wa mbinguni uhakika wa kanisa 
(angalia Efe 2:6; Ufu 20:4). Yohana alisikia sauti za mbinguni (Ufu 14:2), na wale 144,000 
walikuwa wakiimba “wimbo mpya mbele ya kiti cha enzi na mbele ya wenye uhai wanne na 

wazee” (Ufu 14:3; angalia pia Ufu 5:8-10). Waeb 12:18, 22 inasema kwamba Wakristo 
“mmeufikilia Mlima Sayuni, na mji wa Mungu aliye hai, Yerusalemu ya Mbinguni.” Kanisa 
tayari limekwisha kuwa “kuufikia Mlima sayuni” umeonyeshwa kwenye 144,000 ya Ufu 14:1 
ambao ni “wasimamao juu ya Mlima Sayuni.” Wanatofautiana na wale ambao “wanakaa juu 

ya nchi,” ambao wote ni wafuasi wa mnyama (Ufu 13:8, 12, 14). Maelezo kwenye Ufunuo 13 
na 14 yanakusudiwa kuhusishwa yote. Kudai kwamba 144,000 pekee hujumuisha sehemu ya 
waamini huharibu tofauti Yohana anayoifanya baina ya makao ya watu wa kwenye Ufunuo 13 
na wale kwenye Ufunuo 14.  
d. Wale 144,000 wa Ufu 14:1-5 ni sawa na wote waliokombolewa wa Ufu 5:9. Kwenye Ufu 

14:3-4 wale 144,000 ni wale ambao “walinunuliwa kutoka duniani” na wale ambao walikuwa 
“wamenunuliwa miongoni mwa watu . . .kwa Mungu.” Kwenye Ufu 5:9 Mwanakondoo 
ukamnunulia Mungu kwa damu yako watu wa kila kabila na lugha na jamaa na taifa.” 

Mfanano baina ya makundi hayo mawili ni wa karibu sana kwamba makundi yote mawili 
yametajwa kama “yalinunuliwa” bila shaka yanafanana. “Hili linamaanisha kwamba wale 
144,000 kwenye 14:1-3 siyo baadhi ya masalia wachache wa tamaduni za Ki-Israeli lakini  ni 
njia nyingine  ya kuzungumzia kundi kubwa la masalia ya kibinadamu walioishi kipindi cha 
nyakati za kanisa ambao Kristo aliwakomboa kutoka ulimwenguni kote” (Beale 1999: 412). 
Hili linathibitishwa na matumizi mengine ya Agano Jipya ya watu “kununuliwa” (1 Wakor 

6:20; 7:23; Kigiriki = agorazō). Kwenye hivyo vifungu vingine Kristo pia aliwanunua 
Wakristo kwa ujumla (i.e., Kanisa).95   
e. Kwenye Ufu 14:1-5 wale 144,000 wameelezewa kama mabikira au wanawali. Hapa tena, 
mtu ni lazima awe makini asianguke kwenye mtego wa kutafsiri picha za mafunuo kiuhalisia, 
kama Payne alivyofanya wakati alipowaelezea wao kama “kundi la vijana Wakristo 
waliowekwa wakfu” (Payne 1980: 612). Hakuna mahali ambapo Biblia inaonyesha kwamba 
tendo la ndoa ndani ya ndoa kama ni dhambi. Ikiwa picha ya Ufu 14:4 itachukuliwa kiuhalisia 
na siyo ki-ishara kiwakilishi cha Waamini wote, basi yohana angewahitaji wajane na kuwa 
mume kwa kanisa lote. Hili, bila shaka, ni kinyume na kila kitu kingine kwenye Agano Jipya.  

Suala la Ufu 12:1-14:20 ni mateso ya kanisa kupitia Shetani na mfumo wa ulimwengu. 
Hata ingawa waamini wanaweza kuuawa (13:7, 15), 14:1 inaonyesha waamini waaminifu 
wakisimama pamoja na Mwanakondoo katika Mlima Sayuni. Kwa maneno mengine, kama vile 
Mwanakondoo alivyomshinda Shetani kupitia kifo chake, vivyo hivyo watu wake watakaofuata 
nyayo zake (14:4).96   

“Neno ‘mwanamwali’ (au ‘bikira’) laweza kuzungumzia hali ya Kiroho, siyo tu kwa 
mahusiano ya kimwili” (Ladd 1972: 191). Manabii kwa kurudia rudia wamelinganisha sanamu 
na kutokuwa waaminifu kwa Mungu na uasherati (e.g., Isa 57:3; Yer 2:7-3:10; Ezek 23:48-

49). Yesu alilinganisha kukataliwa kwake na uzinzi (Math 12:38-39; 16:1-4; Marko 8:38). 
Yak 4:4 inapanua wazo la uzinzi wa Kiroho zaidi ya ibada maalum za sanamu au matendo, 
kwa kuwaita watu “wazinzi” wale wenye “urafiki na dunia,” au hata wale walio na “matarajio 

 
95 2 Pet 2:1, aya ya mwisho pale Kristo aliposema “kuwanunua” watu, inaonekana kuwa jambo ambalo Petro alitumia 
lugha ya ajabu, kwa kuwa alikuwa akizungumzia “waalimu wa uongo miongoni mwenu . . . wakimkana hata Bwana 

aliyewanunua.” “Kwa maneno mengine, aliwaelezea waalimu wa uongo kama waaminio kwa sababu wanaikiri imani na 
kutoa kila mwonekano wa awali wa kuwa waaminio halisi” (Schreiner 2003: 331). Hata kifungu hiki kinathibitisha 
kwamba popoteKristo kweli alipowanunua watu, alilinunua Kanisa kwa ujumla, siyo daraja maalum la watu. 
96 Bauckham anaona kumbukumbu ya wanawali kama mali ya picha ya jeshi: “Wafuasi wa Kristo wanafananishwa kama 
jeshi la wanaume watu wazima ambao, hufuata mahitaji ya kale ya desturi za utakaso kwa wale ambao wanapigana vita 
vitakatifu (Kumbu. 23:914; 1 Sam. 21:5; 2 Sam. 11:9-13; 1QM 7:3-6), lazima aepuke unajisi wa kitamaduni unafanyika 
kupitia kujamiiana. Utakaso huu wa kitamaduni ni picha ya jeshi: ulinganifu wake halisi kwenye ubora wa Yohana kwa 
Kanisa siyo kujinidhamisha mwenyewe na kujiepusha na uasherati, lakini ni utakaso wa kimaadili.” (Bauckham 1993b: 
78; angalia pia Yarbro Collins 1998: 405-8; Johnson 2001: 202-3) 
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ya kuwa rafiki na dunia.” Kwa upande mwingine, Wakristo wote wanaitwa kutumiwa na 
Kristo kama “bikira safi” (2 Wakor 11:2). Wazo hili limeletwa kwenye Ufunuo kwenye picha 
ya kanisa kama Bibiarusi au mke (Ufu 19:7-9; 21:2, 9).   

Kwenye mazingira maalum ya 144,000, Yohana anazungumza juu ya ibada ya sanamu 
ya mnyama kama uasherati (Uf 13:4, 6, 8, 11-18; 14:8; 17:2, 4: 18:3, 9; 19:2). Tayari 
tumekwisha kuona jinsi ambavyo sura za 13-14 zilivyo kwa ukaribu sana kwenye istilahi ya ni 
wapi wale wanaomfuata mnyama watakapokuwa (“watakaa juu ya uso wa nchi”), 
ukilinganisha na wale ambao wannamfuata Mwanakondoo watakakokaa (“watasimama juu ya 

Mlima Sayuni”). Mwanakondoo na mnyama wenyewe pia wako kwa karibu sana kwenye 
Ufunuo 13-14 ambao, tena, tumeonyesha tofauti baina ya hao wawili. Kwenye 14:1 
tunamwona Mwanakondoo halisi, kwenye 13:11 tunamwona mwanakondoo wa uongo. Tofauti 
inaonyesha ukweli kwamba watu wote watamfuata ama mmoja au mwingine kati ya hao 
“wanakondoo” wawili. Hivyo, ni wazi kwamba wale 144,000 siyo “vijana wa Kikristo 
waliowekwa wakfu” au kikundi kingine chochote kanisani; 144,000 ni umbo la kanisa lote. 
Vivyo hivyo, wao ni “mabikira na wasiojinajisi kwenye ufahamu kwamba walikataa kujinajisi 
wenyewe kwa kushiriki kwenye uasherati wa kumwabudu mnyama lakini walijiweka safi 
wenyewe kwa ajili ya Mungu” (Ladd 1972: 191).                
 f. “144,000” ni ishara, siyo halisil. Wachambuzi wengi wanakubali kwamba idadi ya144,000 
ni ishara. “Kwenye Ufunuo kikamilifu maelfu yanayozunguka pande zote yameonekana kuwa 
ni ishara.” (Gentry 1998: 56) “Idadi ya 144,000 imeelezewa kwa ubora zaidi kwa kuingiza 
ishara zake—12 x 12 x 10 x 10 x 10 inaelezea utimilifu uletao wokovu, hisia za agano—kuliko 
sense halisi ya mabaki ya Wayahudi” (Smith 1990: 116). Beale anahitimisha kwa kuelezea 
msingi wa mfano wa 144,000: “Mraba wa kumi nambilikwa kiasi kidogo unaweza kuwa idadi 
ya makabila ya Israeli kwa kuyazidisha yenewe au, zaidi kama, makabila kumi na mawili 
ukizidisha na Mitume kumi na wawili. Sura ya. 21 inathibitisha pendekezo hili, pale majina ya 
makabila kumi na mawili na Mitume kumi na wawili wanapounda sehemu ya muundo wa 
fumbo wa mbinguni mji wa Mungu. . . . Mji pia una kuta zenye urefu wa mia moja na arobaini 
na nne kwennda juu pamoja na mawe ya msingi kumi na mawili juu yake kumeandikwa majina 
ya Mitume kumi na wawili (cf. pia fumbo sawa na hilo la ‘kumi na mbili’limetumika mata 
mbili kwenye 22:2). Ikiwa waamini wa mataifa wametambuliwa kwa wazi pamoja na ‘makabila 
kumi na mawili ya wana wa Israeli’ kama sehemu ya Yerusalemu mpya (21:12, 14, 24; 22:2-5), 
basi siyo kitu kisichokuwa cha kawaida kwamba Yohana lazima aliwazungumzia wao pamoja 
na Wakristo Wayahudi kwenye 7:4 kama ‘makabila kumi na mawili ya wana wa Israeli.’ Hili 
linapokea uthibitisho kutoka uchunguzi wa awali kwamba ‘kutiwa muhuri’ ya 7:2-3 ni sawa na 
waamini kupokea ‘jina.’ Na ni wazi kwamba moja ya majina yaliyoandikwa kwenye vipaji vya 
nyuso za Wakristo wa mataifa, kwenye nyongeza ya majina ya Mungu na Kristo, ni ‘jina la 
Yerusalemu mpya’ (3:12), ambayo ni kumbukumbu muhimu kwa Wakristo wote kama Israeli 
‘mpya’.” (Beale 1999: 417)  

7. “Makutano makuu” (Ufu 7:9-17; 19:1, 6). Suala la msingi kuhusiana na “makutano makuu” ni ama 
ni kundi tofauti na lile la 144,000, au ni sawa na lile la 144,000 linaloonekana kwa mtazamo tofauti. 
Wale wanaofikiri kwamba 144,000 ni Waisraeli walioamini hushikilia kwamba“makutano makuu” ni 
watu wa mataifa waliookoka kupitia Wayahudi Wakristo 144,000 kipindi cha “dhiki kuu” (Pate 1998b: 
165), au ni wale waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu kutoka kwenye makabila au tamaduni zote 
(Payne 1980: 610-11; angalia pia Johnson 1981: 484). Msingi wa imani hizo hujumuisha ukweli 
kwamba wale 144,000 wapo juu ya uso wa nchi, ni waliohesabiwa maalum, na kuchukuliwa kutoka 
“makabila kumi na mawili ya Israeli,” wakati ambao “makutano makuu” wapo mbinguni, hawawezi 
kuhesabiwa, na kuja“kutoka kila taifa na makabila yote na jamaa na lugha” (7:9) (Pate 1998b: 165-66; 
angalia pia Resseguie 2009: 137; Smalley 2005: 185). Hata hivyo, asili ya ishara ya idadi ya144,000, na 
maelezo ya kitheolojia ya kanisa kama Israeli ya kweli, yanaashiria kwamba“kile baadhi wanachokiona 
kama tofauti [baina ya makundi yaliyozungumziwa kwenye 7:4-8 na 7:9-17] kwa uhakika yaweza 
kukusudiwa kuongezewa kila kimoja na kuonyesha mwendelezo wa kundi la kwanza pamoja na la pili” 
(Johnson 1981: 484). Ukweli kwamba “makutano makuu,” kama yale ya 144,000, yanawakilisha kanisa 
lote yanaonekana kwenye njia zifuatazo:   

a. Uhusiano baina ya 144,000 na “makutano makuu” yanaenda sambamba na uhusiano wa 

Simba na Mwanakondoo kwenye Ufu 5:5-6. Kuna mfanano muhimu baina ya maelezo ya 
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kanisa kwenye sura ya 7 na maelezo ya Kristo kwenye sura ya 5. Kwenye kesi zote mbili 
Yohana anatumia mfano wa “kusikia-kuona”, na kwenye kesi zote mbili zile ambazo 
amezitambulisha, amezitambua kwa ishara mbili tofauti. Hili halikutokea kama ajali. Hivyo, 
kwenye Ufu 5:5 Yohana “alisikia” mmoja wa wazee akimzungumzia Kristo kama “Simba 

ambaye anatoka kabila la Yuda.” Hata hivyo, kwenye 5:6 Yohana “aliona,” siyo Simba, lakini 
“Mwanakondoo asimamaye, kama kwamba amechinjwa.” Mwanakondoo ni Simba, siyo mtu 
au kitu kingine. Yohana anashirikisha kwamba mbinu ileile ye utambulisho kwenye sura ya 7 
kwa kulitambulisha kanisa kwanza na kile “alichosikia” (144,000) na kisha kwa kile 
“alichokiona” (makutano makuu): “Picha zote mbili zinaonyesha uhalisia ule ule. Ni 
sambamba na picha mbili zinazomtofautisha Kristo kwenye 5:5-6.” (Bauckham 1993b: 76)   

Aina hizi mbili za utambulisho zina umuhimu wa kitheolojia kwenye hizi zinafunua 
vipengele tofauti vya kanisa, kama vile “Simba” na “Mwanakondoo” zinafunua vipengele 
tofauti vya utu na kazi ya Kristo: “Yohana aliona matukio hayo ya kufanana kutoka kwenye 
upeo wa mitazamo miwili tofauti. Upeo mmoja wa mtazamo—alisikia nini [7:4]—ni uhakika 
au uyakinifu wa ndani au mtazamo wa kitheolojia. Upeo mwingine wa mtazamo—aliona nini 
[7:9]—ni uhakika au uyakinifu wa nje. Kwa namna nyingine, Yohana alisikia ishara ya idadi 
ambayo inawakilisha hesabu kamili ya wale ambao ni mali ya Mungu [i.e., Israeli ya kweli ya 
Mungu]. . . . Kwa namna nyingine, Yohana aliona makutano makuu kutoka kila kabila na taifa 
na lugha na jamaa (7:9). . . . Huu ni uhakika wa nje: Israeli ya Mungu imejumuisha wale wote 
waliomfuata Mwanakondoo, wote Wayahudi na watu wa Mataifa.” (Resseguie 2009: 137-38) 
Ulfgard anaongeza, “Wakati 7:4-8 (kwenye ukaguzi na kutoka kwenye mtazamo wa kidunia) 
unatupa ishara ya namba 144,000 kwa wale ambao wataokolewa kupitia ishara ya ulinzi wa 
Mungu, 7:9–17 (kwenye mtazamo wa mbinguni) unaonekana ulinzi wao na kufarijiwa katika 
Mungu” (Ulfgard 1989: 105).  

Sawa sawa na mfano wa “kusikia-kuona” (au “kuona-kusikia”) kuelezea kitu kilekile 
unapatikana kwenye kitabu chote cha Ufunuo. Hivyo, kwenye Ufu 9:13-16 Yohana alimsikia 
malaika akipiga tarumbeta ya sita na kwamba hili linafaa nini; kwenye 9:17-21 aliona kwenye 
maono kile kilichotokea kama sehemu ya ukweli uleule aliokuwa ameusikia muda mfupi. 
Kwenye Ufu 14:1 Yohana alimwona Mwanakondoo na 144,000 juu ya Mlima Sayuni; kasha 
alisikia ukweli uleule ulioelezwa kwenye 14:2-5. Kwenye Ufu 15:2 aliwaona washindi 
wamesimama juu ya bahari ya kioo; kwenye 15:3-4 alisikia kile kilichoimbwa na kundi lile 
lile. Kwenye Ufu 17:1-6 Yohana alimwona “kahaba mkuu”; kwenye 17:7-18 alisikia malaika 
akielezea utambulisho na maelezo ya ukweli ule ule aliokuwa ameuona.  
b. Kama vile 144,000 hutambulisha kanisa la kweli, Israeli ya Kiroho, vivyo hivyo msemo 

“makutano makuu ambayo hakuna mtu awezaye kuwahesabu.” Msemo “makutano makuu 

ambayo hakuna awezaye kuwahesabu” (Ufu 7:9) unaibua ahadi kwenye Agano la Ibrahimu 
kwamba Mungu angekuinulia“hakika nitauzidisha uzao wako [lit. ‘mbegu’] wala 

hautahesabika” (Mwanzo 16:10; angalia pia Mwanzo 13:16; 15:5; 22:17; 26:4; 32:12). 
Agano Jipya kwa kurudia limeeleza kwamba Agano la Ibrahimu, na hasa ahadi ya kuizidisha 
mbegu au uzao wa Ibrahimu, imetimizwa kwa Kristo na kanisai (Yohana 8:31-58; Rum 4:11-

18; 9:6-8; Wagalatia 3-4). “Kwa hiyo, makutano kwenye Ufu. 7:9 ni ukamilifu timilifu wa 
ahadi ya Ibrahimuna kuonekana kuwa njia nyingine kwa mara nyingine ambayo kwayo Yohana 
aliwataja Wakristo kama Israeli” (Beale 1999: 427).   
c. Matumizi ya “makutano makuu” penginepo kwenye Ufunuo. Ufu 19:1 na 6 ni wakati 
mwingine pekee ambao msemo “makutano makuu” ulitumika kwenye kitabu. Kwenye kesi 
zote mbili ni wazi kwamba zinazungumzia kanisa lote, siyo tu sehemu yake. Kwenye maeneo 
yote matatu kwenye kitabu wakati “makutano makuu” yanapopatikana, msemo ule ule wa 
kigiriki (ochlos polus) limetumika.  

8. “Hekalu” na “mji mtakatifu” (Ufu 11:1-2). Ipo mitazamo tofauti juu ya maana ya hekalu na mji 
mtakatifu, ambazo (kama zilivyo nying ya picha za Yohana) huangukia kwenye makundi mawili 
makuu: mitazamo ya “uhalisia” na “fumbo au ishara”.   

a. Hekalu na mji mtakatifu kama uhalisia. Utangulizi hutazama hekalu kama uhalisia, hekalu la 
kihistoria lililokuwa Yerusalemu ambalo liliharibiwa mwaka BK70 (Gentry 1998: 65-67; 
Bahnsen 2015: 18). Kumbukumbu kwenye 11:2 kwa behewa iliyo nje ya hekalu“mataifa 

wamepewa; naowataukanyaga mji mtakatifu miezi arobaini na miwili” inaonekana kama kuwa 
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imechukuliwa kutoka kwenye utabiri wa Kristo kwenye Luka 21:24 kuhusiana na kuhusuriwa 
na kuangushwa kwa Yerusalemu na Warumi (Payne 1980: 616; Bahnsen 2015: 18-19). Kwa 
namna nyingine, Mitazamo ya Mpito na baadhi ya wengine wa wakati ujao huendeleza Ufunuo 

11 kwenye wakati mara kabla ya parousia. Vyote hakalu na madhabahu vilichukuliwa kama 
kuzungumzia uhalisia, kujengwa tena kwa hekalu kwenye “mji mtakatifu” halisi wa 
Yerusalemu.“Wale wanaoabudu ndani yake” wanaonekana kama waamini wa kabila la 
Kiyahudi. (Thomas 1998:198; MacDonald 1995: 2367; Smith 1980b: 99-100; angalia pia Ladd 
1972: 149-51)   
  Nafasi zote “halisi” zina uhusika mdogo kwa kusudi la kitabu (ambalo ni wazi na moja 
kwa moja kwa kanisa kwa muda wote, kutoka karne ya kwanza hadi parousia); muundo wa 
kitabu (ambao hatua kwa hatua vifungu sambamba hurudia changamoto zinazolikabili kanisa 
kwa kipindi chote cha historia, kutoka karne ya kwanza hadi parousia); au asili ya ishara 

kwenye kitabu (kwenye mwanga ambao “maelezo ya mbinu maaarufu ya Ufunuo—hutafsiri 
kiuhalisia isipokuwa umelazimishwa kuitafsiri ki-ishara—italazimika kugeuka kwenye kichwa 
chake” [Beale 2006: 55]). G. B. Caird labda analeta wazo lenye kukabiliana na lenye umaizi 
(angalau kwa “uhalisia” wa mawazo ya Kimagharibi) kwamba, wakati tunapochukulia aina ya 
mafunuo wa kitabu cha Ufunuo kwa makini, “Ni vigumu sana kusema kwamba, kwenye kitabu 
ambacho vitu vyote vimeelezwa kwenye ishara, mambo ya mwisho kabisa hekalu na mji 
mtakatifu ungemaanisha kuwa hekalu la kimwili na Yerusalemu ya kidunia. Kama Yohana 
angetaka kuyazungumzia hayo, angepata baadhi ya picha kuielezea maana yake bila kupotea 
kwenye uhalisia usiothabiti” (Caird 1966: 131)   
b. Hekalu kama fumbo. Msemo halisi “hekalu la Mungu” unapatikana mara kumi na moja 
kwenye Agano Jipya nje ya 2 Wathesalonike (Math 26:61; 1 Wakor 3:16, 17a, 17b; 2 Wakor 

6:16a, 16b; 2 Wathes 2:4; Ufu 3:12; 7:15; 11:1, 19). Wakati mwingine wowote msemo huu 
ulitumika kuelezea kanisa.97 Hivyo, “hekalu” n bora kueleweka kama fumbo au ishara ya 
kanisa. Kwa nyongeza, yapo mazingira mazuri na sababu za kitheolojia ndani ya Ufunuo 
wenyewe kwanini “hekalu” la Ufu 11:1-2 haliwezi kuwa hekalu halisi la jengo, lakini ni ishara 
ya kanisa.    Kwanza, neno la Kigiriki kwa “hekalu” hapa ni naos. Naos kamwe haitaji kitu 
halisi, hekalu la kidunia wakati mwingine wowote linapotumika kwenye Ufunuo. Kwenye 
Ufunuo, naos haizungumzii ama hekalu la Mungu lililopo mbinguni (Ufu 7:15; 11:19; 14:15, 

17; 15:5-6, 8; 16;1, 17) au Yerusalemu mpya ijayo ambayo Mungu na Mwanakondoo ndio 
Hekalu (Ufu 3:12; 21:22). Kwenye Ufu 3:12 ahadi kwa watakatifu walioshinda ni kwamba 
mwatafanywa “nguzo kwenye hekalu la Mungu Wangu.” Kwa kuwa washindi wameahidiwa 
kufanywa sehemu ya hekalu la Mungu, siyo jambo la kushangaza kwamba utambulisho wao 
kama hekalu umethibitishwa kwenye Ufu 11:1-2 hata wakati wakiwa juu ya nchi.98    
Pili, asili ya lugha ya ishara ya Ufu 11:1-2 na utambulisho wa “hekalu” pamoja na kanisa 
vimeimarishwa kwa ukweli kwamba Yohana aliambiwa “apime” siyo tu hekalu na madhabahu 
lakini pia “wale waabuduo ndani yake.” “Kulipima” hekalu kunakuja kutoka Ezek 40:2-5; 

Zek 2:1-5. Kupitia Biblia yote, “kipimo” siyo kitendo tu cha kimwili cha kuamua ukubwa wa 
kitu Fulani lakini kuna umuhimu wa kitheolojia. “Kupima kunaeleza wazo la kuhifadhi, siyo la 
kuangamiza. . . . Kwa hiyo wakati Mungu anapima, Hupima, siyo kwa ghadhabu, lakini kitu 
kinachopimwa chaweza kuwa kwenye kina zaidi ya ufahamu wa kawaida wa makaazi ya 
Utukufu Wake.” (Milligan 1896: 169)99 Mungu hafurahii kuyahifadhi majengo ya kimwili, 

 
97 Kwenye Mat 26:61 rejeo la Yesu bila shaka lilikuwa hekalu la mwili wake mwenyewe (angalia Yoh 2:19-21) (Nixon 
1970:848). Ikiwa kumbukumbu ilikuwa kwa jingo lililojengwa na lililopo, lilikuwa tu kama “aina” ya mwili au kivuli cha 
Kristo na watu wake kama hekalu la kweli (Beale 2004: 275-76). Baadhi ya watu hung’ang’ania kwamba kumbukumbu au 
rejeo la “hekalu la Mungu” kwenye 2 Wathes 2:4 ni kwa jengo la kimwili la hekalu la wakati ujao. Angalia sehemu X.E. 

Shughuli za “mtu wa kuasi” kwenye 2 Wathes 2:3-12 hapo juu kwa sababu za kwanini kumbukumbu hii ni kwa kanisa.  
98 Sambamba na hilo Waaminio, wakati bado wapo duniani, hata hivyo wanasemekana kuwa “waliinuliwa” na “kuketishwa” 
pamoja na Kristo kwenye “ulimwengu wa Roho” (Efe 2:6). Zaidi ya hayo, Kristo, akiwa mbinguni, hivyo hujitambulisha 
na watu wake juu ya nchi kwamba alisema kwa Sauli wa Taso, Sauli, Sauli, kwanini unaniudhi Mimi?” (Mdo 9:4).  
99 “Kupima kama kuhifadhi” ni sababu nyingine kwanini ama jingo la hekalu la karne ya kwanza au jengo la hekalu 
linalopendekezwa haliwezi kuwa kwenye mtazamo hapa. Sababu ni kwamba kwenye hotuba ya Mlimani Kristo alitabiri 
“chukizo la uharibifu” kujitokeza au uonekana ndani, na kuangamizwa kwa hekalu, na siyo kuhifadhiwa kwake na kuwa 
kwake makazi ya utukufu wa Mungu kama jambo lilivyo hapa (angalia Reader 1982: 410).Jengo la Hekalu la wakati ujao 
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kwakuwa Yeye “hakai kwenye nyumba iliyofanywa kwa mikono ya mwanadamu” (Mdo 7:48). 
Badala yake, hupendezwa na kuwahifadhi watu Wake, kanisa, ambao ni hekalu Lake (angalia 1 

Wakor 3:9, 16-17; 2 Wakor 6:16-7:1; Efe 2:21; 1 Pet 2:5; Ufu 3:12; angalia pia Ufu 13:6).  
  Tatu, Ufu 13:6 ni thabiti pamoja na utambulisho wa hekalu kama kanisa kwa 
kutueleza sisi kwamba mnyama kumtukana “Jina la Mungu na Hekalu lake, hawa ni,wale 

wakaao mbinguni.” Hivyo, kwenye 13:6 “hekalu” na “wale wakaao mbinguni” ni sawa, 
kama vile “hekalu” na watu wa Mungu ni sawa kwenye 11:1.100 Utambulisho huu 
unathibitishwa na ukweli kwamba vyote “miezi arobaini na miwili” na “siku 1260” za Ufu 

11:1-2, wakati inapoonekana kwenye mazingira yake yote ya Ufunuo, ni, kwa mtiririko 
huo, kumbukumbu ya mateso ya, na ulinzi wa Mungu kwa, kanisa.  
c. Mji mtakatifu kama fumbo. Yerusalemu iliitwa “mji mtakatifu” kwenye Agano la Kale na 
kipindi chote cha huduma ya Yesu juu ya nchi (e.g., Neh 11:1, 18; Isa 48:2; Math 4:5; 27:53). 
Hata hivyo, baada ya Yesu kufufuka na kupaa Yerusalemu haiitwi tena “mji mtakatifu.” 
Kwenye Ufunuo, “mji mtakatifu” ulilitumiwa tu mara nne: hapa, na kwenye 21:2, 10; 22:19 
ambapo inazungumzia Yerusalemu mpya, ambao ni sawa na waliokombolewa, bibiarusi wa 
Kristo, kanisa. Mazingira haya mengi shirikishi na rejea ya msalaba huondoa makosa ya 
“uhalisia” wakati unapotafsiri kitabu cha mafunuo kama Ufunuo wa Yohana na kuthibitisha 
maana ya ishara Yohana alizozitumia. Kistemaker anahitimisha, “Nji mtakatifu ni Yerusalemu 
ya Kiroho ya Watakatifu” (Kistemaker 2000: 437).  
d. Behewa ya nje. “Behewa ya nje” imefungwa kwenye “mji mtakatifu” kwenye 11:2. Hivyo, 
kile kinachosemwa kuhusu“mji mtakatifu” pia inatumika kwa“behewa ya nje.” Wengi huona 
“behewa au ua ambao upon je ya hekalu” kama kumbukumbu kwa wale ambao kwa nje ni 
mali ya kanisalakini siyo waamini wa kweli (Hendriksen 1982: 127; Milligan 1896: 174-75; 
Reader 1982: 411). Hata hivyo, “kwa kile kilichofuata kwenye sura ya11 hakujatajwa waasi au 
washiriki, tofauti pekee ya mashahidi wa kweli pamoja na wale ambao huwatesha” (Beale 
1999: 560). Kwa hiyo, “behewa ya nje” bila shaka hutofautisha “ukweli wa ndani, uliojificha 
wa kanisa kama ufalme wa makuhani (cf. 5:10) ambao wanamwabudu Mungu kwenye uwepo 
wake kutoka kwenye uzoefu wan je wa kanisa kama ulivyowekwa wazi kwa mateso kwa 
ufalme wa mataifa” (angalia Resseguie 2009:161; Bauckham 1993a: 272). Kwa hiyo, “behewa 
ya nje” bila shaka unapendekeza uzoefu wan je wa mateso ambayo kanisa linakabiliana nayo, 
kama unavyopingana na ule wa ndani, usalama wa Kiroho wa kanisa ambao ulikuwa 
“ukipimwa” na kulindwa na Mungu. Tena, picha hii ni njia nyingine ya kuuona ukweli uleule, 
kanisa, kutoka kwenye upeo wa mtazamo tofauti (Resseguie 2009: 161).   

Utambulisho wa “behewa ya nje” pamoja nay ale yanayoonekana kwa nje, hali ya 
kimwili ya kanisa na magumu linayopitia, kama kupingana na yaliyo ndani yake, Usalama wa 
Kiroho ndani ya Kristo, ni madhubuti au wa kuaminika pamoja na maelezo ya Yohana ya 
kanisa kwenye kitabu chote cha Ufunuo: kanisa linafuata kwenye nyayo za Kristo; litateseka na 
kufa kimwili kwa muda mfupi tu, lakini litashinda kiroho na milele: “Kama muhuri ambao 
uliwekwa  kwenye vipaji vya nyuso za watumishi wa Mungu, kupimwa kwa hekalu kunaashiria 
ulinzi wa ndani kinyume na harati za kiroho. Lakini agizo la malaika ni kuuacha wazi bila 
kupima behewa ya nje, kwa sababu Mungu hatoi kwa kanisa ulinzi kutokana na mateso ya 
mwilini au kifo. Ni kusudi lake kwamba lazima wabaki wadhaifu kwa nje kwa uadui kamili wa 
maadui zao, wako salama tu kwenye imani yao kwa Bwana aliyesulubiwa na kufufuka. Kitu 
kimoja ambacho aliwahakikishia ni kwamba mashahidi wake watakuwa na wigo huru wa kutoa 
unabii; kwa kuwa kutoa unabii ni kufa kifo cha kuuawa kwa ajili yaneno la Mungu.” (Caird 
1966: 132)  

Mtazamo huu pia unaunganishwa na picha ya Ufunuo ya kanisa kama “mji mtakatifu”:  
Wakati wa “nyakati hizi” kanisa “linapimwa” (i.e., linajulikana na kulindwa na Mungu 
Kiroho), lakini “ua wake wa nje” haujapimwa, na hivyo ni na“mji mtakatifu” 

 
haliwezi kuwa kwenye mtazamo hapa kwa sababu ya nyongeza kwamba itakuwa ni kurudi kwenye  “kivuli” cha mfumo 
wa Agano la Kale, ambao alikwisha kuutimiza milele, kuuondoa au kuufuta, na kuusimamisha (angalia Waeb 4:145:10; 

7:1-10:22).  
100 Johnson anakumbusha kwamba matumizi ya Biblia toleo la NASB ya maneno “hawa ni wale” baina ya “wale 
ambao wanakaa mbinguni” na “Hema Lake” mawili yanafanana na “kwa usahihi huakisi maana ya sarufi ya Kigiriki” 
(Johnson 2001: 166n.12).  
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utakuwa“ukikanyagwa chini ya miguu . . .kwa miezi arobaini na miwili” (i.e., “nyakati zote 
hizi” kanisa, ingawa linalindwa kiroho, limetiishwa chini ya mateso ya kimwili hapa 
ulimwenguni). Pamoja na parousia na utimilifu wa “nyakati zijazo,” hata hivyo, “mji 
mtakatifu” kwenye ujumla wake “umepimwa” (Ufu 21:15-17). Kwa maneno mengine, kwenye 
utimilifu, kanisa siyo tu linajulikana na kulindwa kiroho lakini sasa halijatiishwa tena chini ya 
mateso ya kimwili. Picha hizi mbili pia ni madhubuti pamoja na asili ya “tayari, lakini bado” ya 
ufalme. Picha za Ufunuo ni sambamba na mtazamo wote wa Agano Jipya wa kanisa. 
Kuchukulia picha hizo kama “hekalu,” “mji mtakatifu,” na“behewa ya nje” kama vyombo au 
vitu vya kimwili, au kama kutofautisha Wayahudi walioamini kutoka kwa wasioamini, kwa 
hakika kutaangamiza usambamba kwa kushangaza wa mahusiano shirikishi ya ishara za 
Ufunuo wenyewe sambamba na ushirikiano wa kitabu cha Ufunuo na Agano Jipya lote.  

9. Mashahidi wawili (Ufu 11:3-12). Kama ishara nyingizo nyingi kwenye kitabu, “mashahidi wawili” 
wamekuwa somo kuu la tafsiri mbalimbali (angalia Strand 1981: 127n.3). Hata hivyo, yapo makundi 
mawili ya msingi ya utafsiri: (1) Mtazamo wa kiuhalisia “mashahidi wawili” kama mtu halisi, ama: 
kurejeshwa tena kwa Elia na Musa [ambao] ni wajumbe wa Mungu ambao wataiwakilisha jamii ya 
Wakristo Wayahudi mwishoni mwa historia” (Pate 1998b: 169); au “watu wawili wa kihistoria wa 
nyakati za mwisho ambao watatumwa Israeli kuhusiana na kuwaletea wokovu” (Ladd 1972: 154).  
(2) Mtazamo ulio bora unawaona “mashahidi wawili” kama ishara kwa kanisa zima, hasa kwenye 
majukumu yake kama mashahidi waaminifu (Hendriksen 1982: 129; Payne 1980: 617; Beale 1999: 573; 
Johnson 2001: 171). Sababu za kuwatambulisha mashahidi wawili na kanisa ni kama zifuatazo:   

a. Ishara nyuma ya mashahidi wawili ni pana kuliko kuwa ni manabii tu Elia na Musa Ufu 

11:6 kwa uhakika inamtaja Elia (angalia 1 Fal 17:1) na Musa (angalia Kut 7:14-12:32). Hata 
hivyo, kumbukumbu kwa “miti miwili ya mizeituni na vinara viwili vya taa” (11:4) 
vimedhihirika wazi kwenye Zekaria 4:1-14. Kumbukumbu ya moto kupitia au ukitiririka 
kutoka kwenye kinywa chao na kula maadui zao” (11:5) kwa karibu msingi wake ni kwenye 
Yer 5:14. Kufufuka kwa mashahidi wawili (11:11)—“pumzi ya uhai ikatoka kwao” na 
“walisimama juu ya miguu yao”—limechukuliwa kutoka Ezek 37:5, 10. Ukweli kwamba 
ishara nyuma ya mashahidi wawili kwenye Ufu 11:3-11 inapita Musa na Elia kuashiria 
kwamba mashahidi wawili wenyewe ni zaidi ya Musa na Elia (au watu binafsi kama Musa na 
Elia).  
b. Sifa za Musa na Elia zimetumiwa kwa pamoja. Wakati jukumu la kanisa kama shahidi 
kwenye 11:3-12 limeonyeshwa juu ya Musa na Elia, “mashahidi wawili” “hawafanyi kama 
watu wawili binafsi, bali tu kama mtu mmoja—wakati wote kwenye umoja na kwenye 
muungano kamili” (Strand 1981: 130; angalia pia Beale 1999: 575 [“Kwamba manabii hawa 
wawili siyo watu wawili waliokuja kutoka kuangalia zile nguvu za wote Musa na Elia 
zimehusishwa sawa kwa mashahidi hao wawili, na hazijagawanywa miongoni mwao”]). Kwa 
mfano, 11:5 inasema “moto ulipita kutoka kinywani mwao.” Maelezo hayawezi kuwa “halisi” 
na pekee kutosheleza kuashiria kwamba hawa siyo wanadamu binafsi. Zaidi ya hayo, neno 
“kinywa” ni umoja. Sawa sawa na, 11:8 inasema “mwili wao mfu,” siyo “miili.” Ingawa tafsiri 
nyingi zinasema “miili,” Kigiriki ni umoja. Hivyo, “mashahidi wawili” wanatendewa kama 
chombo kimoja siyo watu binafsi.  
c. “Mashahidi wawili” mada iliyopo kwenye kitabu chote cha Ufunuo. “Kitabu cha Ufunuo 
kimeweka msisitizo wa jumla juu ya‘mashahidi wawili’hili linaanzisha umoja kwenye shughuli 
za Kiungu—yaani, ‘neno la Mungu’ na ‘ushuhuda wa Yesu Kristo’” (Strand 1981: 134; angalia 
Ufu 1:2, 9; 6:9; 20:4; cf. 12:17; 14:12). Kwa hiyo, kama Andrew Steinmann alivyohitimisha, 
“Utambulisho huu wa karibu wa mashahidi pacha pamoja na watakatifu yanaonyesha kwamba 
mashahidi wawili kwenye eneo la tatu la tarumbeta ya sita wapaswa kueleweka kama 
kusanyiko la watakatifu, Kanisa” (Steinmann 1992: 75).  
d. Mashahidi wawili ni “miti miwili ya mizeituni na vinara viwili vya taa” (Ufu 11:4). Kwenye 
Zek 4:12-14, mahali ambapo picha hii ilichukuliwa, miti miwili ya mizeituni ilitambulisha 
kama “ni hao wana wawili wa mafuta,wasimamao karibu na Bwana wa dunia yote” Kwenye 
Zekaria, “hawa wapakwa mafuta wawili walikuwa ni Yoshua na Zerubabeli, ambao 
walihudumu kama Kuhani mkuu na maliwali kwenye uzao wa kifalme. Baadaye, ofisi hizi 
mbili zitaunganishwa kwa Masihi ambaye ni Kuhani na Mfalme ([Zek 6:13; Zab 110:4; Waeb 
7).” (Yilpet 2006: 1081)    
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Picha hii ilipelekwa mbele kwenye Ufunuo. Ufu 1:6; 5:10; 20:4, 6 inalitambulisha 
kanisa kama Ufalme wa kikuhani ambao utatawala pamoja na Kristo (angalia pia 1 Pet 2:9). 
“Kinara cha taa” awali kilitambulishwa kama kuwa makanisa saba (1:12, 20; 2:1). Kwa kuwa 
vinara saba vya taa ni makanisa, hivyo ni vinara viwili vya taa. Pamoja na heshima ya tofauti 
baina ya “saba” na “mbili,” Bauckham anaunganisha matumizi ya Yohana ya picha hizi: “Ikiwa 
vinara saba vya taa ni viwakilishi vya kanisa lote, kwa kuwa saba ni namba ya utimilifu, vinara 
viwili vya taa husimama kwa kanisa kwenye jukumu lake la kuwa mashahidi, kulingana na 
mahitaji ya kibiblia yanayoeleweka sana kwamba ushahidi hukubaliwa tu kwa ushuhuda wa 
mashahidi wawili (Hes 35:30; Kumb 17:6; 19:15; cf. Math 18:16; Yohana 5:31; 8:17; 15:26-
27; Mdo 5:32; 2 Wakor 13:1; Waeb 10:28; 1 Tim 5:19). Siyo sehemu ya Kanisa, lakini zaidi 
sana kanisa lote kama linavyotimiza jukumu lake kama mashahidi waaminifu.” (Bauckham 
1993a: 274)   
e. Mashahidi kutoa unabii kwa miaka 3½ (Ufu 11:3). Kama tulivyozungumzia hili awali, kwa 
kawaida unabii umeunganishwa kwa mfumo wa mazingira shirikishi, mada na neno la msingi. 
Yohana alitumia mkakati uo huo kwenye kitabu chote cha Ufunuo. Mashahidi wawili walitoa 
unabii kwa miaka mitatu na nusu (11:3), sawa na urefu wa wakati uleule“mji mtakatifu” 
ulipokanyagwa (11:2), “mwanamke” kuwa jangwani (12:6, 14), na “wenye  maskani yao 
mbinguni” walitukanwa na kushambuliwa (13:6). Maandiko hayo yote ni ishara ya kanisa lote. 
Hili limeonyeshwa kwa kumbukumbu ya muda wa miaka mitatu-na-nusu. “Msingi wa miaka 
mitatu na nusu upo kwenye Dan. 7:25; 12:7, 11 (na labda Dan. 9:27), ambao hutoa unabii wa 
muda wa dhiki kwa Israeli kama jumuiya.” (Beale 1999: 574) Ufu 11:3 ni thabiti au madhubuti 
pamoja na mfano huu. Ni picha nyingine ambayo huleta kivuli au kipengele cha Kanisa kama 
Israeli ya kweli. Zaidi ya hayo, kwa kuwa miaka mitatu na nusu siyo uhalisia wa kipindi cha 
muda wa miaka mitatu na nusu, bali ni ishara ya uwakilishi wa muda au wakati kutoka kwenye 
kifo cha Kristo na kufufuka kwake mpaka parousia (Kistemaker 2000: 438; Johnson 2001: 
189; Beale na McDonough 2007: 1119; Resseguie 2009: 30-31), “mashahidi wawili” 
haiwezekani kuwa watu binafsi.  
f. Mnyama “atafanya vita pamoja nao” (Ufu 11:7-10). Mtu hawezi “kufanya vita” kinyume 
na mtu binafsi. Mnyama “kufanya vita” kinyume cha mashahidi wawili na “kuwashinda” wao 
msingi wake ni kwenye Dan 7:21, pale pembe ya mnyama wa nne wa Danieli “alipofanya 
vita” kinyume na watakatifu na “kuwashinda” wao. Kwenye mazingira ya Danieli, vita 
havikuwa kinyume na mtu mmoja lakini kinyume na watu wote wa Mungu (Dan 7:18, 22-27).   

Ufu 11:8 pia inatueleza kwamba, baada ya kuuawa kwao, miili yao italazwa kwenye 
“mji mkuu.” Kumbukumbu nyingine yeyote kwa “mji mkuu” kwenye Ufunuo ni kwa “kahaba, 
Babeli mkuu” (Ufu 16:19; 17:18; 18:10, 16, 18, 19, 21). Kama ilivyooneshwa kwenye 11:8-9, 
“mji mkuu unawajumuisha wale wote wakaao juu ya uso wa nchi, ambao hutoa utii wao kwa 
mnyama” (Johnson 2001: 173). Hivyo, “Babeli mkuu” siyo tu mji mmoja lakini ni dunia yote, 
uchumi wa kijamii, tamaduni za kidini au taasisi ambazo zinapingana na Mungu na Kristo. 
Vivyo hivyo, “mashahidi wawili” pia ni umbo au fumbo jingine kwa dunia yote, uchumi wa 
kijamii, taasisi za kidini, Kanisa. Zaidi ya hayo, Ufu 11:7, 9-10 ni mfanano wa wazi kwa 13:1-

2, 7-8:  

11:7, 9-10: “Yule mnyama atokaye katika 

kuzimu atafanya vita nao, naye atawashinda na 

kuwaua . . . Na watu wa hao jamaa na kabila na 

lugha na taifa wataitazama miziga yao . . . Nao 

wakaao juu ya nchi watafurahi juu yao na 

kushangili”  

13:1-2, 7-8: “Na akapewa [i.e., yule mnyama 

atokaye baharini, 13:1-2] kufanya vita na watakatifu 

na kuwashinda, akapewa uwezo juu ya kila kabila na 

jamaa na taifa. Na watu wote wakaao juu ya nchi 

watamsujudia”  

  “Mnyama” ataokaye katika kuzimu ni sawa kama “mnyama” atokaye baharini. “Jamaa 

na makabila na lugha na mataifa” ya wale ambao wanashangilia kwa kifo cha mashahidi 
wawili na wale ambao wanamsujudia mnyama wanafanana mmoja na mwingine au wote ni 
sawa; wao ni sehemu ya kanisa ambalo limekombolewa kutoka katika kila“kabila na lugha na 

jamaa na taifa” (Ufu 5:9; 7:9). Wale “wakaao juu ya nchi” wamewekwa kupingana na kanisa 
lote. Hitimisho haliwezi kuepukika: Ufu 11:7, 9-10 ni maelezo mfanano sawa na yale 
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yaliyowekwa kumbukumbu kwenye Ufu 13:1-2, 7-8.101 Kwamba zaidi ya hayo yanalazimisha 
hitimisho kwamba“mashahidi wawili” wa Ufu 11:3-12 ni picha ya Kanisa la kiulimwengu au 
Kanisa lote.  
g. Kufufuka kwa mashahidi wawili (Ufu 11:11-13). Maelezo yamechukuliwa kutoka Ezek 

37:5, 10. Kuna mitazamo miwili mikuu kuhusiana na kufufuka na kupaa kwa “mashahidi 
wawili”: ni picha ya uhakikisho wa mwisho wa Kanisa; au ni maelezo ya uhakika wa ufufuo 
wa waamini wakati wa parousia. Beale anazungumzia mtazamo wa kwanza: “Kupaa kwa 
mashahidi kunathibitisha mwisho kwa siri au fumbo, maamuzi ya ukombozi na kuhakikishwa 
kwa watu wa Mungu mwishoni mwa nyakati. Uelewa huu wa fumbo unaimarishwa na unabii 
wa Ezekieli, ambaye anatumia lugha isiyo halisi ya ufufuo kuzungumzia kurudi kwa Israeli 
kutoka utumwani. . . . Yohana anatumia maneno ya Ezekieli kwa kanisa lililorejeshwa kwa 
sababu aliona hatimaye wafuasi wake wakifunguliwa kutoka safari yao ya duniani ya utumwa 
na mateso. Hili linadhihirisha kwamba wao ni watu halisi wa Mungu (cf. Ezek. 37:12-13).” 
(Beale 1999: 597)   

Kwa namna nyingine, ufufuo waweza kuwa ufufuo halisi na unyakuo wa Kanisa 
wakati wa kurudi kwa Kristo. Ezek 37:5, 10 ni sehemu ya unabii wa Ezekieli wa mifupa 
mikavu ambayo, kwenye maono, aliona ikihuishwa tena kwenye uhai. Kwa uhakika picha 
imechukua wazo la kufufuka, siyo tu kuhakikishwa. Ama Ufu 11:12 inamaanisha uhakikisho 
au ufufuo halisi ni kwa muda mfupi, kwakuwa uhakikisho wa mwisho unahusisha kufufuka na 
kinyume chake.  

Zaidi, kifungu hiki kinafanana na Ufunuo 20. “Siku tatu na nusu” (Ufu 11:11) za 
ushindi wa mnyama juu ya “mashahidi wawili” zinashabihiana pamoja na “muda mfupi” 
Shetani aliopewa “kuyadanganya mataifa” na kuleta upinzani duniani kote kinyume na 
watakatifu (Ufu 20:3, 79). Kwenye Ufu 20:9-10, Shetani na wafuasi wake wataangamizwa 
wakati wa parousia, wakati ambao ufufuo na hukumu utatokea (Ufu 20:11-15). Mfanano huu 
umeonyeshwa hapa kwa ukweli kwamba ufufuo utatokea “kwenye muda huo au saa hiyo” 

Kwenye hiyo pia “kutakuwa na tetemeko kuu la nchi” (11:13). “Saa” inaashiria kurudi kwa 
Kristo mara ya pili na hukumu ambayo itahusishwa (angalia Ufu 3:3; 14:7, 15). “Tetemeko la 
nchi” pia ni wazo linaloashiria parousia na hukumu ya Mungu kwa nchi (angalia majadiliano 
hapo juu kwenye kipengele G. Muundo: sambamba hatua kwa hatua; siyo kwa mpangilio 

madhubuti wa wakati).   
10. “Mwanamke” na “watoto wake” (Ufu 12:1-17). Kama ilivyotajwa mwanzoni kwenye sura hii, 
Ufunuo 12 ni kifungu kiini kwenye kitabu. Kinairudia historia ya Kanisa na mgogoro wake na Shetani 
kikianzia angalau na kuja kwa mara ya kwanza kwa Kristo, kama siyoo kabla ya hapo. Picha ya 
mwanamke kwenye 12:1 ni kutoka Mwanzo 37:9. “Kiini cha sura ya mwanamke huyu wa mbinguni ni 
kwamba yeye ndiye Mama wa Masihi (mstari wa. 2). Baadhi ya wachambuzi hufikiri anamwakilisha 
Maria, mama wa Bwana Yesu; wengine Israeli, watu waliomzaa Masihi. Ni ukweli kwamba Isaya 66:7 
inatupa picha ya Sayuni kama akiwa na utungu wa kumzaa mkombozi mpya wa Israeli (angalia Isa. 
26:17; Mik. 4:10); lakini mama huyu wa mbinguni ni mama wa wote Masihi na wa kanisa kamili juu ya 
nchi (‘uzao wake,’ vs. 17). Kwa hiyo, ni rahisi zaidi kumwelewa mwanamke kwa uelewa mpana zaidi 
kama Sayuni iliyo bora, mwakilishi wa mbinguni wa watu wa Mungu (Isa. 54:1; 66:7-9).” (Ladd 1972: 
167; angalia pia Beale 1999: 630; Carson 2011: 19-20)   

 
101 Kipo kiunganishi kimoja kwenye mlingano huu. Ufu 11:7-13 inaonekana kuhusiana na matukio ambayo yatatokea 
mwishoni mwa historia. Kama ilivyotajwa hapo juu kwenye sehemu “Kumbukumbu ya nyakati kwenye Ufunuo,” miezi 
42 (Ufu 11:2) na siku 1260 (Ufu 11:3) huzungumzia kipindi chote cha ushuhuda wa Kanisa ambacho kilianza pamoja na 
Ufufuo wa Kristo na kupaa kwake. Ufu 11:7, hata hivyo, inasimulia matukio “wakati watakapomaliza ushuhuda wao.”  
“Siku tatu na nusu” (11:9, 11) zinatofautiana na siku 1260, na sehemu inaishia na parousia (angalia sehemu inayofuata 
kwenye mada kuu). Wakati Ufu 13:7 yaweza vivyo hivyo kuwa na ombi maalum kwa kipindi mwishoni mwa historia, 
kanuni inayoelezwa kwenye sura hiyo inatumika kwa historia yote tangu kufufuka kwa Yesu na kupaa. Kama 
ilivyojadiliwa kwenye sura ya. X, “wanyama” wa Ufunuo 13 wanawakilisha serikali zisizokuwa za Kikristo, jamii na 
tamaduni zile ambazo zilianza pamoja na Warumii ya Kale lakini zikidumu kwenye historia yote. Hili linaonekana 
kwenye Ufu 13:5 ambayo inasema kwamba “akapewa uwezo wa kufanya kazi yake miezi arobaini na miwili [mnyama].” 
Ufu 13:7, tofauti na Ufu 11:7, haitaji kwamba “vita pamoja na watakatifu” ilifanyika tu baada ya matukio fulani kuwa 
yamekamilika, na majadiliano ya shughuli za mnyama kwenye Ufu 13 hayahitimishwi na maelezo ya parousia. Hivyo, 
kikanuni, mnyama wakati wote yupo vitani pamoja na watakatifu, ingawa vita hiyo itazidishwa mwishoni mwa historia.  
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Mwanamke “anamzaa kijana mwanaume” (12:5), ambaye kwa wazi ni Kristo. Yule joka 
(Shetani, 12:9) “akatoka kufanya vita pamoja na watotowake (Yule mwanamke) wote,” ambao hasa 
wameelezwa kama wale “ambao wanashika amri za Mungu na kuushikilia ushuhuda wa Yesu” (12:17). 
Hili laweza tu kuwa Kanisa, kwa kuwa ni Wakristo tu wanaoyafikia maelezo hayo.102  

11. Mavuno (Ufu 14:15-16). Kukusanywa kwa zabibu iliyoiva kwenye shinikizo la Mungu (Ufu 14:17-

20) kwa wazi inazungumzia hukumu ya wasiomcha Mungu wakati wa mwisho wa nyakati.103 Baadhi 
huona kuvunwa kwa mavuno (Ufu 14:15-16) kunawakilisha maelezo mengine ya hukumu ileile ya 
wasiomcha Mungu ili kusisitiza “ukali na asili mbovu ya adhabu” (Beale 1999: 774-75). Kwa namna 
nyingine, wengine (bila shaka mtazamo uliobora) hushikilia kwamba mavuno ya nafaka ni ukombozi 
wa wacha Mungu (Kanisa), kwenye utofauti kwa hukumu ya wasiomcha Mungu, kwa sababu zifuatazo:  

• Kama vile kumbukumbu ya mvinyo kwenye Ufu 14:8, 10 ni kivuli cha “shinikizo” mfano wa 
14:19-20, hivyo “malimbuko” ya 14:4 ni kivuli cha mfano wa mavuno ya nafaka ya 14:15-16.  
• Mavuno ya nafaka yanachukua nafasi kwenye tendo moja tu: kuvuna (hakuna kukusanya au 
kupepeta kuliko semekana kuchukua nafasi); kwa hiyo, siyo sambamba na mavuno ya nafaka 
ambayo huchukua nafasi kwenye matendo mengi: kukusanya, kupepeta, na kushona.   
• Kulingana na hitimisho la nyakati za mwisho, kuvuna kwenye Agano Jipya wakati wote ni 
picha chanya ya kuwaleta watu kwenye ufalme (Marko 4:29; Yoh 4:35-38), siyo ya hukumu juu ya 
wasiomcha Mungu (Bauckham 1993a: 290-96; Johnson 2001: 209-12).  

12. Ushindi dhidi ya mnyama (Ufu 15:2-4). Eneo hili huonyesha ushindi, “kushinda” kwa Kanisa 
kulikotajwa na Kristo kwenye Ufu 2:7, 11, 17, 26; 3:5, 12, 21. Maandalizi ya eneo na picha 
yameunganishwa na eneo kwenye Ufu 4:6 (“bahari ya kioo”) na 5:9 (wimbo wa kumsifu 
Mwanakondoo). Hili linaimarisha wazo la kanisa lililoshinda lililoonekana mbinguni.  

“Kusimama” kwa watakatifu kunaashiria ufufuo. Kitenzi kwa“kusimama” kilichotumika hapa 
(histēmi) siyo sawa na kile kilichotumika kwa ufufuo.104 Hata hivyo, kilitumika kwa Kristo“kusimama 

mkono wa kuume wa Mungu” kwenye Mdo 7:55-56, kwa Mwanakondoo kusimama kwenye Ufu 5:6, 
kwa makutano makuu kusimama mbele ya kiti cha enzi kwenye Ufu 7:9, na “kusimama” kwa 
mashahidi wawili kwenye Ufu 11:11 baada ya kufa kwa siku tatu na nusu. Matumizi kama haya yote ya 
histēmi kwa hakika humaanisha ushindi na uhakikisho kama siyo ufufuo pia (au ushindi na uhakikisho 

kama ulivyothibitishwa kwa ufufuo).  
Kanisa hili la kiulimwengu limekuwa likijulikanakwa na pia limeashiriwa kwa nyimbo 

zilizoimbwa. Ufu 15:3 kwanza unatajwa “wimbo wa Musa,” ambao unaturudisha nyuma kwenye 
wimbo wa ushindi ulioimbwa baada ya safari ya kutoka Misri (Kut 15:1-21). Kwenye Ufunuo 15, hata 
hivyo, ipo tofauti. Milligan anakumbusha kwamba wimbo ulioimbwa na washindi “siyo ule wa Musa 
tu, kiini kikuu cha Safari ya Agano la Kale; pia ni wimbo wa Mwanakondoo, kiini na jumla ya Agano 
Jipya. Mpito wote upo kwenye mawazo ya mwonaji, na kwenye idadi ya wale ambao wanaimba 
walijumuishwa watakatifu wote, wanachama au wafuasi wa Kanisa moja la kiulimwengu.” (Milligan 
1896: 261)  
13. “Walioitwa na waliochaguliwa na waaminifu” (Ufu 17:14). Hapa Kanisa kwa wazi kabisa 
limetambuliwa, kwa kuwa watu wanaozungumziwa ni“wale ambao wapo pamoja Naye 

[Mwanakondoo].” Zaidi, wameelezewa kama“walioitwa na waliochaguliwa [wateule]na waaminifu.” 
Penginepo popote kwenye Agano Jipya, baada ya kufufuka kwa Kristo, wakati maneno hayo 
yakiwaelezea watu, hutumika kuwaelezea Wakristo (Kanisa): “walioitwa” (Rum 1:1, 6, 7; 8:28; 1 

Wakor 1:1, 2, 24; Yuda 1); “waliochaguliwa [wateule]” (Math 20:16; 22:14; 24:22, 24, 31; Marko 

13:20, 22, 27; Luka 18:7; Rum 8:33; 16:13; Wakol 3:12; 2 Tim 2:10; Tito 1:1; 1 Pet 1:1; 2:4, 9; 2 

Yohana 1, 13); “waaminifu” (Math 24:45; 25:21, 23; Luka 12:42; Luka 16:10; 19:17; Yoh 20:27; 

Mdo 10:45; 16:1, 15; 1Wakor 4:2, 17; 7:25; 2 Wakor 6:15; Efe 1:1; 6:21; Kol 1:2, 7; 4:7, 9; 1 Tim 

 
102 Huu ni mfano mwingine wa matumizi ya mafunuo ya ishara mbili tofauti kuelezea taasisi ile ile. Jamii ya Kimasihi, 
Israeli ya kweli, ubora wa Sayuni (i.e., kanisa lote la Agano la Kale na Agano Jipya) mwanzoni alielezwa kama mama, 
lakini kisha (angalau kanisa la Agano Jipya) limeelezwa kama “watoto” wake mwenyewe.  
103 Picha hii ya hukumu ya Mungu imechukuliwa kutoka Isa 63:1-6; Maombolezo 1:15; angalia pia Ufu 19:15.  
104 Kwa upande mwingine, ansitēmi, ambalo limetoholewa kutoka histēmi, mara nyingi hutumika kwa ufufuo (angalia 
Math 12:41-42; 17:9; 20:19; Marko 8:31; 9:9-10, 31; 10:34; 12:23, 25; 16:9; Luka 9:8, 19; 11:31-32; 16:31; 18:33; 

24:7; Yoh 6:39, 40, 44, 54; 11:23, 24; 20:9; Mdo 2:24, 30, 32; 3:26; 13:33, 34; 17:3; 31; Warumi 14:9; 1 Wathes 4:14, 

16).  
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1:12; 3:1; 4:3, 10, 12; 5:16; 6:2; 2 Tim 2:2; Tito 1:6; 1 Pet 5:12; 3 Yohana 5; Ufu 2:10, 13).   
14. “Watu wangu” (Ufu 18:4). “Watu wangu” wanaweza tu kuwa wale walioungana pamoja 
nawaaminifu kwa Bwana (i.e., Kanisa). Yohana kuwasihi “tokeni kwake, enyi watu wangu” bado ni 
mfano wa kumbukumbu ya mazingira shirikishi. Maelezo yamechukuliwa kutoka Isa 48:20; 52:11; 

Yer 50:8; 51:6, 9, 45.105 Kwenye vifungu vyote hivyo, yaliyomo yanahusu Babeli halisi. Hivyo hapa, 
kama maonyo kwenye zile barua za Makanisa saba (Ufunuo 2-3), aya hii “imeandikwa kwa wale 
wanaojiita Wakristo ambao wameshawishika kwa Shetani kupitia ujanja wa malkia kahaba kuuacha 
utiifu wao kwa Yesu” (Johnson 1981: 56667).  
15. “Bibi arusi” (Ufu 19:7-9; 21:2, 9; 22:17). Kama alivyofanya kwenye kitabu chote, kwenye picha 
yake ya Bibi arusi Yohana alichukuwa picha ya Agano la Kale inayohusiana na kurejeshwa kwa Israeli 
(Isa 49:18; 61:10; 62:5), na kuitumia kwa Kanisa. Kwenye Ufu 21:9 Yerusalemu mpya imeelezwa kwa 
mambo mawili “Bibi arusi” na “Mke wa Mwanakondoo.” Yohana alifanya hivi kusisitiza asili ya 
mahusiano baina ya Kristo na watu wake. Picha inamaanisha upendo na urafiki wa karibu sana wa 
kimahusiano: “Mahitaji ya mwanamke kama bibi arusi yanakuja na wazo la umpya na shauku, na 
kumbukumbu ya Yerusalemu kama mke inamaanisha uvumilivu, uaminifu na kuzaa sana. Hivyo, 
kwenye kuuonyesha Yerusalemu mpya kama bibi arusi na mke, Yohana anatuambia juu ya uzuri wa 
mji, na urafiki wa karibu sana kimahusiano na kuzaa sana kwa uhusiano baina ya Mungu na 
waliokombolewa kwenye nyakati za mafunuo. Zaidi ya hayo, kuonekana kwa lugha inayofanana na 
hiyo kwenye [19:7, 9; 20:9; 22:17] kunaashiria kwamba uhusiano huo ulikwisha kuanza kwenye jamii 
ya kihistoria.” (Deutsch 1987: 112-13)   

a. Bibi arusi wa Kristo anatofautiana na kahaba wa ulimwengu. Maneno ya Ufu 17:1 na 21:9 

yanafanana. Bibi arusi amevalishwa “kitani nzuri, ing’aayo safi; kwa maana kitani nzuri hiyo ni 

matendo ya haki ya watakatifu” (Ufu 19:8). “Mama wa Kahaba” amevalishwa kama kahaba, 
“amevalishwa nguo za rangi ya zambarau, na nyekundu,amepambwa kwa dhahabu, na kito cha 

thamani, na lulu, naye alikuwa na kikombe cha dhanabu mkononi mwake, kilichijawa na 

machukizo, na machafu ya uasherati wake” (Ufu 17:4; 18:16). Bibi arusi alitukuzwa (Ufu 

21:9-22:5); kahaba aliangamizwa (Ufu 17:1-19:6).  
b. “Karamu ya arusi ya Mwanakondoo” inalinganishwa na “karamu kuu ya Mungu.” Wale 
wote walioalikwa kwenye “karamu ya arusi ya Mwanakondoo wamebarikiwa” (Ufu 19:9); 
kwenye “karamu kuu ya Mungu” wale wote waliompinga Kristo waliuawa na kuliwa (Ufu 

19:17-21).   
16. Majeshi (Ufu 19:14). Ipo mitazamo tofauti kuhusiana na utambulisho kwa “majeshi” ya Ufu 19:14. 
Mitazamo hiyo mikuu miwili ni ile inayowawakilisha Malaika au ile inayowawakilisha waamini 
waliokombolewa (i.e., Kanisa, labda kwenye kongamano na Malaika). Kwenye Ufu 12:7 malaika 
wanafanya vita na joka na majeshi yake. Penginepo kwenye Agano Jipya, malaika wanasemekana 
kuambatana na Kristo kwenye kurudi kwake mara ya pili na kushiriki katika kutoa hukumu ya mwisho 
(angalia Math 13:40-42; 16:27; 24:30-31; 25:31-32; Marko 8:38; Luka 9:26; 2 Wathes 1:7; Yuda 

14-15).   
Mtazamo uliobora ni kwamba majeshi ya mbinguni Ufu 19:14 yanajumuisha watakatifu, siyo tu 
malaika. Hili linaonekana kwa kulinganisha Ufu 19:13-15 pamoja na kifungu muhimu kinachofanana 
cha Ufu 17:14 ambacho “kinasaidia utambulisho wa majeshi kama watakatifu, siyo malaika, kwa 
sababu pale ni watakatifu ambao wanafuatana na Kristo, na pale pia Kristo anaitwa ‘Bwana wa 
mabwana na Mfalme wa wafalme’ (kama kwenye19:16). ‘kitani cheupe, safi’ kilichovaliwa na majeshi 
. . . kinafaa pia kwa malaika (15:6; Dan. 10:5; 12:6; Ezek. 9:2) au watakatifu (19:8). Lakini kwenye 
Ufunuo, pamoja na mmoja wa kipekee (15:6), ni watakatifu tu waliovaa vazi jeupe (3:4-5, 18; 4:4; 6:11; 
7:9, 13-14). Watakatifu hapa na kwenye17:14 wanachukua sehemu kwenye hukumu ya mwisho tu 
kwamba ushuhuda wao ni ushahidi wa kisheria wa kuwahukumu watesi wao (kwa uelewa kama huu wa 
mashahidi wanaohukumu angalia Math. 12:41-42 pia.; Rum. 2:27).” (Beale 1999: 960)   

 
105 Kwenye 2 Wakor 6:16-17 Paulo sawa na hilo alielezea Isa 52:11 kwenye kuwahimiza waaminio kuwa wakamilifu. 
Kwenye kifungu hiki pia aliliita Kanisa “hekalu la Mungu” (cf. Ufu 11:1, 19). Kwa kuwa 2 Wakorintho iliandikwa 
takribani mwaka BK 56, upo uwezekano kwamba Yohana aliujua. Bila kujali hilo, Matumizi ya Yohana ya “kutoka 

ndani yake huyo mwanamke” huonyesha mazoea ya kawaida miongoni mwa mitume kutambulisha mada za Agano la 
Kale na misemo na kuitumia kwenye kanisa.  
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Kumbukumbu ya nyongeza ya mazingira shirikishi ndani ya Ufunuo yanaashiria kwamba 
majeshi ya 19:14, kwa kiasi kidogo, yanajumuisha Kanisa: “Vazi lililochovywa kwenye damu (Ufu. 
19.13) linatukumbusha 7.14, ambapo mavazi la watakatifu waliohudhuria parousia ya Kristo 
yalielezewa kama yalioshwa na kufanywa meupe kwa damu ya Mwanakondoo . . . Upanga mkali (Ufu. 
19.15) unahusishwa na onyo kwa Kanisa la Pergamo kwenye 2.16. . . . Kumbbukumbu ya Kristo 
kuyatawala mataifa kwa fimbo ya chuma (Ufu. 19.15) kwa karibu linaashiria maneno ya 2.26-27, 
kwenye hayo Kristo aliliahidi Kanisa la Thiatira kwamba washindi watashiriki pamoja naye kwenye 
jukumu lake kama kiongozi na hakimu kwenye parousia.” (Mealy 1992: 221-22)   
17. Wale waketio juu ya viti vya enzi (Ufu 20:4-6). Karibia wachambuzi wote wanakubali kwamba 
Kanisa (au wawakilishi wake, waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu) ndio wanaoelezwa kwenye 
kifungu hiki. Mfanano baina ya eneo hili na maeneo kwenye Ufu 6:9 na 7:14-17 yanaashiria kwamba 
hivi ni viti vya enzi vya mbinguni, siyo vya duniani.106 Kwamba eneo ni mbinguni, siyo juu ya nchi, pia 
linaonekana kutokana na ukweli kwamba “nukuu zote arobaini na saba za Yohana kwa ‘kiti cha enzi’ au 
‘viti vya enzi’ kwenye Ufunuo vimeweka enzi mbinguni, isipokuwa kiti cha enzi cha Shetani (2:13) na 
kile cha mnyama (13:2; 16:10)” (Ngundu 2006: 1675). Hata viti vya enzi vya Shetani na mnyama “siyo 
vya kidunia bali vimewekwa kwenye kipimo cha Kiroho” (Beale 1999: 999).   

Tafsiri ya lugha ya Kigiriki kwenye kifungu hiki siyo ya kawaida. Kwa hiyo ni vigumu kusema 
ama kundi moja la watu limeelezewa kwa njia tofauti, au zaidi ya kundi moja limeelezwa: “Kifungu ni 
tata kwenye suala la ushiriki kwenye utawala huu wa Kimasihi. Ikiwa neno hoitines [‘wale’] litahifadhi 
hisia au akili zake za jadi, litamaanisha mzunguko mpana zaidi ya wale waliouawa kwa ajili ya neno la 
Mungu waliotajwa kwenye kifungu cha tōn pepelekismenōn [‘wale ambao waliuawa’]. Hivyo ushiriki 
utaonekana kuwa wazi Wakristo wote waaminifu. Lakini neno hoitines kwenye Kigiriki cha Agano 
Jipya mara nyingi sana hufanya kama vile jamaa au ndugu wa kawaida, hivyo kifungu cha hoitines 
chaweza kuwa sifa nyingine ya ‘nafsi za wale waliouawa.’ Hivyo ushiriki utakuwa na kikomo kwa wale 
tu waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu. . . . Ingawa haliko wazi ama miaka elfu ya utawala ilikuwa na 
ukomo kwa wale tu waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu, angalau ni wazi kwamba walichaguliwa 
kwa msisitizo maalum. Ufufuo wa kwanza na matumizi ya nguvu za kifalme pamoja na Kristo ni 
Baraka kwa wale ambao walishiriki hatima ya Yesu kwa kuhusiana na mauti yake pia waliwezeshwa 
kushiriki hatima ya utukufu wake.” (Yarbro Collins 1977: 251)  

Kwenye mwanga wa utata wa lugha ya Kigiriki, “baadhi ya wachambuzi huona makundi matatu 
kwenye kifungu hiki: watakatifu kwa ujumla (wale ambao wanaketi kwenye viti vya enzi), waliouawa 
kwa ajili ya neno la Mungu, na watakatifu walio hai (wale ambao hawakumsujudia mnyama wala 
kupokea chapa yake)” (Ladd 1972: 265). Wengine wanaiona hiyo mahakama ya mbinguni kama pia 
inajumuisha malaika, kwa kuwa kwenye Ufu 4:4 wale waketio kwenye viti vya enzi wanaonekana 
kuwa ni malaika.  
18. “Kambi ya Watakatifu na mji upendwao” (Ufu 20:9). Siyo “kambi” wala“mji” wa kuchukuliwa 
kama kambi au mji halisi. Hizi, kama vile maumbo mengine mengi tuliyoyaona, kwa fumbo na kwa 
ishara huelezea Kanisa. “Mji upendwao” (i.e., Kanisa) ni tofauti na “mji mkuu” (i.e., Babeli, 

 
106 Kwa upande mwingine, J. Marcellus Kik anaeleza, “Kiti cha Enzi ni umbo la msemo likiashiria utawala wa watakatifu. 
. . . Kiti cha enzi kinasimama kwa utawala wa kiroho wa watakatifu ndani yake mwenyewe na juu ya ulimwengu. Ingawa 
kwa neema ya Kristo wanatawala kwenye uzima dhidi ya mwili, ulimwengu, na mwovu. . . . Anatawala juu ya dhambi 
kwa sababu dhambi haina utawala juu yake. Anatawala juu ya Shetani ambaye hawezi kumgusa yeye. Anatawala 
ulimwengu kwa sababu yake Yeye aliyeushinda ulimwengu. . . . Hivyo enzi hizi siyo halisi wala kitu cha kushikika. . . . 
Badala yake ni enzi zinazomilikiwa na watakatifu juu ya nchi wakati wa kipindi cha miaka elfu.” (Kik 1971: 210, 213) Kik 
anaeleza kwamba kwenye Ufu 20:4 maneno kuketi, kupewa, kuabudiwa, kupokelewa, na kutawala vyote vipo kwenye 
wakati wa kibinadamu. Alihitimisha, “Kwa kuwa vyote vipo kwenye wakati ule ule lazima vizungumzie wakati uo huo. 
Hili ni, wakati wa kutokumwabudu mnyama na kutokupokea chapa ni wakati uo huo kama ule wa kukaa kwenye viti vya 
enzi na kuishi na kutawala pamoja na Kristo.” (Ibid.: 228) R. Fowler White anaongeza, “Kusema kwenye [Ufu] 20:6 
kwamba wale ambao watachukua sehemu kwenye ufufuo wa kwanza watatawala pamoja na Kristo ni kusema watafanya 
hivyo kwanza juu ya nchi kabla hawajafa na kasha mbinguni baada ya wao kufa” (White 1992: 13). Kwenye mawasiliano 
binafsi pamoja na mwandishi, White vivyo hivyo alisema wakati wa kibinadamu wa vitenzi, kuainisha, “Kama Augustine 
alivyofuundisha, ufufuo wa kwanza kutaitangulia miili ya wafu waliouawa kwa ajili ya ushuhuda na kuirejesha kwao. 
Kuliweka hili kwenye maneno ya andiko lenyewe, mashahidi waliuawa kwa sababu hawakumwabudu mnyama wala 

sanamu yake, na hawakupokea chapa kwenye vipaji vya nyuso zao wala kwenye mikono yao, na walihuishwa na 

walitawala na Kristo kwa miaka elfu. Vitenzi vya kibinadamu hapa vinapaswa kutafsiriwa mara kwa mara kama 
kuzungumzia matukio yaliyotangulia mauti au kifo cha ashahidi.”  
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ulimwengu wa wapinzani wa Ukristo, taasisi za kidini-na tamaduni). Nyongeza, “kambi ya watakatifu” 

na “mji upendwao” ni kitu kile kile, hakuna tofauti. Kama tulivyoona hapo juu na tutakavyoona hapa 
chini, Yerusalemu mpya ni sawa na“mji mtakatifu” ambao ni sawa na waamini (kanisa). Ufu 3:12 zaidi 
huwatambulisha waamini wote (i.e., “Yeye ashindaye”) pamoja na “mji wa Mungu Wangu” (i.e., 
Yerusalemu mpya). “Mji upendwao” hauwezi kuwa tofauti na “mji mtakatifu” au “mji wa Mungu 

Wangu,” ambao ni Yerusalemu mpya, i.e., waamini, washindi, “kambi ya watakatifu.” Hii yote ni 
mifano inayoingiliana ambayo ni sawa na kanisa (angalia Kistemaker 2000: 437; Bauckham 1993a: 
172; Beale 1999: 1027.).   

Usawa wa “kambi ya watakatifu” pamoja na “mji upendwao” unaonyesha kwa njia nyingine 
kwamba kanisa la ulimwengu wote limeelezewa. Kwenye 20:9 Biblia tafsiri ya NASB na ESV 
zinasema kwamba Gogu na Magogu walipanda juu “upana wa nchi.” Tafsiri ya Biblia ya NKJV na 
NIV zinatafsiri mseo huu kama “upana wa nchi.”107 Kwa hiyo Gundry anaona, “Kuja kinyume na mji 
au kambi, Gogu na Magogu lazima wasambae juu ya upana wa nchi.’ Hivyo mji hauonekani kuwa 
umefungwa mahali pamoja au ni kimji kidogo cha kuzingira kwa dakika moja. walikuwa ni watakatifu 
wote popote waishipo juu ya uso wa nchi.” (Gundry 1987: 256-57)  
19. “Watu wake” (Ufu 21:3). Ayah ii ni hitimisho la maelezo ya mara kwa mara kwenye Biblia yote 
(pamoja na tofauti ndogo): “Nitakuwa Mungu wao, nao watakuwa watu wangu (Mwanzo 17:8; Kut 

6:7; 29:45; Walawi 26:12; Yer 7:23; 11:4; 24:7; 30:22; 31:1, 33; 32:38; Ezek 11:19-20; 14:10-11; 

36:28; 37:23, 27; Hos 2:23; Zek 8:8; 13:9; 2 Wakor 6:16; Waeb 8:10; Ufu 21:3). Vifungu vya 
Agano la Kale vinazungumzia mahusiano maalum baina ya Mungu na watu Wake. Mabnabii 
waliokwenda utumwani na wale wa baada ya Utumwa walitumia neno hili kuzungumzia urejesho wa 
Israeli. Agano Jipya limechukua lugha ileile na kuitumia kwa Israeli mpya ya kweli iliyorejeshwa kwa 
Mungu—Kanisa. Ufunuo unahitimisha hili kwa kulitumia wakati wote kwa “mji mtakatifu,” 
“Yerusalemu mpya,” “bibiarusi,” “mke wa Mwanakondoo” (Ufu 21:2, 9-10), i.e., watu wa Mungu 
waliobadilishwa na kutukuzwa—kanisa.108   

Kwenye sentensi “Nitakuwa Mungu wao, na watakuwa watu wangu,” Agano la Kale na jipya 
yote hutumia umoja “watu[mtu].” Pamoja na heshima ya Ufu 21:3, hata hivyo, namba muhimu ya 
maandiko ya awali hutumia wingi “watu” badala ya umoja “watu.”[kwa mujibu wa kamusi ya Kiswahili 
neno la Kiingereza People na peoples yote yanamaanisha watu hakuna linalomaanisha mtu kama ilivyo 
kwenye kiingereza] Kudhani kwamba hililaweza kuwa kesi, Yohana anafanya mabadiliko kutoka 
“watu/mtu” kuwa “watu” ili “kuliweka wazi kwamba nabii zote zililenga juu ya kutimizwa kwa Israeli 
kwenye ‘kila kabila, lugha, jamaa, na taifa’ (hivyo 5:9; 7:9)” (Beale 1999: 104647; angalia pia Gundry 
1987: 257; Johnson 2001: 305n.2).  
20. Yerusalemu mpya (Ufu 21:1-22:15). Kamatulivyoona pamoja na ishara na picha nyingi za Yohana, 
zipo kambi mbili kuu kuhusiana na tafsiri ya “Yerusalemu mpya”: wanaoamini katika uhalisia na 
wasioamini katika uhalisia. Tafsiri ya Yerusalemu mpya kwa wanaoamini katika uhalisia hutafsiri kama 
maelezo halisi ya mji halisi wa kimwili. Hata hivyo, “bibi arusi, mke wa Mwanakondoo” (Ufu 21:9), 
ambaye kwa wazi ni Kanisa, ni sawa na mji kwenye Ufu 21:2, 10. Maelezo ya Yerusalemu mpya yapo 
“kibinafsi zaidi kuliko kijiografia” (Gundry 1987: 256). Mpango wa Mungu wa milele wakati wote ni 
umekuwa ni kukaa mahali patakatifu pamoja na watu wake watakatifu (angalia Goldsworthy 1991: 76; 
Alexander 2008: 29). “Makao ya Mungu pamoja na wanadamu kwenye muundo wa mji yaweza . . . 
kuelezea muunganiko timilifu wa jamii iliokombolewa mmoja na mwingine kama hitimisho la Mungu 
na jawabu la milele kwa mfululizo wa kijamii wakushindwa kuuchafua msingi wa historia ya 
binadamu” (Ortlund 1996: 166n.73).   

Ambao majina ya mitume kumi na wawili yamesemekana kuwa “msingi” wa kuta za mji tena 
inasema kwamba imeelezewa kuwa zaidi ya jiografia tu. Beale anaona mahusiano ya kushangaza baina 
ya kuta za mji na malango yake: “Unaojulikana ni uchunguzi kwenye 21:14 kwamba mitume ni sehemu 
ya msingi, pale ambapo makabila ni sehemu ya malango kwenye kuta zilizojengwa kwenye msingi. Mtu 
anaweza kutazamia mtazamo tofauti kwa kuwa Israeli ililitangulia Kanisa kwenye historia ya ukombozi. 

 
107 Kwenye maelezo ya kina ya chini toleo la Biblia la NASB linaandika kwamba msemo halisi ni “upana wa nchi.”  
108 Maelezo kwenye Ufu 21:3 kwamba “Maskani ya Mungu ni pamoja na wanadamu” lilikuwa kivuli kwenye Ufu 7:15 
ambayo inasema kwamba Mungu “atatanda hema yake juu yao” (i.e., juu ya “mkutano mkubwa”—kanisa). Rejea hii 
ya msalaba inathibitisha kwamba kanisa la ulimwengu ndilo lililoko kwenye mtazamo hapa kwenye vifungu vyote 
viwili.  
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Lakini siri iliyokuja kinyume inaonyesha ukweli kwamba utimilifu wa ahadi za Israeli hatimaye 
umekuja kupitia Kristo, ambaye, pamoja na mitume walishuhudia utimilifu wa kazi yake, kuunda 
msingi wa hekalu jipya, Kanisa, ambalo ni Israeli mpya.” (Beale 1999: 1070) Kupewa utambulisho huu 
wa kaeribu, Yerusalemu mpyainaonekana kuwa ishara kwa watu wa Mungu na Uhusiano wake na wao, 
badala ya maelezo ya Kijiografia ambao utakuwepo baada ya Kristo kuja mara ya pili.109  

  
K. Mtazamo wa mawazo makuu na vifungu110  

  Vipengele mbalimbali vya mawazo makuu na vifungu vya Ufunuo tayari vimekwisha kujadiliwa hapo 
juu, hasa kwenye sura ya X. “Mpinga Kristo” (“mnyama” wa Ufunuo), na kwenye sura hii, vifungu vya A. 

Aina (kuhusiana na namba na vipindi vya wakati kwenye Ufunuo), E. Muundo: mtazamo wa jumla, G. 

Muundo: sambamba hatua kwa hatua; siyo kwa mpangilio madhubuti wa wakati (hasa mfanano wamuhuri-
tarumbeta-vitasa na maelezo mbalimbali ya parousia na hukumu ya mwisho), na J. Kanisa kwenye kitabu cha 

Ufunuo: takwimu kuu na ishara (Mitazamo mbali mbali ya Kanisa). Kama tunavyoendelea kupitia vifungu 
vikuu vya Kitabu cha Ufunuo, tafadhali angalia nyuma kwenye mafafanuzi yaliyotangulia kama vipengele 
hivyo vya kitabu havitakuwa vimerudiwa. Vipengele vingine muhimu vya vifungu vikuu vya kitabu cha 
Ufunuo ni kama vilivyo hapa chini.  

1. Ufu 1:1-20: Utangulizi. Yohana anaahidi Baraka kwa wale watakao soma, kusikia, na kuyashika 
maneno ya kitabu hiki (Ufu 1:3). Hata kwenye utangulizi lengo ni kwa Kristo (Ufu 1:5-8, 13-18). 
“Roho saba walioko mbele ya kiti Chake cha Enzi” (Ufu 1:4; angalia pia 3:1; 4:5; 5:6) bila shaka ni 
kumbukumbu ya fumbo kwa Roho Mtakatifu. Kwa uwazi kabisa Roho Mtakatifu ni mmoja (Ufu 2:7, 

11, 17, 29; 3:6, 13, 22; 22:17; angalia pia Efe 4:4) bado anatajwa kama “Roho saba” (Ufu 1:4; 5:6; au 
“Roho mara saba,”kumbukumbu ya NIV) ambazo, kwenye Ufu 5:6, ni sawa na “macho saba” ya 
Mwanakondoo. “Macho saba” na “Roho saba” zimeasiliwa kutoka Zek 3:8-9; 4:1-10.111 Kwenye Zek 

3:9, “Macho saba” yanahusiana na maelezo ambayo yanahusika na Mungu kuuondoa uovu kutoka 
katika nchi. Kwenye Zek 4:2, 10, “Vinara saba” na “macho saba” yanahusishwa na Roho wa Mungu. 
“Yohana alitafsiri “macho saba” kwenye Zekaria kama Roho wa Yahwe na alitambulisha vyote kama 
miliki ya Mwanakondoo. Ni kwa Roho wa Yahwe pekee ‘Mtumishi Chipukizi [Zek 

3:8],’Mwanakondoo wa Ki-masihi, kwamba uovu umeondolewa katika nchi (Zek. 3:9) na upinzani kwa 
ufalme kushinda (cf. Zech. 4:6–7).” (Beale na McDonough 2007: 1102; angalia pia Bauckham 1993b: 
110-15) “Roho saba” zinazungumzia utimilifu wa Roho.   
2. Ufu 2:1-3:22: Barua kwa makanisa saba. Hata kwenye karne ya kwanza Makanisa walizishuhudia                                                 
Ishara ambazo Kristo aliwaonya juu yake kwenye hotuba ya Mlimani, ikijumuisha mateso toka kwa 
Wayahudi (Marko 13:9; Ufu 2:9-10; 3:9), mateso kwa ujumla pamoja na kifo (Math 24:9; Ufu 2:9-

10, 13), manabii wa uongo (Math 24:5, 11, 23-26; Ufu 2:2, 6, 14-15, 20-24); kuanguka kutoka kwenye 
imani (Math 24:10; Ufu 2:14, 20-24; 3:1-3, 15-17), na upendo kupoa (Math 24:12; Ufu 2:4). Kwenye 
kifungu hiki, Kristo analitia moyo Kanisa kushuhudia na kuwaonya juu ya kukubaliana ili kwamba 

 
109 Yerusalemu Mpya ni maelezo ya kutumia, hali ya umilele ambayo itatumika pamoja na Kristo kwenye parousia. Kama 
vile, umuhimu wake ni mchanganyiko. Unajumuisha kuhuishwa kwa nchi na ulimwengu wa kimwili. Kama lilivyokuwa 
suala la wale waliokaa kwenye viti vya enzi kwenye Ufu 20:4-6, kwa madhumuni ya sasa maana ya ishara ya Yerusalemu 
Mpya kwa kiwango cha chini yanajumuisha kuangalia hali ya umilele ya kanisa kama “mji mtakatifu” na siyo tu maelezo 
ya mwonekano wa kimwili au kijiografia wa milele “mbingu mpya nan chi mpya.” R. Fowler White analiweka hili kama 
hivi, “Watakatifu watatokea kama mji mtakatifu (cf. [Ufu] 3:12), wakati mbingu mpya na nchi hujitokeza kama maskani ya 
milele ya Mungu na Wanadamu” (White 1999:61). 
110 Sauti nzuri imerekodiwa ya kitabu cha Ufunuo ambayo yaweza kusikilizwa au kupakuliwa bure, inapatikana kwenye 
wavuti ya: Arturo Azurdia katika: http://www.monergism.com/thethreshold/articles/onsite/azurdia_revelation.html; G. K. 
Beale at:  
http://resources.thegospelcoalition.org/library?f%5Bbook%5D%5B%5D=Revelation&f%5Bcontributors%5D%5B%5D=B 
eale%2C+G.K.&page=2&sort=contributors; D. A. Carson katika:  
http://resources.thegospelcoalition.org/library?f%5Bbook%5D%5B%5D=Revelation&f%5Bcontributors%5D%5B%5D=C 
arson%2C+D.+A.&sort=contributors; John Fesko katika: http://www.genevaopc.org/audio/fesko-lectures/72-revelation-
lectureseries.html; Jonathan Menn katika: http://www.eclea.net/sermons.html#revelation (Vyoye sauti na makala 
zilizoandikwa); and Kim Riddlebarger at: http://www.christreformed.org/kim-riddlebarger/#Revelation (sauti, na 
http://kimriddlebarger.squarespace.com/downloadable-sermons-on-the-bo/ (makala zilizoandikwa).  
111 “Roho saba” pia zaweza kuwa zimeasiliwa kutoka Isa 11:2 ambayo inazungumzia “Roho ya Bwana . . . Roho ya 

hekima na ufahamu, Roho ya ushauri na uweza, Roho ya maarifa na kumcha Bwana.”  
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waweze kuurithi uzima wa milele.  
a. Asili ya maadili ya unabii kwa Makanisa. “Barua saba kwa Makanisa saba” ni kifungu 
muhimu kwenye kitabu. Zimebeba maneno yote ya Kristo kwa makanisa, jambo pekee linalo ya 
fanya kuwa muhimu. Yanatia moyo, yanaonya, na kutoa ahadi ambazo zimeendelea kwenye 
kitabu chote kwa ujumla na hayo yametimizwa mwishoni mwa kitabu. Håkan Ulfgard 
anakumbusha, “Barua kwa makanisa saba pia zinahusika na ujumbe wa kinabii kwa jamii. 
Maneno yake ya kutia moyo na matishio hayajaelekezwa kwa watu wa wakati ujao, lakini 
unazungumza moja kwa moja na maisha ya msomaji/msikilizaji, ukiwatia hamasa 
kujipambanua wenyewe na ‘ishara za kiulimwengu’ zilizoorodheshwa kwenye maono ya 
Yohana, na kutenda kulingana nayo.” (Ulfgard 1989: 13)  

Sehemu ya mkakati wa maadili ya kinabii kwa ujumbe wa makanisa saba ni kuonyesha 
tofauti baina ya “yale yaliyopo kwa sasa nauhakika wa nyakati za mwisho.” Richard Bauckham 
anaelezea: “Bibi arusi ni Yerusalemu mpya, ushukao kutoka mbinguni kwa Mungu (21:2), 
Kanisa kwenye hitimisho la historia. Bibi arusi ni Kanisa ambalo Mwanakondoo, atakapokuja, 
atalikuta tayari kwa ajili ya arusi yake, limevaa kitani safi cha matendo ya haki (19:7-8). Bibi 
arusi ni Kanisa lionekanalo kutoka kwenye mtazamo wa parousia. Tofauti mkubwa ipo katika 
Makanisa yaliyoandikiwa kwenye Ufunuo. ‘nguo zilizochakaa za Wakristo wa Kanisa la 
Laodikia (3:17) tofauti na kitani safi ya Bibi arusi. Kutokujitayarisha kwa ujumla kwa kuja kwa 
Bwana huko Efeso, Pergamo, Sardi (3:17) tofauti na maombi ya kina ya Bibi arusi kwa ajili ya 
kuja kwa Bwana arusi (22:17). Tofauti kweli siyo baina ya waaminifu na wasio waaminifu 
ndani ya Makanisa. . . . Badala yake tofauti ni baina ya wakati uliopo sasa na uhakika wa 
nyakati za mwisho, baina ya Makanisa kama yalivyo na Makanisa jinsi yanavyotakiwa kuwa 
ikiwa yatachukua nafasi yake kwenye sherehe ya arusi ya mwisho.” (Bauckham 1993a: 167) 
Tofauti hizi hizi lazima zitufanye sisi kutathmini hali ya makanisa yetu wenyewe na maisha 
yetu kwenye nuru ya ujio wa uhakika wa nyakati za mwisho.  
b. Tofauti baina ya Makanisa na “wakaao juu ya uso wa nchi.” Msemo “wale wakaao juu ya 

uso wa nchi,” au tofauti za msemo huu, umetokea kwa kujirudia rudia kwenye kitabu chote 
(Ufu 3:10; 6:10; 8:13; 11:10; 13:8, 12, 14; 14:6; 17:2, 8). Utahbiti wa msemo una maana hasi. 
Inaashiria kwamba, kwenye mioyo yao, wasioamini wanayaendea maisha kwa mtazamo na 
ufahamu wa kidunia; wao ni wa ulimwengu kwenye nyongeza ya kuwa ndani ya ulimwenguni 
(cf. Yoh 17:14-18). Kama vile, wanafuata njia za ulimwengu na kuangukia chini ya hukumu ya 
Mungu.   

Kufuatana na tofauti hizo, kwenye Ufunuo Kanisa wakati wote ni mali ya mbinguni bila 
kujali wanachama wake wanaishi wapi kimwili (Johnson 2001: 147). Kwenye kitabu chote cha 
Ufunuo, wanadamu wote (“kila kabila na jamaa na lugha na taifa”) wanaonekana kama kuwa 
wanachama wa moja kati ya mawili, kambi ya wapinzani kwa pande zote: ulimwengu (Ufu 

11:9; 13:7; 14:6; angalia pia 17:15), au Kanisa (Ufu 5:9; 7:9); wale wakaao juu ya uso wa nchi 
(Ufu 3:10; 6:10; 8:13; 11:10; 13:8, 12, 14; 14:6; 17:2, 8), au wale ambao ni raia wa mbinguni 
(Ufu 6:9, 11; 7:9-10; 11:12; 12:10; 14:1-3; 15:24; 19:1-9, 14; 20:4-6); wale wamwabuduo 
mnyama (Ufu 13:3, 4, 8, 12, 15; 14:9, 11; 19:20), au wale wanaomwabudu au kumsujudia 
Mwanakondoo (Ufu 4:8-11; 5:9-14; 6:9; 7:9-17; 11:15-18; 12:11, 17; 14:4, 12; 15:2-4; 17:14; 

19:5-9; 20:4; 21:9; 22:3); wale walioichukua chapa ya mnyama (Ufu 13:16-17; 14:9, 11; 

19:20), au waleambao wamewekwa muhuri na Mungu (Ufu 7:3; 9:4; 14:1; 22:4); wale ambao 
majina yao hayajaandikwa kwenye kitabu cha uzima (Ufu 13:8; 17:8; 20:15), au wale ambao 
majina yao yameandikwa kwenye kitabu cha uzima (Ufu 3:5; 21:27); wale ambao ni sehemu ya 
“mji mkubwa” (Ufu 11:8; 16:19; 17:18; 18:10, 16, 18, 19, 21), au wale ambao ni sehemu ya  
“mji upendwao” (Ufu 20:9). Hakuna “ambaye hatahusika” au mbadala wa tatu.112 Kwa hiyo, 
waamini lazima wayakabili maisha kutokana na mtazamo na ufahamu wa mbinguni (Wafil 

3:20); ingawa wapo ulimwengunia hawapaswi kuwa wa ulimwengu (Yoh 17:13-19). Kitabu 
chote cha Ufunuo kinatupa mtazamo wa mbinguni wa maana ya kweli ya kile kinachotokea juu 
ya uso wan chi, ili kwamba waamini waweze kuwa mfano wa sura ya Kristo (Rum 8:29).  
c. Asili ya mkanganyiko kwenye “kushinda”.  Kwenye Ufu 2:7, 11, 17, 26; 3:5, 12, 21 Kristo 

 
112 Kwenye nusu ya pili ya kitabu tunaona uwili unaoelezwa kupitia tofauti ya picha tatu za wazi zikihusisha 
wanyama, wanawake, na miji: Mnyama—Mwanakondoo; Kahaba—Bibiarusi; Babeli mkuu—Yerusalemu Mpya.  
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alitoa ahadi kwa mtu ambaye “atashinda.” Neno la Kigiriki kwa “mshindi” ni nikaō. Istilahi hii 
imetumika kote kwenye Ufu 12:11, 15:2, na kwenye Rum 8:35-37. Matumizi ya nikaō kwenye 
Ufunuo 2-3 (na kitabu chote cha Ufunuo) kinaonyesha wazo mkanganyiko la“kushinda” 
ambako kumeonyeshwa juu ya ushindi wa Kristo mwenyewe juu ya Shetani na kifo. Kwenye 
Ufu 1:5-6, Yohana anaelezea kazi ya ukombozi ya Kristo. “Kwamba ushindi wa Kristo 
ulipatikana kwenye kifo chake, ni wazi kutoka kwenye kumbukumbu za Yohana kwa damu 
yake (1:6). Bila kupingana au kukataa kabisa ushindi wa Kristo kwenye ufufuo, ugumu wa 
ushindi kwenye kifo cha Kristo ni halali.” (White 2000: 172) Asili ya mkanganyiko wa ushindi 
wa Kristo vivyo hivyo umeonyeshwa kwenye Ufunuo 5. “Alishinda kifo kwa kufufuliwa 
kutoka kwa wafu. Lakini matokeo ya sasa ya ushindi wa Mwanakondoo hayadumu tu kwenye 
ukweli kwamba Mwanakondoo anaendelea ‘kusimama’ lakini pia kwenye ukweli kwamba 
ataendelea kudumu kama Mwanakondoo aliyechinjwa. . . . Huyu ni, Kristo kama Simba 
alishinda kwa kuwa alichinjwa kama Mwanakondoo, ambalo ni tukio muhimu kwenye sura ya. 
5.” (Beale 1999: 352)  
  Kanisa linafuata nyayo za Bwana wake. Kwa waamini, kile kinachosemwa na Ufunuo, 
kama White alivyokiweka, ni hiki “kama Yesu’ alivyoanzisha ufalme, ufalme wa Kanisa sasa 
unahusisha kushinda kwa kushikilia ushuhuda wa uaminifu wake kwenye kukabiliana na 
majaribu (e.g., 2:9-11, 13; 3:8; 12:11); kwenye kuzishinda nguvu za uovu (e.g., 6:8 kwenye 
mahusiano na 6:9-11); kwenye kuitiisha dhambi katika maisha ya wanachama wake (angalia 
sura za. 2-3); na kwenye kuanza kutawala juu ya kifo na Shetani kwa kutambulishwa pamoja na 
Yesu (cf. 1:5–6, 18). Uvumilivu wa Kanisa, kisha, ni sehemu ya mchakato wa kushinda.” 
(White 2000: 175)  
  Tunaliona wazo lilelile mkanganyiko wa “kushinda” kwenye Ufu 11:7; 13:7 pale 
mnyama anaposemekana “kuwashinda” watakatifu kwa kusababisha mateso na kifo kwenye 
miili yao. Wakati uo huo, hata hivyo, Kristo na watakatifu wanasemekana “kumshinda” joka, 
mnyama, na mawakala wake wote “kwa sababu ya neno la ushuhuda wao, ambao 

hawakupenda maisha yao hata kufa” (12:11; angalia pia 15:2; 17:14). White anahitimisha, 
“Uvumilivu kwenye imani bila kujali mateso ni ushindi wa kanisa kwenye historia” (Ibid.: 168).  

3. Ufu 4:1-5:14: Kiti cha enzi, kitabu (gombo), na Mwanakondoo. Kwenye kifungu hiki, Mungu na 
Kristo wanatukuzwa kwa sababu kufufuka kwa Kristo kunadhihirisha kwamba ni wenye mamlaka juu 
ya uumbaji kuhukumu na kukokmboa. “Kitabu’ kinaeleweka vizuri kama kimebeba mpango wa Mungu 
wa hukumu na ukombozi, ambavyo vilianzishwa na kifo na kufufuka kwa Kristo lakini bado 
kukamilishwa” (Beale 1999: 340). Schüssler Fiorenza anaeleza, “Swali lamsingi la Kitheolojia la sura 
ya 4-5 kama vile kwenye kitabu chote ni: Ninani ambaye ni Bwana wa kweli wa ulimwengu huu?” 
(Schüssler Fiorenza 1991: 58)  

Ipo mifanano ya muhimu baina ya sura hizi mbili na Danieli 7:  

Tukio  Danieli 7  Ufunuo 4-5  

1. Maneno ya utangulizi wa maono  
2. Kiti cha enzi(vi) kimewekwa mbinguni  
3. Mungu ameketi juu ya kiti cha enzi  
4. Mwonekano wa Mungu kwenye kiti cha enzi  
5. Moto mbele ya kiti cha enzi  
6. Watumishi wa mbinguni kukizunguka kiti cha enzi  
7. Kitabu (vi) mbeke ya kiti cha enzi  
8. Kitabu(vi) kufunguliwa  
9. Aliye mfano wa mwanadamu akipokea mamlaka kutawala milele  
10. Wigo wa ufalme: “jamaa zote, mataifa na lugha”  
11. Maumivu ya kihisia ya mwonaji juu ya maelezo ya maono  
12. Mwonaji kupokea ushauri kutoka kwa mtumishi wa mbinguni  
13. Watakatifu kupokea mamlaka ya Kiungu kuzitawala Falme  
14. Kuhitimisha kutaja Utawala wa milele wa Mungu  

Dan 7:9  
Dan 7:9a  
Dan 7:9b  
Dan 7:9c  
Dan 7:9d-10a  
Dan 7:10b  
Dan 7:10c  
Dan 7:10c  
Dan 7:13-14a  
Dan 7:14a  
Dan 7:15  
Dan 7:16  
Dan 7:18, 22, 27a  
Dan 7:27b  

Ufu 4:1  
Ufu 4:2a  
Ufu 4:2b  
Ufu 4:3a  
Ufu 4:5  
Ufu 4:4b, 6b-10; 5:8, 11, 14  
Ufu 5:1-5  
Ufu 5:2-5, 9  
Ufu 5:5b-7, 9a, 12-13  
Ufu 5:9b  
Ufu 5:4  
Ufu 5:5a  
Ufu 5:10  
Ufu 5:13-14  

Mifanano hiyo inaashiria mawazo manne ya msingi yafuatayo:   
“(1) Yohana alikusudia sura. 4-5 kuonyesha utimilifu wa unabii wa Danieli 7 wa utawala wa ‘mwana 
wa adamu’ na wa watakatifu, ambao ulizinduliwa na kufa kwa Kristo hasa kufufuka kwake, hili ni, 
kukikaribia kwake kiti cha enzi kupokea mamlaka.   
(2) Kuunganishwa kwa sehemu hii kama Isaya 6 na Ezekieli 1-2 pamoja na sehemu ya kabla ya utawala 
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kutoka Danieli 7 kunaelezea kivuli cha hukumu kwenye maono, kwa kuwa sehemu hii yote inatumika 
kama utangulizi kwa tangazo la hukumu. . . . Kwa usahihi zaidi, sehemu hizi za Agano la 
Kalelinawakilisha maono ya utawala na umiliki wa Mungu kwa ulimweng wote ambao ulitolewa 
kwanza kwenye hukumu, ukifuatiwa na ukombozi. Hii ni historia ya Kitheolojia ya Ufunuo 4-5 na sura 
zinazofuata.   
(3) Wazo la hukumu pia linaletwa na picha ya ‘kitabu’ ambayo imeelezwa kwenye lugha kutoka 
Ezekieli 2, Isaya 29, Danieli 7, na Danieli 12. Kila moja ya maandiko haya yana kiini cha wazo la 
hukumu, lakini tena pamoja na wazo la Wokocu au baraka.   
(4) Wazo la Danieli 7 la ufalme ambao watu wote watamhudumia ‘Mwana wa adamu’ (Dan 7:14) na 
Mungu (7:27b) linaonekana na Yohana kama kutimizwa Kanisani. Bado Kanisa pia ni utimilifu wa 
utawala wa Danieli wa watakatifu wa Israeli.” (Beale 1999: 314-15 [jedwali]; 368-69 [maandishi])   

a. Wazee 24 (Ufu 4:4, 10; 5:8; 11:16; 14:3; 19:4). Wengi huwaona wazee 24 kama wawakilishi 
wa Agano la Kale lote na Kanisa la Agano Jipya, wakiunganisha idadi ya viongozi au wazee12 
wa taifa la Israeli na Mitume 12 (Milligan 1896: 69; Hendriksen 1982: 85). Hata hivyo, kwenye 
Ufu 5:8-10, 11:16-18, na 14:1-3 hapa panaonekana kuwa na utofauti baina ya wazee 24 na 
walikombolewa (Ladd 1956: 97-98). Zaidi ya hayo, kwenye Ufu 5:8 na 7:13-14 (cf. 8:3), 
wazee wanafanya kazi za malaika na kufunuwa mambo kwa Yohana. Vivyo hivyo, ingawa 
wameunganishwa na Kanisa, hawaonekani kufanana na kanisa (angalia Ladd 1972: 73-75; 
Beale 1999: 322; Johnson 2001: 99-100).   
b. Kitabu (gombo) kilichofungwa na mihuri saba (5:1-4). Zipo nadharia mbalimbali kuhusiana 
na utambulisho wa kitabu kilichofungwa. Baadhi hupendekeza kwamba kitabu ni ufunguzi wa 
majina ya waliokombolewa. Hata hivyo, “kwa kukifungua kitabu Mwanakondoo siyo tu 
atafunua yale yaliyomo, bali atayaweka kwenye utendaji,” na “hakuna pendekezo hapa au 
penginepo kwenye kitabu kwamba kusudi la Yohana lilikuwa kufunua utambulisho wa 
waliokombolewa” (Caird 1966: 71). Wengine wanadai kwamba kitabu ni Agano la Kale. Hata 
hivyo, maelezo ya kitabu au gombo yamechukuliwa kutoka Ezek 2:9-3:3. Kwa hiyo, 
kiukitazama kitabu au gombo kama Agano la Kale “hupunguza utegemezi wa Yohana kwa 
Ezekieli . . . na haielezei kwanini kifo cha Kristo lazima kiwe sifa muhimu kwa kiukifungua 
kitabu.” (Ibid.: 72).  

Kenneth Gentry kwa usahihi anakumbusha utegemezi juu ya Ezekieli na kuona 
kwamba wazo la maono ya Ezekieli lilikuwa “hukumu juu ya Israeli” (Gentry 1998: 51). Kama 
Utangulizi, inadai kitabu au gombo ni “tangazo la Mungu la talaka dhidi ya mke wake wa 
Agano la Kale kwa ajili ya uzinzi wake wa Kiroho” (Ibid.: 51-52). Kwenye Agano la Kale, 
kweli Mungu alizungumza kuhusiana na talaka hiyo (angalia Isa 50:1; Yr 3:8). Mwaka BK 70, 
“mwisho na ukamilifu wa kuangamizwa kwa hekalu kulihitimisha hili” (Ibid.: 52). Hata hivyo, 
kwa kuyatafakari kwa kina matukio ya mwaka BK 70, utangulizi huona mapungufu mapana 
kwenye simulizi ya Ufunuo. Hushindwa pia kuona jinsi gani Ufunuo ulivyobadili na kuyalenga 
mawazo ya Agano la Kale.   

Mtazamo mwingine ni kwamba kitabu ni ufunuo wa matukio hayo yajayo ambayo 
Yohana aliagizwa kuyawasilisha. Hata hivyo, Kristo alishinda haki ya kukifungua kitqbu kwa 
kifo chake juu ya msalaba. “Haskuna sababu ya wazi sana kwanini, kuishinda haki hiyo mwaka 
BK 30, alipaswa kuliahirisha zoezi hilo mpaka mwaka BK 95. Dhana ya kiasili ni lile la 
kufungua kitabu, ambalo kwayo yaliyomo yaweze kufunuliwa na kuwekwa kwenye utekelezaji, 
kufuatiwa mara na ushindi ambao kwa huo alipata haki ya kukifungua. Hili linamaanisha 
kwamba kutokana na mtazamo wa Yohana angalau baadhi ya yaliyomo tayari yalikwisha 
kupita; na kwa kulithibitisha hili tunahitaji tu kurudi kwenye maono yaliyotolewa kwa 
kuvunjwa muhuri ya tano, ambayo kwayo Yohana aliangalia nyuma juu ya wale waliopita 
waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu sawa sawa na kuangalia mbeleni.” (Caird 1966: 71-72)   

Kwa hiyo, mtazamo ulio bora, ni kwamba “yaliyomo kwenye kitabu ni mpango wa 
Mungu wa ukombozi, ukitiwa kivuli kwenye Agano la Kale, kwa hili alimaanisha kutangaza 
utawala wake juu ya ulimwengu wa dhambi na hivyo kulifikia kusudi la uumbaji. Yohana 
alipendekeza kutazama mchakato wote wa mpango huu kutoka mwanzo wake msalabani mpaka 
kwenye hitimisho la ushindi kwenye Yerusalemu.” (Ibid.: 72; angalia pia Beale 1999: 340)   
c. Simba ambaye ni Mwanakondoo (5:5-6). Kwenye maelezo yetu ya awali ya ishara tofauti na 
picha ya kanisa kwenye Ufunuo, tulijadili sehemu ya “kusikia-kuona” ya utambulisho (angalia 
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maelezo ya “makutano makubwa” ya Ufu 7:9-17, hapo juu). Kama vile ufunuo ulivyo na 
mawazo mkanganyiko ya “ushindi,” hivyo Ufu 5:5-6 unawakilisha utofauti na mkanganyiko wa 
utambulisho wa Kristo kama mshindi wa kijeshi na muhanga wa sadaka. Kwenye tofauti baina 
ya kile alichokisikia (Ufu 5:5) na kile alichokiona (Ufu 5:6), Yohana: “kwanza anakuja na 
wazo la Masihi kama ushindi wa jeshi la kitaifa la Wayahudi na kisha kulitafsiri tena kwa 
maana ya mtazamo wa sadaka ya kifo kwa ukombozi wa watu kutoka mataifa yote (cf. 5:910). . 
. . Kwa kuweka picha ya muhanga wa sadaka sambamba na ule wa ushindi wa kijeshi, Yohana 
analenga ishara mpya ya ushindi kwa sadaka ya kifo. . . . Yesu Masihi tayari alikwisha shinda 
uovu kwa sadaka ya kifo. Alishinda kwa ushindi, lakini kwa sadaka, siyo mgogoro wa kijeshi, 
na aliwakomboa watu wa Mungu, lakini ni kutoka mataifa yote, siyo Wayahudi tu. Ushindi wa 
kuendelea na wa milele wa Mungu juu ya uovu ambao unaelezwa na unabii wote wa Yohana ni 
utekelezaji muhimu wa ushindi alioupata juu ya msalaba.” (Bauckham 1993a: 214-15)  

4. Ufu 6:1-8:5: Mihuri saba. Kwenye kifungu hiki Kristo anafanyia kazi jukumu lake kama mfalme na 
mwamuzi au hakimu kwa kutumia nguvu ya uovu ya mbinguni kwa kulazimisha mateso juu ya watu 
wakati wote kabla ya kurudi kwake, kwa utakaso wa waamini au kwa adhabu ya wasioamini. Ingawa 
Wakristo wanateswa, hukumu ya mwisho ni majibu ya Mungu ya mwisho kwa maombi ya watakatifu 
kwenye 6:10 kwamba ataipatia haki damu yao.   

a. Wapanda farasi wanne (Ufu 6:1-8). Juu ya nyuso zao, muhuri za kwanza nne zinaruhusu 
“farasi” bianfsi wanne juu ya kila mmoja wao alikaa mpanda farasi mmoja.113 Hata hivyo, 
“hakuna hata mmpja kati ya wapanda farasi wane ambaye ni mtu. Kila mmoja ni sababu ya , 
udhihirisho wa kweli yakini iliyounganishwa na ufalme wa Kristo wakati ufalme huo 
utakapoonekana kuwa, kwenye asili yake yenyewe, hukumu ya ulimwengu. Hata vita, njaa, na 
kifo na kuzimu, ambavyo vitafuata, siyo vitu halisi. Vimetumiwa tu, kama laana kwa 
mwanadamu, kutoa maelezo ya jumla ya hukumu ya Mungu.” (Milligan 1896: 89)  

Kwa nyongeza ya kutambua haya “wapanda farasi wanne wa ufunuo,” lipo pia suala la 
ni lini wapanda farasi hao watakaporuhusiwa. Baadhi wanafikiri kwamba wapanda farasi 
wataruhusiwa muda mfupi tu kabla ya kurudi kwa Kristo mara ya pili. Hata hivyo, mazingira ya 
kifungu yanadhihirisha vinginevyo. Ufunuo 6 kwa karibu sana umeunganishwa na Ufunuo 5. 
Ufunuo 5 ikiwa tu kwamba Mwanakondoo (Kristo) pekee ndiye aliyestahili “kukifungua 

kitabu” (Ufu 5:4, 8) na “kuzivunja muhuri zake” (Ufu 6:1, 3, 5, 7, 9, 12; 8:1), msingi wake ni 
kile alichokifanya pale msalabani (Ufu 5:5-6, 9). Hali kadhalika, Ufu 6:1-8 inaelezea nguvu ya 
uharibifu ambayo iliruhusiwa kama matokeo ya kifo cha Kristo juu ya msalaba na kufufuka 
kulikoambatana na kupaa. Utambulisho wa muhuri kama kuwa unazinduliwa na kifo, kufufuka 
na kupaa kwa Kristo, kama kunavyopingana kuwa matukio ambayo yatatukia muda mfupi 
baada ya parousia, inathibitishwa kwa mfanano baina ya “ishara” Yesu aliyoitoa kwenye 
Hotuba ya Mlimani, ambayo ilihusisha kipindi chote baina ya tukio la kuja kwa Kristo mara ya 
kwanza na kurudi mara ya pili, na matukio yaliyoorodheshwa kwenye Ufu 6:1-14:   

Hotuba ya Mlimani (ishara)  Ufunuo 6 (muhuri)  

Math 24:5, 11, 23-24; Marko 13:6, 22 (Makristo wa uongo)  Inalingana na muhuri wa 1st (6:2)  

Math 24:7; Marko 13:8; Luka 21:11 (njaa)  Inalingana na muhuri wa 2nd 6:4)  

Math 24:6-7, 12; Marko 13:7-8; Luka 21:10 (vita na matetesi ya vita)  Inalingana na muhuri wa3rd (6:6)  

Math 24:22; Marko 13:12, 20; Luka 21:24 (kifo); Luka 21:11 (mapigo)  Inalingana na muhuri wa 4th 6:8)  

Math 24:9; Marko 13:9, 13; Luka 21:12, 16-17 (mateso ya waamini & 
kuuawa)  

Inalingana na muhuri 5th (6:7-10)  

Math 24:29; Marko 13:24-25; Luka 21:25 (ishara angani & mbinguni)  Inalingana na muhuri 6th (6:12-14)  

Ingawa matukio ya mihuri minne ya kwanza yaweza kutokea moja baada ya lingine, 
bila shaka yote yangetokea kwa wakati mmoja kwakuwa: (1) muhuri wa nne unaonekana 
kutolea maelezo mafupi ya muhuri mitatu ya kwanza; na (2) Ezek 14:12-21; Zek 6:1-8; na 
hotuba ya Mlimani (Math 24:6-13; Marko 13:7-9; Luka 21:9-12), ambayo Ufu 6:1-8 

imejengea msingi, kuyaonyesha matukio hayo kama yanayotokea kwa wakati mmoja.   
Kama vile Ufunuo 4-5 ilivyoibua swali “Ni nani Bwana wa kweli wa ulimwengu huu?” 

Kristo kukipokea kitabu (gombo) na kuivunjaa mihuri yake kunajibu swali hilo. Kwa kukipokea 

 
113 Umoja, binafsi “yeye” ulitumika kwa kila mpanda farasi.  
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kitabu na kuivunja mihuri yake, Kristo anadhihirisha kwamba Yeye ndiye Bwana atawalaye, 
akiutendea kazi utawala wakw juu ya ulimwengu na chochote kile kinachotokea ndani yake.114 
Kristo huyu ndiye sababu ya mwisho ya hukumu, inaonekana kwenye ukweli kwamba Kristo 
kuzivunja mihuri ni msingi wa maagizo kwa wapanda farasi “ njoo” (Ufu 6:1, 3, 5, 7). Vifungu 
vikuu vya Agano la Kale nyuma ya Ufu 6:1-8 pia vinaye Mungu kama sababu ya mwisho ya 
hukumu (angalia Zek 6:1-8; Ezek 14:12-21). Hili ni la muhimu kwa kile kinachofuata kwenye 
kitabu chote, kwa kuwa mengi ya kile kinachofuata ni maelezo ya ukatili, mapigo, na kifo. Hata 
kwenye mapigo, Wakristo ni lazima wawe na uwezo wa kutambua kwamba Kristo ni 
mtawala.115 Hivyo Kristo wakati wote ndiye mtawala awapaye Wakristo ujasiri na tumaini. 
Majaribu kama haya, huthibitisha, na kuikamilisha imani ya waamini kwa kitambo, wakati uo 
huo, yakitenda kama adhabu kwa wale ambao wanamkataa Kristo na kulitesa Kanisa.  
b. Aliyempanda Farasi mweupe (Ufu 6:1-2). Utambulisho wa mpanda farasi wa kwanza 
umesababisha mjadala mkubwa. Suala ni ama ni mpanda Farasi mwenye matokeo chanya au 
hasi.   

(1) Aliyempanda Farasi mweupe kama chanya. “Baadhi ya wachambuzi [e.g., Irenaeus 
1885: 4.21.3; Hendriksen 1982: 93-96] wamemtambulisha mpanda Farasi huyu kama 
Yesu Kristo, lakini tatizo la mtazamo huu ni kwamba, kwa kuwa Mwanakondoo ndiye 
afunguaye mihuri mbinguni, asingeweza kuwa mmoja wa wapanda Farasi. Zaidi ya 
hayo, kitheolojia isingewezekana kuwa na malaika, kiumbe, kumwagiza Kristo, 
muumbaji, kufanya vitu (6:1).” (Ngundu 2006: 1557)   

Ya pili “mpanda farasi mweupe kama nguvu chanya” mtazamo huu una nguvu 
kuliko kumwona mpanda farasi wa kwanza kama Kristo mwenyewe. Wachambuzi 
mbalimbali ambao humtazama mpanda farasi wa kwanza kama nguvu chanya 
huhitimisha, “Mpanda farasi siyo Kristo mwenyewe lakini ni ishara ya kuitangaza injili 
ya Kristo kwenye ulimwengu wote” (Ladd 1972: 99; angalia pia Milligan 1896: 89-90). 
Mtazamo huu umejikita kwenye ukweli kwamba, mara 14 umetumika penginepo 
kwenye kitabu, “rangi nyeupe wakati wote ni ishara ya Kristo, au kitu kinachofuatana 
na Kristo, au ushindi wa kiroho” (Ladd 1972: 98). Pia, “muundo wa mawazo hayo ya 
msingi umeonekana kwenye hotuba ya Mlimani na kwenye Ufunuo: wakati wa taabu za 
awali zilizowekewa alama kwa uovu kwenye jamii ya wanadamu na kwenye asili 
(mihuri saba) . . . hata hivyo, kwenye kipindi cha awali cha uovu ipo kumbukumbu 
chanya . . . ‘injili lazima kwanza ihubiriwe kwa mataifa yote’ (Marko 13:10).” (Ibid.: 
98-99) Zaidi ya hayo, upinde mara nyingi hutumiwa kama ishara ya ushindi wa kiungu 
(Zab 45:4-5; Isa 41:2; 49:2-3; Hab 3:9, 13; Zek 9:13), na penginepo kwenye Ufunuo, 
Kristo mahali pengine ameonekana akivaa taji (Ufu 14:14; 19:12) na “kushinda” (Ufu 

3:21; 5:5; 17:14)  
(2) Aliyempanda Farasi mweupe kama hasi. Wachambuzi wengine hushikilia kwamba 
ni zaidi bila shaka kuwa mpanda Farasi mweupe, kama walivyo wapanda Farasi 
wengine juu ya Farasi tatu, ni ishara ya mpinga Kristo na nguvu ya uovu. Hta hivyo 
kumbukumbu ya Mpinga Kristo binafsi, imeonekana kuwa tatizo. “Kama pamoja na 
usawa binafsi wa mpanda farasi wa kwanza pamoja na Kristo, kujumuishwa kwa 
Mpinga Kristo hapa kunavunja mpangilio wa sababu ya vinginevyo kutokuwa binafsi 
ambako kumetajwa wakati wa tukio hili kwenye Ufu. 6” (Smalley 2005: 150).   

Kwa hiyo, mtazamo wa “mpanda Farasi mweupe kama mwovu” ni wenye 
nguvu sana wakati unapomtambulisha mpanda Farasi kama Makristo wa uongo, nabii 
wa uongo, au nguvu ya uovu kwa ujumla, kuliko kama Mpinga Kristo hasa au pekee. 
Alan Johnson ameitaja hoja kuu kwa fadhila ya nafasi hiyo: “Uungwaji mkono kwa 
tambulisho wa Farasi mweupe pamoja na Mpinga Kristo na nguvu zake ni sawa na 
Farasi wengine watatu, ambao ni vyombo au zana za hukumu. Kumbukumbu kwenye 

 
114 Ufu 1:5, 13-14; 2:26-28; 3:21; 5:1-4 inaonyesha kwamba Kristo tayari alishaanza ufalme wake wa Kimasihi. 
Angalia pia Math 28:18; Mdo 2:32-36; Efe 1:18-22 ambavyo vyote vinathibitisha kwamba anatawala sasa kama 
mfalme wa Kimasihi.  
115 Mamlaka ya wapanda farasi wane yapo kwenye muundo wa “uungu batili, i.e., “akapewa yeye” (Ufu 6:2); 
“alipewa” (Ufu 6:4); “walipewa mamlaka” (Ufu 6:8). Nguvu walizopewa wapanda farasi siyo tu walipewa na mamlaka 
ya mbinguni lakini yamewekwa chini ya ukomo wa Kimungu ulioamriwa (angalia Ufu 6:6, 8).  
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19:11-16 kwa mwenye kumpanda farasi mweupe kama ‘Mwaminifu na Mkweli’ amna 
ambaye inasemekana kwamba ‘kwa haki alihukumu na kufanya vita’ yaweza kusimama 
kinyume kwa mpanda farasi kwenye 6:2 ambaye siyo mwaminifu au mkweli na ambaye 
hufanya vita kwa ushindi usiokuwa wa haki. . . . Tena, ‘upinde au mshale’ kwa wingi 
ungekuwa kwa asili umeunganishwa na maadui wa watu wa Mungu (Ezek 39:3; cf. 
Ufu. 20:7-8). Hatimaye, Mfanano wa Hotuba ya Mlimani inaonyesha kwamba matukio 
ya kwanza yaliyotajwa ni kuinuka kwa ‘makristo wa uongo na manabii wa uongo’ 
(Math 24:24).” (Johnson 1981: 473)   

Kwa nyongeza, farasi wanne wanaovuta magari ya Zek 6:1-8 kwa wazi ni 
chanzo cha Agano la Kale nyuma ya wapanda Farsi wanne wa Ufu 6:1-8. Kwenye 
kitabu cha Zekaria, farasi wanne wanaokokota magari wote ni wa asili ileile. Zaidi, 
mpanda Farasi wa nne (“Kifo,” na “Kuzimu” zinamfuata yeye, Ufu 6:7-8) anaonekana 
kuwa matokeo au ufupisho wa shughuli za mpanda Farasi aliyetangulia. Ikiwa ni hivyo, 
basi mpanda Farasi wa kwanza, kama walivyo wale wengine watatu, lazima wawe 
waovu. Kwa hiyo, kwa usawa, “mpanda farasi mweupe kama mwovu” anaonekana 
kuwa nafasi yenye nguvu.  

c. Waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu (Ufu 6:9-11). Kama pamoja na mihuri ya kwanza 
minne, waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu (muhuri wa tano) ni tukio ambalo linahusika na 
kipindi chote mpaka kurudi kwa Kristo. Kifungu hiki ni cha umuhimu mkubwa kwenye uelewa 
wa kitabu, kwa kuwa kitabu chote, kwenye kiini, kinawakilisha na kusimulia majibu kwa 
maombi ya waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu kwenye Ufu 6:10.116 Kwa upeo huu, ni 
muhimu kuangalia ni jinsi gani waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu wanavyotenganisha asili 
ya mkanganyiko wa ushindi wa waamini juu ya Shetani, “mnyama”, nguvu ya uovu, na 
ulimwengu. Asili ya mkanganyiko au makabiliano yenye umaizi ya ushindi wa waliouawa kwa 
ajili ya neno la Mungu umeelezewa kwa kina na Bauckham: “Wakati wanyama wanapowaua 
mashahidi wa neno la Mungu, ni nani hasa mshindi? Jibu, kwenye Ufunuo, linategemea juu ya 
ama mtu analiona jambo hili kutoka kwenye mtazamo wa kidunia au wa mbinguni. Kutoka 
kwenye mtazamo wa kidunia ni wazi kwamba mnyama amewashinda waliouawa kwa ajili ya 
neno la Mungu (11:7; 13:7). . . . Hata hivyo maono ya kimafunuo, yanafunua kwamba kutokana 
na mtazamo wa mbinguni mambo huonekana tofauti sana. Kutokana na mtazamo huu 
waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu ni washindi halisi. Kuwa mwaninifu kuuchukua 
ushuhuda wa Yesu hata kwenye upeo wa kufa siyo kuwa mwathirika asiye na msaada wa 
mnyama, lakini ni kuchukua uwanda kinyume chake na kushinda. Yohana anaweza kuuona 
ushindi wa waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu tu kwenye eneo lililopo mbinguni, kwa 
sababu linahitaji mtazamo wa mbinguni—ulioanzishwa wakati Mwanakondoo kwa mara ya 
kwanza alipoonekana ameshinda mbele ya kiti cha enzi cha Mungu (5:6)—kuufanya ushindi 
wao uonekane, lakini mtazamo wa mbinguni unapelekea ushindi juu ya uso wan chi wakati wa 
parousia (19:11-21). . . . Ushindi wa waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu siyo kwa kuteswa 
na kufa kwao kama huko, lakini kwa ushuhuda wao wa uaminifu hata kwenye upeo wa kifo (cf. 
12:11). Ushuhuda wao kwenye kweli unashinda dhidi ya uongo na udanganyifu wa shetani na 
mnyama. Kwa wale walioukataa ushuhuda huu, utakuwa ushahidi wa kisheria kinyume chao, 
kupata hukumu yao. Hili jukumu hasi la mashahidi pia uwezekano chanya: watu hawa waweza 
kusinda kutoka kwenye udanganyifu kuwa kweli.”  
(Bauckham 1993a: 235, 237)   
d. Maombi ya waliouawa kwa ajili yaneno la Mungu na majibu yake (Ufu 6:10-17). Maombi ya 
waliouawa na matokeo yake ya pili ni ya kipekee kwenye Ufunuo: “Kwenye kitabu 
kilichofungwa kwa kumbukumbu ya kuabudu, kufunguliwa kwa muhuri wa tano kwenye [Ufu 

6:9-11] imebeba mfano tu wa sala na maombi na majibu yake” (Heil 1993: 220). Kama vile, 
sala hii “huonyesha maombi ya mtakatifu [kwenye Ufu 5:8],” na “heshima ya kufanikiwa kwa 
mazingra, maombi haya ya nafsi yanaandaa ajenda kwa kumbukumbu ya kitabu” (Ibid.: 242).   

Majibu ya haraka ya Mungu kwenye Ufu 6:11 kuwaonya “watumishi” kwa yeyote 
aliyeandikiwa kitabu (Ufu 1:1) kwamba kama “watumishi wenzao” (6:11) na ndugu wa nafsi 

 
116 Maombi ya mashahidi, “Mpaka lini, Ee Bwana?” yanafanana na kilio cha Habakuki (Hab 1:2-4) wakati watu wake 
mwenyewe walipokuwa wakikandamizwa, haki ilipotoshwa, na Israeli walikabiliwa na nguvu ya Babeli.  
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chini ya madhabahu, wangetarajia kuuawa kwa ajili ya neno la Mungu na ushuhuda wa Yesu 
Kristo. Kwa wakati uo huo, “wamehakikishiwa kwamba Mungu hatimaye atahukumu na 
kuwathibitisha, ili kwamba waweze kutegemea kushiriki kwenye vazi jeupe na pumziko la 
mbinguni la nafsi ambazo ziliwatangulia.” (Ibid.: 221-22)   

Kuhukumiwa kwa “wale wakaao juu ya uso wa nchi” na kuthibitishwa kwa Kanisa, 
ambako kunajibu maombi ya waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu, wanaonekana kwenye 
maeneo mbali mbali kwenye kumbukumbu ya kitabu. Kwenye Ufunuo 6 kwenyewe, majibu ya 
maombi ya 6:10 yanaonekana kwa wazi kwenye 6:12-17. Mazingira ya maombi ya waliouawa 
kwa ajili ya neno la Mungu ya 6:10, na Mungu kuwaambia waliouawa kwa ajili ya neno lake 
kusubiri mpaka idadi ya watumishi wenzao watakaouawa kama wao ikamilike (6:11), 
inaonyesha kwamba kile kilichoonekana kwenye 6:12-17 lazima kiwe ni hukumu ya mwisho.117 
“Kifungu cha janga kwenye 6:12-17 kinadhihirisha kwamba mateso kwa Wakristo wote ambao 
wanapaswa kuteswa hatimaye imehitimisha mwendo wake na kwamba wale wote waliosalia ni 
kutekeleza adhabu ya mwisho juu ya watesi, ambao watahitimisha andiko la mwisho la historia 
ya ulimwengu. Hali kadhalika, kifungu hiki hakitajihusisha na hukumu ya kabla ya parousia ya 
wasioamini wakati wa kuongezwa kipindi cha dhiki, kwa kuwa bado hawajamaliza kuwatesa 
watakatifu kwa wakati huo.” (Beale 1999: 396)  

Kwa sababu ya asili ya mfanano wa hatua kwa hatua wa kitabu, kila sehemu ya hukumu 
juu ya wasiomcha Mungu na kuthibitishwa kwa waamini ni majibu ya maombi ya waliouawa 
kwa ajili ya neno la Mungu kwenye Ufu 6:10. Ufu 7:9 inaonyesha jibu kwa maombi yao, kama 
inavyoonekana “mkutano mkubwa sana ambao hakuna mtu awezaye kuuhesabu . . 

.wamesimama mbele za Mwanakondoo . . .na wana matawi ya mitende mikononi mwao,wakilia 

kwa sauti kuu wakisema,Wokovu una Mungu wetu aketiye katika kiti cha enzi, na 

Mwanakondoo.’”118 Ufu 14:3 inawaonyesha 144,000 wakiimba wimbo mpya mbele ya kiti cha 
enzi. Ufu 15:2-4 sambamba nayo inawaonyesha “wale ambao walikuwa washinda juu ya 

mnyama . . . wakisimama juu ya bahari ya kioo, wenye vinubi vya Mungu, nao wauimba wimbo 

wa Musa . . . na wimbo wa Mwanakondoo.” Picha zote hizi zinaonyesha kuthibitishwa kwa 
watakatifu kama majibu ya maombi ya wale waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu.  

Kwenye Ufu 16:3-6, maombi yanaonekana kujibiwa kwenye hukumu ya wakaao juu ya 
uso wa ncho. Maombi ya kumtaka Mungu kulipa kisasi “cha damu yetu” yameelezewa moja 
kwa moja kwa: Ufu 16:34 yanaeleza kwamba kitasa cha pili na cha tatu kilichomwagwa na 
Malaika kuigeuza bahari, mito, na chemchemi kuwa “damu.” Ufu 16:6 inahitimisha, “Kwa 

kuwa walimwaga damu ya watakatifu na ya manabii, Nawe umewapa damu wainywe; nao 

wamestahili.” Vivyo hivyo, kwenye hukumu ya Babeli (Ufu 18:21-24), mstari wa 24 unasema 
kwamba “Na ndani yake ilionekana damu ya manabii, na ya watakatifu, na ya wale wote 

waliouawa juu ya nchi.” Wakati wanashangilia juu ya hukumu ya Babeli, mkutano ulioko 
mbinguni hasa unafurahi juu ya ukweli kwamba Mungu “kuilipiza damu ya watumwa Wake 

mkononi mwake” (Ufu 19:2). Haya ni majibu ya moja kwa moja ya maombi ya waliouawa kwa 
ajili ya neno la Mungu kwenye 6:10 ambayo kwayo waliuliza “Hata lini kutokuhukumu, . . . 

wala kuipatia haki damu yetu kwa hao wakaao juu ya nchi?” Neno la Kigiriki kwa “kulipiza 
kisasi” (ekdikeō) limeonekana kwenye Ufunuo tu 6:10 na 19:2, hivyo kuunganisha vifungu 
viwili. Ufu 20:4-6 kisha kusisitiza uthibitisho chanya kuongezeka kwa wale ambao waliuawa 
kwa ajili ya neno la Kristo.  
e. Dhiki Kuu (Ufu 7:14). Hili ni eneo pekee kwenye Biblia ambapo neno “dhiki kuu” 

limetokea. Kwenye Hotuba ya Mlimani (Math 24:21) Yesu alizungumzia “Dhiki Kuu” (bila 
kuwa na makala fafanuzi “the”) kwenye kuunganishwa na kuangamizwa kwa Yerusalemu 
mwaka BK 70. Picha imechukuliwa kutoka Dan 12:1 ambayo inazungumzia ju ya “kutakuwa 

na wakati wa taabu, mfano wake haukuwapo tangu lilipoanza kuwapo taifa hata wakati uo 

 
117 Wanatheolojia, kwa upande mwingine, wanasema ukweli kwamba watu wanasema milima, “Tuangukie” (Ufu 6:16) 
kama ushahidi kwamba “kifungu hiki hakizungumzii juu ya Mwisho wa Ulimwengu, lakini Mwisho wa Israeli mwaka BK 
70” (Chilton 1987: 198). Sababu ni kwamba mazingira halisi ya maelezo ni unabii wa Hosea kinyume na Israeli (Hos 10:8) 
ambayo Yesu aliyanukuu kwenye njia akiwa njiani kwenda kusulubiwa (Luka 23:28-30), hasa inazungumzia kuja kwa 
uharibifu juu ya Yerusalemu ambo ulitokea mwaka BK 70 (Ibid.: 198-99).  
118 Kwenye Ufu 6:11, Mungu aliwaambia wale waliochinjwa kwa ajili ya neno la Mungu wastarehe mpaka itakapotimia 
hesabu ya wajoli wao na ndugu zao watakaouawa vile vile kama wao. Hii ndiyo hali halisi inayojihusisha na Ufunuo 7. 
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huo.” Wakati mwingine pekee neno “Dhiki Kuu” lilitokea ni kwenye Ufu 2:22 wakati Kristo 
alipoliambia Kanisa lililokuwa Thiatira kwamba atawatupa wale watakaozini pamoja na 
Yezebeli kwenye “Dhiki Kuu.” Matumizi ya makala (“the”) kwenye 7:14 wanaeleza kwamba 
hizi ni taabu za nyakati za mwisho au dhiki iliyotabiriwa na Danieli.   
  Ingawa msisitizo waweza kuwa juu ya vita ya mwisho itakayofanywa na joka na 
wafuasi wake kinyume cha Kanisa, taabu hizi za nyakati za mwisho zitakazolitesa Kanisa siyo 
za ukomo wa kipindi kifupi kabla ya parousia. “‘Matatizo makuu’ yatakayowapata 
waliokombolewa hayatatokea kipekee mwishoni mwa historia. Nyakati za hukumu tayari 
zilishaanza kwenye siku za Yohana, na zaweza kuwapata walioamini sawa sawa na wasioamini 
(cf. 2.22) kwa wakati wowote, mpaka mwisho wa nyakati. Ni uyakinifu uliopo sasa, na siyo 
uhakika wa wakati ujao, ambao waweza kusadiki aina ya mateso (2.2-3), njaa (6.5-6), kufungwa 
gerezani (2.10) na hata kufa (2.13; 6.9). . . . Maono ya Kanisa ya Ufu. 7:9-17 yanaelezea 
kuambatana kwa waaminifu ambao watajumuisha waliouawa kwa ajili ya neno la Mungu, lakini 
kuwakumbatia waamini wote.” (Smalley 2005: 196)   

Hili pia limeelezwa na Ufu 1:9 na mazingira mapana ya uelewa wa Agano Jipya wa 
dhiki na mateso. Kwenye Ufu 1:9 pale Yohana anapojiita mwenyewe “ndugu yenu na mwenye 

kushiriki pamoja nanyi kwenye mateso na ufalme.” Kwa maneno mengine, Yohana anaamini 
kwamba mateso au dhiki tayari iliisha kuanza kwenye siku zake mwenyewe: “Kutoka msimamo 
wa ushindi wa Kanisa mateso yote ya wakati huu yameandaliwa kwenye nuru ya [Dhiki Kuu] 
ambayo tayari ilishafunguliwa.” (Schlier 1965: 143-45) Hili linaeleza  asili ya “tayari, lakini 
bado” ya dhiki, sawa na lile la ufalme: kwa kuwa tupo kwenye “siku za mwisho” kama matokeo 
ya sadaka ya upatanisho ya Yesu, dhiki tayari iliishaanza; hata hivyo, tunaweza kutarajia 
muundo uliokithiri wa dhiki hiyo muda mfupi kabla ya Kristo kurudi.  
f. “Wamefua mavazi yao na kuyafanya meupe” (Ufu 7:14). “Kuwekwa kwenye damu huifanya 
damu kuwa chombo ambacho kwacho weupe huchukua nafasi” (Porter 1999: 158). Vifungu 
vingine kwenye Agano Jipya hudhihirisha tofauti kubwa ya mtazamo wa dhiki na mateso 
ambayo ni ya wazi hapa kuelezea ni jinsi gani damu ya Yesu inavyomfanya mtu kuwa mweupe. 
Kwenye Wakol 1:24 Paulo anasema kwambamateso yake mwenyewe kwa niaba ya Kanisa ni 
“nayatimiliza yale yaliyopungua kwenye mateso ya Kristo.” Kwenye 2 Wakor 4:8-12 pia 
alieleza kwamba mateso ya walioamini ni “twachukua katika mwili kuuawa kwake Yesu” ili 
kwamba, kimkanganyiko, “ili uzima wa Yesu nao udhihirishwe katika miili yetu ya kufa.” 

Vivyo hivyo, kwenye Ufu 7:14 na penginepo kwenye Ufunuo, wale ambao wamepitia dhiki, 
mateso, na kifo kwa ajili ya Kristo wamedhihirisha utambulisho wao wa msingi pamoja naye. 
Wamevumilia ushuhuda, kwa maneno na kwenye miili yao wenyewe, kwa mateso na kifo 
ambavyo alivistahimili. Wamedhihirisha kwamba kwa uaminifu kupitia kwenye mateso, 
kwamba imani yao wenyewe ilikuwa dhahiri. Mateso yao yaliwatakasa. Wamefananishwa na 
mfano wa Kristo (Warum 8:29), kwa sababu, kama Kristo, wamekuwa “watiifu hata mauti” 

(Wafil 2:8). Kwa sababu Kristo ni haki yote, kujitoa kikamilifu kwa Kristo ni haki na matokeo 
yake ni vazi lililo safi kabisa (angalia Ufu 19:8).  

Sawa na hilo, Ufu 12:11 unaeleza kwamba “Nao wakamshinda yeye [Shetani] kwa 

damu ya Mwanakondoo, na kwa neno la ushuhuda waoambao hawakupenda maisha yao hata 

kufa.” Bauckham anaeleza, “Ushindi haukuhusika tu kwenye kifo kama hiki, lakini kwenye 
uaminifu wa ushuhuda wao hata kufa (cf. 2:13; 11:7), kudumisha ushuhuda wa Yesu (12:7; 
19:10), kuifuata njia ya Yesu ambayo Ufunuo1:5 unaiita ‘shahidi mwaminifu’. Thamani ya 
ushuhuda wao umeigwa au kunakiliwa kutoka hapa, ni kwa kudumisha ushuhuda wake, na 
hivyo ushindi wa uaminifu wao kama vile kifo kilivyonakiliwa kutoka kwenye ushindi wake.” 
(Bauckham 1993a: 228-29) Tena tunaona mkanganyiko wa mtazamo wa Ufunuo wa kushinda 
na ushindi. Kama vile Yesu Mwanakondoo alivyoshinda kupitia sadaka ya kifo chake (Ufu 5:6, 

9), hivyo ushindi wa watu wa Mungu ni wa aina iyo hiyo kama wa Mwanakondoo: kuwa 
mwaminifu hata kuuawa kwa ajili ya neno la Mungu.  

Muunganiko pamoja na Ufunuo 12 pia unatuonyesha jinsi gani Yohana alivyoliona 
Kanisa kana Israeli mpya, ya kweli. Tunaliona hili angalau kwa njia mbili. Kwanza, mavazi 
meupe yaliyofuliwa ya Ufu 7:14 sawa na Kut 19:10, 14 pale Wana wa Israeli walipotakiwa 
“kuyafua mavazi yao” kuandaa uwepo wa Mungu juu ya Mlima Sinai. Kwenye maono ya 
Yohana, “mkutano uliovalia mavazi meupe yaliyofuliwa walionekana kama kusanyiko la kweli 
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la Mungu sawa na Israeli kwenye Mlima wa Sinai” (Ulfgard 1989: 84). Pili, Ufu 12:6, 14 
inamzungumzia mwanamke anayekimbilia “jangwani” mahali ambapo “alinawiri au alistawi.” 
Hili linatumbusha kutanga tanga kwa Israeli jangwani wakati Mungu alipoliendeleza taifa kwa 
miaka arobaini kufuatia safari. Sikukuu ya vibanda kusherehekea tukio hilo (Kut 23:16; 34:22; 

Lawi 23:33-43; Hes 29:12-38; Kumb 16:13-15). Kwenye Ufu 7:9, mkutano mkubwa 
unaonekana ukisimama mbele ya Mwanakondoo wakiwa na matawi ya mitende mikononi 
mwao. Matawi ya Mitende hasa yaliambatana na sikukuu ya vibanda (Lawi 23:40). Kama vile 
matawi ya itende yalivyotumika kwenye sherehe ya vibanda kusherehekea ulinzi na uwepo wa 
Mungu miongoni mwa watu wake jangwani, hivyo “kwa Wakristo katika kuitafsiri tena Biblia 
huwaambia wasomaji /wasikilizaji kwamba wanashiriki mateso yale yale pamoja na Kristo” 
(Ibid.: 90). Kutolewa kwa muunganiko huu, mkutano mkubwa ukipaza sauti yake “Wokovu una 

Mungu wetu” (Ufu 7:10) yaweza kuonekana kwenye Zab 118:25. Zaburi hii ilikuwa 
ikikaririwa kwenye sherehe ya vibanda, na lulav (matawi ya mitende) yalipungwa kwa wakati 
huo (Ibid.: 91).119  

5. Ufu 8:6-11:19: Tarumbeta saba. Kwenye tarumbeta za kwanza sita (Ufu 8:6-9:21), Mungu alijibu 
maombi ya watakatifu kwenye Ufu 6:10 kwa kuwatumia malaika kuleta hukumu juu ya watesi wa 
Kanisa. Kwenye 10:111 Yohana anaagizwa tena kutoa unabii kuhusu mpango wa Mungu kuleta 
hitimisho la ufalme. Kwenye 11:1-13 Amri za Mungu kuwahakikishia uwepo Wake pamoja na watu 
Wake na mafanikio ya ushuhuda wao, bila kujali mateso yao. Kwenye tarumbeta ya saba (11:14-19), 
Mungu analeta hukumu ya mwisho na kuanzisha ufalme wa milele.120   

a. Hukumu ya Tarumbeta (Ufu 8:6-9:21; 11:15-19). Kwenye mtindo wa unabii wa kawaida, 
kwenye Agano la Kale mapigo ya kutoka yalikuwa yamepanuliwa kutumika kwa Israeli  
kwenye nchi yao (Amos 4:10) na kwa Israeli wakiwa utumwani (Kumb 28:27-60). Sasa 
yanatumika ulimwenguni kote:  

Tarumbeta ya 1st (mvua ya mawe) (8:7)  Inalingana na pigo la 7th (Kut 9:22-25)  

Tarumbeta ya 2nd na 3rd (maji kuwa damu) (8:8-11)  Inalingana na pigo la 1st (Kut 7:20-25)  

Tarumbeta ya 4th (Giza) (8:12)  Inalingana na pigo la 9th (Kut 10:21-23)  

Tarumbeta ya 5th (Nzige) (9:1-11)  Inalingana na pigo la 8th (Kut 10:12-15)  

Tarumbeta pia zinafanana na hukumu ya kutoka kwenye haya, kama vile Wana wa 
Israeli hawakupata  madhara kwa mapigo, lakini ni Wamisri tu (Kut 7:18, 21, 24; 8:3-4, 8-9, 

11-12, 21-23, 29-31; 9:3-7, 10-11, 14, 23-26; 11:4-7), hivyo Wakristo, lakini siyo wasioamini, 
wanalindwa kutokana na hukumu ya tarumbeta (Ufu 9:4). Kwenye Ufunuo hili halimaanishi 
kwamba hukumu hizi hazitakuwa na madhara kwa Wakristo kwa njia iwayo yote ile. Wakristo 
watateseka kimwili kwa njia zile zile kama wasio-Wakristo watakavyoteseka wakati wa 
hukumu hizo, lakini msingi na asili ya hukumu ni tofauti kati ya Wakristo na wale wasio-
Wakristo: “Hukumu za matarumbeta ni hukumu juu ya ulimwengu. Kanisa, katika ukweli 
wake, laweza kuteseka kwa mapigo hayo. Yaweza kuwa sehemu majaribu yake kwa kuwa 
limechanganyikana na ulimwengu wakati wa safari yake hapoa juu ya uso wa nchi. Hata hivyo, 
majaribu siyo hukumu. Kwa watoto wa Mungu ni kurudiwa na mkono wa Baba. Katikati ya 
haya Kanisa lipo salama, na italisaidia kukua kwa ajili ya utimilifu wa utukufu wa urithi wake 
mbinguni.” (Milligan 1896: 155-56)121  

 
119 Mwunganisho huu umeimarishwa na ukweli kwamba wakati Yesu alipoingia Yerusalemu kwa mara ya mwisho, watu 
“walichukua matawi ya mitende na kwenda kumlaki Yeye” (Yoh 12:13). Kwenye Ufu 7:9-10 mkutano mkubwa pia 
“umesimama . . . mbele ya Mwanakondoo” wakiwa na matawi ya mitende mikononi mwao. Neno la Kigiriki kwa “mti wa 
mtende” ni phoinix. Kwenye Agano Jipya limeonekana tu kwenye Yoh 12:13 na Ufu 7:9.  
120 “Mashahidi wawili” (Ufu 11:3-2) tayari tumekwisha kuwazungumzia hapo juu kwenye mwunganiko pamoja na 
Kanisa kwenye Ufunuo. TaWarumibeta ya saba ilijadiliwa kwenye mwunganiko pamoja na muundo sambamba hatua 
kwa hatua wa kitabu. Wazee ishirini na wane wamejadiliwa kwenye mwunganiko pamoja na Ufu 4:1-5:14. Kwa hiyo, 
havitajadiliwa kwa kina chochote hapa.  
121 Hili ni ajabu lile lile tuliloliona kwenye Ufu 7:14. Dhiki na mateso kwa kujaribiwa kwa Kristo, kunathibitisha, na 
kutakasa utambulisho wetu pamoja na Kristo kwenye mateso na kifo chake mwenyewe. Hiki hasa ndicho kilichotabiriwa 
na Kristo kwenye Hotuba ya Mlimani na kwenye vifungu hivi kama Math 10:16-39 na Yoh 15:18-25. Waamini wa 
Mpito, ambao hufikiri kwamba kanisa litanyakuliwa kabla ya matukio yoyote haya kutokea na litakuwa na “wataketi viti 
vya mbele” kuyatazama mateso ya wengine, halionekani kuwa na wazo lolote la utambulisho wa haraka wa Wakristo 
pamoja na Kristo kwenye mateso yake au asili ya kisaikolojia ya ushindi wa sehemu mbili wa Kristo na wetu.  
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Tarumbeta sita za kwanza zinafanana na mihuri mitano ya kwanza. Hata hivyo, 
malengo ni tofauti: “pale ambapo mihuri mitano ya kwanaza ililenga kwenye majaribu ambayo 
waamini ni lazima wayapitie, sasa malengo kwenye tarumbeta sita za kwanza ni juu ya hukumu 
ambayo wasioamini, wote ndani na nje ya Kanisa linaloonekana, lazima kuyavumilia” (Beale 
1999: 472-73). Tarumbeta ya saba ni sawa na muhuri ya sita na saba. Yote yanazungumzia 
parousia ambayo itakuja pamoja na hukumu ya mwisho na mwanzo wa ufalme uliokamilika.  

(1) “Nyota ilizoanguka” ilipewa funguo za “shimo lisilokuwa na mwisho” au “kuzimu” 
(Ufu 9:1-2; 11; 11:7; 17:8; 20:1, 3). Kwenye kitabu cha Ufunuo, picha ya “kuzimu” au 
“shimo lisilikuwa na mwisho” imetokea mara saba (Ufu 9:1, 2, 11; 11:7; 17:8; 20:1, 

3). Ni nyumba au makazi ya maroho machafu [maroho maovu] na mfalme wao (9:1-

11); mnyama atakokea huko (11:7; 17:8); ndiko alikofungwa Shetani (20:1-3; angalia 
pia Luka 8:31; 2 Pet 2:4).“Nyota iliyotoka mbinguni ambayo ilianguka juu ya nchi” 

(9:1) inalingana na Shetani“kutupwa hata nchi” (12:9), na maelezo ya Yesu, 
“Nilimwona Shetani akianguka kutoka mbinguni kama umeme” (Luka 10:18). “Nyota 
hii iliyoanguka’ ni kinyume na Mwenzake ambaye ni ‘nyota yenye kung’aa asubuhi 
[Ufu 22:16],’ na ambaye ‘anazo funguo za mauti na kuzimu [Ufu 1:18]’” (Milligan 
1896: 148). Malaika aliyeanguka “alipewa” funguo kuwafungulia nzige kutoka kuzimu. 
Huu ni “uungu batili au bandia.” Kwa maneno mengine, “ni kwa ruhusa ya Mungu 
pekee [roho waovu] wanaweza kufunguliwa kuleta uharibifu juu ya nchi (9:1-11; 20:1-
3)” (Moo 2009: 157n.22).   

Kufunguliwa kwa kuzimu kwenye Ufu 9:2 kwaweza kuwa, makabiliano yenye 
umaizi, kuonyesha au kudhihirisha uangalifu na “kufungwa kwa Shetani” kwenye Ufu 

20:1-3, siyo na “kufunguliwa” au “kuachiliwa” kwa Shetani kwenye 20:3, 7. Sabau ni 
kwamba matukio ya Ufu 9:1-12 siyo matukio yatakayotukia tu mara kabla ya parousia 
lakini kwa wazi ni ya awali. Lililo muhimu sana kitheolojia ni kwamba mapepo ambao 
walifunguliwa kwenye 9:1 hawatawatesa waamini bali wale tu “ambao hawatakuwa na 
muhuri wa Mungu juu ya vipaji vya nyuso zao” (9:4). Sawa na hili, “kufungwa kwa 
‘kuzimu’ kwenye 20:1–3 kwaweza kuwa au kuleta wazo kwamba Shetani na wafuasi 
wake hawatafunguliwa kuwadanganya wale ‘ambao hawajapokea chapa [ya mnyama] 
juu ya vipaji vya nyuso zao [20:4].’ 9:1-10 na 20:1-3 ni kulinganisha na kuonyesha 
wale ambao Shetani anaruhusiwa kuwadanganya na wale ambao haruhusiwi 
kuwadanganya.” (Beale 1999: 986)  
(2) Nzige kutoka kwenye shimo lisilokuwa na mwisho (Ufu 9:1-12). “Nzige” ni 
mapepo kwa tabia zao. Hili lilidhihirishwa na ukweli kwamba wanaishi na kuibuka 
kutoka kuzimu kama afanyavyo mnyama (angalia Ufu 11:7; 17:8); mfalme wao 
ni“malaika wa kuzimu” ambao majina yao yanamaanisha “uharibifu” (Abadoni) au 
“mharibifu” (Apollyon; Rev 9:11); na matendo yao ni kuwatesa na kuwaumiza watu 
(Ufu 9:5, 10).  

Wakati nzige wanafanana na pigo la nane la Wamisri, picha ya msingi 
inaonekana kuchukuliwa kutoka kwenye kitabu cha Yoeli. Yoeli anazungumzia juu ya 
pigo kuu la nzige (Yoeli 1:4). Nzige kwenye Yoeli wanao mwonekano “kama 
mwonekano wa farasi, na kama farasi wa vita” (Yoeli 2:4; linganisha na Ufu 9:7). 
Walikuja na sauti za magari ya vita (Yoeli 2:5; linganisha na Ufu 9:9). Yanafuatana na 
jua, mwezi na nyota kutiwa giza (Yoeli 2:10; linganisha Ufu 9:2) na ujumbe wa kuja 
kwa siku ya Bwana na hukumu inayofuatana nayo (Yoeli 2:1, 11, 30-32). “Nzige” wa 
kipepo hawaruhusiwi kuwadhuru waamini, kwa kuwa waamini wamefungwa kwa 
muhuri Ufu 9:4). Hili linathibitisha mamlaka ya milele ya Kristo juu ya Shetani na 
uovu wote ambao kitabu cha Ufunuo kimeuona.   

Kwa kuwa “miezi mitano” ya Ufu 9:5, 10 haipaswi kuchukuliwa kiuhalisia, 
kama ilivyojadiliwa mapema, nyingi kama siyo namba zote na vipindi vya nyakati 
penginepo kwenye kitabu cha Ufunuo siyo halisi. “Zaidi ni “kwenye makubaliano na 
mtindo wa Ufunuo kuheshimu hasa vipindi vya nyakati kama vile inavyoashiria 
kwamba hukumu ina ukomo wa ufafanuzi” (Milligan 1896: 147).  
(3) Mto Frati (Ufu 9:13-14; angalia pia 16:12). “Kuufanya kuwa halisi” mto wa Frati 
ungeondoka kutoka kuwa kanuni iliyo nzuri ya ufafanuzi wakati inapojihusisha na 
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kitabu cha maono na mifano. Mto Frati “ni ishara tu ya hukumu; na malaika wanne 
ambao walikuwa wamefungwa huko, na sasa wamefunguliwa, ni ishara—nne kuwa 
namba ya ulimwengu—ambayo hukumu inaizungumzia, ingawa itaathiri moja ya tatu 
ya watu, kuwafikia watu juu ya uso wote wa dunia.” (Milligan 1896: 151) Namba “nne” 
kama inavyouonyesha ulimwengu inaonekana kwenye ukweli kwamba nchi 
inasemekana kuwa “pembe nne” (Ufu 7:1; 20:8) na “pepo nne” (Ufu 7:1). 
Kumbukumbu ya Frati inashirikisha kitasa cha sita, pale ambapo Frati imetajwa tena 
(angalia mjadala hapo chini kwenye kuunganishwa na Ufu 16:12). Muunganiko huo 
unapendekeza kwamba upo uwezekano wa tarumbeta hii kufunika au kuchukuwa 
kipindi chote cha ujio shirikishi na “kubeba sehemu ya adhabu ambayo huleta hitimisho 
la kitasa cha sita.   
(4) “200,000,000” (Ufu 9:16). Ingawa Biblia nyingi hutafsiri idadi ya wapanda farasi 
kama 200,000,000, hili siyo sahihi. Neno halisi la Kigiriki ni dismuriades muriadōn 
(“mara mbili ya elfu ya milioni” au “mara mbili kumi elfu mara maelfu kumi”). “Bila 
kuondolewa, murias (‘kumi elfu’) inataja ukubwa usiokokotoleka popote inapotumiwa 
bila kivumbuzi au kivumishi cha tarakimu. Kwenye LXX wingi pia unayo maana ya siri 
ya tarakimu isiyokokotoleka, jeshi lisilohesabika au lisilo na kipimo [e.g., Mwanzo 

24:60; Lawi 26:8; Hes 10:36; Kumb 32:30; 33:2, 17 1 Fal 18:7-8; Zab 3:6; Dan 

7:10; Mik 6:7]. . . . Matumizi ya wingi mara mbili muriades muriadōn (‘maelfu kumi 
ya maelfu kumi’) kwenye Ufu. 5:11 kwenye kuzitaja tarakimu za jeshi zisizokokotoleka 
kunathibitisha matumizi yale yale ya mfano wa karibia wingi mara mbili unaofanana 
hapa. Kiambishi awali dis- (‘mara mbili’) huimarisha kipengele cha mfano wa 
kutokukokotoleka. Kwa hiyo, maana ya mfano inahitajika kwa tafsiri halisi ya namba, 
kwa kuwa ni mpangilio wa wingi pia iache bila mipaka katika hali ya kukokotolewa 
kwa usahii.” (Beale 1999: 509) Jaribio la baadhi wa Waamini wa mpito kuchukulia 
namba hizo kiuhalisia na kuzitumia kwa jeshi la kisasa la Kichina ni upumbavu (ang 
Lindsey 1970: 84-87; Walvoord 1966: 166; ang pia Smith 1980b: 120 [“wafalme 

watokao mashariki” ya Ufu 16:12 ni majeshi ya China, Japani, na India]; Pentecost 
1958: 331 [“wafalme watokao mashariki” ni “nguvu kuu ya upinzani ya watu wa 
mataifa au wasiomjua Mungu ambao watajumuishwa na muungano wa mataifa 
yaliyoko bara la Asia”]).  
(5) Utambulisho na kusudi la wapanda Farasi (9:17-21). Wachambuzi wengi huchukua 
“farasi” na wapandaji wake kuwa wa kipepo, sawa na “nzige” wa 9:1-11. Boxall ni 
mwakilishi: “Kama faida ya asili ya kipepo, farasi hawa wana mseto huo huo kama wa 
nzige (maono ya Yoeli ya siku ya Bwana imeshawishi vyote: e.g. Yoeli 2:4-5; cf. Ezek. 
38:14-16). Vichwa vyao ni kama vichwa vya simba (tena labda mkanganyiko wa Simba 
wa kweli wa Kimasihi: 5:5; cf. 9:8), na mikia yao ilikuwa kama nyoka, na vichwa 
ambavyo kwavyo hufanya madhara (cf. kama ya nge mikia ya nzige 9:10, ambayo pia 
husababisha madhara; katika 12:9 Shetani atatambuliwa kama nyoka wa zamani). 
Vichwa kwenye mikia bila shaka kuonekana kuwa kama vichwa vya nyoka 
wakiwagonga wahanga wao.” (Boxall 2009: 148)  

Kusudi la milele la wapanda farasi linahusika na ukombozi: ama kuwaleta 
wanadamu kwenye toba (Stylianopoulos 2009: 23n.23); au kuwathibitisha wanadamu 
kwenye uasherati na dhambi ambazo hazijatubiwa (Ufu 9:20-21)—na ikiwa hakuna 
toba, basi patakuwepo na hukumu. Hili linamfanya Steinmann kuhitimisha kwamba 
wapanda farasi siyo mapepo bali ni umbo kwa Wakristo kama mashahidi kwenye 
ulimwengu: “Wanaleta ujumbe wa mauti ya Kiroho kwa wale ambao hawatatubu. 
Kwamba watashiriki baadhi ya vipengele vya kipepo vya nge kwenye tarumbeta ya 
tano (vifuani, cf. 9:7, 17; mikia yenye nguvu, 9:7, 19) inafunua kwamba ulimwengu 
utawaona kama mapepo, kama Yesu alivyoonekana kwenye tukio (cf. Math 12:22–30; 
Marko 3:23–27; Luka 11:14–23).” (Steinmann 1992: 74)  

Ikiwa wote nzige na wapanda farasi ni mapepo, upo uwezekano mkubwa wa 
picha kuwaonyesha wakifuata kwenye nyayo za baba yao wa milele, ambaye alikuwa 
“mwuaji tokea mwanzo . . . mwongo na baba wa huo” (Yoh 8:44). Beale anashikilia 
kwamba nzige na wapanda farasi hawaonyeshi vita vya kiroho vya sasa bali kwa mfano 
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au kwa siri huonyesha udanganyifu. Ingawa hili laweza kuonekana kuwa na 
makabiliano yenye umaizi, alielezea, “Mchanganyiko wa joka au majoka (9:19) na 
nzige (vv 3, 5, 10) huashiria mahusiano mapana kwenye Biblia na mawazo ya zamani, 
pale ambapo mchanganyiko wa kimifano kwa hukumu kwenye ujumla na udanganyifu 
au uongo kwenye uhalisia” (Beale 1999: 515; angalia Hes 21:6; Kumb 8:15; Zab 

58:3-6; angalia pia Luka 10:17-19). Hivyo, mapepo huwadanganya na kuifanya mioyo 
ya wakaaji wa nchi kuwa migumu katika kumkataa kwa Kristo, ibada zao za sanamu, 
na dhambi zao.  

Ufu 9:20 inaashiria kwamba msingi au shina la dhambi ya mwanadamu ni 
ibada ya sanamu ambayo inajidhihirisha yenyewe kwenye utendaji kama vile mauaji, 
uchawi, uasherati, na wivi (Ufu 9:21). Ibada ya sanamu, kwa asili yake, ni matokeo ya 
udanganyifu na kugeuka kutoka kwenye ukweli kwenda kwenye uongo. Eneo lote 
huashiria wimbo wa Musa kwenye Kumbukumbu la Torati 32. Pale, Mungu 
aliwaonya Waisraeli juu ya Ibada ya sanamu (Kumb 32:21; linganisha na Ufu 9:20), 
linganisha matunda ya Ibada ya sanamu na “sumu kama majoka” (Kumb 32:33; 
linganisha na Ufu 9:19), na kusema kwamba atawapelekea“meno ya wanyama wakali” 

na “sumu ya wadudu watambaao” (Kumb 32:24; linganisha na Ufu 9:17-19).  
Ikiwa wapanda farasi kwa ishara huonyesha ushuhuds wa Wakristo, matokeo ni 

sawa. Moto kutoka kwenye vinywa vyao (Ufu 9:17) ni sawa na moto ambao unatoka 
kwenye vinywa vya  “mashahidi wawili” kwenye Ufu 11:5. Matendo ya wapanda farasi 
huitwa “mapigo” (Ufu 9:18, 20); tena, mashahidi wawili wanayo nguvu ya kuleta 
“mapigo” juu ya nchi (Ufu 11:6). Ukweli kwamba nzige wa kipepo hawawezi kuua, 
lakini wapanda farasi wanaweza,Steinmann anashauri au kupendekeza kwamba 
“Shetani anaweza kuwadhuru nafsi lakini wale Wakristo ambao kwa kupitia kuhubiri 
neno la Mungu la hukumu juu ya wasiotubu wanaweza kutumia nguvu za Mungu za 
hukumu ya Kiungu ambayo huua nafsi” (Steinmann 1992: 74).  

Kwa hiyo, chakushangaza, ama wapanda farasi ni mapepo au ni mashahidi 
Wakristo haina maana hasa kwenye mwanga wa shughuli zao na makusudi. Hata kama 
ni mapepo, ni lazima tukumbuke kwamba alikuwa ni Kristo ambaye alizivunja mihuri  
hivyo kuwaruhushu farasi na wapanda farasi kwenye Ufu 6:1-8; ni Mungu ambaye 
alitoa idhini ya kufunguliwa kwa nzige kwenye 9:1; ni Mungu ambaye alitoa idhini 
kwa mnyama kufanya vita na watakatifu na kuwashinda kwenye 13:7; nan i Mungu 
atakayemfungua Shetani kwenye Ufu 20:3, 7. Hivyo, kwa njia nyingine, wakati wote ni 
Mungu aliyeidhinisha kufunguliwa kwa farasi na wapanda farasi kwenye 9:13-14 
kukamilisha makusudi yake.  

Tunauona mkono mkuu wa Mungu ukisimamia kwenye shughuli za wapanda 
farasi kwenye hizo wapanda farasi walikuwa na “moto na kiberiti” ambavyo vinatoka 
“kwenye vinywa vyao” (Ufu 9:17-18). “Vinywa” vinawakilisha matamshi ya wapanda 
farasi: ama udanganyifu ambao huwashawishi wanadamu kwenye ibada ya sanamu 
(ikiwa wapanda farasi ni mapepo), ambao kutoka huko wanadamu hawatatubu; au 
ushuhuda wa waamini (ikiwa wapanda farasi ni mashahidi wa Kristo), ambao 
hawathibitishi kumwongoza mwanadamu kwenye toba. “Moto na kiberiti” ni maneno 
ya wazi ya maandiko yakimaanisha hukumu ya Mungu (angalia Mwanzo 19:24; 

Kumb 29:23; Zab 11:6; Isa 30:33; 34:8-9; Ezek 38:22; Luka 17:29). Hutumika pia 
kwenye Ufunuo kuelezea mauti ya pili, “ziwa la moto” la milele ambalo katika hili 
Shetani, mnyama, nabii wa uongo, na wale wote ambao majina yao hayakuandikwa 
kwenye kitabu cha uzima watatupwa ikiwa ni matokeo ya hukumu ya Mungu juu ya 
sanamu zao na dhambi (Ufu 14:10; 19:20; 20:10; 21:8).  

Ufu 21:8 unaonyesha muunganiko wake na 9:20-21 kwa kuwarudia waabudu 
sanamu hao, wauaji, wachawi, na watu waovu watakuwa kwenye ziwa liwakalo moto 
na kiberiti. Kama vile kuimarisha muunganiko huo, 21:8 inamalizia orodha yake ya 
wale ambao watahusika kwenye mauti ya pili kwa kutaja “waongo wote” (i.e., wale 
ambao hufuata njia ya sanamu kwa kugeuka kutoka kwenye kweli kuuelekea uongo). 
Hivyo, ama moja kwa moja au vinginevyo, wapanda farasi ni vifaa vya hukumu ya 
Mungu. Ukweli kwamba wanayo nguvu ya kuua (9:18, 20), ambapo nzige awali 
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kwenye surah ii hawakuwa nayo (9:4-6), inaashiria “muhuri” wa hukumu ya Mungu 
kwa waabudu sanamu (i.e., ikiwa waabudu sanamu hana muhuri wa ulinzi wa Mungu 
[9:4], juu ya mauti hali ya umilele wake wa Kiroho ni muhuri au kufanywa yakini). 
Kwa hiyo, bila kujali utambulisho wa wapanda farasi, kimsingi hamu ya Yohana 
kwenye Ufunuo 9 ni kitheolojia, siyo kimwili. Anatumia maono na ishara siyo 
kuzungumza kuhusiana na mateso au hata mauti ya mwili hasa bali kuonyesha mateso 
na mauti ya mwili na nafsi ambazo zitahakikisha ikiwa waamini watarudi nyuma 
kwenye kujitoa kwao kwa Kristo. Kama Yesu alivyosema, “Msiwaogope wauuao 

mwili, wasiweze kuiua na roho, afadhali mwogopeni yule awezaye kuangamiza mwili 

na roho pia katika jehanamu” (Math 10:28). Surah ii yote ni njia nyingine, ya wazi ya 
kuhifadhi kiini cha suala—Wapi au pamoja na nani utii wetu ulikoegemea?—mbele 
yetu.  

b. Kitabu kidogo (Ufu 10:2, 8-10). Kitabu kidogo cha sura ya. 10 kwa karibu kinafuatana na, 
kama siyo kufanana na, Kitabu cha Ufunuo 5:   

• Vitabu vyote vimefunguliwa.   
• Vyote vimeshikiliwa na Kristo (kama Malaika wa Bwana kwenye sura ya 10).   
• Kristo amefananishwa na Simba (5:5; 10:3).   
• Vyote ni nukuu ya kitabu cha Ezekieli 2.   
• Vyote vimehusishwa na “malaika mwenye nguvu” ambaye “analia.”   
• Mungu anaitwa Mmoja ambaye “anaishi milele na milele” (5:13; 10:15).   
• Vitabu vyote moja kwa moja vinahusika na unabii wa nyakati za mwisho wa Danieli 

12.   
• Kwenye maono yote mtu mmoja anakikaribia kiumbe cha mbinguni na kuchukua 
kitabu kutoka kwenye mkono wa kiumbe hicho.   
• Kwenye maono yote agizo la unabii wa Yohana unajumuisha lugha ya kufanana kwa 
karibu kwenye kumbukumbu kwa sauti izungumzayo kutoka mbinguni (4:1; 10:8).   
• Vitabu vyote vinahusika na mwelekeo wa “jamaa, mataifa, lugha, na kabila/falme” 
(5:9-10; 10:11). (angalia Beale 1999: 527; angalia pia Johnson 2001: 159-60)   

c. Mji mkubwa au mkuu (Ufu 11:8). Kwenye Ufu 11:8, Yohana kwanza anautaja “mji mkuu” 
ambao “kimsingi” au “kiroho” umetambulishwa kama “Sodoma na Misri, pale pia Bwana wao 

aliposulubiwa.” Hili linatokea kuutambulisha “mji mkuu” kama Yerusalemu. Hata hivyo, 
penginepo kwenye Ufunuo“mji mkuu” wakati wote hutumika kuutambulisha “Babeli mkuu” 
(Ufu 16:19;17:18; 18:10, 16, 18, 19, 21; angalia pia Rev 14:8; 17:1, 5; 18:2; 19:2. Angalia 
Reader 1982: 40714).122 Kwa upeo huu, tunapaswa kukumbuka aina ya mafunuo na ishara 
inazohusisha na kusudi kuu la Yohana kwenye uandishi: “Tunahitaji kutambua 
kwambautambulisho wa Roho siyo hadithi rahisi, lakini kufafanua hali ya sasa kuonekana 
kwenye mtazamo wa nyakati za mwisho. . . . Simulizi inaanzia Yerusalemu kwa sababu 
Yerusalemu ilivyowatendea manabii hasa Yesu ni dhahiri: haya ndiyo wale ambao wanaubeba 
ushuhuda wa Yesu wanayoweza kutegemea kutoka ulimwenguni. Wowote na kila Mji ambao 
mitaa yake maiti za mashuhuda zitawekwa ni hapo utatambuliwa, tabia zake zitaonekana 
kwenye Roho, kama Sodoma na Misri” (Bauckham 1993a: 172)123  

d. Wasiomcha Mungu kweli watatubu kabla ya parousia (Ufu 11:13; angalia pia 6:14-17; 

9:20-21; 16:11)? Baada ya kifo cha “mashahidi wawili,” wataenda mbinguni “na maadui zao 

wakiwatazama . . . na waliosalia wakaingiwa na hofu, wakamtukuza Mungu wa mbinguni” 

(Ufu 11:12-13). Mawazo yamegawanyika kuhusiana na ama hili linawakilisha toba ya kweli au 
la.  

(1) Kumtukuza Mungu kama kukiri utawala au ukuu Wake, lakini siyo kama toba ya 
kweli. Sabau nyingi zimetolewa na wachambuzi kama kuashiria kwamba toba ya kweli 
siyo katika mtazamo huu hapa:   

 
122 Waamini wa theolojia wanatambulisha “mji mkubwa” na “Babeli mkuu” kama Yerusalemu. Mathison 1999: 152-54; 
Preston 2010: 10203, 167-69, 327n.129. Asili maalum na utambulisho wa Babeli mkuu utajadiliwa hapo chini katika 
“17:1–19:10: hukumu ya mwisho ya Babeli.”  
123 Ukweli kwamba mji mkubwa “kimsingi” na “kiroho” ulitambulishwa kama Yerusalemu yenyewe ni dokezo la maneno 
kwamba malengo siyo juu ya Yerusalemu halisi.  
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• Tetemeko kuu la nchi na mazingira ya hukumu ya mwisho. Historia ya Agano la 
Kale kwa “tetemeko kuu la nchi” linaonekana kuwa Ezek 38:19. Kwenye 
mazingira hayo, wakati Gogu alipokuja kinyume na Israeli, tetemeko kuu la nchi ni 
sehemu ya udhihirisho wa uwepo wa Mungu wakati anapokuja kwenye hukumu ya 
mwisho. Gogu na Magogu wa Ezekieli 38-39 vile vile ilitumiwa kwenye Ufunuo 
kama sehemu ya parousia na hukumu ya mwisho (Ufu 20:8-9). Kama ilivyoelezwa 
mwanzoni, wazo la “tetemeko la nchi” limetumika kwenye kitabu chote cha 
Ufunuo, ukijuuisha Ufu 11:13, kama udhihirisho wa hukumu ya mwisho. W. 
Reader anaonyesha kwamba msongamano wa waongofu kwa asilimia 90 ya 
ulimwengu uliopotea mwishoni mwa historia ni wazo “lisilopatikana penginepo 
popote kwenye kitabu. Kunashingana au kupingana na wazo kwamba wale 
waliookolewa ni makundi yenye ukomo (7:1-15; 14:1-5; 18:4) haiwezi kuwa 
inafanana na maelezo yaliyojirudia kwamba ulimwengu uliolemewa utabaki 
haujatubu (9:20f; 16:9, 11, 21).” (Reader 1982: 413) Hakika, Ufu 11:11-12 

unaashiria uhakikisho au kufufuka kwa Kanisa mwishoni mwa nyakati wakati wale 
wale ambao watalitazama wataitwa “maadui zao.” Kupewa mazingira na sifa hizi, 
matendo ya “maadui” kwenye 11:13 hayawezi kuwakilisha toba na waongofu wa 
kweli.   
• Kumpa Mungu utukufu. Ingawa “kumpa Mungu utukufu” kwa kawaida 
humaanisha ibada ya kweli, haionyeshi hivyo wakati wote. Kwenye baadhi ya kesi 
huonyesha mwitikio wa wasioamini ambao wametambua mamlaka ya Mungu bila 
kulazimika kutubu au kuwa na mioyo iliohuishwa (angalia Yosh 7:19; 1 Sam 6:5; 

Mdo 12:23). Mfano wa hili ni Nebukadneza kwenye Dan 2:46-47. Pale, mfalme 
aliutambua ukuu wa Mungu na kumheshimu Danieli. Hata hivyo, kumtambua kwa 
namna hiyo kulikuwa kwa muda tu. Kilichofuatia kwenye Danieli 3 kwa kujaribu 
kumlazimisha Danieli na wengine kuabudu miungu ya dhahabu kwa maumivu ya 
kifo. Hivyo kwenye Ufu 11:13, wale wanaotambua ukuu wa Mungu hubaki 
wasioamini (angalia Beale 1999: 603-04).  

(2) Kumpa Mungu utukufu kama toba ya kweli. Sababu nyingine hupendekeza kuwa hii 
ni toba ya kweli:   

• Miitikio tofauti. Kwenye Ufu 14:6-7 malaika ambao walikuwa wakihubiri injili 
waliitisha hatua mbili za mchakato wa toba, “mche Mungu, na umpe Yeye utukufu.” 

Toba ya Ufu 11:13 ni thabiti kwa kile malaika walichoitisha na ni tofauti au 
hakikpothabiti na mwitikio wa watu angalia kwenye 16:9. Kwenye 16:9, watu 
walimtukana au kumlaani Mungu na hawakumpa Yeye utukufu; kwenye 11:13, 
watu walitenda sawasawa na kile malaika walichoagiza kwenye 14:7, i.e., “wote 

walitetemeka” na “kumpa utukufu Mungu wa mbinguni.” (Resseguie 2009: 166) 
Bauckham anasema kwamba mwitikio huu unachipuka kutoka ule wa 11:13 
kushawishiwa na ushuhuda wa kweli wa “mashahidi wawili” kwa sababu 
“waliwaona ushiriki wa mashahidi’ kwenye ushindi wa Kristo juu ya mauti” kama 
matokeo ya kufufuka kwa mashahidi wawili (Bauckham 1993a: 281).  
• Hofu; utukufu; Mungu wa Mbinguni. Wakati “hofu” yaweza au haiwezi 
kumaanisha heshima kwa Mungu (linganisha Ufu 1:18; 14:7; 15:4; 19:5 pamoja na 
1:7; 2:10; 18:10, 15), wakati inaposhirikiana na kumpa Mungu utukufu upo 
uwezekano wa kuwa na maana chanya ibada (Bauckham 1993a: 278). Zaidi ya 
hayo, kwenye Ufunuo, “kumpa Mungu utukufu” wakati wote “hueleza vyema 
kumpa Mungu ibada ambayo anaistahili (4:9; 14:7; 16:9; 19:7)” (Ibid.: 278-79).  

e. Ujumbe wa kanisa, bila kujali matokeo. Mauaji ya kiimani ya “mashahidi wawili” ni mfano 
mwingine wa asili ya mkanganyiko wa ushahidi wa Mkristo. “Kumfuata Mwanakondoo popote 

aendako” (14:4) kwaweza kupelekea kifo na kuonekana kushindwa kwenye ulimwengu huu 
lakini, kama paqmoja na Kristo Mwenyewe, hiyo ndiyo inayoleta maana ushindi wa Mungu juu 
ya dhambi na uovu. Bauckham anaamini kwamba usminifu wa ushuhuda wa Waamini hata kufa 
ni njia ambayo kwayo mataifa yasiyomcha Mungu yataletwa kwenye toba na imani (Bauckham 
1993a: 279-83). Kwa namna nyingine, ikiwa kuongoka kwa wingi kwa wasioamini hakutatokea 
kabla ya kurudi kwa Kristo, ushuhuda wa mauaji wa Wakristo bado ni wa lazima na muhimu: 



Hakimiliki © 2010-2017 na Jonathan Menn. Haki zote zimehifadhiwa.  

  

  177 

huthibitisha imani yao kuwa halisi, ambako ni muhimu kwa ustawi wao wenyewe wa milele 
(angalia, e.g., Ufu 6:9, 11; 7:9-17; 11:11-12; 15:2-4; 20:4-6); na kunatupa ushahidi kwa 
Mungu kuutia hatiani na kuuhukumu ulimwengu wa wasioamini (Beale 1999: 960; angalia pia 
Johnson 2001: 274; Bauckham 1993a: 237; Schüssler Fiorenza 1991: 78).  

Mungu hakujibu kwa haraka kilio cha waliouawa kwa ajili ya imani “Mpaka lini, Ee 

Bwana?” (Ufu 6:10). Badala yake, “ujumbe wa Mwanakondoo na ushindi ni lazima uendelee 
kwa wafuasi wa Mwanakondokoo” (Bauckham 1980: 31). Bila kujali idadi ya waongofu ambao 
watatokana na ushuhuda huo, “kukawia kwa parousia kumejawa na ujumbe wa Kanisa” (Ibid.: 
33).  

6. Ufu 12:1-15:4: Mwanamke, Joka, na Mnyama.124 Maono ya Ufunuo 12-14 yanaanza na kuzaliwa 
(12:1, 4-5)125 na kupaa (12:5) kwa Kristo na hata yaweza kurudi nyuma hata Bustani ya Edeni (12:9). 
Ni kwenye kweli hizi ambapo mgogoro baina ya mwanamke na Joka au nyoka ulikoanzia na ulikuwa 
wa kimsingi sana na wa pao kwa hapo. Maono ya Yohana kwenye kifungu hiki yanaenea hadi parousia 

na hukumu (14:14-20) na uhakikisho wa watu wa Mungu (15:2-4). Kama Hendriksen alivyoeleza 
mwanzoni, kuanzia kwenye Ufunuo 12 tunapokea maelezo ya historia ya kina ya Kiroho na 
mapambano ya Kanisa pamoja na nguvu ya uovu (Hendriksen 1982: 23; sawa sawa na, Rev 13:1-10 
hutupa maelezo mengi yaliyokamilika ya Ufu 11:7).   

Ufu 11:3-13 na 12:1-15:4 “kimsingi huonyesha jambo lilelile kwenye picha tofauti”  
(Bauckham 1993a: 273n.52). Vifungu vyote vinaonyesha nguvu ya uovu kufanya “vita” kinyume na 
Kanisa (Ufu 11:7; 12:17). Kwenye kesi zote mbili Kanisa linalindwa (kwa muda kwenye Ufu 11:3-7; 
kijiografia kwenye 12:6, 14-16). Kwenye kesi zote mbili Kanisa linahakikishwa na linaonekana 
mbinguni (Ufu 11:11-12; 14:13-16; 15:1-4). Kwenye kesi zote mbili watesi wao wanahukumiwa (Ufu 

11:13-19; 14:7-11, 17-20). Isa 26:16-27:1yaweza kusimama nyuma ya Ufunuo 12. Kwenye Isaya, 
Israeli inaonekana kama mwanamke mwenye utungu ambaye analia kwa sababu ya maumivu 
(linganisha Isa 26:16-17 na Ufu 12:1-2); ipo ahadi ya ufufuo (linganisha Isa 26:19 na Ufu 12:5); Watu 
wa Mungu wamehifadhiwa na kulindwa kwa “kitambo kidogo” (linganisha Isa 26:20 na Ufu 12:6, 12, 

14-16); na Mungu atamwadhibu “nyoka,” “Yule Joka.” (linganisha Isa 27:1 na Ufu 19:20-21; 20:10).  
a. Kushindwa na kuangushwa chini kwa joka (Ufu 12:7-12). “Joka” limetambulishwa kama 
“nyoka wa zamani ambaye anaitwa Ibilisi na Shetani” (12:9).   

(1) Kushindwa kwa Joka (Shetani) kulitokea Msalabani. “Kushindwa kwa Joka (12:7-9) 
bila shaka ni tukio lile lilela ushindi wa Mwanakondoo (5:5-6), na yote kihistoria 
yaweza kuwekwa kwenye kifo na kufufuka kwa Yesu Kristo (kuendelea kwenye 
ushuhuda na mauaji ya kiimani ya wafuasi wake 12:11)” (Bauckham 1993a: 186). 
Baadaye, “Ushindi wa Mikaeli kimsingi ni wa mbinguni na sehemu ya ishara ya ukweli 
wa kidunia wa Msalabani.” (Caird 1966: 153-54; angalia pia Ladd 1972: 172)   

Mazingira ya Ufunuo 12,  pia yanaweka wazi kwamba Shetani “kutupwa 

chini” siyo tukio lililotukia kabla ya historia kuanza, au tukio litakalotukia mara baada 
ya hitimisho la historia. Ufu 12:5-6 linaunganisha kufufuka na kupaa kwa Kristo 
pamoja na mwanamke kukimbilia jangwani au nyikani. Ufu 12:9, 11, 13-14 sambamba 
linaunganisha kufukuzwa kwa Shetani pamoja na “damu ya Mwanakondoo” na 
kukimbia kwa mwanamke. “Kwa kuwa matokeo mara baada ya joka kufukuzwa ni 
kumfuatilia mwanamke na kukimbilia kwake jangwani (vs. 13-14), maono ya kwanza 

 
124 Kwa kuwa “wanyama” wote wa Ufunuo 13 tayari wamekwisha kujadiliwa kwa kina kwenye sura ya X. “Mpinga 

Kristo,” na kwa kuwa mambo tofauti ya Ufunuo 14 tayari yalikwisha kujadiliwa hapo juu kwenye sehemu ya I. 

Kanisa kwenye Ufunuo: takwimu kuu na ishara, Ufunuo 13-14 havitajadiliwa tena kwa kina hapa.  
125 Ingawa kwenye uso wake Ufu 12:1-5 inaonekana kuzungumzia kuzaliwa kwa Kristo, G. B. Caird anafanya fikra 
pendekezwa kwamba Ufu 12:5 kwa hakika haizungumzii kuzaliwa kwa Kristo lakini kifo chake msalabani na kufufuka na 
kupaa msalaba unafaa. Sababu ni kwamba 12:5 imetajwa kwenye Zab 2:7-9. “Kwenye zaburi siyo kwenye kuzaliwa 
kwake lakini katika utekelezaji wake kwenye Mlima Sayuni kwamba mfalme mpakwa mafuta ametangazwa na Mungu, 
‘Wewe ni Mwanangu; Mimi leo nimekuzaa’, na alipewa mamlaka ya kuwaponda mataifa yote kwa fimbo ya chuma 
(Zab.2. 7-9). Siku ya kuzaliwa Mfalme ni siku ya kupaa kwake.” (Caird 1966: 149; angalia pia Warumi 1:3-4; Allison 
1985: 72-73) Kama Longman na Reid walivyoonesha, hili siyo tu linafanya hisia kwa kutajwa kwenye Zab 2:7-9 lakini 
pia “inaelezea vinginevyo maelezo yaliyorukwa kutoka kuzaliwa hadi kupaa” (Longman na Reid 1995: 183). Kwa hiyo 
mazingira ambayo pia yanafanya ufahamu kama Ufu 12:5 yanatuongoza kwa haraka kwenye kutupwa chini kwa Shetani 
kwenye 12:7-12, tukio ambalo lilitokea kama matokeo ya kile Kristo alichokikamilisha pale msalabani.  
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yanatuongoza kutafsiri kufukuzwa kwa joka na wafuasi wake wasio na hatia kama 
kutokuzungumzia msingi wa uasi ambao ulitangulia anguko la mwanadamu lakini kwa 
ushindi na  kupaa kwa mtoto wa mwanamke” (Johnson 2001: 388).   

“Mwenye ghadhabu nyingi, akijua ya kuwa ana wakati mchache tu” (12:12) 
inaonyesha jambo lile lile: “Kipindi hiki cha wakati hakipaswi kuangaliwa kama 
kilikuwa kipindi kifupi maalum karibu na nyakati za Kristo, wakati ghadhabu ta 
Shetani itakapoinuka kwa kiwango cha juu kuliko kawaida yake kwa sababu saa ya 
mwisho inakaribia kufika. Ghadhabu kubwa ambayo anaiendea ni ile iliyochochewa 
ndani yake kwa kushindwa kwake kupitia kifo, kufufuka, na kupaa kwa Bwana. 
Iliwaka ndani yake wakati ‘alipotupwa duniani,’na kwa hiyo kuanzia wakati huo wa 
kushindwa kwake ‘muda mchache’ ulianza.” (Milligan 1896: 20910) Hili 
linathibitishwa na ukweli kwamba kuja kwa Kristo mara ya kwanza kulianzisha “siku 
za mwisho”; baadaye, kwenye mazingira haya, “muda mchache” wa Shetani ni sawa na 
“siku za mwisho” (mengi kuhusu hili angalia hapo juu, kifungu IV.B. Kuja kwa Kristo 

mara ya kwanza na “siku za mwisho”).  
Kuanguka kwa Shetani kwenye Ufu 12:10 (“sasa . . . ametupwa chini mshtaki 

wa ndugu zetu”) inalingana na Yoh 12:31 (“sasa mkuu wa ulimwengu huu atatupwa 

nje”).126 Kwenye Yoh 12, Yesu anasema kwamba “atainuliwa juu” juu ya Msalaba 
kunamaanisha kwamba “hatimaye hukumu ya Ibilisi iliyozinduliwa itatekelezwa. 
Mifanano hii inathibitisha zaidi kwamba picha kwenye Ufu. 12:7-10 inaeleza umuhimu 
wa Kristo kufa na kufufuka na hakuelezei matukio ya wakati ujao kwa mbali.” (Beale 
1999: 660)  
(2) Asili ya kushindwa kwa Shetani. Caird alifanya utafiti wa kushangaza, “Kwenye 
kitabu cha Ayubu mmoja wa malaika kwenye mahakama ya mbinguni aliitwa Shetani 
(pamoja na makala fafanuzi), kwa sababu alishikilia nafasi kama mshtaki au mtesi 
kwenye mahakama ya Mungu [Ayubu 1:6–12]. . . . Shetani alionekana tena kama 
mshtaki kwenye maono ya Zekaria, wakati Kuhani mkuu Yoshua akiwa kwenye 
majaribio [Zek 3:1–7].” (Caird 1966: 154)  

“Kutupwa chini” kwa Shetani kunaonekana kuhusiana na sehemu muhimu ya 
uwezo wake wa kuwashtaki ndugu, sawa na kuyadanganya mataifa (Ufu 12:10). 
Shetani analo shitaka moja tu baya zaidi analoweza kulifanya kinyume na watu: 
dhambi isiyosamehewa. Msalabani Yesu aliuchukua uwezo huo wa Shetani 
“akaiondoa isiwepo tena, akaigongomea Msalabani” na hivyo “kuzivua enzi na 

mamlaka” (Kol 2:14-15). Kwa hiyo kile Kristo alichokifanya juu ya Msalaba, 
kinamaanisha kuathiri uwezo wa Shetani wa kuwadanganya watakatifu: “Kwenye 
mwanga wa Ufu. 12:11, mashitaka ya mst. 10 inaonekana kuwa kinyume moja kwa 
moja na udhalimu wa watakatifu kushiriki kwenye Wokovu. . . . Kifo na kufufuka kwa 
Kristo kumemwondolea Ibilisi fursa hiyo ambayo mwanzoni Mungu alimpa, kwa 
sababu kifo cha Kristo kilikuwa adhabu ambayo Mungu aliidhihirisha kwa dhambi za 
wale wote ambao wameokolewa kwa imani. . . . Kwa hiyo, Ibilisi hana tena msingi wa 
mashitaka yake kwa watakatifu, kwa kuwa adhabu ambayo walistahili na ile aliyoomba 
mwishoni imechukuliwa kwenye kifo cha Kristo.” (Beale 1999: 659; angalia pia Rum 

3:21-26; 8:1, 33-34, 38-39)   
Matokeo kwa waamini ni mabadiliko muhimu kwenye hali na usalama, ingawa 

haiwezi kuonekana hivyo kwa macho ya nyama. Hata hivyo, sehemu ya sababu za 
kwanini Yohana aliandika kitabu chote cha Ufunuo ni kuweka wazi kwa waamini 
kwamba “mambo siyo kama vile yanavyoonekana kuwa” (Johnson 2001: 9). Magumu 
ya nje siyo kiashiria cha kukosa kibali cha Mungu au cha kukosa usalama wa Kiroho. 
Beasley-Murray kwa wazi analishika hili wenye muunganiko na kutupwa chini kwa 
Shetani kwenye Ufu 12:7-12: “Mambo mawili yapo akilini hapa. Kwanza, kwamba 
Shetani hana nafasi mbinguni kuwakilisha ushindi muhimu uliopewa wanadamu, kwa 
kuwa Shetani hana uwezo tena kuwashitaki watu mbele za Mungu, ambalo 

 
126 Kitenzi cha Kigiriki kilichotumika kwenye vifungu viwili vinafanana, maneno yenye nguvu, yaliyotoka kwenye 
chanzo au lile lile: Yoh 12:31—ekballō (“kutoa nje; kufukuza”); Ufu 12:10—kataballō (“tupa chini; angusha chini”).  
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linatudhihirishia kwamba Mungu hasikilizi tena mashitaka yaletwayo kinyume na watu 
wake, kwa kuwa wamesamehewa. Pili, kushindwa kwa Shetani mbinguni 
kunamaanisha kwamba nguvu zake zimevunjwa kwa shughuli za watu kwenye 
historia, hivyo kwamba hata kama atatia bidii na nguvu zake kuyatawala mataifa na 
kuangamiza kazi ya Mungu, kiwango cha ushawishi wake kina ukomo (kwa mfano 
hana nguvu juu ya Kanisa), na siku zake zinahesabika (vv. 13ff.).” (Beasley-Murray 
1974: 202; angalia pia Beale 1999: 660 [“Uelewa huu wa kuanguka kwa Shetani 
kutoka mbinguni ni sawa na ule wa [Luka 10:17-20]. . . . Kwamba ni, kuanguka kwa 
Ibilisi kunamaanisha kwamba Wokovu wa wafuasi wa Yesu umehifadhiwa kutokana 
na tishio la Kishetani, na nguvu zao juu ya mapepo ni kiashiria cha awali cha 
kushindwa kwa Ibilisi na usalama wao uletao wokovu.”])  

b. Bahari na kuzimu (Ufu 12:12; 9:1-2, 11; 11:7; 13:1; 17:8; 20:1, 3; 21:1). Ufu 12:12 

inasema, “Ole wan chi na bahari, kwa maana Yule Ibilisi ameshuka kwenu.” Wakati 12:9 

ilisema kwamba Ibilisi alikuwa “ametupwa hata nchi,” inaonekana kutoka 12:12 kwamba pia 
alikuwa ametupwa chini baharini. Mara nyingi bahari imhusishwa na wazo la machafuko na 
uovu (angalia Beale 1999: 789; Schüssler Fiorenza 1991: 83; angalia pia Schnabel 2011: 279 
kwa maana tofauti istilahi “bahari” imehusishwa kwenye Ufunuo). Kama vile wanyama wa 
Dan 7:2-8 walipanda toka baharini, hivyo mnyama wa Ufu 13:1 alipanda kutoka baharini. 
Penginepo Agano la Kale linaonyesha bahari kama makao ya hayawani waovu, ingawa Mungu 
ni mtawala juu bahari na wakaaji wake (Ayubu 38:8-11; Zab 74:12-15; 89:9-10; 104:5-9; 

Mith 8:27-29; Isa 27:1; 51:9-10; Ezek 32:2). Bahari kama machafuko na uovu imeonyeshwa 
zaidi kwenye 21:1 ambayo inasema kwamba, kwenye mbingu mpya nan chi mpya“hapatakuwa 

na bahari tena” bahari kama chanzo cha uovu wa Kishetani ukipingana na kiti cha Enzi cha 
Mungu vimeondolewa na nafasi yake kuchukuliwa na mto wa ukombozi, ambao chanzo chake 
ni kutoka kwenye kiti cha Enzi [Ufu 22:1]” (Beale 1999: 328).   

Bahari inaonekana kuwa sawa na kuzimu “kama inavyowekwa wazi kwenye 11:7 na 
17:8, pale ambapo mnyama Yule yule ambaye anakuja kutoka baharini kwenye 13:1 
ameelezewa kama atokaye abussos [kuzimu]” (Moo 2009: 156). Vivyo hivyo, Shetani 
“kutupwa chini mpaka nchi” (12:9) na “kushuka chini ya nchi na bahari” (12:12) ni sawa na 
yeye “kutupwa kuzimu” (20:1-3). Hili linathibitisha kwamba kufungwa kwa Shetani na 
“kutupwa kuzimu” kwenye Ufu 20:1-3 kulitokea kwenye muunganiko wa kuja kwa Kristo 
mara ya kwanza na siyo tukio ambalo litatokea baada ya parousia (angalia pia hapo chini 
kwenye 20:1-3 kwa mahusiano zaidi baina ya “kutupwa” [12:9] na “kufungwa” [20:3] kwa 
Shetani).  
c. Kifo, lakini mkanganyiko wa ushindi, wa watakaifu (Ufu 12:11; 13:7). Kwenye Ufu 13:7 
inasema kwamba mnyama “alipewa” mamlaka kufanya vita kinyume na watakatifu na 
kuwashinda. Huu ni “uungu batili” (i.e., mamlaka ilitolewa kwa mnyama na Mungu, kama vile 
Mungu alivyompa Shetani mamlaka juu ya Ayubu kwenye Ayu 1:12; 2:6). “Mungu ni 
mtawala wa vyote, na vita kinyume na watakatifu hakuongezi lengo la mnyama lakini badala 
yake yanawachanganya wao. Uovu umeshindwa nna ushuhuda wa watakatifu—ushuhuda wao 
hata kufa. Kristo alishinda kwa kifo chake juu ya Msalaba, nan i mfano wa watakatifu pia 
(12:11).” (Resseguie 2009: 185)  

7. Ufu 15:5-16:21: Hukumu za vitasa saba. Kwenye kifungu hiki Mungu anawaadhibu wasiomcha 
kipindi cha nyakati za mwingiliano wa matukio na kuleta hukumu ya mwisho siku ya mwisho kwa 
sababu ya mateso yao na Ibada ya sanamu au Uasherati. Kama tulivyoona mwanzoni kwenye mapigo 
ya tarumbeta na vitasa yalitokea kwenye mpangilio ule ule na kuhusisha: (1) nchi; (2) bahari; (3) mito; 
(4) jua; (5) ulimwengu wa uovu; (6) Frati; na (7) hukumu ya mwisho ya ulimwengu pamoja na 
“umeme, sauti, radi, na tetemeko la nchi’ na ‘dhoruba kuu.” Kwa upeo huu, ni lazima tena tuone 
kwamba Ufunuo siyo simulizi ya mtiririko wa nyakati. Kama na mihuri na tarumbeta, vitasa siyo 
lazima uwe ni mtiririko lakini yaweza kuwa ni ya wakati uo huo. Hivyo, kuhusiana na kitasa cha sita 
(giza), “Tunaambiwa juu ya maumivu yao na vidonda vyao. Lakini maumivu na vidonda siyo athari 
zilizosababishwa na giza. Kwa hiyo, waweza kuwa tu, wale wa kitasa cha kwanza, hitimisho 
linalothibitishwa na neno ‘mapigo’ badala ya pigo [16:9].” (Milligan 1896: 268, fafanuzi imeongezwa.)   

Kama ulivyokuwa ukweli kwenye tarumbeta, hukumu za kitasa zimechukuliwa kwenye picha 
ya mapigo ya kitabu cha Kutoka:  
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kitasa cha 1 (vidonda) (16:2)  linalingana na pigo la 6 (Kut 9:8-11)  

vitasa 2 na 3 (maji kuwa damu) (16:3-6)  linalingana na pigo la 1 (Kut 7:20-25)  

kitasa cha 5 (giza) (16:10-11)  linalingana na pigo la 9 (Kut 10:21-23)  

kitasa cha 6 (vyura) (16:12-16)  linalingana na pigo la 2 (Kut 8:2-9)  

kitasa cha 7 (dhoruba) (16:17-21)  linalingana na pigo la 7 (Kut 22-26)  

a. Vitasa vya sita na saba (Ufu 16:12-21). Vitasa vya sita na saba vimeunganishwa. Kitasa cha 
sita kinauandaa ulimwengu kwa vita ya mwisho kinyume na Mungu; matokeo yake 
yanaonekana kwenye kitasa cha saba, ambacho ni parousia. Lengo juu ya Shetani, “kusanyiko 
la vita” ya ulimwengu kinyume na Mungu na watu wake, na kukamilika na kushindwa kwa 
mwisho kwa maadui wa Mungu, kunaonyesha kwamba vitasa vya sita na saba vinalingana na 
Ufu 20:7-10 (pia vinafanana na 19:17-21). Milligan anaonyesha sababu ya uwezekano wa 
kwanini kitasa cha saba kilimwagwa juu ya anga: “Kitasa cha saba au cha mwisho kilimwagwa 
juu ya anga, wazo hapa la kama ulimwengu wa huyo mfalme wa ulimwengu ambaye pia ni 
‘mfalme wa uwezo wa anga’ [Efe 2:2]” (Milligan 1896: 268, fafanuzi imeongezwa.).  

Kwamba Kanisa litakuwepo wakati wa kipindi hiki kunaonekana kutoka 16:15 ambayo 
inasema, “Tazama. Naja kama mwivi. Heri akeshaye, na kuyatunza mavazi yake, asiende uchi 

hata watu wakaione aibu yake.” Kama vile tulivyoona mbeleni muunganiko baina ya mihuri na 
Hotuba ya Mlimani, hapa tunaona muunganiko ule ule baina ya vitasa na Hotuba ya Mlimani. 
“Naja kama mwivi” kunarudia onyo la Kristo kwa Kanisa kwenye Math 24:43 na Ufu 3:3. 
“Heri akeshaye” kunarudia mashauri ya Kristo kwa Kanisa kwenye Math 24:42-44, 45-51; 
Math 25:1-13, 14-30 kwamba tunapaswa kuchukua tahadhari, kuwa tayari, tumejiandaa, na 
waaminifu kufanya kile tupaswacho kufanya.  
b. Kukauka kwa mto Frati kuandaa njia kwa wafalme watokao katika maawio ya jua (Ufu 

16:12). Kama ilivyo kwenye mengi katika Ufunuo, picha ya kitasa cha sita msingi wake ni 
kwenye kiolezo cha kihistoria ambacho kimetumiwa kitaipolojia. Kukauka kwa mto Frati na 
wafalme kutoka maawio ya jua yanaonekana kuchukuliwa kutoka kwenye hukumu ya Mungu 
juu ya Babeli, ambayo yenyewe inafuata mfano wa kukauka kwa bahari nyekundu na mto 
Yordani na kufuatiwa na Kutoka (angalia Kut 14:21-22; Yosh. 3:16; 4:23). Isaya na Yeremia 
walitabiri kwamba hukumu juu ya Babeli itahusisha kukauka kwa mto Frati (Isa 11:15; 44:27-

28; Yer. 50:38; 51:36). Nabii zilitimizwa kwa maji kugawanyika kwa ajili ya Waashuru 
(angalia Isa 44:27-28). Hili liliyaruhusu majeshi ya Waashuru kuingia Babeli kusikotarajiwa 
na kuishinda (Beale 1999: 827). Ashuru, watawala na wafalme wake, “walitoka kwenye 
maawio ya jua yaani mashariki” (Isa 41:2, 25; 46:11; Yer 50:41; 51:11, 28).   

Yohana alichukulia kuanguka kwa Babeli ya kihistoria na kuijumuisha kuifanya ya 
kiulimwengu kwenye Ufunuo: “Kama kwenye Kutoka na hasa kwenye anguko la Babeli ya 
kihistoria, kukauka tena kwa mto Frati kunaonyesha utangulizi wa kuangamizwa kwa Babeli ya 
siku za mwisho. Na kama vile Babeli ilivyofanywa ya kiulimwengu na kuwa ishara [angalia 
majadiliano juu ya Babeli hapo chini], hivyo mto Frati hauwezi kuwa kumbukumbu halisi ya 
kihistoria kwa mto Frati wa kisasa uliopo Iraki, Syria na  Uturuki lakini lazima liwe fumbo na 
la kiulimwengu, bila kujali wale wasemao au wanaodai kwamba kumbukumbu ni uhalisia. Hili 
limeonyeshwa kwa 17:1, pale kahaba wa Babeli ‘alipokaa juu ya maji mengi,’ ambayo ni njia 
nyingine ya kuzungumzia‘mto Frati na maji yake’ (16:12) ‘Maji mengi’ ya 17:1 ni fumbo 
lililotafsiriwa kama ‘watu na makutano . . . na mataifa na lugha’ kwenye 17:15. . . . Kwa hiyo, 
kukauka kwa maji yam to Frati ni picha ya jinsi mkutano mkubwa wa waamini wa dini za 
Babeli duniani kote watakavyoacha kuwa waaminifu kwa Babeli [angalia 17:15-18]. 
Kupuuzwa kwa Babeli ni utangulizi wa hukumu ya Babeli, na hukumu ya mwisho yenyewe.” 
(Ibid.: 828)  

Kuna kutokukubaliana kuhusiana na utambulisho wa “wafalme wa maawio ya jua au 

wa Mashariki”:  
(1) “Wafalme wa Mashariki” kama wasioamini. Wengi huwaona“wafalme wa 

Mashariki” kama “ujumla wa ulimwengu kwa fumbo na siyo tu Babeli na mto Frati 
lakini pia Ashuru na wafuasi wake, ‘wafalme kutoka maawio ya jua,’ ambao kitafsiri 
waliongezwa kwenye ‘wafalme wa wakaaji wa dunia au nchi yote’ (16:14; cf. 18:18)” 
(Beale 1999: 828). Mtazamo kama huo ni kwamba “wafalme wa mashariki—makundi 
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ya wapagani—wataunganisha nguvu na wafalme wote wa ulimwengu (wakaaji) 
kufanya vita na Masihi, kwa kuwa vita vya nyakati za mwisho juu ya siku ile kuu ya 
Mungu Mwenyezi ni wazi ’ (vs. 14)” (Ladd 1972: 213).  
(2) “Wafalme wa Mashariki” kama waaminio. Wengine huwaona “wafalme wa 

mashariki” kwenye istilahi chanya. Sababu ni kama zifuatazo: Neno la Kigiriki kwa 
“mashariki” (Kigiriki = anatolē; ambalo pia linamaanisha “kuinuka” au “nafasi ya 
kuchomoza kwa jua”) “lilizoelewa kama ishara ya Masihi kwenye nyakati za Agano 
Jipya. Lilionyesha kitu Fulani au mtu wa asili ya Mbinguni. Penginepo Ufunuo ulitumia 
neno hili kwa maana hii [7:2], na uwezekano mkubwa kwamba kuandikwa kitabu kwa 
umakini kusibadilishe maana ya ishara kwenye sura zitakazofuata. . . . ‘wafalme wa 
mashsriki’ waweza kuwa wamekusudiwa kama tofauti ya moja kwa moja ya ‘wafalme 
wa dunia yote’ waliotajwa kwenye kifungu hicho hicho, na wanaweza kuwawakilisha 
viumbe wa mbinguni ambao walikuja kuwaokoa watakatifu, kama wafalme wa Midiani 
kutoka mashariki walivyokuja pamoja na Ashuru kuokoa Israeli ya zamani kutoka 
Babeli.” (Ford 1979: 268) Kwa kuwa kitasa cha sita ni maandalizi kwa vita ya mwisho 
na parousia, Kwa hiyo “wafalme wa mashariki” wanaweza kuzungumzia majeshi ya 
mbinguni ambayo yanafuatana na Kristo kwenye Ufu 19:11-16.   

8. Ufu 17:1-19:10: Hukumu ya mwisho ya Babeli. Kama ambavyo ilionekana penginepo kwenye kitabu 
chote cha Ufunuo, ubinadamu umehusisha vitu viwili, na viwili pekee, aina au makundi: hayo mawili ni 
waliojitoa kwa ajili ya Kristo na wale ambao hawajajitoa kwa ajili ya Kristo. Babeli inawakilisha 
mfumo na mtazamo wa ulimwengu wa kila kitu na kila mtu ambaye siyo wa Kristo. Mfumo wa 
ulimwengu unaonekana wenye nguvu nyingi lakini ukibeba mbegu za kuuangamiza wenyewe. Hukumu 
ya Mungu juu ya uchumi wa wasiomcha Mungu, tamaduni, na mfumo wa kidini wa dunia unaongoza 
kwenye kuanzishwa kwa utawala wa milele wa Mungu (Ufu 19:6) na kuungana pamoja na watu wake 
(Ufu 19:7-9). Ufu 13:4 unaibua swali, “Ni nani awezaye kufanya vita naye [mnyama]?” Hili ni jibu 
kwenye Ufu 17:14: Mwanakondoo na wale walio pamoja naye (“walioitwa na wateule na waaminifu”) 
watamshinda mnyama kwa sababu Mwanakondoo ni “Bwana wa mabwana na Mfalme wa wafalme.” 
Kwenye bado picha nyingine inajirudia, watakatifu wanahakikishwa, damu ya waliouawa kwa ajili ya 
neno la Mungu inalipizwa, na maombi ya Ufu 6:10 yanajibiwa.  

a. Babeli mkuu, mama wa makahabas (Ufu 17:1-5, 9, 15, 18) kwenye mazingira yake ya karne ya 

1st. Wachambuzi wengi waliitambulisha Babeli kama Rumi, msingi ukiwa juu ya kumbukumbu 
ya milima saba (Ufu 17:9) (e.g., Bauckham 1991: 52; Schüssler Fiorenza 1991: 97; Beale 1999: 
869-70). Neno la Kigiriki ambalo Biblia Toleo Jipya la Kimataifa (NIV) limelitafsiri kama 
“vilima” ni wingi wa oros ambalo ni “mwonekano wa kiasi cha juu wa nchi ambao unaonekana 
kwa juu kuliko bounos (‘mwonekano mdogo wa kilima’)” (Danker 2000: “oros,” 724). Vivyo 
hivyo, tafsiri nyingi za Biblia (e.g., ESV, NAS B, NKJV, and RSV) hutafsiri istilahi hiyo kama 
“milima” badala ya “vilima.” Ingawa kumbukumbu bila shaka ni kwa Rumi, matumizi ya oros 
kwenye 17:9 yanapendekeza kwamba “Babeli mkuu” ipo juu zaidi ya Rumi ya kihistoria kwa 
kuwa vilima vya Rumi kwa hakika ni vyenye mwonekano mdogo sana ukilinganisha na vilima 
vya Palestina.127 Kwa hakika, ukweli kwamba Yohana alitumia jina “Babeli mkuu” badala ya 
“Rumi” kunaashiria kwamba hakuufunga au kuuwekea ukomo utambulisho wake kwa dola ya 
Rumi iliyopo au jamii. Wakati Yohana akitumia nguvu ya Rumi, uchumi, na tamaduni kama 
mazingira ya kihistoria kwa mtazamo wake wa Babeli mkuu, Rumi inaonekana kama mfano au 
“aina”. Hasa hasa, Rumi au Babeli inaonekana kama kishawishi cha uovu juu ya watu (i.e., ni 
“kahaba”).128    

Vipo vyanzo viwili vikuu kwa mtazamo wa Yohana juu ya Babeli mkuu: Unabii wa 
Yeremia kinyume na Babeli ya kihistoria (Yeremia 50-51) na unabii mkuu wa Ezekieli kinyume 
na Tiro (Ezekieli 26-28).129 Utafiti wa kina wa Richard Bauckham wa sehemu hii ya Ufunuo 

 
127 “Mwinuko au urefu wa sehemu ya kati ya Warumii inafikia kutoka urefu wa mita 13 au (futi 43) juu ya usawa wa 
bahari (katika msingi wa au sehemu ya chini ya Pantheon) hadi mita 139 au (futi 456) juu ya usawa wa bahari (kilele 
cha Monte Mario)” (“Rome” 2012: n.p.).  
128 Babeli iliitwa “Mama wa Makahaba” (Ufu 17:5). Hii ni lugha ya fumbo ikionyesha “yeye ambaye anavutia, 
kushawishi, kudanganya na kuwavuta watu mbali na Mungu” (Hendriksen 1982:167). Kuvutiwa kama huku kunafunua 
kwamba msingi wa kujitoa kwa watu na uaminifu wao ni kwa ulimwengu (Schnabel 2011: 208).  
129 Maelezo pia yamefanywa kwa wale wote weye maneno machache kinyume na Babeli na Tiro wanaopatikana miongoni 
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ilimpelekea kuhitimisha kwamba kile kinachoonekana hapa kimsingi ni mafungu mawili ya uovu: 
kwanza, utamaduni, unyonyaji wa kiuchumi na rushwa; na pili, uovu au rushwa ya kidini 
(Bauckham 1991: 4790). Bila shaka, vilihusiana: Yesu wakati wote aliwaonya waaminio kuhusu 
ukweli kwamba mtego wa utajiri unaweza kumgeuza mtu, kulisonga neno kwenye maisha ya 
mtu, na hivyo kuwa Bwana mpya wa kweli wa mtu huyo (e.g., Math 6:19-24; 13:7, 22; 19:16-

30; Marko 4:7, 18-19; 10:17-25; Luka 8:7, 14; 12:13-21; 16:13). Paulo alifanya jambo lile lile 
(e.g., Kol 3:5-6; 1 Tim 3:3; 6:6-11).  

Picha za kahaba, zimechukuliwa kutoka kwenye nabii za Agano la Kale kuhusiana na 
Tiro (Isa 23:15-18; Ezekieli 26-28), kimsingi inazungumza kwa ya kwanza kati ya miundo 
miwili ya rushwa au uharibifu: “Kumbukumbu hapa zipo wazi kwa shughuli mabalimbali za 
kibiashara ambazo kwazo mji wa Tiro ulipata utajiri. Shughuli za kibiashara za Tiro 
zililinganishwa na kahaba au Malaya kwa sababu ziliyahusisha mataifa mengine kwa ajili ya 
kupata faida. . . . Kwa maneno mengine, Rumi ni kahaba kwa sababu mahusiano yake na watu wa 
dola yake ni kwa faida yao wenyewe ya kiuchumi. . . . Rumi inapendekeza umoja wa ulimwengu 
wa Mediterania, usalama, utulivu au uimara, hali ya kufanikiwa. Lakini mtazamo wa Yohana wa 
faida hizi siyo kile kinachoonekana: ni fadhila za kahaba, zilizonunuliwa kwa gharama kubwa.” 
(Bauckham 1991: 54-56)  
b. Orodha ya bidhaa (Ufu 18:12-13). Bauckham analinganisha na maelezo ya Ezekieli ya 
biashara ya Tiro kwenye Ezek 27:12-25 na maelezo ya Yohana juu ya biashara ya Rumi na 
kuhitimisha kwamba maelezo ya Ezekieli yalikuwa mwonekano sahihi wa biashara ya Tiro 
kwenye karne ya sita KK na orodha ya Yohana ya bidhaa ni orodha sahihi ambayo Rumi iliagiza 
kwenye karne ya kwanza BK (Bauckham 1991: 59).  

Yohana anahitimisha orodha ya bidhaa zake kwenye 18:13 kwa kuwataja watumwa. 
Utumwa ulikuwa ni msingi wa mfumo wa uchumi wa Rumi. Bado jinsi Yohana alivyoelezea 
tangazo la utumwa kama sehemu ya bidhaa za Babeli mkuu ni kwa kina cha kitheolojia: 
“Kwamba Yohana anatoa maneno yote ya kawaida ya utumwa kwenye soko la utumwa [‘miili’] 
na maelezo ya kimaandiko ya utumwa [‘nafsi za watu’] lazima imaanishe kwamba alikusudia 
kuzungumzia juu ya biashara ya utumwa. Analiweka wazi kwamba watumwa siyo tu mizoga ya 
wanyama kununuliwa na kuuzwa kama bidhaa au mali, lakini ni wanadamu. Lakini kwenye 
nafasi ya fafanuzi mwishoni mwa orodha, hili ni zaidi ya maelezo ya biashara ya utumwa. Ni 
maelezo juu ya orodha nzima ya bidhaa. Inahusisha ukatili usio wa kibiadamu, dharau kwa 
maisha ya wanadamu, ambayo kwayo mafanikio na anasa zote za Rumi zilikaa.” (Bauckham 
1991: 79)  
c. Wale waombolezao juu ya Babeli (Ufu 18:3, 9-11, 14-19). Kwenye Ufunuo 18, Yohana 
anaona kwamba makundi matatu ya watu wanaomboleza kwa ajili ya kuangamizwa kwa Babeli 
mkuu: “wafalme wa nchi” (18:9); “wafanyabiashara wa nchi” (18:11); na “kila nahodha, 

msafiri, baharia, na wote watendao kazi baharini” (18:17).  “Hawa hasa ni watu ambao kibinafsi 
walinufaika kutokana na unyonyaji wa kiuchumi wa dola ya Rumi. Wanachokiombolezea ni 
kuangamizwa kwa chanzo cha utajiri wao wenyewe.” (Bauckham 1989: 97)130  

d. Ukomo wa Babeli siyo Rumi bali ni ulimwengu wote. Ingawa mazingira ya Ufunuo 17-18 
yaweza kuwa kijamii, kiuchumi, kisiasa, na mazingira ya kidini kwa siku zake mwenyewe, 
Ufunuo wa Yohana ni mbali zaidi ya Rumi. Ingawa kuna baadhi ya alama za kuitambua karne ya 
kwanza (“vilima saba”; orodha ya bidhaa), “ni vichache toshelevu kufanya matumizi mapya ya 
picha kulinganisha kirahisi na mazingira” (Bauckham 1993b: 156). Hili linaonekana kwenye 
lugha aliyoitumia Yohana. Kwenye maelezo yake ya Babeli kama“kahaba mkuu” na “mama wa 

makahaba” (Ufu 17:1, 5; angalia pia Ufu 17:2, 4, 15; 18:3, 7, 9), Yohana anasimama kwenye 
mstari mrefu wa manabii ambao walitumia lugha ya mahusiano ya kingono yasiyokuwa halali 
kuhukumu udhalimu wa kiuchumi, rushwa ya kitamaduni, na uasi wa kidini. Kwa mfano, Isa 

 
mwa manabii wa Agano la Kale (Babeli: Isa 13:1-14:23; 21:1-10; 47; Yer 25:12-38; Tito: Isa 23) (Bauckham 1991: 54). 
Kwenye maelezo kwa maneno haya ya Agano la Kale lakini yalitafsiriwa tena kutumika kwa Warumii ya siku zake na 
zaidi ya Warumii ya siku zake, Yohana amesimama kwenye mstari wa manabii wa Kibiblia, na Yesu mwenyewe, ambaye 
aliyachukua maneno yaliyovuviwa ya tamaduni za kinabii na kuyapa maana na matumizi mapya.  
130 Bila shaka, mtazamo wa Yohana, siyo ule wa watu wa nchi na bahari (Ufu 18: 9, 11, 17) lakini ni ule wa mbinguni 
(18:20). Kwa mtazamo wake, kuanguka kwa Babeli ni sababu ya kufurahi na kuabudu na kumsifu Mungu (18:20; 19:1-

6).  
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23:1-18 anaihukumu Tiro kama kahaba kwa mazoea yake ya kibiashara. Ezekieli anaihukumu 
Yerusalemu kama kahaba kwa uasherati wake, rushwa ya kitamaduni, na udhalimu wa kiuchumi 
(Ezek 16:1-59). Kitabu chote cha Hosea ni picha ya mwonekano wa “ukahaba” wa Israeli 
kwenye matumizi yake ya fedha na rasilimali (Hos 2:5-9), uasherati wake (Hos 2:11-13; 4:11-

13; 13:1-2), na rushwa yake ya kitamaduni kwa ujumla (Hos 4:1-2, 7-8, 14; 10:13).  
   Zaidi ya hayo, Yohana wakati wote alizungumza kwenye lugha ya “kiulimwengu”: 
majaribu yatarajiwayo “iliyo tayari kuujilia ulimwengu wote” (Ufu 3:10); mnyama anayo 
mamlaka “juu ya kila kabila na jamaa na lugha na taifa” na “na wote wakaao juu ya nchi 

watamwabudu au kumsujudia yeye” (Ufu 13:7-8);131 wafalme “wa ulimwengu wote” 
watakusanyika kwa vita ya mwisho (Ufu 16:14); Uovu wa Babeli na kuyadanganya“mataifa 

yote” (Ufu 14:8; 18:3, 23) na hatia yake ya damu“ya wale wote waliouawa juu ya nchi” (Ufu 

18:24).  
Kama vile mnyama wa Ufu 13:1-2 inajumuisha vipengele vyote vya wanyama wanne wa 

Dan 7:3-8 pamoja, hivyo Babeli mkuu anajumuisha mwenyewe uovu wote wa miji mikuu miwili 
iliyojaa uovu (Babeli na Tiro) ambayo juu yake msingi wa unabii umewekwa. Hivyo, Babeli siyo 
mji binafsi au pekee, au hata dola pekee au binafsi, lakini inaonekana kuwa taasisi ya kidunia. 
Inaweza kuonekana kuwa kama “maelezo ya mwisho ya ushawishi wa watenda maovu wa 
kidunia” (Smalley 2005: 427), au “madhihirisho ya mwisho ya historia yote ya mataifa 
yasiyomcha Mungu . . . ambayo yataishawishi dunia yote kuabudu kile ambacho siyo Mungu” 
(Ladd 1972: 222), au vifaa vya ushawishi na anguko la tamaduni za kibinadamu (Johnson 2001: 
17, 246, 268-69n.2, 339). Hakika, “Babeli ya Yohana ni kilele cha mwisho cha biashara 
iliyoanzia Babeli kwenye Mwanzo 11: miaka mingi ya biashara ya kibinadamu ya kuunganisha 
jumuiya za kibinadamu kumpinga Mungu. . . . Hivyo Babeli ya Ufunuo siyo maono pekee 
maalum ya picha ya Rumi ya sasa, lakini pia picha ya nyakati za mwisho. Kwa maneno mengine, 
ni zaidi ya kumbukumbu yake ya asili na kuwa ishara ya historia yote ya kuwaunganisha watu 
waovu ambao anguko lao litakuwa mwisho wa historia.” (Bauckham 1989: 93)132  
   Kwenye mwonekano wake wa Babeli mkuu, Yohana tena anawakabili wasikilizaji 
wake na uchaguzi baina ya mnyama au Mwanakondoo, dunia au kanisa, wale wakaao juu ya nchi 
au wale ambao uraia wao ni mbinguni, kwa sababu Babeli ni “kinyume na ufalme”—ya kuvutia 
au inayoshawishi, mbadala wa kuzungukia wageni kwenye ufalme wa Mungu.133 Thomas 
Torrance anahitimisha, “Inaonekana kwamba Babeli ni ustaarabu wa dunia yote na tamaduni, 
zenye kushangaza kwenye sayansi na sanaa na biashara zake, lakini ikiburuzwa na kiburi na 
kuleweshwa na mafaikio yake makubwa. Wakati uo huo ni ajabu kuchanganya nguvu ya dunia na 
dini, ya Upagani na Ukristo, ambavyo vitakuwa kikwazo kikubwa kwa Injili ya kikristo. Siri yake 
ya ndani imefunuliwa mwishoni kama utawala mkuu wa Shetani ambao unatamani kujiimarisha 
wenyewe milele kwenye uumbaji wa Mungu, kwenye uhasama mkubwa kwa utawala ambao 
huwa juu ya ulimwengu kutoka juu, Ufalme wa Mungu.” (Torrance 1959: 115)  
e. Asili ya kiroho ya Babeli. Kama ilivyozungumzwa hapo juu, vipo vipengele viwili vya uovu wa 
kibinadamu kwa Babeli mkuu: uchumi wa kitamaduni na dini. Kipengele cha kidini cha nguvu ya 

 
131 Sawa na hilo, “maji mengi” ambayo juu yake aliketi kahaba mkuu wa Babeli (Ufu 17:1) wazi wazi imefafanuliwa 
kuwa “jamaa na makutano na mataifa na lugha” (Ufu 17:15); cf. Ufu 5:9; 7:9 pale kanisa linapotolewa “kutoka kila 

kabila na lugha na jamaa na taifa.”  
132 Babeli mkuu inapita Warumii ya kihistoria na kuwakilisha udanganyifu wa wote wa ulimwengu ni madhubuti pamoja 
na kumbukumbu ya “wafalme saba ambao mmoja ni wa nane” kwenye Ufu 17:9-11. Hii yaweza kuwa “kiashiria cha 
nahau ya Kiebrania, ‘nambari iliyopangwa katika daraja la usemi,’ ambayo inatumia namba mbili zinazofuatana 
sambamba. Kwenye jambo hilo hilo nahau hiyo inaonyesha kwamba tarakimu ni kielelezo badala ya ukamilifu (Mith 6:16; 
30:15, 18, 21, 29), lakini wakati namba saba na nane zinapotumika kwa njia hii, zinaonekana kuonyesha kusikokuwana 
mipaka lakini namba toshelevu (Mhubiri 11:2; Mik 5:4[5]). . . . Matumizi haya yaweza uthibitisha nini tutakachokihesabia 
haki kwenye hukumu ya kila kesi: kwamba namba saba na nane za Yohana hazipaswi kuchukuliwa kiuhalisia, kama 
kufafanua ni watawala wangapi wa Warumii watakaokuwepo kwa uhakika kabla ya parousia, lakini kama kiashiria cha 
uovu wote, watawala wanaopinga Ukristo wanaweza kuwepo kabla ya kuongezeka kwa uovu wao wenyewe kutakakoleta 
uharibifu wake wenyewe.” (Bauckham 1993a: 405)  
133 Hivyo Yohana annawachangamoto Wakristo kutafakari jamii yao wenyewe. Kama Bauckham anavyosema, “Kila jamii 
ambayo kofia ya Babeli inawakaa ni lazima waivae. Kila jamii itakayopendelea mafanikio ya uchumi wake wenyewe kwa 
gharama za wengine itajiweka chini ya hukumu ya Babeli.” (Bauckham 1993b: 156; angalia pia Schnabel 2011: 211-12)  
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ushawishi wa uovu wa Babeli mkuu chaweza kuonekana kutoka kwenye kumbukumbu za Agano 
la Kale “Ikijumuishwa na ukweli kwamba Babeli ni kahaba, kuangamizwa kwa moto [Ufu 18:8] 
kunatuongoza moja kwa moja kwenye wazo la tabia za mji za kiroho, na siyo tu la kijamii, au 
kisiasa, au kibiashara. Kulingana na sharia za Musa, kuchomwa moto kulikuwani adhabu ya 
uasherati kwenye kesi ya binti wa kuhani [Lawi 21:9]. . . . Hitimisho la kufikiwa ni kwamba 
Babeli ni mji wa Kiroho.” (Milligan 1896: 309, 310)   

Kwenye Biblia yote, lugha ya ukahaba, uzinzi na uongo ni sawa na uzinzi wa kiroho (i.e., 
kumwacha Mungu na kuiandamia miungu mingine na kutokumcha Mungu) (angalia, e.g., Yer 

3:6-10; Ezek 16:15-22; Hos 2:2; 4:12; Mal 2:13-16; 1 Wakor 6:15-18; Yak 4:4; Ufu 2:18-22; 

14:8; 17:1-5; 18:1-3; 19:1-2). Desmond Ford anaonyesha, “Wakati ni kweli kwamba Maandiko 
yanatumia ishara ya kahaba kwa miji kama vile Tiro na Ninawi [kuonyesha uchumi na uovu wa 
kitamaduni] ni zaidi sana mara nyingi hutumika kuwapotosha watu wa Mungu” (Ford 1979: 270). 
Ford anaendelea kujadili kile alichokiona kama historia halisi ya ishara alizozitumia Yohana 
kuhusu Babeli mkuu: “‘Kahaba’ na siyo ‘mzinzi’ ni mfano wa kukubalika zaidi, kwa kuwa 
msisitizo ni juu ya wapenzi wengi na ujira upatikanao. Asili ya uhalisia wa ishara kwenye Ufu. 
17, unapatikana kwenye Yer. 2:33-34 na 3:1-11, pale ambapo Yuda ni kahaba (Yer. 2:20) 
mwenye alama juu ya kipaji chake cha uso (Yer. 3:3), ambaye husababisha makosa kwa wengine 
(Yer. 2:33), na ‘ambaye juu ya nguo zake imeonekana damu ya roho zao maskini wasiokuwa na 
hatia’ (Yer. 2:34). Amejivika vazi jekundu (Yer. 4:30) na mapambo ya dhahabu. Wapenzi wako 
wanakudharau (Yer. 4:30) na kutafuta maisha yake. . . . Pornē [malaya; uzinzi] limetumika 
kwenye LXX [Agano la Kale la Kigiriki] kwa uchache mara hamsini kuelezea uzinzi wa Kiroho 
wa Israeli na Yuda. . . . Hoja hii, kama ilivyotumiwa kwenye utafiti huu, haimaanishi kukataa 
hoja zinazojulikana sana kwa Rumi. . . . Badala yake zinamaanisha kuonyesha kwamba Yohana 
aliona mbali zaidi ya Rumi pekee, na kwamba hasa alijihusisha na uasi wa mwisho ambao 
utakuwa kama kiini chake kwa mambo ya mahusiano na Mungu badala ya mambo ya kisiasa. 
Zaidi ya hayo, aliandika kuwatambua Wakristo, na siyo wenyeji wasioamini wa Rumi. Kwa hiyo, 
alikusudia kwa mwonekano wake kulionya kundi, kwa kuhofia kwamba wanachama wake 
wasiongozwe na Mpinga Kristo kwenye uzinzi wa Kiroho.” (Ibid.: 270, 304n.159)   

Kwa hakika uovu wa kidini na kiroho wa Babeli mkuu ulikuwepo kwenye karne ya 
kwanza. Bauckham anajadili asili ya uovu na ustaarabu wa kidini kwenye mazingira ya karne ya 
kwanza ambayo Yohana aliandika: “Kutokana na mtazamo wa Wakristo Wayahudi wa wakati wa 
Yohana, siasa ya dini ya Rumi ilikuwa aina mbaya zaidi ya dini ya uongo, kwa kuwa 
iliyapendelea madai ya Rumi juu ya malengo yake na kufunika uovu wake kwenye vazi la 
uaminifu wa kidini. Hivyo, kwa Yohana, uovu wa kiuchumi wa Rumi na ushawishi wake movu 
wa dini ya kitaifa unaenda mkono kwa mkono. . . . Kwenye mtazamo wa Yohana, maovu ya 
Rumi yalionekana kwenye mateso yake kwa Wakristo, kwa sababu hapa maelezo ya Rumi 
yenyewe yanapingana na ubwana wa Mwanakondoo ambao kwa huo Wakristo waliouawa kwa 
ajili ya neno la Mungu walibeba ushuhuda na hivyo kile kilichofunikwa na polisi wa dola yote ya 
Rumi kuwekwa wazi.” (Bauckham 1991: 57-58)                                                                                                         

Moja ya kipengele hiki cha uovu wa kidini waweza pia kuwa ushirikiano baina ya 
Wayahudi wa karne ya kwanza na Warumi. Baadhi ya wachambuzi wanamtambulisha kahaba na 
kutokutii kwa Israeli, hasa Yerusalemu (McDurmon 2011: 2; Chilton 1985: 187-88 [Yerusalemu 
ni kahaba; ameonekana kama “aketiye juu ya mnyama” (Ufu 17:3) inawakilisha “utegemezi wake 
juu ya Dola ya Rumi kwa uwepo wa taifa lake na nguvu”]). “Maelezo yaliyopo kwenye [Ufu 

17:6; 18:24] ya kahaba kuwaua wateteziwa neno la Mungu ni kumbukumbu ya wazi ya madai au 
mashitaka ya Yesu kinyume na Yerusalemu (Mt 23:29–39). . . . Wakati Yohana anazungumzia 
juu ya mnyama kumgeukia kahaba na kumwangamiza [Ufu 17:16-18], kwa uwezekano wote 
alizungumzia hukumu ya Mungu ambayo itaipata Yerusalemu kwa ushirikiano wake na utawala 
mwovu.” (Pate and Haines 1995: 43)  

Kama ilivyokuwa kweli na kuheshimiwa na tamaduni na rushwa ya kiuchumi, rushwa ya 
kidini ya Babeli mkuu haikuishia kwenye Rumi ya karne ya kwanza. Yohana hasa hakuwa 
anavutiwa na siasa zasasa na hali ya kiuchumi hasa, ingawa bila shaka aliichukulia tahadhari 
kubwa. Badala yake, “Kwake yeye Babeli ni dini Muhimu na inayohusisha ulimwengu wote ulio 
kinyume na Mungu. . . . Yohana aliona zaidi ya Rumi tu, na . . . alijihusisha hasa na uasi wa 
mwisho ambao utakuwa na kiini cha mambo ya mahusiano na Mungu badala ya mambo ya 
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kisiasa. Zaidi ya hayo, aliwaandikia Wakristo walioamini, na siyo raia wasioamini wa Rumi. Kwa 
hiyo, alikusudia kwa mtazamo wake kulionya kundi, kwa kuhofia kwamba wanachama wake 
wasijeongozwa kwenye uasherati wa Kiroho na Mpinga Kristo.” (Ford 1979: 269, 304n.159)134  
f. Kahaba wa Babeli ni mwenzake na Mwanamke safi wa Ufu 12:1. Asili ya jumla ya Babeli 
mkuu inaonekana kwenye uwazi wa tofauti yake na mwanamke wa Ufunuo 12. “Kama 
mwanamke wa Ufu. 12 kwa wazi ni mfano wa watu wa Mungu wakati wote, hivyo mwanamke 
kwenye Ufu.17 anawakilisha au anahusisha waasi wa nyakati zote. Lakini Yohana hasa 
analitumia kwa mwanamke au bibi-arusi wa nyakati za mwisho [angalia Ufu 19:7-8; 21:2, 9], 
hivyo na kahaba. Paulo alizungumzia [uasi] na Babeli kwa Yohana kufupisha uasi 
uliozungumziwa na mtume kwa watu wa Mataifa. Babeli ilianzia kwenye uasi, na hivyo itaishia.” 
(Ford 1979: 269) Jedwali hapo chini linaonyesha jinsi gani mwanamke, Sayuni iliyo bora, 
mwakilishi wa mbinguni wa watu wa Mungu (Ufu 12:1-2, 5-6, 13-17), ni wazi tofauti na “kahaba 
mkuu” wa Ufunuo 17-18:  

Mwanamke wa Ufunuo 12  Kahaba mkuu wa Ufunuo 17-18  

Amefunikwa na jua (12:1)  Amevikwa nguo za zambarau na nyekundu (17:4; 18:16)  

Mwezi upo chini ya miguu yake (12:1)  Amekaa juu ya maji mengi (17:1, 15)  

Amevaa taji ya nyota 12 (12:1)  Amepambwa na dhahabu, mawe ya thamani na Lulu (17:4; 

18:16)  

Akamzaa mtoto mwanaume (12:5)  Ni mama wa makahaba (17:5)  

Alikimbilia jangwani (12:6, 14)  Maisha ya kusikitisha pamoja na wafalme na 
wafanyabiashara wa nchi (17:2; 18:3, 9)  

Alitunzwa na Mungu (12:6, 14)  Alichukuliwa na mnyama (17:3, 7)  

Aliteswa na Joka (12:13, 15)  Alilewa kwa damu ya watakatifu (17:6; 18:24)  

g. Babeli ni mwenzake na Yerusalemu Mpya. Vyote, Babeli na Yerusalemu Mpya ni ishara. 
Asili ya kiulimwengu ya Babel mkuu inaonekana kwenye uwazi wa tofauti yake na Yerusalemu 
Mpya. Ukweli kwamba Babeli imeelezwa kama mwanamke na mji, na Yerusalemu Mpya hali 
kadhalika imeelezwa kama mwanamke na mji (Ufu 21:2), haionyeshi tu asili ya ulinganishi  ya 
kiulimwengu lakini pia muunganiko wa tamaduni, uchumi, na dini: vinaingiliana kwa karibu, na 
vyote vinaamua na kumfunua mwaminifu mmoja wa kweli. “Babeli, mji wa ulimwengu huu, 
mahali pa utumwa na ugeni kwa Wakristo, ni mji mkuu wa kiroho kwa wale ambao ni wakaaji 
wa nchi, ambao mtazamo wao ni wa kutoka chini (ambao ni, kutoka kwenye ulimwengu huu). 
Wakaaji wan chi hawajumuishi tu wale walio nje ya kanisa lakini pia wale waliopo ndani. 
Babeli ni pale ‘wakaaji wa nchi wanapokaa na wafuasi wa mnyama kupafanya nyumbani kwao. 
Bado Babeli siyo tu nyumbani kwa wakaaji wa nchi; pia ni mahali Wakristo wanapoishi, 
ingawa hapawezi kuitwa nyumbani kwao.” (Resseguie 2009: 35) Mfanano baina ya Babeli na 
Yerusalemu Mpya unaonyesha asili ya ushawishi wa ulimwengu na uthamani wake; tofauti 
inaonyesha kwamba ulimwengu na uthamani wake mwisho wake ni mauti:  

Babeli (Ufu 17-18)  Yerusalemu Mpya (Ufu 21-22)  

Utangulizi  Utangulizi  

Kuja kwa malaika (17:1)   Kuja kwa malaika (21:9)  

Mwaliko: “Njoo huku, Nitakuonyesha” (17:1)  Mwaliko: “Njoo huku, Nitakuonyesha” (21:9)  

Mwonaji kuchukuliwa na malaika katika Roho (17:3)  Mwonaji kuchukuliwa na malaika katika Roho (21:10)  

Hata jangwani (17:3b)  Hata mlima mrefu (21:10)  

Kufunguliwa kwa maono (17:3)  Kufunguliwa kwa maono (21:10b)  

 
134 Asili ya kiroho ya kahaba imewafanya baadhi ya wachambuzi kuiona Babeli kama manabii walivyoiona 
Israeliisiyokuwa na imani: “Babeli siyo Yerusalemu tu ya ‘Wayahudi.’ Ni kanisa kubwa la Mungu ulimwenguni pote 
wakati ambapo kanisa hilo litakuwa halina imani kwa Bwana wao wa kweli na mfalme. . . . Babeli ni ulimwengu ndani 
ya Kanisa.” (Milligan 1896: 295-96) Hata hivyo, kamwe Babeli haikuwahi kuitwa moichalis, ‘wazinzi’; mbunifu wakati 
wote, ‘kahaba’. Hivyo, Babeli hakuwa kamwe mke wa Mwanakondoo.” (Hendriksen 1982: 167n.3) Pia, “Ufu. 18—hasa 
mst. 11, 13—inafaa maelezo ya mji wa ulimwengu; itakuwa vigumu kusema kuhusianisha pamoja na wazo la kanisa la 
uongo.” (Ibid.: 167n.1) Babeli kama Warumii na Babeli kama kanisa la uongo lina vipengele vya kweli; lakini mawazo 
yote yanaonekana kuwa na ukomo kabisa.  
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Ulinganishi  Ulinganishi  

Amevaa kitani safi, zambarau na nyekundu (17:4; 

18:16)  
Amevaa kitani safi, angacu na safi (19:8)  

Amepambwa na dhahabu (17:4; 18:16)  Amejengwa kwa dhahabu safi (21:18, 21)  

Amepambwa kwa vito vya thamani (17:4; 18:16)  
  

Mng’ao wake ni kama kito cha thamani-yaspi safi (21:11); 
kuta za mji ni Yaspi (21:18); msingi wa kuta za mji 
umepambwa na kila aina yam awe ya thamani (21:19-20)  

Amepambwa kwa dhahabu (17:4; 18:16)  Milango kumi na miwili ni Lulu kumi na mbili (21:21)  

Tofauti  Tofauti  

Kahaba mkuu (17:1)  Bibi-arusi, mke wa Mwanakondoo (21:2, 9)  

Maskani ya mapepo (18:2)  Maskani ya Mungu (21:3, 22)  

Jina limeandikwa kwenye kipaji cha uso wake (17:5)  Jina la Mungu limeandikwa kwenye vipaji vya nyuso zao 
(22:4)  

Wafuasi wake hawapo kwenye kitabu cha uzima 
(17:8)  

Wakaaji wake wapo kwenye kitabu cha uzima cha 
Mwanakondoo (21:27)  

Ameshikilia kikombe cha dhahabu kilichojawa na 
machukizo na machafu ya uasherati wake (17:4); 
maskani ya roho wa chafu na kila ndega mwenye 
kuchukiza (18:2)  

Hakuna kinyonge kitakachoingia (21:27)  
  

Mvinyo yake huwafanya mataifa kulewa (17:2; 18:3)  
  

Maji ya uzima yanatolewa bure, na mti wa uzima 
huwaponya mataifa (21:6; 22:1-2)  

Uovu & na udanganyifu wa mataifa; wafalme wan chi 
wamezini naye (17:2; 18:3, 9, 23)  

Mataifa watatembea katika nuru yake; na wafalme wa dunia 
wataleta utukufu wao ndani yake (21:24, 26)  

Watu wa Mungu wanaitwa kutoka Babeli (18:4)  Watu wa Mungu wanaitwa kuingia Yerusalemu Mpya 
(22:14)  

Kuteketezwa kabisa (17:16-17; 18:8-23)  Watakatifu watatawala milele na milele (22:5)  

h. “Tokeni kwake, enyi watu wangu” (Ufu 18:4). Kwa kuunganisha na kanisa kwenye Ufunuo, 
tuliyoionyesha mapema nukuu ya Isa 48:20; 52:11; Yer 50:8; 51:6, 9, 45 kama msingi wa 
mwito wa Yohana wa “tokeni kwake, enyi watu Wangu.” Kwenye mazingira ya karne ya 
kwanza ya Yohana, Maagizo au mwito wa Yohana “siyo wa kutoka kimwili lakini kwa usahihi 
wa njia ya maisha ya upinzani wa kitamaduni katikati ya jamii ya Wagiriki wa Rumi” 
(Stylianopoulos 2009: 26; angalia pia Bauckham 1993a: 377 [“Hakuna hata mmoja wa 
wasomaji wa Yohana waliokuwa wakiishi kwenye mji wa Rumi. Agizo ni kwa wasomaji 
kutokujihusisha wenyewe na uovu wa Rumi, wasije wakashiriki hatia na hukumu yake.”]).   
  Kwa kuwa Babeli mkuu imepita Rumi ya karne ya kwanza, Mwito wa Yohana 
unatumika kwa wakati wote na mahali pote kwa Wakristo ambao wakati wote wapo kwenye 
hatari ya ushawishi na mvuto wa zawadi nyingi za ulimwengu: “Hata kwenye muundo wa 
Agano la Kale, hili halikuwa tu onyo la kuondoka mji wa Babeli. Yohana, kama manabii wa 
Agano la Kale, anawaita watu wa Mungu kukimbia mvuto na mitego ya mji wa kikahaba. 
Babeli ipo kila ulipo uasherati, ukahaba, kujitukuza mwenyewe, kujikinai, kiburi na kukata 
tama, kutumainia anasa na utajiri, na ukatili kinyume na maisha (18:4-8, 24). Waamini 
wanapaswa kujitenga wenyewe nkutoka kwenye kila muundo wa Babeli. Wakati ambao bado 
wanaishi na kufanya kazi ulimwenguni, pia wanahitaji kudai utambulisho tofauti na kuendeleza 
tabia ya upinzani ambayo itawezesha ushuhuda kupata nafasi.” (Ngundu 2006: 1572)  
i. Hukumu ya Babeli imetengenezwa juu ya hukumu ya Babeli ya kihistoria (Ufu 18:1-24). 

Kwenye muunganiko wa kitasa cha sita (Ufu 16:12), tuliona ni jinsi gani hukumu ya Mungu 
kwenye Ufunuo ilivyotengenezwa kwa sehemu juu ya kuangamizwa kwa Babeli ya kihistoria. 
Sasa, Ufu 18:7 imenukuu Isa 47:7-8 kuhusiana na utamaduni wa Babeli. Hata hivyo, 
ulinganishi baina ya Babeli ya kihistoria na Ulimwengu wa Babeli mkuu wa Ufunuo 18 hauna 
ukomo kwenye hiyo nukuu moja. Ufunuo 18 hutumia Isaya 47 kitu kama kibao cha kutangazia 
hukumu ya Mungu juu ya Babeli mkuu kwa kiburi chake, utamaduni, uchawi, na kutokumcha 
Mungu, kama vile sawa na hilo Mungu aliihukumu Babeli ya kihistoria. Jedwali lifuatalo 
linaonyesha mfanano baina ya Babeli mbili:   
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Babeli ya kihistoria—Isaya 47  Babeli mkuu—Ufunuo 18  

Alijiita mwenyewe malkia, siyo mjane (47:7-8)  Alijiita mwenyewe malkia, siyo mjane (18:7)  

Akifikiri yuko salama (47:8, 10)  Akifikiri yuko salama (18:7)  

Kujitukuza mwenyewe (47:8, 10)  Kujitukuza mwenyewe (18:7)  

Mpenda anasa (47:8)  Mpenda anasa (18:3, 9)  

Anayetumia uchawi (47:9, 12-13)  Anayetumia uchawi (18:23)  

Mwenye dhambi (47:10)  Mwenye dhambi (18:4-5)  

Hukumu itakujia ghafla (47:9, 11)  Hukumu itakujia ghafla (18:8, 10, 17)  

Utateketea (47:14)  Utateketea (18:8-9, 18)  

Walalao naye hawatamwokoa (47:15)  Walalao naye hawatamwokoar (18:3, 9-19)  

 Beale anafupisha ulinganifu baina ya Babeli mbili: “Kama penginepo kwenye Ufunuo, 
kiburi na anguko la Babeli ya kihistoria limechukuliwa kama aina ya mfano wa kiburi 
kilichopitiliza na kuanguka kwa mfumo wa Ki-Babeli ulimwenguni pote mwishoni mwa 
historia. Kama pamoja na Babeli ya zamani, Babeli ya siku za mwisho inajiona yenyewe kama 
mama wa wakaaji wake wote, ambao aliwasitawisha. Anao ujasiri kabisa kwamba hataacha 
kuwa na usaidizi wa watoto wake. Kama pamoja na taifa la Wababeli, siku za mwisho siasa na 
usalama wa uchumi wa Babeli utaondolewa ghafla. Na kiburi cha ujasiri wake kwenye usalama 
huo utafunuliwa kama usio na msingi na kama udanganyifu (kama kwenye Isa. 47:9-11; Yer. 
50:31-32). Ujasiri kama huu ni uasherati binafsi, ambao lazima uhukumiwe. Kanisa lazima 
lichukue tahadhari waumini wake wasijewakahukumiwa pamoja na ulimwengu.” (Beale 1999: 
903)  
g. Ufu 18:1-19:6: hukumu juu ya Babeli. Ufu 18:1-19:6 ina muundo wa muunganiko shirikishi  
18:1-3: Malaika anatangaza hukumu juu ya Babeli  
18:4-20: Sauti kutoka mbinguni ikitabiri anguko la Babeli  
18:21-24: Malaika akitangaza hukumu juu ya Babeli  
19:1-6: Sauti mbinguni zikimsifu Mungu kwa anguko la Babeli  

(Angalia Bauckham 1993a: 338-43; kwa muundo unaofanana mpangilio angalia Beale 1999: 
891)  

Ingawa Ufu 18:6 yaweza kuhukuliwa kama kuipa Babeli adhabu iliyostahili mara 
mbili, kumbukumbu ya “maradufu” na “mara mbili” ni kitendawili cha Kiebrania kuelezea  
malipo “yaliyo sawa” (Kline 1989: 171-79; angalia pia 1 Tim 5:17; Ladd 1972: 238 [“Adhabu 
kwenye kipimo kilichokamilika”]; Beale 1999: 900-02). Hili limethibitishwa na Ufu 18:7 
ambayo inasema, “Kwa kadiri alivyojitukuzana kufanya anasa, mpeni maumivu na huzuni 

kadiri iyo hiyo.”  
9. Ufu 19:11-21: Kurudi kwa Kristo mara ya pili. Kwenye kipengele hiki Kristo anafunua utawala na 
uaminifu kwa ahadi Zake wakati atakapokuja tena kuleta hukumu juu ya wale wote waliompinga Yey 
na kuwakandamiza watu Wake. Kwenye kuweka usambamba wa muundo hatua kwa hatua wa kitabu, 
parousia au athari zake zimetajwa au kuelezwa kwenye Ufu 1:7; 6:12-17; 8:1-5; 11:11-19; 14:1420; 

16:17-21 (parousia au athari zake pia zitaelezwa kwenye 20:7-10, 11-15; na 21:1-2). Ufunuo 19 Ki-
ishara inaelezea parousia kwa kina. Matukio ya Ufunuo 19 yameunganishwa pamoja na vifungu vya 
nyuma vya parousia. Mealy anaelezea muunganiko huu: “Kwenye Ufunuo 19, inatangulia ufunuo wa 
Yesu juu ya farasi mweupe, Yohana anaelezea liturujia ya ushindi mbele ya kiti cha enzi cha Mungu, 
ambayo ina mwendelezo pamoja na maeneo yote ya 7.9-12 na pamoja na ule wa 11.15-17. Sifa 
zinatolewa kwa ‘Mungu ambaye ameketi juu ya kiti cha enzi yake’ kwa sababu ya haki ya hukumu yake 
kwenye kuipindua Babeli (19.1-3); na kasha, kama kwenye 16.17, ‘Sauti ikatoka kwenye kiti cha enzi’. 
. . . Hukumu ya kwanza [19:5] kwa wazi inasikika kurudi nyuma hadi Ufu. 11.18, pale ambapo parousia 
kulitabiriwa kama wakati wa kuwapa thawabu ‘Watumwa wako manabii na watakatifu, na hao walichao 
jina lako, wadogo kwa wakubwa’. Sawa na hilo, kumsifu Mungu kwa sababu amechukua utawala wake 
wa nyakati za mwisho (v. 6) inaonyesha nyuma hadi 11.15-17. . . . Kwenye Ufunuo 19, kiti cha enzi cha 
Mungu kinaonyeshwa kwa mara ya tatu [19:1-6] (cf. 7.9-17; 11.15-18) kumaanisha kwamba parousia 
siyo tu kama tukio la hasira, lakini pia moja ya shangwe. Yote yatategemea ni juu ya kundi lipi la watu 
wanaokikabili kiti cha enzi.” (Mealy 1992: 156)   

Kama kuanza kwa parousia yenyewe, Yohana anaona “mbingu zikifunguka” (Ufu 19:11) 
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ambayo inaturudisha nyuma kwenye vifungu vilivyopita vya parousia na hukumu (Ufu 6:14; 11:19; 

15:5; cf. 4:1). Asili ya ukamilifu wa eneo hili umeonyeshwa kwenye hili kama silaha pekee inayohusika 
kwenye vita kuelezewa ni, “Na upanga mkali hutoka kinywani mwake” (Ufu 19:15; angalia pia 1:16; 

2:12; Isa 11:4; 49:2; Waeb 4:12): “Wazo linarudi nyuma hadi kwenye uumbaji. Mungu aliumba 
ulimwengu kwa neno Lake. Alizungumza na ikafanyika. Uumbaji huu ulipatanishwa au kuunganishwa 
kupitia neno lililo hai, Kristo (Yohana 1:3; Waeb. 1:2). Hukumu ya mpango wa zamani pia 
utaunganishwa kupitia neno la Kristo.” (Ladd 1972: 255) Jina la Yesu, “Mfalme wa wafalme na Bwana 

wa mabwana” (Ufu 19:16), linaonyesha utawala wake wa milele juu ya mamlaka nyingine zote.  
Parousia inahusisha vitu tofauti. Inaweza kuelezewa kama kuwa na asili mbili, ambazo Yohana 

alizielezea kwa njia tofauti. Parousia inahusisha vyote kuhakikishwa kwa wenye haki na hukumu kwa 
wasio haki. Parousia pia inaelezwa kama mahakama inayoendelea na kama mashindano au vita.  

a. Parousia kama uhakikisho wa wenye haki. Wakati Yesu atakaporudi atakuja, ki-ishara, siyo 
juu ya punda (angalia Yoh 11:13-15) lakini juu ya “farasi mweupe” akiambatana pamoja na 
majeshi yake “juu ya farasi weupe” (Ufu 19:11-14). Kwenye Rumi ya zamani, ushindi wa 
jumla kwenye vita kuu mara nyingi huwa na “mashangilio” ya hadhara ambayo kwayo huingia 
Rumi kwa magari yanayovutwa na farasi wannne weupe, pamoja na kufuatiwa na majeshi ya 
ushindi nyuma yao (Ramsay 1875: 1163-67). Rangi nyeupe inaashiria ushindi.  

Rangi nyeupe pia inabeba wazo la haki, utakatifu, na uhakikisho: “Kupitia Ufuno wote 
‘rangi nyeupe’ imewakilisha thawabu kwa walio safi au usafi wenyewe, itokanayo na 
uvumilivu wa imani uliojaribiwa kwa mateso [3:4-5]. . . . 19:7-8 imelihuisha wazo hili kwa 
kuelewa vazi ‘jeupe’ siyo tu kwamba linawakilisha haki lakini pia kama thawabu ya uhakikisho 
kwa wale waliovumilia kupitia mateso. Uhakikisho bila shaka umejumuishwa kwenye 
matumizi mengi ya awali ya ‘rangi nyeupe’ (e.g., Mwana wa adamu na watakatifu 
waliosimama kuhakikishwa na Mungu baada ya uaminifu wa ushuhuda wao kukataliwa na 
ulimwengu na waliteswa: 1:14; 2:17; 3:4-5; 4:4; 6:11; 7:9, 13; 14:14). Hasa kwenye 14:14 na 
20:11 ‘rangi nyeupe’ imebeba wazo siyo tu la utakatifu na usafi lakini pia uhakikisho wa 
kisheria wa ukweli kupitia hukumu. Sambamba na hilo, rangi nyeupe ya farasi hapa inaashiria 
wazo lile lile la kuhakikishwa kwenye utangulizi wa maeneo ya hukumu yafuatayo, hasa kwa 
sababu ya ukaribu wa kuunganishwa kwake na mst. 7-8 na hasa kwa ‘kitani nyeupe’ ya mst. 
14, ambayo pia imebeba wazo la kuhakikishwa au kuthibitishwa.” (Beale 1999: 950)   

Kama tulivyoona kupitia Ufunuo, utambulisho wa Mungu pamoja na uhakikisho wa 
watu wake kunafuatia mfano wa utambulisho wake pamoja na Kristo aliyehakikishwa: 
waamini watateseka, kufa, na kuonekana kushindwa katika ulimwengu huu, lakini uaminifu 
wao hata kufa umesababisha ushindi wao wa milele na uthibitisho (Ufu 2:9-10, 13; 6:9-11; 

7:9-17; 11:7-13; 12:11; 14:1-5, 13; 17:14; 18:20-24; 19:1–9; 20:4-6).  
b. Parousia kama hukumu kwa wasio haki. Kwenye nyongeza kwa uhakikisho wa wenye haki, 
parousia inahusisha hukumu ya wasio haki. Ufu 19:15-21 inaangalia kwa makini juu ya 
parousia kama hukumu juu ya wasio haki.  
c. Hukumu wakati wa parousia kama vyote, mashindano na mahakama inayoendelea. Kwenye 
kuelezea parousia 19:11 inasema, “Kwa haki ahukumu na kufanya vita.” Hili ni hakikisho 
pamoja na picha ya hukumu ya Mungu kwenye Biblia yote kwa kuja Kwake kama mahakama 
ya sharia na vita au mashindano: “Picha ya majaribu na vita ni maelezo ya kimafumbo ya 
utawala wa Mungu. Anatawala kwenye hukumu zake na kwenye mashindano au vita vyake. 
Kwenye hasira yake, hulithibitisha jina Lake, lakini pia huwathibitisha wale wote walio wake 
na wale wanaomwamini kwa ulinzi na ukombozi.” (VanGemeren 1990: 220)   

(1) Hukumu ya Bwana kama mahakama ya sheria. Kwenye Agano la Kale, “kuja kwa 
Bwana kwaweza kulinganishwa na eneo la mahakama. Kwenye mahakama yake 
Yahweh ni Mwendesha mashitaka, Shahidi, na Hakimu. Ni hakimu huru akikaa juu ya 
uumbaji wake: ‘Lakini Bwana yupo kwenye hekalu lake takatifu; nchi yote na 
inyamaze kimya mbele zake’ (Hab. 2:20; angalia Zefa. 1:7). Wakati atakapokuja, 
atayakusanya mataifa yote na ‘na kuingia kwenye hukumu kinyume nao’ (Yoeli 3:2). 
Ataleta mashitaka (Hos. 4:1-3), atahudumu kama shahidi kwenye mashitaka (Yer. 
29:23; 42:5; Mik. 1:2), kuhukumu, na kutekeleza maamuzi. Msingi wa mashitaka na 
hukumu ni kiburi cha mwanadamu, kuukataa ufalme wake, na ubinafsi na maisha ya 
choyo [Mal 3:5].” (VanGemeren 1990: 219)   
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Kwenye Agano Jipya, tunaona hukumu ikielezwa kwenye maneno au istilahi ya 
chumba cha mahakama katika Math 25:3146; Mdo 10:42; 17:31; Rum 14:10; 1 

Wakor 4:4-5; 2 Wakor 5:10. Kwenye Ufunuo, hukumu kama mahakama inayoendelea 
kwa wazi imeonekana katika 11:18; 20:11-15. Kwenye Ufunuo 19, hukumu kama 
mada ya chumba cha mahakama imeelezwa kwa mfano “Macho yake ni kama mwali 

wa moto” (Ufu 19:12). Hili linaonyesha majukumu ya Kristo kama Mungu, hakimu 
aonaye yote. Imeonekana pia kwenye Ufu 2:18-23 ambapo, kwa mfano ule ule, macho 
ya Kristo yaonayo vyote hupenya kupitia nje hadi ndani (Yeye “huchunguza mawazo 

na mioyo,” Rev 2:23) kwa Kanisa la Thiatira na nabii mke Yezebeli na wafuasi wake. 
Matokeo ni uthibitisho na thawabu ya waaminifu na hukumu kwa wasioamini.  
(2) Hukumu ya Bwana kama mashindano au vita. Kwenye mandhari ya mashindano, 
“Yahweh ni Mungu Mshindi, ambaye anakuja utaratibu penye machafuko, vurugu, na 
kujitawala kwa ufalme mwanadamu. Ushindi hufungua hasira yake kinyume na 
upinzani wote kwenye ufalme wake [Isa 13:13]. Kwenye hasira yake atakuja pamoja na 
malipizi, ikifananishwa na vita na mauaji [Jer 46:10].” (VanGemeren 1990: 220) Vos 
anafafanua hili: “Maandalizi ni ya kijeshi; yale mazingira ya vita vikali na ushindi 
muhimu. Kwenye Agano la Kale hili ni aina ya ushindi wa muda mrefu wa uwakilishi, 
kuanzia Danieli na Zaburi kuendelea mbele picha ya upasuaji rasmi huja kuongezea 
ushahidi, hata hivyo, bila kuingilia mengine yote. Kwenye hukumu ya kijeshi hakuna 
kifaa cha kuhifadhia kumbukumbu na kuzikagua, na hakuna maamuzi makini 
yanayotangazwa kwa msingi wa haya. . . . Hakuna kipengela kimoja cha kipekee 
kuhusiana na huku kukamilishwa kwa hukumu . . . uharaka wa atahri zake. Huu ni 
uthibitisho ulio bora kwa maelezo ya kuondolewa kwa ‘Mtu wa dhambi’ [2 Wathes 

2:8]; italetwa kwa pumzi ya kinywa cha Kristo, kwa madhihirisho madogo ya kuja 
Kwake. Kwa wazi kipengele hiki kimeazimwa kutoka [Isa 11:4]. Kwenye Isaya ni 
moja tu maelezo ya mawazo ya nabii ya papo kwa papo ya nguvu itendayo kazi 
isiyokuwa ya kawaida hasa kwenye hukumu.” (Vos 1979: 262-63)   
Kwenye Ufunuo, hukumu kama mashindano inaonekana katika 6:12-17; 11:18; 14:17-

20; 16:14-21; 17:14; 18:17-24; 19:11-21; 20:7-10. Kwenye Ufunuo 19, kumbukumbu 
ya Kristo akiwa amepanda farasi mweupe (19:11) na “majeshi” yake pia yakimfuata juu 
ya farasi weupe (19:14) inaonyesha parousia na hukumu kama mandhari ya vita 
(angalia Schnabel 2011: 236, 288). Hili limefanywa wazi kwenyeUfu 19:17-21. 
Kwenye 19:17, “karamu ya Mungu iliyo kuu” huendana na “karamu ya harusi ya 

Mwanakondoo” (19:9). Muunganiko huo unaonekana kwenye ay azote mbili Ufu 19:9 

na 19:17 zimebeba msemo ule ule, eis to deipnon (“kwenye karamu”). “Muunganiko 
unaashiria kwamba hukumu ni upande mwingine wa shilingi ya Wokovu” (Beale 1999: 
965).135  

10. Ufu 20:1-15: Kufungwa kwa Shetani, kutawala kwa Watakatifu, hukumu ya Shatani, na hukumu ya 
mwisho. “Miaka elfu” au “milenia” ni kipindi cha kati ya Kuja kwa Kristo mara ya kwanza mpaka 
mudsa mfupikabla ya kurudi Kwake mara ya pili. Wakati wa kipindi hiki, Mungu anaiwekea ukomo 
nguvu ya udanganyifu ya Shetani na Wakristo waliokufa wanahakikishwa kwa kutawala mbinguni. 
Kipindi hiki kitaishia kwa kuzaliwa upya shambulio la uongo la Shetani kinyume na Kanisa. Hili, kwa 
upande mwingine, litahitimishwa na parousia na hukumu ya mwisho.   

 Ingawa vipo vifungu au vifungu vidogo vine kwenye Ufunuo 20 (20:1-3, kufungwa kwa 
Shetani; 20:4-6, kutawala kwa Watakatifu; 20:7-10, hukumu ya mwisho ya Shetanii na nguvu zake; na 
20:11-15, hukumu ya mwisho), kwa hakika hivyo ni vifungu vidogo vya vifungu viwili vikuu: matukio 
kabla ya parousia (20:16); na matukio yaliyounganishwa na parousia (20:7-15).  
  Matukio yaliyoandikwa kwenye ufu 20:1-15 hayafuati mtiririko wa nyakati kutoka pale 19:21 

ilipoishia. Badala yake, inafuata hatua kwa hatua mfanano wa muundo wa kitabu, Ufunuo 20 inarudia 
historia kutoka kuja kwa Kristo mara ya kwanza hadi kwenye parousia na hukumu ya mwisho, 

 
135 Picha ya ndege walao miili ya wale waliokufa (19:17-21) kimsingi limetolewa kutoka Ezek 39:4, 17-20. Ni “ombi la 
kanuni ya laana ya kale” ambayo inaashiria “maana ya kale kwa kuumiza na kumdhalilisha adui hata baada ya kufa” 
(Aune 1998b: 1067-68; angalia Mwanzo 40:19; Kumb 28:26; 1 Sam 17:44, 46; 1 Fal 14:11; 16:4; 21:24; 2 Fal 9:10; 

Ayubu 39:27-30; Yer 7:33; 15:3; 16:4; 19:7; 34:20; Hab 1:8; Math 24:28; Luka 17:37).  
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kuongezea kina na msisitizo mpya.136 “Kutupwa kwa Shetani, na siyo utawala wa miaka elfu, ni mada 
kuu kwenye aya kumi za mwanzo wa sura. Kufikia hapo ni, ni kuwa ya mwisho kutoka kwenye upeo 
wa hitimisho la kitabu chote, hili hata halikuelezwa mwanzoni mwa kifungu chochote kipya na 
muhimu.” (Milligan 1896: 336). Shetani ndiye adui mkuu wa Kristo. Kwenye Ufunuo 19 Yohana 
ameelezea hatima ya mnyama na nabii wa uongo. Kwa hiyo, ni sahihi kwamba ni mwisho wa Shetani 
(“nguvu iliyo nyuma ya kiti cha enzi”) kuwa imeelezwa peke yake kwenye sura hii.   

a. Kufungwa kwa Shetani (Ufu 20:1-3): lugha ya ki-ishara. Beale anaazisha mjadala wetu wa 
Ufunuo 20 kwa kutukumbusha hatari ya “uhalisia” (kwenye ufahamu wa kimwili) wakati 
Yohana anaandika kuhusiana na kweli za Kiroho kwenye aina ya mafunuo: “Ni makosa 
kumwona Ibilisikuwa ‘anatupwa juu ya nchi’ kwenye baadhi ya hisia za vipimo vitatu, hivyo 
basi hayupo tena juu ya nchi. Hili litakuwa ni kuichukulia ‘kuzimu’ kwenye uhalisia usiokuwa 
wa kawaida. Badala yake, kama ‘mbingu’ kwenye kitabu chote cha Ufunuo, inawakilisha 
kipimo cha Kiroho kilichopo pamoja na yaliyopo katikati ya mambo ya kidunia, siyo juu yake 
au chini yake (kama pamoja na, e.g., hali ya kimbingu kwenye 2 Kings. 6:15-17 na hali ya 
Kishetani kwenye Efe. 6:10-17; cf. 2 Wakor. 10:3-5).” (Beale 1999: 987) Upeo wa Beale 
unaonekana wakati tunapotafakari lugha Yohana aliyoitumia kwenye 20:1-3. “Shetani siyo Joka 
halisi ambaye anaweza kufungwa kwa mnyooror wa kawaida au kufungiwa kwenye shimo la 
kawaida” (Johnson 2001: 283). Kuishikilia miaka 1000 “kiuhalisia” kunahitaji kuwa na uthabiti, 
kwamba “funguo” na Mnyororo” ulioshikiliwa na malaika kwenye Ufu 20:1 ni funguo na 
mnyororo wakawaida tuujuao, na kwamba “kuzimu” ya Ufu 20:3 ni shimo halisi lililopo 
kwenye uso wa nchi ambalo lina kufuli ya kawaida ya kufunguliwa kwa ufunguo na “muhuri” 
wa kawaida kama tuujuao kwenye maofisi (Waltke 1988: 273; Jackson 2001: n.p.). Hili, bila 
shaka, siyo kile kilichokusudiwa kwa lugha kama hii. Shetani ni roho, siyo kiumbe chenye 
mwili. Lugha aliyotumia Yohana ni fumbo au ishara.  
  Kuna kipengele kingine muhimu kwa lugha ya Yohana kuhusiana na “kufungwa” kwa 
Shetani na uhusiano wake jinsi inavyoonekana kwenyehistoria, yaani, Yohana anahusisha 
“lahaja au nahau za kitenzi” kuuelezea ushindi wa Mungu juu ya joka (White 1999: 62).137 
Baada ya kuchunguza mifano mingi ya Kibiblia ya matumizi ya lahaja za kitenzi, White 
anaelezea, “kwenye kila jambo . . . hatima ya hayawani kwenye lahaja za kitenzi ni sawa tu, 
siyo sawa sawa na hatima yake kwenye historia. Hili litakuwa hivyo, ama watamkuta mnyama 
mwovu kuwa amekamatwa au amechinjwa. Kwenye mambo yote haya, hatima ya joka 
inawakilisha ukweli kwamba jitihada za maadui wa Mungu kuzuia uumbaji wake na kazi ya 
ukombozi mbinguni na duniani yenyewe imezuiliwa kwa ufanisi na Mungu ama kwa muda au 
kwa maana ya milele.” (Ibid.) Alihitimisha kwamba “hatima ya jokwa kwenye Ufu 20:1–3 ni 
sawa lakini haifanani na hatima ya Shetani kwenye historia. Imeelezwa tofauti, wakati joka 
limekamatwa na kufungwa kwenye utenzi wa picha na njama ya maono ya Yohana, Kwenye 
historia Shetani hakukamatwa wala kufungwa gerezani. Badala yake, kama nyoka majoka ya 
Babeli na giza na kina, Shetani ameondolewa kwenye jukumu lake kama mdanganyifu wa 
mataifa ya dunia.” (Ibid.: 63, fafanuzi imeongezwa)  
b. Kufungwa kwa Shetani kulitokea wakati wa Kristo kuja mara ya kwanza. Jambo la kwanza ni 
lini huku “kufungwa” kutatokea? Waamini wa mpito wanadai kwamba kufungwa kutatokea 
baada ya parousia. Wengine wote wanakubaliana kwamba kufungwa kulitokea kwenye 
muunganiko wa kuja kwa mara ya kwanza kwa Kristo. Agano Jipya na ushahidi wa kimazingira 
ndani ya Ufunuo wenyewe unafanya uwazi kwamba kufungwa kwa Shetani kulitokea kwenye 
muunganiko wa kuja kwa Kristo mara ya kwanza. Hoekema anatueleza kwanini: “Kipo 

 
136 Angalia Nyongeza 2—MILENIA: Kumbukumbu za awali za Kibiblia za kutokuwepo kwa milenia ndiyo sababu 
kwanini Ufunuo 20 inarudia Ufunuo 19 badala ya kufuata mpangilio wa wakati na kwa majadiliano zaidi ya “miaka elfu”, 
“fufuo mbili” na utawala wa watakatifu (Ufu 20:4-6).  
137 Kile Yohana anachokifanya ni kukopa “picha na mbinu kutoka hadithi za ulimwengu wa Wapagani . . . ili kwamba 
Elohim Mwumbaji wa kweli aweze kuonekana kwenye kupambana pamoja na Joka asiyekuwa mwumbaji, nyoka, au 
bahari. Kwa hakika, lazima tulielezee jambo hili kitofauti: kufanya tafakari kwa usahihi kwa hadithi za kitamaduni kwenye 
kurekebisha uumbaji wao na ukombozi, waandishi wa maandiko ya mungu mmoja walikuwa “wakizitafsiri tena” tamaduni 
hizo.” (White 1999: 61) Hili ni sawa na kile Yohana alichokifanya mwanzoni kwenye Ufunuo 13 na 17 kwenye kugawa na 
kubadilisha simulizi za Nero na jinsi alivyo, kama manabii na waandishi  wengine wa Agano Jipya, wakati wote huzigawa 
tena picha za unabii wa Agano la Kale kwa madhumuni yake mwenyewe na mazingira.  
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kiashiria chochote kwenye Agano Jipya kwamba Shetani alifungwa wakati wa kuja kwa Kristo 
mara ya kwanza? Kwa hakika kipo. Wakati Mafarisayo wakimshtaki Yesu kwa kutoa mapepo 
kwa nguvu za Shetani, Yesu aliwajibu, ‘Ama awezaje mtu kuingia ndani ya nyumba ya mtu 
mwenye nguvu na kuviteka vyombo vyake, asipomfunga kwanza Yule mwenye nguvu?’ (Math. 
12:29). Chakufurahisha zaidi, neno lililotumiwa na Mathayo kuelezea kufungwa kwa mtu 
mwenye nguvu ndiyo hilo hilo lililotumiwa kwenye Ufunuo 20 kuelezea kufungwa kwa Shetani 
(neno la kigiriki deō).” (Hoekema 1979: 228-29)   

Maneno ya Yesu mwenyewe kwenye Yoh 12:31 yanafanana na Ufu 20:3: Yoh 12:31 
(“Sasa hukumu ya ulimwengu huu ipo; sasa mkuu wa ulimwengu huu atatupwa nje [Kigiriki = 
ekballō]”); Ufu 20:3 (“Akamtupa [Kigiriki = ballō] yeye katika kuzimu”). Hivyo, Agano Jipya 
mara nyingi huzungumzia hukumu ya Shetani, kuanguka, kuwa na ukomo, na kushindwa 
kwenye muunganiko pamoja na kuja kwa Kristo mara ya kwanza na kwa kipindi cha nyakati 
hizi.138   

Yesu kuwapa Wanafunzi wake Agizo Kuu (Math 28:18-20) kunaashiria mwanzo wa 
shughuli mpya: “Mamlaka ya kisiasa ya kidunia ambayo kwa kiburi Shetani huyadai, kwa hayo 
huyakandamiza mataifa, na ambayo alimpa Kristo [Math 4:8-9; Luka 4:5-6; Efe 2:1-2] kwa 
haki alishinda kwa kazi tukufu ya ukombozi wa Kristo. . . . Ni lazima tukumbuke kwamba 
Agizo Kuu lilifunguliwa kwa tamko hili zuri la heshima: ‘Nimepewa mamlaka yote mbinguni 
na duniani’ (Math. 28:18b). Mamlaka hayo yamezingira mbingu na dunia na ni ‘juu ya kila jina 
litajwalo [Efe 1:21; Wafil 2:9-10; 1 Pet 3:22].’” (Gentry 1990: 58, 94)  
c. Kufungwa kwa Shetani kwenye Ufu 20:1-3 ni sambamba na kutupwa chini kwa Shetani 

kwenye Ufu 12:7-12. “Ufunuo wenyewe pia unatupa ushahidi wa usahihi wa tafsiri hii [kwamba 
kufungwa kwa Shetani kulitokea wakati wa kuja kwa mara ya kwanza kwa Kristo], kwa sura ya 
kumi na mbili, ambayo inaunda kiini cha kitabu, inaonyesha maadili ya Kristo kama kuhusiana 
na kuleta kutolewa kwa Shetani kutoka mbinguni” (Grenz 1992: 162). Kwa maneno mengine, 
kufungwa kwa Shetani kwenye 20:1-3 ni sambamba na Shetani kuwa “akatupwa hata nchi” 
(12:9) na kuja chini kwenye nchi na bahari (12:12). Majina yote manne ya Shetani (“joka, 

nyoka wa zamani, ambaye ni Ibilisi na Shetani”) “yametokea kwenye mpangilio ule ule kwenye 
vifungu vyote kwenye maandiko ya Kigiriki [12:9; 20:2], Na vifungu hivi viwili ni mahali 
pekee kwenye kitabu chote ambapo mfuatano wa hili kama wote umetumika kwake. Mfanano 
huu wa kipekee baina ya vifungu hivi viwili vinatupa baadhi ya ushahidi unaotusaidia kuamua 
kuunganisa simulizi hizi mbili.” (Shea 1985: 45) Usambamba baina ya sura mbili 
unathibitishwa na asili ya kujirudia kwa kitabu kizima. Kama pamoja na mwingiliano wa 
mengine mengi na rejea ya msalaba kwenye kitabu chote, mfanano baina ya sura ya 12 na 20 

unaashiria kwamba wanaangalia tukio lilelile kwenye mtazamo tofauti, kuleta kivuli au 
msisitizo tofauti.139 Mfanano baina ya Ufunuo 12 na 20 umeonyeshwa kwenye jedwali 
lifuatalo:  

Ufu 12:7–12  Ufu 20:1–6  

Mpinzani mwovu wa malaika ni “Joka kuu  . . . nyoka 

wa zamani aitwaye Ibilisi na Shetani” (12:9)  
Mpinzani mwovu wa malaika ni “joka, nyoka wa 

zamani, ambaye ni Ibilisi na Shetani” (20:2)  

Shetani kutupwa hata nchi [na bahari] (12:9; 12)  Shetani kutupwa hata kuzimu (20:3)  

Shetani “anajua muda wake ni mfupi” (12:12)  Shetani “kufunguliwa kwa muda mfupi” (20:3)  

 
138 Kwa aya zingine juu ya mada ya “kutupwa” angalia Math 12:28; Marko 3:22-23; 9:38; 16:17; Luka 9:49-50; 10:18; Yoh 
12:31; Mdo 5:16; 16:16-18; 19:11-12; 2 Pet 2:4.   

Kwa aya zingine juu ya mada kuu ya ukomo wa Shetani angalia Math 12:29; Marko 3:24-27; Yoh 16:11; 17:15; 
Mdo 26:18; Warumi 8:33, 38-39; 16:20; 1 Wakor 15:25; Efe 1:20-23; 3:8-12; 6:10-16; Col 1:13; 2:10, 15; Waeb 2:14; Yak 
4:7; 1 Pet 3:21-22; 1 Yoh 2:13; 3:8; 4:3-4; 5:18; Yuda 6.   
139 Misisitizo miwili ambayo lazima ibainishwe ni: (1) “Muda mfupi” kwenye Ufu 12:12 na 20:3 ni tofauti: kwenye Ufu 

12:12 “muda mfupi” ni kipindi cha muda wote kutoka kufufuka na kupaa kwa Kristo hadi kwenye parousia, pale ambapo 
“muda mfupi” kwenye 20:3 tu ni mwisho wa kipindi hicho, muda mfupi kabla ya parousia. (2) Shughuli za udanganyifu 
wa Shetani zinazozungumziwa kwenye Ufu 12:9 na 20:8 vivyo hivyo ni tofauti: ya kmwanzo ilitokea kipindi chote kutoka 
kupaa hadi parousia, wakati ambao iliyofuata ilitokea tu kwa muda mfupi kabla ya parousia na pia haipo chini ya vikwazo 
sasa ambavyo vimewekwa juu ya Shetani. Angalia sehemu mbili zinazofuata kwenye mada kuu kwa majadiliano zaidi ya 
masuala haya.  
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Kuanguka kwa Shetani kuna matokeo kwenye ufalme 
(12:10-11)  

Kuanguka kwa Shetani kuna matokeo kwenye ufalme 
(20:4-6)  

Ufalme wa watakatifu misingi yake siyo tu kuanguka 
kwa Shetani bali kwenye ushindi wa Kristo na uaminifu 
wao kwa “neno la ushuhuda wao” hata kufa (12:11)  

Ufalme wa watakatifu misingi yake siyo tu kuanguka 
kwa Shetani bali kwenye ushindi wa Kristo na 
uaminifu wao kwa “ushuhuda wao kwa Yesu na kwa 

ajili ya neno la Mungu” hata kufa (20:4)  

Maeneo ya mwanamke na joka (Ufu 12:1-17) na kufungwa na kufunguliwa kwa Shetani (Ufu 

20:1-3) nayo pia ni eneo madhubuti pamoja na mashahidi wawili na mnyama (Ufu 11:3-12). 
Maeneo yote matatu yanatumia picha tofauti kuonesha kipindi kile kile na matukio yale yale 
(Ulinzi wa Kiroho wa Kanisa bila kujali upinzani uliopo juu yake na mateso yake kwenye 
ulimwengu huu): mashahidi wawili walilindwa na Mungu mpaka walipomaliza ushuhuda wao; 
mwanamke alilindwa akiwa jangwani; Shetani amefungwa kwa miaka elfu kumzuia 
asiyadanganye na kuyakusanya mataifa kuliangamiza Kanisa (Johnson 2001: 286-87;pia angalia 
kwenye 4445).  

Hata hivyo, “kufungwa” ya Ufu 20:3 hakufanani kwa vyovyote vile na “kutupwa” ya 
Ufu 12:9, lakini ni kipengele chake. Sababu ni kwamba Shetani “atafunguliwa” kutoka kwenye 
“kifungo chake” (i.e., kutoka kwenye zuio ambalo limewekwa juu ya uwezo wake wa 
“kuyadanganya mataifa”) kwa muda mfupi kabla ya Kristo kurudi (Ufu 20:3, 7, angalia hapo 
chini). Kwa namna nyingine, “ushindi wa [Kristo] alioshinda dhidi ya Shetani alishinda mara 
moja na kwa wakati wote” (Ladd 1972: 263). Shetani hataweza tena kamweata kupanda kwenye 
nafasi, hali, au mamlaka aliyokuwa nayo kabla “hajatupwa chini” kwa kile Kristo 
alichokamilisha pale Msalabani.  
d. Kusudi la kufungwa kwa Shetani. Shetani amekuwa wakala mtendaji ulimwenguni tangu 
Adamu na Hawa kwenye Bustani ya Edeni (Mwanzo 3:1-13). Yesu alimwita “baba wa uongo” 

(Yoh 8:44). Ni mshitaki wa waamini na “mdanganyifu wa ulimwengu wote” (Ufu 12:9-10). 
Hata hivyo, upeo wa mamlaka ya udanganyifu wake yamewekewa ukomo, nguvu zake kwa 
uhakika zimevunjwa, na kushindwa kwake kwa milele kumehakikishwa. Kufungwa kwa 
Shetani wakati wa Kristo kuja mara ya kwanza kunahusiana, siyo kabisa, kuzuiliwa au 
kufupishwa kwa shughuli za Shetani kwa kusudi maalum wakati wa kipindi maalum.140 Shetani 
amefungwa “ili kwamba asiweze kuyadanganya tena mataifa” (Ufu 20:3). Gentry anafafanua 
hili: “Kwenye Agano la Kale ni Israeli pekee waliomjua Mungu wa kweli (Zab. 147:19-20; 
Amos 3:2; Luka 4:6; Mdo 14:16; 17:30). Lakini kuzaliwa kwa Kristo kulibadilisha hili kama 
injili ilivyoanza kuenea kwa mataifayote (e.g., Isa. 2:2-3; 11:10; Math. 28:19; Luka 2:32; 24:47; 
Mdo 1:8; 13:47).” (Gentry 1998: 83) John Sittema anaongeza kwamba kupaa kwa Yesu 
“kunadhihirisha ushindi na kuwekwa kwenye kiti cha enzi, na kwa hivyo, kufungwa kwa 
Shetani ‘ili kwamba asiyadanganye tena mataifa.’ Haya ni matokeo ya lazima kwa lugha za siku 
ya Pentekoste [Mdo 2:1-11] hili liliwezesha kuenea kwa ufalme hadi mwisho wa nchi (angalia 
Luka 11:20-21).” (Sittema 2013: 86n.3) Paulo anaelezea hili kwenye Mdo 26:17-18 pale 
aliposema kwamba Kristo alimtuma yeye kwa watu wa mataifa “nikikuokoa na watu wako, na 

watu wa Mataifa, ambao nakutuma kwao; uwafumbue macho yao, na kuwageuza waiache giza 

na kuielekea nuru, waziache na nguvu za Shetani na kumwelekea Mungu; kisha wapate 

msamaha wa dhambi zao, na urithi miongoni mwao waliotakaswa kwa imani iliyo kwangu 

mimi..”  
  Ufu 20:7-8 pia unaelezea asili ya kufungwa kwake kwa kuwa mst. 7 inachukulia pale 
mst. 3 ilipoachia.141 Ufu 20:3 inaeleza kwamba Shetani amefungwa “ili kwamba 

asiyadanganye mataifa tena, mpaka miaka elfu itakapokamilika.” Mst. 7-8 kisha zinalichukua 
wazo, “Wakati miaka elfu itakapokamilika, Shetani atafunguliwa . . .na atatoka kuyadanganya 

mataifa . . . kuyakusanya pamoja kwa ajili ya vita.” Johnson ananonyesha umuhimu wa 20:7-8 

 
140 Ingawa hakubaliani kuhusiana na muda wa “kufungwa,” muumini wa kabla ya milenia Ladd anakubali kwamba 
kufungwa kwa Shetani “ni njia ya kiishara ya kuelezea kuzuiliwa kwa nguvu na shughuli zake; haimaanishi 
isiyohamishika kabisa. Kufungwa kwake kuzimu hakumaanishi kwamba shughuli zake na nguvu zake zimeondolewa.” 
(Ladd 1972: 262)  
141 Schüssler Fiorenza kwa usahihi anaonyesha, “Ingawa mwanzoni sura iligawanywa kwenye migawanyiko mitatu, 
pamoja na 20:7-10 kama sehemu ya maono yaliyoanzia kwenye 20:4ff, kimazingira 20:7-10 kuyaleta kwenye hitimisho 
20:1-3” (Schüssler Fiorenza 1991: 106).  
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juu ya maana ya 20:3: “Ingawa ni ukweli kwenye historia yote kwamba Shetani, nyoka wa 
zamani, ‘ataudanganya ulimweng wote’ (Ufu. 12:9), kwenye maono haya uongo maalum 
kufikia lengo maalum linatazamwa. Tunaliona lengo hili wakati, mwishoni mwa miaka elfu, 
joka linafunguliwa na kutoka ‘kuyadanganya mataifa ambayo yapo kwenye pande nne za nchi, 
Gogu na Magogu, kuwakusanya pamoja kwa ajili ya vita’ (20:8). . . . Kwenye mwanga wa 
mafafanuzi haya ya kusudi lililo nyuma ya udasnganyifu wa joka (20:8), kufungwa kwake 
wakati wa kipindi cha miaka elfu kunamzuia Shetani asiweze kuyakusanya mataifa kwenye 
njama ya dunia yote ya kulifuta Kanisa.” (Johnson 2001: 284-85)142  
e. Kufunguliwa kwa Shetani (Ufu 20:3, 7). Ufu 20:7 inaeleza, “Wakati miaka elfu 

itakapokamilika, Shetani atafunguliwa kutoka katika kifungo chake.” Beale ananelezea 
mazingira Biblia inayoonyesha wakati Shetani atakapofunguliwa muda mfupi kabla ya Kristo 
kurudi tena: “Kwa kipindi chotebaina ya kuja kwa Kristo mara ya kwanza na mara ya pili, 
Shetani hatakuwa na uwezo wa hata mmoja wa ‘idadi kamili’ (6:11) ya wale walionunuliwa na 
Kristo kwa sababu watakuwa ‘wamewekewa muhuri’. Wakati ‘idadi kamili’ itakapokuwa 
imekusanyika, kasha Ibilisi ataruhusiwa kuwadanganya wengi waishio mwishoni mwa historia, 
kuwasababisha siyo tukuwa vipofu kwenye kweli ya Kristo lakini pia kutafuta kuwashinda 
wafuasi wa Kristo. . . . Mwishoni mwa nyakati, mateso kupitia wengi waliodanganywa 
yatalipuka kinyume cha Kanisa, kiasi kwamba yangewaangamiza kama siyo Mungu kuingilia 
kwa niaba yake (hivyo pia Marko 13:19-22; Math. 24:21-24).” (Beale 1999: 986-87) Mazingira 
haya yanatusaidia kuona tofauti baina ya “muda mchache” ambao Shetani amepewa kufuatia 
kufunguliwa kwake kwenye Ufu 20:3 na “muda [‘mdogo’]mfupi” aliokuwa nao wakati 
anatupwa hata nchi kwenye Ufu 12:12. Muda mfupi wa Ufu 20:3 ni hatua ya mwisho kabisa ya 
muda Shetani aliokuwa nao kwenye Ufu 12:12 (angalia ibid.: 993).143  
f. Kufungwa na kufunguliwa kwa Shetani kabla ya parousia na kuangamizwa kwake wakati wa 

parousia ni sambamba na kuzuiliwa, kufunuliwa, kuangamizwa kwa “mtu wa kuasi” kwenye 2 

Wathes 2:6-12. Kufungwa kwa Shetani sasa, lakini kufunguliwa kwake muda mfupi kabla ya 
Prousia, pia mfanano na 2 Wathes 2:6-12 pale ambapo “siri ya kuasi tayari inatenda kazi,” 
lakini “Yule ambaye kuja kwake ni kwa mfano wa kutenda kwake Shetani” amezuiliwa kwa 
sasa. Wakati kizuizi “kitakapoondolewa . . . yule asi atafunuliwa.” Kwa kweli, vyote Ufunuo 

20 na 2 Wathesalonike 2 zinafanana kwa sababu nyingi, zikijumuisha mpangilio muhimu wa 
matukio yanayoelezwa:  

2 Wathes 2:6–12  Ufu 20:1–15  

Mtu wa kuasi (MOL) kwa sasa amezuiliwa (2:6-7)  Shetani amefungwa na malaika (20:1-3)  

Mzuiaji ataondolewa (2:7)  Baada ya miaka “1000” Shetani atafunguliwa (20:3, 7)  

Mtu wa kuasi atafunuliwa & kuja kwake ni mfano wa 
kutenda kwake Shetani (2:8-9)  

Shetani atatka (20:8)  

 
142 Ukweli kwamba kanisa halikuharibiwa lakini lilienea kujumuisha watu “kutoka kila kabila na lugha na jamaa na 

taifa” ya ulimwengu (Ufu 5:9) ni “sawa lakini haifanani” madhihirisho ya kihistoria ya maono ya Yohana ya kufungwa 
kwa Shetani, yamejadiliwa hapo juu na White (angalia White 1999: 66n.41).  

  Lugha ya Ufu 20:3, 7-9 inaweka wazi madhumuni maalum ya “kufungwa” kwa Shetani, i.e., kumzuia yeye ili 
asiweze kusimamisha kuenea kwa kanisa ulimwenguni kote na kumzuia yeye asieneze njama zake ulimwenguni kote 
kuliangamiza kanisa. Hata hivyo, tulikwisha kuona mwanzoni kwamba, kama matokeo ya kuja kwa Kristo mara ya 
kwanza, nguvu za Shetani pia ziliwekewa ukomo kwa njia nyingine: hana tena nafasi ya kuingia mbinguni, hana uwezo 
tena wa kuwashtaki waaminio, na hana uwezo tena wa kuwatawala waaminio kwa kuwa wamekwisha kuhamishwa 
kutoka kwenye utawala wake hadi kwenye ule wa Kristo; hivyo, waaminio wanaweza “kumpinga Shetani naye 

atawakimbia” (Yak 4:7).  
143 Maneno ya Kigiriki ya aya hizi mbili ni tofauti: Ufu 12:12 = oligon kairon; Ufu 20:3 = mikron chronon. Kimsingi 
maneno hayo ni sawa. Hata hivyo, Zodhiates anaonyesha utofauti kuhusiana na maneno ya “wakati”: Chronos 

“anautazama muda kwa kiasi kama kipindi kilichopimwa kwa upatikanaji wa vitu na matukio na inaashiria kupita kwa 
kipindi au wakati. Neno lingine, kairos . . . hutafakari ubora wa muda kama kipindi kilichojihusisha na ushawishi au 
kuenea kwa kitu.” (Zodhiates 1993: “chromos,” 1487) Tofauti hiyo ni thabiti pamoja na jinsi Ufunuo unavyotumia 
msemo “wakati mchache”: kwenye Ufu 12:12 “wakati mchache” (kairos) ambayo inaashiria, ubora, kipindi kilichofuatia 
Shetani kutupwa ulimwenguni ni wakati unaohusika na ushawishi au kuenea kwake juu ya nchi; kwenye Ufu 20:3 
“wakati mchache” (chronos) ambacho kinaashiria, ubora, wakati uliobaki wa ushawishi wa Shetani utaisha muda siyo 
mrefu. 
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Mtu wa kuasi atawadanganya wale wa kuangamia (2:8-12)  Shetani atayadanganya mataifa na kuwakusanya 
pamoja kwa vita (20:8-9)  

Mtu wa kuasi atauawa kwa ujio wa Kristo (2:8)  Shetani ataangamizwa [kwa ujio wa Kristo] (20:9-10)  

Wale ambao hawataiamini kweli na kujichukulia anasa 
kwenye uovu watahukumiwa (2:12)  

Wafu watahukumiwa; wale ambao majina yao hayapo 
kwenye kitabu cha uzima watatupwa kwenye ziwa la 
moto (20:11-15)  

  Sydney Page anaonyesha mfanano baina ya vifungu viwili: “Vifungu vyote 
vikizungumzia kizuizi ambacho kinazuia mlipuko mkubwa wa uovu kwa kipindi kifupi lakini 
hili hatimaye kitaondolewa, pamoja na matokeo kwamba kutakuwa na kipindi cha upinzani 
mkali kwa Mungu ambacho kitahitimishwa kwa kuingiliwa na Mungu mwenyewe. Pamoja na 
kuwa na msingi wa mpangilio wa matukio kwa kawaida, Ufunuo 20 na 2 Wathesalonike 2 
zinathibitisha hesabu ya mfanano kwa kina. Utawala huru wa Mungu umesisitizwa kwenye 
maelezo yote. . . . Maelezo yote piayameonyesha jukumu la udanganyifu kwenye muunganiko 
pamoja na nyakati hizi za mwisho za uovu au uasi. . . . Siyo tu kwamba vifungu vyote viwili 
vina mada ya udanganyifu kwa pamoja, lakini kwenye vyote Shetani anachukua nafasi 
maarufu kuhusiana na hili. Kwenye Ufunuo anawakilishwa kama mmoja adanganyaye, na 
kwenye 2Wathes 2:9 anaonekana kama nguvu halisi nyuma ya mpango wa udanganyifu wa 
mtu wa kuasi. Hatimaye, upo mfanano wa muhimu baina ya wazo la Yohana na Paulo la jinsi 
gani uasi ilivyohitimishwa. . . . Lakini hata mfanano ni wa karibu kuliko hili, kwa kuwa 
kwenye [2 Wathes 1:79] Paulo, kama Yohana, anaambatanisha kurudi kwa Kristo pamoja na 
moto na kutolewa kwa hukmu ya mwisho juu ya maadui za Mungu.” (Page 1980: 40-41) 
Mifanano hiyo inaonyesha kwamba matukio ya vifungu vyote viwili vinaishia (havianzii) 
katika parousia.  
g. Kutawala kwa watakatifu (Ufu 20:4-6). Kwa sababu kutupwa na kuangamizwa kabisa kwa 
adui mkuu wa Kristo ndiyo mada kuu ya kitabu cha Ufu 20:1-10, hakuna taarifa maalum 
zilizotolewa kuhusiana na asili ya “miaka elfu” zaidi ya ufupisho wa ukweli kwamba 
watakatifu “waliketi juu ya [viti vya enzi], na hukumu ikatolewa kwao” (20:4). Waamini wa 
Mpito huliweka eneo hili baada ya kurudi mara ya pili kwa Kristo, fikiri kwamba “Ufufuo wa 
kwanza” ni ufufo wa waaminio katika parousia, na shikilia kwamba “wengine wote 

waliokufa” ambao“watahuishwa” kunazungumzia kufufuliwa kwa kila mmoja, waaminio na 
wasioamini pamoja, miaka 1000 baada ya parousia. Wasioamini katika milenia hushikilia 
kwamba “miaka 1000” ni maelezo ya siri au fumbo ya wakati huu, baina ya kufufuka kwa 
Kristo lakini kabla ya kurudi mara ya pili. Wanang’ang’ana kwamba “ufufuo wa kwanza” 
huzungumzia maisha mapya ya Wakristo ndani na kwenye muunganiko pamoja na Kristo 
(Augustine 1950: 20.6-.10; White 1992: 22; Shepherd 1974: 36-38; Venema 2000: 331-36), 
Ufufuo wa Kristo ambao kwao waaminio wataushiriki Kiroho (Hughes 1977b: 315-18), au 
kuhamishwa kwa Wakristo kwenda mbinguni kupitia kifo cha miili yao (Kline 1975: 366-75). 
“Wengine wote waliokufa” ambao“watahuishwa” inazungumzia wasioamini ambao 
hawakushiriki kwenye “ ufufuo wa kwanza” lakini ambao ufufuo wao ni ufufuo wa kimwili tu 
ambao utatokea wakati wa parousia (Beale 1999: 1013-14; White 1992: 10-11; kwa maelezo 
ya kina zaidi juu ya mambo haya yote angalia Beale 1999: 991-1017 na Nyongeza ya 2—

Milenia: Kumbukumbu za awali za Kibiblia za kutokuwepo kwa milenia).   
h. Muda wa “Miaka Elfu.” “Kwamba utawala wa Milenia ulioelezwa kwenye mst. 4-6 utatokea 
kabla ya kurudi kwa Kristo mara ya pili ni ushahidi kutokana na ukweli kwamba hukumu ya 
mwisho, iliyoelezwa kwenye mst. 11-15 za sura hii, inaonekana kama kuja baada ya utawala wa 
miaka elfu. Siyo tu kwenye kitabu cha Ufunuo lakini penginepo kwenye Agano Jipya hukumu 
ya mwisho imeambatana na kurudi kwa Kristo mara ya pili. (Angalia Ufunuo 22:12 na vifungu 
vifuatavyo: Mt. 16:27; 25:31-32; yuda 14-15; na hasa 2 Wathes. 1:7-20.) Hili kuwa jambo 
muhimu, ni wazi kwamba utawala wa miaka elfu ya Ufunuo 20:4-6 lazima litokee kabla na siyo 

baada ya kurudi kwa Kristo mara ya pili.” (Hoekema 1977: 160)144   

 
144 Angalia pia hapo juu, sura ya V. Umuhimu wa nyakati za mwisho na kurudi kwa kwa Kristo mara ya pili. “Ikiwa 
Ufu. 20:11-15 ni kuhusiana na mfuatano wa wakati kwa Ufu. 20:1-10 (kama ilivyo kwa waamini wa kabla ya milenia 
[e.g., Thomas 1995: 581]) basi mfano wa imani (ambao unafundisha kwamba hukumu ya wote itakuja wakati wa Kristo 
kurudi mara ya pili) itategemea kwamba ‘miaka 1000’ na ‘msimu mdogo’kutangulia kurudi mara ya pili” (Waldron 
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Utawala wa watakatifu kama wakati huu, siyo baadaye, mambo ya kushangaza 
yamethibitishwa pamoja na kitabu chote cha Ufunuo na Agano Jipya,  ambayo yanaonyesha 
Kanisa kwa sasa kama limeinuliwa pamoja na Kristo mbinguni (Efe 2:5-6; Wafil 3:20; Waeb 

12:18-24; Ufu 1:6; 5:9-10; 6:9-11; 7:9-17; 13:6; 14:1-4; 15:2-4). Kwa mfano, Ufu 20:4b kwa 
wazi unafanana na Ufu 6:9 (Gourgues 1985: 680 [jedwali na maneno]):  

Ufu 6:9  Ufu 20:4b  

Nikaona (eidon)  
chini ya madhabahu  

Nikaona (eidon)  

Roho (tas psuchas)  Roho (tas psuchas)  

Zao waliochinjwa  Zao waliokatwa vichwa  

Kwa ajili ya neno la Mungu  
(dia ton logon tou theou)  
na kwa ajili ya ushuhuda  
(kai dia tēn marturian) 
waliokuwa nao.  

Kwa ajili ya ushuhuda wa Yesu  

(dia tēn marturian Iēsou)  

na kwa ajili ya neno la Mungu  
(kai dia ton logon tou theou).  

Kwa kifupi, “Aya za ufunguzi za surah ii zinatangaza ushindi wa kiulimwengu 
alioushinda Kristo katika ujio wake wa kwanza. Aya za 4-6 zinazungumzia ushindi wa pili wa 
ushuhuda wa uaminifu wake, bila kujali kuonekana kama kushindwa, ama ushindi huu utakuwa 
kwenye ufalme wa mbinguni wa hali ya kati au ufalme wa kidunia wa maisha ya Kikristo.” 
(Grenz 1992: 163) Hivyo, “Wakati watakatifu wakichukuliwa kwenda mbinguni katika kifo 
hujumuika na Kristo kwenye liti chake cha hukumu kutawala juu ya adui kwenye uzinduzi wa 
utimilifu wa ahadi iliyotolewa kwa “washindi” kwenye 3:21 na 2:26-27, ingawa ahadi hizo pia 
zitafikia utimilifu kamili katika ufufuo wa mwisho wa Watakatifu [angalia Math 19:28; Luka 

22:30; 1 Wakor 6:2-3]” (Beale 1999: 996).  
i. Maangamizi ya mwisho ya Shetani na nguvu zake (Ufu 20:7-10).   

(1) Mashindano au vita ya Ufu20:7-10 ni sawa na mashindano au vita ya Ufu 16:14-16 

na 19:17-21, ambavyo vytatokea muda mfupi kabla ya parousia. Waamini wa mpito 
huona mashindano au vita ya Har-Magedon (Ufu 16:14-16) na mashindano au vita ya 
Ufu 19:19-21 kama maelezo mawili ya tukio lile lile ambalo litatokea muda mfupi 
kabla ya parousia (e.g., Ladd 1972: 256-57). Hata hivyo, huona mashindano au vita ya 
Ufu 20:7-10 kama nyingine, mashindano sawa na hayo au vita ambavyo vitatokea 
baada ya parousia na baada ya Kristo kutawala juu ya nchi kwenye ukamilifu wa haki 
kwa miaka 1000 (Ibid.: 269-70). Wazo hilo linaikanganya asili ya kurudi mara ya pili 
ambayo inahusisha, ufufuo, hukumu, na kuhuishwa kwa nchi na kuanza “nyakati 

zijazo” ambazo kwazo milele hakutakuwepo na dhambi au uovu tena. “Kipimo kingine 
kigumu cha nyakati za kabla ya milenia ni wazo lake la ushindi wa milele wa Kristo. 
Kulingana na Paulo, adui wa mwisho wa Kristo ni kifo, na Bwana atamwangamiza adui 
huyu wa mwisho katika kufufuliwa kwa waaminio (1 Wakor 15:25-26, 50-55 [ambako 
kutatokea kama sehemu ya kurudi kwake mara ya pili]). . . . Kwa sababu ya uaminifu 
wao kwa fundisho la kabla ya Milenia, wanafundisha kwamba kifo hakitaangamizwa 
hadi mwishoni mwa utawala wa Milenia. Kwa hiyo, nyakati za waamini wa kabla ya 
milenia, huuweka ushindi wa mwisho wa Kristo miaka elfu kamili baada ya kufufuka 
na hivyo miaka elfu baada ya tukio ambalo Paulo alilitangaza kama alama ya ushindi 
wa Bwana.” (Grenz 1992: 143-44)   

Nyongeza ya athari ambazo kurudi kwa Kristo mara ya pili inazo kwenye 
kuondoa dhambi na kifo, mazingira ya Ufunuo yenyewe yanafunua kwamba 
mashindano au vita ya 20:7-10 ni sawa kama ile ya 16:14-16 na 19:17-21. Vifungu 
vyote vitatu vimechukuliwa kwenye unabii wa Gogu na Magogu wa Ezekieli 38-39. 
Meredith Kline anajadili mwingiliano wa kimahusiano wa Ezekieli 38-39; Ufu 16:14-

16; 19:17-21; na 20:7-10. Anaelezea kwa kina jinsi Ufunuo viashiria vyake lazima 
vyote view vinazungumzia mashindano yale yale ambayo yatatokea wakati wa 
parousia: “Vita (polemos) ya Ufu 20:8 kwa uhakika ni ‘vita ya siku ile kuu ya Mungu, 
Mwenyezi,’ mashindano au vita ya Har Magedon yameelezwa kwenye 16:14-16. 

 
2000b: n.p.).  
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Kwenye kila tukio ni vita ambayo Shetani, joka, watayakusanya mataifa yote ya 
ulimwengu. . . . Mahusiano ya Ufu 20:7-10 kwa Ezekieli 38-39,  kwa uwazi wa kutosha  
yameasiliwa kutoka  yale ya istilahi ya Gogu-Magogu kwenye Ufunuo 20, pia 
yameshuhudiwa kwa kuwekwa msingi wa mifanano: kupanga makundi kutoka pande 
nne za nchi (Ezek 38:2-7, 15; 39:4; Ufu 20:8); kutembea kwa majeshi yaliyokusanyika 
kuwazunguka Watakatifu kwenye mji wa Mungu, kiini cha ulimwengu (Ezek 38:7-9, 
12, 16; Ufu 20:9); kuandaliwa kwa tukio na Mungu (Ezek 38:4, 16; 39:2, 19; Ufu 20:3, 
7); muda wa tukio baada ya kipindi kirefu ambacho watu wa Mungu walihifadhiwa 
kutokana na shambulio hili la kiulimwengu (Ezek 38:8, 11; Ufu 20:3); hitimisho la 
mgogoro wa nyakati za mwisho (Ezek 39:22, 26, 29; Ufu 20:10ff.); na kuangamizwa 
kwa moto kwa nguvu za uovu (Ezek 38:22; 39:6; Ufu 20:9-10). Kama ilivyo wazi, 
unabii wa Ezekieli juu ya Gogu-Magogu Ezekieli 38-39 ni chanzo cha msingi 
kilichochukuliwa na Ufu 16:14-16; 19:17-21 na nabii nyingine za Ufunuo za mgogoro 
wa mwisho. Yaliyojitokeza kwenye vifungu hivi ni vipengele vikuu ambavyo huwekea 
alama utegemezi wa Ufu 20:7-10 juu ya unabii wa Ezekieli—yaani, kusanyiko la 
kiulimwengu la majeshi ya adui (Ufu 16:14-16; 17:1214; 19:19; linganisha na 6:15 
pamoja na Ezek 39:18-20), pia jumuisha mpangilio wa kihistoria wa tukio hilo 
mwishoni mwa nyakati za dunia (Ufu 6:12-17; 11:7-13; 16:16-17 [cf. 17:10-14]; 19:15-
21), kufuatiliwa na kipindi ambacho kimetolewa kwa Kanisa kukamilisha ujumbe wake 
wa ushuhuda wa injili (11:3-7; cf. 12:6, 14). . . . Kwa hiy kufuatia hiyo miaka elfu 
ambayo itatangulia mgogoro wa Gogu-Magogu wa Ufu 20:7-10 kutanguliwa na tukio 
Har Magedon-parousia kwenye vifungu vingine. Har Magedon siyo kabla ya milenia, 
lakini kuacha. Har Magedon inaashiria mwisho wa milenia. Na hitimisho hilo kuelezea 
mwisho wa kabla ya milenia.” (Kline 1996: 219-20)   

Kwa kuwa Ufunuo wote una muundo mfanano endelevu, kwenye marudio hayo 
ya angamizo la mwisho la kwa Shetani na nguvu zake tunaona maendeleo ya hila ya 
wazo ambalo lilikuwa limejadiliwa hapo nyuma kwenye sura za 16 na 19: “Kwenye 
Ufu.16.14 watawala wa kidunia wanakusanyika kwa vita au mashindano, kwa roho 
chafu, kwenye Siku ya Bwana; kwenye 19.19 mnyama, pamoja na watawala wa dunia 
na majeshi yake, watafanya vita kinyume na Masihi na wafuasi wake; wakati ambao 
kwenye 20.8 Shetani mwenyewe atakusanya kusanyiko lisilohesabika na mataifa hasidi 
kutoka pande nne za dunia . . . kufanya vita na watu wa Mungu juu ya nchi na mbinguni 
(20.9).” (Smalley 2005: 513) Kwa maneno mengine, mwonekano wa mwisho wa tukio 
hili humfunua Shetani kuwa na “nguvu nyuma ya kiti cha enzi” ambaye huwaongoza 
wote mapepo na mnyama.  

Inawezekana kuonekana “kiasili” kuyaona matukio ya Ufu 20:7-10 kama 
mashindano ya kimwili (au vita) baina ya Shetani na wafuasi wake na Kanisa, 
vikihusisha silaha za kimwili za vita. Kuungwa mkono kwa kipengele cha “kimwili” 
cha vita baina ya dunia na Kanisa kinapatikana kwenye Math 24:22 ambacho 
kinasema, “Na kama siku hizo zisingalifupizwa, asingeokoka mtu yeyote;lakini kwa ajili 

ya wateulezitafupizwa siku hizo” (angalia pia Marko 13:20). Hata hivyo, bila shaka, 
kwa hakika hili siyo lengo la kifungu hiki. Kwenye maoni yake juu ya kifungu hiki, J. 
Marcellus Kik anaonyesha, “Lugha ni wazi kiasi ambacho ni vigumu kwetu kutambua 
hii siyo mashindano ya silaha—ya upanga na bunduki. Bwana wetu kwa uwazi 
anaonyesha kwamba mashindano kwa Ukristo havipiganwi kwa silaha za kimwili. Ni 
mashindano baina ya Injili ya kweli na Injili ya uongo. Ni mashindano ya kweli 
kinyume na makosa. . . . Siyo vita ya damu na nyama ‘lakini kinyume na falme na 
mamlaka, juu ya wakuu wa giza hili, juu ya majeshi ya pepo wabaya katika ulimwengu 
wa roho’ [Efe 6:12]. . . . Bila shaka kutakuwa na mateso. Adui anaweza kutumia nguvu 
za kimwili. Lakini silaha kuu zitakuwa kwenye ulimwengu wa roho.” (Kik 1971: 238. 
240-41)   

Tunahitaji kukumbuka kwamba kwenye kitabu chote cha Ufunuo, msisitizo 
umekuwa juu ya suala la ni yupi aliye Bwana wa kweli na kubakia mwaminifu hata 
kufa. Tumeona kwamba kipengele muhimu sana cha Babeli Mkuu kilikuwa ni uovu 
wake wa kiroho, siyo uovu wa kisiasa au wa kiuchumi. Huo pia ndio ukweli kuhusiana 
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na “Mpinga Kristo”—Msisitizo wa Biblia juu ya asili yake ya kiroho, siyo suala la 
kisiasa au kiuchumi. Hivyo shauku ya msingi ya Kristo kuhusiana na kurudi kwake ni, 
“Wakati atakapokuja Mwana wa adamu je! Ataiona imani duniani?” (Luka 18:8) 
Kama tulivyoona pia, hukumu ya Mungu wakati wote imeonekana kama mashindano 
au vita, na wakati Mungu atakapotuma “moto kutoka mbinguni” (Ufu 20:9) wakati 
wote unaashiria hukumu yake.145 Vivyo hivyo, Ufu 20:9-10 na vifungu vingine kwenye 
kitabu ambavyo vinaonekana kuelezea Mungu akihitimisha kwa kasi mashindano ya 
kimwili yaliyo kinyume na watakatifu kwa uhakika yaweza kuwa maelezo ya fumbo au 
yak i-ishara ya hukumu ya mwisho yenyewe ambayo itatokea kwenye muunganiko na 
parousia.  
(2) Shetani “ametupwa kwenye ziwa la moto . . . alipo mnyama na nabii wa uongo (Ufu 

20:10). Waamini wa kabla ya mpito wanang’ang’ana kwamba mnyama na nabii wa 
uongo wamekuwa kwenye ziwa la moto kwa miaka elfu kabla ya Ibilisi kutupwa huko. 
Tafsiri nyingi za Kiingereza zinaonekana kukubaliana na hilo kwa kusema kwamba 
Shetani ametupwa kwenye ziwa la moto “alipo mnyama na nabii wa uongo” (NASB; 
NKJV), au “walipo” (ESV; RSV), au hata “alipokuwa ametupwa” (NIV). Kwa 
uhakika, hukumu ya Shetani, mnyama, na nabii wa uongo ni wakati uo huo, siyo 
utaratibu wa kudumu. Hukumu kwenye Ufu 20:10 ni marudio ya hukumu kwenye Ufu 

19:20, pamoja na maelezo ya ziada ya Shetani, kwa kuwa kushindwa kwa Shetani ndilo 
lengo la Ufu 20:1-10.   

Sarufi ya Kigiriki ya kifungu hiki ni yenye wasiwasi na kiasili inaunga mkono 
mtazamo wa kurudiwa wakati uo huo, siyo mtazamo wa hukumu ya utaratibu wa 
kudumu. Andrew Steinmann anaelezea kwanini: “20:10 inapaswa kuonekana kama 
marudio ya hukumu kwenye 19:20 ikiwa na nyongeza ya hukumu ya Shetani. 20:10 
kiuhalisia inasomeka: ‘Na Yule Ibilisi mwenye kuwadanganya akatupwa (eblēthē, 
kiashiria batili cha kibinadamu) katika ziwa la moto na kibiriti, alimo Yule mnyama na 
nabii wa uongo. . . . Nao watateswa mchana na usiku milele na milele.’ Kitenzi cha 
umboyai kinachotawala ‘mnyama’ na ‘nabii wa uongo’ kinamtaka mtafsiri kuchukulia 
chanzo kimoja kwenye Kiingereza. Watafsiri wengi huleta au huandika ‘alimoau 
walipo mnyama na nabii wa uongo’—kama vile hukumu zote mbili ni zaq utaratibu wa 
kudumu, siyo sawa. Lakini umboyai la wingi wa mtu wa tatu kuunda einai ni nadra 
(BDF 71). Muundo wa kawaida wa umboyai utakuwa ni kuondolewa kwa kitenzi 
kulingana na kitenzi kilichotangulia. Hivyo tafsiri nyingi za asili za 20:10 zinaweza 
kuwa: ‘Na Ibilisi ambaye alikuwa akiwadanganya alitupwa kwenye ziwa la moto na 
kibiriti mahali alipo alipotupwa mnyama na nabii wa uongo’ (cf. NIV). (Kumbuka: 
‘Walitupwa’ [kibinadamu] = kwa wakati uo huo, siyo ‘alikuwa ametupwa’ [akiwa na 
kingamwili] = kabla ya wakati ambao Ibilisi alitupwa huko.).” (Steinmann 1992: 77-
78n.18; angalia pia Beale 1999: 1030 [Shetani, mnyama, na nabii wa uongo wote 
wanaweza kuonekana “kama wametupwa kwenye ziwa la moto kwa wakati ule ule ama 
imekwisha [i.e., kiliondolewa] kitenzi ni ‘alitupwast’ au ‘walitupwa’ (herufi ambayo 
ingefanana na kitenzi kilichotangulia kuhusiana na Ibilisi”])146  

j. Hukumu ya mwisho (Ufu 20:11-15). “Yohana tayari alishaandaa wazo tangulizi kwamba 
hukumu ile ile ingeweza kwanza kuonekana kama mashindano au makabiliano, na kisha kama 
mandhari ya chumba cha mahakama. . . . Mandhari ya 20.1-15 inaualika uelewa kama kurudia, 
kutumia picha tofauti, ya hukumu ya mwisho kama vile simulizi kwenye 20.7-10.” (Mealy 
1992: 177, 179) Hivyo, wakati Ufu 20:7-10 na 20:11-15 vyote vikielezea hukumu ya mwisho, 

 
145 Angalia hapo juu, sehemu ya VIII.J.1.a. “Kumbukumbu ya Yesu kwa “umeme” kwenye Math 24:27 pia yaweza 

kuashiria hukumu” kwa vifungu ambavyo Mungu alituma moto kutoka mbinguni.  
146 Kwa nyongeza, “Uwezekano kwamba 20:7-10 ni marudio ya 19:17-21 kunafanya uwezekano wa dhana kwamba 
alitupwa motoni miaka mingi baada ya washiriki wake wa Kishetani kwenda kwenye moto mwishoni mwa sura ya. 19. 
Baaadhi hufikiri kwamba kwa 20:10 kurudia matukio yanayofuatana pamoja na kufariki kwa mnyama na nabii wa uongo 
tutahitaji lugha ya wazi zaidi, kitu kama ‘Baada ya vita ya Gogu na Magogu, Shetani alitupwa kwenye ziwa la moto akiwa 
pamoja na mnyama na nabii wa uongo.’Lakini hili siyo tarajio la lazima, hasa kwa kuwa mtindo wa kujirudia kwenye fasihi 
ya kinabii ya Agano la Kale haihusishwi na uwazi kama huo, wala kujirudia penginepo kwenye Ufunuo kunakojihusisha 
hivyo.” (Beale 1999: 1028) 
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kila maelezo yanao msisitizo wake: “Awali ya viwili [20:7-10] inasisitiza kuangamizwa kwa 
Ibilisi na mawakala wake, labda kwa sababu simulizi yote ya Ufu 20 inaanza na yeye kama 
somo lake. Kisha mandhari ya mwisho ambayo inafuata [20:1-15] imeweka msisitizo wake juu 
ya Mungu kama hakimu, ambaye anawakilisha hukumu yake ya mwisho kwa wakati huu.” 
(Shea 1985: 49) Ukweli kwamba 20:11 inaeleza“mbingu nan chi zikakimbia uso wake, na 

mahali pao hapakuonekana” yote yenarudia mwonekano wa awali wa hukumu ya mwisho 
(Ufu 6:12-14; 11:13; 16:17-21) na kuhitimisha asili ya mabadiliko ya uumbaji ya parousia na 
hukumu ile itakayotokea kwenye mwunganisho pamoja nayo.  

(1) Hukumu ya mwisho itatokea kama sehemu ya matukio yanayohusiana na parousia. 

Kuna mlingano wa wazi baina ya Ufu 20:11-15 na 1 Wakor 15:20-54. Kwenye 1 

Wakor 15:26 Paulo alisema, “Adui wa mwisho atakayebatilishwa ni mauti.” Ufu 

20:14 inasema kwamba “Mauti na Kuzimu zikatupwa katika lile ziwa la moto.” 

“Maelezo yak i-ishara ya kuangamizwa kwa Mauti na Kuzimu [katika hukumu ya 
nyakati za mwisho] yanalingana na maelezo ya Paulo kwenye 1 Wakor 15:26. . . . Kwa 
wote Paulo na Yohana mandhari ya mwisho kwenye mchezo wa ukombozi kabla ya 
kuzinduliwa kwa hali ya mwisho ni kuondolewa kwa Mauti.” (Page 1980: 42) Ambako 
kutatokea kwenye muunganiko pamoja na parousia (angalia 1 Wakor 15:50-54). Kama 
tulivyoona, Injili, Nyaraka, na Ufunuo vinazungumzia simulizi sambamba: parousia 

inahusisha kufufuka na hukumu; ni upeo wa mgawanyiko baina ya “nyakati hizi” na 
“nyakati zijazo.”   
(2) Hukumu ya wasioamini tu, au watu wote? Baadhi ya watu, kimsingi waamini wa 
mpito, hufikiri kwamba kutakuwepo na hukumu nyingi tofauti kwenye Agano Jipya: 
hukumu ya “mataifa” kuona ni nani atakayeingia ufalme wa milenia (Math 25:3146); 
hukumu ya kuwatenganisha waaminio mbele ya “kiti cha hukumu cha Kristo” kupokea 
thawabu (2 Wakor 5:10); na hukumu ya “kiti cha enzi kikubwa cheupe” ya Ufu 20:11-

15 ambayo wanafikiri itawahusu wasioamini pekee yao (e.g., Scofield 1967: 1036-
37n.2, 1375n.1; Thomas 1998: 223; MacDonald 1995: 1299; Smith 1980b: 193). 
Vingine angalia Ufu 20:1115 kama hukumu ya jumla kwa watu wote, waaminio sawa 
na wasioamini (e.g., Hendriksen 1982: 196; Ladd 1972: 271; Ngundu 2006: 1576).147 
Ingawa msisitizo kwenye kifungu hiki waweza kuwa juu ya wasioamini, watu wote 
wamejumuishwa, kwakuwa, kama tulivyojadili hapo nyuma, Biblia inaonyesha 
kwamba kutakuwa na hukumu moja tu ya jumla kwa watu wote (angalia sura ya V. 

Umuhimu wa nyakati za mwisho na kurudi kwa kwa Kristo mara ya pili). “Mambo 
ya mwisho ya hukumu ya mataifa siyo ufalme wa milenia lakini ni ama uzima wa 
milele au adhabu ya milele (Math. 25:46). Hii ni hukumu ya mwisho ya wazi 
itakayoamua mwelekeo wa mwisho wa mwanadamu. Kiti cha hukumu cha Kristo pia ni 
Kiti cha hukumu cha Mungu ambacho mbele yake waaminio wote watapaswa 
kusimama (Rum. 14:10).” (Ladd 1972: 271)    

Kwenye kuweka mfanano wa hatua kwa hatua wa asili ya kitabu, Ufu 20:11-15 

ni mafafanuzi ya hukumu ambayo tayari ilikwisha kutajwa, ingawa haijaelezewa, katika 
Ufu 11:18. Maelezo “wafu wakahukumiwa” yanaonyesha kwamba Ufu 20:11-15 “ni 
upanuzi wa maelezo mafupi ya awali ya adhabu ya mwisho kwenye 11:18 (‘wakati 
[ulifika] kwa wafu kuhukumiwa’). 11:18 pia inalenga juu ya hukumu ya waovu, lakini 
inajumuisha ‘thawabu’ kwa ‘watumishi wa Mungu manabii na watakatifu na wale 
wamchao’ Mungu.” (Beale1999: 1033; angalia pia Johnson 2001: 298)                                

Maneno ya 20:11-15 (i.e., “wakubwa kwa wadogo”), wakati unapoilinganisha 
na ukomo au sifa ya msemo huu wakati unapotumiwa penginepo kwenye Ufunuo, 
inatupeleka kwenye hitimisho kwamba watu wote, waaminio na wasioamini, 
watahukumiwa. Hivyo, kwenye Ufu 11:18 na 19:5 “wadogo kwa wakubwa” 
huzungumzia waaminio wote, na kwenye Ufu 13:16 na 19:18 “wadogo kwa wakubwa” 
huzungumzia wasioamini. Kwa upande mwingine, “kwenye kifungu kilichopo mbele 
yetu, ni sehemu tu ya ambao ni ‘wadogo kwa wakubwa’ wanaohusika—kama 

 
147 Baadhi, wakati wanashikilia kwamba ipo hukumu moja tu ya jumla ya watu wote, wanang’ang’ana kwamba Ufu 

20:11-15 unaelezea tu hukumu ya wasioamini (Johnson 1981: 589-90; Milligan 1896: 357).  
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inavyoonekana—ni ‘wafu.’ Hatujaongozwa bila kushindwa, kasha kuhitimisha kwamba 
maana inayokusudiwa ni, wafu—ulimwenguni kote, au angalau bila ubaguzi?” (Brown 
1882: 200)   

Kwenye kumbukumbu yake ya “vitabu”, Ufu 20:12 inaashiria Dan 7:10; 12:1-

2. Kumbukumbu ya vifungu hivyo viwili vya Danieli tena vinaonyesha kuhusishwa 
kwa asili ya vyote ya hukumu kwenye Ufu 20:11-15: “Fikra ya vitabu kwenye Dan. 7 
ni kulenga juu ya matendo maovu ya watesi wa watu wa Mungu wa nyakati za mwisho, 
ambayo kwayo watesi watahukumiwa. Kitabu kwenye Dan. 12:1 pia kinahusika na 
nyakati za mwisho, lakini ni picha ya ukombozi. Wale walioandikwa kwenye kitabu 
watapewa uzima, bali wale wasioandikwa kwenye kitabu watapata hukumu ya milele 
(12:1-2). Nabii hizi mbili za Danieli zinaonekana kutafuta kutambuliwa kwa nyakati 
wakati wa hukumu ya mwisho.” (Beale na McDonough 2007: 1150)   

Hatimaye, Agano Jipya limeweka wazi kwamba watu wote lazima wafike 
mbele ya kiti cha hukumu cha Mungu (e.g., Rum 14:10; 2 Wakor 5:10; Waeb 9:27). 
Ufu 3:5 hasa inazungumzia waaminio walioko kwenye kitabu cha uzima (angalia pia 
Ufu 13:8). Hakuna penginepo kwenye Ufunuo zaidi ya 20:11-15 inayofanya hukumu 
kama chumba cha mahakama kikitanguliwa na kuonekana kwa kitabu cha uzima. 
“[Ufu] 3:5 inasadiki kwamba waaminio katika Kristo watatokea mbele ya mahakama ya 
Mungu kwa hukumu, kabisa kama ilivyo hapa. Ikiwa Kanisa limeondolewa kutoka 
kwenye hukumu ya mwisho, inawezekana kuwa tu kwa sababu tayari lilikwisha 
kuonekana mbele ya Mungu kwenye hukumu. Yohana mwenyewe hatupi dokezo lolote 
kwamba tukio hili lilishatokea. Ni hekima kutambua kwamba Yohana anafundisha 
kwamba wote ni lazima wafike kwenye hukumu ya Mungu, watakatifu na wenye 
dhambi pia (Beasley-Murray 1974: 301) Kwa sababu hukumu ya Ufu 20:11-15 
inatumika kwa  waaminio na wasioamini, kimsingi imetajwa kwenye 3:5 kwa hiyo 
majina ya waaminio ambayo hayakufutwa kwenye kitabu cha uzima yamefungwa na 
kutimizwa.  
(3) Asili ya hukumu. Ufu 20:12 inaeleza kwamba watu watahukumiwa “kulingana na 

matendo yao.” Hatuwezi kuiona njia ya mbinguni au kufanya “matendo mema” ya 
kutosha kupata haki ya kuachiliwa kwenye hukumu ya Mungu; tunaokolewa kwa 
neema tu kupitia imani katika Kristo (Yoh 3:16-18; 6:28-29; Rum 2:16-17; 10:8-13; 

Wagal 3:1-14; Efe 2:8-9). Kwa hiyo, “KAzi ni kielelezo cha hali ya kiroho ya moyo 
wa mtu. . . . Hukumu itafunua uaminifu wa mtu umekuwa na Mungu na Mwanakondoo  
au na maadui wa Mungu. Theolojia ya imani ya Yohana na mahusiano yake na kazi 
haviwezi kutenganishwa ni sawa kama yale ya Yesu Kristo (Yoh 5:29), Paulo (Rum 
2:6-8) na Yakbo (Yak 2), nah ii ndiyo maana ya kitabu kingine, kitabu cha uzima, 

kinaonekana kuwa na maamuzi (20:12, 15; 3:5; 13:8; 17:8; 21:27). Wale ambao majina 
yao yapo kwenye ‘kitabu cha uzima’ cha Mwanakondoo watakuwa pia na 
kumbukumbu ya matendo ya haki au mema. Upande wa pili pia utakuwa sahihi. Picha 
inaonyesha uwiano dhaifu baina ya neema na dhambi.” (Ngundu 2006: 1576) Beale 
anahitimisha, “‘Uzima’ waliopewa watakatifu kwenye muunganiko na kitabu 
unatokana na utambulisho wao na matendo ya haki ya Mwanakondoo, na hasa kifo 
chake, ambayo pia yanamaanisha kwamba yanatambuliwa na maisha yake ya ufufuo 
(cf. 5:5-13). Hawatapata hukumu kwa matendo yao maovu kwa sababu Yeye (Kristo) 
alikwisha kuyapata kwa ajili yao: alichinjwa kwa niaba yao (hivyo hasa. 1:5 na 5:9). 
Mbele za Mungu, Mwanakondoo anawatambua wale wote walioandikwa kwenye 
kitabu (3:5) na wanatambuliwa pamoja na haki yake na kifo.” (Beale 1999: 1037)  

11. Ufu 21:1-22:5: Mbingu mpya nan chi mpya: Yerusalemu Mpya. Kwenye kifungu hili uumbaji 
mpya na Kanisa unakamilishwa kwenye utukufu. Neno “mpya” (21:1-2, 5; pia kwenye 2 Pet 3:13) ni 
kainos. “Kainos inazungumzia kitu kipya kwenye ubora na ni kikilinganishwa na kile ambacho 
kinaonekana kutumika—nje nje, kilichochoka, au kile ambacho kilifunikwa kwa nyakati. . . . Hivyo, 
kwenye ufalme wa utukufu, kila kitu kitakuwa kipya: ‘Yerusalemu mpya’ (Ufu. 3:12; 21:2), ‘jina jipya’ 
(2:17; 3:12), ‘wimbo mpya’ (5:9; 14:3), ‘mbingu mpya na nchi mpya’ (21:1; cf. 2 Pet. 3:13), ‘kila kitu 
kipya’ (Ufu. 21:5).” (Trench 1989: 233-34) Kwa hiyo, “kifungu hiki hakifundishi kwamba mbingu nan 
chi sasa zinaletwa kwenye uwepo kwa mara ya kwanza, lakini kwamba zitamiliki tabia mpya” (Smith 
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1962: 1521).  
a. Mbingu mpya nan chi mpya ni za sasa au za wakati ujao? Wanatheolojia, baadhi ya waamini 
wa baada ya milenia, na baadhi ya waamini wa ubora wa mawazo hung’ang’ana kwamba 
kwenye Yerusalemu Mpya, “tunayo picha ya muhimu, siyo ya wakati ujao, lakini ya wakati wa 
sasa; ya hali ya ubora wa watu halisi wa Kristo, na ‘kundi lake dogo’ juu ya nchi, kwenye kila 
nyakati. Picha haitakuwa imetambuliwa kikamilifu bado; lakini kila Baraka zinazoendana nayo 
juu yake ni kanuni ya waamini sasa, na zita zidi kuwa zake kwenye uhalisi wa uzoefu kadri 
atakavyoendelea kufungua macho yake na moyo wake kupokea.” (Milligan 1896: 373; angalia 
pia Chilton 1985: 203-09; Mathison 1999: 157-58) Hivyo, “maji ya uzima” atoayo Kristo (Ufu 

21:6) yanahusiana na ahadi Zake kwenye Yoh 4:13-14; 7:37-39 kuwapa waamini wa sasa, 
“maji ya uzima.” Kumbukumbu kwa“mataifa” (21:24) kiuhalisia imechukuliwa kuwa mataifa 
yasiyoongoka, kama ilivyo kumbukumbu kwa “wasio safi” (21:27), ambao “lazima walidhani 
kuwa hai juu ya nchi baada ya Yerusalemu mpya kuonekana” (Milligan 1896: 373; angalia pia 
Preston 2010: 266). Nafasi hiyo inasifa kwenye hili, kwamba kwenye kanuni, Yerusalemu 
Mpya ipo sasa. Uraia wa Wakristo upo mbinguni (Wafil 3:20); tayari tumekwisha kuufikia 
Mlima Sayuni, Yerusalemu yya mbinguni (Waeb 12:22).148   

Kwa upande mwingine, kama ilivyopendekezwa hapo juu kwenye kifungu XI.B. 

Mbinu za tafsiri, ingawa Ufunuo unasisitiza kanuni ambazo zinatumiwa na Waaminio sasa na 
kwenye nyakati zote, unafanya zaidi ya hilo: unatupa sisi maelezo ya mwisho wa nyakati hizi na 
mwanzo wa nyakati zijazo. Maelezo ya mbingu mpya na nchi mpya kama hali ya umilele ya 
wakati ujao ni sehemu ya lazima kwa maelezo ya awali ya Ufunuo ya mwisho wa historia. Ufu 

17:1-19:6 inaelezea kutupwa kwa mji wa kahaba wa ulimwenguni na mashangilio au shangwe 
ambayo ilitokea mbinguni kama matokeo yake. Ufu 19:11-21 unaelezea parousia. Ufu 20:1-15 
unarudia nyakati za Kanisa, ukiishia na hukumu wakati wa parousia. Vifungu hivyo 
vinaonyesha kwamba upo mwisho wa historia. Moja ya makusudi ya Yohana kuandika kitabu 
ilikuwa ni “kuwahamasisha wasomaji wake kwenye imani kwamba utawala wa MpingaKristo 
na wafuasi wake unaelekea kupokelewa na utawala wa Kristo na watakatifu wake. Asingeweza, 
lakini aliamini kwamba kutupwa kwa mji wa kahaba na mpinga Kristo kungefuatiwa na 
kuanzishwa kwa mji wa Bibi-arusi kwenye utawala wa Kristo.” (Beasley-Murray 1974: 315) 
Ikiwa Ufu 21:1-22:5 hauelezi kwa muundo wa maono nyakati zijazo, basi hatutakuwa na 
maelezo ya nyakati zijazo kabisa lakini ingekuwa yameachwa katika upeo wa hukumu ya 
mwisho. Kwenye kitabu hili limebuniwa kwenye sehemu ya mwisho ya simulizi ya Mungu na 
kuleta hitimisho la Biblia yote, hili halisadikiki.  

Kwahiyo kwenye sehemu hii ya mwisho ya kitabu, kila tishio linaloonekana na 
lisiloonekana kwa watu wote wa Mungu, wote wa kiroho na kimwili, limeondolewa: maumivu 
yote yaliyopita, huzuni, na masikitiko yamefutiliwa mbali, na yote yamefanywa kuwa mapya. 
Hakuna tena dhuluma yoyote, dhambi, au kupingana, lakini utakatifu kamilifu, furaha, na umoja 
utatawala miongoni mwa watu na baina ya watu na Mungu. Hii siyo tu ndoto au uwezekano wa 
kubuni wa “tayari” ya ufalme lakini ni mwonekano wa maono ya “bado” ya ufalme. Kwa hiyo, 
mtazamo wa wengi huona Ufu 21:1-22:5 kama unazungumzia kile kitakachotokea nyakati 
zijazo, kuanzia na parousia.   
b. Matukio yaliyoelezwa kwenye Ufu 21:1-4 yatatokea katika parousia. Ufu 21:3 unaelezea 
kurudi kwa Kristo katika nchi. Kwa kufanya hivyo, unatumia msemo “maskani ya Mungu ni 

pamoja na wanadamu.” Neno la Kigiriki kwa “maskani” ni skēnē. Hili ni la muhimu kwa 
sababu, yote yanahusiana na parousia na kuja kwa Kristo mara ya kwanza, kwa wakati uo huo, 
inaonyesha ni jinsi gani parousia kunavyotimiza tumaini la Wayahudi la kuja kwa Mungu 
kukaa pamoja nao. “Wayahudi wanatazamia kurudi kwa Shekinah kwenye ufalme wa Mungu. 
Wayahudi wanaozungumza Kigiriki wanajua kwamba istilahi Shekinah lina konsonanti ile ile 
kama ya Kigiriki skēnē, na hili linawawezesha wao kuungana na skēnē wazo la Shekinah. 

 
148 Ingawa malengo ya Yerusalemu mpya ni maono ya “nyakati zijazo,” pia ina kusudi la kimaadili kwenye hilo 
inaonyesha kwenye kanuni kile maisha yetu ndani ya Kristo yanavyopaswa kuonekana sasa: “Maelezo yote ya mji kwenye 
21:9-22:5 yanakubalika kwa wazi kwa wazo la ufalme wa Kristo kufunuliwa kwenye ulimwengu huu” (Beasley-Murray 
1974: 316); “Kile tunachokipata hapa kwenye Ufunuo 21:1-22:5 ni maelezo ya ulimwengu uliookolewa wa wakati ujao 
kama ulivyofunikwa na Kanisa lililoookolewa la wakati wa sasa” (Hendriksen 1982: 197)  
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Mfano maarufu wa hili umetokea kwenye Yohana 1:14, ‘Naye neno alifanyika mwili, akakaa 
kwetu (Kigiriki eskēnōsen, kutoka skēnē), nasi tukauona utukufu wake.’ Kwenye mwili, Bwana 
tumaini la kurudi kwa Mungu kwenye Shekinah utukufu wake kulitimizwa. Ufunuo uo huo wa 
utukufu wa Mungu umefikia hitimisho lake kwenye ujumbe wetu.” (Beasely-Murray 1974: 311) 
Umuhimu wa parousia kwa watu wa Mungu kumeongezwa zaidi ya ukweli kwamba sasa 
"maskani ya Mungu ni pamoja na wanadamu" (Ufu 21:3). Watu wa Mungu wameelezewa 
kama bibi-arusi (Ufu 19:78; 21:2, 9) na mji. Ishara ya bibi-arusi na mji “kimsingi unaonyesha 
kitu kile kile, yaani, watu wa Mungu kwenye ushirika na Mwokozi wao” (Ibid.: 316). Kwenye 
Ufu 19:7-8 Bibi-arusi “amejitayarisha mwenyewe”; kwenye 21:2 anaonekana “akishuka 

kutoka mbinguni kwa Mungu.” Beasley-Murray wanahitimisha, “Kwa uwazi Yohana alitaka 
kuonyesha kwamba bibi-arusi atatokea katika utukufu akiwa pamoja na Bwana-arusi, na hivyo 
karamu ya ndoa itasherehekewa.” (Ibid.: 315)149  

c. Ufu 21:1-22:5 inatimiza ahadi za Agano Jipya kwamba kurudi kwa Kristo mara ya pili 

kutaleta pamoja nako uhuisho wa uumbaji. Nchi mpya ni kipengele muhimu cha mpango wa 
Mungu wa ukombozi. Hitaji la kukombolewa uumbaji linachipuka kutoka kwenye anguko la 
mwanadamu na “laana” ambayo iliathiri uumbaji wote (Mwanzo 3:14-19): “Mungu sasa 
amemtumwa Mwanae kwenye ulimwengu huu kuukomboa uumbaji huo kutokana na matokeo 
ya dhambi. Kwa hiyo, kazi ya Kristo, siyo tu kuokoa watu Fulani binafsi, hata siyo kuokoa 
umati usiohesabika wa watu waletao damu. Kazi yote ya Kristo siyo pungufu kuliko kuuokoa 
uumbaji wote kutokana na madhara ya dhambi.” (Hoekema 1979: 274-75)  

Awali tuliona parousia ya Kristo ikiihusisha kuangamizwa au kutakaswa kwa dunia ya 
sasa. Kwamba asili ya Yerusalemu Mpya—i.e., kuhuishwa kwa uumbaji—kunatokea kama 
sehemu ya matukio tata ya parousia yanaonekana kwenye Ufu 21:1 ambayo inasema kwamba 
“mbingu mpya nan chi mpya zimekwisha kupita.” Uumbaji uliokombolewa unaoelezewa 
kwenye Ufu 21:1-22:5 siyo tu picha ya ndoto ya “nyakati hizi.” Badala yake, “mbingu mpya 
nan chi mpya” ni “vipya,” i.e., upya kwenye ubora. Haifanani na “nchi ya kwanza” au “mambo 
ya kwanza” ambayo “yamekwisha kupita” (Ufu 21:1, 4). Kwa hiyo, Ufu 21:4 inasema 
kwamba, kwenye nchi mpya, “wala mauti haitakuwepo tena, wala maombolezo, wala kilio, 

wala maumivu.” Ufu 22:3 unaongeza, “Wala hapatakuwa na laana yoyote tena.”  
Kweli hizi zinawaondoa waamini wa kabla ya milenia na wanatheolojia kwa kuwa wote 

hushikilia kwamba dhambi na mauti bado zitakuwa na madhara au athari baada ya kurudi mara 
ya pili. Kwa sababu kuhuishwa kwa uumbaji wakati wa kurudi kwa Kristo mara ya pili 
kunajumuisha kuondolewa kwa mauti, maombolezo, kilio, maumivu, na laana, kwa umuhimu 
huo hakutakuwepo na uwezekano wa dhambi yoyote. Kwa hiyo, wazo la kwamba kutakuwepo 
na umati wa waasi wenye dhambi miaka elfu baada ya kurudi kwa Kristo haliwezi kuwa sahihi.  
d. Parousia na hukumut: mambo au vipengele hasi na chanya. Ingawa hukumu imeelezwa 
kwenye Ufu 20:11-15 ikijumuisha wote wenye haki na wasio na haki, lengo hapa lilikuwa juu 
ya hukumu ya wasiomcha Mungu ambao watatupwa kwenye“ziwa la moto.” 21:1-22:5 sawa na 
hiyo, inaonyesha mambo hasi ya hukumu yanayohusiana na parousia, lakini picha tofauti 
zilitumiwa: “Ziwa la moto halimaanishi kupotezwa kwenye upinzani kwa kuwepo, lakini 
kuwepo kwa upotofu kwenye jamii ya waovu inayopingana na uzima kwenye jamii ya Mungu. 
Kwa sababu hiyo Yohana anaweza kuwasilia ukweli ule ule kwa ishara tofauti sana ya uzima 
nje ya mji (21:27) kwenye utofauti wa uzimandani ya mji (21:24ff.), kujitenga kuliathiriwa na 
ukuta wa mji (21:14).” (Beasley-Murray 1974: 304)   
  Kwenye Ufu 21:1-22:5, wakati athari hasi za parousia na hukumu vikitajwa, 
kumbukumbu kwa wale ambao waliondolewa kutoka Yerusalemu Mpya karibia inaanzia kama 
pembeni. Badala yake, msisitizo upo juu ya athari chanya za parousia. Mengi ya Ufunuo 21-22 
yanaelezea tena kuondolewa kwa mateso yote na mauti, kuponywa kwa mataifa, uwepo wa 
Mungu na Mwanakondoo, na utukufu mkuu, na mwangaza, na uzima wa upya, ufalme wa 
milele. Mealy anajadili jambo moja la hila ya msisitizo “chanya” wa parousia kwamba, tena 
inaonyesha mfanano wa hatua kwa hatua wa asili ya kitabu: “Kwenye Ufu. 21.6, mmoja 
Aliyeketi kwenye Kiti cha Enzi alitangaza kwamba ‘imekuwa’ (kiuhalisia, ‘Wamekuwa’ 

 
149 Mealy ameorodhesha sababu zingine sita kuonyesha kwamba asili ya Yerusalemu Mpya kwenye Ufu 21:1-6 itatokea 
wakati wa parousia, siyo miaka elfu baada ya parousia (Mealy 1992: 223-25).  
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[gegonan]). Hili linaleta mwangwi wa msemo wa kufanana ambao ulisikika kutoka kwenye kiti 
cha enzi wakati wa kumiminwa kwa kitasa cha saba cha mwisho wa hasira ya Mungu kwenye 
16.17 (gegonen). Ikiwa maana ya kulia ‘Imekuwa’ kwenye mazingira ya kitasa cha saba 
yaliashiria utimilifu wa parousia kama hukumu ya ulimwengu, kisha bila shaka chanya 
‘Wamekuwa’ hapa kunazungumzia utimilifu wa pande zote mbili za mpito wa ufalme wa 
Mungu wa nyakati za mwisho, vyote hasi na chanya. Kama 21.4 inavyothibitisha, ‘Mambo ya 
kwanza yamekwisha kupita’. Bado siyo tu kwamba ya zamani yamehukumiwa na kuondolewa, 
lakini mapya yameanzishwa kwenye mahali pake.” (Mealy 1992: 225)  
e. Ufu 21:1-22:5 utimilifu wa kile kilichoahidiwa kwa Waaminio mapema kwenye kitabu. 
Mapema, wakati tunajadili kujirudia kwa mada, misemo, na ahadi kwa Kanisa, tuliona ni jinsi 
gani Ufu 21:1-22:5 ilivyotimiza ahadi zilizofanywa kwa Kanisa kwenye sura tatu za kwanza za 
kitabu. Sawa sawa na, kwenye Ufu 7:16-17 waaminio waliahidiwa kwamba hawataona njaa 
wala kiu tena, Mwanakondoo “atawaongoza kwenye chemchemi ya maji yaliyo ya uzima,” na 
“Mungu atafuta kila chozi kwenye macho yao.” Ahadi hizo vivyo hivyo zimetimizwa kwenye 
Ufu 21:4; 22:1-2. Kwa nyongeza, mifano yote ya mateso, kukandamizwa, na maovu 
yatendwayo kinyume na Kanisa kupitia kwenye kitabu chote sasa yamebadilishwa. Kanisa 
limepata fidia ya milele—hakika, zaidi ya fidia—kwenye ulimwengu mpya wa Yerusalemu 
Mpya: “Siyo watawala katili na wasaidizi wao lakini mtoa uzima na nguvu ya kuendeleza 
uzima ya Mungu ikihusisha ufalme na utawala wa Mungu wa nyakati za mwisho” (Schüssler 
Fiorenza 1991: 113).  
f. Ufu 21:1-22:5 inatimiza Isa 65:17-66:24. Mahali pekee kwenye Agano la Kale ambapo 
“mbingu mpya na nchi mpya” vilitajwa ni kwenye Isa 65:17 na 66:22. Isa 65:18-19; 66:10, 13, 

20 pia inazungumza kuhusiana na Yerusalemu iliyorejeshwa. Kama alivyofanya kwenye 
Ufunuo wote, Yohana anachukuwa kutoka kwenye picha za Agano la Kale lakini anazifanya za 
kiulimwengu na kuzitafsiri tena kutumika kwenye watu wapya wa Mungu, watu wa kweli—
Kanisa. Mfanano baina ya Isaya 65-66 na Ufunuo 21-22 unaashiria kwamba Yohana 
anauelezea utimilifu wa ufalme baada ya parousia.150 Kwa uhakika, mfanano baina ya Ufunuo 

21 na Isaya 65 unafunua kwamba “Yerusalemu Mpya” ni sawa na “nchi mpya.” KwenyeIsa 

65:17-18 “Yerusalemu” inaonekana kuwa sawa na “mbingu mpya nan chi mpya.” Sawa na, 
Yohana alivyoelezea“mbingu mpya nan chi mpya” (Ufu 21:1) lakini kisha mara anaelezea “mji 

mtakatifu, Yerusalemu Mpya” (Ufu 21:2-3, 10-22:5) kwa sababu Yerusalemu Mpya ni mbingu 
mpya nan chi mpya (angalia Beale 1999: 368; Levenson 1988: 89-90, 107).  
g. Kumbukumbu kwenye 21:24-27 kwa “mataifa,” “chochote kilicho najisi,” na kuingia mjini” 

ni mwonekano wa fumbo wa ukamilifu wa haki wa uumbaji mpya. Ufu 21:24-27 ni lugha ya 
fumbo. Wafalme na mataifa hawajatengwa kutoka au nje ya mji bali ni njia nyingine ya 
kuielezea asili ya mji. Gundry anaonyesha, “‘Lete ndani yake [i.e., ndani ya mji (Ufu 21:24)]’ 
ni lugha ya nafasi, lakini maana yake ni isiyokuwa na nafasi, kama vile vipimo vya mji ni nafasi 

 
150 Yohana ametoa maana ya kimamlaka na uvuvio ya kumbukumbu ya Isaya kwa “mbingu mpya nan chi mpya” (angalia 
pia 2 Pet 3:13). Maana moja ya hili ni kwamba maelezo ya Isaya kwenye Isa 65:20 kuhusiana na kijana kufa akiwa na 
umri wa miaka mia moja haiwezi kuchukuliwa kiuhalisia na haiwezi kuwa inazungumzia “milenia” ya muda mfupi wa 
miaka 1000. Sababu ni kwamba Yohana anazungumza kuhusiana na hali ya umilele baada ya parousia, ambayo kwayo 
“mauti haitakuwepo tena.” Isa 65:19 yenyewe inasema kwamba “sauti ya kulia haitasikiwa ndani yake tena 

[Yerusalemu], wala sauti ya kuomboleza.” Arthur Lewis kwa wazi wazi anauliza, “Ni jinsi gani wazazi kwenye siku hizo 
watakuwa na furaha yoyote au tumaini, wakijua kwamba watoto wao watakufa wakati watakapofikia umri wa miaka mia 
moja?” (Lewis 1980: 37) Kumbukumbu ya Isaya kwa vijana kufariki wakiwa na umri wa miaka mia moja ni mfano wa 
“nahau ya kinabii”, i.e., Manabii wa Agano la Kale wanazungumzia ufalme wa milele wa Masihi wakitumia lugha na 
kumbukumbu ya muundo wenye ukomo wa miili yao wenyewe, Mazingira ya Wana wa Israeli. Hata hivyo, Agano Jipya 
kwa kurudia rudia limeweka wazi kwamba Israeli ilikuwa tu kimwili “aina au mfano” au “kivuli” cha ukweli mkubwa sana. 
Hivyo, Lugha ya Agano la Kale ya kijana kuishi kufikia umri wa miaka 100 ni kimwili, lugha ya kimfano ambayo 
inaonyesha maisha ya ufufuo—maisha ya milele—kwa watu wa Mungu kwenye hali ya umilele (angalia Lee Irons n.d.; 
angalia pia Lewis 1980: 37 [“Isaya mara nyingi aliona utawala wa Bwana wa wakati ujao kwenye ukomo na kilelezo cha 
maneno ”]). Muumini wa kabla ya milenia Greg Bahnsen anachukua “kufa katika umri wa miaka 100” kwenye Isa 65:20 
kwa uhalisia lakini anang’ang’ana kwamba Isaya anazungumza kuhusiana na muda ambao “kwa sababu ya Baraka za 
Mungu juu ya watu wake, umri wa maisha utarefushwa sana kwamba kufa ukiwa na miaka 100, unaonekana umekufa 
ukiwa mtoto bado [i.e., ‘nyakati za dhahabu’ waamini wa kabla ya milenia wanaamini kitatokea kwenye historia kabla ya 
parousia]” (Bahnsen 2015: 58).  
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lakini maana yake ni isiyokuwa na nafasi. . . . Maana ya ‘lete ndani yake’ inafanyika pamoja na 
utukufu na heshima ya mataifa ya watakatifu ya wafalme ambao waliufanya mji, siyo na 
mwenendo wa wasio haki kutoka mashambani kuingia mjini. . . . Kuingia mjini ni kusaidia 
kuujenga—na hakuna namna ya kuondoka au kuuacha mara utukufu na heshima inapokuwa 
imeletwa humo.” (Gundry 1987: 264; angalia pia Ufu 3:12 pale Yesu alipoahidi kwamba yeye 
ashindaye atafanywa nguzo kwenye hekalu la Mungu “na wala hatatoka humo tena kabisa”) 
Ufu 21:24-27; 22:14 inamaanisha kwamba ni wale tu ambao majina yao yameandikwa kitabu 
cha uzima cha Mwanakondoo ndio watakaoweza kuingia mbingu mpya nan chi mpya, kwa 
sababu Ufu 20:15 inasema, “Iwapo mtu yeyote hakuonekana ameandikwa katika kitabu cha 

uzima, alitupwa katika lile ziwa la moto.”151  

  Martin Kiddle anasema, “Mataifa ni wale waliokombolewa, ambao ni wa kiroho lakini 
siyo wa kitamaduni kwa makabila kumi na mawili. Kristo hakuwakomboa ‘watu kutoka kila 
kabila na lugha na jamaa na taifa’? Vizuri sana, kwamba ndivyo Wakristo wanavyopaswa 
kuusoma nabii hizi za zamani: wao ni mataifa. Sawa na, wafalme wa nchi . . . (hivyo ni lazima 
tuhitimishe) ni watawala mashahidi, ambao walitawala kama warithi wa watawala wa kipagani 
au watu wa mataifa (cf. xx. 4–6); au labda Wakristo wote waaminifu, ambao majeshi ya 
mbinguni yalikuwa yakiwalilia: twatatawala juu ya nchi (v. 10).” (Kiddle 1940: 439)152 Hapa 
tena ni lazima tuweke akilini kusudi kuu la uandishi wa Yohana: ubaya Yohana aliouorodhesha 
kwenye Ufu 21:8, 27; 22:11, 15 na maelezo yake kuhusu kuingia mjini (Ufu 21:24-26; 22:14) 
au hawataweza kuuingia mji (Ufu 21:27; 22:15) zote zinawaonya waaminio kutokuikana au 
kuisaliti imani yao na vithaminisho vyake na kuwasihi kuishi maisha ya kujitoa ya uaminifu, 
kwa kuwa mwisho wenye utukufu upo wazi sana machoni pao.  

Ufu 21:24-26 imechukulia kutoka Isaya 60. Isaya 60 inazungumzia juu ya Sayuni 
iliyotukuzwa. Isa 60:3 inasema kwamba kwenye Sayuni iliyotukuzwa “mataifa wataijia nuru 

yako.” Ufu 21:24 sawa na hiyo inasema, “Mataifa watatembea kwenye nuru yake [Yerusalemu 

Mpya].” Isa 60:11 inasema, “Malango yako nayo yatakuwa wazi daima; hayatafungwa 

mchana wala usiku.” Ufu 21:25 sawa na hiyo inasema, “Wakati wa mchana (kuwa kuwa 

hapatakuwa na usiku kule) [Yerusalemu Mpya] malango yake hayatafungwa kamwe.” Isa 

60:20 (angalia pia Isa 60:19) inasema, “Jua halitakuwa nuru yako tena wakati wa mchana, 

wala mwei hautakupa nuru, kwa mwangaza wake; bali BWANA atakuwa nuru ya milele 

kwako.” Ufu 21:23 sawa na hilo inasema, “Na mji ule hauhitaji jua wala mwezi kuuangaza, 

kwa maana utukufu wa Mungu huutia nuru, na taa yake ni Mwanakondoo.” Isa 60:21 inasema, 
“Watu wako naowatakuwa wenye haki wote, nao watairithi nchi milele.” Ufu 21:27 sawa na 
hiyo inasema, “Na ndani yake hakitaingia kamwe kilicho kinyonge, wala yeye afanyaye 

machukizo na uongo, bali wale walioandikwa katika kitabu cha uzima cha Mwanakondoo.”153 
Isa 60:3-14 inasema kwamba wafalme wa mataifa watakuja kuleta utajiri wao ndani ya Sayuni. 
Ufu 21:24-26 sawa na hiyo inasema, “Wafalme wan chi wataleta utukufu wao ndani ya 

[Yerusalemu Mpya]” na “wataleta utukufu na heshima ya mataifa ndani yake.” Ulinganishi 
huu unaonyesha ni jinsi gani, kama alivyofanya kwenye kitabu chote, Yohana alichukua 
vifungu vya Agano la Kale na nabii zilizohusiana na Israeli, na alizifafanua na kuzitumia tena 
kwa umilele, Kanisa la kiulimwengu.154  

 
151 Angalia pia Ufu 21:7-8 ambao unaeleza kwamba “ni washindi pekee watakaoyarithi mambo haya” wakati wale ambao 
wanatenda dhambi na uovu “watakuwa kwenye ziwa la moto.” Ufu 21:27 inafanya jambo lile lile lakini inatumia picha 
tofauti: “Na ndani yake hakitaingia kamwe cho chote kilicho kinyonge, wala yeye afanyaye machukizo na uongo, [i.e., 

ndani ya mji].”  
152 Maelezo yote (mataifa na wafalme) yanahusiana na vipengele vya watu wa Mungu na maisha pamoja naye kwenye hali 
ya umilele. Kwa njia iyo hiyo, kwenye Ufunuo 12 mwanamke na watoto wake wote walikuwa ni njia ya kielelezo ya 
kuzungumzia taasisi ile ile, Kanisa. Tena, kwenye Ufu 19:7-9 kanisa lilizungumziwa kama bibiarusi na karamu ya arusi na 
pia kama wageni kwenye karamu iyo hiyo.  
153 Kama Kiddle alivyoonyesha, “Malango wakati wote yapo wazi, lakini kwa watu wenye haki tu. Hayatafungwa kamwe, 
kwa sababu hakuna usiku wa kuogofya, na hakuna watenda maovu watakaoweza kukaribia mwangaza wa milele.” (Kiddle 
1940: 440) 
154 Msemo tēn doxan kai tēn timēn (“utukufu na heshima”) wa Ufu 21:26 umetokea penginepo kwenye Ufunuo tu kwenye 
4:9, 11 na 5:12, 13. Kwenye vifungu hivyo unazungumzia kumsifu Mungu na Mwanakondoo kunakofanywa na viumbe 
wenye uhai, wazee ishirini na wane, na Malaika mbinguni. Kwa hiyo, wakati mataifa wasiomcha Mungu mwanzoni 
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Ufu 22:1-2 inasema kwamba “mti wa uzima” ambao upo kwenye mto ulioundwa na 
“maji ya uzima” ni kwa“uponyaji wa mataifa.” Picha ya maji ya uzima kuyaponya mataifa 
haisemi kwamba, kwenye Yerusalemu Mpya, “kulisalia mataifa ambayo hayakuponywa yenye 
uhitaji wa kuponywa” (Johnson 2001: 321). Badala yake, ni “lahaja ya kinabii” ambayo 
inasimulia ni nini kilichoelezwa kwenye Ufu 22:3, kwamba “hapatakuwa na laana yeyote tena” 
(angalia pia Rev 21:4).  
h. Yerusalemu Mpya ni hitimisho la mpango wa milele wa Mungu kukaa mahali patakatifu 

pamoja na watu wake watakatifu. Lengo la mungukwenye historia yote ya Kibiblia imekuwa ni 
kujaza kila sehemu ya uumbaji wake na uwepo wake. Kuanzia kwenye Bustani ya Edeni, 
Mungu alitamani kuufanya ulimwengu wote mahali pake pa kukaa ambapo angeweza 
kushirikiana na watu wake watakatifu. Kwa sababu ya dhambi, utukufu wa Mungu usingeweza 
kabisa kukaa kwenye uumbaji wa zamani. Ingawa Mungu alitembea Bustanini pamoja na 
Adamu na Hawa (Mwanzo 3:8), kwa sababu ya dhambi zao aliwafukuza nje ya Bustani 
(Mwanzo 3:23-24). Kisha Mungu, hatua kwa hatua aliufunua uwepo wake maalum juu ya nchi 
miongoni mwa watu wake kwenye hema na kwenye hekalu la Sulemani, ambako alihudumu 
kama “nakala ya kivuli cha mambo ya mbinguni” (Waeb 8:5; angalia pia Zab 78:69; Waeb 

8:1-10:1).  
Kisha Mungu alizindua hatua ya mwisho ya uwepo wake kwa mwanadamu Yesu 

Kristo. Kupitia Roho Mtakatifu akaaye kanisani, uwepo wake sasa umeenea duniani kote. 
Wakati wa “vivuli” vya hekalu la kutengenezwa na wanadamu umekwisha, na ni wakati wa 
hekalu mpya la kweli—uwepo wake halisi ndani ya Kristo na kanisa—umekuja. Hata hivyo, 
ingawa uhakika wa kweli wa kiroho ambao hema na hekalu la Agano la Kale lililoonyesha 
linemzinduliwa, halijakamilishwa bado. Ukamilifu huo utatokea wakati Kristo atakaporudi 
duniani. Wakati atakapofanya hivyo, uumbaji wote utakuwa umekombolewa (Rum 8:15-25).  

Wakati dhambi itakapokuwa imeondolewa kabisa kwenye uumbaji, ulimwengu wote 
(i.e., “mbingu mpya nan chi mpya”) utakuwa kama Bustani ya Edeni/mji/hekalu—chombo 
kikamilifu kwa uwepo wa utukufu wa Mungu. Uwepo wa Mungu hautakaa tena kwenye hekalu 
la kujengwa kwa mikono. Badala yake, Bwana Mungu Mwenyezi na Mwanakondoo utajaza, 
siyo sehemu tu ya uumbaji, lakini wote kama ulivyo (Ufu 21:22). Hi indo sababu kiini cha 
maono ni nchi—mbingu kuja juu ya nchi. Kwa maneno mengine, “‘mbingu mpya’ na ‘nchi 
mpya’ vitakuwa ukweli mmoja, ukihusishwa na kujazwa, mara na uwepo wa Mungu miongoni 
mwa watu wake” (Schnabel 2011: 280).  

(1) Kuupima mji. “Upimaji” wa mji (Ufu 21:15-17) umetofautiana na upimaji wa 
hekalu, madhabahu, na waabuduo, lakini umeuacha ua wa nje, kwenye Ufu11:1-2. 
Kama matokeo ya upimaji huo, Kiroho Kanisa lililindwa lakini kimwili liliwajibika 
kwa matesho na manyanyaso. “Hapa mji mzima ulepimwa kama ishara nyingine ya 
usalama wake kamili kutoka kwa kila adui ambaye mwanzoni alitishia utakatifu na 
furaha yake” (Johnson 2001: 312).155  

(2) Yerusalemu Mpya kama Patakatifu pa Patakatifu. Ukamilifu wa utakatifu wa 
Yerusalemu Mpya unaonekana kwa ukweli kwamba Yerusalemu Mpya ni Patakatifu pa 
Patakatifu:  

• Kama vile Patakatifu pa Patakatifu (1 Fal 6:16-20; 2 Nyak 3:8), mji ni 
mchemraba kamili (Ufu 21:16).   
• Kama vile Patakatifu pa Patakatifu palivyokuwa pamefunikwa kwa dhahabu 
safi (1 Fal 6:16-20; 2 Nyak 3:8), “dhahabu safi, mfano wa kioo safi” (Ufu 21:18).   

 
watakapotoa kila kitu walichokuwa nacho kwa Babeli mkuu, sasa, kinyume chake, kumbukumbu ya “utukufu na heshima” 
kwenye Ufu 21:26 itaonyesha kumsifu na kuabudu kwa moyo wote, na kujinyenyekesha kwa Mungu kwa mataifa yote, 
kwa milele yote, kote katika mbingu nan chi mpya yote.   
155 Vipimo havipaswi kuchukuliwa “kiuhalisia” kama kwamba vilikuwa vipimo vya mji wa kimwili lakini kwa wazi 
vilikuwa ni ishara, msingi wake ukiwa kwenye wingi wa namba 12 (angalia Johnson 2001: 312-13). Kama Gundry 
alivyoeleza kwa heshima ya watue “kuingia ndani” ya mji, hii ni “lugha ya nafasi, lakini maana yake siyo ya nafasi.” 
Vivyo hivyo, “ni uongo kuhitimisha kwamba mji ulichukua eneo la mita za eneo 144,000,000 za nchi lakini siyo nchi 
yote au kwamba Waisraeli 144,000 hawawezi kujumuisha mkutano usiweza kuhesabika.” (Gundry 1987: 264) Kimsingi 
kusudi la Yohana siyo kuelezea “eneo.” Badala yake, “Anaelezea usalama wa watu milele” (Ibid.: 260).  
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• Kama vile Patakatifu pa Patakatifu palivyokuwa mahali maalumu kwa uwepo 
na utukufu wa Mungu, mji sasa ni mahali pa uwepo na utukufu wa Mungu (Ufu 

21:22-23; 22:1, 3-5).  
• Ni Patakatifu pa Patakatifu pekee, hakuna mahali pengine pa hekalu la Israeli 
(i.e., mahali patakatifu na ua wa nje), panapopatikana kwenye Ufunuo 21. Uwepo 
maalum wa Mungu, ambao awali ulikuwa na unaishia au kukomea Patakatifu pa 
Patakatifu, sasa unawazunguka uumbaji wake mpya wote.  

Kwa upande mwingine, utimilifu wa Yerusalemu Mpya unapazidi Patakatifu pa 
Patakatifu kwa heshima ya sisi kumfikia Mungu.  

• Ni Kuhani Mkuu pekee ambaye aliingia Patakatifu pa Patakatifu, na alikuwa 
akitoa sadaka kwa ajili ya dhambi zake mwenyewe na kwa ajili ya dhambi za taifa 
(Lawi 16:1-28). Kwenye Yerusalemu Mpya, watu wote wa Mungu hawana dhambi 
na watamtumikia Bwana na kutawala milele na milele (Ufu 21:7-8, 27; 22:3-5).  
• Kuhani Mkuu angepaingia Patakatifu pa Patakatifu mara moja tu kwa mwaka, 
kwa siku ya upatanisho (Lawi 16:29-31). Kwenye Yerusalemu Mpya, hatutamfikia 
Mungu moja kwa moja tu, bali wakati wote tutakuwa kwenye uwepo wake (Ufu 

21:3-4, 22-23; 22:3-5).  
• Kwenye siku ya upatanisho Kuhani Mkuu alipaswa kutoa sadaka ya uvumba 
ambayo ilifanya wingu jembamba ambalo lilifunika Kiti cha Rehema ili kwamba 
asiweze kuuona utukufu wa Mwonekano wa Mungu, au vinginevyo angekufa 
(Lawi 16:13; angalia Kut 33:20). Kwenye Yerusalemu Mpya, watu wote wa 
Mungu watauona “uso wake” (Ufu 22:4).  

12. 22:6-21: Hitimisho.156 Hitimisho la kitabu linaendana na kitabu chote na unabii kwa ujumla. 
Manabii walinena maneno ya hukumu na maneno ya wokovu kuwaonya watu na kuwasihi kubadili njia 
zao na kugeuka au kuwa waaminifu kwa Bwana. Kwa upekee kitabu cha Ufunuo kiliandikwa kutoa 
taarifa, kusihi, kufariji, na kulitia Kanisa moyo. Kwa hiyo Beale anachunguza: “Aya hizi za mwisho 
hasa zimefungwa kwenye utangulizi 1:1-3: zote zinakitambulisha au kukitambua kitabu kama utimilifu 
utokao kwa Mungu (kikitumia maneno yale yale kutoka kwa Dan. 2:28-29, 45); yote yanamlenga 
Yohana kama ‘shahidi’ kwa ufunuo ambao alipewa; na vyote vinauzungumzia ufunuo kama ‘unabii’ 
uliowasiliana na ‘wasikilizaji’ . . . Hitimisho linaonyesha kwamba kusudi la kitabu chote ni kushawishi 
utii mtakatifu miongoni mwa watu wa Mungu ili kwamba waweze kupokea thawabu ya wokovu. . . . 
Kurudia kuwasihi kuwa watakatifu ni jambo kuu kwenye hitimisho, kwa kuwa walisaidiwa na 
mshangao au kelele za kuhusiana na kuja kwa Yesu. Siyo chini ya nane kati ya aya kumi na tano za 
mwisho zinazosisitiza kusudi la kitabu kutia moyo utii ama kupitia kuwasihi watii, kupitia Baraka 
zilizoahidiwa kwa maisha matakatifu, na kupitia maonyo ya hukumu kwa maisha yasiyo matakatifu.” 
(Beale 1999: 150)  
  

L. Ufunuo umefungwa pamoja na kukamilisha Biblia yote  
1. Uumbaji mpya wa Ufunuo umeungana na uumbaji asili wa Mwanzo. Sura za mwisho mbili za 
Ufunuo zimeunganishwa kwa wazi, mara nyingi kwa tofauti, na sura tatu za kwanza za Mwanzo kama 
ifuatavyo:   

Mwanzo  Ufunuo  

“Hapo mwanzo Mungu aliziumba mbingu na nchi” (Mwanzo 1:1)  “Nikaona mbingu mpya nan chi mpya” (Ufu 21:1)  

“Giza aliliita usiku” (Mwanzo 1:5)  “Kwa maana humo hamna usiku” (Ufu 21:25; 22:5)  

 “Makusanyiko ya maji akayaita bahari” (Mwanzo 1:10)  “Wala hapana bahari tena” (Ufu 21:1)  

“Na iwe mianga katika anga la mbingu. . . itie nuru juu ya nchi” 

(Mwanzo 1:14-15)  
“Mji ule hauhitaji jua wa mwezi kuuangaza” (Ufu 

21:23; 22:5)  

 
156 Ingawa wachambuzi wengi wanadhani kwamba kwenye Ufu 22:6 malaika ambaye aliyemwonyesha Yohana 
Yerusalemu mpya anazungumza, kwenye 22:7 mzungumzaji kwa wazi ni Kristo mwenyewe. Hili linaongeza uwezekano 
kwamba alikuwa ni Kristo ambaye alikuwa akizungumza kwenye 22:6 na kote kwenye maeneo mengi ya sura ya 22 
(angalia Schüssler Fiorenza 1991: 114).  
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“Kwa maana siku utakapokula matunda ya mti huo utakufa 

hakika” (Mwanzo 2:17)  
“Wala mauti haitakuwapo tena” (Ufu 21:4)  

“Adamu na Mkewe wakajificha wenyewe kutoka kwenye uwepo 

wa Bwana Mungu” (Mwanzo 3:8)  
“Naye Mungu mwenyewe atakuwa pamoja nao . . nao 

watamwona uso wake” (Ufu 21:3; 22:4)  

“Hakika nitakuzidishia uchungu wako, na kuzaa kwako” 

(Mwanzo 3:16)  
“Wala hapatakuwapo tena  . . .maumivu” (Ufu 21:4)  

“Ardhi imelaaniwa kwa ajili yako” (Mwanzo 3:17)  “Wala hapatakuwapo na laana tena” (Ufu 22:3)  

“Kwenye Mwanzo Mungu aliziumba mbingu na nchi; kwenye Ufunuo tunasoma juu ya mbingu mpya 
na nchi mpya (21:1). Kwenye Mwanzo mianga iliitwa kuwapo; kwenye Ufunuo utukufu wa Bwana 
unaangaza mji [21:23; 22:5]. Kwenye Mwanzo tunasoma nguvu ya ushawishi wa Shetani; kwenye 
Ufunuo Ibilisi amefungwa nakutupwa kwenye ziwa la moto (20:10). Kwenye Mwanzo tunasoma 
paradiso iliyopotea; kwenye Ufunuo paradiso inarejeshwa. Mwanzo unaelezea kutengwa kwa 
mwanadamukam Adamu na Hawa walivyomkimbia Mungu; kwenye Ufunuo waliokombolewa 
wanafurahia ushirika wa karibu wa ndoa ya Mwanakondoo [19:7-9; 21:2-4; 22:4]. Kwenye Mwanzo 
asili zinatishia usalama na kuwaumiza wanadamu; kwenye Ufunuo asili zinaendelezwa na kuwafariji 
watu [22:1-2]. Kwenye Mwanzo mti wa uzima unalindwa na malaika asje hata mmoja akala matunda 
yake; Ufunuo unarejesha mwanadamu kuyafikia matunda (22:14). Mahusiano haya ya wazi baina ya 
kitabu cha kwanza na cha mwisho cha Biblia kinasimulia utimilifu wa unabii wa kwanaza wa Kimasihi 
(Mwanzo. 3:15) na uaminifu wa Mungu kwenye agano (Ufu. 21:3).” (Hamstra 1998: 123)  
2. Uumbaji mpya wa Ufunuo ni zaidi ya uumbaji wa asili wa Mwanzo. Douglas Moo anahitimisha 
uchunguzi wetu juu ya Ufunuo kwa kuzungumzia uwezo wa uumbaji kabla ya utimilifu, jinsi uwezo 
huo unavyohusika kwenye historia, na jinsi gani Mungu alivyouleta ulimwengu kwenye utukufu 
mkubwa kuliko ule wa uumbaji wa asili: “Ukweli kwamba hapatakuwa na bahari au usiku kwenye 
mbingu mpya na nchi mpya [21:1, 25] kunapendekeza njozi kwenye uumbaji wa kwanza kwa kuwa 
kwenye mifano yote miwili vipengele hivi vipo kwenye baadhi ya njia kushinda, kugawanyika, au 
kuzuiliwa. . . . Ni kama uumbaji wa kwanza, wakati ukiwa mzuri wenyewe, ulikuwa na uwezo wa 
kuendelea kwenye mwelekeo wa aina miwili: kama mwanadamu angetimiza jukumu lake na kuishi 
katika mahusiano mema na Mungu na uumbaji wote, nguvu iliyositirika ya machafuko iliyowakilishwa 
hasa na bahari na giza milele ingekuwa kwenye upeo wa utawala wa mwanadamu na bila shaka 
ingekuwa vyanzo vya nguvu ya ubunifu na furaha—kama vile vilivyokuwa kwa Mungu, Kwake pia 
hata lewiathani angekuwa kitu cha kuchezea [angalia Ayubu 41:17; Zab 74:14; 104:24-26]. Lakini 
ikiwa agano la Mungu na viumbe wake lilivunjika na wanadamu kushiriki wenyewe na nyoka na ufalme 
wake, nguvu ya machafuko ingeachwa ishindwe na bahari ingekuwa kitu cha kutisha, kukaa na uovu na 
chombo cha hukumu. Maandiko kwa sehemu kubwa yangeweka kumbukumbu ya mwanadamu 
kuchagua njia hii mwishoni, lakini kusudi la Yohana ni kuyahakikishia Makanisa kwamba hayajaachwa 
kwenye ulimwengu wa huzuni, maumivu na maombolezo. Badala yake, Ushindi wa ‘Mwanakondoo 
aliyechinjwa’ ulimaanisha kwamba uaminifu wa Muumba kwa uumbaji wake—uligusia kwenye upinde 
wa mvua kuzunguka kiti chake cha enzi [4:3], ishara ya agano la Nuhu—hatimaye unaelezwa kupitia 
siyo kingine chochote kilicho kidogo zaidi ya kurejeshwa kwa ulimwengu, tukio ambalo ulimwengu 
utaletwa zaidi ya tishio lolote la uasi wa wakati ujao au dhambi.” (Moo 2009: 166-67)  
  

XII. Umuhimu wa nyakati za mwisho  

“Uchunguzi wa nyakati za mwisho unahitaji jitihada za Mkristo. Umuhimu wake kwa mtazamo wa ulimwengu 
kwa Mkristo ni ushahidi mkubwa wa jukumu lake kwenye maandiko, ambalo linashikilia kipaumbele kwenye 
kuendeleza mtazamo wa kweli wa Mkristo kwa ulimwengu. Ni wa muhimu pia kwa maendeleo sahihi ya 
falsafa ya Mkristo ya historia, ambayo ni msingi wa uelewa kwa Mkristo wa hapa na sasa. Kwa nyongeza, 
nyakati za mwisho kwa kiasi kikubwa huathiri jitihada za utamaduni wa Mkristo kwa sababu zinaweka mbele 
ya Mkristo mfumo uliotayarishwa wa nyakati zijazo.” (Gentry 1992: 2526)  
 “Mitazamo ya nyakati za mwisho—na hata kutokuwepo kwa mitazamo kama hiyo—inayo mengi ya kutuambia 
kuhusiana na mitazamo ya kijamii ya maana ya historian a uelewa wake kuhusiana na uovu. Yaweza pia 
kusaidia kufunua jambo Fulani kuhusiana na uelewa wa jamii yenyewe. . . . Ishara za Ufunuo siyo picha za 
kawaida tu za kutufikirisha; pia ni kichocheo cha vitendo. Hata ufunuo wa awali uliounganishwa uelewa halisi 
wa mpango wa Mungu uliotangulia kwa historia na msisitizo juu ya ulazima wa uchaguzi ndani ya historia.” 
(McGinn 1994: 2, 278)  
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A. Umuhimu wa kitheolojia wa nyakati za mwisho  

1. Nyakati za mwisho zinatusaidia kukamilisha na kuifunga pamoja theolojia yetu yote. Biblia 
inatueleza simulizi sambamba, isiyofungwa kutoka Mwanzo hadi Ufunuo. Mstari wa simulizi ya 
Kibiblia una umoja wa ndani, na Yesu Kristo yupo kwenye moyo wa simulizi hiyo (Luka 24:25-27, 44-

47; Yoh 5:39-40, 46; Mdo 3:18, 24; 10:43; 26:22-23; Rum 1:1-4; Waeb 1:1-2; 1 Pet 1:10-12). 
Sehemu ya muhimu ya simulizi ya Kibiblia ni hitimisho lake. Nyakati zetu za mwisho zinafunua ama 
mtazamo wetu wa hitimisho ni thabiti au siyo thabiti na muundo mzima wa kibiblia na simulizi. Kwa 
mfano, jukumu la msingi ambalo waamini wa mpito walilipa taifa la Israeli na jukumu la pili 
walilolipatia Kanisa kwenye nyakati za mwisho kimsingi haliko thabiti na mstari mzima wa simulizi ya 
Kibiblia. Waamini wa kabla ya milenia na ama kihistoria au waamini wa mpito kwa namna nyingi siyo 
thabiti na muundo wa Agano jipya wa “nyakati mbili” za nyakati za mwisho pamoja na kile parousia 

kinachomaanisha na kuhusisha. Wanatheolojia kamili pia hawapo thabiti na asili ya parousia. Waamini 
wa baada ya milenia nao hawako thabiti pamoja na mambo ya msingi, kuenea, na kuingiliana asili ya 
dhambi ikaayo ndani ya mwanadamu, zote kibinafsi na kimuundo. Kwa hiyo, nyakati za mwisho ni 
muhimu pande zote kwa utaratibu wa theolojia (i.e., uchambuzi wa mafundisho makuu ya Mkristo 
yenyewe), na pia kwa theolojia ya Kibiblia (i.e., uchambuzi wa ujumla, kufunuliwa hatua kwa hatua, 
simulizi za kibiblia kuanzia mwanzo hata mwisho).   
2. Nyakati za mwisho zilizo kamilifu ni chanzo cha tumaini na matarajio. Wakristo wengi, kwenye 
maeneo mengi, kupitia historia nyingi, wamepitia magumu na mateso. Hili bado ni la kweli siku za leo. 
Yesu na  Mitume walisema kwamba dhiki itahusisha kipindi chote cha kabla ya kurudi mara ya pili 
(Math 5:10-12; 24:6-9, 22, 29; Marko 13:7-9, 12, 20, 24; Yoh 15:18-20; 16:33; Mdo 11:19; 14:21-

22; 20:23; Rum 5:3; 8:35-39; 12:12; 2 Wakor 1:4, 8; 2:4; 4:8-11, 17; 6:4; 7:4; 8:2; 12:10; Efe 3:13; 

Wafil 4:14; Kol 1:24; 1 Wathes 1:6; 3:3, 7; 2 Wathes 1:4, 6; 2 Tim 3:12; Waeb 10:33; 1 Pet 4:12-

16; Ufu 1:9; 2:9-10). Kwenye maeneo haya muhimu nyakati za mwisho kamilifu ni muhimu. 
“Wanatheolojia mara kwa mara huwekea mipaka Agano Jipya ya tumaini kwa waaminio wa sasa. Ikiwa 
unyakuo wa watakatifu walio hai, ufufuo wa watakatifu waliokufa, kurudi kwa Kristo ni kweli 
zilizokwisha kupita tayari, ikiwa nabii zote tayari zilikwisha timizwa, basi ni juu ya kitu gani sisi 
tunawekea msingi wa tumaini letu kwa nyakati zijazo?” (Waldron 2000b: n.p.) Kwa upande mwingine, 
waamini wa mpito hutoa tumaini la uongo msingi wake ukiwa kwenye aish yao kwamba kizazi cha 
mwisho cha Wakristo wanaoishi kabla ya kurudi kwa Kristo wataondolewa kutoka kwenye nchi ili 
kuepuka dhiki na mateso.   

Kinyume na mitazamo kama hii, wanafunzi wa kwanza walilitazamia tumaini la kurudi mara ya 
pili. Mtazamo wao ulikuwa tofauti kutokana na ule wa Watheolojia wa sasa na Waamini wa Mpito kwa 
sababu nyakati zao za mwisho zilikuwa tofauti na zile za Watheolojia na waamini wa mpito. 
Hawakutarajia kuepuka mateso lakini walijua wanatakaswa kwa njia ya mateso. Wakristo wa kwanza 
wangesubiri kurudi kwa Kristo kwa mioyo safi, wakijua kwamba “kila kitu kinacholeta kurudi kwa 
Kristo kwa karibu lazima kiwe sababu ya kutia moyo. . . . Kwa kweli kama wao wenyewe walivyojiwa 
na wakati wa shida na dhiki, mwitikio wao lazima ungekuwa kinyume na ule wa asili kinyume na tatizo 
kama hilo: lazima wangesimama kujenga na kuinua vichwa vyao kwa sababu ukombozi wao wa 
mwisho unakaribia [Luka 21:28].” (Nolland 1993: 1007) Kuwa na nyakati za mwisho za kweli 
kunawawezesha waaminio wa sasa kuwa na tumaini lile lile ambalo wanafunzi wa kwanza walikuwa 
nalo.  

Kupitia historia nyingi, watu wengi, ukijumuisha Wakristo wengi, hawajasoma au hawajui 
kusoma wala kuandika. Kwa hiyo uenezaji wa imani  kupitia mazungumzo na kuona hasa kumekuwa 
jambo la muhimu sana. Kwa kuwa nyakati za mwisho ni sehemu muhimu ya simulizi ya kibiblia, 
halitakuwa jambo la kushangaza kwamba “uandishi wa kimafunuo, kama vile kitabu cha Ufunuo, 
Ezekieli, na ‘ufunuo fanani’ (Math. 24:4-36; Marko 13:5-37; Luka 21:836) walitumia ushawishi wenye 
maana kwenye aish ya Ukristo wa awali” (Herrmann na van den Hoek 2009: 33). Kwenye uchunguzi 
wao wa mada za mafunuo kwenye aish kubwa na ndogo ya Ukristo wa awali, Herrmann na van den 
Hoek waligundua kwamba, kwenye maono yao ya paradiso na kurudi mara ya pili, Wasanii wa Kikristo 
wa awali walikuwa na uchaguzi wa hali ya juu kwenye ukopaji wao kutoka kwenye maandiko ya 
kimafunuo. Uchaguzi kama huo ulikuwa wenye kusudi: “Maeneo ya adhabu na majanga yaliepukwa 
kabisa. Maandiko ya Kibiblia ya mafunuo yalikuwa ya kutisha na kuahidi hatima yenye hofu aisha kwa 
wote lakini aish kwa waaminifu na walio safi, lakini ujumbe huu wa kutisha siyo kile kilichowasilishwa 
na ufunuo kwenye aish ya awali ya Kikristo. Maana ilikuja wazi wazi kwenye maandiko ya Musa 
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katika S. Pudenziana huko Rumi na Monasteri ya Sonara iliyokuwa Thesalonike. Maandiko yalisisitiza 
kwamba Mungu yupo pale ili ajionyeshe, alikuwepo kwenye aish, na analeta wokovu. Ujumbe kwa 
hakika ungekuwa wa faraja sana. Roho kutoka kwenye maono ya kutisha zilitumika kusimulia unabii 
wa amani. Maandiko ya kiufunuo yalichukuliwa kama vifaa vya dondoo kwa picha ya mungu mwenye 
ukarimu mbinguni na kurudi duniani. Mitume, Watakatifu, Maaskofu, na Makanisa waliwakilishwa 
kama sehemu ya mfumo ambao hupatanisha baina ya mbingu nan chi na hivyo kutoa usalama, tumaini, 
na furaha kwa watu binafsi waaminifu. Kwenye ulimwengu wa kutisha aisha ya zamani ya Rumi na 
nyakati za kati za awali, kwa umakini walifanyia kazi aish ya mafunuo wakikusudia kuwapatia 
watazamaji furaha na uhuru kutoka kwenye mfadhaiko.” (Ibid.: 80) Kazi ya wasanii hawa wa awali 
ilipothibitika, nyakati za mwisho hazikuondolewa kutoka kwenye aisha. Ni za kiutendaji na zinaweza 
kuleta tumaini na faraja kwa njia ambayo nyingine zinamaanisha, vikijumuishwa vipengele vingine vya 
theolojia ambavyo havitaweza.  
3. Nyakati za mwisho za kweli huimarisha huduma ya kufundisha au Ualimu ya kanisa. 2 Tim 3:16-17 

inatangaza, “Kila andiko, lenye pumzi ya Mungu, lafaa kwa mafundisho, na kwa kuwaonya watu 

makosa yao, na kwa kuwaongoza, na kwa kuwaadibisha katika haki; ili mtu wa Mungu awe kamili, 

amekamilishwa apate kutenda kila tendo jema.” Paulo “Kwa maana sikujiepusha kuwahubiria habari 

ya kusudi [shauri] lote la Mungu (Mdo 20:27). Kutokuwa na nyakati za mwisho zinazoeleweka vema 
ambazo ni thabiti pamoja na theolojia yetu yote kunamaanisha kwamba sehemu kubwa ya Biblia itabaki 
kuwa siri au isiyoeleweka. Hata hivyo, kuwa na uwezo wa kufundisha na kuhubiri kutoka kwenye 
vipengele vyote vya Biblia, vikijumuishwa na sehemu za nyakati za mwisho, kutasaidia kuzalisha 
Wakristo ambao wanao uelewa mzuri na wenye ujuzi wa kina.   
4. Nyakati za mwisho za kweli huimarisha maisha ya kanisa. Kwenye Makanisa mengi siku za leo, 
umuhimu wa nyakati za mwisho umepuuzwa. Kwenye Makanisa mengine, na miongoni mwa 
“mabingwa mbalimbali maarufu wa unabii’ nyakati za mwisho ni jambo la kushangaza, lisiloeleweka na 
linalotumika vibaya: “Hili kwa bahati mbaya limeandaa mazingira—kubezwa kwake na baadaye 
kupuuzwa—kumelidhoofisha Kanisa badala ya kuliimarisha. Ikiwa tutazigawa nyakati za mwisho, basi 
kusudi na mwelekeo wa historia utaangukia mikononi mwa ubinadamu pekee. Hakuna hata mmoja, 
Nafikiri, Mkristo au asiye, atakayepata faraja kwenye matarajio haya. Isipokuwa tu historia ya 
mwanadamu, kwenye ukuu wake wote na nguvu kama vile kwenye tabia yake ya uovu na uangamivu, 
unaoweza kukombolewa, maisha ya mwanadamu hayana maana na ni jitihada katika uovu (Edwards 
2002: 402)   

Nyakati za mwisho za kweli zinatuonyesha kwamba ufalme tayari umekwisha kuzinduliwa 
lakini bado haujakamilishwa. “Zinatangaza kwamba historia ina maana kwa sababu imeelekezwa 
kufikia mwisho, lengo linaloegemea kwenye hitimisho lake na kutupa maana ya daima” (Grenz 1992: 
200). Uelewa huu wa historia huathiri jinsi Wakristo wanavyoishi na nia zao kuelekea maisha yao: 
“Mkristo ameonja wema au uzuri wa ufalme wa milele na hata sasa anashiriki kwenye utawala wa 
Mungu. Kwa sababu hii wanafunzi wameitwa kutoa utii wa furaha kwa Mungu wa nyakati zijazo. Kwa 
wakati uo huo, Kanisa bado halijaingia kikamilifu kwenye utawala wa Mungu kwa ulimwengu. Kwa 
hiyo, jamii ya waaminifu lazima iepukane na ushindi wote.” (Ibid.: 201)   

Nyakati za mwisho za kweli hutusaidia kuona hali yetu kwenye mtazamo wa kweli: kuwaona 
maadui zetu kwenye nuru yao halisi; kumwona Mkombozi wetu na mfalme kwenyeutukufu wake wa 
kweli; na kujiona sisi wenyewe kwenye uzuri wetu wa kweli (Johnson 2001: 337-43). Vivyo hivyo, 
nykati za mwisho huwasaidia Wakristo kuepuka kukata tama waonapo uovu ukienea ulimwenguni, 
huwasaidia Wakristo kuvumilia na kubakia waaminifu wakati wanapoteseka na kujaribiwa 
kutokukubaliana, na huwasaidia Wakristo kupeleka ushuhuda wa Injili kwenye mazingira yoyote. 
Nyakati za mwisho huwapa Wakristo ujasiri utokanao na mtazamo wa hali ya juu wa uhuru wa Mungu 
kwa sababu wanaelewa kwamba Mungu alishatangaza “nitangazaye mwisho tangu mwanzo, na tangu 

zamaniza kale mambo yasiyotendeka bado; nikisema, Shauri langu litasimama, nami nitatenda mapenzi 

yangu yote.” (Isa 46:10). Hili huwawezesha Wakristo kuiishi imani yao, kutenda kama vyombo vya 
Mungu kwa ukombozi wa watu, na siyo kuruhusu mambo kubaki kama yalivyokuwa.157  

 
157 Kama unabii wa Agano la Kale ulitimizwa ndani ya Yesu Kristo, Mungu alilithibitisha neno lake kuwa la kweli. Kama 
vile alivyotimiza ahadi zake wakati uliopita, hivyo Mungu atatimiza ahadi zake nyakati zijazo(angalia Schnabel 2011: 315) 
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B. Nyakati za mwisho, uinjilisti, na matendo ya Kikristo na kijamii: utangulizi  

“Matamanio kwamba mambo hayapaswi kuwa kama yalivyo, na hayataruhusiwa kuwa kama yalivyo, 
ni matamanio muhimu ya nyakati za mwisho” (Edwards 2002: 402). Kwa hiyo, Nyakati za mwisho (ingawa 
labda hazieleweki), ni chanzo au msingi wa kutokutosheka na kuishi kama ilivyo. Lakini nykati za mwisho ni 
zaidi ya hayo: ni kichocheo cha kutendea kazi kutokutosheka kwetu na kuishi kama ilivyo. Kwa sababu nyakati 
za mwisho, ukijumuisha na vitabu vya mafunuo kama vile Ufunuo wa Yohana, vina mafungu mawili ya asili ya 
ukweli wa unabii wa Kibiblia (i.e., maneno ya hukumu na maneno ya wokovu), kwa asili yake kabisa hudai 
mwitikio wa tabia kwa sehemu ya wasikiaji wake (Green 1984: 129-30; Schüssler Fiorenza 1991: 103, 129-30). 
Haya kwa lazima huathiri jinsi tunavyoishi. Kwa hakika, lugha, picha, na mawazo ya nyakati za mwisho 
yamekuwa silaha yenye nguvu kwa karne zote kwenye jitihada za haki na mabadiliko ya kijamii. Ufunuo 
umetia msukumo kwenye nyimbo na sanaa, kimekuwa kitabu cha ushuhuda na maono, na kimetenda kama 
tafakuri ya kinabii ya Kanisa, nchi, na tamaduni.  

1. Katika moyo wa Ukristo upo uhusiano wa mafungu mawili wa kuvuna waongofu (Uinjilisti) na 
kushughulika na umaskini, udhalimu, na hali mbaya ya jamii (harakati za kijamii). Wote tunajua juu ya, 
na kuwa na uzoefu mwingi, wa mambo makubwa na ya kutisha ambayo yapo kwenye ulimwengu huu. 
Mambo hayo yote ukijumuisha na vifaa (e.g., kuongezeaka kwa Teknolojia kwenye maeneo yote, 
huduma za kitabibu za kushangaza miaka miamoja iliyopita) na visivyoshikika (e.g., upendo, ujuzi, 
uzuri au urembo). Kwa upande mwingine, kila mmoja anajua juu ya umuhimu wa asili ya uovu kwenye 
ulimwengu ambao huharibu kila kitu, vyote vifaa na visivyo vifaa. Kuenea kwa uovu, rushwa, nan a 
vitu vingi vilivyooza, miundo ya kijamii, mahusiano (miongoni mwa watu binafsi, makundi, pamoja na 
mazingira), na kufunikwa kwa moyo wa kila mtu binafsi. Kama Aleksandr Solzhenitsyn alivyoliweka, 
“Ikiwa tu wapo watu waovu mahali wakidanganya na kutenda matendo maovu, na ikawa ni lazima 
kuwatenga wao kutoka katikati yetu na kuwaangamiza. Lakini mstari unaogawanya mema na mabaya 
unapita kati ya kila mwanadamu.” (Solzhenitsyn 1985: 75) Hili litatuelekeza kwenye utambuzi wa 
pamoja kwamba mambo hayapo katika hali yalivyotakiwa kuwa. Utambuzi huu ni, kama Edwards 
alivyochunguza hapo juu, katika shina, kitheolojia na kinyakati za wisho. Sababu za Kitheolojia kwa 
urefu wa maendeleo ya kibinadamu na wema na uharibifu wa kibinadamu na uovu kwa ufanisi 
zimeelezwa kwa muhtasari na Francis Schaeffer: “Kwanini yeye [mtu] ni wa ajabu hivyo na bado ni 
mharibifu? Mtu ni nani? Mimi ni nani? Kwanini mtu hufanya mambo haya ambayo yanamfanya kuwa 
wa kipekee sana, na bado kwanini mtu ni wa kutisha sana? Kwanini hivi? Biblia inasema kwamba 
wewe ni wa ajabu kwa sababu umeumbwa kwa mfano wa Mungu, lakini kwamba ni mharibifu kwa 
sababu wakati fulani kwenye historia mwanadamu alianguka.” (Schaeffer 1982a: 1:219)  

Kwa Wakristo, kutokujitosheleza kwa nyakati za mwisho kulikoelezwa na James Edwards 
kunahusisha majukumu fulani. Wakristo hawapaswi tu kuombolezea kile ambacho siyo sawa kwa 
ulimwengu. Badala yake, kwa sababu wamepewa moyo mpya (Ezek 36:26), nia ya Kristo (1 Wakor 

2:16), Roho Mtakatifu (Yoh 14:17; Rum 8:1-17), na neno la Mungu (Luka 8:11, 15, 21; Yoh 8:31; 

17:14; Mdo 4:29-31; Rum 15:18; 1 Wathes 2:13; 2 Tim 3:16–17; Waeb 4:12; Yak 1:22), wao sasa 
ni mawakala wa Mungu wa mabadiliko kwenye na kwa ulimwengu. Stephen Travis analiweka hili 
kama hivi, “Ikiwa kuja kwa utawala wa Mungu katika huduma ya Yesu kulimaanisha kupambana na 
magonjwa na utumwa wa uovu, kufanya kazi kinyume na migawanyiko kwenye jamii na unyonyaji wa 
kibiashara, wafuasi wake hawana uhuru wa kuachana na madai hayo kwa upendeleo wa kitu kingine 
chochote. Kwa uhakika hatuko huru kuwa makini juu ya uhusika wa ‘kiroho’ kwa kupuuzia kile Yesu 
alichokiita ‘mambo makuu ya sheria’—haki, rehema na adili (Math 23:23). . . . [Kwa upande 
mwingine] kuwavuna watu kwenye Ukristo, kamwe uanafunzi usifanywe kusaidia kutafuta kuwa na 
jamii iliyo bora. . . . Kwenye jitihada kwa jamii iliyobora hitaji kwa watu bora, waliobadilishwa kwa 
neema ya Kristo, ni muhimu au ndilo lililo kuu. . . . Hatuthubutu tu kuwapa watu ‘chakula kile 
kiharibikacho’ ingawa ni muhimu. Tunapaswa kuwaelekeza pia kwenye ‘chakula kidumucho hata 
uzima wa milele’, wa kweli na ‘mkate ulio hai ushukao kutoka mbinguni’ (Yoh 6:27, 51).” (Travis 
1982: 236, 245)   

Tumaini lile ambalo nyakati zetu za mwisho linatuletea lazima kutafsiriwa kwa vitendo ushiriki 
wake pamoja na ulimwengu, i.e., kushughuka na umaskini, udhalimu, na hali mbaya za kijamii. Hili 
linadhihirishwa na ukweli wa imani yetu inayowezesha uinjilisti. James Boice anatolea taarifa, “Lord 
Shaftesbury, Mwingereza mrekebishaji mkuu wa mambo ya kijamii na mkristo aliyekomaa, karibia na 
mwisho wa maisha yake alisema, ‘Sifikiri kwamba kwenye miaka arobaini ya mwisho wa maisha 
niliyoyaishi, sijaweza kuishi hata lisaa limoja la ufahamu wangu ambalo halikushawishiwa na mawazo 
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ya kurudi kwa Bwana wetu.’ Kwenye suala hili, maratajio ya kukutana na Bwana uso kwa uso yalikuwa 
moja ya misukumo yene nguvu nyuma ya mipango yake ya kijamii.” (Boice 1986: 456) Edward 
Schillebeeckx kwa uwazi aliongeza, “Imani ya Kikristo kwenye ulimwengu wa wakati ujao inaweza 
kuonekana tu kuwa ya kweli kama tumaini hili la nyakati za mwisho litajionyesha lenyewe kuwa na 
uwezo wa kuwaletea wanadamu nyakati zijazo zilizo bora sasa na baadaye. Ni nani atakayeamini kwa 
Mungu ambaye atafanya kila kitu kuwa kipya ‘baadaye’ kama hakuna njia ya wazi kutoka kwenye 
shughuli za wale ambao wanatumaini kwenye mmoja ambaye atakuja ambaye yupo tayari kuanza 
kufanya kila kitu kuwa kipya sasa—ikiwa haitaonekana wazi kwamba nyakati hizi za mwisho Mungu 
atatimiza ahadi zake wakati ujao  (angalia Schnabel 2011: 315). Tumaini linaweza sasa kubadilisha 
sababu ya historia kuwa bora? . . . Itakuwa wazi kutokana na mazoezi magumu ya maisha ya Mkristo 
kwamba Mungu [kwa uhakika] atajidhihirisha mwenyewe kama mmoja ambaye nguvu zakezinaweza 
kuleta hatima mpya.” (Schillebeeckx 1968: 183-84) 

Uhusika huu wa mafungu mawili ulithibitishwa na Agano la kimataifa la muungano wa 
madhehebu lililofanyika Lausanne mwaka 1974:                                                                                                                             

5. WAJIBU WA MKRISTO KWA JAMII   
Tunakiri kwamba Mungu ni Muumbaji na mhukumu wa watu wote. Kwa 
hiyo tunawiwa kushiriki uhusiano wake kwa haki na upatanisho kwa 
jamii yote ya wanadamu na kwa ukombozi wa wanaume na wanawake 
kutoka kwenye kila aina ya unyayasaji. Kwa sababu mwanaume na 
mwanamke wameumbwa kwa mfano wa Mungu, kila mtu, bila kujali 
taifa, dini, rangi, tamaduni, daraja, jinsia au umri, ana asili ya 
kuheshimiwa kwa sababu hiyo awe mwanaume au mwanamke anastahili 
kuheshimiwa na kuhudumiwa, siyo kutumiwa. Hapa pia tunaelezea toba 
kwa yale tuliyoyapuuza na kuwa na wakati mwingine kuzingatia uinjilisti 
na uhusiano wa kijamii kama zingatio la kipekee. Ingawa upatanisho na 
watu wengine siyo upatanisho pamoja na Mungu, wala siyo tendo la 
uinjilisti kwa jamii, wala siyo uhuru wa kisiasa wa wokovu, hata hivyo 
tunathibitisha kwamba uinjilisti na ushiriki wa uchumi wa kisiasa ni 
sehemu ya sehemu ya wajibu wa Mkristo. Kwa kuwa vyote ni vya lazima 
kwa fundisho letu la Mungu na mwanadamu, upendo wetu kwa majirani 
zetu na utii wetu kwa Yesu Kristo. Ujumbe wa wokovu humaanisha pia 
ujumau mfumo wa kisiasa,be wa hukumu juu ya kila muundo wa 
utengano, ukandamizaji na ubaguzi, na hatupaswi kuogopa kukataa uovu 
na udhalimu popote utakapokuwepo. Wakati watu wanapompokea Kristo 
wanazaliwa mara ya pili kwenye ufalme wake lazima kutafuta siyo tu 
kithibitisho lakini pia kueneza haki yake kkatikati ya ulimwengu dhalimu. 
Wokovu tunaoudai lazima uwe wa kutubadilisha sisi kwenye ujumla wa 
wajibu wetu binafsi na kijamii. Imani bila matendo imekufa. (Mdo 
17:26,31; Mwanzo. 18:25; Isa. 1:17; Zab. 45:7; Mwanzo.1:26,27; Yak. 
3:9; Lawi. 19:18; Luka 6:27,35; Yak. 2:14-26; Yoh. 3:3,5; Math. 5:20; 
6:33; II Wakor. 3:18; Yak. 2:20)  

6. KANISA NA UINJILISTI   
Tunakiri kwamba Kristo huwatuma watu wake 
waliokombolewa ulimwenguni kama Baba 
alivyomtuma Yeye, na kwamba mwito huu 
kwa kina na gharama ileile ya kupenya 
ulimwenguni. Tunahitaji kuvunja malango ya 
makanisa yetu na kuifikia jamii ya wasio 
Wakristo. Kwenye utume wa Kanisa huduma 
ya kujitoa kwenye uinjilisti ni msingi. 
Kuuhubiria ulimwengu kunalitaka Kanisa 
kuichukua injili yote kwa ulimwengu wote. 
Kanisa lipo kwenye kina cha kusudi la Mungu 
kwa ulimwengu na chaguo lake kwa maana ya 
kueneza injili. Lakini Kanisa linalohubiri 
Msalaba lazima lenyewe kuwa alama ya 
Msalaba. Litakuwa kikwazo kwa uinjilisti 
wakati utakapoisaliti injili au kukosa imani 
iliyo hai kwa Mungu, upendo halisi kwa watu, 
au kuaminika na kuaminiwa kwenye kila kitu 
ikiwa ni pamoja na kuinuliwa na kifedha. 
Kanisa ni jamii ya watu wa Mungu badala ya 
taasisi, na halipaswi kutambulishwa na 
chochote hasa kitamaduni, kijamii au mawazo 
ya mwanadamu. (Yoh 17:18; 20:21; 
Math.28:19,20; Mdo 1:8; 20:27; Efe. 1:9,10; 
3:9-11; Wagal. 6:14,17; II Wakor.6:3,4; II 
Tim. 2:19-21; Wafil. 1:27)    

2. Nguvu ya mamlaka ya nyakati za mwisho kama msukumo wa mabadiliko ya kijamii. Tamaduni zote 
hutengeneza mambo yao kwa mfanano wao wenyewe. Mafanikio, utajiri, matamanio yenye nguvu 
hayaoni haya au, hayataki kuyabadilisha kwa sababu mafanikio yao, mali, na nguvu yanatokana na 
kufanana kwa mawazo yanayotawala utamaduni. Hata wale ambao hawana mafanikio makubwa ya 
kidunia, utajiri au nguvu hutamatani kufanana na mawazo ya kiulimwengu na tamaduni zinazotawala. 
Kwenye utafiti wake wa mtiririko wa historian a tamaduni, Tutaishije basi?, Francis Schaeffer 
anakumbusha, “Kwa kadri Ukristo unavyotawala makubaliano hudhoofika, watu wengi huasili 
vithaminisho viwili vya umaskini: Amani binafsi na ustawi ” (Schaeffer 1982b: 5:211, fafanuzi 
imeongezwa.)  
   Mpangilio huu wa vithaminisho hauishii Magharibi tu. Amani binafsi na ustawi siyo lazima 
kuwa vithaminisho vibaya. Bado vinatulazimisha (au mpangilio mwingine wowote wa vithaminisho 
tunavyoweza kuviasili) sisi kuuliza swali: Je ni vithaminisho vya Kristo? Vithaminisho vyovyote au 
vipaumbele, ingawa ni vizuri kwa mwonekano wake vyenyewe, kama vikibadilishwa kuwa 
vithaminisho au vipaumbele vya milele, vitakuwa muundo wa ibada ya sanamu.Vithaminisho kama hivi 
vimekuwa kiini cha ufanisi binafsi kwa maisha ya hapa duniani pekee. Kama vile, wao (pamona na 
mafanikio, utajiri, ngivu, au karibia mpangilio mwingine wowote wa vithaminisho) hutusababisha 
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kutokutafakari kuushinda mtazamo wa ulimwengu lakini kutufanya kutosheka na udhalimu, 
ukandamizaji, ubinadamu, na uovu wa kimuundo,158 ili mradi tu ufanisi wetu wenyewe hauharibiwi.  

Kwa upande mwingine, nyakati za mwisho, hasa hasa kitabu cha Ufunuo, “hutupa njia tofauti 
za kuutazama ulimwengu ambao huwaongoza watu kuzuia na kuzichangamoto athari za mawazo 
yanayoongoza” (Bauckham 1993b: 159). Maono haya mbadala ya ulimwengu ni yenye nguvu 
inayokaribiana na ya kitheolojia—hakika, kiini chake ni Kristo. “Mwishoni ni maono yaliyotakasika ya 
ukamilifu wa Mungu ambayo yanaweza kwa ufanisi kuizuia tabia ya mwanadamu ya uasherati ambayo 
inahusisha kuvipendelea vipengele vya ulimwengu huu. Kumwabudu Mungu wa kweli ni nguvu ya 
kuzuia kuabudu nguvu ya jeshi nay a kisiasa (mnyamat)na mafanikio ya kiuchumi (Babeli).” (Ibid.: 
160) Mtazamo kama huu hutupatia msingi wa kukabiliana na ukandamizaji, udhalimu, na ubinadamu. 
Kama Theodore Stylianopoulos anavyosema, “Ufunuo ni zaidi ya mwito wote wa haki, kuulilia ufalme, 
maombi ya kufunuliwa kwa utawala wa Mungu juu ya nchi kama ulivyo mbinguni” (Stylianopoulos 
2009: 28). Vivyo hivyo, Ufunuo unatupa msingim kwetu kutafakari juu ya Kanisa ambalo, mara nyingi 
kwenye historia, limethibitika kwamba limeuacha “upendo wake wa kwanza” na kujiambatanisha 
lenyewe kusaidia serikali au nchi, tamaduni zinazoongoza, na ulimwengu.159 Kwa njia hizi, kitabu cha 
Ufunuo na nyakati za mwisho kwa ujumla vinatukabili sisi kwenye mambo ya msingi tunayoyaona 
mara kwa mara kwenye kitabu chote cha Ufunuo: Uaminifu wangu wa msingi umeegemea wapi na ni 
nani aliye Bwana wangu wa kweli? Mwitikio wetu kwa tamaduni zetu wenyewe na mawazo na 
ushawishi wa kiulimwengu vinadhihirisha majibu yetu kwa maswali hayo.  

Akitolea maoni yake juu ya Ufu 18:24, Bauckham anakumbusha “hisia za mshikamano 
zinazungumza baina ya mashahidi wa Kikristo na wahanga wengine wote wasio na hatia wa Rumi. 
Ikiwa Yohana aliyasihi Makanisa yake kujitenga yenyewe kutoka kwenye nguvu ya muundo wa kisisa 
na kiuchumi ya Rumi, hili siyo kuwageuza wao kwenye kuangalia mambo ya ndani ya kundi la kidini, 
kuhusiana tu na hatima yao wenyewe. Kwa sababu badala yake, kwenye unabii wao wa ushuhuda kwa 
ulimwengu, wafusi hawa wa Mwanakondoo, yeye mwenyewe ni mhanga wa Rumi, hawezi kujihusisha 
na wauaji lakini ni lazima ashuhudie kinyume na wauaji.” (Bauckham 1989: 101) Mwitikio wakati wote 
hutokea kwa waliokandamizwa na waliopotea. Mara nyingi hutambua kile ambacho matajiri na wenye 
nguvu hawakitambui: kwamba utamaduni unaoongoza kwenye nchi yoyote huwa na mbegu zake ndani 
yake, na hubeba alama, ya Babeli Mkuu. Elisabeth Schüssler Fiorenza anaona, “Wakristo 
waliokandamizwa na waliopotea husoma mazingira ya Ufunuo kama kundi la kisiasa la kidini ambalo 
huzungumzia hali zao wenyewe. Theolojia ya uhuru wa Amerika ya Kusini au Afrika ya Kusini 
huthamini ulimwengu wa kisiasa wa maono ya Ufunuo kwa mashtaka yake rasmi yaliyoandikwa 
kiufunuo ya unyanyasaji na ukandamizaji sambamba na mwendelezo wa maono yake ya haki.” (Ibid.: 7) 
Mfano wa hili ni uasi ulioongozwa na John Chilembwe Januari mwaka 1915 kwenye nchi ya Nyasaland 
(Malawi ya sasa) kinyume na mamlaka ya kikoloni ya Uingereza kupinga udhalimu na unyanyasaji wa 
mfumo wa kikoloni. Chilembwe mwenyewe alikuwa kasisi au mhudumu wa Kanisa la Baptist. Philip 
Jenkins anaandika, “Kwa kiwango kikubwa aliandika mengi kwenye mawazo ya mafunuo wa 
Kibaptist” (Jenkins 2015: 45).160   

Schüssler Fiorenza anatupa mifano mingine mitatu mikubwa ya mtazamo kama huo na 
ushuhuda uliochukuliwa kutoka nyakati za mwisho za Ufunuo: “Kwenye barua yake kutoka gereza la 
Birmingham, Martin Luther King, Jr., alinukuu lugha ya picha za Ufunuo wakati anatafsiri uzoefu na 
matumaini kwenye kupigania haki za kijamii za Waafrika Wamarekani; Ufafanuzi wa Allan Boesak wa 

 
158 Schüssler Fiorenza anasema, “Ufunuo wakati wote huzungumzia nguvu za Shetani kwenye taifa, kisiasa, na maneno 
au lahaja za kiulimwengu (13:7; 18:3, 23; 20:3). Shetani huyadanganya mataifa na siyo tu mtu binafsi kwenye kutenda 
dhambi (20:7-8). Wazo la Ufunuo la uovu wa wakati wote linaeleweka vizuri siku hizi kama mfumo wa uovu na muundo 
wa dhambi.” (Schüssler Fiorenza 1991: 87, fafanuzi imeongezwa.) 

159 Schüssler Fiorenza anaona, “Wakati njia kuu ya Ukristo mara nyingi huchagua tena au kupunguza lugha ya siasa ya 
kidini ya Ufunuo na maono kwa kuutambulisha utawala wa Mungu pamoja na kanisa la kitaasisi au pamoja na wokovu 
wa ndani wa nafsi, harakati za Kikristo za unabii wa Kimasihi walithibitisha tena na tena maono ya Ufunuo ya wokovu 
kama kama maono ya ufanisi wa jumla na uhuru kutoka kwenye ukandamizaji. Wameyasoma haya kama uhuru 
ulioahidiwa kutoka muundo wa kikanisa na kutoka utawala wa uangamivu wa wale walio na nguvu ulimwenguni.” 
(Schüssler Fiorenza 1991: 128)  
160 Uasi ulizimwa lakini “uliachilia nyuma urithi wa utaifa na hisia za kiafrika. Chilembwe leo ni shujaa mkubwa wa taifa 
la Malawi. Uso wake unaonekana kwenye fedha za Malawi, na kila Januari 15 taifa husherehekea siku ya John 
Chilembwe.” (Jenkins 2015: 45)  
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mazingira ya kulaumu na kufariji ya Ufunuo kwenye kupigana kinyume na ubaguzi wa rangi wa Afrika 
ya Kusini; na Danieli Berrigan aliandika mtazamo wake juu ya Ufunuo, Jinamizi la Mungu, wakati 
akiwa kifungoni au gerezani kwa shughuli zake kwenye kusaidia waandamanaji waliopingana na 
matumizi ya Nyuklia vitani.” (Schüssler Fiorenza 1991: 11)161  

Lugha ya nyakati za mwisho, picha, na mawazo mara nyingi yanathibitisha kuwa zana zenye 
nguvu kwa kuchambua matukio ya sasa na msukumo wa matendo. Pamoja na heshima ya wazo la 
Mpinga Kristo, kwa mfano, Bernard McGinn anajadili tofauti baina ya “lugha ya Mpinga Kristo” na 
“matumizi ya Mpinga Kristo.” Lugha ya Mpinga Kristo hutumia istilahi ya “Mpinga Kristo” au 
inayolingana nayo “kama silaha tu ya kuwachafua wapinzani, kutokuwa makini na sababu za historia ya 
wokovu” (McGinn 1994: 120). Hili limekuwa likifanyika kwenye historia yote, mara nyngi pande zote 
za suala lile lile. Matumizi ya Mpinga Kristo, kwa upande mwingine, “hutokea wakati utambuzi na 
jitihada zinapofanyika kuyaelewa matukio ya kihistoria, mapya na ya sasa, kwenye nuru ya simulizi ya 
Mpinga Kristo kama sehemu ya mtazamo wa kimafunuo wa historia” (Ibid.: 120-21).  

Kwa mfano, kwenye karne ya kumi na tano, Kejeli ya Mpinga Kristo “ilifanyika kama sehemu 
muhimu ya rufaa pana ya kimafunuo” kwa umuhimu waamini wa John Huss waliwahamasisha 
wakulima na baadhi ya wakaaji wa mjini kutupilia mbali mpangilio uliokuwepo wa kijamii na kidini 
(McGinn 1994: 185-87). Wakati wa matengenezo, asili ya mageuzi yenye nguvu ya Waprotestanti 
“ilionekana kuegemea kwenye mabadiliko yaliyoitishwa kwenye Kanisa na jamii wakati mamlaka ya 
Roho Mtakatifu yalipoyaondoa yale ya utawala wa Kanisa wa kidesturi” (Ozment 1992: 47). Kwa 
sababu ya maendeleo ya kazi za uchapishaji, vipeperushi, vilivyoandikwa na vya kusimuliwa, 
vilithibitishwa kuwa na umuhimu mkubwa kwenye kuendeleza ujumbe wa Kiprotestanti. Mada za 
kimafunuo na nyakati za mwisho mara nyingi zilihusishwa. Mmoja wa waandishi muhimu wa awali 
alikuwa Heinrich von Kettenbach. Steven Ozment anasema, “Kettenbach alionyesha siyo chini ya 
tofauti arobaini na tisa baina ya tabi ya ya ‘asiye-fanana na Kristo’ya Papa na huduma ya Kibiblia ya 
Yesu—labda mbinu maarufu sana ya awali ya Propaganda ya Kiprotestanti, ya picha na maandishi. 
Kwenye lugha iliyochochewa ya kimafunuo, aliwasihi Wajerumani waamini wachukue silaha usiku 
kinyume na makundi, watawa, na wenye mashaka, wapiguzi wote wa miili, nafsi, heshima, na bidhaa’ 
za wafalme na watu maarufu” (Ibid.: 48). Jambo hilo hilo lilikuwa kweli wakati wa uasi wa wakulima 
wa Ujerumani wakati wa karne ya kumi na sita (McGinn 1994: 213-17). Kejeli ya Mpinga Kristo pia 
ililipuka kipindi cha vita vya kijamii vya Uingereza vya karne ya kumi na saba, ambavyo McGinn 
huhitimisha “bila shaka lilikisiwa angalau kuwa tukio kubwa la mwisho la kisiasa, huko Ulaya 
Magharibi, ambako imani ya Mpinga Kristo ilishikilia majukumu muhimu” (Ibid.: 225).  

Tofauti na lugha na matimizi ya Mpinga Kristo, lugha ya nyakati za mwisho na mawazo 
vilithibitishwa kuwa muhimu kwa njia nyingine, hasa hasa kwenye wakati wa mgogoro na mabadiliko 
ya kijamii. Kwa mfano, kwenye historia ya Marekani, Roger Williams alianzisha nchi ya visiwa vya 
Rhode na alikuwa muasisi wa uvumilivu wa kidini na haki za wazawa wa Marekeni. McGinn 
anakumbusha kwamba “mara nyingi inasahaulika kwamba alifikia katika mitazamo hii ya kuangalia 
mbele juu ya msingi wa kina wa theolojia ya historia ya mafunuo” (Ibid.: 239). Wanachama wa 
Waprotestanti wa kizazi cha kwamnza cha Marekani kama vile John Cotton alikielezea kitabu cha 
Ufunuo na kukiunganisha na mpango wa ukoloni huko Uingereza mpya “kuongeza msukumo na 
uharaka kwenye mpango maalum wa Uingereza mpya” (Stout 1986: 48-49). Harry Stout anaona 
kwamba “ubazazi wa milenia na utabiri pia ulijihusisha na kusaidia jukumu kubwa kwenye kuinua 

 
161 Uzushi ulio kinyume, kutoka “upande mwingine wa shilingi,” ulionekana wakati wa vita vya wenyewe kwa wenyewe 
vya Marekani (1861-1865). “Wakristo wa kusinis, walikabiliwa pamoja na ukweli wa kulemewa mno na utumwa wa 
ubaguzi wa rangi, hawakuwa na hamu tena kuhusiana na maono ya milenia ya jamii ya Marekani iliyosafishwa dhambi. 
Uinjilisti wa upande wa kusini ulionekana kuwa wa kibinafsi, ukiunda tabia ya kibinafsi badala ya kudhaniwa kuwa 
wakosoaji wa mpangilio wa kijamii.” (Harvey 1998: 170)   

Hapa tunayaona maswali ya msingi yaliyotolewa Ufunuo bado yakiinuka tena: Uaminifu wangu wa msingi 
unaegemea wapi? Nani au ninini utendaji wa Bwana wangu wa kweli ambaye ananitengeneza na kuihamasisha nia na tabia 
yangu? Watu wanaweza tu kujibu maswali hayo wenyewe, lakini wanahitaji kuchukua tahadhari kwamba mazingira yao ya 
kiuchumi yanawakabili pamoja na maswali kama hayo hata hivyo. Hili siyo kusema kwamba wale tu ambao wanaopingana 
na hali, mafanikio, utajiri, na nguvu, ni lazima wawe wako sahihi. Kwa kiwango kikubwa cha uovu usichosemwa 
umefanywa kwa jina la kupingana na mafanikio utajiri, nguvu, na upendeleo—wanashuhudia, kwa mfano, Ufaransa 
Mapinduzi na kila mapinduzi ya kikomunisti. Suala ni msukumo wa kila mtu na ni nani hasa Bwana wake: Yesu, au mtu 
Fulani au kitu kingine.  
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msaada wa hadhira kwa vita [vita vya Ufaransa na Wahindi vya mwaka 1754-1763]” (Ibid.: 246).  
Ingawa kabla ya mlipuko wa mageuzi ya Marekani mwaka 1775 kejeli ya milenia 

haikujihusisha na sehemu muhimu kwenye kuhalalisha upinzani kwa sera za Uingereza, Stout alipata, 
“Pamoja na kuanza kwa vita, hata hivyo, ilijihusisha na majukumu muhimu kwenye kuthibitisha 
kwamba mapambano yalikuwa makubwa zaidi ya mgogoro wa kikatiba; ulikuwa ni sehemu ya mpango 
uliotangulia wa kuanzisha mpango mpya kwa nyakati ambazo ulitabiriwa, kwenye muundo wa kijamii 
na kidini, muundo ambao hatimaye ufalme wa Mungu milenia ungetwaa kwenye utimilifu wa wakati” 
(Ibid.: 307). La kufurahisha, kama vile mwaka 1639–40 John Cotton alivyoyatumia maelezo ya 
mwanamke aliyekimbilia jangwani (Ufu 12:14) kuwatia moyo watu wa Uingereza mpya kuwa imara 
kwenye mpango wao wa kuifanya Uingereza mpya kielelezo cha imani ya kweli kinyume na 
“ushirikina na ibada za sanamu za Kipapa,” hivyo mwaka 1776 Samuel Sherwood alitumia andiko hilo 
hilo kudumisha kwamba mnyama aliyekuwa akijaribu kuliangamiza Kanisa hakuishia kwa Dola ya 
Rumi, au kwenye Ukatholiki wa Roma, lakini ni pamoja na “maadui wote wa Kanisa la Kristo na watu” 
hasa hasa, George III na Uingereza (Ibid.: 48-49, 308-09).  

Tena, kwenye vita vya kijamii vya Marekani (1861-1865), Watumishi wengi wa Kaskazini 
walivitazama vita kwenye istilahi ya kimafunuo, kama chombo cha Mungu cha kutumia kwenye 
milenia (Chesebrough 1991: 88-89; Wilson 1998: 399). Waafrika Wamarekani hasa, kulingana na 
Charles Wilson, “walielezea tumaini imara kwa vita vya milenia. Siku ya Yubile ilionekana kuwa ya 
matarajio makubwa sana ambayo Wamarekani weusi waliendeleza maono yao ya kabla ya milenia, 
kuuona uhuru wao labda kama mwanzo wa ufalme mpya ulioletwa kwenye moto wa kutisha” (Wilson 
1998: 399).162  

Pengine wimbo maarufu sana wa nyakati hizo wa Marekani, na wimbo muhimu sana wa vita, 
“Wimbo wa vita wa Jamuhuri” na Julia Ward Howe, ulichapishwa kwa mara ya kwanza mwaka 1862, 
umejaa maandiko ya nyakati za mwisho. Fungu la kwanza na kiitikio vinaenda:  

Macho yangu yaneona utukufu wa kuja kwa Bwana:  
Ameyakandamiza mavuno pale zabibu za hasira zilipohifadhiwa; 
Ameuachia umeme wa kutisha wa upanga wake mbaya kwa haraka:  
Ukweli wake unaendelea mbele.  
(Kiitikio)  
Utukufu, utukufu, haleluya!  
Utukufu, utukufu, haleluya!  
Utukufu, utukufu, haleluya!  
Ukweli wake unaendelea mbele.  
Msingi wa mstari wa kwanza ni juu ya maelezo ya Yesu kwenye hotuba ya Mlimani kuhusiana 

na kurudi mara ya pili. “Kukanyaga kwenye shinikizo pale ambapo mvinyo wa hasira ilipohifadhiwa” 
ni kutoka kwenye Ufu 14:18-20; 19:15 na ujumbe wa kimafunuo wa Isa 63:3. “Tukio hilo la umeme” 
limechukuliwa kutoka umeme ambao umetoka kwenye kiti cha enzi cha Mungu ambao unaambatana na 
parousia (Ufu 4:5; 8:5; 11:19; 16:18). “Upanga Wake ulio mkali sana” umechukuliwa kutoka kwenye 
Ufu 19:15 na Isa 27:1. Hivyo, picha ya kimafunuo ni nguvu kubwa ya kuibuliwa, kwenye maandiko, 
na pale inapotumiwa kwenye muziki. Huwahamasisha watu. Imetumiwa kusaidia makusudi mema na 
mabaya—ambayo huwasababisha wale watumiao lugha, mada, na picha za nyakati za mwisho 
kuonyesha kwa nini na kwa jinsi gani huzitumia, kwa kuwa nyakati za mwisho ni sehemu muhimu ya 
neno la Mungu. Lakini nyakati za mwisho hazipaswi kudharauliwa au kupuuzwa.  
3. Tofauti baina ya mitazamo tofauti za nyakati za mwisho zinapendekeza kwamba, kwa kiwango 
ambacho Wakristo hutenda kwa uthabiti pamoja n a imani yao, nyakati za mwisho zaweza kuathiri 

 
162 Hata wale wa upande wa kusini waliona vita kwenye istilahi ya kimilenia, ingawa toleo la upande wa kusini (angalau 
toleo la watu weupe wa kusini, siyo lile la watumwa) liliwaruhusu watumwa kupendekeza milenia (Chesebrough 
1991:226-27). Hili linakumbusha mawazo ya Shakespeare ambaye alisema kwenye kitabu chake kiitwacho The Merchant 

of Venice, “Mwovu anaweza kutumia andiko kwa kusudi lake” (Shakespeare n.d.: I.iii.99; angalia Math 4:1-11; Luka 

4:1-13). Hili siyo kuwaonyesha watu wa kusini kama waovu. Mtazamo na upendo wa Lincoln anaeleza kwenye hotba 
yake juu ya tendo la Kansas-Nebraska Act, “Wao ni kile tutakachokuwa kwenye hali yao” (Lincoln 1989: 315). Hata 
hivyo, mfano huu unatuonyesha ukweli kwamba watu wanaweza na hutumia lugha ya nyakati za mwisho (na Maandiko 
kwa ujumla) kuendeleza agenda zao wenyewe na, siyo za Mungu. Hii ni njia nyingine ya kuwekea msingi masuala ya 
msingi: Nani hasa ni Bwana wetu? Nani au nini cha msingi kwetu? Nani au nini kinachoandaa agenda zetu: Kristo na 
neno lake; au sisi wenyewe, au tamaduni, na mazingira yetu?  
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uinjilisti, matendo ya kijamii, na vipengele vingine vya vitendo vya maisha ya Mkristo. “Matendo 
mengi ya mwanadamu kutoka kwenye msongamano wa nia tata, misukumo,na vithaminisho; kuwa na 
msimamo kabisa ni nadra” (Boyer 1992: 302). Mtazamo wa mtu juu ya nyakati za mwisho ni moja ya 
ushawishi kwanini mtu anafanya kile akifanyacho. Bila shaka, mambo mengine ya kitheolojia, kidunia, 
kisiasa, kiuchumi, kimahusiano, na kweli binafsi humsukuma mtu kutenda kwa njia tofauti. Hata hivyo, 
ni busara kudhani kwamba nyakati za mwisho ni muhimu: “kuuheshimu ufalme kama hatima kabisa au 
tukio jingine la kiulimwengu ambalo kikawaida huongoza kwenye nia ya kihafidhina kuelekea kwenye 
mabadiliko ya kijamii, na kwa mtazamo finyu wa ujumbe wa kanisa kwenye istilahi ya kujiokoa binafsi 
kwenye ulimwengu unaoanguka. Kwa tofauti, wale ambao wanasisitiza kwamba Ufalme wa Mungu 
tayari upo kazini ulimwenguni wanao uwezo kuhoji mabadiliko ya haraka ya kijamii na kwa mtazamo 
wa ujumbe ambao unakataa kuwekea ukomo wigo wao wa ukombozi wa kiroho wa mtu binafsi nje ya 
ulimwengu kwa ajili ya usalama wa Kanisa.” (Travis 1982: 49-50) Kwa kweli, yapo mahusiano ya 
kihistoria baina ya mtazamo wa Wakristo wa nyakati za mwisho na jinsi wanavyoyaishi maisha yao, 
hasa kwa heshima ya uinjilisti na matendo ya kijamii.   

  
C. Nyakati za mwisho, uinjilisti, na matendo ya Kikristo na kijamii: baada ya milenia  

1. Mtazamo wa msingi wa baada ya milenia kuelekea historia na hatima ya ubinadamu. “Uhusika wa 
msingi wa baada ya milenia ni kwamba ni wenye matumaini sana kuhusiana na nguvu ya injili 
kubadilisha maisha na kuleta mambo mengi mazuri ulimwenguni” (Grudem 1994: 1111; angalia pia 
Grenz 1992: 184). Leo, wengi wa wanatheolojia kwenye nyakati zao za mwisho wanaamini baada ya 
milenia, na hivyo kuyashirikisha matumaini hayo muhimu ya falsafa ya historia (Pate 1998a: 23).  
2. Mwenendo wa Kihistoria: uhusika wa jamii; malengo juu ya ulimwengu huu; kuinuka kwa “injili ya 
kijamii.” Mwanatheolojia kwa sehemu na muumini wa kabala ya milenia Kenneth Gentry anaeleza 
kwamba mada ya nyakati za mwisho ya ushindi wa injili “ni yenye ushawishi mkubwa kwenye kuinua 
na kuweka ushuhuda wa Mkristo kikamilifu na uharakati wa kijamii wenye msingi wa Biblia” (Gentry 
1992: 16). Kama matokeo ya mtazamo muhimu wa matumaini ya baada ya milenia wa nguvu ya 
Kiungu ya Roho atendaye kazi sasa kupitia kanisa, “waamini wa baada ya milenia hukusudia kulenga 
mtazamo wao juu ya hali ya sasa, kupata vichache tu ndani yake, hata hivyo tumainifu, kikwazo kwa 
utambuzi kamili wa jamii iliyobarikiwa. Na wanayo matumaini kwamba ushindi wa haraka wa matatizo 
yaliyosalia yanaweza kuweka alama ya mwanzo wa utawala wa Mungu. Katika ubora wake, kisha, 
mtazamo wa kabla ya milenia wa kiulimwengu hutuongoza kushiriki kwenye Ulimwengu. . . . Siyo ajali 
ya kihistoria kwamba kwa na kwa sehemu kubwa msukumo mkubwa kuelekea na Uinjilisti wa kuifikia 
dunia yote na uhusika wa jamii kwenye nyakati hizi za sasa ulianzishwa kwa Kanisa lililofungwa 
pamoja na matumaini ambayo yanahusisha mawazo ya kabla ya milenia.” (Grenz 1992: 185)   

Kwa mfano, Kundi la Waprotestanti wa Uingereza wa karne ya kumi na sita na kumi na saba 
wengi wao ni waamini wa baada ya milenia. Nyakati zao za mwisho ziliathiri nia zao kuelekea kwenye 
ujumbe wao wakiiacha Ulaya na kuweka makazi yao kwenye “Ulimwengu Mpya” “wenyewe 
wakiamini kwamba walitumwa na hekima ya Mungu kwenda uhamishoni Amerika kuanzisha ufalme 
wa Kristo juu ya jukwaa la Ulimwengu. Hatimaye mpango huu wa Kimungu ungeugeuza ulimwengu 
kuwa Ufalme wa Mungu. Kwa ujasiri walitarajia jitihada zao wenyewe kwenye kulishika neno la 
Mungu zingewaongoza kwenye utawala wa milenia wa Kristo, na, kwa hiyo, kuanzishwa Uingereza 
mpya na kutoa Yerusalemu mpya iliyoelezwa kwenye kitabu cha Ufunuo.” (Zakai 1994: 23).   

Mawazo ya nyakati za mwisho yaliendelea kutumia ushawishi wake huko Amerika muda mrefu 
baada ya waamini hao kuondoka. “Labda hakuna penginepo hawa wakristo watoaji wa Amerika 
walipozungumza lugha ya Ufunuo na kutamkwa zaidi kuliko kwenye harakati za kupinga utumwa. . . . 
Wakati ushindi ulipokuja, matumaini ya waamini wa baada ya milenia yalitarajia siku mpya ya taifa. . . . 
Lakini ushindi dhidi ya utumwa haukuleta matokeo kwenye nyakati za milenia. Uovu mwingine 
ulibakia kwenye nchi. Kwa matokeo hayo, roho ya waamini wa baada ya milenia pamoja na maono 
yake ya kuifanya jamii ya Kikristo ilikuza harakati zingine za marekebisho—haki za wananawake 
kupiga kura, ujasiri na hata injili ya kijamii.” (Grenz 1992: 58)  

Ushawishi wa nyakati za mwisho juu ya mapana ya theolojia ya mtu yalionekana kwenye 
kuinuka kwa vuguvugu la uhuru wa Mkristo na “injili ya kijamii” mwishoni mwa karne ya kumi na tisa.  
Waamini wa baada ya milenia hukusudia kusisitiza uendelevu baina ya mambo ya nyakati hizi na 
milenia. Tabia ya waamini wa baada ya milenia kujitambulisha npamoja na jamii ya kisasa inaongeza 
kuinuka kwa uhuru wa kitheolojia na mwelekeo wa kidunia zaidi ya harakati za injli ya kijamii. 
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Watetezi wa injili ya kijamii walihisi kwamba “mabadiliko ya kijamii badala ya kuokolewa kwa mtu 
binafsi [yalikuwa] yalichukuliwa kama ishara ya ufalme” (Erickson 1998b: 1214; angalia pia Grenz 
1992: 185-86, 188). Kwa ibada mpango wa jamii na mfumo wa kiuchumi, tumaini lilikuwa kwamba 
ubaguzi, udhalimu, na vita vingepotelea mbali. Matumaini hayo kwa sehemu kubwa yalishindwa na 
vita kuu ya kwanza na ya pili ya dunia na imani ya baada ya milenia ilishuka, ingawa, kama 
tulivyosema mwanzoni, inaonekana kurudi kwenye miaka ya karibuni.  
3. Mwenendo wa kihistoria: kurudi kwa harakati za baada ya milenia kutoka kushoto na kulia.  

a. Theolojia ya ukombozi. Miaka ya 1970, kutoka upande wa kushoto wa wigo wa kisiasa, 
theolojia ya ukombozi iliinuka miongoni mwa wakulima wa Marekani ya Kusini. Mkazo wake 
juu ya kuibadilisha jamii dhalimu au jeuri na mfumo wa kiuchumi kurudisha harakati za injili 
ya jamii ya karne ya kumi na tisa na mwanzoni mwa karne ya ishirini na kufikia kwenye “upya 
wa mtazamo wa matumaini ya ulimwengu wa waamini wa zamani wa baada ya milenia” (Grenz 
1992: 193). Theolojia ya ukombozi iliinuka kwa kiwango kikubwa ndani ya Ukatholiki wa 
Rumi (kwa kuwa wengi wa Marekani ya kusini ni Wakatholiki wa Roma), lakini pia 
ulijumuisha mchango wa Waprotestanti. Bila kujali upinzani fulani, kwa ujumla uongozi wa 
Katholiki ya Roma ulitambuliwa “kama kipengele chanya cha theolojia ya ukombozi, hasa hasa 
pamoja na hali ya maskini na wahitaji kwa ukombozi wao, kama kuunda sehemu ya urithi wa 
dunia wa kujitoa kwa Mkristo kwenye historia” (Boff na Boff 1987: 77).   
b. Ukristo kufanywa upya. Waamini wa baada ya milenia pia wameelezwa kwenye harakati za 
sasa za kitheolojia ya kihafidhina. “Kuzaliwa huku kwa Waamini wa baada ya milenia 
miongoni mwa Wapentekoste wamebeba bendera ya theolojia ya ‘ufalme ni sasa’. Labda kwa 
umuhimu zaidi, hata hivyo, zimekuwa harakati za kisiasa za kihafidhina za theolojia ya kijamii, 
ambazo ziliibuka miaka ya 1970 na 1980 chini ya bendera ya ‘Ukristo kufanywa upya,’ au 
‘utawala wa theolojia’.” (Grenz 1992: 194) Waamini wa upya wa Ukristo “wanadai kwamba 
majukumu yetu ambayo Mungu aliyaweka wakfu yanajumuisha kuimarisha utii kwenye jamii 
kwa sheria za Kiungu zilizofunuliwa kwenye Biblia. Kwa kweli, lengo la waamini wa upya wa 
Ukristo si chochote zaidi ya kuanzishwa kwa Jamhuri ya Kikristo, mahali ambapo sheria za 
Mungu zitatawala.’” (Ibid.: 82)   

Paul Boyer anaeleza tofauti baina ya waamini wa baada ya milenia wa mwishoni mwa 
karne ya kumi na tisa na ishirini: “Wakati waamini wa siku za awali wa baada ya milenia 
walilenga kwenye masuala ya haki za kijamii, nia ya Waamini wa upya wa Ukristo ni kuweka 
ya kwao wenyewe (wanaiona kama ni ya Kristo) maadili madhubuti ulimwenguni” (Boyer 
1992: 303). Uchunguzi wa Boyer kuhusiana na msisitizo wa uhuru juu ya haki za kijamii na 
msisitizo wa kihafidhina juu ya maadili ya mtu binafsi ni ya kuvutia na yenye weledi. Ajabu hili 
halikuishia kwa waamini wa baada ya milenia. Tutaliona likitokea tena kwenye muundo 
mkubwa zaidi wakati tutakapouangalia Mpito wa waamini wa kabla ya milenia. Tofauti baina 
ya msisitizo juu ya haki za kijamii na tabia ya maadili binafsi vinaashiria kwamba mgawanyiko 
wa pande zote mbili zina theolojia butu au dhaifu. Biblia inayo mengi ya kusema kuhusu haki 
za kijamii na maadili. Suala hili kwa uwazi ni zaidi ya nyakati za mwisho. Lakini uhusiano wa 
kihistoria baina ya mtazamo wa nyakati za mwisho na msisitizo au kutokusisitizwa kwa mengi 
ya kijamii, kisiasa, na nafasi ya maadili vinapendekeza umuhimu wa nyakati za mwisho kama 
ushawishi juu ya mtazamo wa kiulimwengu wa mtu juu ya maadili ya kisiasa na ya jamii.163  
c. Kimazingira. Janel Curry-Roper alifanya utafiti wa uhusiano baina ya mtazamo wa nyakati za 
mwisho na nia ya mtu kuyaelekea mazingira. Aligundua kwamba waamini wa sasa wa upya wa 
Ukristo wa baada ya milenia hushikilia kwamba “nchi inapaswa kuhifadhiwa kwa heshima kwa 
sababu ipo chini ya utawala wa Mungu. . . Hata hivyo, maadili yao ya nchi, yanaonekana kwa 
karibu, ikiwa mbao zilifungwa kwenye sheria za Agano la Kale kama inavyowakilishwa 
kwenye maandiko ya Kiebrania. . . . Mapungufu haya yanawaweka Waamini wa baada ya 
milenia kutokuwa na mafafanuzi kamili yaliyojitosheleza yanayofaa kwa maadili ya nchi.” 
(Curry-Roper 1990: 164)   

 
163 Bila shaka, mtu anaweza, pia kuhoji kinyume, i.e., kwamba mtazamo wa mtu wa kidunia uliokuwepo siasa ya kijamii na 
maadili huunda au kupaka rangi nyakati za mwisho za mtu. Kwa kiwango cha chini, ni lazima tuwe makini na uwiano 
baina ya vyote viwili.  
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D. Nyakati za mwisho, uinjilisti, na matendo ya Kikristo na kijamii: kabla ya milenia 

1. Mtazamo wa msingi wa Waamini wa kabla ya milenia (hasa mpito wa kabla ya milenia) kuielekea 
historian a hatima ya Ubinadamu. Waamini wa kabla ya milenia, hasa mpito wa kabla ya milenia, una 
mtazamo tofauti juu ya historia ukilinganisha na wale wa baada ya milenia. Kimsingi unaonyesha 
mtazamo hasi kuhusiana na historia na jukumu letu kwenye Hitimisho Lake (Grenz 1992: 185). Kwa 
maneno mengine, jitihada zote za Wakristo ulimwenguni hautatufikisha kwenye mageuzi ya kijamii. 
Badala yake, Mpinga Kristo atainuka. Ufalme hautakuja hatua kwa hatua kupitia Kanisa lakini 
utazinduliwa kwa tukio la kutisha la kurudi kwa mara ya pili.  
2. Mwenendo wa kihistoria: waamini wa mpito kutenganishwa na jamii. Boyer, ambaye alibainisha 
tofauti baina ya msisitizo wa kijamii na kimaadili miongoni mwa Waliberali na wahafidhina waamini 
wa baada ya milenia, pia anachunguza ushawishi wa kihistoria wa mpito wa kabla ya milenia kwenye 
harakati za kijamii: “Kimantiki, mtazamo wa kabla ya milenia ulionekana kudokeza kutokuwa na hisia, 
kwa kuwa uovu wa kijamii na udhalimu ulibeba tu utabiri wa kupungua na uovu wa nyakati hizi. Na, 
kwa uhakika, kutoka siku za John Darby [muasisis wa mpito miaka ya 1830] na kuendelea, kurugenzi 
kuu ya maandiko ya waamini wa mpito ilionya kinyume na mtego wa harakati za kijamii. . . . Kupitia 
huzuni na Vita kuu ya pili ya Dunia, waandishi wa unabii walisisitiza kutokuhitajika jitihada za 
kibinadamu kwenye kuboresha jamii: bila kujali kile serikali na mashirika yaliyoinuliwa 
vinachokifanya, vita, mateso, na mgogoro vilifungamana kuwa vibaya zaidi.” (Boyer 1992: 298)   

Tafiti mbalimbali za mpito wa kabla ya milenia zilionyesha kwamba mtazamo wake juu ya 
jamii unazo athari za jinsi gani wafuasi wake watakavyojihusisha na ulimwengu na matatizo yake.164 
“[Moja] Ukweli kwenye kuvunjika kwa uhusika wa uinjilisti wa jamii ulikuwa ni kuhama kukubwa 
kwenye nyakati za mwisho ambako kulitokea nusu ya mwisho ya karne ya kumi na tisa. Mpaka sasa 
uinjilisti wa kabla ya milenia, baada ya milenia na wasioamini katika milenia wameungana kufsanya na 
kuomba kuelekea mambo ya Kiroho, kitamaduni na upya au ufufuo wa kijamii. . . . Kasi yote au 
mwondoko wa theolojia ya Mpito ukiongoza kuelekea muundo wa waamini wa kabla ya milenia ambao 
ulikuwa ukitenda kazi kiinjili lakini ukiwa batili kijamii.” (Lovelace 1980: 376-77; angalia piaTruesdale 
1994: 117-18)   

a. Kubaguliwa kwa wasio na fursa. Waamini wa nyakati za mwisho za mpito wa kabla ya 
milenia walichangia kwa kubaguliwa kwa wasio na fursa: “Mwanahistoria R. Laurence Moore 
alilitafsiri kusudi lote la kimsingi la U.S.(Marekani) kama mchakato ambao kwao kiuchumi 
watu wasio na fursa ambao vinginevyo wangeweza kuutia changamoto utawala au hali kama 
hiyo badala yake wamekuwa wakikosa mwelekeo kwa sababu imani yao ya nyakati za mwisho 
kabla ya milenia, ili kwamba msukumo wao wa kiharakati, usiwe imara kamwe, ‘uendelee 
kuwa dhaifu kadri miaka inavyopita’” (Boyer 1992: 300). Kwa bahati mbaya, nia hiyo batili ya 
jamii bado inapatikana miongoni mwa Waamini maarufu wa Mpito; ni muhimu hasa wakati 
watu wanapofikiri kwamba Kanisa linaenda kunyakuliwa ndani ya miaka michache. “Kulingana 
na Jack Van Impe, ‘Mtu ambaye kwa uaminifu anajisikia kwamba Kristo anaweza kuja wakati 
wowote hajihusishi na ulimwengu huu.’ Hili lilipingwa kabisa kwa Roho wa Kristo, ambaye 
alifanya mtu kumsaidia jirani yake kuwa kigezo cha mtu kuingia kwenye ufalme wa Mungu (Mt 
25:31-46; linganisha na Luka 10:25-41; 16:19-31).” (Oropeza 1994: 173-74; angalia pia Yak 

2:15-17)   
b. Kimazingira. Mfano mmoja wa kutokujihusisha na jamii ni mazingira: “Waamini wa Mpito 
wanachukulia kwamba mwelekeo wa jumla wa sasa wa historia ni kuelekea kwenye kuzorota 
kijamii na kimazingira. Tumaini pekee kwa mfumo wa kijamii ni kurudi kwa Kristo. . . . 
Mambo machache yaweza kufanyika kwa sasa. Shetani anao mko wa juu na mwanadamu 
anaweza tu kuwa na tumaini na kuomba kwa ule mwisho kuja. . . . Waamini wa Mpito hutumia 
taarifa juu ya uchafuzi wa mazingira, athari za kimazingira kuhusiana na silaha za nyuklia, na 
kadhalika, kuonyesha ni jinsi gani unabii unavyotimizwa, na hivyo haukuzi utendaji, wala 
majibu yenye ustadi au weledi—ni subira tu isiyokuwa na kazi. Zaidi ya hayo, Mpito wa kabla 
ya milenia wenyewe siyo nguvu ya kuhamasisha utendaji; badala yake inapaswa kuwekwa 
pembeni ili kuhalalisha tendo la kuwajibika kimazingira. Nini, basi,ni maana ya kurudi kwa 

 
164 Uchunguzi wa kina wa mbinu ya waamini wa mpito kwa uinjilisti, harakati za kijamii, na hatua za kisiasa, pamoja na 
msisitizo juu ya umuhimu wa taifa la Israeli, ni Timothy Weber, kwenye kitabu chake kiitwacho, On the Road to 

Armageddon: How Evangelicals Became Israel’s Best Friend (Grand Rapids: Baker Academic, 2004).  
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Kristo kwa ulimwengu wa asili kwa Waamini wa Mpito? Nchi inaonekana haina nafasi kwenye 
wakati ujao—tunaitafuta mbingu, siyo nchi. Nchi siyo sehemu muhimu ya mpango wa 
ukombozi ambao ulianza wakati wa kufufuka kwa Kristo. Hakuna theolojia ya nchi kuwepo 
kwenye mawazo ya mpito wa kabla ya milenia wa sasa. Nchi itaangamizwa au labda itarithiwa 
na Wayahudi wakati Wakristo wakiirithi mbingu. . . . Kwa kuwa mbingu, siyo nchi, itarithiwa 
na Waaminio wakati wa kurudi kwa Kristo, ulimwengu wa asili wa sasa unayo matokeo finyu 
sana ya kitheolojia.” (Curry-Roper 1990: 161-63, 166-67)   

Mwanazuoni Profesa Al Truesdale sambamba na hilo aliandika kwamba Waamini wa 
mpito “hulifanya hili kutokuwa na ulazima kidini na kutokuwezekana kimantiki kujihusisha 
kwenye majukumu ya muda mrefu kwenye mahitaji ya mazingira kwa nia ya kweli na thabiti ya 
uwakili wa kimazingira” (Truesdale 1994: 116). Kwenye makala yake kuhusiana na athari za 
nyakati za mwisho juu ya ikolojia au mazingira, Truesdale aliongeza, “Haiwezekani kimantiki 
nan i kinyume cha maadili vyote kukumbatia uumbaji kama ulinzi na wakati uo huo kuukataa 
kama mateso yasiyokuwa na tumaini na kuondolewa kwenye hatima ya Mungu. Hata uhifadhi 
wa kimazingira unaozungumziwa na [Muumini wa MpitoWilliam B. Radke] unaufanya mpango 
wa muda mrefu na majukumu ambayo yanatosheleza kujali mahitaji ya uumbaji yasiwezekane. 
Mpaka Uinjilisti utakapogeuka kutoka kwenye maono yao ya imani ya Kikristo mvinyo hasi wa 
waamini wa mpito wa kabla ya milenia, fundisho la Ukristo wa Judeo la uumbaji na picha ya 
kibibilia ya uwakili vitakuwa yatima katikati yao. Mafundisho haya yatakuwa hayawezi kuvuna 
uwezo wa utajiri wao kwa maadili ya kimazingira.” (Ibid.: 118)165  

3. Mwenendo wa kihistoria: maadili na hofu ya kisiasa.   
a. Majibu ya kitamaduni. Waamini wa Mpito wa kabla ya milenia kujihusisha na masuala ya 
kijamii na kisiasa, angalau kidogo huko Marekani, kwa sehemu kubwa wamelenga juu ya 
masuala ya kimaadili kama vile kupinga utoaji wa mimba, ponografia au uenezaji wa picha za 
ngono, mapenzi ya jinsia moja, muziki wa kupendeza wa Rock, ngono na ukatili kwenye 
runinga. Kwa bahati mbaya, “mengi ya uhusika wa tamaduni hizi ni tendaji: waamini wa tafsiri 
halisi ya maandiko walitoa maelekezo au maagizo yachukuliwe kwa utamaduni mpana ili 
waweze kujisikia kwamba ni waovu au ni wa hatari na kuasili mpango kuwakabili wao na 
ikiwezekana kuwaangusha. Katika hatari ya kurahisisha, wanafaa kwa busara katika kupigana 
kwa kile ambacho hawakipendi kwenye utamaduni hata wakati kinaonekana hadharani 
kuhusika na mvuto kidogo kwenye njia ambayo wangeweza kusaidia utamaduni, kufanya kazi 
katika ulimwengu wa sanaa ya muziki.” (Carson 2008: 209)   

Kwenye utafiti wake kwa waamini wa kabla ya milenia wa Kimarekani alioufanya 
kuanzia mwaka 1875-1982, Timothy Weber alifika kwenye hitimisho linalofanana na hilo: 
“Baadhi ya waamini wa kabla ya milenia wanasadiki siasa na wajibu au madaraka ya kijamii. 
Kiasili ushiriki wao kwenyesiasa umebaguliwa kwa hali ya juu sana. Waamini wa kabla ya 
milenia huchagua sana kuhusiana na ninini washiriki. Mtazamo wao huelekea kuwa wa mtu 
binafsi, maadili, na wa muda mfupi. Hili ni kwamba, kwa kawaida hukataa kujihusisha kwenye 
mipango ya mida mrefu ya mabadiliko ya kijamii.” (Weber 1983: 236) Upo uwezekano wa 
sababu zao zinapitia kutoka kwenye ukweli kwamba kimsingi waamini wa mpito wanao 
mtazamo hasi tu wa utamaduni kwa ujumla, na hawazihusishi nykati zao za mwisho katika 
theolojia iliyo safi ambayo hukumbatia maeleno yote ya maisha.    
b. Wapinzani wa siasa za Israeli. Mtazamo wa waamini wa mpito wa kupatikana kwa taifa la 
Israeli mwaka 1948 kuwa “ishara muhimu ya kinabii” kwenye historia (Lindsey 1970: 43; 
angalia pia Wilson 1977: 132). “Wameifanya Israeli kuwa kituo chao cha mafundisho yao ya 
kinabii” (Weber 1983: 209; angalia pia Sizer 2007: 10-19, 40-129). Mtazamo wa waamini wa 
mpito juu ya Israeli kwa uwazi hushawishi au kuathiri mawazo ya kisiasa. Mfano mmoja wa hili 
ni utafiti wa kitaifa uliofanyika kwa simu mwaka 2002 wa watu 801 wa kuchaguliwa bila 
utaratibu wa Wamarekani kuhusiana na mitazamo yao kuelekea sera za Marekani za Mashariki 

 
165 Guth, Green, Kellstedt, na Smidt, kwenye uchambuzi wao wa tafiti mbalimbali juu ya watumishi wa kanisa, harakati za 
kidini, wachangiaji wa vyama vya kisiasa, na jamii kwa ujumla, walifikia kwenye hitimisho la kufanana. Walipata kwamba, 
kwa ujumla, “nyakati za mwisho za kihafidhina [i.e., waamini wa mpito wa kabla ya milenia] zimebaki kuwa na nguvu ya 
ushawishi kwenye umuhimu wa tarakibu au sampuli zote,” na “na utata wa mawazo kwenye tholojia wa waamini wa 
mpito—na siyo tu uhalisia wa kibiblia—wanaweza kuwashurutisha vizuri waamini wa msingi, Wapentekoste, na makanisa 
mengine ya kiinjili kinyume na mahusiano ya kiutendaji pamoja na sera za kimazingira” (Guth et al. 1995: 374, 377).  
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ya Kati. Ilionekana kwamba Wakristo wenye msimamo mkali (wakijumuishwa na Wayahudi) 
wengi wao walikuwa wa kambi ya wapinzani wa Israeli. “Maswali hasa ambayo wengi wa 
wenye msimamo mkali hutofautiana hupendekeza ni kwamba waamini wa mpito wa kabla ya 
milenia wapo kazini miongoni mwa wenye msimamo mkali, huwasababisha wao kuona 
mgogoro baina ya Wapalestina na Waisraeli kupitia kwenye lensi tofauti zaidi ya Wamarekani 
wengine” (Mayer 2004: 706). Wakati Waamini wa mpito siyo wao tu wanaoisaidia Israeli, kile 
kilicho tofauti kuhusiana na Waamini wa mpito ni “maamuzi yao, siyo ya mtazamo wa 
kimaadili [i.e., imani yao kwamba Israeli ni wateule na kwamba historia ya Wayahudi 
ilitanguliwa na Mungu na kutabiriwa kwenye unabii; kwa hiyo, Matendo ya Israeli hayahitaji 
kutathminiwa juu ya msingi wa sharia za maadili] na jitihada zao” (Wilson 1977: 141, 143).  

4. Undumilakuwili wa mpito. Bila shaka, siyo waamini wote wa mpito wa kabla ya milenia, 
wanaojitenga na jamii. Viongozi wa mpito wa kabla ya milenia kama vile Hal Lindsey na marehemu 
Jerry Falwell walikuwa watendaji wa kisiasa miaka ya 1980. Hata hivyo, kama Weber alivyochambua 
maelezo yote ya watu wawili ya kisiasa kwenye mahusiano na nyakati zao za mwisho, alifikia kwenye 
hitimisho muhimu linalofanana kwa wote wawili: Lindsey “kamwe hakuonyesha jinsi uchunguzi wake 
na maelezo kwa siasa za Marekani na maisha ya kijamii yalivyo na chochote cha kufanya pamoja na 
unabii wa Kibiblia. Uchunguzi wake na njia au tiba zilitokana na mawazo ya siasa za mrengo wa kulia 
na hazina chochote cha kufanya hasa na waamini wa kabla ya milenia. . . . Ingawa imani yake ya kabla 
ya milenia ilimwongoza kwenye mwelekeo mmoja, kujitolea kwake kwenye siasa kulimwongoza 
kwenye mwelekeo mwingine.” (Weber 1983: 219-20) Sambamba na hilo, “Falwell hakwenda kinyume 
na kanuni zake za kuamini kabla ya milenia. Kwa sehemu aliziweka pembeni au kuzitenga na siasa 
zake, pale ambapo vithaminisho vingine na ahadi zake zilipochukua vipaumbele.” (Ibid.: 221)  

Waumini wa mpito na watendaji wa Kisiasa Ed Dobson na Ed Hindson waliandika, “Kama vile 
vilivyo vifungu vingi ambavyo vinazungumzia nyakati za mwisho, vipo vifungu vingi ambavyo 
vinaainisha wajibu wa Mkristo katika ulimwengu huu. Tunavichukulia vifungu hivyo vyote kwa 
umakini mkubwa. Biblia inasema kwamba tunapaswa kuwa tayari kwa kurudi mara ya pili na kwamba 
tunapaswa kuwa raia wema—chumvi ya ulimwengu. Hatuyatazami majukumu hayo kama 
yaliyojichanganya au kupingana au yaliyojitenga pande zote. Tutafanya kazi kuifanya Dunia iwe mahali 
pazuri kwa sababu Bibilia imetuambia tufanye hivyo, na tutaendelea kusubiri kurudi kwa Kristo kwa 
sababu maandiko yanasema kutatukia.” (Dobson na Hindson 1986: 21) Sambamba na hilo, muumini wa 
wastani wa mpito Billy Graham alisema, “Ni lazima tufanye kile tuwezacho,ingawa tunajua kwamba 
mpango wa milele wa Mungu ni kuifanya nchi mpya na mbingu mpya” (Graham 1983: 196).   

Maelezo hayo yanafunua undumilakuwili wa kina kihusiana na uhusiano baina ya nyakati za 
mwisho za waamini wa mpito na hatua za kijamii. Kwa maneno mengine, nyakati za mwisho za 
waamini wa mpito ni kutalikiwa kutoka kwenye maisha halisi ya hapa na sasa. Hivyo, Dobson na 
Hindson wanaona “mafungu mawili” ya vifungu vya Kibiblia—moja juu ya nyakati za mwisho na moja 
juu ya jinsi ya kuishi—lakini la awali halina chochote cha kufanya pamoja na la baadaye.  
Undumilakuwili kama huu unafanana na ule alioupata Boyer kwamba “wengi [waamini wa mpito] 
jitihada za waamini wa kabla ya milenia wanakataa kwamba nyakati zao za mwisho zinawaongoza wao 
[kujitoa] kutoka ulimwengu unaowazunguka,” lakini kusisitiza “kwamba imani yao hutoa wigo mpana 
kwa kujihusisha—kwenye uwanja wa kidini” (Boyer 1992: 300).   

Haya ni majibu hasa ya mhamasishaji wa waamini wa mpito wa kabla ya milenia Hal Lindsey. 
Kwenye mauzo yake makubwa ya kitabu kiitwacho, Sayari kuu ya Dunia ijayo, Lindsey alifanya utabiri 
wa mengi, akijumuisha mateso ya wazi ya “Wakristo halisi,” machafuko ya ndani kutoka kwa 
wanafunzi waasi na uasi wa ukomunisti ambao utasababisha Marekani kusalimisha nguvu zake kwa 
Ulaya magharibi, “kukua kwa tamaa ulimwenguni mwote ya mtu ambaye ataweza kuiongoza dunia 
yote,” na kuongezeka kwa ukuaji wa idadi ya watu kijiometriki na matatizo ya kijamii (Lindsey 1970: 
180-86). Timothy Weber anauliza, “Lakini ni nini alichokitarajia Lindsey kwamba waamini wa kabla ya 
milenia wangfanya kuhusu utabiri huu? Pendekezo lake ni la kidini, siyo kisiasa. Kama waamini wa 
kabla ya mileni wa wakati uliopita, makusudi ya Lindsey ni ya kiuinjilisti na kiroho zaidi. . . . Lindsey 
aliwashauri wasomaji wake kujinyenyekesha kwenye maelekezo ya Roho Mtakatifu kwenye maisha 
yao, kusoma Biblia wakati wote, na, kwenye ujuzi kwamba unyakuo waweza kutokea wakati wowote, 
kuwapelekea wengine injili kabla ya kuchelewa sana.” (Weber 1983: 215)  

Majibu hayo yanathibitisha hitimisho la Curry-Roper: “Mtazamo huu wa historia na kudhaniwa 
kukosekana kwa nguvu ya kuimarisha undumilakuwili wa mtazamo wa kidunia ambao nafsi na vitu 
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hivyo vya ‘kiroho’ ambavyo ni mali ya Mungu wakati ambao kumbukumbu ni ‘vya ulimwengu’ na 
haviwezi kukombolewa. . . . Ikiwa Agano Jipya halina chochote cha kusema kuhusiana na vitu ambavyo 
havikutajwa kwa wazi, basi imani ya Mkristo na maadili vina ukomo kwa Uungu binafsi. Kizuizi hiki 
kinaruhusu nafasi ya shughuli za mtu kuachwa bila kuguswa na ukombozi.” (Curry-Roper 1990: 161-
62) Kwa hiyo, kumbukumbu za kihistoria, zinaonekana kuthibitisha kwamba Mpito wa kabla ya milenia 
siyo sehemu ya theolojia ya kweli ya Kibiblia saqmbamba na maisha yote. Msisitizo wake ni juu ya 
Uungu wa binafsi. Muumini binafsi anaweza kuwa mtendaji kwenye ulimwengu wa kijamii kama 
Mwaamini wa baada ya milenia, Asiyeamini uwepo wa milenia, na kabla ya milenia kihistoria. Lakini 
ikiwa watajihusisha sana, ni licha ya au nyakati zao za mwisho, badala ya kwa sababu yake.   
5. Mwenendo wa Kihistoria: Uinjilisti binafsi. “Wakati wakihitimisha mageuzi ya kijamii, waamini wa 
kabla ya milenia kwa nguvu kubwa waliidhinisha kazi za umisheni” (Boyer 1992: 97). Uinjilisti 
umebaki kuwa hitaji lenye nguvu la waumini wa mpito wa kabla ya milenia siku za leo. Mashirika 
mbalimbali ya kimataifa ya umisheni yalianzishwa na yamebaki kuongozwa na waamini wa mpito. Hata 
hivyo, nyakati za mwisho za waamini wa mpito huathiri jinsi au namna ya uinjilisti. Muasisi wampito, 
John Nelson Darby, baada ya kuelezea hali yake ya nyakati za mwisho, aliandika, ‘Huu ni uovu ambao 
unaokuja, na ulimwengu unapaswa kuonywa juu yake, kwa sababu mtu anaweza kuwa salama na hofu 
katika mawazo yake, na kuongozwa kulitafakari neno la Mungu” (Ibid.: 300). Uthamani wa msingi wa 
unabii, alikubali James Brookes mwaka 1870, ulikuwa “kama msukumo kwa toba” (Ibid.). Vivyo hivyo, 
kupitia historia ya Mpito, “uwezekano wa kila unabii uliopokelewa kutimia,” kamayalivyoashiriwa na 
matukio ya kisiasa, hasa hasa yale yanayoihusisha Israeli, yamekuwa yakitumiwa na waamini wa mpito 
“kwa ajili ya malengo yao makuu: uinjilisti. Usemi wa zamani wa kilio cha ‘Armagedonia Sasa!’ 
ulikuwa zana yenye ufanisi ya kiinjili ya kuwashtua na kuwaogofya watu kwenye kufanya maamuzi 
kwa ajili ya Kristo na kuwahamasisha waamini ‘kumshuhudia Kristo’ kuongeza nyota kwenye taji zao 
za mbinguni kabla ya umilele kukawia sana.” (Wilson 1977: 218) Timothy Weber, kwenye utafiti wake 
wa hivi karibuni wa ushawishi wa mpito juu ya uinjilisti na hatua za kijamii, alihitimisha, “Lakini 
uelewa wa waamini wa mpito’ wa mamlaka ya umisionari ulikuwa tofauti kutokana na ule wa 
wainjilisti wengine. . . . Kazi ya Kanisa ilikuwa Uinjilisti, ambao kwa huo waamini wa kabla ya mpito 
humaanisha kuenea kwa mapana na kuenea kwa kasi kwa injili kwa wasioamini, siyo Ukristo, ambao 
hujumuisha mabadiliko ya polepole ya kijamii, kisiasa, na taasisi za kielimu sambamba na mistari ya 
Mkristo.” (Weber 2004: 60)  

Mbinu ya waamini wa mpito ya uijilisti ilidhihirishwa na Harakati za watu wa Yesu za miaka ya 
1960-1970, ambayo kwayo maelfu mengi ya vijana yalikuja kwenye imani ya Kristo. David Di Sabatino 
alifanya utafiti mkubwa wa harakati hizo. Moja ya matokeo yake yalikuwa: “Bidii ya imani kwenye ujio 
wa karibuni wa mara ya pili wa Kristo ulikuzwa na mafunuo usiotikisika miongoni mwa watu wengi wa 
Yesu. Ingawa Biblia inasema kwamba ‘hakuna mtu ajuaye siku wala saa’ wengi wa watu wa Yesu 
waliamini kwamba ‘unyakuo’ (ambao ungewachukua waamini wote wa Kikristo kwenda mbinguni 
kabla ya mwisho wa ulimwengu) ungetokea ndani ya wakati wa maisha yao. . . . Kwa kuwa siku za 
mwisho zinakaribia kwa haraka, hisia za uharaka kuelekea hatima ya wale ambao bado hawajafikiwa na 
injili ziliendelezwa. Jitihada za kushuhudia mitaani zilifungwa na mbinu ya ‘ geuka au utachomwa’. 
Wale ambao hawakukubali ujumbe wao wa tumaini kupitia Yesu Kristo waliambiwa moja kwa moja 
kwamba uchaguzi wao utawaengua kutoka kwenye ‘unyakuo wa Kanisa’ kwamba wangehukumiwa 
kwenda kuzimu. . . . [Kwa sababu ya nyakati zao za mwisho] Watu wa Yesu hawakuwa tayari 
kukumbatia maendeleo ya jamii kama moja ya mada zao kubwa.” (Di Sabatino 1994: 140-42)   

Kwa hiyo nyakati za mwisho za Waamini wa mpito hukusudia kuutenganisha uinjilisti kutoka 
kwenye mbinu kamili ya maisha. Uinjilisti unalenga juu ya kuwapata watu wafanye aamuzi kwa 
Kristo.” Imani inakusudiwa kutumika tu kwenye uwanja wa kidini (e.g., kwenda Kanisani, Ibada 
binafsi, maombi, kusoma Biblia),siyo sambamba na uwanja wa kijamii (e.g., sanaa, kurekebisha 
udhalimu, kuhuisha utamaduni).  
6. Ingawa waamini wa mpito wa kabla ya milenia wamekuwa watendaji kwenye uinjilisti binafsi, 
wamefanya hivyo bila kujali mafundisho yao, badala ya kwa sababu yake. Mafundisho ya waamini wa 
mpito ya “unyakuo kabla ya dhiki” kwa kweli “hulipora Kanisa moja ya nguvu kubwa ya motisha kwa 
uinjilisti wa ulimwengu wote.” (Ladd 1956: 146). Sababu ni kwamba, “kulingana na tafsiri ya wakati 
wote ya waamini wa kabla ya dhiki ya, Mathayo 24:14 [“Tena injili ya Ufalme itahubiriwa katika 

ulimwengu wote, kuwa ushuhuda kwa mataifa yote, hapo ndipo ule mwisho utakapokuja”] siyo mali ya 
Kanisa bali ya masalia ya Wayahudi ambao watahuishwa baada ya kunyakuliwa kwa Kanisa kuwa 
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mashahidi kwa Mungu kwa mataifa baada ya Kanisa kuondolewa” (Ibid.: 147). Muumini wa Mpito 
Thomas Ice alikiri kwamba, kulingana na mpito, “Unabii wa [Math] 24:14 unasubiri kutimizwa kwa 
wakati ujao, hasa wakati wa Dhiki ya baadaye au wakati ujao” (Ice 1999c: 135). Mhamasishaji wa 
Imani ya mpito Hal Lindsey anasema kwamba hili litatimizwa na wale 144,000 wa Ufu 7:4-14, ambao 
anadai watakuwa Wayahudi “144,000 Billy Graham aliowageuza na kuwafungua juu ya ulimwengu 
huu—ulimwengu kamwe hujawahi kujua wakati wa uinjilisti kama wakati huu. Watu hawa wa 
Kiyahudi watautumia muda uliopotea. Wataenda kuwa na idadi kubwa ya waongofu kwenye historia 
yote.” (Lindsey 1970: 111)   

Wazo kama hili siyo la kuaminiwa: “Matokeo yake, waamini wa mpito hudhoofisha jukumu la 
Kanisa la Kikristo. Linawapa Agizo Kuu (Mathayo 28:18-20) siyo kwa Kanisa bali kwa masalia ya 
Wayahudi baada ya unyakuo wa Kanisa. Katika hili Bwana anatarajia kutimiza baada ya kuja kwake 
kazi ambayo kwa kweli ameliagiza Kanisa sasa, na ambalo aliahidi nguvu ya Roho Mtakatifu kwake.” 
(Travis 1982: 154) Hivyo, matokeo ya kimantiki ya mafundisho ya kipekee ya waamini wa mpito  
hakika ni kukatisha tama uinjilisti, kwa kuwa “sadaka za waamini wa kabla ya dhiki moja ya msukumo 
mkubwa wa umisheni ulimwenguni mwote, ni kuharakisha kufikiwa  kwa Tumaini la Baraka [i.e., 
kurudi kwa Kristo mara ya pili]” (Ladd 1956: 146). Theolojia yoyote ambayo, ikiwa kimantiki na mara 
kwa mara hulitendea kazi, hukusudia kukatisha tama uinjilisti na kujihusisha na jamii haiwezi kuwa ya 
Kibiblia.  
  

E.  Nyakati za mwisho, uinjilisti, na matendo ya Kikristo na kijamii: kutokuwepo milenia  

1. Mtazamo wa msingi wa wale wasioamini kuwepo kwa milenia kuelekea historia na hatima ya 
ubinadamu. Kati ya matumaini ya waamini wa baada ya milenia na tamaa ya waamini wa kabla ya 
milenia wapo wanaoamini kutokuwepo kwa milenia. Grenz alielezea kwa kifupi kile alichokiita 
mtazamo wa “kweli” wa nyakati za mwisho za wasioamini kuwepo kwa milenia: “Hakuna nyakati za 
dhahabu zitakazokuja kwa mwanadamu juu ya nchi, isipokuwa labda kama sehemu ya ushindi sasa 
ambao Kanisa linaufurahia katikati ya mateso au dhiki. . . . Matokeo ni mtazamo wa ulimwengu 
unaohusiksha uhalisi. Ushindi na kushindwa, kufanikiwa na kushindwa, wema na uovu vitadumu 
pamoja hadi mwisho, wasioamini kuwepo kwa milenia wanadai. Wakati ujao ama haujarefushwa 
kuendelea kwa wakati uliopo wala kuukana kwa ghafla. Ufalme wa Mungu hauji kwa kwa ushiriki wa 
mwanadamu na nguvu ya Kiungu itendayo kazi sasa ulimwenguni, lakini ama ni kipawa tu cha Mungu 
ambacho tunakisubiria kwa matarajio. Yote bila kufunguliwa tumaini na tama isiyokuwa na matumaini 
ni kinyume cha sheria, wasioamini kuwepo kwa milenia wanatangaza. Mtazamo wa kidunia wa 
wasioamini kuwepo kwa milenia hulitaka Kanisa ‘kujihusisha na shughuli za kweli’ ulimwenguni. 
Chini ya mwongozo na kutiwa nguvu na Roho Mtakatifu kanisa litafanikiwa kwenye mamlaka yake  
(baada ya milenia); bado wakati wote kufanikiwa kutakuja tu kupitia neema ya Mungu (kabla ya 
milenia). Ufalme wa Mungu hufika kama hatua za KiMungu kupingana na ulimwengu (kabla ya 
milenia); bado ushiriki wa mwanadamu huleta umuhimu, hata hivyo kuzingatia, matokeo (baada ya 
milenia). Kwa hiyo, watu wa Mungu ni lazima watarajie mambo makubwa wakati huu; lakini wakijua 
kwamba ufalme kamwe hautakuja kwa ukamilifu wake kwenye historia, wakati wote lazima wabaki 
wakiwa wakweli kwenye matarajio yao.” (Grenz 1992: 186-87) 
2. Mwenendo wa kihistoria: kuujenga ufalme hatua moja kwa wakati. Kihistoria madhehebu mengi 
makubwa kwa umuhimu wamekuwa wasioamini kuwepo kwa milenia kwenye nyakati zao za mwisho. 
Nyingi ya kazi za kuanzisha mashule, mahospitali, na mawakala wa huduma za kijamiizimechukuliwa 
chini ya utawala wao. Kwa asili yake kabisa, nyakati za mwisho za wasioamini kuwepo kwa milenia 
hukusudia kuepuka kujitambulisha kwa ziada pamoja au kumezwa na ulimwengu ambao baadhi ya 
waamini wa baada ya milenia waliuepuka na kujiondoa kutoka katika ulimwengu ambao waamini wa 
mpito wa kabla ya milenia walijiepusha. Nia ya wasioamini kuwepo kwa milenia wameshikwa sana 
kwa mfano ufuatao wa kihistoria: “Katika mkutano wa kusanyiko la makoloni ya Uingereza mwaka 
1780 kulikuwa na hisia za kuifikia hukumu, ya ulimwengu kufikia mwisho. Nje, kulikuwa na tishio la 
kuzungukwa na ngurumo na radi. Spika alisema, ‘Ama huu ni mwisho wa dunia au siyo, ni lazima 
tuendelee na majukumu. Ikiwa ndiyo, Ninapendelea kukutwa nikifanya kazi yangu.’” (Travis 1982: 
219)  
3. Mwenendo wa kihistoria: mazingira. Kwenye utafiti wake wa nyakati za mwisho za Kikristo na 
mazingira, Curry-Roper anajiunga na wasioamini kuwepo kwa milenia na waamini wa kabla ya milenia 
kihistoria pamoja “kwa sababu wanafanana sana kwenye mafafanuzi au maelezo yao, mtazamo wa 
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kinabii, mtazamo wa ufalme wa Mungu, na hayo matarajio ya wakati ujao” (Curry-Roper 1990: 164).166 
Alianza kwamba “wasioamini kuwepo kwa milenia na waamini wa kabla ya milenia kihistoria 
wamekuwa wazalishaji wakubwa maandiko haya matatu makuu ya kitamaduni kuhusu mazingira na 
uhusiano wa mwanadamu na mazingira” (Ibid.). Kulingana na uchunguzi wake, mtazamo wa 
wasioamini kuwepo kwa milenia kuhusiana na mazingira na mambo mengine yanayohitaji hatua za 
kijamii yanaweza kuelezewa kwa kifupi kama ifuatavyo: “Kwa msaada wa Roho Mtakatifu, Shetani 
anaweza kupigwa tena—ushahidi wa nguvu za Mungu kwenye nyakati hizi—lakini hawezi kutiishwa 
kabisa mpaka kurudi kwa Kristo. . . . Imani hii kwenye kurudi kwa Kristo huwasukuma wasioamini 
kuwepo kwa milenia na waamin I wa kabla ya milenia kihistoria kufanya kazi kuelekea maeneo ya 
uponyaji yaliyoathiriwa na anguko—kuponywa kwa mgawanyiko baina ya mtu na mtu, mwanadamu na 
asili, na viungo ndani ya ulimwengu wa asili. Ni hitaji la kuonyesha hadharani utawala sahihi—kuwa 
mfano wa uponyaji mkubwa kwa ulimwengu. . . . Asili imejumuishwa kwenye hitaji la mwanadamu la 
uponyaji kwa sababu ya shauku ya Mungu na nguvu juu ya vyote. . . . Wakristo wameitwa kufanyia kazi 
uhuishaji huu ili kutoa ushahidi wa urejesho wa ulimwengu ujao wa ulimwengu huu wa sasa ambao 
utachukua nafasi wakati Kristo atakaporudi. Kwa njia hii nchi inashikilia kipimo chake cha kijiografia 
bado pia inazidi maelezo yake.” (Ibid.: 164-65, 167, nukuu imefutwa)167   

  
F. Nyakati za mwisho, uinjilisti, na matendo ya Kikristo na kijamii: hitimisho    

Kwenye utafiti wake, “Nyakati za mwisho za Wakristo wa sasa na mahusiano yao na uwakili wa 
mazingira,” Janel Curry-Roper alieleza, “Ninaamini kwamba nyakati za mwisho ni mwamuzi mzuri sana wa 
ikolojia ya mfumo wa kitheolojia. Huwashawishi matendo ya waamini na kuamua mitazamo yao juu ya 
mwanadamu, miili yao, nafsi, na mitazamo ya ulimwengu” (Curry-Roper 1990: 159). Kote kwa wakati uliopita 
na uliopo mitazamo ya nyakati za mwisho kwa umuhimu imeathiri mikakati ya waumini ya uinjilisti na hatua za 
kijamii (au ubatili wa kijamii). Tunapaswa kuwa makini na tabia hizi za kihistoria. Umakini kama huu hasa ni 
muhimu ikiwa mtazamo wetu wa nyakati za mwisho zinatuegemeza ama kujitoa kutoka kujihusisha kiutendaji 
pamoja na ulimwengu na matatizo yake, au kutuegemeza kukabiliana na uwezo wetu wenyewe na ushawishi.   

Tunaweza pia kuleta karibu maono na msisitizo wa nafasi ya nyakati za mwisho tulizozikataa. 
“Mitazamo ya milenia yote inayo nafasi ya muhimu kufanya kuhusiana na maisha haya ya nyakati za mwisho 
[wakati wa ‘tayari, lakini bado’ ya ufalme wa Mungu]. . . . Matumaini ya waamini wa baada ya milenia 
yamechukuliwa kutoka kwenye kweli mbili za kimsingi. Kwanza, kwenye uchunguzi wa mwisho, Mungu ni 
mtawala juu ya historian a anajihusisha kiutendaji kwenye kulileta kusudi au lengo lake la kiutawala kutimia. . . 
. Lakini pili, Mungu huyu huyu alitualika sisi—hata kupitia Kristo ametuagiza sisi—kushiriki kwenye 
kuuendeleza utawala wa Kiungu. . . . Waamini wa kabla ya milenia wanatukumbusha kwamba wakati wote ni 
Mungu, na siyo matendo yetu dhaifu, ambaye ni tumaini la ulimwengu. Hatimaye, ulimwengu wa wasioamini 
kuwepo kwa milenia huinua macho yetu juu zaidi ya hatima ya kihistoria tu hadi kwenye ulimwengu wa Mungu 
wa milele. Inatukumbusha kwamba ufalme wa Mungu ni zaidi ya ukweli ambao unaweza kuchanganyikiwa 

 
166 R. S. Beal, Jr’s ulinzi wa mazingira ya waamini wa kabla ya milenia unathibitisha mtazamo wa Curry-Roper. Mwitikio 
wa Beal (muumini wa kabla ya milenia) kwa madai ya Al Truesdale kwamba (waamini wa mpito) uumini wa kabla ya 
milenia hauendani pamoja na mazingira. Hata hivyo, kwa kuwekea msingi uhusika wa mazingira ya kabla ya milenia juu ya 
sharia ya Kikristo ya upendo na kwa uamuzi wa mtazao usio wa mpito wa kuangamiza au kuhuishwa kwa nchi, Kwa hiyo 
Beal anathibitisha kwamba Mpito wa kabla ya milenia kwa kweli, hauendani pamoja na mazingira. Beal anawekea msingi 
madai yake kwamba waamini wa kabla ya milenia wanaonyesha hadharani kuhusika na mazingira kwa misingi mitatu: (1) 
Kwa sababu Mungu ameweka thamani kubwa juu ya uumbaji wake, pia Wakristo wanapaswa; (2) utawala wa maisha kwa 
Wakristo ni “kanuni ya kutokuwa wabinafsi kabisa, wakiutoa upendo wote”; na (3) “Wakati wa kurudi kwa Kristo nchi au 
ulimwengu utakarabatiwa, kuhuishwa, kuletwa kwenye fahari kuu na mpya” lakini haitachomwa moto au kuangamizwa. 
(Beal 1994: 172-77) Hoja mbili za kwanza za Beal hazijatolewa kwenye nyakati za mwisho lakini kutika kwenyemaagizo 
mengine ya kibiblia au uhusiano (angalia majadiliano ya “undumilakuwili wa mpito,” hapo juu). Hoja yake ya tatu msingi 
wake ni kwenye nyakati za mwisho lakini ni kwa uamuzi wa mtazamo usiokuwa wa mpito wa kuangamizwa au kuhuishwa 
kwa nchi. Hivyo, wakati anatoa sababu kwa waamini wa kabla ya mpito kuonyesha kujihusisha kwa mazingira, kwa hakika 
Beal hakujibu mjadala wa Truesdale (na kwa hiyo aliuthibitisha kikamilifu) kwamba kwa kweli, mpito wa kabla ya 
milenia, hauendani na mazingira.  
167 Uchambuzi wake umethibitishwa na ule wa wasioamini kuwepo kwa milenia, kwa kuambatana na waamini wachache 
wa kabla ya milenia kihistoria, wamekuwa kwenye njia ya mawazo mapya ya kuandika kuhusiana mtazamo sahihi wa 
Ukristo wa mazingira na ikolojia. Kazi kama hiyo muhimu ya awali ilikuwa ya Francis Schaeffer kwenye kitabu chake 
kiitwacho Pollution and the Death of Man, kilichochapishwa mwaka 1970. Truesdale anatoa maelezo mafupi ya mwitikio 
wa kiinjili kwa mgogoro wa kimazingira kwenye makala yake (Truesdale 1994: 117).  
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pamoja na hakuna ufalme wa kidunia tangu mwanzo hata hatima ya kubadilika kwa uumbaji. . . . Kwa sababu 
ya vipimo vya kiulimwengu vya maono ya nyakati za mwisho shirikishi, lengo letu la milele siyo nykati za 
dhahabu juu ya ulimwengu, ama uliopita au kufuatia kurudi kwa Kristo. Badala yake, tunasubiri kwa bidii 
kushiriki utukufu wa ukweli wa milele, mbingu mpya na nchi mpya.” (Grenz 1992: 212-14)   

Kwa kuzielewa nyakati za mwisho, tunaweza kuwa na theolojia jumuishi ambayo itatuwezesha kuishi 
maisha ya kweli ya Kikristo yenye ujasiri na tumaini. Hili litadhihirisha ukweli wa sasa wa ufalme, wakati 
tunapotazamia hatima ya matumizi yote ya utukufu wake.  

  
NYONGEZA 1— MISINGI MINNE YA MITAZAMO YA MILENIA168 

   http://www.christchurchreformed.com/revelationbibleoutlines/Chart.pdf  
      Baada ya milenia169        Kutokuwepo milenia             Kabla ya milenia                Mpito wa   
                              kihistoria   kabla ya milenia170  

Hemenetiki   

 
Kihistoria, kisarufi na 
kifasihi.   

Kihistoria, kisarufi na 
kifasihi.   

Kihistoria, kisarufi na 
kifasihi.   

Kihistoria, kisarufi na 
kifasihi. Huelekea 
kufadhili halisi zaidi ya 
fasihi.   

Kurudi mara 

ya pili   
Hutokea baada ya 
milenia – hivyo 
kiambishi awali baada 

ya.   

Hutokea baada ya 
milenia. Hutofautiana na 
baada ya milenia kwenye 
asili ya ufalme.   

Hutokea kabla ya 
milenia – hivyo 
kiambishi awali pre. 
Hutofautiana kutoka 
mpito wa kabla ya 
milenia kwa 
kufundisha unyakuo 
wa Kanisa baada ya 
dhiki.   

Hutokea kabla ya milenia 
– hivyo kiambishi awali 
kabla ya. Hutofautiana na 
kabla ya milenia kihistoria 
kwa kufundisha unyakuo 
wa Kanisa kabla ya dhiki.   

Muda wa 

Ufalme  
Ufalme ulikuja kwenye 
karne ya 1st (Math 3:2; 
4:17; 10:7; 12:28; Luka 
17:21; na Kol 1:13).   

Ufalme ulikuja kwenye 
karne ya 1st (Math 3:2; 
4:17; 10:7; 12:28; Luka 
17:21; na Kol 1:13).   

Ufalme ulikuja kwenye 
karne ya 1st  (Math 3:2; 
4:17; 10:7; 12:28; Luka 
17:21; na Kol 1:13).   

Ufalme wa kidunia 
utaanzishwa wakati wa 
milenia ya wakati ujao 
baada ya kurudi kwa 
Kristo mara ya pili. Hatua 
kwa hatua Mpito wako 
tayari kusema kwamba 
ulizinduliwa kwenye karne 
ya 1st .   

Asili ya 

Ufalme   
Kwa asili Ufalme ni wa 
Kiroho. Madhara yake 
polepole yataathiri na 
kwa kuonekana au kwa 
wazi kuitawala jamii 
yote.   

Kwa asili Ufalme ni wa 
Kiroho. Athari zake 
hazitakubaliwa na macho 
ya nyama, wala 
kufahamika kwa kwa akili 
za kibinadamu 
zisizohuishwa 

Ufalme umekwisha 
kuanzishwa sasa na 
utaonekana wazi 
ukitawala wakati ujao 
wa utawala wa milenia 
wa Kristo.   

Kurudi mara ya pili 
kutaanzisha ufalme 
ghafla na kwa majanga 
au mbaya zaidi. Waote 
watahisi athari zake.   

 
168 Nyongeza hii imetolewa tena kwa maneno yale yale kama inavyoonekana kwenye wavuti, 
http://www.christchurchreformed.com/revelationbibleoutlines/Chart.pdf, pamoja na ruhusa ya Kanisa ambalo liliiweka. 
Haionekani tena kuwepo kwenye mtandao. Taarifa zifuatazo zimeandaliwa kutoka kwenye andiko la asili 1, na maelezo ya 
kina ya hapo chini yanabakia pia kama yalivyoonekana kwenye andiko la asili. Majedwali haya yameasiliwa kutoka kwa 
Van Deventer 2012: 38-39 na House 1992: 133-138.    
169 Aina ya kawaida kabisa ya waamini wa kabla ya milenia leo ni waamini wa baada ya milenia waitwao theonomic 
(wakiwakilishwa na: Rousas Rushdoony, Greg Bahnsen, Gary North, Kenneth Gentry, Gary DeMar).  
170 Zipo kambi tofauti za mpito: (1) “Wa Jadi au mpito wa wenye dharau” (wakiwakilishwa na J.N.  
Darby, L.S. Chafer, C.I. Scofield), (2) “Yenye umuhimu/iliyorekebishwa au Mpito wa kawaida” (wakiwakilishwa na Zane 
Hodges, Dwight Pentecost, Charles Ryrie na John Walvoord) na (3) “Mpito wa hatua kwa hatua” (wakiwakilishwa na 
Craig Blaising [Joseph Emerson Brown Mhadhiri wa theolojia ya Kikristo katika chuo cha Southern Baptist Theological 
Seminary na awali katika Dallas Seminary], Darrell L. Bock [Mhadhiri wa utafiti wa Agano Jipya katika chuo cha  Dallas 
Theological Seminary], Robert L. Saucy [distinguished prof. of systematic theology at Talbot School of Theology], 
Marvin Pate, Kenneth Barker, David Turner).    
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(Yoh 18:28-38; 1 Wakor 
1:18; 2:14). Kwa mfano, 
viongozi wa dini waliona 
miujiza ya Yesu; 
wasingweza kuikana, 
lakini waliihusisha na 
Belizebuli (Math 12:24-
29).   
  
  

Kristo 

kutawala 

kwenye 

Ufalme   

Kristo anatawala sasa 
kutoka mbinguni. 
Ufalme wake 
utaendelea hata 
atakapowaweka adui 
zake wote chini ya 
miguu yake 

Kristo anatawala sasa 
kutoka mbinguni juu ya 
vitu vyote.   

Kristo anatawala sasa 
kutoka mbinguni juu ya 
vitu vyote.   

Kristo anatawala juu ya 
waamini na atatawala juuu 
ya nchi kwa fimbo ya 
chuma baada ya kurudi 
kwake mara ya pili. Hatua 
kwa hatua mpito 

                                     ” (1 Wakor 15:25)     Wapo tayari kukiri 
kwamba Yesu Kristo sasa 
anatawala kwenye “tayari” 
sehemu ya Ufalme wa 
Daudi na kwamba utawala 
wake utaonekana 
ukidhihirishwa juu ya nchi 
duniani kote kwenye  
sehemu ya “bado” wakati 
wa milenia   

Maelezo ya   
Milenia   

Tupo kwenye Milenia 
sasa. Milenia polepole 
na hatua kwa hatua 
itakuwa  
“nyakati za dhahabu.”   

Milenia ni hali ya kati na 
kiuhalisia imeonyeshwa 
kwa  
“ukamilifu wa kuinuliwa, 
usalama na Baraka tele” 
(Warfield). Baadhi wa 
wasioamini kuwepo kwa 
milenia husema milenia 
husirikisha kuhuishwa 
(Mtazamo wa 
Augustinian). Kutakuwepo 
na kupanda na kushuka 
kwa ushawishi wa injili 
juu ya nchi.   

Milenia ni wakati ujao. 
Kristo atatawala juu ya 
nchi kama Mfalme 
anayeonekana 

Milenia ni wakati ujao. 
Kristo atatawala juu ya 
nchi kama Mfalme 
anayeonekana.   

Muda wa 

Milenia   
Kurefushwa kwa kipindi 
cha wakati, mkuu kuliko 
miaka 1,000.   

Kipindi cha zaidi ya miaka 
elfu na maelezo ya wateule 
kutawala pamoja na Kristo 
mbinguni wakati wa hali 
ya kati.   

Unaweza kuwa wakati 
wa muda uliorefushwa. 
Baadhi huuona kuwa 
ni miaka 1,000 halisi   

Miaka1,000 halisi.   

Kufungwa 

kwa Shetani 

na hali ya 

sasa   

Katika kufa na kufufuka 
kwa Kristo, Shetani 
alifungwa; kumaanisha 
uwezo wake wa 
kuyadanganya mataifa 
ulikuwa umewekewa 
kikwazo, hili linafungua 
mlango kwa uinjilisti wa 
dunia yote.   

Baadhi ya wasioamini 
kuwepo kwa milenia 
hukubaliana na waamini 
wa baada ya milenia katika 
hili.  
Hata hivyo, kufungwa kwa 
Shetani kwenye Ufu.20:2 
hasa hutaja shetani 
kutokuweza kuyadanganya 
mataifa, Gogu na Magogu  
(Ufu 20:7-9)   

Shetani atafungwa 
baada ya kurudi mara 
ya pili.   

Shetani atafungwa baada 
ya kurudi mara ya pili 
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Dhiki Kuu   Ilifikia mwaka BK 70   Baadhi huamini Dhiki Kuu 
ilifikia mwaka BK70 
(utangulizi). Wengine 
wanaamini Dhiki Kuu 
itaendelea mpaka kurudi 
kwa Kristo mara ya pili.   

Wakati ujao kipindi 
cha miaka 3.5- 
mara moja 
kitatangulia kurudi 
mara ya pili.   

Wakati ujao kipindi cha 
miaka 3.5- mara moja 
kitatangulia kurudi mara 
ya pili. Kwa kawaida 
huamini Kanisa 
litanyakuliwa kabla ya 
Dhiki Kuu.   

Mpinga 

Kristo   
Mpinga Kristo siyo 
baadaye lakini ni sasa (1 
Yoh 2:18; 4:3)   
Mpinga Kristo siyo tu 
mtu binafsi lakini ni 
wengi (1 Yoh 2:18; 4:3)   
Mpinga Kristo siyo mtu 
kama uzushi wa 
ubadilishaji (1 Yoh 2:22; 
2 Yoh 7)   

Baadhi huamini kwamba 
kutakuwepo na Mpinga 
Kristo wa wakati ujao. 
Wengine watakubaliana 
na mtazamo wa Waamini 
wa baada ya milenia wa 
Mpinga Kristo.   

Mpinga Kristo wa 
wakati ujao (hasa 
kibinafsi) atasababisha 
mateso juu ya Wakristo 
kabla ya unyakuo.   

Mpinga Kristo wa wakati 
ujao (hasa kibinafsi) 
atakuwa mtawala katili wa 
kidunia na atawatesa wote 
Wayahudi na Wakristo. 
Ataifikia nafasi ya utawala 
wake wa kisiasa baada ya 
unyakuo 

Unyakuo   Unyakuo utatokea 
mwishoni mwa milenia 
wakati waamini ambao 
watakuwa 
wamefufuliwa kutoka 
kwa wafu, pamoja na 
waamini wale ambao 
watakuwa 
wamebadilishwa 
watanyakuliwa 
mawinguni kumlaki 
Bwana angani (1 
Wathes 4:13-18).   

Unyakuo utatokea 
mwishoni mwa milenia 
wakati waamini ambao 
watakuwa wamefufuliwa 
kutoka kwa wafu, pamoja 
na waamini wale ambao 
watakuwa 
wamebadilishwa 
watanyakuliwa 
mawinguni kumlaki 
Bwana angani (1 Wathes 
4:13-18).   

Waamin I wa baada ya 
dhiki: wanasema 
kwamba waamini walio 
hai watanyakuliwa 
wakati wa kurudi kwa 
Kristo mara ya pili, 
baada ya Dhiki na 
kabla ya milenia. Yapo 
makundi manne ya 
waamini wa baada ya 
dhiki: (a) waliodhahiri, 
(b) waliodhahiri kwa 
sehemu au nusu, (c) 
wale wa wakati ujao na  
(d) Wale wa mpito.   

Kabla ya dhiki: unyakuo 
wa Kanisa utatokea kabla 
ya miaka saba ya dhiki 
iliyotabiriwa kwenye Dan 
9:24-27. Kanisa 
limesamehewa kutoka 
kwenye hasira ya Mungu 
(1 Wathes 1:10) na kwa 
hiyo Dhiki Kuu. Kwa 
kawaida huhoji kwamba 
“kutokuwepo” kwa neno 
Kanisa kwenye Ufu 4-18 
kunaashiria Kanisa 
lilishanyakuliwa   

Hekalu   Hekalu na mfumo wa 
kutoa sadaka ulifanyika 
mbali na sadaka ya Yesu  
(Dan 9:24-27). Agano 
Jipya halifundishi 
kwamba hekalu 
litajengwa tena 
Yerusalemu. 

Hekalu na mfumo wa 
kutoa sadaka ulifanyika 
mbali na sadaka ya Yesu  
(Dan 9:24-27). Agano 
Jipya halifundishi kwamba 
hekalu litajengwa tena 
Yerusalemu. 

Hekalu na mfumo wa 
kutoa sadaka ulifanyika 
mbali na sadaka ya 
Yesu  
 

Hekalu la Wayahudi na 
mfumo wa sadaka 
utahuishwa (Dan 9:24-27; 
cf. 2 Wathes 2:4; Ufu 
11:1, 2).   

Israeli   Nabii na ahadi kwa 
Israeli zilitimizwa 
Kanisani. Kabila la 
Wayahudi wataokolewa 
wakati wote kupitia 
kuhubiriwa kwa injili.   

Nabii na ahadi kwa Israeli 
zilitimizwa Kanisani. 
Church. Kabila la 
Wayahudi wataokolewa 
wakati wote kupitia 
kuhubiriwa kwa injili; 
labda kwa kiwango 
kikubwa.   

Nabii na ahadi kwa 
Israeli zilitimizwa 
Kanisani. Kutakuwepo 
na wokovu wa wakati 
ujao kwa Waisraeli.   

Nabii za Agano la Kale 
kuhusiana na Israeli 
zitatimizwa wakati wa 
kipindi cha milenia wakati 
Kristo atakapotawala 
kutoka Yerusalemu ya 
duniani. Hatua kwa hatua 
Mpito wanaanza 
kutambua kwamba Kanisa 
ni hatua ya kwanza 
kutimizwa kwa sehemu ya 
unabii wa Agano la Kale.   
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Israeli & 

Kanisa  
Kanisa ni Israeli ya 
Kiroho. Ni “Israeli ya 
Mungu.” Hakuna 
Myahudi wala Myunani; 
wote ni wamoja katika 
Kristo.   

Kanisa ni Israeli ya 
Kiroho. Ni “Israeli ya 
Mungu.” Hakuna Myahudi 
wala Myunani; wote ni 
wamoja katika Kristo. 

Kanisa ni Israeli ya 
Kiroho. Ni “Israeli ya 
Mungu.” Hakuna 
Myahudi wala 
Myunani; wote ni 
wamoja katika Kristo.   

Israeli na Kanisa 
wametengwa nan i watu 
tofauti kwenye mpango 
wa Mungu. Hatua kwa 
hatua mtazamo wa Mpito 
hauioni Israeli na Kanisa 
kama wawakilishi wa 
makusudi na mipango 
miwili tofauti ya Mungu. 
Yote inaonekana kama 
kushiriki kwenye ufalme 
ule ule wa kimasihi wa 
historia ya wokovu.   

Kanisa  Kanisa linajulikana 
kama walewalioitwa na 
Mungu kutoka 
ulimwenguni, ambao 
kwa kila umri 
wameamini ahadi za 
Mungu kwamba uzao 
wa mwanamke utaponda 
kichwa cha nyoka (cf. 
Yer 31:31-34). Muda 
wote na kupitia dhiki 
Kanisa litakuwa na 
kusitawi (Isa 11:9).   

Kanisa linajulikana kama 
walewalioitwa na Mungu 
kutoka ulimwenguni, 
ambao kwa kila umri 
wameamini ahadi za 
Mungu kwamba uzao wa 
mwanamke utaponda 
kichwa cha nyoka (cf. Yer 
31:31-34). Kanisa 
litaendelea kushikilia 
neno la Uzima hata 
utimilifu utakapokuja.   

Kanisa linajulikana 
kama walewalioitwa 
na Mungu kutoka 
ulimwenguni, ambao 
kwa kila umri 
wameamini ahadi za 
Mungu kwamba uzao 
wa mwanamke 
utaponda kichwa cha 
nyoka (cf. Yer 31:31-
34). Kanisa litaendelea 
kushikilia neno la 
Uzima hata kurudi 
mara ya pili wakati 
Kristo atakapokuja 
kuanzisha Ufalme 
wake wa Milenia.   

Viwango hufanya tofauti 
kubwa baina ya Israeli na 
Kanisa pale kila moja 
inapowakilisha makusudi 
mawili tofauti kwenye 
mpango wa Mungu 
(Kanisa ni kizazi). Hatua 
kwa hatua Mpito 
wanaanza kutambua 
kwamba Kanisa ni 
sehemu ya hatua ya 
kwanza ya utimilifu wa 
nabii za Agano la Kale.   

Matarajio ya 

Kihistoria171  
Matumaini. Yanasema 
kwamba kile 
kinachozuia utawala wa 
dhahabu wa injili ni 
kutokuamini kwa 
Kanisa. Mamlaka za 
kitamaduni zitatimizwa 
(Mwanzo 1:28).   

Matumaini. Wakati wote 
kutakuwepo na waamini 
wa kweli, lakini ushuhuda 
wao hautaaminika wakati 
wote. Baadhi ya 
wasioamini kuwepo kwa 
milenia wanayo 
matumaini kuliko 
wengine. Ingawa mara 
nyingi wanapuuzwa na 
wasioamini kuwepo kwa 
milenia, Ninaamini 
mamlaka za kitamaduni 
zitatimizwa (Mwanzo 
1:28).   

Wakati wote 
kutakuwepo na 
waamini wa kweli, 
lakini ushuhuda wao 
hautaaminika wakati 
wote. Wakitamani 
kuwa na tama zaidi 
kama historia 
inavyowaongoza 
kwenye Dhiki Kuu.   

Wakati wote kutakuwepo 
na waamini wa kweli, 
lakini ushuhuda wao 
hautaaminika wakati wote. 
Wakitamani kuwa na tama 
zaidi 

Tumaini la 

Kanisa   
Kuongoka kwa mataifa 
kupitia kuhubiriwa injili 
na kazi ya Roho 
Mtakatifu. Kufuatiwa na 
haya, Kurudi kwa 
Kristo na Utimilifu 
(Tito 2:11-14).   

Kuongoka kwa 
Wateule.Kuonekana kwa 
Kristo mwenyewe, kurudi 
katika utukufu, ambako 
kutatumika kwenye 
Utimilifu (Tito 2:11-14; 
Ufu 19:1121).   

Kuonekana kwa Kristo 
mwenyewe, kurudi 
katika utukufu 
kuanzisha Ufalme wa 
Milenia (Tito 2:11-14; 
Ufu 20:1-6) 
kukifuatiwa na Mbingu 
mpya na Nchi mpya.   

Kuonekana kwa Kristo 
mwenyewe, kurudi katika 
utukufu kuanzisha Ufalme 
wa Milenia (Tito 2:11-14; 
Ufu 20:1-6) kukifuatiwa 
na Mbingu mpya na Nchi 
mpya.   

 
171 Mitazamo yote mine inaamini kwamba historia itaishia “juu ya kumbukumbu chungu” pamoja na Shetani 
kuyadanganya mataifa ba kuwakusanya Gogu na Magogu kinyume na kambi ya Watakatifu (Ufu 20:7-10).    
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Maandiko ya 

ufunguo 

kwenye 

Ufunuo   

Ufu 19:15, 21 [Ushindi 
wa Injili]   

Ufu 12:11; 20:4-6 [Hali ya 
kati]   

Ufu 20:1-10 [Ufalme 
wa Milenia kwa muda 
kufuatiwa na kurudi 
kwa mara ya pili 
kwenye 19:11-21]   

Uf 1:19 [muundo wa 
kitabu]; 4:1 [unyakuo]; 
20:1-10 [Ufalme wa 
Milenia kwa muda 
ukifuatiwa na kurudi kwa 
mara ya pili kwenye 
19:11-21]   
  
  

Wazo Kuu   Ushindi! Nchi itajawa 
na kumjua Bwana kama 
maji yalivyoijaza bahari 
(Isa 11:9).   

Kila mmoja anayetaka 
kuishi maisha ya Kiungu 
katika Kristo Yesu 
atateswa (2 Tim 3:12). 
Injili “ushindi” umeelezwa 
kama kuushinda 
ulimwengu, mwili na 
mwovu (Ufu 12:11;15:2) 

Masihi atatawala 
kwenye milenia ya 
wakati ujao kutoka 
Yerusalemu ya kidunia 
(Isaya 60-62).   

Nabii za Agano la Kale 
kuhusiana na Wayahudi 
zitatimizwa kwa njia ya 
halisi. Masihi atatawala 
kwenye milenia ya wakati 
ujao kutoka Yerusalemu 
ya kidunia (Isaya 60-62). 

     

Kisigino cha 

Shujaa   
Ufu 19:15, 21 inaelezea 
“utekelezaji” na siyo 
kuongoka.  
Waamini wa baada ya 
milenia hufafanua 
“ushindi” wa injili 
tofauti sana na 
maandiko, hasa 
Ufunuo (Ufu 5:5, 6; 
12:11; 15:2-4; cf. 2 
Tim 3:10-12; Waeb 
12:1, 2).   

Ikiwa kujirudia siyo kanuni 
ya Ufunuo basi mtazamo 
wa Wasioamini kuwepo 
kwa milenia kimsingi 
utakuwa hauna maana. 
Ikiwa itathibitishwa 
kwamba 20:4-6 inaelezea 
utawala wa Kristo juu ya 
nchi basi Wasioamini 
kuwepo kwa milenia 
watakuwa wamefaulu.   

Ikiwa kijirudia ni kweli 
katika maeneo Fulani 
kwenye Ufunuo, basi 
mtazamo hauna maana 
(i.e. HariMagedoni 
kwenye16:13-16; 
19:17-21; 20:7-10). 
Ikiwa inaweza 
kuonyeshwa kwamba 
“Ufufuo wa kwanza” 
wa 20:4-6 siyo wa 
kimwili basi mtazamo 
huu utakuwa umefaulu.  

Ikiwa kijirudia ni kweli 
katika maeneo Fulani 
kwenye Ufunuo, basi 
mtazamo hauna maana 
(i.e. HariMagedoni 
kwenye16:13-16; 19:17-
21; 20:7-10). Ikiwa 
inaweza kuonyeshwa 
kwamba“Ufufuo wa 
kwanza” wa 20:4-6 siyo 
wa kimwili basi mtazamo 
huu utakuwa umefaulu.   

Wafuasi   Danieli Whitby, A.A.  
Hodge, Charles Hodge,  
B.B. Warfield, Loraine  
Boettner, J. Marcellus  
Kik, Mageuzi ya Ukristo 
(fn. 119)   

Augustine, Geerhardus 
Vos,  
Herman Bavinck, Louis  
Berkhof, John Murray,  
Cornelius Van Til, William 
Hendriksen, Leon Morris,  
Anthony Hoekema, 
Ukatholiki wa Roma   

Irenaeus, Henry 
Alford, J. Oliver 
Buswell, Francis 
Schaeffer, George E.  
Ladd, James M. Boice,  
Millard Erickson   

Angalia fn. 120.   

Wakati misingi mine ya nafasi ya milenia ikipongezwa sana, mitazamo inaweza kuangushwa chini kwa mambo mawili ya 
msingi: (1) Mpangilio wa matukio—i.e. Milenia itatokea linin a kanisa ni sehemu yake? na (2) Asili ya Ufalme wa 

Mungu— Upo wakati wa dhahabu wa injili ya ushindi (waamini wa baada ya milenia? Je Yesu atakiweka kiti chake cha 
enzi kiuhalisia kwenye Yerusalemu ya duniani (waamini wa kabla ya milenia)? Ufalme je ni kitu ambacho chaweza 
kuonekana kwa imani tu (Wasioamini kuwepo kwa milenia)?  
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NYONGEZA 2—MILENIA: Kumbukumbu za awali za kibiblia za kutokuwepo kwa milenia  
  Nafasi ya wasioamini kuwepo kwa milenia ni bora kulingana na kumbukumbu za kibiblia. Hitimisho hili msingi 
wake ni kwenye muundo wote wa nyakati za mwisho za Kibiblia, na muundo wa lugha ya Ufunuo 20.  
  
I. MUUNDO WA NYAKATI ZA MWISHO ZA KIBIBLIA  
  Maandiko yametangulia kuandaa kwa wazi, kwa uthabiti, kwa kina mtandao wa tafsiri ya nyakati za mwisho 
ambao unawatawala waamini wa kabla ya milenia. Muundo huo ni fundisho la “nyakati mbili” (Kigiriki: aiōn; “nyakati”): 
“nyakati hizi,” na “nyakati zijazo.”   
  
A. Asili ya “Nyakati Mbili”  

  Istilahi ya nyakati mbili “hulizunguka Agano Jipya, ni sawa na hutupa sisi ukweli wa wazo la muundo kwa nyakati 
za mwisho za kibiblia.  Humaanisa jambo lile lile—husadiki jambo lilelile, msingi wa muundo—popote linapotumiwa” 
(Waldron 2000a: n.p.n.3). Yapo maeneo mbalimbali kwenye Agano Jipya ambapo istilahi hii au kwa sehemu tofauti kidogo 
imetumika. Vipengele viwili hutofautisha nyakati hizi na nyakati zijazo: Kwanza, nyakati hizi na nyakati zijazo ni tofauti 

kwa ubora. Nyakati hizi ni za muda; nyakati zijazo ni za milele. Nyakati hizi zinahusishwa na dhambi, kifo, ndoa, na vyote 
vinavyoambatana na mwili kwenye maisha haya; nyakati zijazo zinahusika na utakatifu na upya, maisha yaliyofufuliwa. 
(angalia Riddlebarger 2003: 82-83)   

Pili, nyakati mbili hueleweka wakati wote, na nyakati zijazo mara moja hufanikisha nyakati hizi. Kwenye Math 

12:32 Yesu anaeleza kwamba yeyote atakayenena kinyume na Roho Mtakatifu hatasamehewa, “ama kwenye nyakati hizi, 

au nyakati zijazo.” Vos anaonyesha: “Jina hili hili ‘ulimwengu ujao’ siyo maelezo tu ya wakati ujao, lakini pia ndani yake 
lenyewe limebeba viashiria vya ufanisi wa moja kwa moja. Vinginevyo walikuwa hili, kisha kukusudiwa kuunganisha 
mpango wote kwa karibu kuelewa yale yote yatakayotokea au yaliyotokea ulimwenguni kutoka mwanzo hata mwisho 
yataangukia kwenye amani, kwa sababu ya kukosekana kiunganishi katikati. Kusema kwamba dhambi haitasamehewa ama 
katika ulimwengu huu au kwenye ulimwengu ujao hakuwezi kutumiwa kama kanuni kwa kutokusamehewa kabisa (Bk 

isiyokuwa na mwisho), Math. xii 32, ikiwa kulifikiriwa ufa baina ya nyakati mbili.” (Vos 1979: 25-26) Kwa athari zilezile 
ni Efe 1:21 ambayo inasema Kristo ni “juu sana kuliko ufalme wote, na mamlaka, na nguvu, na usultani, na kila jina 

litajwalo, wala si ulimwenguni humu tu, bali katika ule ujao pia.”  
  
B. Kuingiliana kwa nyakati mbili: “Tayari” na “Siyo bado”      

  Wakati Kristo alipokuja kwa mara ya kwanza, nguvu ya wakati ujao, ambao ni wakati wa urejesho na udhihirisho 
wa uwepo wa Mungu na utawala, “kulivamia” nyakati hizi na “kujaribiwa” na watu wake (Waeb 6:5; angalia Ladd 1960: 
173: “Kufungwa kwa Shetani ni kazi ya Ufalme wa Mungu katika Kristo; kwa sababu hiyo, Baraka za Ufalme wa nyakati 
za mwisho, nguvu za nyakati zijazo, vyaweza kushuhudiwa wakati tunapoishi bado kwenye nyakati za zamani”; angalia 
pia Wright 2003: 332). “Nyakat zijazo ni nyakati za ufufuo (Luka 20:34-36). Ufufuo tayari ulikwisha kuanza (1 Wakor. 
15:23). Nyakati zijazo ni nyakati za utawala wa Mungu na Kristo Wake. Utawala huu tayari ulikwisha kuanza (Waeb. 2:5; 
cf. 2 Wakor. 4:4 na Efe. 2:2). Kama nyakati hizi ni nyakati za uumbaji wa zamani, hivyo nyakati zijazo ni nyakati za 
uumbaji mpya. Bado kwenye ufahamu uumbaji mpya tayari ulikwisha kuzinduliwa (2 Wakor. 5:17; Wagal 6:15).” 
(Waldron 2000a: n.p.)  

Kwa matokeo ya Kristo kuja kwa mara ya kwanza, nyakati hizi zipo kwenye “siku zake za mwisho” (Mdo 2:17; 

Waeb 1:2; Yak 5:3; 1 Pet 1:20; 1 Yoh 2:18; Yuda 18). Ingawa Ufalme wa Mungu na utawala wa Kristo ulishazinduliwa 
na kutambulika kikanuni (“Utayari” wa Ufalme), havijadhihirishwa kikamilifu bado, lakini vinasubiri wakati ujao 
kutimizwa katika utukufu wake wote (“siyo bado” ya Ufalme) (e.g., Hoekema 1979: 13-22; Venema 2000: 12-32; Vos 
1979: 38 [mchoro kwa msaada zaidi]).  

Kuingiliana huku kwa nyakati mbili na “kugawanyika” kwa nyakati zijazo kwenye nyakati hizi kunaeleza kwanini 
Biblia mara zote husadikisha kuhusika kwa “nyakati mbili” na wokovu: “Kuhesabiwa haki (Rumi 5:1; Mathayo 12:37), 
kuasili (Rumi 8:14-16 pamoja na mstari wa. 23 wa sura iyo hiyo na pia Wagalatia 4:4-6 pamoja na Efe. 4:30), na ukombozi 
(Waefeso 1:7 pamoja na 4:30) pamoja na mengi mengine ya kweli za kibiblia zinazoshusiana pamoja na wokovu zaweza 
kuzungumzwa zote kama kweli za wakati uliopita na Baraka za wakati ujao. Hili liko hivyo kwa sababu nyakati zijazo 

ambazo zimebeba wokovu zimejifunua zenyewe kwenye nyakati mbili. Upo mwingiliano wa nyakati hizi na nyakati 

zijazo.” (Waldron 2000a: n.p.) Sambamba na hilo, baadhi ya mifano ya Yesu, kama vile mfano wa ngano na magugu 
(Math 13:24-30, 36-43) na mfano wa juya (Math 13:47-50), huzungumzia asili mbili za ufalme: kwa sasa, wema na uovu 
vipo pamoja, lakini utakuja wakati wa mavuno na kutenganishwa kwa mema na maovu. 

 Wakati hasa utakuwepo wakati “nyakati hizi” zitakapofikia mwisho na “nyakati zijazo” zitakuwa zimekamilishwa 
katika utukufu wake wote. “Maandiko yanatueleza kwa wazi kwamba mstari wa kutenganishwa baina ya nyakati mbili ni 
ujio wa pili wa Bwana wetu” (Riddlebarger 2003: 85; angalia pia Venema 2000: 90-95 [“kurudi kwa Kristo kunawekea 
alama kufungwa kwa nyakati hizi”]). Vifungu vyote vya Kibiblia vinavyohusika na kurudi mara ya pili (i.e.,  parousia) 
vinazungumzia ujio mmoja tu, au siku moja, mwishoni mwa nyakati hizi, ambako kunahusisha mambo matatu: (1) 
Kufufuliwa  kwa watu wote, wenye haki na wadhalimu vile vile (Dan 12:2; Math 24:29-31; Yoh 5:28-29; 6:39-40, 44; 

Mdo 24:15; 1 Wakor 15:35-57; 1 Wathes 4:13-17); (2) hukumu—thawabu kwa wenye haki na adhabu kwa wadhalimu 
(Math 13:24-30, 36-43, 47-50; 16:27; 25:31-46; Yoh 12:48; Mdo 17:31; Rum 2:1-16; 1 Wakor 4:5; 2 Wathes 1:6-10; 
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Ufu 22:12); na (3) kuhuishwa au kurejeshwa kwa Uumbaji (2 Pet 3:3-15; Rum 8:17-25). Waeb 9:28 inasema kwamba 
Kristo “atatokea mara ya pili.” Biblia haitupi dokezo lolote la kutenganishwa mara mbili kwa ujio na hukumu 
zilizotenganishwa na miaka 1000.  
  Kiashiria cha wazi kwamba kutakuwa na ufufuo mmoja na hukumu moja ya wote wenye haki na waovu 
kinapatikana kwenye mafundisho ya Yesu kwenye Math 12:39-42 (Luka 11:29-32) pale aliposema kwamba“Watu wa 

Ninawi watasimama siku ya hukumu pamoja na watu wa kizazi hiki, nao watawahukumu kuwa wamekosa; kwa sababu wao 

walitubu,” na “Malkia wa kusini atasimama siku ya hukumu pamoja na watu wa kizazi hiki, naye atawahukumu kuwa 

wamekosa; kwa sababu yeye alikuja kutoka pande za mwisho za dunia ili asikie hekima ya Sulemani.” “Kusimama” ni 
kiashiria cha katikati cha wakati ujao cha neno anistēmi, ambacho kimetokana na kijina anastasis (ufufuo). “Simama” ni 
kiashiria batili cha wakati ujao cha neno egeirō na hivyo kiuhalisia kinamaanisha “atainuliwa juu.”  Haya ni maneno ya 
msingi kumaanisha kufufuka kwenye Agano Jipya. “Katika hukumu” na “kizazi hiki” “vyote vina maudhui ya nyakati za 
mwisho. Eneo hili linakusudia kuonyesha hukumu ya wote au jumla kwa kuwa inahusisha Ninawi na Israeli ya wakati wa 
Yesu, sambamba na Malkia wa kusini.” (Davies na Allison 1991: 2:358) Hivyo, tunaona waliokombolewa na 
wasiokombolewa kutoka kwenye nyakati tofauti na maeneo wakifufuliwa pamoja (i.e., “pamoja na kizazi hiki”) wakati wa 
hukumu, pamoja na waliokombolewa kuchukua nafasi zao kwenye hukumu ya wasiokombolewa. Zaidi, “hukumu” ni jina, 
na limejumuisha makala fafanuzi, ambayo inadhihirisha kwamba ipo hukumu moja tu (kama inavyopingana au kuwa 
kinyume na isiyo dhahiri “watasimama kwenye hukumu”).  

  
II. WAAMINI WA KABLA YA MILENIA HAWAKO SAMBAMBA NA “NYAKATI MBILI” ZA BIBLIA NA 

MUUNDO WA NYAKATI ZA MWISHO WA “TAYARI, LAKINI BADO”  
  Kwa waamini wa kabla ya milenia “milenia” kufanya kazi hapo ni lazima kuwepo baadhi ya muundo wa 
kuendelea “kuingiliana” baina ya “nyakati hizi” na “nyakati zijazo” hata baada ya Kristo kurudi mara ya pili. Uovu 
utaendelea kuwepo pamoja na wema; wasiokombolewa, kiasili, wenye dhambi, na watu wa kufa watakuwepo pamoja na 
waliofufuliwa, wasio na dhambi, watu wasio wa kufa. Hata hivyo, hili linaruka kwenye uso wa vifungu hivyo hapo juu 
ambavyo msisitizo wake ni kuelezea kurudi kwa Kristo mara ya pili kama kunavyohusisha: mwisho wa nyakati; ufufuo wa 
wote waliokombolewa na wasiokombolewa; hukumu ya wote wenye haki na wadhalimu; na kuumbwa upya kwa nchi.172   
 

A. Waamini wa kabla ya milenia wanapingana na muundo wa nyakati za mwisho za Biblia za “nyakati mbili”  

  Waamini wa kabla ya milenia kiasili hawana uwezo wa kuiweka “milenia” popote kuwa thabiti pamoja na 
muundo wa Biblia wa nyakati mbili. Waldron anaelezea kwa ufupi asili mbaya ya maffundisho ya Kibiblia ya nyakati mbili 

 
172 Danieli Wallace, muumini wa mpito wa kabla ya milenia, anatambua kwamba “wasioamini kuwepo kwa milenia wanao 
ufafanuzi ulio bora zaidi” wa vifungu kama hivi Mathayo 24-25 (Hotuba ya Mlimani), 2 Wathesalonike 1, na 2 Petro 3, 
ambayo yanaonyesha hali ya umilele itakayotumika katika kurudi kwa Kristo mara ya pili (Wallace n.d.: n.p.). Wallace 
anajaribu kulishinda hili kwa kulifanyia rufaa fundisho la “ufunuo wa hatua kwa hatua”. Rufaa kwa “ufunuo wa hatua kwa 
hatua”—i.e., wazo tu kwamba Ufu 20:2-7 ni nyongeza kwenye ufunuo wote wa Agano Jipya kuhusiana na nyakati za 
mwisho kwa kuongeza “maelezo mapya ya kina” (pengo au ufa wa miaka elfu baina yakurudi mara ya pili na hukumu ya 
mwisho/mwanzo wa nyakati zijazo)—alishindwa kwa sababu mbalimbali: (1) Kile kilichopo kwenye suala ni maana (na 
muda) wa “miaka elfu” ya Ufu 20:2-7. Kudhani kwamba hiki ni kipindi halisi cha wakati baada ya parousia huomba swali 
lile lile katika suala hilo. (2) Yohana asingeongeza kumbukumbu yoyote “mpya” kwenye Ufunuo 20 kwa sababu, vyote 
kwenye Injili yake na kwenye Ufunuo, kwa uthabiti alionyesha kurudi mara ya pili kama kuingiza kwa uhakika kile 
ambacho ni mfano wa nyakati mbili na maandiko yote yanayoielezea kama kuhusisha, yaani, ufufuo na hukumu ya wote 
wenye haki na wasio haki siku ya mwisho ya nyakati hizi. Hivyo, kwenye Yoh 5:28-29 alirekodi kwamba “saa” (siyo 
mawili au zaidi) inakuja ambayo “wote” (siyo baadhi) ambao wapo makaburini watafufuka kupata uzima au kuhukumiwa. 
Kwenye Yoh 6:39-40 alirekodi kwamba Yesu atawafufua waamini “wote” (siyo baadhi) wapate uzima “siku ya mwisho,” 
na kwenye Yoh 12:48 alirekodi kwamba Yesu vivyo hivyo atawahukumu wasioamini wote “siku ya mwisho.” Kwenye 
Ufunuo wenyewe, Yohana alirekodi kitu kile kile. Kwenye Ufu 22:12 alirekodi Yesu akisema kwamba “anakuja” upesi 
kumpa “kila mmoja” (siyo baadhi) kulingana na kile alichokifanya. (3) “Ufunuo wa hatua kwa hatua” ni rufaa halali au ya 
kisheria kwenye kesi pale inaposhiriki, lakini kimsingi haichanganyi, ufunuo mwingine wa Kiroho.Hata hivyo, kwenye 
kesi hii, tafsiri ya waamini wa kabla ya milenia ya Ufu 20:2-7 kimsingi inakanganya vifungu vingi kwenye Agano Jipya 
lote kuhusiana na asili ya nyakati mbili na asili ya kurudi mara ya pili na vile vyote vinavyohusika. Kama vile, tafsiri ya 
kabla ya milenia ya Ufunuo 20 siyo mfano halali wa “ufunuo wa hatua kwa hatua” kabisa. (4) Tafsiri ya kabla ya milenia 
ya Ufunuo 20 ni kosa kubwa ni mbinu ya kinyumenyume (i.e., ilitumiwa na waamini wa kabla ya milenia kama “mkia 
ambao unamtikisa mbwa”). Keith Mathison anaona, “Waamini wa kabla ya milenia hutafsiri Maandiko ya wazi kwenye 
mwanga wa andiko lisilokuwa wazi. Kifungu cha kiishara kwenye Ufunuo 20 kimefanya nguzo za kugusa kwa mpangilio 
wa nyakati za mwisho, bila kujali vifungu vingi kote kwenye Maandiko yote ambayo yanaashiria kwamba Yesu alipewa 
ufalme wa Kimasihi katika tukio la ujio wake wa kwanza. . . . Wakati andiko gumu kama Ufunuo 20 linapotafsiriwa kwa 
njia ambayo italeta mgogoro pamoja na namba kubwa ya maandiko yaliyo wazi, basi tunalazimika kuhitimisha kwamba 
ama Maandiko yanajikanganya yenyewe au kwamba tafsiri siyo sahihi.” (Mathison 1999: 176, 263n.4; angalia pia Vos 
1979: 226)   
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kwa kila wazo la baada ya-parousia muda mfupi au “milenia” ya muda mfupi: “Pale ambapo kwenye muundo wa nyakati 
mbili milenia ingeweza kuwekwa? Itawekwa kwenye nyakati hizi au kwenye nyakati zijazo? Ukweli ni kwamba haitafaa 
kwenye wakati wowote. Kwanini haitafaa kwenye nyakati hizi? Kwa sababu milenia itatokea baada ya Kristo kurudi mara 
ya pili. Kwanini haitafaa kwenye nyakati zijazo? Kwa sababu hakuna watu waovu kwenye hali ya kutokufufuliwa 
watakaobaki kwenye nyakati hizo. Wakati tunapokumbuka kwamba hapatakuwa na kipindi cha hali ya kati baina ya 
nyakati mbili na hakuna kipindi kando ya nyakati mbili, hakuna mahali pa waamini wa kabla ya milenia palipobakia.” 
(Waldron 2000a: n.p.)  
  
B. Waamini wa kabla ya milenia hupingana na umoja wa parousia, ufufuo mmoja kwa wote, na hukumu moja ya wote.   

Wazo la kufufuliwa kimwili mara mbili kulikotenganishwa na miaka 1000 hupingana na vifungu vingi kuhusiana 
na umoja wa ufufuo wa wote au wa jumla pamoja na “siku” au “saa” ya Bwana na sauti, kelele, na tarumbeta ambazo 
zitazohubiri ufufuo. “Ni ukweli kabisa kwamba neno ‘siku’ na ‘saa’ kwenye maandiko . . . mara nyingi linalingana na 
wakati au kipindi; bado wakati wote kama inavyomaanisha fafanuzi au kipindi thabiti kwa kitu kilichozungumziwa. . . . 
Mwendelezo wake usiokatika au kuvunjika . . . ni muhimu sana kwa lugha inayokubalika.” (Brown 1882: 191, msisitizo 
kwenye ya asili) Kwa maneno mengine, siyo kwa urefu wa muda kwamba neno “saa” zinamaanisha, lakini umoja wa 
kipindi na kitendo kinachotokea ndani yake. Hivyo, Dan 12:2 na Yoh 5:28-29 wote wanazungumzia ufufuo wa wakati uo 
huo wa wenye haki na wadhalimu; wenye haki watafufuliwa wapate uzima, na waovu hukumu (uharibifu).  

Kwa upande mwingine, mtazamo wa waamini wa kabla ya milenia “hauna ufahamu juu ya ufufuo mmoja 

usiogawanyika-saa. Kwa  . . . wenye haki wote watafufuliwa pamoja kabla ya milenia, na waovu watafufuliwa kwenye 
mwili wala hata siyo mwishoni mwa milenia,—siyo ndani ya ‘saa’ ya milenia kabisa, kwa hiyo—lakini katika mwisho wa 

kipindi kinginekufanikisha milenia; kipindi ambacho, ingawa kitaitwa ‘msimu mdogo’ (Rev. xx. 3), unahusiana na ‘miaka 
elfu,’ yawezekana, kulingana na njia hiyo ya kuhesabu, kuongezeka hata miaka elfu mbili au tatu.” (Ibid.: 192, fafanuzi 
imeongezwa)   

Kwa nyongeza, Yoh 5:28-29, 1 Wakor 15:51-52 na 1 Wathes 4:16 zinazungumzia kutokea kwa ufufuo pamoja 
na “sauti,” “kelele,” na “tarumbeta.” Kwa kuwa sauti/kelele/tarumbeta hutangaza ufufuo, ni lazima kuwafufua wote wenye 
haki na waovu pamoja, ambako ni maana ya asili ya kile Biblia inachokisema, au ni lazima kingetamkwa mara mbili : 
“ingesikika, kwamba ni, kabla ya milenia kuwafufua wenye haki, na, baada ya ukimya wa zaidi ya miaka elfu, ni lazima 
ingesikika tena kuwafufua waovu. Kuna uwezekano wa chochote zaidi ya kisichokuwa cha asili kulazimishwa juu ya neno 
rahisi na la kifalme la Bwana wetu? Hapana: Mlio wa tarumbeta ni mmoja.” (Ibid.: 193, fafanuzi imeongezwa)  
      
C. Waamini wa kabla ya milenia hupingana na maelezo ya Biblia ya asili ya kuwepo maisha baada ya kurudi kwa mara 

ya pili  

  Waamini wa kabla ya mienia wanahusisha imani kwamba watu wenye miili ya asili na wale waliofufuliwa 
wataishi pamoja. Hata hivyo, hakuna vifungu vinavyoelezea kwa kina nyakati mbili kutamka kuishi pamoja kwa miili 
iliyotukuzwa na watu wa asili. Wazo linapingana na asili ya kurudi mara ya pili ambayo huhitimisha “nyakati hizi” na 
kuanzisha “nyakati zijazo”, wakati vitu vyote vya muda vitakapopita na hakutakuwa na kuoana au mahusiano ya 
kujamiiana.173 Zaidi, asili kwa Waamini wa kabla ya milenia ni wazo kwamba dhambi itaendelea kuwepo baada ya kurudi 
mara ya pili. Hili vivyo hivyo ni kupingana na ubora wa tofauti baina ya nyakati mbili na hitimisho la ushindi wa historia 
kwa Kristo katika kurudi mara ya pili: “Tatizo kubwa litakalokabiliana na waamini wote wa kabla ya milenia ni uwepo wa 
uovu kwenye nyakati za milenia. . . . Tumekwisha kuona kutoka kwenye vifungu mbalimbali vya injili na nyaraka za Paulo 
kwamba kufufuliwa, hukumu, na kuhuishwa tayari kulikwisha kutokea katika kurudi kwa Kristo. ‘Nyakati hizi’ za vitu vya 
kuanguka na vya muda tayari umekwisha kufikia mwisho. ‘nyakati zijazo’ za kutokufa, maisha yaliyofufuliwa, na 
kutokuoana sasa ni ukweli uliotukuzwa kwenye mpango wa tayari,bado. Siku za mwisho tayari zimekwisha kuwapo, na 
Bwana wetu amekwisha kuwafufua walio wake na kuwatupa wale ambao siyo wake kwenye moto wa hukumu ya milele. 
Kifupi ni kwamba hapatakuwepo na watu wenye miili isiyofufuliwa duniani baada ya Bwana wetu kurudi, kwakuwa ngano 
itakuwa tayari imeshatenganishwa na magugu (Math. 13:37-43), kondoo wamekwisha kutenganishwa na mbuzi (Math. 
25:31-46), na wateule wamekwisha kukusanywa kutoka pande zote nne za dunia na jeshi la malaika (Math. 24:30-31).”  
(Riddlebarger 2003: 86-87)174  

Kurudi kwa Kristo mara ya pili kutazindua hali ya umilele (“nyakati zijazo”), siyo hali ya pili kutoka mwisho na 
ya muda (“milenia”). Waamini wa kabla ya milenia hugeuza kurudi mara ya pili, ambako ni kilele cha nyakati hizi, kwa 
kutokuwa kilele.175 Vivyo hivyo, Mtazamo wa Waamini wa kabla ya milenia wa parousia haujitoshelezi kabisa.   

 
173 Angalia sura za IV. na V. kwenye mada kuu kuhusiana na asili ya nyakati mbili na umuhimu wa kurudi mara ya pili. 
Uumbaji mpya wa milenia wa  J. Webb Mealy hauhusishi tatizo hili.  
174 Kiwango cha tatizo hili kimejadiliwa kwa kina kikubwa kwenye tafakuri ya kabla ya milenia kihistoria kwenye mada 
kuu, sura ya VII. Milenia. Kama pia ilivyojadiliwa kwenye sura hii, Vivyo hivyo Uumbaji mpya wa milenia wa  J. Webb 
Mealy hautatui tatizo hili.  
175 Garlington anaeleza, “Kwa hiyo, ni lazima tuchukue tahadhari kwa mbinu hizo za waamini wa milenia ya amani na 
furaha ambazo zinachanganya mfumo huu kwa kuweka msisitizo zaidi juu ya (madahanio) kuzingatia badala ya hatua za 
mwisho za kazi ya Kristo” (Garlington n.d.: n.p.).  
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D. Waamini wa kabla ya milenia hupingana na hatua za asili za nyakati mbili (tayari, lakini bado)za Ufalme wa Mungu  

  Mtazamo wa waamini wa kabla ya milenia wa baada ya-parousia “milenia” hukimbia kwenye uso wa vifungu 
hivyo ambavyo huelezea ufalme kuwa na asili ya hatua mbili: hatua ya kuzinduliwa (“tayari”), nahatua ya hitimisho 
(“bado”). Hili linaonekana wakati tunapolinganisha mfano wa Kristo wa ngano na magugu (Math 13:24-30, 36-43), 1 

Wakor 15:20-28, na Ufunuo 20, vyote hivi vinaelezea asili ya ufalme. Jedwali lifuatalo kwa kufanya mchoro kuwa wazi:   

Kuja kwa Ufalme  

Mathayo 13  

Masihi                                 Masihi  
   
Mpanzi                             Mvunaji  
   

Mchanganyiko wa Ufalme Kukamilika Ufalme 

1 Wakorintho 15  

Kristo                                   Kristo  
 
Mfufuka; enzini            Parousia; mfufuka  
   

Utawala wa Mshindi               Hali ya hitimisho  

Ufunuo 20  

Shetani  
  
Kufungwa  
  
Utawala wa Kristo (miaka 1000)  

Shetani  
  
Kuchomwa  
  

Mbingu Mpya na Nchi Mpya 

Waldron anaeleza: “Umuhimu wa mlinganisho huu wa Mathayo 13, 1 Wakorintho 15, na Ufunuo 20 unapiga kwenye 
mchoro wake andiko la tafsiri ya waamini wa kabla ya milenia la Ufunuo 20. Kuja kwa Masihi kama Mpanzi na kisha 
Mvunaji kwenye Mathayo 13 kwa mtiririko huo huonyesha kuzinduliwa na kuhitimishwa kwa Ufalme. Kufufuliwa kwa 
Kristo kama limbuko na wale walio wa Kristo katika kurudi kwake kwa mtiririko huo huonyesha kuzinduliwa na 
kuhitimishwa kwa Ufalme kwenye 1 Wakorintho 15. Kwa usahihi wa njia iyo hiyo kufungwa na kuchomwa kwa Shetani 
kunaonyeshakuzinduliwa na kuhitimishwa kwa Ufalme wa milenia kwenye Ufunuo. Matokeo ya wazi ni kwambakufungwa 
kwa Shetani ni sawa na kuja kwa Kristo kama Mpanzi na kufufuka Kwake kama limbuko, wakati kufungwa kwake ni sawa 
na kuja Kwake mara ya pili kama Mvunaji kuwafufua watu Wake.” (Waldron 2000d: n.p.)  

Beale anahitimisha, “Kama vile kufungwa kwa Ibilisi kulivyo na ukomo wa miaka1000 [(Ufu 20:1-3), lakini 
kasha kutupwa kwenye ziwa la moto milele (Ufu 20:10), kutawala kwa wateule katika hali ya kati [Ufu 20:4-6] vivyo hiyo 
kuna ukomo, lakini kunafuatiwa kwa hatua ya hitimisho ya utawala wa milele” (Beale 1998: 377). Mtazamo wa 
Wasioamini uwepo wa milenia pekee uliothabitikwa vyote “nyakati mbili” na asili ya ufalme ya “tayari, lakini bado”. 
Waamini wa kabla ya milenia hawawezi kuelezea wala, na hawako thabiti kwa hata kimojawapo.  

 
 

 
  Jaribio la waamini wa mpito kuuokoa mfumo wao kwa kudumisha kwamba “siku ya Bwana” inamaanisha kipindi 
chote kutoka kurudi mara ya pili hadi mwisho wa “milenia” miaka elfu baadaye (Pentecost 1958: 231) hayana msingi wa 
ufafanuzi. Hili kwa uhakika siyo maana “halisi” ya vifungu vyovyote ambavyo vinazungumzia siku ya Bwana. Badala 
yake, wazo hili lina msingi wake tu juuu ya fikra potofu ya mpito wa kabla ya milenia ili kuifanya mbinu yao ifae kwa 
kifungu kama vile 2 Pet 3:3-13. Dhana ya “Kupanuliwa” huku kwa “siku ya Bwana” matokeo yake ni ya kulazimishwa na 
kuelewa kusikokuwa kwa asili kwa 2 Pet 3:3-13 kwa sababu mbalimbali, kama Waldron anavyoeleza: “Katazo letu siyo 
kwamba Siku ya Bwana ni halisi siku yenye saa 24, badala yake msingi wake ni juu ya masuala yafuatayo: (1) Aya ya 10 
yapaswa kusomeka siyo “ni ambayo” lakini “ambayo mwisho wake”. Asili muhimu ya 2 Peter 3:10 ni, hata hivyo, kwamba 
wakati Kristo atakapokuja mara moja (siyo miaka 1000 baadaye) dunia itaangamizwa. (2) Uelewa huu hupingana na 
matokeo ya wazi ya kifungu kwamba siku ya Bwana ya kuangamiza ni maangamizi ya haraka. Mfano wa gharika 
unatumika (v. 6) maangamizi ya haraka (Math. 24:37-44; Luka 17:22-27). Mfano wa mwivi (v. 10) unatumika maangamizi 
ya haraka (Math. 24:42, 43; 1 Wathes. 5:2f.). Uharibifu ambao utakuja kwa kipindi cha miaka1000 siyo chochote bali 
haraka na ghafla. (3) Nadharia hii inapuuza ukweli kwamba kwenye Agano Jipya na kwenye 2 Petro 3:3-13 siku ya Bwana 
ni sawa na parousia. Kuthibitisha kwamba siku ya Bwana itadumu zaidi ya miaka 1000 ni mfano wa kuthibitisha pamoja 
na kumbukumbu ileile ya parousia—ni mawazo mabaya. Aya ya 9 inaweka wazi kwamba mbadala wa kutubu kabla ya 
parousia ni uharibifu. Hii, miaka 1000 ya parousia au siku ya Bwana haitolei maelezo kwa hili. (4) Mfano baina ya gharika 
na siku ya Bwana hudhoofisha nadharia hii. Siku ya Bwana kama gharika ni tukio la janga siyo la kipindi cha muda mrefu.” 
(Waldron 2000c: n.p.; angalia pia Bauckham 1980: 23 [“Upo uhalisia siyo sambamba [kwenye fasihi ya Wayahudi au 
Wakristo] kwa wazo kwambasiku ya hukumu itadumu kwa miaka elfu, nan i vigumu kuona jinsi gani itakavyofaa kwenye 
nyakati za mwisho za 2 Petro 3”]).  
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III. UFUNUO 20  
  Waamini wa kabla ya milenia wa kambi zote wanakubali kwamba mahali pekee kwenye Bib lia yote ambako kwa 
wazi, kama pia siyo kwa siri, panapozungumzia kuhusiana na “milenia” (“miaka elfu”) ni Ufu 20:1-7 (Blaising na Bock 
1993: 273 [hatua kwa hatua Waamini wa Mpito]; Ladd 1960: 167 [Waamini wa kabla ya milenia kihistoria]; Mounce 1998: 
367 [Waamini wa kabla ya milenia kihistoria]; Wallace n.d.: n.p. [Waamini dhahiri wa Mpito]). Kwa kuwa Ufunuo 20 
ninguzo pekee ya kuzingatiwa na Waamini wa kabla ya milenia, Waamini wa kabla ya milenia “lazima wathibitishe 
kwamba Ufunuo 20 inafundisha milenia ya wakati ujao na kwamba hakuna tafsiri nyingine inayowezekana. Ikiwa ipo 
tafsiri nyingine yakinifu ya kifungu hiki, basi waamini wa kabla ya milenia wanaachwa bila kuwa na nguzo ya kiini ya 
kuzingatia.” (Waldron 2000d: n.p.) Mtazamo wa wasioamini kuwepo kwa milenia wa Ufunuo 20 siyo tu unafaa “nyakati 
mbili” za Biblia na mfumo wa “tayari, lakini bado” lakini pia hutupa “mantiki, uthabiti, kupenya, na tafsiri ya wazi ya 
[Ufunuo 20] yenyewe” (Ibid.).                                                                                                                                                                             
 

A. Ufunuo 20 unajirudia, badala ya kufuatilia, matukio ya Ufu 19:11-21  

  Waamini wa kabla ya milenia ni lazima kuyaona matukio ya Ufunuo 20 kama yanayofuata muda, badala ya 
kuyarudia, yale ya Ufu 19:11-21. Kitabu chote cha Ufunuo, hata hivyo, huonyesha muundo wa kujirudia “sambamba hatua 
kwa hatua (Hendriksen 1982: 16-23; Hoekema 1979: 223-26; Beale 1999:121-51). Hata waamini wa mpito hukubali 
kwamba moja ya kipengele kinachohusika cha kitabu ni kweli kwamba matukio yanayozungumziwa hayafuati mpangilio 
wa wakati lakini vifungu vinavyofuata hurudia na kufafanua mwonekano wa awali wa tukio lile lile.176 Kwa mfano, 
Waamini wa mpito hukubali kwamba Ufunuo 12-19 hurudia matukio ya Ufunuo 4-11 (Pentecost 1958:187-88; angalia pia 
Mueller n.d.: n.p.). Vivyo hivyo, hapatakuwa na katazo kwenye kanuni kwa mtazamo wa wasioamini kuwepo kwa milenia 
kwamba Ufunuo 20 hurudia kipindi kilichofunikwa na Ufu 19:11-21. Kweli zifuatazo zinaonyesha kwamba Ufunuo 20 
hufanya hivyo, kwa kweli, hurudia Ufu 19:11-21.177   

  
1. Mandhari ya malaika kupanda na kushuka  

  Ufu 20:1 inaanza na kushka kwa malaika kutoka mbinguni kumfunga Shetani kwa kipindi cha miaka 1000. 
Ufunuo kote, wakati malaika wanasemekana kupanda au kushuka na kuanza mpangilio wa maono mapya, “bila kuwa na 
jambo la kipekee hutambulisha maono ama kuahirisha au kusimamisha hatua za muda mfupi za sehemu iliyotangulia 
kutambulisha na kusawazisha sehemu inayofuata [10:1] au kurejea kwenye muda mbeleni kwenye sehemu iliyotangulia 
[7:2 na 18:1]” (Beale 1999: 975). Kushuka kwa malaika kwenye 20:1 kwa hiyo ni thabiti pamoja na mfano wa awali wa 
malaika kupanda au kushuka ikiwa matukio ya Ufunuo 20 hurudia Ufu 19:11-21 lakini haitakuwa thabiti na mfano ule 
ikiwa Ufunuo 20 hufuata muda wa matukio ya Ufu 19:11-21.  
    

2. Kutokukubaliana baina ya Ufu 19:11-21 na Ufu 20:1-3, 8  
Kwenye Ufu 19:11-21, ushindi wa Kristo juu ya na kuangamizwa kwa mataifa yote ambayo yaliupinga ufalme 

wake. Lugha ya ushindi wa Kristo imekamilika, ya mwisho, na jumla. Ikiwa Ufunuo 20 inasomwa kwa muda, haina maana 
kuzungumzia juu ya kufungwa kwa Shatani ili kumzuia kuyAadanganya mataifa kwa kuwa mataifa ambayo hapo awali 
yalidanganywa na Shetani yalikwisha kushindwa kabisa. Lugha ya Ufunuo 19 pia ni wazi kwa kuruhusu waasi kusalia. 
Mealy anaonyesha, “Mantiki ya maneno haya [Ufu 19:20-21] ni wazi kama kama yalivyothabiti pamoja na mfano 
unaoyaongoza: hakuna hata mtu mmoja atakayestahimili kukabiliana na kurudi kwa Kristo” (Mealy 1992: 91).   

White anaongeza kwamba waamini wa kabla ya milenia wanajaribu kutatua tatizo kwa kudai kwambamataifa ya 
20:3 ni waathirika wa vita ya 19:19-21 (e.g., Mounce 1998: 363) “ni uwazi usio wa lazima na usiohitajika, kwa kuwa asili 
ya nguvu zake , angalau kwa sehemu, kutoka kwenye alama kamili ya swali, viz., ama mpangilio ambao maono ya 19:11-
20:3 yaliwakilishwa kuashiria mpangilio ambao matukio yalionekana yatatukia kwenye historia” (White 1989: 323-24). 
Alihitimisha, “Mahusiano yoyote ya kihistoria miongoni mwa maono ni lazima kuonyeshwa kutokana na maudhui ya 
maono, siyo tu kudhaniwa kutokana na mpangilio ambao Yohana aliyawakilisha” (Ibid.: 324).   

Kutokukubaliana sawa na huku kulitumika kwa waamini wa kabla ya milenia kujaribu kutatua tatizo kwa kudai 
kwamba ni “majeshi” pekee siyo “mataifa” waliouawa, na kwamba waathirika ni “wakaaji wa nchi waliokuwa wakisaidiwa 
lakini hawakuwa sehemu ya jeshi” (Osborne 2002: 702). Lugha ya kifungu yote ni ya kina na kutokuruhusu msamaha. Ufu 

16:14 inazungumzia kukusanywa “wafalme wa ulimwengu wote” kwa ajili ya vita. Ufu 19:18-21, kwenye mtindo wa 
usambamba wahatua kwa hatua, unaongeza kina na kuzungumzia “wafalme na majeshi”.” Kisha inafafanua kwa kina hao 
wafalme na majeshi kujumuisha kila mmoja ambaye hamuabudu Mwanakondoo : “wafalme” na “makamanda” na “watu 

wakuu” na “farasi na wale ambao wanazipanda” na “watu wote, walio huru na watumwa, na wadogo na wakubwa” (v. 

18), na “mnyama” na “wafalme wa nchi na majeshi yao” (v. 19), na“nabii wa uongo” (v. 20), na“wote” (v. 21). Hili ni 

 
176 Hata muumini shupavu wa mpito Chuck Smith anaeleza, “Kipo kipengele kimoja cha kitabu cha Ufunuo ambacho 
mara nyingi hufanya ugumu wa kueleweka au kufuatwa—matukio yanayohusika wakati wote hayafuati mpangilio wa 
utaratibu wa matukio. Wakati mwingi Yohana ataeleza eneo lote na kisha hurudi kujaza kwenye kina na kupanua baadhi 
maelezo ya awali.” (Smith, 1980b: 135)  
177 Kweli hizi, isipokuwa lile la mwisho, “kuondolewa kwa mauti,” msingi wake ni juu ya Venema 2000: 305-15; 
White 1989: 319-44; White 1994: 539-51; Beale 1998: 359-71.  
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thabiti pamoja na Ufu 20:8 ambao vile vile huwaelezea wapinzani wa Kristo kwenye vita ya mwisho kwenye kujumuisha 
maneno hayo yote: “mataifa walio katika pembe nne za nchi, Gogu na Magogu . . .ambao hesabu yao ni kama mchanga wa 

bahari.” Asili ya wafu wote waliojumuishwa inaonyeshwa na Ufu 19:21 ambayo inasema kwamba wafu “waliuawa kwa 

upanga ambao ulitoka katika kinywa chake ambaye alipanda juu ya farasi.” Ufu 19:15 inaeleza kusudi la “upanga” kama 
kuwa “ili kwamba awapige mataifa kwa huo” (siyo majeshi tu).178   

Kwa ujumla, asili ya kujumuishwa wote ya vita hii na hukumu pia imeonekana kwenye Ufu 19:18 ambao 
unaeleza ambao walijumuishwa kama “wadogo kwa wakubwa.” Maelezo hayo (sambamba na “watu huru na watumwa”) 
msingi wake ni kwenye Rev 13:16 ambayo inamwelezea “nabii wa uongo” kama asababishaye watu “wote” kupewa 
“chapa ya mnyama.” Hivyo, ni thabiti pamoja na kitabu chote cha Ufunuo, wanadamu wote walionekana kama kuwa na 
ama chapa ya mnyama au muhuri wa Mwanakondoo (angalia Johnson 2001: 285-86n.31).179 Picha ile ya “karamu kuu ya 
Mungu” kwenye Ufu 19:17-21 inajumuisha watu wote na siyo tu sehemu yao ni kushirikiana kwenye hiyo sawa nalugha ya 
“wadogo kwa wakubwa” (kwenye mpangilio kinyume, “wakubwa kwa wadogo”) ilitumika kwenye Ufu 20:12 kuelezea 
asili ya kujumuishwa wote ya “Kiti kikubwa cha enzi cheupe cha hukumu.” White anahitimisha, “Kwa maneno mengine, 
kutokukubaliana kunahusika kwenye hili: hakuleti maana yoyote kuzungumzia kuyalinda mataifa kutokana na udanganyifu 
wa Shetani kwenye 20:1-3 baada ya kuwa wote walishadanganywa na Shetani (16:13-16, cf. 19:19-20) na kuharibiwa na 
Kristo katika kurudi kwake kwenye 19:11-21 (cf. 16:15a, 19)” (White 1989: 321).  
       

3. Matumizi ya Ezekieli 38-39 kwenye maono haya  
  Ufunuo 19:17-18 inanukuu kutoka kwenye mgogoro wa Gogu na Magogu kwenye Ezek 39:17-20. Kwenye Ufu 

20:7-10, ambayi inaelezea vita kuu ambayo itahitimisha milenia, Yohana tena anachukulia kutoka kwenye mgogoro wa 
Gogu na Magogu wa Ezekieli (linganisha na Ufu 20:8 pamoja na Ezek 38:2; 39:1, 6; na Rev 20:9 pamoja na Ezek 38:22; 

39:6). Mpangilio wa Waamini wa kabla ya milenia una lugha ya kufanana na picha kutoka katika mfululizo uo huo wa 
unabii mmoja ulioelezwa na Ezekieli lakini una mfanano huu wa lugha na picha ukionyesha sehemu mbili tofauti kwenye 
historia, zilizotenganishwa na miaka1000. Inapendekezwa zaidi kusomeka kwamba maono ya Ufunuo 19 na 20 yanaelezea 
tukio lile lile kama maelezo sambamba ya kipindi kilekile cha kihistoria (angalia Beale 1999: 976-80; Beale 1998: 361-67).  
  

4. “Mashindano” (au “vita”) ya Ufu 19:19 na 20:8   
Ufu 16:14, 19:19, na 20:8 vyote vinaelezea mgogoro wa nyakati za mwisho ambao Kristo alishinda na mataifa 

waasi kushindwa. Wakati wote inapoelezwa kama “mashindano” (au “vita”). Matumizi ya makala fafanuzi (“the” ambayo 
kwa Kiswahili haileti tofauti yoyote) kunapendekaza kwamba mashindano au vta hivi vinawakilisha mwisho na hitimisho 
la kwa maadui wa Kristo. “kumbukumbu ya makala iliyopita” kwenye Ufu 20:8 “inatueleza kwamba Yohana alikuwa 
anazungumzia kitu ambacho tayari alikwisha kukizungumzia. Kumbukumbu hii ya awali ni kwa ‘mashindano au vita’ 
yaliyotajwa kwenye19:19 na 16:14-16.” (Waldron 2000d: n.p.) Kwa kuwa kwenye 16:14 na 19:19 vita au mashindano 
yanachukua nafasi karibu kwa kushirikiana kwa karibu pamoja na kurudi kwa Kristo kwa mara ya pili, “kumbukumbu hii 
ya wazi ya 20:8 kwenye vita ya19:19 na 16:14-16 inaweka wazi kwamba kipindi cha wakati kwenye mtazamo mara moja 
kitatangulia kurudi mara ya pili” (Ibid.). Ufu 16:14, 19:19, na 20:8 ni matumizi pekee ya polemos (“vita”) ikiambatana na 
makala kwenye Ufunuo, ambacho ni kiashiria thabiti kwamba 20:8 ni marudio ya maelezo yaliyopita ya vita vya mwisho 
vya 16:14 na 19:19 (White 1989: 328-29).180   

Zaidi, lugha iliyotumika kuelezea uasi wa mataifa na kampeni kinyume na Kristo ni karibu zinafanana. Ufu 16:12-

16, 19:19-20, na 20:8 kwa pamoja zinayo siyo lugha ile ile ya kukusanya kwa pamoja nguvu kwa ajili ya vita, lakini pia 
wazo kwamba nguvu zilizokusanywa zilikuwa zimedanganywa kwenye ushiriki. Hili linanashirikisha kwamba 
“udanganyifu wa Shetani kwa mataifa kwenye 20:8 ‘kuwakusanya wao pamoja kwa ajili ya vita’ ni tukio lilelile kama 
udanganyifu wa mataifa kwenye 16:12-16 na 19:19” (Beale 1999: 980).  Kwa hiyo ni uwezekano mkubwa kwamba vita ya 

 
178 “Mataifa” kwa uwazi ni istilahi jumuishi ambayo inaingiliana na watu wote binafsi sawa na mataifa. Hivyo, Waamini 
wa kabla ya milenia wanajaribu kutofautisha “majeshi” kutoka “mataifa” au “watu ambao wanawasidia majeshi lakini  
siyo maaskari hasa” hazina hisia na kinyume na msukumo wa kifungu chote. Hili linaonekana wazi kwenye Ufu 20:8 
wakati “mataifa” yakidanganywa na ni “kama mchanga wa ufukweni.” Wakati moto kutoka mbinguni “utakapowala” 
(20:9), kwa wazi watu binafsi wote watateketezwa siyo tu wanasiasa au taasisi nyingine. Waamini wa kabla ya milenia 
hawajaribu kuwatofautisha watu binafsi kutoka mataifa kwenye 20:8-9. Hili kikamilifu linaonyesha kwamba jaribio la 
kuwatofautisha waathirika, au wasaidizi, kutoka majeshi kwenye 19:1921 siyo kinyume cha sheria.  
179 Kumbukumbu kwa “watu huru na watumwa” ni muhimu kwa sababu nyingine. Schnabel anaonyesha, “Kwenye 
zamani za kale, ni watu huru tu waliokuwa wakipigana kwenye jeshi, siyo watumwa. . . . Hili linamaanisha kwamba 
Ufunuo 19:17-21 haielezi vita halisi vya kijeshi baina ya majeshi lakini makabiliano baina ya wafuasi wa Mnyama na 
(wafuasi wa) Yesu Kristo.” (Schnabel 2011: 226; angalia pia ibid.: 237, 288) Hivyo,mitazamo ya “waathirika wote vita”  
wa Mounce na wa Osborne “wasaidizi lakini siyo askari halisi”ni wa makosa ya ufafanuzi kwa sababu zilizoelezwa hapo 
juu lakini pia kimsingi ni kwa makosa ya kifafanuzi kwa sababu msingi wake ni juu ya fafanuzi iliyoharibika ya 
“uhalisia” wakati unapotafsiri fasihi ya kimafunuo.  
180 Hili ni wazi hasa kwa kuwa kwenye matukio mengine (Ufu 9:7, 9; 11:7; 12:7, 17; 13:7) polemos ilitumiwa bila 
makala ya kuelezea vita kwa ujumla (angalia Johnson 2001: 233n.13, 277n.14).  
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Ufu 19:19 na 20:8 ni maelezo sambamba ya tukio lile lile, badala ya 20:8 kuwa mgogoro mpya na ushindi wa Kristo miaka 
1000 baada ya mgogoro unaofanana nao na ushindi utakaotokea wakati wa kurudi kwa Kristo mara ya pili.   

Kwamba Ufunuo 16, 19, na 20 vyote vinaelezea “vita” ile ile pia inaonekana kwenye ukweli kwamba kitenzi kile 
kile cha Kigiriki (synagō) kimetumika kwenye 16:14, 16; 19:17, 19; na 20:8 kuelezea “kukusanywa” kwa nguvu. Hayo 
ndiyo maeneo pekee kwenye kitabu kizima ambako kitnzi cha synagō kilitumiwa. Hili siyo kwa ajali.  

    
5. Hatima ya hasira ya Mungu   

  Ufu 15:1 inatangaza kwamba kwa kumwagwa kwa vitasa saba “hasira ya Mungu iliisha.” Kitasa cha mwisho cha 
vitasa saba vya hasira ya Mungu kilimwagwa kwenye Ufu 16:17-21. Kwenye 16:17 sauti kuu kwa hakika kutoka kwenye 
kiti cha enzi mbinguni ikisema “imekwisha kuwa.” Hitimisho la hasira ya Mungu limekamilishwa na maono sambamba ya 
Ufu 19:11-21.181 Kusoma Ufunuo 19 na 20 kama mfuatano wa kihistoria, kama waamini wa kabla ya milenia wafanyavyo, 
kutamaanisha kwamba hasira ya Mungu haitaisha kama Ufu 15:1 inavyosema, lakini kwamba Mungu angeendelea kuwa 
nayo na kuimwaga hasira yake miaka 1000 baadaye, baada ya utawala wa Kristo wakati wa milenia.  
  

6. Kuharibiwa kwa ulimwengu kwa Ufu 19:11-21 na 20:9-11  
  Ufu 6:12-17; 16:17-21; 19:11-21; na 20:9-11 kote kunaelezea kutikiswa kwa ulimwengu ambako kuliambatana 
na kuja kwa Kristo na zoezi lake la kuyahukumu mataifa. Kwenye Ufu 6:12-14; 16:18-20; na 20:11 uharibifu wa 
ulimwengu ni dhahiri. Kwenye Ufu 19:11-21 inaeleweka kwa sifa ya kumbukumbu ya “hasira” ya Mungu (19:15; 
linganisha na 6:16; 16:19) na ukweli kwamba “kwenye 19:19-21 Yohana nanaanza tena na kuhitimisha mstari wa njama 
aliyoianza na kuidondosha kwenye 16:12-16” (White 1989: 321n.5). Waeb 12:26-27 inasema kwamba kutikiswa kwa nchi 
wakati wa parousia ya Kristo ni mfano wa mwisho wa kutikiswa kama huko. Haileti maana yoyote kusema kwamba 
kutikiswa kwa nchi wakati wa kurudi kwa Kristo mara ya pili kutafuatiwa na kutikiswa kwingine kwa nchi mwishoni mwa 
milenia. Picha hiyo pia inafunga vita pamoja na Gogu na Magogu (Ezekieli 38-39) kwenye vita hii ya mwisho wakati wa 
parousia, kwa kuwa Ezek 38:18-23 kwa wazi inasema kwamba, kwenyevita vya Gogu na Magogu vya “siku ile,” 
milima“itaangushwa chini” na viumbe vyote na“watu wote ambao wapo juu ya uso wan chi watatikiswa Mbele ya uwepo 

Wangu.”Kwa hiyo ni ajabukudumisha, kama waamini wa kabla ya milenia wafanyavyo, kwamba vifungu hivi viwili 
vinaelezea matukio mawili tofauti, yakitenganishwa na miaka 1000.  
  

7. Kubatilishwa kwa Mauti  
1 Wakor 15:25-26 inaeleza kwamba Kristo “Maana sharti amiliki Yeye, hata awaweke maadui wake wote chini 

ya miguu Yake.adui wa mwisho atakayebatilishwa ni mauti.” Hili linaanzisha “mwisho, atakapompa Mungu Baba Ufalme 

wake” (1 Wakor 15:24). Ufu 19:11-21 inaelezea parousia na kuambatana na kifo na kuangamizwa kwa “wote waliosalia,” 
“wadogo kwa wakubwa.” Ufu 20:7-9 sambamba na hilo inaonyesha kuangamizwa na kifo cha mataifa ambayo 
yalikusanyika pamoja kwa “vita” kinyume na Kristo na Kanisa lake “wakati miaka elfu itakapoisha.” Kwa hiyo swali ni: 
Kifo au mauti kitabatilishwa lini—wakati wa parousia au miaka elfu baadaye?  

Paulo anajibu swali la lini Kristo atakapobatilisha mauti kwenye muktadha wa 1 Wakorintho 15 wakati 
alipouelezea mwisho kwenye mst. 50-57. Alianzia kwenye mst. 50 kwa kusema kwamba “nyama na damu haziwezi 

kuurithi ufalme wa Mungu; wala uharibifu kurithi kutokuharibika” Kisha anaeleza ni lini huu wa kuharibika “kutakapovaa 

kutokuharibika, na huu wa kufa uvae kutokufa” (mst. 53; angalia pia mst. 51). Hili litatokea katika “Parapanda ya 

mwisho” wakati “wafu watafufuliwa, wasiwe na uharibifu, nasi tutabadilika” (mst. 52). Mstari wa 54 unaendelea kusema 
kwamba “Basi huu uharibikao utakapovaa kutokuharibika, na huu wa kufa utakapovaa kutokufa, hapo ndipo litakapokuwa 

lile neno lililoandikwa, ‘Mauti imemezwa kwa kushinda.’” Andrew Lincoln anaonyesha, “Kumbukumbu ya wazi ya sasa 
[kwa matukio ya mst. 54] ni kwenye parousia (cf. mstari wa 52)” (Lincoln 1981: 66; angalia pia Nyongeza 7—1 Wakor 

15:20-57: KUFUFUKA, PAROUSIA, NA MILENIA). Hivyo “Mwisho” (15:24) utaambatana na kubatilishwa kwa mauti 
(15:26), ambako ni wakati miili yetu ya kufa itakapobadilishwa “na kuvaa kutokufa” (15:52-54). Matukio hayo yote 
yatatukia wakati wa “Kurudi kwa Kristo,” i.e., parousia (15:23).182 Hili linamaanisha kwamba Ufunuo 20 unarudia 
Ufunuo 19 na parousia lazima kutokee baada, siyo kabla, ya “miaka elfu.”   

Usomaji mfululizo wa Waamini wa kabla ya milenia wa Ufunuo 19 na 20, ambazo zimejumuisha kipindi cha kati 
cha ufalme wa milenia, na kasha kubatilishwa kwa mauti, kutahitimisha au kuifikisha hoja ya Paulo kileleni kwenye hatima 
iliyoshindwa au kuchanganyikiwa. Pia litamaanisha kuwepo kwa ushindi mara mbili wa mauti—moja wakati wa 
kufufuliwa kwa watu wa Kristo wakati wa parousia na mwingine mwishoni mwa miaka elfu (Strimple 1999: 111). Hili, 
bila shaka, ni kinyume au tofauti na muundo wa nyakati mbili za nyakati za mwisho, umuhimu wa kurudi mara ya pili, na 
asili wa kuwepo kwake kwenye “nyakati zijazo” baada ya parousia, tulivyojadili hapo awali.  

Venema anahitimisha, “Mfanano baina ya maono haya—kwenyelugha, ishara, matumizi ya unabii wa Agano la 
Kale, na yaliyomo—haviepukiki kabisa na vya kushawishi kama mavuno lakini bila shaka kuna fafanuzi moja: yote 

 
181 Ufu 19:15 hasa hasa inazungumzia Kristo kukanyaga “shinikizo la mvinyo ya ghadhabu ya hasira ya Mungu.”  
182 Hii inathibitishwa na Ufu 20:14 ambayo inasema, “Kisha Mauti na kuzimu zikatupwa kwenye lile ziwa la moto. Hii 

ndiyo mauti ya pili, yaani, hilo ziwa la moto.” Kwa maneno mengine, mauti itaondolewa katika hukumu ya mwisho 
ambayo itafanyika wakati wa parousia.  
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yanaelezea kipindi hicho hicho cha historia, matukio yale yale na hitimisho lile lile mwishoni mwa nyakati” (Venema 2000: 
314-15). Kwa nyongeza, kwa kuwa katika kuja kwake Yesu atawafufua na kuwatukuza wale wote ambao wanamwamini 
Yeye (e.g., Math 24:31; Yoh 6:39-40), na kulingana na Ufu 19:18, 21 mwingine yeyote alichinjwa, hakuna hata mmoja 
atakayeachwa kuingia “milenia” ya baada ya parousia na kuirejesha tena nchi kwenye tukio lolote.  
  
B. “Miaka elfu”  

  Muktadha mpana wa Ufunuo wote, unaanza na matumizi ya sēmainō (“kuwasiliana kwa ishara”) na deichnumi 

(“kuonyesha”) kwenye Ufu 1:1, pamoja na kanuni ya kujirudia kwa utangulizi “Nikaona” (au maelezo yanayofanana na 
hayo) kupitia kitabu chote, ikijumuisha na Ufu 20:1 (angalia pia Ufu 4:1; 12:1-3; 13:1-3; 14:1; 17:1-3), yanachangia 
“asili ya jumla ya mawasiliano ya kiishara,” kama ilivyopingana na ujumla tu wa kuhamishwa kwa habari (Beale 1999: 
973). Maana ya maneno ya mwonaji hayajishuhudii yenyewe. Poythress alielezea kwamba, kwa masuala kama haya—
yakijumuishwa na Ufu 20:1-6—mtu anapaswa kutafakari na kutofautisha ngazi nne za mawasiliano: (1) ngazi ya lugha 
(i.e., rekodi ya maandiko yenyewe); (2) ngazi ya mwonaji au mtazamaji (i.e., ni nini hasa Yohana alichoona; “uzoefu wake 
wa kuona”); (3) ngazi ya tafakari (i.e., kumbukumbu za kihistoria za kweli mbalimbali kwenye maelezo); na (4) ngazi ya 

ishara (i.e., tafsiri ya kile hasa picha ya ishara inachomaanisha kuhusiana na kumbukumbu yake kihistoria) (Poythress 
1993: 41-42). Wazo ambalo mtu anapaswa kulitafsiri “kiuhalisia” isipokuwa pale mtu anapolazimishwa kulitafsiri kiishara 
kwa dalili za wazi zinazohusiana nalo “litageuzwa kichwa chake” kwenye muunganiko na tafsiri ya Ufunuo kwakuwa 
“kiini cha kitabu ni fumbo” (Beale 1999: 52). Huu ndio ukweli hasa wa Ufunuo 20, kwa sababu kwenye Ufu 20:1-6, 
Yohana: “alitumia maneno “‘miaka elfu moja,’ ‘ufufuo,’ na ‘uzima’ kwa sababu aliona, katika ngazi ya mwonaji, watu 
ambao walifufuliwa na kupewa uzima kwa miaka elfu moja. Kwa sababu vitu alivyoviona na kile alichokisikia na kuona 
na kusikika kwenye maono, kwanza havikuwa vya kueleweka kihalisia bali kuonekana kama mwonekano wa kiishara na 
kuwasiliana, ambako ni ngazi ya kiishara ya maono. Hivyo maono haya yanaelezewa kupitia ishara na kuonekana kwa 
sehemu tu kutokana na asili ya uwazi wa ishara wa maneno kama vile ‘mnyororo,’ ‘kuzimu,’ ‘joka,’ ‘nyoka,’ ‘kufungwa,’ 
‘kutiwa muhuri,’ na ‘mnyama.’ Kwa hiyo, maneno ‘ufufuo’ na ‘uzima,’ kwa mfano, yenyewe hayawezi kutupa ushahidi 
kuhusu ama mwonaji, mwonekano wa ki-ishara ni ya ulinganifu wa moja–kwa-moja (halisi) kwenye kumbukumbu yake 
ya kihistoria pamoja na maana ya fumbo au mahusiano tu ya fumbo yasiyo ya moja kwa moja. Fafanuzi nzuri ni lazima 
iamue kwenye kila suala.” (Beale 1999: 973-74)  
  Zaidi kama “miaka elfu” ya Ufu 20:2-7 inavyohusika, Summers anaonyesha, “Tarakimu zilitumiwa kwenyefasihi 
ya mafunuo kama ishara ya wazo. Hili limeonyeshwa kwa uwazi na utafiti shirikishi ndani ya fasihi.” (Summers 1960: 
180) Zaidi, Biblia wakati wote hutumia namba 1000 kwenye njia ya ishara. Matumizi yasiyo ya fumbo ya muda wa 
“1000” yakihusisha Kumb 1:10-11; 32:30; Yosh 23:10; Ayubu 9:3; 33:23; Zab 50:10; 68:17; Wimbo uliobora 4:4; Isa 

7:23; 30:17; 60:22; Dan 7:10; Amos 5:3. Matumizi ya fumbo ya “1000” yamejumuisha: Kumb 7:9; 1 Nyakati 16:15-

17; Zab 84:10; 105:8-10; Mhubiri 6:6; 7:28 (Beale na McDonough 2007: 1148; angalia pia Warren 2000: n.p. [matumizi 
ya ishara ya “elfu” yamejadiliwa kabisa kwenye Kumb 7:9; Zab 50:10-11; 105:8; Isa 7:23; 2 Pet 3:8; Ufu 11:3; 12:6; 
na 14:9]). Kupewa asili ya ishara na matumizi ya ishara ya tarakimu kwenye Ufunuo, na matumizi ya ishara ya “1000” 
kwenye Biblia yote, hapatakuwa na upinzani wowote kwenye kanuni kwa mtazamo wa wasioamini kuwepo kwa milenia 
kwamba “miaka elfu” ni istilahi ya ishara ambayo inasimama hasa kwa au kipindi cha muda kilichorefushwa, kama 
kinavyopingana na miaka 1000 halisi (Riddlebarger 2003: 209-10; Venema 2000: 324-27; Beale 1999: 1017-21).  

Mazingira halisi ya Ufunuo 20 yenyewe yanaashiria kwamba istilahi ya “miaka elfu” Kwa hakika ni, istilahi ya 
ishara au fumbo, siyo kipindi cha muda wa miaka 1000 halisi. Waumini wa kabla ya milenia Ladd, Osborne, na 
wachambuzi wengine wengi wanakubaliana (Ladd 1972: 262; Osborne 2002: 701). Kwenye Ufu 20:1-3, “kuzidishwa kwa 
vipengele vya maono—funguo, mnyororo, mkono, joka, kutupwa, kufungwa, na kuwekewa muhuri—husisitiza aina ya 
ishara ya maono yote, kwa kuwa wasikilizaji wa Yohana wanajua vema kwamba Shetani siyo joka halisi ambalo lingeweza 
kufungwa kwa mnyororo wa kawaida au kufungiwa kwenye shimo la kawaida” (Johnson 2001: 283). Kushikilia kwa 
“uhalisia” miaka 1000 kunahitaji, kuwa thabiti, kwamba “funguo” na “Mnyororo” iliyoshikiliwa na malaika kwenye Ufu 
20:1 ni funguo na mnyororo wa kimwili, na kwamba “kuzimu” ya Ufu 20:3 ni shimo halisi kwenye nchi ambalo lina 
“funguo” na “muhuri” ya kimwili (Waltke 1988: 273; Jackson 2001: n.p.).   

Kinyume na upuuzi kwama huu, Beale anatukumbusha kwamba kuzimu siyo nafasi, lakini “huwakilisha kipimo 
cha Kiroho kinachodumu sambamba na katikati ya nchi, siyo juu wala chini yake . . . Kuzimu ni moja ya mifano 
mbalimbali inayowakilisha hali ya kiroho ambayo Ibilisi na wafuasi wake hufanyiakazi.” (Beale 1999: 987) bila shaka, 
Waamini wa kabla ya milenia, wasing’ang’ane kwamba funguo na mnyororo ni “halisi”. Hata hivyo, fikra zao potofu za 
kitheolojia zilizokuwepo tangu awali ambazo zinawasababisha Waamini wa kabla ya milenia kutafsiri baadhi ya maneno au 
misemo kwenye kifungu hicho hicho “kiuhalisia” au kimwili, lakini wengine kifumbo au Kiroho.  

  
C. “Fufuo mbili”  

  Erickson anasema, “Hata hivo, tatizo kubwa la kifafanuzi kwa wasioamini kuwepo kwa milenia, siyo miaka miaka 
elfu moja, bali ni fufuo mbili” (Erickson 1998b: 1220). Ufu 20:4 huzungumzia kuhusu wale ambao “watakaoujia uzima” 
(Gr. = ezēsan), ambao wanaitwa “ufufuo wa kwanza” kwenye Ufu 20:5b. Wasioamini kuwepo kwa milenia huutazama 
“ufufuo wa kwanza” kama maisha yetu mapya kwenye na kuungana pamoja na Kristo (Augustine 1950: 20.6-.10; White 
1992: 22; Shepherd 1974: 36-38; Venema 2000: 331-36), au kuuona kama ufufuo wa Kristo mabao waaminio wataushiriki 
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Kiroho (Hughes 1977b: 315-18), au kama kuhamishwa kwa Wakristo kwenda mbinguni wakiwa katika miili yao ya kufa 
(Kline 1975: 366-75).   

Muumini wa kabla ya milenia George E. Ladd anasema hakupata “ushahidi wa kimaandishi” wa kutosheleza 
kuhalalisha tafsiri ya ufufuo wa kwanza ezēsan Kiroho na Ufufuo wa pili ezēsan “kiuhalisia” au kimwili (Ladd 1977: 37; 
angalia pia Mounce 1998: 366). Sydney Page hujibu: “Hoja ya Ladd kwambakitenzi [ezēsan] lazima kitafsiriwe kwa njia 
ile ile kwenye aya zote vinginevyo kuwepo na ushahidi wa kimaandishi unaoonyesha vinginevyo uliochukuliwa kwa 
makini, lakini kumbukumbu ya milenia yaweza kuwa ushahidi alioutafuta hasa. Ikiwa miaka elfu ya kutawala kwenye mst. 
4-6 ni sambamba na miaka elfu ya kufungwa kwa Shetani kwenye mst. 1-3, na ikiwa wasomaji wa asili wa Ufunuo 
waliamini kwamba kufungwa kwa Shetani kunazungumzia nyakati ambazo wao waliziishi, wangefahamu kuujia uzima na 
kutawala pamoja na Kristo kama ukweli wa sasa.” (Page 1980: 37-38)   

Upo uwezekano kwamba wasomaji wa asili hutafsiri Ufu 20:1-6 kwa njia ambayo Page hupendekeza: “Umuhimu 
wa sehemu hii ya utukufu wa nafsi za waliokufa kwa ajili ya neno la Mungu kwa kanisa la awalia chini ya mateso yay a 
Warumi ni wazi na kuagiza tafsiri hii. Ninini kinachoweza kuwa wazi kwa waamini walioteswa wa kanisa la awali kuliko 
kuambiwa kwamba kuonekana kwa ushindi wa Warumi juu yao kulikopelekea vifo vyao kulikuwa ni mwonekano tu? 
Ninini kingekuwa cha kuwatia moyo zaidi ya kuwaambia kwamba kufa kwao kulikuwa kuinuliwa halisi kwenye uzima wa 
kweli, wa kushiriki kwenye utukufu wa ufufuo wa Kristo? Vifo vyao hakika vilikuwa ushiriki wao kwenye Ufufuo wa 

kwanza, wakati maisha yanayoendelea nchini ya wale ambao walijisalimisha kwa mnyama tu waliahidiwa sehemu kwenye 
mauti ya pili.” (Waldron 2000d: n.p.) Kwa nyongeza, maneno na mazingira ya Ufu 20:4-6 yanatupa sababu za kutosha 
kwanini matumizi yote mawili ya ezēsan hayawakilishi ufufuo wa kimwili uliotengwa na miaka 1000 halisi.   

  
1. Mfanano wa vifungu vingine vya Agano Jipya na Agano la Kale na Ufu 20:4-6 vinaonyesha kwamba 

“ufufuo wa kwanza” ni wa Kiroho, na utatokea kabla ya mwisho, jumla, ufufuo wa mwili kwenye parousia  
 “Ajabu kubwa ni uchunguzi kwamba penginepo kwenye Agano Jipya anastasis [ufufuo] na zaō [kuishi] (au 

nomino au jina linalofanana zōē, ‘uzima’) na mbadala vilitumiwa kwa kubadilishana kote kwenye ufufuo wa kiroho na 
ufufuo wa kimwili kwa haraka ndani ya mazingira yale yale.” (Beale 1999:1004 [nukuu Rum 6:4-13 na Yoh 5:24-29; cf. 
Rum 8:10-11]). Zaidi, kitenzi zaō (“kuishi”) pia kilitumika kwa nafsi zilizoendelea kuishi baada ya kufa kwa mwili 
kwenye Luka 20:38 na 1 Pet 4:6. Ezēsan (Ufu 20:4-5) ni wakati wa kibinadamu wa zaō. Kwakuwa maneno uzima na 
ufufuo yanaweza kutumika pamoja kutofautisha hali ya mambo ya kiroho nay a kimwili, fafanuzi ya msingi hupingana na 
mtazamo wa wasioamini kuwepo kwa milenia—kwamba ezēsan kwenye Ufu 20:4-5 inaweza tu kuzungumzia ufufuo wa 
kimwili—ni dhaifu. Mtazamo wa wasioamini kuwepo kwa milenia, ambao huona kitenzi ezēsan kwenye Ufu 20:4 kama 
maisha ya kiroho ya Wakristo ambayo yatatokea kabla ya ufufuo wa jumla wa mwili wa watu wote siku ya mwisho, na 
ezēsan ya 20:5 kama ufufuo wa jumla wa watu wote ambao utatokea katika parousia, ni matumizi makamilifu na thabiti ya 
neno hili, na matumizi ya maneno “uzima” na“ufufuo,” au maneno ambayo kwa sehemu kubwa huchangia mawazo hayo, 
penginepo kwenye Agano Jipya.    

Maelezo ya ufufuo kwenye Yohana 5 na Ufunuo 20 yanafanana kikamilifu (White 1992: Nyongeza [Jedwali la I-
III]; angalia pia Shepherd 1974: 35-36). Kwenye Yoh 5:25 “Saa inakuja na tayari ipo: ufufuo wa uzima kwa waliokufa 
kimwili kwenye mwisho wa nyakati tayari umeshaonyeshwa kama uzima kwa wafu wa kiroho,” ambapo kwenye Yoh 5:28 
“wakati ujao, ufufuo wa mwisho kwenye mafunuo ni kwenye mtazamo. Sauti ya Mwana inanguvu za kutosha kuhuisha 
maisha ya kiroho sasa; kasha itakuwa na nguvu za kutosha kuwafufua wafu.” (Carson 1991: 257-58; angalia pia Jordan 
1984: 57 [“Kwenye Yoh 5:21-29, Yesu anatofautisha ufufuo wa kwanza, wakati wale waliofia dhambini watakaposikia 
sauti ya Kristo na kuwa hai (v. 25); na ufufuo wa pili, wakati wale ambao wapo makaburini watakapotoka kwenye ufufuo 
wa mwili (v. 29). Ufufuo wa kwanza utakuja katikati ya historia kuwawezesha watu kutimiza majukumu yao ya uumbaji 
wa zamani. Ufufuo wa pili utakuja mwishoni mwa historia kuwasaidia watu kwenye uumbaji mpya.”]) Yoh 5:24 vivyo 
hivyo inasema kwamba mtu anayemwamini Kristo “amekwishakupita kutoka mautini kuingia uzimani” (angalia pia 1 Yoh 

3:14). Neno kwa “kupita” ni metabainō ambalo linamaanisha “kubadilika kutoka katika hali moja kuwa katika hali 
nyingine” (Danker 2000: “metabainō,” 638). Kubadilishwa hali moja kwa kupita kutoka mautini kwenda uzimani ni kiini 
cha “ufufuo” ni nini. Hatimaye, inafaa kuyaita mabadiliko haya ya hali ya kiroho “ufufuo wa kwanza.” Mfanano baina ya 
vifungu viwili ni wazi wakati vinapoonekana kwenye mchoro (mlinganisho ufuatao umeasiliwa kutoka kwaWhite 1992: 
Jedwali la I-III):  

UFUFUO  YOHANA 5:24-25  UFU 20:4-6  YOHANA 5:27-29  Ufu 20:12-15  

Taba ya kutofautisha  Ufufuo wa Kiroho Ufufuo wa kwanza  Ufufuo wa kimwili  (wa pili) ufufuo  

Muda wa kutukia  Sasa, kabla ya siku ya 
hukumu (5:25)  

Sasa, kabla ya siku ya 
hukumu (20:4)  

Siku ya hukumu  
(5:28; cf. 12:48)  

Siku ya hukumu 
(20:11-15)  

Washiriki  Wateule/wasikiao 
(5:25)  

Waamini (20:4)  Wote/watenda mema 
na maovu (5:28-29)  

Waaminio na 
wasioamini  
(20:12-13, 15)  

Hali  Kufufuliwa kwa 
wateule; kifo cha 

Kufufuliwa kwa 
Waaminio; kufa kwa 
wasioamini (20:45)  

Watenda mema 
kufufuliwa kwenye 
uzima; watenda 

Waaminio na 
wasioamini 
kufufuliwa na 
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wasioteuliwa (5:24-

25)  
maovu kufufuliwa na 
kuhukumiwa (5:29)  

kuhukumiwa (20:12-

15)  

Hali ya washiriki 

kabla ya ufufuo  
Mauti; kutiishwa 
kwenye hukumu 
(5:24)  

Kutiishwa kwenye 
mauti ya pili (20:6)  

Kufa & kuzikwa 
(5:28)  

Kufa & kuzikwa 
(20:13)  

Hali ya washiriki 

baada ya ufufuo  
Uzima; kuwa huru 
kutoka hukumuni 
(5:24)  

Uzima; kuwa huru 
kutoka kwenye mauti 
ya pili (20:4, 6)  

Uzima kwa watenda 
mema; hukumu kwa 
watenda maovu (5:29)  

Uzima; kuwa huru 
kutoka mauti ya pili 
(20:15)  

  Hapa pia ni mfanano wa wazi baina ya Efe 2:5-7 na Ufu 20:4-6. Efe 2:5-6 inatumia misemo ya “alituhuisha,”  
“akatufufua,” na “akatuketisha pamoja naye katika ulimwengu wa roho” kuonyesha ufufuo wa kiroho pamoja na Christo 
kwenye nyakati hizi, sasa. Kama N. T. Wright anavyosema, “Bila kudhoofisha tumaini la wakati ujao la ufufuo wa kweli 
wenyewe, ukweli kwamba Kanisa linaishi katikati baina ya ufufuo wa Masihi na maisha yake mapya ya milele 
kunamaanisha kwamba matumizi ya kimfano ya lugha ya ‘ufufuo’ yanaweza kuasiliwa kuchangia maisha thabiti ya 
Mkristo yaliyoelezwa kwenye [Efe] 2:10” (Wright 2003: 237). Hili hukubaliana pamoja na Ufu 20:4-6 kwenye hili, 
kwenye masuala yote mawili, maneno yaliyohusika kwenye uzima na ufufuo yalitumika Kiroho au Kimfano, washiriki 
wameketi kwenye ulimwengu wa roho, na kipindi cha wakati ni sasa.183   

  Lugha inayofanana na hiyo inapatikana kwenye Kol 2:12-13 (2:12, “Mkazikwa pamoja naye katika ubatizo; na 

katika huo mkafufuliwa pamoja naye, kwa kuziamini nguvu za Mungu aliyemfufua katika wafu.”; 2:13, “Na ninyi 

mlipokuwa mmekufa kwa sababu ya makosa yenu na kutokutahiriwa kwa mwili wenu, aliwafanya hai pamoja naye, akiisha 

kutusamehe makosa yote;”) Na 3:1-4 (“Basi mkiwa mmefufuliwa pamoja na Kristo, . . . Kristo atakapofunuliwa, aliye uhai 

wetu, ndipo na ninyi mtafunuliwa pamoja naye katika utukufu”).184 Kol 2:12 inafanya mlinganisho wa moja kwa moja 
baina ya ufufuo wa Kiroho wa Waaminio na ufufuo wa kimwili wa Kristo. Wright anatolea maoni, “Hali ya sasa ya 
Wakristo, kwenye msingi wa ubatizo, ni kwamba tayari wamekwishakufa pamoja na Masihi na kufufuliwa pamoja naye, 
kama ambavyo 2.13 inavyoweka wazi. . . . Kwenye mawazo ya Wayahudi pale ‘ufufuo’ ulipotumika kimfano kwa ‘kurudi 
kutoka uhamishoni’, moja ya sehemu ya kiini cha hilo ni lilikuwa kwamba hatimaye dhambi ya Waisraeli ingesamehewa. 
Mpangilio huu wote wa mawazo, Mfano wa sasa wa ‘ufufuo’ wa Wakristo, huchukua nafasi ya matumizi ya mfano kwenye 
baadhi ya maandishi ya Kiyahudi, huchangia hali yao ‘kwenye Masihi’ ambaye Yeye mwenyewe alifufuliwa kikamilifu 
kutoka kwa wafu; na huchukua maana yake kutokana na ukweli kwamba wanatarajia ‘ufufuo’ wao wa wakati ujao kuwa 
halisi, hatima yao ya kushiriki utukufu wa Masihi milele.” (Ibid.: 238-39)   
  Kwa athari hizo hizo ni Rum 6:4-5 (“4 Basi tulizikwa pamoja naye kwa njia ya ubatizo katika mauti yake, kusudi 

kama Kristo alivyofufuka katika wafu kwa njia ya utukufu wa Baba, vivyo hivyo na sisituenende katika upya wa uzima. 5 

Kwa maana kama mlivyounganika naye katika mfano wa mauti yake, kadhalika mtaunganika kwa mfano wa kufufuka 

kwake”). Wright anaeleza, “Imeruhusiwa, Paulo hapa hakutumia maneno yale yale kama tulivyoyakuta pale [kwenye 
Waefeso na Wakolosai]; lakini hili ni kweli karibu mifanano yote na mifanano inayokaribiana baina ya vifungu kwenye 
barua zake mbalimbali. Lakini maswali aliyouliza, na majibu aliyotoa, yanakuwa na maana tu ikiwa anathibitisha uzima wa 
‘ufufuo’sasa kwa Wakristo sawa na wakati ule ujao.” (Ibid.: 251) Huku kuzaliwa upya Kiroho au “ufufuo” ni kama 
kubadilishwa kama ufufuo wa kimwili ni sawa ulivyoelezwa kwenye 2 Wakor 5:17 na Wagal 6:15 pale waaminio 
wanapoitwa “viumbe vipya” (au “uumbaji mpya”).   

Mifanano mingine inapatikana ndani ya Ufunuo wenyewe. Ufu 20:6 inasema, “Heri, na mtakatifu, ni yeye aliye 

na sehemu katika ufufuo wa kwanza; juu ya hao mauti ya pili haina nguvu; bali atakuwa makuhani wa Mungu na wa 

Kristo, nao watatawala pamoja naye hiyo miaka elfu.” Ayah ii ni sawa na ahadi walizopewa “washindi” kwenye Ufunuo 

2-3. Kwenye Ufu 2:10, Yesu anasema “Uwe mwaminifu hata kufa, nami nitakupa taji ya uzima.” Zaidi, “Ufunuo 2:11 
inasema, ‘Yeye ashindaye hatapatikana na madhara ya mauti ya pili.’ Hii inaendana na maelezo ‘juu ya haya mauti ya pili 
haina nguvu.’ Ufunuo 2:26 inasomeka, ‘Yeye ashindaye . . . nitampa mamlaka juu ya mataifa.’ Hili linafanana na kutawala 
kwao pamoja na Kristo (juu ya mataifa) kwa miaka elfu. Ufunuo 3:12 inasema, ‘Yeye ashindaye, nitamfanya kuwa nguzo 
katika hekalu la Mungu wangu, . . .’ Hili linafanana na ukweli kwamba nafsi za Ufunuo 20:4-6 ni makuhani wa Mungu 
kwenye hekalu la mbinguni. Ufunuo 3:21 inasomeka, ‘Yeye ashindaye, nitampa kuketi pamoja nami katika kiti changu cha 
enzi . . .’ Hili linafanana kikamilifu na lugha ya kuketi kwenye viti vya enzi na kutawala pamoja na Kristo kwenye Ufunuo 
20:4-6.” (Waldron 2000d: n.p.; angalia pia Beale 1999: 996-97; Hoekema 1979: 234-35) Wakati msukumo wa ahadi hizi 
zote zinahusika na uzima kwenye hali ya umilele, zote zinapata mwanzo wa utimilifu wake kwenye mageuzi ya kiroho 
ambayo huanzia kwenye maisha haya na kuendelea kwenye hali ya kati kabla ya kupata hatima yake ya mwisho kwenye 

 
183 Kwenye Efe 2:5, neno “alitufanya sisi kuwa hai” ni suzōpoieō ambalo ni sehemu ya utambuzi ule ule wa kundi la neno 
kama zaō, ambalo linatokana na ezēsan (Trenchard 1998: 43). Kwenye Efe 2:6, neno kwa “alitufufua” ni sunegeirō, 
ambalo linatokana na egeirō, neno muhimu la Agano Jipya kwa “ufufuo.” Sambamba na matumizi ya ezēsan kwa “ufufuo 
wa kwanza” kwenye Ufu 20:4, maneno yote kwenye Efe 2:5-6 yamekuwa yakitumika Kiroho au kwa mfano.  
184 Kwenye Kol 2:12 na  3:1, neno kwa waaminio “kufufuliwa” ni sunegeirō, neno lile lile lililotumika kwenye Efe 2:6; 
neno kwenye Kol 2:12 kwa kufufuliwa kwa Kristo ni egeirō, fambalo kutokana nalo sunegeirō lilitoholewa. Kwenye Kol 

2:13, neno lwa “kuwafanya wawe hai” ni suzōpoieō, neno lile lile lililotumika kwenye Efe 2:5.   
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hali ya umilele.  
  Kwenye Ufu 20:4 wale waketio juu ya viti vya Enzi hutajwa kuwa kama “roho zao waliokatwa vichwa kwa ajili 

ya ushuhuda wa Yesu, na kwa ajili ya neno la Mungu.” Picha hapa bila shaka ni nafsi kwenye hali ya kati kwa sababu, 
kama Beale alivyoonesha, “Mfanano wa karibu na huu ni 6.9, pale Yohana alipoona ‘roho zao waliochinjwa kwa ajili ya 
neno la Mungu, na kwa ajili ya ushuhuda waliokuwa nao’. Hawa walikuwa waaminio ambao walikufa wakati 
wameishikilia imani bila kujali mateso na ambao roho zao zilihamishwa kwenda mbinguni ili kupokea pumziko kutoka 
kwa Bwana.” (Beale 1998: 375) Kwenye nyongeza ya mifanano na vifungu vingine kwenye Agano Jipya na ndani ya 
Ufunuo wenyewe, Ufu 20:4-6 unayo mifanano na Ezekieli ambayo inafanana kwenye muundo, lugha, na picha. Kwa 
mfano, wachambuzi wengi wamechunguza muundo na ushawishi wa kifasihi wa Ezekieli kwenye Ufunuo (Beale 1999: 87, 
976-80, 1012-13 na mamlaka zilizomo ndani yake; Beale na McDonough 2007: 1082 na mamlaka zilizomo ndani yake). 
Beale na McDonough anaeleza, “Kwenye mwanga wa muundo mfanano, neno ezēsan (“nao wakawa hai”) kwenye Ufu. 
20:4 inaonekana kama mwangwi wa Ezek. 37:10, pale maneno yaliyofanana yanapotumika (hivyo pia Ezek. 37:6, 14, 
ingawa inatumia muundo wa wakati ujao). Ikiwa mfanano umekusudiwa, basi itasaidia ufufuo wa Kiroho kwenye Ufu. 
20:4-6, kwakuwa ufufuo kwenye Ezek. 36-37 ni wa kiroho pia, au angalau kielelezo.” (Beale na McDonough 2007: 1148; 
angalia pia White 1991: 17-18)  
  Mfano huu wa ufufuo wa kiroho unatangulia ufufuo wa kimwili kurudi nyuma hadi Mwanzo 3:15, Uinjilisti wa 

awali. R. Fowler White analielezea hili: “Baraka za ukombozi kutokana na nguvu za mauti ya pili ni mwitikio wa ushindi 
wa ukombozi juu ya mauti ya milele iliyoahidiwa kikamilifu kwenye Mwanzo 3:15. Kulingana na unabii huu wa hatimaye, 
ukombozi na kuumbwa upya kwa nyumba ya adamu iliyoanguka ulikuwa utimizwe kupitia ushindi wa mbegu 
iliyoahidiwa juu ya nyoka. . . . Kwanza, ingawa uumbaji huu mpya waweza usitimizwe kwa mauti ya muda au ya milele, 
ushindi wa mbegu juu ya nyoka ni lazima pia uhusishe ushindi juu ya vyote mauti cha muda mfupi na mauti cha milele. 
Pili, ingawa ushindi huu waweza kuwa si kitu, ni lazima kutumika kwenye mpangilio maalum. Ni kwamba, Mshindi ni 
lazima aikomboe nyumba yake kutokana na mauti ya milele kabla hajaikomboa na mauti ya muda; vinginevyo, mauti ya 
milele itaendelea kuwa tishio baada ya ukombozi wao kutokana na mauti ya muda. Vivyo hivyo, Mshindi ni lazima 
aikomboe nyumba yake kutokana na mauti ya milele kabla ya ile ya muda kutokea; vinginevyo, mauti yao ya muda 
itauzuia ukombozi wao kutokana na mauti ya milele. Kwa hiyo, ushindi wa kwanza ambao nyumba ya mshindi itakuwa na 
sehemu ni lazima ijibu tishio la mauti ya milele na lazima utangulie mauti ya muda; kwa maneno mengine, ufufuo wa 
kiroho wa nyumba ya mshindi lazima uwe na kipaumbele cha muda dhidi ya patano lao la kimwili na ufufuo wao wa 
kimwili. . . . Katika haya yote, ufufuo wa kwanza kwenye Ufu 20 unathibitisha sifa zote zilizofafanuliwa za ushindi wa 
ukombozi dhidi ya mauti ya milele uliyotarajiwa kwenye Mwanzo 3. Na, cha kushangaza, haya yote, yakijumuishwa na 
kipaumbele cha muda cha ufufuo wa kiroho dhidi ya mauti ya kimwili na ufufuo, ni vya kutegemewa kwa makini.” (White 
1991: 19-20)      
  Vifungu vyote vya hapo juu vina muundo uleule na mawazo na, isipokuwa kwa Mwanzo 3:15, kutumia lugha 
sawa na Ufu 20:4-6. Lililo la muhimu zaidi, vifung hivyo vinategemea mtazamo wa wasioamini kuwepo kwa milenia wa 
Ufu 20:4-6 lakini havitegemei mtazamo wa waamini wa kabla ya milenia. Kwa hiyo wasioamini kuwepo kwa milenia 
wanaweza kuonyesha umoja wote wa nyakati za mwisho za Biblia kwa njia ambayo waamini wa kabla ya milenia 
hawawezi.  
     

2. Maneno ya Ufu 20:4  
Ufu 20:4 inasema, “nami nikaona roho zao waliokatwa vichwa kwa ajili ya ushuhuda wa Yesu, nak wa ajili ya 

neno la Mungu . . . nao wakawa hai, wakatawala pamoja na Kristo miaka elfu.” Madai kwamba huu (“ufufuo wa kwanza,” 
Ufu 20:5) huzungumzia ufufuo wa mwili haujathibitishwa kwa lugha Yohana aliyoitumia kwenye Ufu 20:4. Waldron 
anaonyesha, “Ufufuo kamwe haukuzungumziwa kwenye Agano Jipya kama ‘roho zilizo hai’ na kwamba hili kwa uhakika 
ni njia ya ajabu ya kuelezea ufufuo wamwili” (Waldron 2000d: n.p.). Hoeksema sawa naye anaona kwamba ni “ni njia ya 
ajabu kuelezeamtu kwenye mwili, ama wa kuharibika au uliofufuliwa, . . . kuzungumza juu ya ‘roho zao waliokatwa 
vichwa’! . . . Na kwa uhakika maelezo kwenye mst. 5, kwamba ‘huundio ufufuo wa kwanza,’ hakubadilishi jambo kabisa. 
Kwa hakika, Waamini wa kabla ya milenia, hutoa kifungu hiki kusaidia hoja yao kwamba mst. 5 huzungumzia wateule 
waliofufuliwa, lakini ni makosa. Andiko kwa wazi linasema: huu ni ufufuo wa kwanza. Na kutamka hivi kunaturudisha 
nyuma kwenye maelezo ya mst. 4 kuhusiana na roho ambao zinatawala na Kristo. Kwa hiyo, kwenye jibu la swali, ufufuo 
wa kwanza ni nini, hatuwezi kutanguliza mafafanuzi ya mawazo yetu wenyewe, lakini tumefungwa kwa andiko na, kwa 
hiyo, tunawiwa kusema: utawala wa roho zao wale waliokatwa vichwa kwa ajili ya ushuhuda wa Yesu ni ufufuo wa 

kwanza.” (Hoeksema 2000: n.p.) Waldron anaongeza, “Ingawa ‘roho’ mara nyingi zaweza kuzungumzia mtu kwa ujumla, 
ipo sababu nzuri kuona kumbukumbu hapa ya kuzitenganisha roho. Mazingira yanadai maana ya roho zilizotenganishwa. 
Kitenzi cha Kigiriki kilichotafsiriwa, kukatwa vichwa, kipo kwenye wakati timilifu. Hili linadai tafsiri kama, ‘roho kwenye 
hali ya kuwa zimekatwa vichwa.’ Wakati timilifu unamaanisha wazi kwamba athari za waokuwa wamekatwa vichwa 
zinaendelea hata sasa. Zaidi sana, maana ya ‘roho zilizotenganishwa’ siyo ngeni kwenye Ufunuo. Ufu. 6:9 hutumia istilahi, 
roho, za roho zilizotenganishwa.” (Waldron 2000d: n.p.)  

 N. T. Wright anapendekeza kwamba maneno ya Ufu 20:4 (roho “kuwa hai”) na 5 (“ufufuo wa kwanza”) 
yanawakilisha mfanano au mfano na “wazo la ufufuo uliotarajiwa au tabiriwa, kama kwenye Warumi 6, Wakolosai 3 na 
penginepo. Hapo, kama tulivyoona, Mwamini aliyebatizwa, ambaye maisha yake ya sasa msingi wake ni kwenye tukio la 
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nyuma la kufa na kufufuka kwa Yesu, na ambaye mwili wake utafufuliwa baadaye, tayari anao ufahamu ‘amefufuliwa 
pamoja na Masihi’ [Kol 3:1]. Matumizi ya mfano huu wa lugha ya ‘ufufuo’ huchangia hali ya sasa ya waaminio kuonekana 
kwangu kuwa mfanana kwa sehemu angalau kwenye matumizi ya Ufunuo 20.4 ya ‘ufufuo wa kwanza’ kuchangia maisha 
mapya ambayo hasa hiai ‘roho’ zilipewa, msingi ukiwa kufufukwa kwa Yesu na kutarajia utimilifu wa ufufuo wa kimwili 
utakaokuja. Hivyo, ingawa matumizi ni ya ajabu sana, yanaweza kueleweka kama kuenea kwa ujasiri wa makundi ambayo 
yalikwisha kujaribiwa ndani ya Ukristo wa awali, badala ya lugha ya kawaida ya Wayahudi na Wakristo iliyoachwa.” 
(Wright 2002: 475)   

Hili pia ni sambamba na kile Yesu alichokisema kwenye Luka 20:37-38 (angalia pia Math 22:31-32; Marko 

12:26-27), “37 Lakini, ya kuwa wafu hufufuliwa, hata na Musa alionyesha katika sura ya Kijiti, hapo alipomtaja Bwana 

kuwa ni Mungu wa IBRAHIMU, NA MUNGU WA ISAKA, NA MUNGU WA YAKOBO. 38 Naye si Mungu wa wafu, bali wa 

walio hai; kwa kuwa wote huishi kwake.” Neno lililotumiwa na Yesu kwa “kufufuliwa” kwenye aya. 37 ni egeirō, moja ya 
maneno ya msingi yaliyotumiwa kwenye Agano Jipya kwa “ufufuo.” Jambo la muhimu hapa ni kwamba Yesu alitumia 
lugha ya wazi ya “ufufuo” kumwelezea Ibrahim, Isaka, na Yakobo kwenye hali ya kati, siyo hali ya kufufuliwa kwa 
mwisho kwa miili yao. Kwa maneno mengine, Yesu alitumia egeirō kwenye Lk 20:37 kwa njia ile ile ambayo wasioamini 
kuwepo kwa milenia walitumia neno, anastasis, kwenye Ufu 20:5.  
  

 3. Kutofautiana kwa Mpango wa “kwanza-pili” wa Ufu 20:4-6  
 Kwa nyongeza, ishara maalum ya “kimazingira” kuwa kwenye Ufu 20:4-6 kuhalalisha kutafsiri ezēsan ya kwanza 

(Ufu 20:4) [“waliishi” au “wakawa hai”] kiroho, na ezēsan ya pili (Ufu 20:5) kimwili. Kwenye Ufu 20:5-6 “ufufuo wa 
kwanza” na “mauti ya pili” yametajwa kwa wazi; “ufufuo wa pili” na “mauti ya kwanza” hayapo, lakini yamedokezwa. 
Ingawa neno anastasis (“ufufuo”) limeonekana mara 41 kwenye Agano Jipya, na wakati wote huzungumzia ufufuo wa 
kimwili, anastasis “linapatikana tu kwenye Ufunuo 20:5-6. Zaidi sana, makutano ya ‘kwanza’ (prōtos) na ‘ufufuo’ 
halikutokea popote penginepo kwenye Agano la Kale au kwenye Aganp Jipya. Hili ni dokezo kwamba uchunguzi wa 
mazungumzo ya maneno huelezea mawazo ya ‘kwanza’ na ya ‘pili’ yanahitajika kuongozwa ili kuielewa maana halisi ya 
“ufufuo” kwenye “mazingira ya sasa.” (Beale 1999: 1004)  

Ishara hii ya kimazingira—matumizi ya “kwanza” pamoja na “ufufuo”—hutoa ufunguo ambao huonyesha 
kwamba kile kinachoitwa “fufuo mbili” za Ufu 20:4-6 kwa kweli ni, ya mpangilio wa ubora tofauti. Zaidi ya miaka 200 
iliyopita Alexander Fraser alionyesha, “Istilahi ya, kwanza na pili, zilitumiwa kwenye maandiko kutofautisha masomo 
ambayo yapo kwenye heshima iliyo sawa, lakini kwa wengine ni tofauti kabisa, tusije tukakosea moja kwa jingine” (Fraser 
1802: 418). Kwenye Ufunuo na penginepo matumizi ya “kwanza” na “pili,” “zamani” na “mpya,” “mwanzo” na“mwisho,” 
ni alama ya tofauti ya ubora, siyo mpangilio wa muda mfupi wa vitu ambavyo vinafanana.185 Hivyo, kwenye Ufu 20:5-6 
“ufufuo wa kwanza” siyo tu wa kwanza kati ya fufuo mbili ambazo zinafanana, lakini ni kinyume chake ikilinganishwa na  
“mauti ya pili” na pamoja na (ikidokeza) “ufufuo wa pili.” Hakika, ukweli kwamba“ufufuo wa pili” haikutajwa kwa uwazi 
ni ushahidi wake wenyewe  kwamba ufufuo wa “pili” ni wa aina ya ubora tofauti kuliko “ufufuo wa kwanza”: “Yohana 
alikataa kuutaja ‘ufufuo wa pili’ kwa jina kwenye 20.13 [au kwenye 20:5-6], siyo kwa sababu ufufuo haupo kwenye 
mtazamo, lakini kwa sababu alikusudia kutokulitia moyo wazo hilo kabisa . . . kwamba ‘wafu wote’ wataonja ‘uzima’ 
kwenye ufahamu wa kina wakati hatimaye ‘utasimama tena’ kwenye miili yao. . . . ‘Ufufuo’ wa pili, ambao ni wa 
wasiotubu, yaweza kuwa vigumu kuitwa hivyo kwa sababu haitokei kwenye maisha ya milele, lakini kwenye mauti ya 
pili.” (Mealy 1992: 230n.5; angalia pia Kline 1975: 371; Storms 2013: 465).  

 Matumizi ya “kwanza” na “pili,” “zamani” na “mpya,” “mwanzo” na “mwisho,” kama istilahi za tofauti, siyo 
mpangilio, linapatikana kote kwenye Agano Jipya. “Wakati wote maandiko hutaja ya pili au kuzaliwa upya. Kuzaliwa 
kwanza ni kule kwa mwili. Ni lazima kwamba ya pili iwe hivyo pia? Mtu awaye yote, anayejua maandiko, kuweka swali 
sasa ambalo Nikodemu mwanzoni alimwuliza Bwana wetu, ‘Mtu awezaje kuzaliwa wakati ni mzee? Anawezaje kuingia 
tumboni mwa mamaye, na kuzaliwa?’ (John iii. 4). Kuzaliwa mara ya pili bila shaka ni mfano. Lakini inaweza kufuata 
kwamba kuzaliwa mara ya kwanza ni mfano pia?” (Fraser 1802: 418)   

 Kwenye 1 Wakor 15:22, 42-46 “Adamu wa kwanza” alikuwa na mwili wa asili wa kuharibika na huleta mauti, 
pale ambapo “Adamu wa mwisho (wa pili)” anao mwili usioharibika, wa kiroho na huleta uzima. Kwenye 1Wakor 15:47-

49 “mtu wa awali” ni kutoka katika nchi na huchukua sura ya nchi; “mtu wa pili” ni wa kutoka mbinguni na huchukua sura 
ya mbinguni. Maelezo ya Paulo ya “Adamu wa kwanza na wa mwisho” na “mtu wa kwanza na wa pili” ni sehemu ya 
maelezo mapana ya tofauti, yakijumuisha mwili “wa kwanza” au “wa asili” (“wa kidunia”) na kisha mwili wa “kiroho” 
(“mbinguni”) (1 Wakor 15:42-44, 46-49). William Dennison anahitimisha, “Itakuwa wazi kwenye uandishi wa Paulo 

 
185 Bila shaka, ni ukweli, kwamba mara nyingi “ya kwanza” na “ya pili” hutumika kama makutano ya tarakimu za vyombo 
vinavyofanana (e.g., Ufu 4:7-8 [viumbe wane wenye uhai]; Ufu 6:1 [muhuri saba]; Ufu 8:6-12 [malaika saba wenye 
taWarumibeta saba]; Ufu 16:1 [malaika saba wenye vitasa saba]; Ufu 21:19-20 [mawe kumi na mawili ya msingi]). 
Kwenye kila moja ya kesi hizo, kazi ya tarakimu kama makutano yapo wazi, na makutano huonekana kabla ya vyombo 
vyenye asili ya kufanana ambavyo kwa mara moja huzungumzia (viumbe wenye uhai, mihuri, malaika, taWarumibeta, 
vitasa, mawe ya msingi). Kweli hizo hazipo kwenye Ufu 20:4-6. Matumizi ya “kwanza” na “pili” kwenye mazingira hayo 
na kwenye vifungu vingine vimejadiliwa hapo juu ni tofauti na vina uwazi wa kitheolojia, siyo makutano, umuhimu, 
kuonyesha kinyume, siyo mfuatano.  
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kwamba Adamu wawili siyo tu mtu binafsi bali ni wawakilishi wa mipangilio miwili kinyume na maisha, mipangilio 
miwili na vipindi viwili vya ulimwengu wa kihistoria (cf. pia Rumi. 5:12-21). . . . Adamu ni wa kwanza kwa sababu hakuna 
mpangilio uliokuja kaba yake; Kristo ni ‘wa pili’ au ‘wa mwisho’ kwa sababu hakuna mpangilio unaokuja baina ya Adamu 
na Kristo na kwa sababu hakuna mpangilio utakaofuata Kristo. Kristo ni mtu wa nyakati za mwisho: Huleta kinyume cha 
mpangilio wa nyakati za mwisho. Kwa hiyo, Kristo huleta, mbinu ya kuishi, mpango wa ulimwengu, mpangilio wa historia 
ambao ni ushindi kabisa. Ingawa Adamu wa kwanza alizindua mpango wa mauti, Adamu wa pili anazindua mpango wa 
maisha ya ufufuo. Hivyo, Waamini wa Kristo huishi kwenye Baraka ya ‘Adamu wa nyakati za mwisho;’ Muumini yu ‘hai’ 
kama kupingana na kuwa ‘mfu’ (Rum. 5:16-19; I Wakor. 15:21, 22).” (Dennison 1985: 43-44)  

 Kwenye Math 20:16 Yesu anasema “Vivyo hivyo wa mwisho watakuwa wa kwanza, na wa kwanza watakuwa wa 

mwisho.” (angalia pia Math 19:30; Marko 9:35; 10:31, 44; Luka 13:30). Yesu hakuzungumzia kuhusiana na mpangilio 
wa watu wanaofanana au matukio lakini alizungumza kuhusu tofauti baina ya waliookolewa na waliopotea na kukabiliana 
na maisha kamilifu ya kitamaduni ambayo yanalazimu kuhusisha waliookolewa. Kwa mapana zaidi, kwenye mfano wa 
Yesu wa wana wawili (Math 21:28-32), mwana “wa kwanza” ni yeye ambaye alifanya mapenzi ya baba yake baada ya 
kusema hatafanya, lakini mwana wa “pili” hakufanya mapenzi ya baba yake ingawa alisema atafanya. Matumizi ya wa 
“kwanza” na wa “pili” hazitumiwi kama alama ya mpangilio wa kuzaliwa, lakini zilitumiwa kuonyesha tofauti baina ya 
mwitikio wa wana kwa baba, ambao kisha Yesu aliutumia kulinganisha tofauti ya mwitikio wa mtoza ushuru na kahaba, 
dhidi ya kuhani mkuu na wazee, kwake mwenyewe.    

Kwenye Marko 2:21-22 Yesu alitumia “zamani” na “mpya” (nguo na vazi; mvinyo na kiriba) kutofautisha “upya” 
wa uzima ambao Yesu na injili wanaleta, kama kinyume na “zamani” ya mila au ibada za kidini za Wayahudi (angalia pia 
Luka 5:36-39). Kwenye 2 Wakor 5:17 Paul anaeleza, “Hata imekuwa mtu akiwa ndani ya Kristo, amekuwa kiumbe kipya, 

ya kale yamepita, tazama, yamekuwa mapya.” Matumizi ya Paulo ya “zamani” na “mpya” kwa wazi huonyesha tofauti ya 
msingi ya maisha ndani ya Kristo kama kupingana na maisha bila Yesu. Sawa na hilo, kwenye Efe 4:22-24 na Kol 3:9-10 

Paulo anamtofautisha “mtu wa kale” (mtu asiyebadilishwa) pamoja na “mtu mpya” (mtu aliyebadilishwa) (angalia pia Rum 

6:4-6).   
 Meredith Kline anaonywsha ni jinsi gani Waebrania walivyotumia kwa makini istilahi zilizotumika kwenye 

Ufunuo ili kutofautisha “wa kwanza” au “wa zamani” kwa muda mfupi,  Agano la Musa lisiloleta wokovu kutokana na “la 
pili” au “jipya”, la milele, Agano jipya liletalo wokovu: “Kwenye kitabu cha waraka kwa Waebrania istilahi ‘kwanza’ na 
‘mpya’ zilitumiwa kumtofautisha Musa na Masihi kwenye utawala wa agano la ukombozi la Mungu (cf. 8:7, 8, 13; 9:1, 15, 
18; 10:9). Agano Jipya pia huitwa ‘la pili’: ‘Aondoa la kwanza, ili kusudi alisimamishe la pili’ (10:9). Kisha hapa kwenye 
istilahi hii kwa mfano wa maagano mawili ni kuunganishwa kwa istilahi zinazofanana, ukijumuishwa mbadala kwa’mpya’ 
ambao tunaupata kwenye Ufunuo 20 na 21.” (Kline 1975: 367-68)  

  Waebrania walifanyakazi ya ziada kusimamisha mfano huu. Waeb 9:2-12 hutofautisha “hema ya kwanza” 
(iliyotengenezwa kidunia kwa kawaida za ibada) pamoja na “la pili” (“lililo kuu na hema ililokamilika,” i.e., ambalo kwake 
ukombozi wa mbinguni na wa milele huletwa na Kristo). William Lane anafupisha sehemu hii ya hoja ya Waebrania: 
“Mwandishi anatofautisha matumizi ya prōtē, ‘kwanza,’ na deutera, ‘pili,’ kuelezea nafasi mbili za vyumba vya hema 
anarudia matumizi yake ya istilahi hizi za kitarakimu kuchagua maagano la zamani na mapya (8:7, 13).‘Chumba cha 
mbele’ (hē prōtē skēnē) kinakuwa mfano wa nafasi kwa muda wakati ‘agano la kwanza’ lilipokuwa na nguvu (hē prōtē 

diathēkē). Kama simulizi ya nyakati za zamani, ambalo kwa sasa lipo kwenye mchakato wa kutoweka (8:13), linaashiria 
mpangilio wote wa agano la kwanza pamoja na desturi zake na ibada zake za kila siku na mwaka (9:6, 7). Mara lile la 
kwanza linapokuwa limeondolewa, la pili huanza kufanya kazi (angalia 10:9). Kwenye lugha ya mafumbo ya mwandishi, 
chumba cha mbele cha hemakilikuwa ni ishara ya nyakati hizi za sasa (ton kairon enestēkota), ambalo kupitia kuingizwa 
kwa kairos diorthōseōs, ‘wakatgi wa marekebisho’ (v 10), has been supeilikuwa imesimama.” (Lane 1991: 224)   

 Waeb 9:28 inaendeleza mfano kwa kutofautisha kuja kwa Kristo mara ya kwanza na kurudi mara ya pili: 
“kadhalika Kristo naye, akiisha kutolewa sadaka mara moja azichukue dhambi za watu wengi; atatokea mara ya pili, 

pasipo dhambi, kwa hao wamtazamiao kwa wokovu.” Kuja mara ya kwanza kulikuwa kwenye unyenyekevu kuzibeba 
dhambi za uasi wa biandamu juu ya msalaba; kurudi mara ya ppili kutakuwa kwa utukufu mkuu kuwahesabia haki wale 
walio wake, kuleta ufufuo, hukumu, kuhuishwa kwa nchi, na kutumika kwenye utimilifu wa nyakati zijazo.  

 Mfano kama huo unapatikana kwenyeUfunuo wenyewe. kwenye Ufunuo 21, ambao ni kwa heshima na kwa 
karibu kuhusiana na Ufunuo 20, prōtos (“kwanza”) limetumika kwa kurudiwa rudiwa, siyo kama la kwanza kwenye 
mfululizo wa vitu vinavyofanana, lakini kama kitu ambacho kinasimama kinyume na kile kilichoelezwa kama “kipya” au 
cha “pili” (Kline 1975: 366-67, nukuu Ufu 21:1-8). “Mazingira yanayolazimisha ya prōtos [ni] maelezo ya hatua ya kabla 
ya hitimisho la vitu” (Ibid.: 371). Hivyo, kwenye Ufu 21:1 kuna tofauti baina ya uumbaji wa “kwanza” (zamani) na 
uumbaji wa pili (“mpya”): “wa awali ulikuwa haujkukamilishwa au haukuwa mkamilifu na uliofuata ulikuwa timilifu au 
kamilifu” (Beale 1999: 1006). Ufu 21:4-8 unaendeleza tofauti baina ya wa “kwanza” na “pili” kwenye kuunganishwa na 
“mauti”: “mauti ya kimwili ni malengo ya kifungu ‘kwa kuwa mambo ya kwanza yamekwisha kupita.” kwenye 21:4; kisha 
ni kinyume na ‘ mauti ya pili [kiroho]’ (21:8) ambayo ni sehemu ya ‘mambo mapya’ ya uumbaji mpya wa milele (21:5)” 
(Ibid.). Zaidi, “Ufu. 21.1, 4 ni kumbukumbu ya wazi ya Isa. 65.16-17, pale ubora ule ule unapotokea kutofautiana baina ya 
‘mateso ya kwanza’ au ya ‘nchi ya awali’ na mbingu mpya nan chi mpya’” (Beale 1998: 381).    

Matumizi ya “mauti ya pili” ni matamshi mengine, ushahidi wa kimazingira kwamba “fufuo mbili” zinatofautiana 
nan i mpango tofauti. Msemo “mauti ya pili” unatokea tu kwenye kitabu cha Ufunuo (2:11; 20:6, 14; 21:8). Kwa dhihaka, 
Fraser aliuliza: “Maandiko yametaja mauti ya pili: sasa, mauti ya kwanza ni ile ya mwili. Lakini ni lazima kwamba 
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tunafahamu mauti ya pili ya mwili tu? Yanaathiri mwili kwa mambo yale yale,kwa kuiweka kwenye hali ya kutokuwa na 
uwezo na uharibifu?” (Fraser 1802: 418) Kama vile “ya kwanza” ilivyoungana na “ufufuo” hutupa ushahidi wa kimazingira 
kwamba “ufufuo wa kwanza” siyo wa kimwili, hivyo “ya pili” inaungana na “mauti” inayoashiria kwamba “mauti ya pili” 
vile vile siyo ya kimwili. “Mauti ya kwanza ni ile ya mwili, ya pili ambayo ni ya mwili na roho au nafsi; mauti ya kwanza 
ni ya kawaida kwa wenye haki na waovu, ya pili ni sehemu ya milele ya waovu pekee.” (Brown 1882: 217) Kline anaeleza 
kwa kifupi kwamba asili hasa ya kwanza na pili kuunganishwa kwenye Ufunuo 20 na 21 ni “tofauti baina ya ya zamani , 
yasiyotimilifu na mapya, yaliyotimilika” (Kline 1976: 112).   

 Vifungu hivi vingi vinathibitisha kutofautiana mpango “wa kwanza – wa pili”. “Ufufuo wa kwanza 
unatofautishwa kama wa kwanza kwa sababu unaleta ushindi, siyo juu ya mauti ya mwili (kama ilivyo kwenye ufufuo wa 
mwili), lakini juu ya mauti ya kiroho. Mauti ya pili ni ya pili kwa sababu inamaanisha wajibu kwa adhabu, siyo kwenye 
kutengwa kimwili kwa mwili na roho, lakini kwenye kutengwa kiroho au kukatwa kwa mawasiliano na uwepo wa Mungu. 
Kwa hiyo istilahi ya ‘mauti ya pili’ inaonekana kuthibitisha, kwamba ufufuo wa kwanza siyo ufufuo wa kimwili.” (Venema 
2000: 337-38)    

Ufu 20:5 inatumika kutofautisha “ufufuo wa kwanza” (ambayo huhusika tu na Wakristo) kutoka “miongoni mwa 

wafu wote” (i.e., Wasio-Wakristo ambao hawakushiriki kwenye ufufuo wa kwanza): “Tofauti imetimizwa kwa 
kuwatambulisha wafu wasio-Wakristo kama mshiriki pekee kwenye ufufuo wa pili, na wafu Wakristo kama washiriki 
pekee kwenye ufufuo wa kwanza. Kwa maneno mengine, mst. 5 ni maelezo muhimu ya kina kwenye athari ambayo ufufuo 
wa kwanza siyo wa kuchanganywa na ufufuo ambao wafu Walio Wakristo na wasio wakristo wote hushiriki—haipaswi 
kuchanganywa na ufufuo (wa pili [wa jumla]), ambalo litakuwa jibu lwa mauti ya wote Wakristo na wasio-Wakristo na 
anayo kama matokeo ya kushangaza mauti ya pili ya wasio-Wakristo. . . . Wale ambao hudai kwamba Wakristo hawana 
sehemu kwenye ufufuo wa wafu kwenye mst. 13 lazima aeleze kazi ya mst. 5 kwenye mazingira yake. Kusema kwamba ni 
Wakristo pekee watakaoshiriki ufufuo wa kwanza siyo kusema kwamba hawana sehemu kwenye ufufuo wa pili” (White 
1992: 10-11, 11n.22)   

Ufu 20:6 zaidi kuimarisha umuhimu wa “ufufuo wa kwanza.” Unatukumbusha kwamba wale ambao watakaoshiriki 
kwenye ufufuo wa kwanza hawatashiriki tena kwenye mauti ya pili ambayo ina nguvu tu kwa wale waliofia kwenye utumwa 
wa dhambi zao. Suala la 20:6 ni kwamba wafu kwenye Ufu 20:4 ni wale ambao, kwa kushiriki kwao kwenye ufufuo wa 
kwanza, wamekwisha kupita kutoka mautini kuingia uzimani kabla hawajafa kimwili; kwa hiyo, hawapapatwa tena na nguvu 
ya mauti ya pili wakati watakapokufa kimwili. Wanao uhuru huo kwa sababu, kabla ya wao kufa kimwili, Kristo aliwaweka 
huru kutoka kwenye utumwa wa dhambi zao kwa damu yake kuwafanya wao ufalme wake wa makuhani. Ni wafu walio 
Wakristo tu ndio waliobarikiwa hivyo. Kwa maneno mengine, heri kwenye Ufunuo 20:6 ni heri kwa wafu walio Wakristo.186  

  Kwa ujumla, “ufufuo wa kwanza” utakaotokea kwenye nyakati hizi, ni wa kiroho (i.e., kuungana na 
Mungu kupitia kuungana na Kristo), na huhusisha na waamini tu; (dokezo) “ufufuo wa pili” ni ufufuo wa jumla mwishoni 
mwa nyakati, ni wa kimwili, na huhusisha watu wote. (dokezo) “ufufuo wa kwanza” utatokea kwenye nyakati hizi, ni wa 
kimwili, ni wa kitambo tu, na huhusisha watu wote; “mauti ya pili” itatokea kwenye nyakati zijazo, ni ya kiroho (i.e., 
kutengwa kutoka kwa Mungu kwa sababu ya kutengwa kutoka kwa Kristo), itadumu milele, na huhusisha tu wasioamini. 
Tofauti hii ya mpango “hulandana na wazo la 20:6, kwa kuwa ya kwanza, ya milele, ufufuo wa kiroho ni hali ndogo 
kumzuilia mtu kutokana na kuteseka mara ya pili, milele, mauti ya kiroho” (Beale 1999: 1005).   

Ufu 20:4-6 huashiria mfuatano wa asili ufuatao (Ibid.):  

  mauti ya kwanza ya kimwili ya watakatifu              ufufuo wa kwanza wa kiroho wa wateule  
  

Ufufuo wa pili wa kimwili wa      mauti ya pili ya kiroho ya waovu 
waovu  

Summers (1960: 182) mwanzoni alifika na mahusiano yanayofanana ya asili baina ya ufufuo na mauti kwenye kifungu:  
“Ufufuo wa kwanza” [kiroho]      “Ufufuo wa pili” (dokezo) [kimwili]  

  
  
“Mauti ya kwanza” (dokezo) [kimwili] _________________ “mauti ya pili” [kiroho]  
 

Bado ipo njia nyingine ya kufafanua mwingiliano wa mahusiano baina ya ufufuo na mauti. Hili msingi wake ni 
mtazamo wa  J. Marcellus Kik kwamba “njia yenye mantiki ya kuamua maana ya ufufuo wa kwanza ni kugundua mauti ya 
kwanza ninini. Wakati Adamu na Hawa walipotenda dhambi uzoefu wao wa kwanza wa mauti ulikuwa ni mauti ya roho au  
nafsi. Mtume Paulo anaelezea hali ya Wakristo wa Efeso kabla ya kuokolewa kama wale ‘ambao walikuwa wafu kwa 
makosa na dhambi.’ Na kwenye I Timotheo 5:6 inaelezwa: ‘Bali, yeye asiyejizuia nafsi yake amekufa ingawa yu hai.’ Hili 
linaweza tu kuzungumzia roho. Mauti ya msingi ni ile ya roho.” (Kik 1971: 230-31) “Kwa kuwa mauti ya kwanza kimsingi 
ni mauti ya roho ya mwanadamu, ni roho ambayo lazima ifufuliwe kwanza” (Ibid.: 181) Hivyo, uhusiano baina ya ufufuo 
na mauti waweza kuonekana kwa njia hii:  

 
186  Ninawiwa na ufupisho au muhtasari huu wenye ufanisi wa maduhuli ya Ufu 20:6 kwa R. Fowler White.  
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        “Mauti ya kwanza” (dokezo)                   “Ufufuo wa pili” (dokezo) [mwili & roho, 
[kiroho, kwenye maisha haya, ni ya wote]              siyo kwenye maisha haya,ya wote]     

 

           “Ufufuo wa kwanza”                                                         “Mauti ya pili”  
[kiroho, kwenye maisha haya, Wakristo tu]             [mwili & roho, siyo kwenye maisha   
                                                                                            haya, wasio Wakristo tu]                       

Bila kujali jinsi gani mtu atakavyoupanga, Kline anaelezea kwa ufupi mfano wa tofauti na kinyume chake kwa 
matumizi ya prōtos (kwanza) kwenye mazingira haya: “Kinyume cha matumizi ya protos kwenye mazingira haya 
kinahitaji hitimisho kinyume kabisa na madhanio ya desturi za waamini wa kabla ya milenia. Ikiwa ufufuo wa pili ni 
ufufuo wa kimwili, ufufuo wa kwanza ni lazima uwe ufufuo usio na mwili. . . . maana ya protos kwenye mazingira haya 
ni, kama tulivyoona, kinyume cha hitimisho na uimara. Kile ambacho ni cha ‘kwanza’ ni mali ya mpangilio wa ulimwengu 
huu wa sasa unaopita. Basi ‘Ufufuo wa kwanza’ lazima kuwa kitu upande huu wa ufufuo wa kimwili, baadhi ya uzoefu 
ambao hautaleta hitimisho la somo lake kwenye hali ya hitimisho na hali ya mwisho. . . . Ndani ya mfano wa mpango huu, 
pale tulipotarajia kupata kutajwa kwa ufufuo wa pili tulipata badala yake ‘mauti ya pili.’ Wakati tunaelezea tukio la ufufuo 
wa kimwili ambao angalau unajumuisha kama siyo kuhusika wote pamoja na wasio haki (v. 13), Mwandishi kwa 
makusudi hakulitaja hili kama ‘ufufuo.’ Kwa kuwa umuhimu wa kweli wa tukio unapatikana kwenye hatima ambayo 
inatokea na kwenye suala la wasio haki kaburi liliwapokea (v. 13) ili kuwapeleka wao kwenye ziwa la moto (v. 15). Hivyo, 
maana halisi ya ufufuo wa wasio haki kwa maisha ya kimwili ilitolewa kwa ishara ya kitendawili cha mauti, ‘mauti ya pili’ 
(v. 14).” (Kline 1975: 370-71) Kama Venema alivyoliweka, “Ni ufufuo mmoja tu maalum uliotajwa, na hasa 
umefafanuliwa kama ufufuo wa kwanza kwa sababu unaleta faida ya waaminio kutawala pamoja na Kristo na kinga 
kutokana na nguvu ya mauti ya pili” (Venema 2000: 334). Au, kama Beale alivyoliweka, “ki-ishara, mauti ya kwanza ya 
kimwili ya wateule inawahamisha wao kwenye ufufuo wa kwanza wa kirohoi mbinguni, wakati uo huo ufufuo wa pili wa 
kimwili wa wasiomcha Mungu huwahamisha kwenye mauti ya pili ya kiroho” (1999: 1005).  
    

4. Asili ya “ufufuo wa kwanza” kwenye mwanga wa kutofautiana na mpango wa “ya kwanza-ya pili” ya 

Ufu 20:4-6  
 Zipo njia tatu za msingi ambazo wachambuzi waliuona “ufufuo wa kwanza” kwenye mwanga wa kutofautiana na 

mpango wa “ya kwanza- ya pili” wa Ufu 20:4-6. Kwenye mpangilio wa kimantiki, ni hivi: (1) ufufuo wa kwanza 
unazungumzia ufufuo wa Kristo ambao waaminio ni washiriki; (2) ufufuo wa kwanza unazungumzia kuhuishwa kwa 
waaminio; na (3) ufufuo wa kwanza unazungumzia mauti ya waaminio ambayo (kwa fumbo) huwahamishia kwenye hali ya 
kati, “kuishi na kutawala pamoja na Kristo kwa miaka elfu.” Ingawa tofauti, zinafanana na kuingiliana mawazo ambayo 
yanaweza kufanana.  

Philip Edgcumbe Hughes ni mshiriki wa mtazamo wa “ufufuo wa Kristo”. Anakumbusha kwamba ufufuo wa 
Kristo ni kiini cha injili na “lazima uwe wa kwanza kwenye wakati na umuhimu” (Hughes 1977b: 317). Hivyo, ufufuo wa 
Kristo unaelezwa kama limbuko la ufufuo wa Waaminio (1Wakor 15:20, 23). Zaidi ya hayo, waaminio wataungana na 
Kristo kwenye ufufuo wake. William Dykstra anajadili hili kwenye mazingira ya 1Wakor 15:20-28, ambayo ni madhubuti 
pamoja na kubeba mifanano mingi kwa Ufu 20:4-6: “Kutambua kwamba siyo jambo la kipekee kama Wakorintho 
walivyodhani, lakini kwamba Yeye ni kichwa cha mwili, hivyo uhusiano wake kwa walio wake mwenyewe ni moja ya 
ushirika wa mshikamano—utambuzi huu ni muhimu kwa kuelewa hoja ya Paulo. . . . Kwa kuwa kwenye ufufuo wa Kristo 
hakika wafu walifufuliwa. Kristo alifufuka kama aparchē [‘limbuko’]; kwenye ufufuo wake upo uhakika kwamba wale 
walio katika Kristo watafufuliwa (vv. 20ff.). Calvin aliona sehemu hii kwenye hoja ya Paulo. Alitolea maoni juu ya mst. 
13-14, alisema, ‘Kristo hakufa au kufufuka tena kwa ajili yake mwenyewe, lakini kwa ajili yetu, kwa hiyo, Ufufuo wake ni 
kiini chetu (hypostasis).’” (Dykstra 1969a: 207)  

Biblia inasema kwamba tupo “ndani ya Kristo” na kwamba Mungu “Akatufufua pamoja naye, akatuketisha 

pamoja naye katika ulimwengu wa roho, katika Kristo Yesu;” (Efe 2:6; angalia pia Kol 2:12-13; 3:1-4; Rum 6:4-5; Efe 

5:14). Kama tulivyoona mwanzoni, upo mfanano wa wazi baina ya Efe 2:5-7 na Ufu 20:4-6. Kwenye Efe 2:5-6, kuwa 
“kuhuishwa” na “kufufuliwa” msingi wake ni “kuunganishwa pamoja na Kristo” na “kushiriki kwenye ufufuo wa Yesu” 
(Danker 2000: “suzōpoieō,” 954–55; “sunegeirō,” 967). Zaidi, Ufu 20:6 inasema, “Heri, na mtakatifu, ni yeye aliye na 

sehemu katika ufufuo wa kwanza;.”187 Hughes anatolea maoni, “Mtu hashiriki kile kilicho chake mwenyewe lakini kwenye 
ufufuo wa mwingine; na ni kwa uhakika ufufuo wa Yesu ambao waaminio wanashiriki kwenye nyakati hizi za mwisho, na 
hata baada ya kupitia mauti ya mwili wakati kipindi hicho cha kati baina ya mauti na (ya pili) ufufuo ‘kama tunavyousubiri 
. . . ukombozi wa miili yetu’ (Rum. 8:23)” (Hughes 1977b: 317).  

Mtazamo wa “urejesho au uhuisho” ni karibia sawa na mtazamo wa  “ufufuo wa Kristo”. Unarudi nyuma angalau 
mbali kama kwa Augustine (Augustine 1950: 20.6-10). R. Fowler White anaelezea kwa ufupi, “Kwenye kuyashika 
mafundisho ya kiroho yaliyofundishwa kwenye Ezekieli 36-37 na Yoh 5:24-25 (cf. 1 John 3:14), ufufuo wa kwanza ni 

 
187 Neno la Kigiriki ni meros, ambalo linaweza kumaanisha “sehemu” au “mgawo” (Danker 2000: “meros,” 633-34). 
Kwenye Ufu 20:6 meros ni sehemu ya msemo echōn meros en,” ambao Danker hasa aliutumia kama maana ya “kuwa na 
mgawo ndani” (Ibid.: 634).  
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ufufuo wa kiroho kwa wale waliokuwa kwenye utumwa wa dhambi zao, ukombozi wao wa kiroho kutoka kwenye mauti ya 
pili, kurejeshwa kwao upya kama ufalme wa Mungu wa makuhani” (White 1992: 22). Norman Shepherd anaunganisha hili 
na wongofu, mageuzi, na kusanishwa au kuunganishwa kwa Kristo kulikofanyika kwenye ubatizo (Shepherd 1974: 36-38).  

Kwa Ufu 20:6 kuthibitisha kwamba wale watakaokuwa na sehemu kwenye ufufuo wa kwanzawatakuwa makuhani 
na kutawala pamoja na Kristo “ni kusema kwamba watafanya hivyo kwanza juu ya nchi kabla hawajafa na mbinguni baada 
ya kufa” kwa sababu mipango yote “inatumika kwa Wakristo kama ufalme wamakuhani ([Ufu] 1:6; 5:10)” (White 1992: 
13). White anaongeza, “Watakatifu kwenye [Ufu 20: 9] ni wakaaji majimbo ya ufalme wa makuhani hapa juu ya nchi, 
mahali ambapo wle waliokufa kwa ushuhuda wa neno la Mungu kwenye mst. 4 miili yao ipo mbinguni,” na “‘ufalme wa 
makuhani’ (1:6) ni majina sawa na ‘watakuwa makuhani wa Mungu na Kristo na watatawala pamoja naye’ (20:6)” (Ibid.: 
14n.28, 15n.32). Aliona, “Kusema kwamba mauti ya pili hayana nguvu juu ya wale waliokuwa na sehemu kwenye ufufuo 
wa kwanza ni rahisi tu kusema kwamba Kristo aliwaweka huru kutoka kwenye dhasmbi zao kwa damu yake—faida ya 
ukombozi isiyo na shaka inayotumiwa na waaminio kabla hawajafa” (Ibid.: 20). White anahitimisha, “Kwa kushikamana na 
mafundisho ya ufufuo wa kiroho uliofundishwa kwenye Ezekieli 36-37 na Yohana 5:24-25 (cf. 1 Yoh 3:14), ufufuo wa 
kwanza ni ufufuo wa kiroho wa wale waliokuwa kwenye utumwa wa dhambi zao, ukombozi wao wa kiroho kutokana na  
mauti ya pili, kufanywa upya kwao kiroho kama ufalme wa Mungu wa makuhani” (Ibid.: 22; angalia pia White 1991: 5-6, 
17-18). Hili liethibitishwa na Ufu 2:11 pale “tulipo na ahadi sawa na ile ya kufanana, kwamba mtu fulani ‘hataumizwa na 
mauti ya pili,’ ahadi haizungumzii watu waliofufuliwa na kutukuzwa, lakini kwa ‘yule ambaye ameshinda’ kwenye 
mashindano kwa ajili ya ‘taji ya uzima’ (Ufu. ii. 10, 11). Na kama msamaha kutoka nguvu ya mauti ya pili umefanywa 
hapa kama pumziko juu ya tabia yakini, yaani, uaminifu kwa Kristo hata kufa, na kwenye [Ufu 20:6] msamaha kutoka 
nguvu iyo hiyo ya mauti ya pili umefanywa kuwa pumziko juu ya kushiriki kwenye ufufuo wa kwanza, haitakuwepo sababu 
ya kuhitimisha kwamba ‘ufufuo huu wa kwanza’ unamaanisha kuashiria tabia yakini kwenye maisha haya ya sasa, na siyo 
umiliki wa ufufuo wa mwili na utukufu?” (Brown 1882: 219)  

Meredith Kline anazungumzia wa tatu, mtazamo wa “mauti ya waaminio,”: “Utambuzi sahihi wa ‘ufufuo wa 
kwanza’ kwenye mpango wa muingiliano waufufuo wa kwanza-(wa pili) na mauti ya (kwanza)-ya pili sasa ipo mwazi vya 
kutosha. Kama vile ufufuo wa wasio haki ni fumbo lililotambulishwa kama ‘mauti ya pili’ hivyo mauti ya Mkristo ni 
fumbo lililotambulishwa kama ‘ufufuo wa kwanza.’ . . . Maana halisi ya kifungu chao, kutoka kwenye maisha ya kidunia 
itapatikana kwenye hali ambayo yatawaongoza wao. Na Yohana anaona miili ya Wakristo waliokufa ikiishi na kutawala 
pamoja na Kristo (vv. 4, 6). . . . Hivyo matumizi ya mfano wa fumbo la ‘ufufuo wa kwanza’ (vv. 5f) kwa mauti ya waamini 
waaminifu. Kile ambacho kwa wengine ni mauti ya kwanza kwa Wakristo ni ufufuo halisi!” (Kline 1975: 371; angalia pia 
Storms 2013: 451-65)  

Ingawa baadhi watapinga kwamba kuhamishwa kwa roho au nafsi za waaminio kwenda mbinguni katika hali ya 
kati hakuna mahali penginepo ilipozungumziwa kama “ufufuo,” Beale anaonyesha kwamba “matumizi ya ‘uzima’ kwa hali 
ya kati ya mbinguni kabla ya ufufuo wa kimwili unaweza kupatikana penginepo kwenye Agano Jipya na fasihi za 
Kiyahudi” (Beale 1999: 1008; angalia Luka 20:37-38; 1 Pet 4:6; Ufu 2:10-11). Aliongeza: “Matumizi ya zaō [“kuwa hai”] 
na anastasis [“ufufuo”] kuashiria kuhamishwa kwa roho kwenda kwenye hali ya juu ya uzima mbinguni kupitia mauti ya 
mwili inaonekana kuangukia ndani ya mfululizo wa matumizi halali, hasa kumaanisha picha ya fumbo ya ushindi wa 
kushangaza kwenye mazingira ya mateso na kushindwa kwa ulimwengu. . . . Ingawa miili ya Wakristo ilionekana 
kushindwa na laana ya mauti, kwa wakati ule roho zimebarikiwa kwa kuinuliwa kwa haraka kwenye uwepo wa Mungu. 
Kupaa kwa roho kunaweza kuonekana kama ‘ufufuo’ kwa sababu ni hatua iliyoongezeka kwenye ufufuo wa kiroho, 
sambamba na ufalme na ukuhani, ambavyo tayari vimekwishakupata nafasi kweye maisha ya mwanAadamu.” (Ibid.: 1010-
11)  

Kwa kuiweka pamoja mitazamo hii mitatu, ni muhimu kukumbuka kwamba waote wanakubaliana juu ya 
umuhimu wa kutofautiana kwa mpango wa “kwanzapili” wa Ufu 20:4-6. Wote msingi wao ni juu ya kuhuishwa na 
kubadilishwa kwa maisha ya waaminio, kuungana na Kristo, na kushiriki kwenye ufufuo wa Kristo, vyote hivi vinaanzia 
kwenye maisha haya nan a kuendelea kwenye hali ya kati baada ya mauti. “Ufufuo wa Kristo” na “kuhuishwa au kufanywa 
upya” hutazama kiwango cha njia tofauti cha kutamka mageuzi yale yale ya waaminio, ya kwanza inalenga juu ya chanzo 
cha “ufufuo wa kwanza” na ya pili kwenye mada au masomo yake. Mtazamo wa“mauti ya waaminio” huangalia kwenye 
mazingira halisi ya msemo “kuwa hai” na “ufufuo wa kwanza” kwenye Ufu 20:4-5, i.e.,waamino waliokufawakiwa 
mbinguni (Johnson 2001: 293).   

Beale anajadili utangamano wa mitazamo tofauti kama ifuatavyo: “kuhamishwa kutoka mauti ya kimwili kwenda 
kwenye maisha ya kiroho mbinguni hakupaswi kuonekana kama ufufuo wa kiroho tofauti kutokana na kuhuishwa hapa 
duniani lakini kama mwendelezo na kuongezeka kwa uwepo wa waliohishwa mbinguni, kwakuwa kuhuishwa penginepo 
huonekana kama ufufuo wa kiroho. . . . Uelewa huu wa mtazamo wa Augustine waweza kutangamana na nafasi ya Kline, 
kwa kuwa kuhuishwa kunaweza kuonekana kama awamu isiyotimilika kuelekea kwenye utimilifu halisi wa ufufuo.” (Beale 
1999: 1012)  

Kwa kweli, kila mtazamo unahusisha mwingine. Wakristo waliokufa aliowaona Yohana kwenye Ufu 20:4 
wanadhihirisha nafasi zao kama makuhani na watawala ambao “ufufuo wa kwanza” unahusika lakini ambao hauwezi 
kuonekana wakati wa maisha haya hapa ulimwenguni. Hata hivyo, kudhihirishwa, nafasi hizo kwanza ni lazima zimilikiwe 
na wao kabla ya mauti yao ya kimwili (White 1992: 12-13). Hivyo, mitazamo yote mitatu ni bora kuweza kuonekana kama 
mitazamo mitatu tofauti ya ajabu lile lile. Bila kujali mtazamo mtu anaoutumia, mahusiano ya “ufufuo wa kwanza” kwa 
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“miaka elfu” imewaweka pembeni waamini wa kabla ya milenia, kama Kline anavyoeleza: “Njia ambayo ‘ufufuo wa 
kwanza’ unajulikana pamoja na kuishi na kutawala pamoja na Kristo miaka elfu kwenye Ufunuo 20:4–6 una athari ya 
kuunganisha nguvu iliyo sahihi ya protos kabisa moja kwa moja kwa ‘miaka elfu.’ Milenia kama hiyo ni muhimu kuitwa 
nyakati za‘kwanza’. Inaangukia ndani ya siku za kupita kwa ulimwengu huu wa sasa ukihusishwa na ‘mambo ya kwanza.’ 
Parousia pamoja na matukio shirikishi ya mwisho ya ufufuo na hukumu ni lazima yafuate ‘miaka hii elfu.’ Mtazamo wa 
waamini wa kabla ya milenia ya ujio wa pili yametengwa.” (Kline 1975: 374)  

  
5. Waamini wa kabla ya milenia kushindwa kufahamu tofauti ya mpango wa “kwanza-pili” wa Ufu 20:4-6  

Ni kushindwa kwa Waamini wa kabla ya milenia kuona kwamba istilahi ya “kwanza” na “pili” kwenye Ufu 20:4-

5 inaashiria tofauti siyo mpangilio ambao unawaongoza kusisitiza kwamba matumizi yote ya ezēsan kwenye Ufu 20:4-5 
lazima yamaanishe kitu kile kile. Hivyo, muumini wa kabla ya milenia Jack S. Deere anahoji kwamba wakati anastasis 

(“ufufuo”) unapotumika kwenye Agano Jipya kwenye masuala yote lakini moja huzungumzia ufufuo wa kimwili, na 
“istilahi ya msingi siyo kivumbuzi au kivumishi ‘kwanza’ lakini ni jina ‘ufufuo’ ambalo hubadilisha au kugeuza” (Deere 
1978: 71, 72n.55). R. Fowler White anajibu: “Hoja ya kitakwimu ya Deere hutazama mambo mawili ya msingi. Kwanza, 
ya matukio ya jina au nomino kwenye Agano Jipya, mbili kwenye Ufunuo 20 ni mifano pekee iliyobadilishwa kwa 
makutano. Mifano mingine ya Agano Jipya ya jina haijaunda mfano sahihi ya matukio kwenye Ufu 20:5-6. Pili, mfano ulio 
bora kwa ‘ufufuo wa kwanza’ ni ‘mauti ya pili’ kwenye Ufu 2:11; 20:6, 14; 21:8. Kwenye msemo huu wa mwisho, jina au 
nomino haliwezi kuwa istilahi ya msingi, pengine haiwezi kuwa tofauti kutokana na maana ya “mauti” wakati kwa kweli 
tunajua ni miongoni mwa mambo mengine (N.B. 2:10-11): ‘mauti’ ni mauti ya aina ya kabla ya hitimisho; ‘mauti ya pili,’ 
mauti ya aina ya hitimisho. Kwa hiyo, kuwepo kwa makutano ya prōtos pamoja na anastasis ni msingi wa maamuzi, 
ukiashiria aina ya ufufuo wa kabla ya utimilifu, ufufuo ambao ni mali ya awamu ya kabla ya utimilifu ya Ufalme wa Kristo, 
ufufuo utakaotokea maadam mbingu na nchi za kwanza zingaliko (21:1).” (White 1992: 2n.4; angalia pia Storms 2013: 
464-65 [“Kile ambacho ni cha ‘kwanza’ ni mali ya mpango wa ulimwengu huu wa sasa unaopita. Kisha ‘Ufufuo wa 
kwanza’ lazima kuwa kitu upande huu wa ufufuo wa kimwili, baadhi hufikiri kwamba hauwezi kuleta mada yake kwenye 
utimilifu wa hali yake na hali ya umilele.”])  

Zaidi, mbinu ya waamini wa kabla ya milenia kwa lugha ya “ufufuo” iliyotumiwa na Mtume Yohana “hupuuza 
uwezekano wa uwepo wa kiwango cha mtazamaji na ishara . . . [badala yake huenda] karibu mara moja kutoka kiwango 
cha ustadi hadi kwenye kiwango cha kutafakari” (Poythress 1993: 46). Poythress anafafanua mawazo haya muhimu ya 
kuzingatia: “Kumbukumbu inayokusudiwa ya kihistoria yaweza kuwa ama ufufuo wa kimwili, aukuzaliwa upya, au 
kuwekwa kwenye enzi roho zilizofungwa za wale waliouawa kwa ajili ya ushuhuda wa Kristo kutawala pamoja na 
Kristombinguni. Ikiwa kimojawapo ya hivi ndiyo kumbukumbu iliyokusudiwa, mfumo wa mtazamaji utatuongoza kutarajia 
kwamba kwenye kiwango cha mtazamaji matukio yatakuwa yanaonekana wazi kwenye uhalisia wa muundo wa kimwili. 
Picha ya ufufuo na uzima ni sahihi. Kiasili kiwango cha ustadi, kama maelezo mafupi ya kiwango cha mtazamaji, wakati 
wote hutumia maneno ya anastasis na zaō kuelezea maono.  

Kuliweka hili kwa namna nyingine, maneno kwa ufufuo na uzima kwenye 20:1-6 siyo pungufu na siyo zaidi ya 
‘halisi’ kuliko maneno ya mnyama na jeraha kwenye 13:1-8. Yohana alitumia maneno ya ‘mnyama’ na ‘jeraha’ kwa sababu 
katika kiwango cha mtazamaji aliona mnyama na jeraha (lililopona). Kwenye 20:1-6 alitumia maneno ya ufufuo na uzima 
kwa sababu katiaka kiwango mtazamaji aliona ufufuo na uzima. Kwenye mambo mengine wala maneno, yenyewe, 
hayatipatii ushahidi wowote kama ulivyo ama ki-ishara, mwonekano wake mtazamaji ataufurahia moja kwa moja au kwa 
mahusiano yasiyo ya moja kwa moja kwa kumbukumbu yake ya kihistoria. Asili ya kumbukumbu inabaki na wasiwasi. 
Maneno yapo kama yalivyo kwa sababu yanaelezea maono, siyo kwa sababu kwa uhalisia huelezea kumbukumbu ya 
maono.” (Ibid.: 47)  

Kwa hakika, waamini wa kabla ya milenia ni, kielelezo kwenyekusisitiza kwamba fufuo zote kuwa ufufuo wa 
kimwili kwa kuwa asili na mwisho wa “fufuo mbili” zinapingana: moja ni kwa Baraka na uzima wa milele, na moja ni kwa 
hukumu na mauti. Kwa hakika miisho au maamuzi ya “fufuo” ni muhimu kuliko aina yake.  

Hatimaye, waamini wa kabla ya milenia hawafai katika hili hawasisitizi sawasawa kwamba “mauti mbili” 
zichukuliwe sawa kuwa zinafanana. Kama Kline alivyoeleza, “Usuluhishi wa waamini wa kawaida wa kabla ya milenia 
husisitiza kwamba ‘ufufuo wa kwanza’ lazima uwe kufufuliwa kimwili kutoka kaburini ikiwa ufufuo wa pili ni kama 
ulivyofunuliwa kwa utambulisho usiofaa kwa mafafanuzi ya waamini wa kabla ya milenia kwamba, ingawa mauti ya 
kwanza ni kupoteza maisha ya kimwili, ‘mauti ya pili’ ni mauti ya aina tofauti, mauti kwenye fumbo badala ya kuwa halisi, 
kwa ufahamu wa kimwili” (Kline 1975: 367; angaliapia Venema 2000: 337-38).  

Kwa kutokuyachukulia kwa umuhimu wake maelezo ya “kwanza” yakiunganishwa na “ufufuo” “pili” 
yakiunganishwa na “mauti” na tofauti, kama kupingana na mpangilio, mpango wa “kwanza-pili” ya Ufu 20:4-6, msisitizo 
wa waamini wa kabla ya milenia juu ya “msimamo” na “uhalisia” kwa kweli utatupeleka kwenye msimamo usio thabiti, 
usuluhishi, na kwenye kupuuza vipengele muhimu vya parousia ambako kuko wazi na kuimarishwa kwa kurudiwa rudiwa 
kwenye Agano Jipya lote.  

  
IV. HITIMISHO  
  Agano Jipya limeeleza kwa kina mpangilio wa nyakati mbili ambazo “nyakati hizi” za dhambi na vitu vya muda 
mfupi vinafanikishwa na “nyakati zijazo” ambazo zitakuwa za milele na zisizokuwa na dhambi. Ingawa zilizinduliwa na 
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kuja kwa Kristo mara ya kwanza, “nyakati zijazo” zitahitimishwa na kuja kwake mara ya pili, ambako kutahusisha ufufuo 
na hukumu kwa watu wote, walio hai na wafu, na kuhuishwa kwa uumbaji wote. Ufunuo 20 ni thabiti na mfumo wa Agano 
Jipya. Vyote Ufunuo 20 na maandiko yote hayaachi nafasi, ama ya muda mfupi au kizingiti, kwa “utawala wa milenia” wa 
muda mfupi wa Kristo na watakatifu wake kufuatiwa na parousia.  
    

NYONGEZA 3—EZEKIELI 40-48 (Maono ya Ezekieli ya hekalu jipya)188  
  Wakati Israeli wakiwa utumwani Babeli, Ezekieli aliona maono ya hekalu jipya na Yerusalemu Mpya.  
  
I. Hekalu aliloliona Ezekieli kwenye maono yake halifanani na hekalu lingine lolote la kimwili   
  
A. Hekalu la Ezekieli lilikuwa mraba, mianzi 500 (takriban maili 1) kwa ukubwa (Ezek 42:15-20; angalia Ezek 40:5; 

angalia pia Ezek 48:30-35 ambayo inazungumzia urefu wa 4500 kwa upande)   

Ukubwa wa hekalu la Ezekieli ni takribani sawa na ukubwa wa mipaka ya Yerusalemu ya zamani yenyewe wakati 
wa zama za hekalu la pili (Beale 2004: 341). Maelezo ya Ezekieli kwa ujumla yanaorodhesha tu urefu na upana, siyo kimo, 
isipokuwa kwa nguzo za pembeni za urefu wa 60 (Ezek 40:14).   
  
B. Hekalu la Ezekieli lilikosa vipengele muhimu kutoka kwenye Hema na hekalu la Sulemani  

Hakuna kumbukumbu ya beseni la Shaba, kinara cha dhahabu cha taa, meza ya mikate ya wonyesho, madhabahu 
ya kuvukizia uvumba, pazia la kutenganisha patakatifu pa patakatifu, sanduku la agano, makerubi, mafuta ya upako, au 
kuhani mkuu.  
  
C. Kama sehemu ya maono, Mungu alimwambia Ezekieli kwamba nchi ya Israeli itagawanywa miongoni mwa 

makabila kwa njia mpya kabisa  
Vingekuwa vipande 13 vinavyofanana vya nchi, vikionekana kuwa na upana sawa, kutoka mashariki kwenda 

magharibi baina ya bahari ya Mediterranean na Mto Yordani, kumi na viwili kwa makabila na moja kwa ajili ya Bwana 
(Ezek 45:1-8; 47:13-48:29).  
  
D. Hekalu na mji Ezekieli alivyoona kwenye maono havikukusudiwa kama mpango wa ujenzi wa hekalu na mji halisi. 

Kweli mbali mbali zinaashiria kwamba kile alichoona Ezekieli hakikuwa “mpango wa ujenzi.” “Hakuna kiashiria kwenye 
kitabu cha Ezekieli kwamba ujenzi wa mji na hekalu kama hili viliidhinishwa na Mungu. . . . Hekalu jipya ni kazi ya 
Mungu. Kazi pekee ya nabii ni kulielezea kwa kina kwa kiasi kile awazacho.” (Taylor 2004: 68) Hakika, “ukamilifu 
usiofaawa maono mengi humuongoza mtu kuona kwamba ujumbe wake upo kwenye ishara, siyo kwenye usanifu wake au 
kwenye mgawanyo wake halisi wa nchi” (Ibid.). “kutokufaa” huko kunajumuisha:  

• Kumbukumbu ya “mlima mrefu sana” ambako mji uliwekwa (Ezek 40:2).189  

• Vipimo kwa ujumla vilijumuishatu urefu na upana lakini viliondoa kimo.  
• Kukosekana kwa kumbukumbu yoyote ya beseni la Shaba, kinara cha dhahabu cha taa, meza ya mikate ya 
wonyesho, madhabahu ya kuvukizia uvumba, pazia la kutenganisha patakatifu pa patakatifu, sanduku la agano, samani 
za hekalu, au “ukuta wowote kuzunguka behewa ya ndani, ambao malango makubwa matatu yangeweza kusimama 
kwa mshikamano” (Greenberg 1984: 193).  
• “Ukubwa wa malango ya nyumba hakika haukuwakilishwa: vipimo vyake (25x50 urefu) vinazidi vile vya ukumbi 
mkuu wa hema (20x40 urefu); urefu wake ni nusu ya ule wa behewa ya ndani (100 urefe)!” (Ibid.)  

  
II. Kwa kiwango kwamba Hekalu la Ezekieli na uwepo wa Mungu vilikusudiwa kurejesha Hekalu la Sulemani, 

yalikuwa ni masharti kwa Israeli kutubu na kumtii Mungu kabisa ambayo Israeli hawakuyatimiza   
Masharti ya Mungu yalijumuisha toba na utii (Ezek 43:6-12; 45:9-12) nan chi kugawanywa tena kwa Bwana, 

makuhani, walawi, makabila, na watu wa mataifa (Ezek 45:1-8; 47:13-48:29). Watu hawakutubu na kumtii Bwana (angalia 
Ezra 10; Hag 1:1-11). Hekalu ambalo walilijenga mwishoni chini ya uongozi wa Zerubabeli halikujengwa kulingana na 
maono ya Ezekieli na halikulingana kwa utukufu hata kwa lile la Sulemani (Ezra 3:8-13; Hag 2:1-3). Hata baada ya 
hekalu kukamilika, Israeli na Ukuhani wake hawakutubia dhambi zao na njia zao za kutokutii (Malaki 1-4). Nchi 
haikugawanywa kamwe. 
  

 
188 Nyongeza hii ni sehemu ya kifungu kikubwa chenye kichwa cha habari “Hekalu na nchi: Makao ya Mungu pamoja 

na wanadamu” kwenye Menn 2018.  
189 Ukweli kwamba Ezekieli hakuona mji halisi, lakini tu “muundo au mchoro kama mji” (Ezek 40:2) inaonyesha 
kwamba hili halipaswi kuchukuliwa kiuhalisia. Dennis Johnson anaeleza, “Manabii walielezamaono yao kwenye 
tahadhari na mifani yenye wasiwasi ili kuwaondoa wasomaji kutoka kwenye uhalisia wa mbao, wasije wakasahau uwezo 
wenye ukomo wa uzoefu wa mwanadamu na lugha ya kuwasilisha ukweli au uyakinifu wa mbinguni” (Johnson 2001:  
216n.24).  
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III. Baadhi ya vipengele vya maono yaEzekieli huonyesha kwamba wakati wote vilikusudiwa kuwa ishara na vya 

mbinguni, siyo vya kimwili kwa kiasili.  
  
A. Kanuni ya utangulizi (Ezek 40:1-2)   

Utangulizi kwenye Ezek 40:1-2 una vipengele vitatu: (1) kumbukumbu ya tarehe maalum ya lini uelewa ulitokea; 
(2) maelezo kwamba “mkono wa Bwana ulikuwa juu yangu”; na (3) maelezo kwamba aliona “maono.” Mahali pengine 
pekee kwenye Ezekieli pale ambapo mafungu haya matatu ya utangulizi yalitokea ni kwenye Ezek 1:1-3 na 8:1-3. Kwenye 
mambo yote hayo mengine, maono ambayo Ezekieli aliyaona yalikuwa hekalu la mbinguni (i.e., Mako ya Mungu yaliyoko 
mbinguni), siyo ya kidunia. Hekalu la mbinguni liko wazi kwenye Ezek 1:1-28, pale ambapo malengo yake yote ni ya 
mbinguni.   

Kwenye Ezek 8:1-11:23 maono ni ya uwepo wa mbinguni ambao umeunganishwa na uwepo wa Mungu duniani 
na watu wake. Ezekieli aliuona utukufu wa Mungu (8:4), ambao kwenye siku za hekalu la Sulemani ulikaa Hekaluni. Hata 
hivyo, kisha Ezekieli aliona machukizo ambayo yalikuwa yakifanywa kwenye hekalu la kimwili (8:5-17). Kwa hiyo, 
utukufu wa Mungu ulianza kuliacha hekalu la kimwili (9:3). Kisha eneo lilibadilika kuwa la hekalu la mbinguni (10:1-22), 
na utukufu wa Mungu ulikamilisha kuondoka kwenye hekalu la kimwili (10:4; 11:22-23). Uwepo wa Mungu bado upon 
pamoja na watumwa waaminifu utumwani Babeli (11:16), ambao ni hekalu halisi la duniani, ingawa jengo la hekalu 
kimwili liliharibiwa na Wababeli.  
  
B. Mto (Ezek 47:2-12).   
Kwenye maono ya Ezekieli, mto ni lazima uwe ishara na usiokuwa wa kawaida kwa sababu ingawa hakuna mabaki 
yaliyotajwa, maji hatua kwa hatua yaliongezeka, kutoka kwenye kiweko cha mguu hata kufikia mto usiowezekana 
kuvukwa (47:2-5). Tofauti na wa asili, mto wa kidunia, huyafanya maji ya chumvi kuwa maji matamu au safi, kuliko kuwa 
vinginevyo (47:6-12).  
  
C. Umuhimu wa kuja kwa Kristo mara ya kwanza   

Ingawa Ezekieli aliandika akitumia lugha na mifano ambayo wasikilizaji wake wa wakati huo wangemwelewa, 
kwenye mwanga wa kuja kwa Kristo hakukuwa na uwezekano wa hekalu la Ezekieli kuwakilishwa kiuhalisia, jingo ambalo 
lingejengwa wakati ujao.   

• Kwenye maono yake yote Ezekieli anaelezea mnyama wa sadaka ambaye inasemekana alikusudiwa  kuwa “fidia” 
na athari (Ezek 43:13-27; 45:15-25). Sadaka kama hizi zisingeweza kwa uhakika kuwa sadaka za fidia, kwakuwa hili 
lingerudisha historia ya ukombozi na kukataa ufanisi na utoshelevu wa sadaka ya Kristo iliyotolewa mara moja na kwa 
wote, sadaka yake mwenyewe, kinyume cha Waeb 9:11-10:22. Hili pia litarudi kwenye “kivuli” mahali pa mbadala na 
uhalisia (angalia Kol 2:16-17; Waeb 8:1-10:22).  
• Kuchukulia “uhalisia” (i.e., kimwili) Picha ya Ezekieli ya Yerusalemu kama kiini cha ibada za ulimwengu 
(Ezekieli 47-48), pale ambapo wasio Waisraeli hawajumuishwi kwenye hekalu (Ezek 44:6-9), vivyo hivyo hubadili 
kabisa kile Kristo alichokifanya. Yesu aliondoa hitaji kwamba ibada ifanyike baadhi ya maeneo maalum (Yoh 4:21, 

23), na kuondoa tofauti baina ya Wayahudi na Watu wa mataifa miongoni mwa watu wa Mungu (1 Wakor 12:13; 

Wagal 3:28; Efe 2:11-22; Kol 3:11; Ufu 5:9; 7:9).   
• Kusema kwamba sadaka ni “kumbukumbu” tu ya sadaka ya Kristo tunamaanisha kwamba vivyo hivyo hatuna 
sababu ya kuchukulia hekalu lenyewe “kiuhalisia” (i.e., kama jingo la kimwili). Kuiona sadaka iliyozungumziwa na 
Ezekieli kama “kumbukumbu” pia ni kutokumheshimu Kristo kwa kuwa kumbukumbu pekee ambayo Kristo alitoa ni 
“kuikumbuka” kazi yake ya ukombozi ilikuwa ni Meza ya Bwana, siyo kurudi kwenye sadaka za Agano la Kale (Luka 

22:14-20; 1 Wakor 11:23-26).   
• David Holwerda alihitimisha: “Ukweli muhimu wa hekalu la Ezekieli umekuwa dhahiri tofauti na jengo la mawe. 
Hili laweza kuonekana kama kubadilika kwa kushangaza kwenye utimilifu wa unabii, lakini pamoja na Stephano na 
nabii Isaya tunapaswa kujua kwamba “Mwenye Enzi hakai kwenye nyumba iliyojengwa kwa mikono ya mwanadamu” 
(Mdo 7:48). Mungu anakaa ndani ya Yesu na ndani yetu (Yoh 14:23), na uhakika wa hekalu la Ezekieli upo 
ulimwenguni kote. . . . Wakati utimilifu utakapotokea, taasisi zile ambazo zilikuwa ishara wa zile za uhakika 
hazitakuwa na umuhimu tena. Zitahamishwa na uhakika zilizouwakilisha. Mwili wa Yesu ni hekalu jipyakwa sababu 
Yesu ni vyote mahali pa upatanisho na mahali pa uwepo wa Mungu. . . . Yesu hakuja kubadilisha mchoro mpango wa 
wa Ezekieli kuwa hekalu kubwa zaidi ambalo halikuwahi kujengwa kwa mikono ya mwanadamu. Kwamba Masihi 
alidhaniwa kufanya hivyo ilikuwa ni kutokuelewa kwa wapinzani wa Yesu, kutokuelewa kulikowashirikisha 
wanafunzi wake mwenyewe hadi Ufufuo ulipoufungua ufahamu wao. Hekalu la utukufu wa Ezekieli ni Yesu, ukweli 
uliofunuliwa kwenye kuzaliwa, ukatangazwa kwenye mafundisho ya Yesu, na kuufanya ueleweke kwa kufufuka 
kwake [Yoh 2:21-22].” (Holwerda 1995: 74-75)  
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IV. Yesu alizindua utimilifu wa maono ya Ezekieli ya hekalu jipya ndani yake mwenyewe na watu wake (kanisa)   
  
A. Maono ya Ezekieli alionyeshwa “utukufu wa Bwana” umelijaza Hekalu, na utakaa miongoni mwa watu Wake milele 

(Ezek 43:1-9; angalia pia Ezek 37:26)  

Yohana hutumia lugha kumhusu Yesu akimkumbuka Ezekieli: “Naye Neno alifanyika mwili, akakaa kwetu; nasi 

tukauona utukufu wake, utukufu kama wa Mwana pekee atokaye kwa Baba; amejaa neema na kweli.” (Yoh 1:14; angalia 
pia Luka 9:32; Yoh 2:11; 2 Pet 1:16-18). Yesu alisema kwamba, ingawa Roho Mtakatifu, atakaa ndani ya watu Wake, na 
atakuwa pamoja nasi wakati wote (Math 28:20; Yoh 14:16-17; Waeb 13:5). Utimilifu wa ahadi hii ulianzia siku ya 
Pentekoste wakati wanafunzi walipojazwa na Roho Mtakatifu (Mdo 2:1-21).  
  
B. Maono ya Ezekieli yalionyesha mto utoao uzima maji yakifurika kutoka chini ya Hekalu (Ezek 47:1-12)  

Kwa kuwa Yesu ni Hekalu la kweli la Mungu, Yeye ni chanzo cha kweli cha maji yatoayo uzima. Kwenye Yhn 

4:10-14 Alimwambia mwanamke Msamaria kwamba Yeye ni chanzo cha milele, cha “maji ya uzima.”  Kwenye Yoh 7:37-

39 Yesu alisema, akizungumzia kutoa kwake Roho Mtakatifu, “Mtu akiona kiu, na aje kwangu anywe. Aniaminiye mimi, 

kama vile maandiko yalivyonena, mito ya maji yaliyo hai itatoka ndani yake.’” Kwa kuwa hakuna andiko la Agano la Kale 
lisemalo kwa wazi “mito ya maji yaliyo hai itatoka ndani yake,” inawezekana kwamba “kumbukumbu ya maandiko ya 
wazi yalikuwa ndani yake. Hivyo vitakuwa ni vifungu ambavyo vilikuwa na umuhimu mkubwa kwa maana ya kumbukizi 
na vilikuwa vinasomwa huko: vikubwa miongoni mwake zilikuwa ni kumbukumbu za zawadi ya maji kutoka kwenye  
mwamba jangwani, Kut 17:1-6 (cf. pia Zab 78:15-16; 105:40-41), kufurika kwa mto wa maji ya uzima kutoka Hekaluni 
kwenye ufalme wa Mungu, Ezek 47:1-11, na maji ambayo yanafurika kwenye nyakati mpya kutoka Yerusalemu kuelekea 
bahari za mashariki na magharibi, Zeka 14:8.” (Beasley-Murray 1999: 116) Kwa maneno mengine, Yesu alinganisha 
hekelu la nyakati za mwisho za Ezekieli pamoja na Yeye mwenyewekama Hekalu jipya. Hatimaye, maji yafurikayo, siyo 
kutoka hekalu la kimwili lililo Yerusalemu, bali kutoka kwa Yesu Mwenyewe. Kanisa ni mfereji wa maji yatoayo uzima 
ambayo chanzo chake ni Yesu.  
  
C. Maono ya mwisho ya Ezekieli yamejengewa na kuhitimisha kile alichokisema awali kwenye Ezek 37:26-28  

Kama vile kifungu hiki mara mbili kilivyosema kwamba Mungu “patakatifu pangu nitapaweka katikati yao 

milele,” hivyo Ezek 43:7-9 mara mbili husema “name nitakaa kati yao milele.” Kwenye 2 Wakor 6:16-7:1 Paulo 
anaunganisha ahadi za Mambo ya Walawi 26:11-12, 2 Sam 7:14, na Ezek 37:27, na kuonyesha ni jinsi gani utimilifu wa 
ahadi hizo ulivyozinduliwa ndani ya Kanisa.   
  
V. Yerusalemu Mpya (Ufu 21:1-22:5), siyo jingo halisi litakalojengwa duniani wakati ujao, ni utimilifu wa Hekalu la  

Ezekieli (Ezekieli 40-48) na ni uhakika wa kweliambao maono ya Ezekieli yalionyesha190  
  
A. Kwenye Ezek 40:2 Ezekieli alichukuliwa hadi kwenye “Mlima mrefu Sana” alipoona “mchoro kama mji”   

Hakuna “Mlima mrefu sana” ndani au kuzunguka Yerusalemu ya kimwili. Zaidi, ukweli kwamba aliona mchoro 
“kama” mji unaashiria kwamba Ezekieli aliingia kwenye “ulimwengu wa ishara ya jiografia ya mbingu na nchi ambayo 
huunganisha hali ya nyakati za mwisho” (Beale 2004: 336). Hili linathibitishwa na Ufu 21:10 ambayo inafanana na lugha 
ya Ezekieli kwenye kuelezea Yerusalemu Mpya. Kifungu hicho kinasema Malaika “Akanichukua katika Roho mpaka 

mlima mkubwa, mrefu, akanionyesha ule mji mtakatifu, Yerusalemu, ukishuka kutoka mbinguni kwa Mwenyezi Mungu.”  

 

B. Kwenye maono ya Ezekieli vyote hekalu na mji vinaelezewa kama mraba (Ezek 42:15-20; 48:15-20)  

 Utambulisho wa mji wa Ezekieli pamoja na Yerusalemu Mpya vinathibitishwa na Ufu 21:16 ambayo inaelezea 
Yerusalemu Mpya kama “ulikuwa mraba.” Neno halisi la kigiriki ni “pembe nne mraba” (tetragōnos). “Agano la Kale la 
Kigiriki la Ezek. 45:1-5 na 41:21 hutumia neno hilo hilo kwa jingo lote la hekalu” (Beale 2004: 348n.37).   
  

 
190 Mifano ya asili ya maono ya Ezekieli yameonyeshwa kwenye makala ya kushangaza ya Bob Pickle, “Mji wa Ezekieli: 
Kukokotoa mzingo wan chi au dunia” (2004). Pickle anaona mji na mgawanyo wan chi aliopewa Ezekieli kama mfano 
wanchi mpya. Anasema, “Ikiwa tutaikuza ramani ya Ezekieli [i.e., vipande13 vya nchi vilivyogawiwa kwa makabila na 
Bwana] mpaka mji wa Ezekieli ni ukubwa wa Yerusalemu Mpya ya Ufunuo, kisha ramani ya Ezekieli inauzunguka 
ulimwengu. Uwiano wa mji wa Ezekieli kwa Yerusalemu Mpya ya Ufunuo ni sawa kama ile ya ramani ya Ezekieli kwa 
mzingo au mzunguko wan chi au dunia.” Ukokotoaji huu msingi wake ni namaba za mawazo: (1) Alitumia urefu wa 4500 
kwa kila upande wa mji wa Ezekieliy (Ezek 48:30-35); (2) Vipande vyote 13 vya nchi au ardhi (Ezek 45:1-8; 47:13-

48:29) vina upana sawa wa urefu wa 25,000 (kwa jumla ya urefu wa 325,000); (3) Ukubwa wa Yerusalemu Mpya (Ufu 

21:16) ni urefu wa 3000 kila upande, kwa jumla ya urefu wa 12,000, siyo urefu wa 12,000 kwa kila upande (Wakiriki 
wanasema tu kwamba kipimo kilikuwa “ukubwa wa 12,000” na kwamba “urefu wake ni kama ukubwa kama upana 
wake”); (4) Kila uwanja wa mpira wa Warumii ni baina ya futi 606-607 kwa urefu. Ingawa wazo la Pickle siyo kile 
kilichoshirikishwa hapa, ni cha kushangaza na kutambuliwa kwamba kile alichoona Ezekieli kilikuwa, kwenye shina, 
kuchukuliwa kimfano, badala ya kama jengo halisi la kimwili na mji utakaojengwa wakati ujao.  
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C. Kipengele cha muhimu kwenye maono ya Ezekieli ni kwamba Mungu yupo na ataendelea kukaa miongoni mwa watu 

wake milele   

Kitabu cha Ezekieli kinahitimisha na maelezo, “na jina la mji huo tangu siku hiyo litakuwa hili, Bwana yupo 

hapa.’” (Ezek 48:35). Hili linatimizwa kwenye Yerusalemu Mpya ya Ufunuo 21-22.   
• Ezek 43:7-9 mara mbili anasema “Nitakaa katikati yao milele.” Kwenye Agano la Kale la Kigiriki, kiini kwa 
“kukaa” kwenye Ezek 43:7 ni “hema.” Ufu 21:3 inaashiria kwamba Yerusalemu Mpya ni utimilifu wa unabii wote, 
ukijumuishwa na maono ya Ezekieli, kwa kuzungumzia Ezek 43:7, 9 na mara mbili kusema, “Hekalu la Mungu ni 

pamoja na wanadamu” na “Atakaa katikati yao.” Pia, mara tatu Ufu 21:3 inasema kwamba Mungu atakaa “katikati” 

ya watu wake.   
• Ezek 43:7 inasema, “hapa ni mahali pa kiti changu cha enzi,” Ufu 22:1, 3 yote inaeleza kwamba “kiti cha enzi 

cha Mungu na cha Mwanakondoo” kitakuwa ndani ya Yerusalemu Mpya.   
• Mitume na makabila ya Israeli yanaelezwa kama sehemu ya mchoro wote wa Yerusalemu Mpya yenyewe: 
Mitume ni msingi (Ufu 21:14); makabila kumi na mawili ya Israeli ni milango (Ufu 21:12-13). Siyo tu Hekalu la  
Ezekieli na Yerusalemu Mpya vyenye umbo linalofanana, yote yanayo malango kumi na mawili kwenye mpangilio ule 
ule: mitatu kaskazini; mitatu mashariki; mitatu kusini; mitatu magharibi (linganisha Ezek 48:31-34 na Ufu 21:12-13). 
“Kuchanganywa kwa Mitume pamoja na makabila ya Israeli kama sehemu ya mchoro wa Hekalu la mji kulitabiriwa 
kwenye Ezekieli 40-48 kuthibitisha tahmini zetu nyingine . . . kwamba kanisa la Kristo la mataifa yotelitakuwa kundi 
la waliokombolewa ambao, pamoja na Kristo, watatimiza unabii wa Ezekieli wa hekalu na mji wa wakati ujao. Hili 
limefuatana na vifungu vingine vya Agano Jipya ambalo jamii yote ya Agano itaunda Hekalu la Kiroho ambalo uwepo 
wa Mungu utakaa (1 Wakor.3:16-17; 6:19; 2 Wakor 6:16; Efe. 2:21-22; 1 Pet. 2:5).” (Beale 1999: 1070)  
• Hekalu la Ezekieli ni kiini au kitovu cha kila kitu. Kwenye Yerusalemu Mpya hakuna jingo la kimwili hapo, “kwa 

maana Bwana Mungu Mwenyezi na Mwana-Kondoo, ndio hekalu lake.” (Ufu 21:22). Hivyo, Hekalu la kweli—Mungu 
na Mwanakondoo—sasa ndio kiini au kitovu. “Usawa wa Mungu na Mwanakondoo pamoja na Hekalu hufikia kwa 
karibu sana kiini cha maono ya ezekieli, ambayo ni uwepo wa utukufu wa Mungu wenyewe (e.g., 48:35, ‘jina la mji’ ni 
‘Bwana yupo hapa’). Yote ambayo Hekalu la zamani la Israeli lilionyeshea, kupanuka kwa uwepo wa Mungu, 
yametimizwa kwenye Ufunuo 21:1-22:5, na utimilifu huu ulikuwa unatarajiwa ndaani ya Ezekieli 40-48 yenyewe.” 
(Beale 2004: 348)  

  
D. Ezek 47:1-12 inaelezea mto ufurikao kutoka nje ya Hekalu ambayo ni uponyaji na utoao uzima  

Ufu 22:1-2 hutumia picha ile ile na kuitumia kwa Yerusalemu Mpya. Utambulisho wa mto kwenye maono ya 
Ezekieli pamoja na mto kwenye Yerusalemu Mpya yamethibitishwa na Ezek 47:7, 12 ambayo inasema kwamba kulikuwa 
na miti pande zote za mto. Hili ni sambamba na Ufu 22:2 ambayo sawa na hiyo husema kwamba mti wa uzima ulikuwa 
“upande mwingine wa mto.” Kwenye masuala yote mawili miti inasemekana kuzaa matunda (Ezek 47:12; Ufu 22:2). 
Zaidi, kwenye masuala yote matawi ya miti ni “kwa uponyaji” (Ezek 47:12; Ufu 22:2).  
  
E. Hekalu la Ezekieli litakuwa halisi kwa wale tu ambao wamtaachilia mbali machukizo na dhambi zao (Ezek 43:6-9)   

 Mwangwi wa Ezek 43:6-9, Ufu 21:8, 27 unasema kwamba “Na ndani yake hakitaingia kamwe cho chote kilicho 

kinyonge, wala yeye afanyaye machukizo na uongo,” Itakuwa ni ndani ya Yerusalemu Mpya. Ambayo inayonyesha 
kwamba Hekalu la Ezekieli linagtajwa tu kuwa la watu ambao ni wako “ndani ya Kristo.”Kama vile Kristo alivyouzindua 
ufalme wake na kusamehe dhambi milele kwa ujio wake wa kwanza, hivyo Yerusalemu Mpya inaunda hitrimisho la ufalme 
wa Kristo, ambao ndani yake dhambi zimeondolewa milele.  
  
VII. Hekalu la Ezekieli: hitimisho  

“Wengi wangeona maono ya Ezekieli ya upaqnuzi wa Hekalu (sura za. 40-48) kama kutiwa moyo kwa imani 
kwambakutakuwepo na Hekalu la nyakati zamwisho litakalofanana na maelezo ya unabii wa Ezekieli. Bado wanatheolojia 
wa Kibiblia hawawezi kufiki unabii huu bila kuijua njia ambayo unabii huu ulieleweka kwa waandishi wa Agano Jipya. 
Picha ya Ezekieli yam to ufurikao kutoka kwenye Hekalu (Ezek. 47:1ff) imeonekana mara mbili kwenye agano Jipya. 
Kwenye Yoh 7:37-9 ‘mito ya mai ya uzima’ ikifurika kutoka kwa Yesu mwenyewe; wakati uo huo kwenye Ufunuo ‘mto 
wa maji ya uzima’ ufurikao kupitia katikati ya Yerusalemu Mpya (Ufu. 22:1ff). Waandishi hawa wawili walikusudia 
kuchukulia unabii wa Ezekieli na kuutumia kwa Yesu na Yerusalemu ya Mbinguni. Kwa matokeo hayo, hawakuonekana 
kutarajia unabii wa Ezekieli kuwa utatimizwa kiuhalisia kwa baadhi ya mawazo ya wakati ujao kwenye Hekalu la kimwili. 
Badala yake unabii huu ulikuwa njia ya wazi kipicha ya kuzungumzia kile ambacho sasa Mungu amekifanikisha kwa 
kumpitia Yesu. Kwa hiyo, kinyume chake, ingawa maono ya Ezekieli yalilenga sana juu ya Hekalu, yalifikia hitimisho lake 
la mwisho kwenye mji ule mahali ambapo ‘hapakuwa na Hekalu’, kwa sababu ‘Hekalu lake ni Bwana Mungu Mwenyenzi 
na Mwanakondoo’ (Ufu. 21:22).” (Walker 1996: 313)  
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NYONGEZA 4—DAN 9:24-27 (“Majuma 70”)  
  Dan 9:24-27 “inawakilisha andiko gumu zaidi kwenye kitabu, kama wachambuzi walivyokubali, lakini 
hawakubaliani kwa kiwango kikubwa kama njia sahihi ya kuelewa kweli zilizotolewa. . . . Vyote ambavyo mtu anaweza 
kufanya ni kuendelea kukubaliana na vigezo kwa uthabiti iwezekanavyo, kuangalia na kupima kwa uangalifu hitimisho la 
wengine, na kufanya mapendekezo kama suluhisho tarajiwa kwa tatizo gumu.” (Baldwin 1978: 163)   
  
I. Mambo ya tafsiri na matatizo ya kifungu  
  Yapo mambo mabalimbali na matatizo ambayo hufanya Dan 9:24-27 ngumu kutafsiri. Kila mojawapo humtaka 
mtafsiri kufanya uchaguzi. Idadi na umuhimu wa mambo haya humaanisha kwamba kutakuwepo na kutokukubaliana 
wakati wote juu ya tafsiri sahihi ya kifungu. Kwa kiwango kikubwa, matatizo haya huchipuka kutoka kwenye ugumu wa 
andiko lenyewe: “Ukubwa wa kifungu, umoja wa kiasi kikubwa wa maneno yake na maelezo, na utata ulioanzishwa na 
mpangilio wake kuwa kikwazo makini. Zaidi ya hayo, utengano muhimu baina ya matoleo mawili ya msingi ya Kigiriki . . . 
hazituruhusu kun a hitimisho lolote la mwisho kuhusiana na andiko.” (Doukhan 1979: 1)   
                Karibia kila msemo kwenye kifungu una wasiwasi. Yafuatayo ni baadhi, lakini siyo mambo yote, na maswali 
yanayoibuliwa na kifungu:  
  
A. 9:24—“Muda wa majuma sabini umeamriwa juu ya watu wako, na juu ya mji wako mtakatifu, ili kukomesha 

makosa, na kuishiliza dhambi, na kufanya upatanisho kwa ajili ya uovu, na kuleta haki ya milele, na kutia 

muhuri maono na unabii, na kumtia mafuta yeye aliye mtakatifu.”  
1. “Majuma” sabini?” “kipindi cha nyakati saba?” “Uelewa wa msingi wa neno ni ‘nyakati saba’; hivyo uelewa wa 
kawaida ni ‘juma moja’ au ‘siku saba.’ Matumizi haya ya kawaida ya neno yanaweza kuonekana kwenye Danieli 
10:2, 3. Neno laweza pia kumaanisha ‘kipindi cha miaka saba’; ikiwa litachukuliwa kwenye ufahamu huo, itakuwa 
bora kulitafsiri kama ‘saba’ na 70 ‘saba’ itakuwa miaka 490. Lakini neno ni tata kabisa na ni busara kuutambua 
utata huo kabla ya kupendekeza tafsiri isiyonyumbulika.” (Elwell 1988: 1930) “Kwenye mazingira yaliyopita, 
miaka saba halisi ya unabii wa Yeremia upo kwenye ufahamu wa Danieli (Dan. 9:2). Hivyo miaka badala ya 
majuma halisi yalipendekezwa kwenye kumbukizi zilizopita.” (Gentry n.d.: n.p.)   

Kwa namna nyingine, Leupold namechunguza upekee wa fasihi ambao unatakiwa kuchukuliwa kwa 
umakini: “Shabhu’a, ‘juma,’ wakati mwingi ina wingi kwenye muundo wa jinsia ya kike shabhu’oth, ‘majuma.’ 
Kwenye sura hii (v. 24, 25, 26, 27) Danieli anatumia muundo tofauti, viz., shahu’im, wingi kwenye jinsia ya 

kiume. Kweli, kwenye 10:2, 3 muundo huu ulitokea tena, ukionekana kwenye kumbukizi ya sura yetu, lakini 
pamoja na neno ‘siku’ kuongezwa, shabhu’im yamim. Sasa umoja humaanisha ‘nyakati saba,’ ‘namba ambayo ni 
jumla ya sita na moja.’ . . . Kwa kuwa hakuna chochote kwenye sura yetu kinachoashiria ‘jumla ya siku sita na 
moja’ kama maana kwa shabhu’im au ‘jumla ya miaka sita na moja,’ tafsiri salama pekee . . . ni sabini ‘jumla ya 
sita na saba’—sabini na ‘saba’. . . . ‘Sabini’ inajumuisha saba ukizidisha kwa kumi, ambayo, huwa namba duara, 
ikimaanisha utimilifu, utimilifu. Kwa hiyo, ‘sabini jumla ya sita na moja’—7x7x10—ni kipindi ambacho kazi kuu 
ya harakati za ki-Mungu zitafikia kwenye ukamilifu.” (Leupold 1969: 409)191  
2. Mpangilio wa matukio au uhakika wa wakati au muda? Ikiwa ni kudhaniwa kwamba “majuma 70” humaanisha 
vipindi 70 vya miaka 7, au jumla ya miaka 490, basi swali ni: Vipindi hivi vinamaanisha kuchukuliwa kama 
mpangilio thabiti wa matukio (i.e., mfuatano wa mpangilio ambao matukio ya historia hutokea) au kama uhakika 

wa wakati (i.e., “mbinu ya mapatano ya historia yaliyotumika kutafsiri kumbukumbu za kihistoria badala ya 
kuinuka kutokana nayo” [Goldingay 1989: 257])?   

“Zote namba 7 na 70 huashiria utimilifu Fulani au ukamilifu kwenye mawazo ya Waebrania. Saba siyo tu 
idadi ya siku za juma, lakini pia ni idadi ya miaka kwenye mzunguko wa sabato. Na 70 ilitumika, kwenye Agano 
la Kale na Agano Jipya, kwa makundi ya watu; ni, kwa mfano, idadi ya wanafunzi walioyumwa na Yesu wakati 
wa huduma yake hapa ulimwenguni (Lk. 10:1). Haya na kweli nyingine zinaashiria kwamba namba 7 na 70 
zaweza kuwa na maana yak i-ishara.” (Elwell 1988: 1930) Kwenye Math 18:22 Yesu alimwambia Petro 
kumsamehe ndugu yake 70 x 7. Kwa uwazi namba hiyo siyo ya kutafsiriwa “kiuhalisia,” kana kwamba Petro 
alipaswa kuweka kumbukumbu na kwamba hakupaswa kumsamehe ndugu yake kwenye tukio la 491st.  

Hata andiko haliko wazi: “[Andiko la Masoretic, toleo la kimamlaka la Kiebrania la Agano la Kale, 
lililokamilika takriban mwaka BK 130] linaweka atnah [mgawanyiko] baina ya majuma saba na majuma sitini na 
mawili [ya 9:25]. Biblia Matoleo ya RSV na ESV hufuata Andiko hilo la kimamlaka na kusomeka, “kutokana na 
kuendelea mbele kwa neno kurejesha na kuijenga Yerusalemu kwa ajili ya mtakatifu ajaye, mfalme, kutakuwepo 
na majuma saba. Kisha kwa majuma sitini na mawili litajengwa tena.” Theodotion [Msomi Mwebrania aliyetafsiri 
Agano la Kale Kigiriki yapata mwaka BK150], hata hivyo, husomeka “majuma saba na majuma sitini na mawili.” 
Biblia matoleo ya NASB, NKJV, na NIV humfuata Theodotion. Ikiwa haya ni matoleo sahihi “majuma sitini na 
kenda lazima yaishe kabla ya kuonekana kwa mashiach, siyo saba” (McComiskey 1985: 19). Ikiwa uhakika wa 

 
191 “Kile kilichomwongoza Dan.kutumia m. badala ya f. hata hivyo, hakipo wazi isipokuwa kilikuwa kwa sababu za 
makusudi za kuvuta hisia kwa ukweli kwamba neno saba limetumika kwa hisia zisizokuwa za kawaida” (Young 1949: 
195).  
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wakati unakusudiwa, basi mahali pa kuanzia tofauti ya vipindi vya “majuma” vyaweza kuingiliana au vipindi 
tofauti haviwezi kufuata moja mara baada ya nyingine,au haviwezi kufungamanishwa pamoja kuimarisha kalenda 
au mahali pa kuanzia kabisa.  
3. “Kumaliza,” “kufikisha mwisho wa,” “kufanya upatanisho kwa,” “kuleta haki ya milele,” na “kutiwa muhuri” 
kunamaanisha nini kwenye mazingira haya? “Juu ya hili mara tatu limeelezwa kwamba Mungu atamaliza 
(‘maliza’, ‘kufikisha mwisho wa’, ‘kupatanisha kwa’) uovu uliofanywa (‘makosa’, ‘dhambi’, ‘uovu’). Andiko 
maalum la aya hii haliko wazi kabisa na vivuli vya maana mbalimbali vyaweza kusomeka kwenye maelezo 
mbalimbali.” (Russell 1981: 184) “Neno kwa  ‘makosa’ ni lenye mipaka na . . . awali ‘makosa’ yalihusishwa  
pamoja na kushambuliwa kwa Yerusalemu na kuangamizwa kwa Hekalu na Antiochus IV mwaka 167 KK. 
Wengine hulinganisha ‘makosa’ pamoja na uasi wa Israeli kinyume na Mungu na kufuatiwa na utumwa wa Babeli, 
hatimaye ukiishia na kutupwa au kushindwa kwa Antiochus. Watafsiri wa naoamini katika wakati ujao huelewa 
kumbukumbu ya ‘makosa’ kama istilahi kwa ‘dhambi kwa ujumla’ ambayo hayataisha mpaka kurudi mara ya pili 
na utawala wa milele wa Yesu Kristo.” (Hill 2008: 169) “Tafsiri ya kumaliza au kukamilisha haionekani kuwa ya 
uhakika. Iliyo halisi ni ngumu, lakini jambo jema laweza kufanyika kuilinda tafsiri ya sasa [i.e., ‘kwa kuzuia 
makosa’]. . . . [Kuhusiana na ‘kufanya mwisho wa dhambi’] Neno laweza kusomeka kuitia muhuri dhambi, na 
kasha kuchukuliwa katika hali ya kuondolewa, au kuondolewa machoni. Hata hivyo, . . . kuitia muhuri dhambi 
penginepo humaanisha ‘kuihifadhi kwa ajili ya adhabu’ (Ayubu 14:17, cf. Kumbukumbu. 32:34). Neno ni gumu.” 
(Young 1949: 198-99, nukuu ziliondolewa) Kuhusiana na “kutiwa muhuri maono na unabii”: “Kutia muhuri 
penginepo humaanisha kuthibitishwa (1 Fal 21:8), na hili linafaa mazingira ya sasa vizuri: ahadi ni kwamba unabii 
wa Yeremia utatimizwa na hivyo kuthibitishwa” (Goldingay 1989: 260). “Mbadala unaweza kumaanisha kwamba 
‘maono na unabii’ ‘vimetiwa muhuri’ kwa maana kwamba sasa yanafikia mwisho, kwa kuwa ujio wa nyakati 
zilizoahidiwa hauhitajiki tena” (Russell 1981: 185).  
4. Nani au ni ni ni “kilicho kitakatifu zaidi” (mahali? mtu? Au watu?) ambao “watakaopakwa mafuta”? “Kupatia 

mafuta mahali patakatifu zaidi (lit. ‘patakatifu zaidi’; kitu hakijawekwa wazi; cf. RSV mg.). Wasiwasi ungekuwa 
vema kuelezwa kwa mazingira.” (Baldwin 1978: 169) Tafsiri ya maelezo ya Kiebrania ya “patakatifu zaidi” 
hayana makala fafanuzi (“the”) mbele yake, na kiuhalisia humaanisha “patakatifu pa patakatifu.” Msemo 
“umetokea mara 22 mahali pengine kwenye Agano la Kale na yaweza kuzungumzia vifaa kwenye hema (mara 5), 
eneo takatifu la nchi, hasa lililowekwa wakfu kwa ajili ya Makuhani (3), sadaka (2), sehemu ya sadaka za 
makuhani (10), na watu (2). . . . Msemo sawa na huo hushirikisha makala fafanuzi, ‘patakatifu pa patakatifu,’kwa 
nyongeza limetokea mara 16, mara nyingi likichangia mahali patakatifu zaidi ndani ya patakatifu. Lakini kwenye 
mifano hii yote 38 nje ya Dan 9:24 hakuna hata kumbukumbu moja isiyotambuliwa kwenye jengo la hekalu.” 
(Payne 1978a: 104-05)   

Mapendekezo tofauti yamefanywa, yakijumuisha: kwekwa wakfu upya kwa jengo la hekalu; Masihi 
(Kubatizwa kwa Kristo); Kanisa kama “hekalu la kiroho” la Mungu; Yerusalemu Mpya ya mbinguni; hekalu la 
milenia au Kristo kuketi kwenye kiti cha Enzi kama Mfalme kwenye milenia (waamini wa mpito); au “kulingana 
na matumizi ya magombo ya Bahari Mfu, [yawezekana] kuzungumzia jamii” (Gaston 1970: 118).  

Kwa kuwa makusudi yote sita ya majuma sabini, yamekusudiwa kabisa kuwa, makamilifu, na ufahamu 
wa mwisho, au Yamekusudiwa kwenye uelewa wa kuwa yalizinduliwa au kukamilishwa kwenye kanuni ndani ya 
majuma sabini?  

  
B. 9:25—“Basi ujue na kufahamu, ya kuwa tangu kuwekwa amri ya kutengeneza na kuujenga upya Yerusalemu hata 

Zamani zake masihi aliye mkuu; kutakuwa na majuma saba; na katika majuma sitini na mawili utajengwa tena pamoja 

na njia kuu zake na handaki, naam, katika nyakati za taabu”  
1. Amri ipi (neno)? Baadhi ya Biblia hutafsiri 9:25 Kama “amri” (NASB; NIV), au “agizo” (NKJV). Waebrania 
hutumia “istilahi ‘neno’ (dabar) badala ya moja ya ile istilahi maalum kwa amri ya kifalme” (Lucas 2002: 242). 
“Neno dabar ni la kawaida kabisa kwenye kiwango chake cha mpangilio wa matukio kwa muda. Wakati wote 
huhusisha neno la kinabii, lakini halimaanishi kamwe ‘amri.’” (McComiskey 1985: 26)   

Kumekuwa na mapendekezo mengi kuhusiana na maana ya “neno kurejesha na kuijenga upya 
Yerusalemu.” Lucas ameorodhesha saba: “Uwezekano ni (pamoja na tarehe kwenye mabano): 1.Unabii wa 
Yeremiakuhusu miaka sabini kwenye Yer. 25:12 (605) Au Yer. 29:10 (597). 2. Unabii wa Yeremia wa urejesho 
kwenye Yer. 30:18-22; 31:38-40 (587). 3. Maneno ya Gabrieli mwenyewe kwa Danieli (539?). 4. Amri ya Uajemi 
iliyoandikwa kwenye Ezra 1:1-4 (539). 5. Amri ya Dario iliyoandikwa kwenye Ezra 6:1-12 (521). 6. Amri ya 
Artashasta iliyoandikwa kwenye Ezra 7:12-26 (458). 7. Waraka wa Artashas aliopewa Nehemia kwenye Neh. 2:7-
8 (445).” (Lucas 2002: 242)  
2. “Mpakwa mafuta na Mfalme ni nani”? Matoleo ya Biblia ya NASB na NKJV yanatafsiri Kiebrania kama 
“mpaka Masihi Mfalme.” Toleo la NIV linasomeka, “mpaka Mpakwa mafuta, mtawala.” Toleo la ESV na RSV 
yanasomeka, “kuja kwa Mpakwa mafuta, Mfalme.”  Neno la Kiebrania mashiach “halina makala fafanuzi na 
lazima litoe, ‘mpakwa mafuta,’ istilahi ambayo hata yaweza kutumiwa kwa mfalme mpagani kama vile 
Wakoreshi, Mwajemi (Is 45:1). Neno linalofuata, nagid, laweza kuzungumzia mfale (e.g., 1 Sam 2:10, 35; 9:16; 
10:1) au kuhani (mkuu) (e.g., Lawi 4:3; Yer 20:1; Neh 11:11).” (Pate na Haines 1995: 73) “Mtawala asiye 
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Mwisraeli kwa kiasili zaidi aweza kutajwa hapa kama melek [kama kinyume na nagid], kama ilivyo kawaida 
kwenye Danieli. Kwenye kukosekana kwa kiashiria kilicho kinyume, basi, ‘kiongozi, mpakwa mafuta,’ upo 
uwezekano mkubwa kuwa Muisraeli.” (Goldingay 1989: 261)   

Inawezekana wahusika wanajumuisha Wakoreshi, Nehemia, Yoshua kuhani mkuu, au Zerubabeli liwali 
aliyekuja Yerusalemu mwaka 538 KK kuanzisha tena hekalu, au Yesu Kristo.  

  
C. 9:26—“Na baada ya yale majuma sitini na mawili, masihi atakatiliwa mbali, naye atakuwa hana kitu; na watu 

wa mkuu atakayekuja watauangamiza mji, na patakatifu; na mwisho wake utakuwa pamoja na gharika, na hata 

mwisho ule vita vitakuwapo; ukiwa umekwisha kukusudiwa.”  
1. Je “Mpakwa mafuta” wa mst. 26 ni sawa kama “mpakwa mafuta” wa mst. 25? Wala kwenye suala hili hakuna 
makala fafanuzi (“the”) kabla ya “mpakwa mafuta,” hivyo ay azote mbili zinasomeka “mpakwa mafuta.” 

“Maelezo yake kama mpakwa mafuta haiwezi kudaiwa kuashiria kwamba lazima awe mashiach sawa kama 
mmoja aliye kwenye mst. 25 . . . au kwamba ni lazima kuwa mtu tofauti” (Goldingay 1989: 262). Kwa nmna 
nyingine, “Bila kiashiria chochote cha fasihi au uhalisia kuashiria vinginevyo, suluhisho rahisi ni kwamba maneno 
yote mawili [‘mpakwa mafuta’ na ‘mfalme’] kwenye mst. 26 pia inamtaza mtu yuleyule—mtu binafsi aliyetajwa 
kwenye mst. 25” (Gentry 2010: 32)   

Wahusika wakuu ni Onias III (kuhani mkuu, aliyeuawa mwaka 171 KK) au Yesu Kristot. Baadhi 
hushikilia kwamba ni Mpinga Kristo. 
2. “Kukatiliwa mbali na kutokuwa na kitu” Kunamaanisha nini? “Kukatilia mbali” kulitumika kwa “adhabu ya 
kifo, Lawi. 7:20; na kuzungumzia kifo cha kikatili, vinginevyo maelezo zaidi yatatolewa” (Young 1949: 206). 
“Maana ya maneno yaliyotafsiriwa ‘na hatakuwa na kitu’ siyo yakini. Yalipunguzwa kwa utofauti kumaanisha 
‘hapakuwa na kitu chochote kinyume chake’ au ‘hapatakuwa na hata mtu mmoja [kumpokea Yeye]’ au ‘atakoma 
kuwepo’ au ‘bila majaribu’ au ‘bila msaidizi’.” (Russell 1981: 189) Leupold anaeleza kwamba, kiuhalisia, andiko 
linasomeka, “‘Na hapatakuwepo kwa ajili yake.’ Hili linaashiria kwamba Hatakuwa na kile ambacho kwa kawaida 
kilitarajiwa kuangukia kwenye kura yakekama vile wafuasi, ushawishi, na vya kufanania hivyo.” (Leupold 1969: 
427) Toleo la Biblia la NKJV linasomeka, “lakini siyo kwa ajili yake Mwenyewe.” Wengi wanadai kwamba tafsiri 
“haikuhakikishwa kwa ile ya asili” (Jackson n.d.: 10).  
3. “Watu wa mfalme ajaye ni kina nani”? “Ikiwa mst. 26a inazungumzia mauaji ya Onias, maandiko ya 
kitamaduni ya kile kinachofuata, ‘na watu wa mfalme ajaye wataangamiza mji na mahali patakatifu’, ni shida kwa 
sababu Antiochus IV hakuiharibu Yerusalemu na hekalu. . . . Goldingay (1989: 262), ambaye aliasili maandiko 
yale yale, kumchukulia ‘kiongozi ambaye atakuja’ kuwa mmoja wa warithi wa Onias, labda Yasoni. Hata hivyo, 
wakati matendo yake yalitangazwa kwenye 2 Wamakabayo. 4, lugha yenye nguvu hapa inaonekana kuwa ya 
kukubalika zaidi kwa matendo ya Antiochus IV kinyume na Wayahudi waaminifu.” (Lucas 2002: 244) Wengine 
huona “kumbukizi la wazi la maadui ambao wangeiharibu Yerusalemu na Hekalu kwa mara ya pili, kama 
ilivyotokea kwenye mwaka BK 70 chini ya Jenerali Tito wa Rumi” (Baldwin 1978: 171).   

Kwa namna nyingine, “Hakuna suala la kifasihi kwenye kutambulisha kitu na somo au mada kwenye 
sentensi hii. Maana ya sentensi hii pia ya moja kwa moja. Mtawala ajaye ni lazima awe Masihi mst. 25 kulingana 
na mazingira na sharia za kawaida za fasihi. Kwa hiyo ‘watu wa mtawala ajaye’ ni Wayahudi. Maelezo 
yanatueleza kwamba ni Wayahudi ambao watauangamiza na kuuteketeza mji uliojengwa upya na hekalu kwa ujio 
wa Mfalme wao ajaye. Kumbukizi za kihistoria [i.e., Josephus, Vita vya Wayahudi] kuthibitisha kwamba hili ni la 
kweli kabisa. . . . Ingawa jeshi la Rumi kwa hakika liliweka moto Yerusalemu, kuangamizwa kwa mji hasa 
kulifanywa na Wayahudi wenyewe.” (Gentry 2010: 38-39)   

Payne anaongeza kikunjo hiki: “Somo hilo hilo [mashiach au mashiach nagid] linaonekana kurudiwa 
bado tena kwenye mstari wa 26b, kwa ‘mafuta’ ingawa haikutokea kwa kwa jina lenye sifa zinazofanana, 
‘mfalme’ (cf. v 25), na aina iyo hiyo ya tendo la matamshi, ‘kuangamiza’ (cf. ‘kukatiliwa mbali’ kwenye mst. 
26a), imetokea, ambayo inaonekana kumtambulisha mpakwa mafuta Yule yule. Mfanano unaotengenezwa na hili 
unapendekeza kwamba konsonati au vokali iliyo kabla ya ‘mfalme’ lazima iwe inaonekana ‘im (‘pamoja na,’ 
kulingana na Mwebrania mmoja MS na matoleo ya zamani), badala ya ‘am, ‘watu.’ Kisha andiko kiuhalisia 
kusomeka, ‘Mji na mahali patakatifu pataharibiwa pamoja na mfalme ajaye’.” (Payne 1978a: 106)   

Wahusika mbalimbali walipendekeza kwa mfalme ajaye na watu wake, wakijumuishwa: Antiochus 
Epiphanes na maaskari wa Ashuru au Wayahudi wazungumzao Kigiriki; Tito na Warumi; Mpinga Kristo na 
wafuasi wake; au Yesu Kristo na ama Wayahudi waliomkataa Yeye au Warumi.  
4. “Mwisho” na “gharika” vinazungumzia nini? “Msemo ‘mwisho wake’ ni wasiwasi au una maana zaidi ya 
moja. Unaweza kuzungumzia hatima au mwisho wa kiongozi, au ule wa watu, au kwa ‘mwisho’ ule ambao 
viongozi wajao watauleta, matukio ya mst. 27.” (Lucas 2002: 244) “Mwisho” waweza kuzungumzia “mji na 
Hekalu au waweza kuzungumzia ‘mwisho’ kama ulivyo. Kwenye ama suala la uhatibifu litakuja kama gharika au 
mafuriko. Muda siyo mrefu mwishoni patakuwepo vita na uharibifu.” (Russell 1981: 190) “Vita hata mwisho 

huhusisha mgogoro unaoendelea baina ya adui mwenye nguvu na kusudi la Mungu hadi mwisho wa 
majumasabini” (Baldwin 1978: 171).  

Hakuna hata mtu mmoja anayeonekana kulichukulia suala la “mafuriko” kama mafuriko halisi ya maji 
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(hasa kwa kuwa Yerusalemu ipo eneo lililoinuliwa kijiografia). “Kwa ‘mafuriko’ ambayo yatakuja mwishoni mwa 
mji na mahali patakatifu hatuwezi kusema chochote, isipokuwa kumaanisha mafuriko ya jeshi la Ashuru” (Towner 
1984: 144). “Neno kufurika [‘mafuriko’] huzungumzia mafuriko makuu. Cf. Nah. 1:8 pale yalipotumiwa kwa 
kumwagwa kwa hasira ya Mungu. Mtangulizi wake ni nini? Baadhi huzungumzia mpakwa mafuta, wengine 
mfalme. Labda ni bora kuchukulia kama kuzungumzia mwisho wa uharibifu kama huo.” (Young 1949: 207)  

  
D. 9:27—“Naye atafanya agano thabiti na watu wengi kwa muda wa juma moja; na kwa nusu ya juma hiyo 

ataikomesha sadaka na dhabihu; na mahali pake litasimama chukizo la uharibifu; na hivyo, hata ukomo, na ghadhabu 

iliyokusudiwa imemwagwa juu yake mwenye kuharibu”  
1. “Yeye” ni nani”? “Ikiwa anazungumzia jina la mwisho la mtu aliyetajwa, ‘mfalme ambaye anakuja’, somo au 
mada ni adui wa kusudi la Mungu [ikiwa mtu atadhani kuwa ‘mfalme’ wa mst. 26b ni mwovu]” (Baldwin 1978: 
171). Kwa namna nyingine, “Kama kwa mfalme wa mst. 26b, ambaye jeshi lake linasemekana kusonga mbele 
kinyume na hekalu la mji, kwa namna yeyote kwa heshima atasimama kwa mauti ya hekalu. Kwa hiyo, hata kama 
atatmbulishwa kuwa kichwa cha baadhi ya mataifa ya kigeni, hapaswi kuwa mteule juu ya Masihi kama somo la 
higbir [i.e., ‘yeye’ ambaye analithibitisha agano kwenye mst. 27a].” (Kline 1974: 463n.31)    

“Kiwakilishi nomino kisichokuwa na ukomo ‘yeye’ hakizungumzii nyuma kwa ‘mfalme ambaye atakuja’ 
wa mst. 26. ‘Mfalme’ huyu ni jina dogo; ‘watu’ ni jina kubwa. Hivyo, ‘yeye’ huzungumzia mtu binafsi mkubwa  
aliyetajwa” ‘Masihi’ (mst. 26a). Masihi ni umbile linaloongoza kwenye unabii wote, hivyo hata kuangamizwa kwa 
Hekalu kunazungumzia kifo Chake. Kwa kweli, watu walioharibu Hekalu kwa bahati mbaya ni ‘maadui Zake’ 
(Math. 22:2-7).” (Gentry n.d.: n.p.)   

“Yeye” alitafsiriwa kama Antiochus Epiphanes, Yesu Kristo, au Mpinga Kristo wa nyakati za mwishot.  
2. “Agano” ni nini? “Kitenzi cha kawaida cha kufanya agano, karat, kilipatikana kwenye mst. 26 [‘kata’]. Lakini 
kwenye mst. 27, kitenzi cha higbir kilitumika badala yake, ambacho kinamaanisha ‘fanya imara, sababisha 
ushindi.’ . . . Matumizi ya higbir yanaelezea kwamba agano ‘lililofanywa imara’ au ‘la ushindi’ kwenye mst. 27 
linamaanisha kwamba agano kwenye mst. 27 halikufanywa de novo lakini lilikuwa agano lililofanywa imara au 
kuimarishwa. Kwa maneno mengine, agano lililothibitishwa katikati ya juma la sabini . . . lilikuwa agano ambalo 
tayari lilikwisha kuwapo.” (Riddlebarger 2003: 155) Matumizi mengine pekee ya muundo huu wa higbir kwenye 
Agano la Kale ni Zab 12:4, ambayo haihusishi kufanya au kuthibitisha agano, “pale ambapo kwa mantiki ni rahisi 
‘kushinda’ au ‘kuimarisha nguvu’.” (Williamson 2007: 175n.98).  
 Hili lilikuwa limetafsiriwa kama mwungano baina ya Antiochus Epiphanes na Wayahudi wazungumzao 
Kigiriki; Agano la Ibrahimu; “Agano Jipya” ambalo Kristo alilizindua; au mapatano ya kisiasa ambayo Mpinga 
Kristo wa nyakati za mwisho inasemekana atafanya pamoja na baadhi ya Wayahudi kuruhusu hekalu jipya la 
Wayahudi na kuhuishwa kwa sadaka za wanyama.  
3. “Kuikomesha sadaka ya dhabihu” kunamaanisha nini? Hili lilitafsriwa kama: Antiochus kusimamisha sadaka 
za Kiyahudi; Sadaka ya Kristo mwenyewe iliyoziondoa kabisa sadaka za Kiyahudi na mfumo wote wa sadaka; 
kuharibiwa kwa Hekalu mwaka BK 70; au mpinga Kristo kuvunja mapatano yake pamoja na Wayahudi.  
4. “Tao la uharibifu ni nini”? “Lugha ya kifungu hiki ni ngumu zaidi” (Young 1949: 218). “Kile ambacho ‘tao’ 
linazungumzia ni shida. Kigiriki na Kilatini huchukulia kuzungumzia baadhi ya michoro ya Hekalu.” (Lucas 2002: 
244-45) Kwa namna nyingine, Wayahudi hawaonekani kutumia neno kanaph (“tao”) kwa sehemu ya jengo 
(angalia Koehler and Baumgartner 2001: “kanaph,” 1:486; Leupold 1969: 435). “Istilahi ‘tao’ laweza kumaanisha 
‘pembe au ncha’ au ‘ukomo.’ Istilahi huzungumzia mtu asababishaye ukiwa kwenye muungano pamoja na 
machukizo kubwa.” (Gentry 2010: 39)  
5. “Ukiwa” au “asababishaye ukiwa”? Tafsiri nyingi zinasema kwamba uharibifu utamwagwa juu ya mtu Yule 
ambaye “hufanya ukiwa” (i.e., “mharibifu”) (NASB, RSV, NIV, ESV). Hivyo, “kama kwenye suala la wavamizi 
katili wa Ashuru (Is. 10:23), hatima yake ilitangazwa, na itamwagwa, kama hasira ya Mungu iliyokuwa juu ya 
watu Wake (mst. 11)” (Baldwin 1978: 172).   

Kwa namna nyingine, tafsiri nyingine (NKJV) inasema kwamba uharibifu utamwagwa juu ya “ukiwa.” 
Kwa kuwa “muundo wa kiwango elekezi kwa ‘mharibifu’ (cf. 11:31) hutukia tu maneno sita awali, ingeonekana 
kwamba maana ya kawaida haijapendekezwa [‘ukiwa’] inapaswa kubakizwa hapa karibu na aya (cf. 9:18, 26). 
Zaidi sana sherehe ambayo ilionekana kuwa ukiwa na haiwezi kuwa chochote zaidi ya Watu wa Danieli na mji, 
ambao ndio somo la ufunuo wake wote wa majuma sabini.” (Payne 1978a: 112)  

  
II. Mbinu kubwa za tafsiri kwa Dan 9:24-27  
  Kwenye karne ya 1 BK, Waamini wa Kiyahudi walitafsiri Dan 9:24-27 kama kuashiria kwamba Masihi 
angeonekana au kutokea mwaka BK 70 na kuwaokoa Wayahudi kutoka kwa Warumi (Gaston 1970: 462-63). Kwa upande 
mwingine, Mwanahistoria wa karne ya 1st Josephus alishikilia kwamba Waumini hao wenyewe, ambao walimwua kuhani 
Mkuu, walianzisha “chukizo la uharibifu.” Alihitimisha kwamba unabii ulitimizwa na wote Antiochus na kwa Tito na 
Warumi (Josephus 1987: 285, 683 [Antiquities of the Jews 10.11.7; Wars of the Jews 4.6.3]).   

Mitume na misingi ya mababa wa utume walielezea mawazo ambayo yalijichanganya na kuendelezwa na watafsiri 
wa sasa. Waraka wa Barnabas 16.6 (c. BK 70-130) ni “tafsiri ya Kimasihi ya Danieli 9, pamoja na mfanano wenye nguvu 
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kwamba majuma yote sabini kama kutimizwa kwenye madhihirisho ya Kristo, na kazi zake Kanisani” (Knowles 1945: 
138). Miongo kadhaa baadaye, Irenaeus (1885: 5.25.4) alionyesha kwamba 9:27 huzungumzia Mpinga Kristo wa nyakati 
zijazo za mwisho. Wafuasi wake, Hippolytus, aliandika kuhusiana na mwaka BK 202, kushikilia kwamba mahali pa 
kuanzia  kwa majuma 70 ilikuwa ni mwaka wa kwanza wa Dario wakati Danieli alipopokea maono; kurudi Yerusalemu 
kutoka Babeli hufanya mwisho wa majuma 7 ya kwanza; Kuhani mkuu Yoshua ambaye alirudi pamoja na watu alikuwa 
ndiye mpakwa mafuta wa 9:25; majuma 62 yaliishia pamoja na kuzaliwa kwa Kristo; Kristo ndiye “Aliye Mtakatifu” wa 
9:24; juma la 70th litachukua nafasi mwishoni mwa nyakati za Injili kabla ya kurudi kwa Kristo; na “chukizo la uharibifu” 
humzungumzia Mpinga Kristo ambaye atazikomesha “sadaka na michango” zilizokuwa zinatolewa ulimwenguni kote na 
Kanisa (angalia Knowles 1945: 139-42, nukuu ya Hippolytus 1886a: 2.11-22).   

Wengi wa mababa wa dini hushikilia kwamba majuma 70 yalikamilishwa kabisa na ujio wa kwanza wa Kristo na 
au kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70. Clement wa Alexandria, aliandika kuhusiana na BK 200, akishikilia 
kwamba mwanzo wa majuma 70 ulikuwa mwanzo wa utumwa wa Babeli; hitimisho la majuma yote 70 ya Danieli 
yalikamilika pamoja na kuangamizwa kwa Yerusalemu na Tito mwaka BK 70; “Aliye Mtakatifu” wa 9:24 humzungumzia 
Kristo; na “mpakwa mafuta” wa 9:25 humzungumzia kuhani Mkuu ambaye atatwaa au kupokea ofisi katika ukamilifu wa 
kujengwa upya kwa Hekalu (Clement wa Alexandria 1885: 1.21; angalia Knowles 1945: 142-45). Tertullian, aliandika 
kuhusiana na mwaka BK 203, alishikilia kwamba majuma 62½ ya kwanza huchukua “kipindi cha kuanzia kwa mfalme 
Dario hadi kuzaliwa kwa Kristo, na majuma 7½ ya mwisho kuzaliwa kwa Kristo hadi kuanguka kwa Yerusalemu mwaka 
BK 70. Alipata utimilifu wa malengo 6 ya unabii (9:24) kwenye utu na kazi za Kristo katia ujio wake wa kwanza 
(Tertullian 1885b: 8; ngalia Knowles, 1945: 145-49). “Yaweza kuwa mawazo mazuri sana ya Tertullian kwamba matukio 
ambayo yaliyotokea kwa kanuni wakati wa kifo cha Kristo yalipata utimilifu wake kwenye kuangamizwa kwa mara ya 
mwisho kwa mji mtakatifu wa Wayahudi” (Knowles 1945: 148).   

“Kufikia hapa, wote ambao walitolea maoni yao juu ya tatizo walikubaliana kwenye kudhani kwamba unabii 
ulizungumzia majuma ya mwaka. Origen [c. 185-254], hata hivyo, huyachukulia kama majuma ya miongo.” (Ibid.: 149) 
Alianza “majuma 70” kwa kuumbwa kwa Adamu, na kushikilia kwamba kulikuwa na miaka 4900 kutoka Adamu hadi 
mwisho wa juma la mwisho. Alishikilia kwamba “mpakwa mafuta” wa 9:25 alikuwa Kristo, lakini “mpakwa mafuta wa” 
wa 9:26 alikuwa ni ukuhani mkuu wa baada ya utumwa. Aliuweka mwanzo wa juma la 70 siku ya Pentekoste, 
kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70 katikati ya juma la 70, na alikuwa na machache ya kusema kuhusiana na 
mwisho wa juma la 70 (Ibid.: 152-54). Mfano wa tafsiri unaofanana na huu ulitokea miongoni mwa mababa wa baada ya 
Utume (angalia pia Tanner 2009a: 181-200). J. Paul Tanner anahitimisha: “Miongoni mwa tafiti kumi na moja za mababa 
wa kanisa walizofanya kwenye somo hili wote isipokuwa mmoja wao walishikilia baadhi ya muundo wa tafsiri ya Kimasihi 
ya unabii wa Danieli (isipokuwa tu alikuwa Hilarianusambaye alishikilia ukamilifu au utimilifu kwenye wakati wa 
Antiochus IV Epiphanes kwenye karne ya pili KK.). Karibia wote waliona majuma sitini na tisa ya kwanza, kama siyo 
majuma yote sabini, kama kutimizwa katika ujio wa kwanza wa Kristo (jambo la kipekee ni kuwa Hilarianus na 
Apollinarus, baadaye waliyaona majuma sabini kama wakati baina ya matukio mawili ya Kristo). Moja kati ya mawazo ya 
kawaida yaliyokubaliwa ni kwamba ‘aliye mtakatifu’ kwenye Danieli 9:24 humzungumzia Yesu Kristo. . . . Bila kujali 
mapatano yao kuhusiana na tafsiri ya Kimasihi kwa ujumla, wanatofautiana sana kwenye tafsiri zao za kina.” (Tanner 
2009a: 198-99)    

Watafsiri wa sasa huangukia kwenye makundi makuu 3: (1) Wale ambao wanaona kifungu kama kimsingi 
kuhusiana na Yerusalemu ya Kihistoria, kilichohitimishwa kwa Antiochus Epiphanes na Uasi wa Wamakabayo ambao 
uliishia mwaka 164 KK (Mitazamo ya Ki-Antiokia ); (2) Wale ambao wanakiona kama kifungu cha Kimasihi, ambacho 
kimsingi kilikamilika kwenye ujio wa kwanza wa Kristot (Mitazamo ya Kimasihi); (3) Wale ambao wanakiona kama 
kukamilishwa na Mpinga Kristo na Israeli ya wakati ujao na Yerusalemu (Mitazamo ya Waamini wa Mpito). Kila moja ya 
mitazamo hii mikuu imegawanya zaidi kwenye kigeolojia dhidi ya kronografia na uhalisia dhidi ya nafasi za kimawazo 
(sawa na tafsiri tofauti za kitabu cha Ufunuo).   
  
A. Mitazamo ya Kiantiokia  

1. Tafsiri ya asili ya Kiantiokia (angalia Baldwin 1978: 172-73; Hill 2008: 174-75; Collins 1993: 352-58; Hartman 
na Dilella 1977: 249-53; Russell 1981: 183-92; Towner 1984: 140-44; Lucas 2002: 241-54). Miaka 490 ilianza na 
unabii waYeremia (Yer 25:12) mwaka 605 KK au unabii wake wa urejesho (Yer 30:18-22; 31:38-40) mwaka 587 
KK, ukijumuisha ujenzi mpya wa Hekalu na Yerusalemu, na kuishia pamoja na kuwekwa wakfu upya kwa Hekalu 
na kifo cha Antiochus Epiphanes mwaka 164 KK. Tafsiri hii huona angalau makundi mawili ya kwanza ya “7” 
kama fumbo au mbinu, kwa kuwa 605 KK-164 KK ni karibu miaka 440 tu. “Mpakwa mafuta” wa 9:25 

anaonekana kama kuhani mkuu Yoshua na au Liwali Zerubabeli. “Kukatiliwa mbali” kwa mpakwa mafuta kwenye 
9:26 kulichukuliwa kama kuzungumzia mauaji ya kuhani mkuu Onias III mwaka 171 KK. “Agano” la 9:27 

lilichukuliwa kama mapatano ya Antiochuspamoja na Wayahudi wazungumzao Kiyunani. Kukomeshwa kwa 
sadaka ni Antiochus kukomesha sadaka za Kiyahudi mwaka 167 KK   
2. Tafsiri iliyorekebishwa ya Kiantiokia (Pate na Haines 1995: 69-75). Pate na Haines hutazama muda wa vipindi 
kwa pande zote kikalenda na kiuhalisia. Huanza majuma 7 ya kwanza pamoja na unabii wa Yeremia wa urejesho 
(Yer 30:1822; 31:38-40) mwaka 587 KK, ambao ulihitimishwa mwaka 538 KK na Zerubabeli na Yoshua kuhani 
Mkuu. Huzihesabu 62 saba kutoka unabii wa Yeremia (Yer 25:12) mwaka 605 KK, ambazo ziliishia mwaka 171 
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KK kwa kifo cha Onias III. Tafsiri yao yote hufuata mstari wa kiasili. Kwa hiyo huelezea mika 490 iliyokamilika, 
lakini wanayo majuma 62 ambayo huanza kabla ya majuma 7.  
3. Tafakuri ya tafsiri ya Kiantiokia. “Tafsiri ya kihistoria kwa hakika ni sahihi kwenye kuuona msingi wa utimilifu 
wa unabii wa Danieli kwenye karne ya pili KK, lakini kufififsha maana yake kwa kipindi hicho ni kupofusha jicho 
la mtu kwa ushuhuda wa Yesu na waandishi wa Agano Jipya kwa ujumla kwamba pia yalikuwa na umuhimu kwa 
wakati ujao” (Baldwin 1978: 173).   

a. Madhumuni ya mafungu sita ya “majuma 70” (9:24): “Ni majuma sabini ambayo yanafanikisha 
malengo ya mafungu sita; ambayo ni, kila moja ya madhumuni yaliyoorodheshwa lazima kuwa 
yametimizwa ndani ya miaka iliyoteuliwa. Ukweli huu ndio husaidia nadharia ya upinzani hasi wa 
Kibiblia, ambao huweka juma la 70 kwenye nyakati za Wamakabayo, hadi mwaka 165 KK.: kipindi hiki 
ni cha haraka sana kwa urefu wa muda uliotolewa (miaka 490 kutoka tangazo la kuanza kuijenga upya 
Yerusalemu, bila shaka mwaka 458 KK.; linganisha na Ezr 7:6-8 pamoja na 4:7-23 na Neh 1:3). Hata 
hivyo haijitoshelezi, kwa sababu upatanisho na haki ya milele havikuwa vimefanywa wazi bado.” (Payne 
1978b: 37)   
b. Antiochus Epiphanes (9:26): “Wachambuzi wanaohoji kwamba Antiochus Epiphanes aliutimiliza 
unabii huu wanashindwa kutolea maelezo kwa ukweli kwamba hakuliangamiza Hekalu wala mji wa 
Yerusalemu, ingawa bila shaka uharibifu mwingi ulifanywa (1 Wamakabayo. 1:31, 38)” (Baldwin 1978: 
171). Towner anajibu, “Ingawa itaonekana ni ziada kusema kwamba ‘aliuangamiza mji na mahali 
patakatifu,’ yeye angalau alipunguza kutokutumika baadaye kwa Wayahudi waangalifu” (Towner 1984: 
143)   
c. “Agano” (9:27): 1 Wamakabayo 1:11-14 inasema kwamba wakati wa Antiochus Wayahudi 
wasioamini walikwenda kwake na kupokea ruhusa ya kuasili njia za watu wa mataifa. “Antiochus alitoa 
ruhusa yake ya kifalme kwa Wayahudi kufanya hilo, kwa kuwa pasipokuwa na ruhusa au kibali kama 
hicho wasingeweza kuelezea ubunifu huu wa kipagani. Kwa hiyo, Antiochus, hakufanya agano lolote, 
wala hakusababisha agano lolote kushinda, isipokuwa kutoa kwake kibali au ruhusa kwa Wayahudi 
kuasili Kigiriki kulionekana kama kusababisha agano kushinda. Hata hivyo, kwa kuwa agano la Dan. 
9:27 ni la kuzingatiwa kuwa tayari lipo, ni jinsi gani inavyowezekana kutumika kwa Antiochus? . . . Wale 
ambao walisababisha agano (kama kweli lilikuwa agano na siyo kusudio tu la kuigiza Kigiriki) pamoja na 
mataifa kushinda walikuwa baadhi ya wakosaji na siyo.” (Young 1949: 210)   

  
B. Mitazamo ya Kimasihi  

1. Tafsiri ya kawaida ya Kimasihi (angalia Baldwin 1978: 174-75; Hill 2008: 173-74; Gentry n.d.: n.p.; Gentry 
2010: 26-44; Jackson n.d.: 1-14; Payne 1978a: 97-115). Ahadi za 9:24 zote zinaonekana kana za Kimasihi. Agizo 
la Artashasta lililoandikwa kwenye Ezra 7:12-26 (458 au 457 KK) lilichukuliwa kama mahali pa kuanzia kwa 
mpangilio halisi wa matukio. Kundi la kwanza la 7 limechukua ujenzi mpya halisi wa Yerusalemu (9:25a). Kwa 
ghafla majuma 62 yanafuata na kuhitimishwa na ubatizo wa Yesu mwaka BK 26 au 27. Yesu ndiye “Mpakwa 
mafuta” wa 9:25b. “Mfalme ajaye” wa 9:26b mara nyingi anaonekana kama Tito kwakuwa Yesu alinukuu 9:26-

27 kwenye hotuba ya Mlimani.Wengine huona “mfalme” kama Kristo na “watu wake” kama Wayahudi ambao 
walimkataa Yeye na kwa njia hiyo wakaleta uharibifu wa mji kwa Warumi. Kwa maneno mengine, unabii wa 
Danieli unasema kile hasa Kristo alichokisema kwenye Hotuba ya Mlimani (Duguid 2008: 17273).  

Wengi huliona “agano” la 9:27 kama Yesu kuhitimisha au kupitisha Agano la Ibrahimu au Agano Jipya.  
“Kukomeshwa kwa sadaka” kwa ujumla huonekana kama kifo cha Yesu Msalabani ambacho kisheria kilihitimisha 
au kumaliza ufanisi wa mfumo wa sadaka wa Kiyahudi, ingawa baadhi huona kama ni Kristo kutuma “nguvu ya 
uharibifu kinyume na Hekalu la Yerusalemu [mwaka BK 70], hivyo kuufanya mfumo wa zamani wa kitamaduni 
kufa,” kwakuwa “Yesu mwenyewe aliuona kuharibiwa kwa Yerusalemu kama kazi ya jeshi la Mungu kwenye 
mfano wa Mathayo 22:2ff. (angalia hasa mst. 7)”  (Kline 1974: 468, 464n.31). Baada ya kundi la pili la 7 (i.e., 
nusu ya safari ya kufikia juma la 70 takriban mwaka BK 30) Yesu “alikatiliwa mbali” (alisulubiwa).   

Hakuna hitimisho maalum la juma la 70th lililoorodheshwa. Baadhi wanaona juma la 70 kama liliishia na 
kifo cha Stefano; kuongoka kwa Paulo au Wakornelio na kupeleka injili kwa Watu wa Mataifa; au ishara ya 
wakati wote hadi kurdi kwa Yesu. Kuharibiwa kwa Yerusalemu hakujaorodheshwa kwenye 9:24 kama moja ya 
makusudio sita yaliyotabiriwa ya unabii. “Danieli hakuthibitisha kwamba uharibifu hasa wa mji utatokea ndani ya 
majuma 70. Badala yake, andiko linapendekeza kwamba hatima ya Yerusalemu itaamuliwa ndani ya muda huo 
(26b; 27b).” (Jackson n.d.: 12) “Hali ni sawa na Mungu kumwambia Adamu kwamba kwenye siku utakayokula 
tunda lililokatazwa, atakufa. Kwa ufahamu huo hilo lilifanyika siku iyo hiyo, lakini lilichukua muda kutekelezwa. 
Hivyo basi, wakati Wayahudi walipomkataa Masihi na Kuhani Mkuu kumkufuru Yesu, Hekalu halisdi, Hekalu la 
Herode lilipaswa kuanguka na mji kuharibiwa. Uharibifu ujao, unafananishwa na pazia lililopatenganisha 
Patakatifu pa Patakatifu kupasuka vipande viwili wakati wa kusulubiwa, hatimaye lilikuja kutimia mwaka BK. 70, 
i.e., ndani ya wakati wa kizazi kile ambacho kilifanya kufuru hiyo.” (Gentry 2010: 40)   

Kwa hiyo, kuharibiwa kwa Yerusalemu na Tito mwaka BK 70 “lazima kuangaliwe, siyo kama kuangukia 
kwa lazima ndani ya 70 ya saba, lakini kama matokeo juu ya tendo la Masihi kusababisha kukoma kwa sadaka na 
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michango” (Young 1949: 218-19). Kwa namna nyingine, “Ikiwa kuifanya sadaka kukoma katikati ya juma la 
sabini (Dan. 9:27) kunazungumzia Kristo kuikamilisha sadaka ya Agano la Kale kwa sadaka yake Mwenyewe, 
badala ya hukumu yake juu ya Hekal la Yerusalemu mwaka BK 70, basi inawezekana kuliona tukio mla baadaye 
kama alama ya kuhitimisha majuma sabini [wakati inapotazamwa kikronografia]” (Kline 1974: 468n.44).   
2. Tafsiri ya nadharia ya Kimasihi (angalia Leupold 1969: 403-40; Young 1949: 191-221; Kline 1974: 452-69; 
Duguid 2008: 162-75). Watafsiri hawa huyaangalia “majuma” 70 kama ishara ya vipindi vya wakati. Hukusudia 
kuanza fungu la kwanza la 7 pamoja na amri ya Wakoreshi mwaka 538 KK kwa sababu ya umuhimu wake 
Kitheolojia: iliwakilisha hatima ya utumwa wa Israeli. “Ikiwa umakini utatiliwa kwenye umoja wa sura hii, hasa, 
ikiwa itaheshimiwa kwa ukubalifu wa mwitikio wa uharaka wa ombi ambalo Neno la Mungu kupitia Yeremia 
kukamilishwa kwa haraka kama kifungu cha mwaka kinavyodai sasa (i.e.,muda wa miaka sabini kwa kanuni ya 
tarehe kwenye Dan. 1:1 na 9:1), mtu anaweza tu kuhitimisha kwamba mwanzo wa majuma sabini unaingiliana na 
mwisho wa miaka sabini wakati wa maombi ya Danieli [ambayo] yote yanaonyesha mwaka wa kwanza wa 
Wakoreshi kama kuanza kwa majuma sabini. Hili haliwezekani kabisa kuhitimisha kwa uhalisia kipindi cha miaka 
490. Majuma sabini ni lazima yafahamike ki mfano, nan i mfumo wao wa Sabato ambao unaashiria maana halisi 
ya mfano wao.” (Kline 1974: 459n.19)   

Kwa ujumla majuma 70 yalichukuliwa kama kupanuliwa kwa parousia. Mara nyingi, “kipindi cha 
kwanza cha majuma saba kinaelezea kipindi cha wakati kutoka Wakoreshi hadi kuja kwa Masihi (Kristo). Kipindi 
cha pili, majuma 62, huzungumzia wakati tangu ule ujio wa Masihi (wakati tulio nao). Juma la mwisho, au kipindi, 
bado kinaegemea kwenye wakati ujao.” (Elwell 1988: 1931) Wengi hushikilia jumala mwisho au mika mitatu na 
nusu ya juma la sabini ni mfano au ishara ya nyakati zote za Kanisa (Riddlebarger 2003: 156).   

Majuma 70 na Yerusalemu Mpya huunganisha pamoja ukweli kwamba msingi wa unabii ni vipindi vya 
yubile kumi: “Kabla ya Hekalu la Yerusalemu kusawazishwa, misingi ya Hekalu la milele la Kiroho, ambalo ni 
Kristo na Kanisa Lake, utakuwa umejengwa. Aina hii mpya, ya urejesho wa Hekalu la Mungu utakuwa ni 
mafanikio ya kile kilichoonekana kama vipindi kumi vya Yubile. . . . Kwa kuwa majuma sabini ni nyakati za 
yubile kumi hili litatokea kwenye yubile ya mwisho, juma la sabini litafungwa na tarumbeta ya malaika ya 
ukombozi wa ulimwengu na utukufu wa uhuru wa watoto wa Mungu. Mwaka wa Bwana uliokubaliwa ambao 
ulikuja na Kristo utakamilika. Kisha Yerusalemu Mpya ambayo Hekalu lake ni Bwana na Mwanakondoo utashuka 
kutoka mbinguni (Ufu. 21:10, 22) na sanduku la agano litaonekana (Ufu. 11:19), Agano na Mwanakondoo 
wameshinda.” (Kline 1974: 468-69; angalia pia hapo chini, kifungu cha IV.A. Muundo wa agano na historia ya 

Kitheolojia ya Dan 9:24-27 humwonyesha Kristo)  
3. Tafakuri ya tafsiri ya Kimasihi.   

a. “Aliye mtakatifu” (9:24): “Msemo huu umepewa tafsiri ya kimasihi, na ulichukuliwa kuzungumzia 
mafuta ya ‘mmoja aliye mtakatifu’. Hakuna msingi wa hili kwenye andiko lenyewe, wala kwenye kitabu 
chote cha Danieli, ambacho hakina kumbukizi ya wazi ya ‘masihi’’.” (Lucas 2002: 242)   

Kwa upande mwingine, Dan 7:13-14 huzungumza kuhusiana na “Mwana wa Adamu” ambaye 
alipewa umilele na kwa ulimwengu wote“utawala, utukufu, na ufalme.” Hili hasa ni Masihi, na Agano 
Jipya hulitumia kwa Yesu (Math 24:30; Marko 13:26; Luka 21:27; Ufu 5:5b-7, 9a, 12-13). Baldwin 
anakumbusha, “Mwaka 539 KK unahusika na ulikuwa kiini cha mahali patakatifu huko Yerusalemu, na 
kuwekwa upya wakfu kwa Hekalu hakukutenganishwa, lakini Mpakwa mafuta wa Bwana hatimaye 
atakuwa mtu (Mt. 12:6, ‘hapa yupo aliye mkuu kuliko Hekalu’, RV mg.)” (Baldwin 1978: 169).   
b. “Mpakwa mafuta” wa 9:25 kama Masihi: “Tafsiri ya ‘Kimasihi’ inakabiliwa na vikwazo vitatu. 1. 
Upo upungufu wa mvuto wa wazi kwenye takwimu za ‘masihi’ penginepo kwenye Danieli. 2. Aya hii 
kama moja ya amri za Artashasta ili kupata angalau mpangilio unaokaribia kuwa sahihi, na tunaona 
kwamba labda hii ni kumbukumbu ndogo ya ‘neno’. 3. Inadharau Maandiko ya Musa, uwekaji wa vituo 
vya uandishi na kufuata [Theodotion] kwenye usomaji ‘majuma saba na majuma sitini na mawili’ kama 
kipindi kabla ya kutokea kwa mtawala aliyepakwa mafuta. . . . Zaidi ya hayo, hapaonekani kuwa na 
maana kwenye kusema ‘saba na sitini na mbili’ isipokuwa kitu kinaenda kutokea baada ya saba kikubwa 
cha wazi kinachotokea ni kuonekana au kutokea kwa ‘mtawala mpakwa mafuta’’.” (Lucas 2002: 243)   
c. Tito kama “mfalme ajaye” (9:26): Baadhi ambao wanalo juma la 70 linaloishia pamoja na Kristo 
huona “watu wa mfale” (mst. 26) kama Warumi na “mfalme” kama Tito. Hata hivyo, kulingana na tafsiri 
hii, ikiwa “mfalme ajaye” (9:26) ni Tito, basi “yeye” (9:27) hawezi kuwa sawakama “mfalme ajaye” kwa 
sababu “Tito hakuweka agano lolote na Wayahudi” (Mauro 1944: 80).  Zaidi, kulingana na tafsiri hiyo, 
mst. 26 ghafla inatangulia mbele kutoka wakati wa Kristo hadi kuharibiwa kwa Yerusalemu na kasha 
kwenye mst. 27 kurudi nyuma hadi wakati wa Kristo tena.  
   Kwa upande mwingine, siyo lazima kuzisoma mst. 26 na 27 kama mfuatano wa kihistoria. 
“Hakuna dokezo kwenye andiko kwambamatukio ya mst. 27 yalitokea baada yay ale ya mst. 26. 
Kinyume chake, mst. 27 imeungana sana na mst. 26 haya ni maelezo ya ziada na upanuzi wa kile 
kilichofupishwa kwenye aya zilizotangulia.” (Hasel 1990: 14) Kwenye suala hili, “yeye” (mst. 27) 
itakuwa sawa kama Masihi ambaye “alikatiliwa mbali” (mst. 26), na wote wanamzungumzia Kristo, 
“Yeye ni lazima alisababishe Agano kushinda, kabla hakjafa au angalau wakati ule ule anaokufa. Kwa 
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hiyo tendo la kusababisha agano kushinda, ni mali ya 70 ya saba na linafuatana na kifo cha Masihi.” 
(Young 1949: 215)   
d. Mwisho wa juma la 70: Baadhi ya tafsiri humalizia juma la 69 na kifo cha Kristo au na ubatizo wa 
Kristo (kisha kifo Chake kitakuwa katikati ya juma la 70). Kwenye suala hili, vile vyote vilivyobakia 
kwenye kilele cha juma la sabini ni tarehe zisizokuwa na umuhimu wowote wa saba; miaka (au 3½) 
baada ya kifo cha Kristo. Hii inaonekana kama njia ya ajabu kuhitimisha unabii uliojengwa takribani 
majuma sabini.  

Young anajibu: “The terminus ad quem [hitimisho] la majuma 69 limeelezwa kwa wazi, yaani, 
mpakwa mafuta, mfalme. Hakuna kitu kama terminus ad quem, hata hivyo, limetolewa kwa majuma 70 
pekee. Kwa hiyo, inaweza kuonekana kwamba, terminus ad quem halikuonekana kama kumiliki hasa 
umuhimu au maana. Hakuna tukio la muhimu lililotokea kama kuweka alama ya hitimisho. Kwa hiyo, 
shule zote za tafsiri, zinakabiliwa na ugumu wa kuamua ni kipi kinachoweka alama ya kuhitimisha 
majuma 70. Na shule zote zimegundua tukio hili juu ya msingi wa kuzingatia badala ya ule wa 
uliowakilishwa kwenye andiko.” (Young 1949: 220-21) Tena, kikwazo hicho kinadhani kwamba majuma 
sabini ni mfuatano halisi wa miaka 490, lakini siyo kikwazo halali ikiwa majuma sabini yataonekana 
kuwa muda halisi.  

  
C. Mitazamo ya Mpito  

1. Tafsiri ya kawaida ya Mpito (angalia Baldwin 1978: 176-77; Hoehner 1975: 47-65; McClain 1969: 5-62; 
Scofield 1967: 913n.1; Wood 1973: 243-63). Kulingana na mtazamo huu, unabii hushirikisha “kuanzishwa kwa 
agano la Israeli la ufalme wa milenia chini ya mamlaka ya mfalme aliyeahidiwa” (Pentecost 1985: 1362). Tafsiri 
hii huyatazama majuma 70 ka miaka 490 halisi. Mahali pa kuanzia walipopachagua waamini wa Mpito ni kwenye 
Waraka wa Artashasta uliopewa Nehemia kwenye Neh 2:7-8 (mwaka 445 au 444 KK). Hata hivyo, mika 
490kutokea hapo ingeishia takriban mwaka BK 46 au 47 (muda usiokuwa na maana au umuhimu). Mwisho wa 
majuma 69th (miaka 483) ingekuwa kati ya mwaka BK 39 au 40 (muda usiokuwa na maana au umuhimu). Kwa 
hiyo, kujaribu kupata majuma 69 ya kwanza kuishia na baadhi ya tarehe amabazo zina kitu cha kufanya Kristo, 
waamini wa mpito hawatumii miaka ya kawaida, lakini miaka iliyo na siku 360, ambayo wanaiita “miaka ya 
unabii.” Kisha huibadili “miaka” kuwa “siku” kwa kuongeza siku za ziada kupata “miaka ya kuruka” na hapo 
hufikia kwenye jumla ya siku 173,880 (ambazo zinafikia tu miaka “halisi” 476 badala ya miaka 483). Hili huweka 
mwisho wa hesabu zao za juma la 69th wakati mwingine kwenye mwaka BK 32 au 33 ambayo wanaamini ni 
wakati ambao Kristo aliingia Yerusalemu kwa shangwe (Hoehner 1975: 47-65).   

“Mpakwa mafuta” wa 9:25 ni Yesu. “Kukatiliwa mbali” (9:26) ni kifo Chake Msalabani. Ingawaje kifo 
Chake kilikuwa “baada ya majuma sitini na mawili,” waamini wa mpito hawafikiri kilitokea kwenye juma la 70th 
lakini kabla ya juma la 70th. Wanadai kwamba baada ya 9:25 “Juma la sabini halikufuatia mara moja na juma la 
sitini na tisa, lakini pana nyongeza ya muda mwingi baina ya majuma haya mawili ambayo tayari yameshadumu 
kwa zaidi ya miaka elfu moja na mia tisa, na kwa hiyo Juma la Sabini bado limeegemea wakati ujao” (McClain 
1969: 25). Wanashikilia kwamba Juma la 70th linahusiana kwa karibu sana na matukio yatakayotukia mara kabla 
ya Kristo kurudi tena. Zaidi, “Juma hili la Sabini ni kipindi cha miaka Saba ambayo imeegemea kiunabii baina ya 
mabadiliko [i.e., ‘unyakuo kabla ya dhiki’] ya Kanisa na kurudi kwa Kristo katika Utukufu” (Ibid.: 45).   

Kuhusiana na “watu wa mfalme ajaye” (9:26), watu ni “Watu wa Rumi,” lakini mfalme siyo Kristo wala 
Tito, lakini ni Mpinga Kristo, ambaye ni “mfalme atakayehuisha ushirika wa Rumi” (Wood 1973: 25559). Agano 
la 9:27 ni makubaliano Mpinga Kristo hufanya pamoja na Israeli “kuwahakikishia Waisraeli usalama kwenye nchi 
yao” (Pentecost 1985: 1364) au kurejesha “Mfumo wa sadaka wa Hekalu la Wayahudi” (McClain 1969: 51). 
Kukomeshwa kwa sadaka ni Mpinga Kristo kukataa kutoa sadaka njiani kuelekea juma la 70th;kasha aliwatesa 
Wayahudi lakini ataangamizwa wakati wa parousia.  
2. Tafsiri ya Mpito iliyobadilishwa (Zaspel 1991: n.p.). Fred Zaspel anatumia miaka ya kawaida badala ya ile 
inayoitwa “miaka ya unabii.” Sawa na Pate na Haines marekebisho ya tafsiri ya Antiokia, Zaspel anayaona 
mafunu ya 7 kama yawakilishayo jumla ya miaka 490 lakini yakitenganisha fungu la kwanza la 7 kutoka kwenye 
fungu la pili. Fungu la kwanza alilipa tarehe kutoka mwaka 587 KK (Neno la Mungu kwa Yeremia) kasha 
huingiza ufa au pengo. Aliyahesabu majuma 62 kutoka mwaka 440 KK ambayo ni wakati anaoamini ujenzi mpya 
wa Yerusalemu ulianza chini ya Nehemia. Kwa heshima ya miaka 7 ya mwisho na tafsiri yote, Zaspel hufuata 
mistari ya kawaida ya mpito.  
3. Tafakuri ya tafsiri ya mpito. Ingawa Dan 9:24-27 ni moja ya vifungu vigumu na tata kwenye Biblia yote, 
pamoja na maandiko mengi na mambo ya kihistoria na matatizo kuanzia mwanzo hadi mwisho, “Wakati 
tunaopewa kwenye unabii wa Danieli wa majuma sabini ni ni msingi halisi kwenye hoja ya mpito, ingawa siyo 
muhimu kwa mfumo wowote mwingine wa milenia” (Gentry n.d.: n.p., anamnukuu Walvoord  
1957: 24 na Walvoord 1971: 201, 216; angalia pia MacDonald 1995: 1085 [Dan 9:24-27 ni “muhimu kuuelewa 
mpango wa Mungu”]). Kama vile, msingi wote wa anguko la waamini wa mpito ikiwa tafsiri yao ya kifungu hiki 
siyo sahihi (Riddlebarger 2003: 150). Ukweli kwamba mpito ni muhimu kujenga karibu na tafsiri yao wenyewe ya 
kifungu hiki chenyewe kitamsababisha mtu kuwashakiwa Waamini wa mpito, hasa kwa kuwa tafsiri ya waamini 
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wa mpito hata haikuwa imezaliwa mpaka miaka ya 1830. Mpito pia unahusisha tatizo kubwa la kihemenetiki: 
“Tafsiri ya Mpito ya Danieli 9 inasimulia ukweli kwamba Waamini wa mpito husoma Agano Jipya kwenye 
mwanga wa Agano la Kale, badala ya kinyume chake” (Ibid.).   

Matatizo maalum ya tafsiri ya Waamini wa Mpito ya kifungu hiki hujumuisha:  
a. Siku 360 “mwaka wa unabii.” Siku 360 “mwaka wa unabii” unatumika tu kwa sabau mika 483 kutoka 
amri ya Artashasta ya mwaka 445/444 KK, ambayo Waamini wa Mpito hutumia kamakituo chao cha 
kuanzia, zitaweka mwisho wa majuma 69 karibu na mwaka 40 BK, mwaka usio na maana yoyote 
kihistoria wala kitheolojia.192 “Matumizi ya ‘mwaka wa unabii’ ni usioshawishi maombi maalum. 
Ingawa, kwa nyakati na mahali tofauti kwenye Mashariki Kongwe ya kati [ANE], Kalenda yenye miezi 
kumi na miwili ya siku thelathini ilikuwa inatumika, ilitambulika wakati wote kwamba hili lipo nje ya 
utaratibu wa “ulimwengu halisi”, na mbinu mbalimbali za katikati ya siku au miezi zilitumika 
kurekebisha hili. Haisadikiki kabisa kwamba mtu yeyote angetumia mwaka wa siku 360 kwenye 
ukokotozi wa muda halisi.” (Lucas 2002: 246)   

Kwa hakika, mazingira yote ya Danieli 9 yenyewe huashiria kwamba kalenda ya kawaida ya 
siku 365 ilitumika na ilieleweka vizuri na Danieli: “Wayahudi walijua vizuri sana ni siku ngapi zilipaswa 
kuwa kwenye mwaka; na hivyo kama ni lazima waliongeza “katikati ya mwezi” ili “kusahihisha” kalenda 
yao. Zaidi ya hayo, inaonekana kwamba Danieli mwenyewe aliielewa ‘miaka’ ya Yeremia kwenye 
ufahamu wa wakati wote (9:1-2). Unabii ulipaswa kueleweka kwa kuhesabu miaka iliyoelezwa, siyo kwa 
kuongeza na/au kufuta siku ambazo hazijaelezewa. Hivyo ndivyo Danieli alivyokokotoa mwisho wa 
miaka sabini ya utumwa, na hili hili ni la kiasili kabisa jinsi gani tunavyopaswa kuielewa miaka 
aliyotolea unabii pia.” (Zaspel 1991: n.p.)   
b. Kuubadilisha “mwaka wa unabii” kwenye siku hakufiki kwenye mwisho sahihi. Kuubadilisha “mwaka 
wa unabii” kuwa siku 173,880 hufikia tu kwenye miaka 476 “halisi”, ambayo ni pungufu ya mika 7 kwa 
majuma 69 ya miaka. Hata hivyo, hata kutumia siku173,880 hakuishii katika tarehe ambazo Waamini wa 
Mpito wanataka.  

Kwenye kitabu chake cha Waamini wa Mpito wa kawaida kiitwacho Mfalme ajaye, Sir Robert 
Anderson alifikia kwenye tarehe 6 ya mwezi wa 4 6, mwaka BK 32 kama mwisho wa majuma 69 
(ambayo aliitazama kama tarehe ya Kristo kuingia Yerusalemu kwa shangwe) (Anderson 1967: 127-28). 
Msingi wa kikokotoo chake ulikuwa juu ya madhanio kwamba amri ya Artashasta (Neh 2:1-8) ilitolewa 
mwezi wa Nisan 1, 445 KK na kuhifadhi kila majuma sitini na tisa kama siku 360 za mwaka. Yeye pia 
alikisia kwamba Nisan 1 ilikuwa mwezi wa 3 tarehe 14 (Ibid.: 122-23).   

Hata hivyo, hata Waamini wa Mpito wenyewe walitambua kwamba tarehe za Anderson 
haziwezi kuzingatiwa (Pickle 2006a: n.p.). Nisan 1 445 KK kwa hakika ni Aprili 13, siyo Machi 14 
(Rickard 2007: n.p.n.1). Hakika, “kwenye nuru ya ushahidi mpya tangu siku za Anderson, mwaka 445 
K.K. haukubaliki kuwa mwaka wa ishirini wa Artashasta; badala yake amri ilitolewa kwenye mwezi wa 
Nisan, 444 KK” (Hoehner 1975: 64). Zaidi, tarehe ya Anderson ya Nisan 15 BK 32 kwa kusulubiwa 
haina mashiko au msingi. “Inamaanisha kwamba Kristo alisulubiwa; ama Jumapili au Jumatatu. Kwa 
hakika, Anderson aliutambua mtanziko na alipaswa kufanya mazoezi ya kimahesabu kuifikia Ijumaa ya 
kusulubiwa. Hili humfanya mtu kuwa mtuhumiwa kwa haraka. Kwa hakika hakuna ushahidi mzuri kwa 
mwaka BK. 32 kuwa mwaka wa kusulubiwa.” (Ibid.)  

Harold Hoehner anajaribu kuihifadhi mbinu ya Anderson kwa muda, wakati uo huo, 
akisahihisha makosa yake (Hoehner 1975: 47-65; Hoehner 1977: 115-39). Hoehner anapendekeza Nisan 
1 444 KK (Ambayo aliamini ilikuwa Machi 4 au, uwezekano zaidi kuwa, Machi 5) kwa amri ya 
Artashasta na, and Machi 30, BK 33 kwa Kristo kuingia Yerusalemu kwa shangwe (Hoehner 1975: 64; 
Hoehner 1977: 127-28, 138). Bila kujali masahihisho hayo, Mbinu ya Hoehner na hitimisho havikubaliwi 
kwa sababu mbalimbali.  

(1) Hoehner anayo tarehe ya kuanzia isiyokuwa sahihi. Kulingana na chanzo kilichoandikwa 
mwaka1954, Hoehner anaweka kifo cha Xerxes na kurithiwa na Artashasta kwenye mwezi wa 
desemba mwaka 465 . . .  wakatiambao ushahidi uliochapishwa baadaye uliiweka tarehe kuwa 
kwenye mwezi uliopita wa Agosti. Kosa hili linamfanya Hoehner kusahau Nisan ya mwaka wa 
ishirini wa Artashasta kwenye mwaka 444 badala ya 445.” (Rickard 2007: n.p.n.1)  
(2) Nisan 1, 444, haikuwa Machi 4 au 5 kama ilivyodhaniwa na Hoehner, lakini ni Aprili 3. 
“Ikiwa tutaendeleza siku kwa kalenda ya Rabbi kurudi nyuma hadi karne ya tano KK, tutaona 
kwamba Nisan 1 ilianza kwa kalenda ya Julian tarehe ya Aprili 2, ambayo inafanana na tarehe za 
kalenda ya Gregorian ya tarehe Machi 28. Hivyo, . . . tutaishia na tarehe yaNisan 1 mwezi 
mzima baadaye kuliko tarehe iliyodhaniwa na Hoehner.” (Pickle 2006a: n.p.; angalia pia 
Rickard 2007: n.p.n.1) Kwa nyongeza, “uchambuzi wa kumi na nne zilizojirudia kwenye 

 
192 Hili linaonyesha kwamba tafsiri ya mpito imetokana na fikra za potofu za kitheolojia zilizokuwepo badala ya ufafanuzi 
wa andiko. Hili pekee huondoa tuhuma za tafsiri.  
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upotofu wa Wayahudi kutoka Elephantine, Misri, ambao ulijaribu kuhakikisha asili ya kalenda 
ya Wayahudi kwenye karne ya tano KK. . . inatupa tarehe za Julian kwa Nisan 1 kuanzia kutoka 
Machi 26 hadi Aprili 24. Kwa hiyo, tarehe zilizopendekezwa na Hoehner za Machi 5 kwa Nisan 
1 mwaka 444 KK ni zaidi ya majuma matatu nyuma kuliko Nisan 1 ya awali kwenye kusanyiko 
la Wayahudi huko Elephantine, Misri. Kwa hiyo, tunaweza kuhitimisha kwa ujasiri, kutokana na 
vyanzo ambavyo Hoehner alivinukuu, kwamba Machi 5 in 444 KK ilikuwa karibu na mwanzo 
wa ama adar au adar II.” (Pickle 2006b: n.p.)  
(3) Hoehner anadhani kwamba kati ya kutoka Machi 5, 444 KK, hadi Machi 5, BK 33 (zote ni 
tarehe za Julian) ni miaka 483 kamili ya jua, au siku 173,880 (i.e., Majuma 69  ya siku 360 
“miaka ya unabii”). “Ili kuamua ni siku ngapi zilikuwepo baina ya Machi 5, 444 KK na Machi 
30, 33 BK Hoehner alizidisha 476 kwa 365.24219879, idadi ya siku alizofikia zipo kwenye 
mwaka. Ugumu ni huu, kama yeye mwenyewe alivyotambua, alitumia kalenda ya Julian. Kwa 
kuwa hivyo, alipaswa kutumia tarakimu ya 365.25, idadi ya siku kwenye mwaka wa Julian. Kwa 
kutumia 365.24219879 badala ya 365.25, anaonyesha makosa ya siku nne kwenye kikokotoo 
chake. Badala ya kuwa siku173,880 baina ya kalenda kwenye swali, zipo siku halisi173,884.” 
(Pickle 2006a: n.p.; angalia pia Rickard 2007: n.p.n.1.; Pickle 2006b: n.p.)   
(4) Kama Anderson, Hoehner hupuuza mzunguko wa mwaka wa Sabato waa Wayahudi. “Miaka 
ya Wayahudi wakati wote huwa inaendana na majira, kwa kuwa Pasaka wakati wote hutokea 
kipindi cha vuli. Kamwe haikutokea kwenye kipupwe. Hivyo, hakuna njia ya uwezekano wa 
hesabu za Hoehner kufanana na mzunguko halisi wa Sabato. Kwa sababu anatumia mwaka 
wenye siku 360 badala ya mwaka halisi wa Kitahudi, Pasaka huangukia nyuma siku 5¼ kwa 
mwaka na mwezi mzima kila baada ya miaka sita. Kila miaka 70, Pasak itakuwa imezunguka 
kupitia majira yote hadi kufikia mahali ilikoanzia. Uwezekano wa njia pekee ya kuyafanya 
majuma 70 ya Danieli kuendana na mzunguko wa Sabato ni kwa kutumia miaka halisi ya 
Kiyahudi ambao hufuatana na majira. Miaka hiyo ni lazima kwa wastani kuwa na urefu wa siku 
365.2425, siyo 360.” (Pickle 2006b: n.p.)  

c. Pengo la miaka zaidi ya 2000 baina ya majuma 69th na 70th. “Nyongeza ya pengo la angalau miaka 
elfu mbili baina ya juma la sitini na tisa na sabini ni kujichanganya na unajisi binafsi wa ukiri halisi wa 
mafafanuzi ya Waamini wa Mpito” (Riddlebarger 2003: 153). Kando na tatizo la kujichanganya 
wenyewe kimafafanuzi ndani ya Waamini wa Mpito wenyewe, “nadharia ya pengo” inakabiliana na 
wingi wa matatizo magumu.  

(1) Dan 9:24-27 ni umoja. “Ni kipindi kimoja cha majuma sabini ambacho ni lazima kitokee ili 
kuyaelewa matukio yaliyotajwa; sehemu hiyafanya yaungane yote. . . . Wingi wa ‘majuma 
sabini’ yalifuatiwa na kitenzi cha umoja ‘uliamriwa,’ ambacho kinaashiria umoja wa wakati wa 
kipindi. Hata Waamini wa Mpito huhoji kwa nguvu kinyume cha kuruhusiwa ufa katikati ya 
jumala sabini, kwenye hili, ‘juma ni moja.’” (Gentry n.d.: n.p., alimnukuu Pentecost 1958: 198; 
angalia pia DeMar 1999: 322-33) Kama Apollinarius waHippolytus alivyosema’ sawa na hilo 
akielezea ukubwa wa ufa au pengo baina ya majuma ya 69th na 70th, “haiwezekani kwa vipindi 
vilivyoungana pamoja hivyo kutenganishwa kwa kuzungushwa, lakini badala yake makundi ya 
wakati lazima yawe yameunganishwa pamoja ili kufanana na unabii wa Danieli” (ilinukuliwa na 
Jerome 1958: 105). Haihitajiki kusema, andiko la Dan 9:24-27 halikutaja “ufa au pengo” lolote 
baina ya “majuma” yoyote.”  
(2) Uhalisia wa muundo wa 9:25-27 ni moja ya “marudio na mafafanuzi” ambayo hayaruhusu 
ufa. “Dan 9:25-26 haiwezi kuchukuliwa kama mfuatano kwa 9:24; badala yake mst. 25-26 
huchukua (kurudia na kufafanua) ufupisho wa majuma yote sabini yaliyotolewa kwenye mst. 24. 
Hata hivyo mst. 27, kwenye juma la 70th, ingeonekana kuchukua (kwa maana ya kurudia na 
kufafanua) siyo tu ukweli wa ufupisho wa uwepo wa juma hili kama ulivyoelezwa kwenye mst. 
24 lakini pia utambulisho wa tukio muhimu la ufupisho kama lilivyoelezwa kwenye mst. 26—
i.e., kukatiliwa mbali kwa Masihi.” (Payne 1978a: 109) “Mst. 26 na 27 zimeunganishwa moja na 
nyingi kulingana na muundo: Masihi dhidi ya Mharibifu (mst. 26), Masihi dhidi ya Uharibifu 
(mst. 27). Mtindo rahisi wa kishairi wa mfanano wa Waebrania kwenye mst. 26 na 27 (ambazo 
pia ni mpangilio wa kishairi kwenye mst. 25) ni majibu mazuri zaidi ya ufafanuzi wa kisarufi wa 
kuingiza ufa uliosambaa.” (LaRondelle 1983: 174)  
 (3) 9:26a (“Masihi atakatiliwa mbali”) ni kawaida ilitafsiriwa kama kuzungumzia kusulubiwa 
kwa Yesu. Lakini “Kisha nusu ya pili ya aya wakati wote huchukuliwa kuwa inahusiana na kuja 
kwa Mpinga Kristo kwa wakati usio na kipimo kwa wakati ujao. . . . Ufa wa wakati umeingizwa 
kwenye andiko bila kuwa na mamlaka yeyote kwa andiko lenyewe.” (Lucas 2002: 245) 
(4) Nadharia ya “ufa” ya Mpito ni tatizo la Mpito wenyewe. Mpito huona Kanisa kama “kizazi” 
wakati, kwa kweli, kanisa ni hitimisho la kusudi la Mungu ndani ya Kristo. “Kama waraka kwa 
Waebrania ulivyoonesha kwa uwazi zaidi, kifo cha Kristo kilikamilisha kivuli chote cha sadaka 
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za zamani, na hapatakuwepo na njia nyingine ya Wokovu nje ya ile ambayo Aliifungua kwa 
Wayahudi na Watu wa Mataifa. Kukua kwa ufalme pande zote za ulimwengu ni sehemu ya 
kusudi la Mungu kama lilivyoonekana kwa Danieli 2:44 na kwenye mafundisho ya Yesu, na 
kwa hiyo haiwezekani kushushwa kuwa ‘kizazi’.” (Baldwin 1978: 177) Ingawaje Waamini wa 
Mpito wanakiri kwamba kifo cha Kristo kimezungumziwa katikati ya unabii wa Danieli wa 
majuma 70 (9:26a), tafsiri ya waamini wa Mpito huliweka “ufa” usiotajwa baina ya majuma ya 
69th na 70th!  

d. Utimilifu wa mafungu sita ya madhumuni ya “majuma 70” (9:24). Muunini wa Mpito J. Dwight 
Pentecost anasema kwamba “haki ya milele” kwenye 9:24 yaweza kuzungumziwa tu “kwenye ufalme wa 
Milenia ulioahidiwa Israeli” (Pentecost 1958: 241). Muumini wa Mpitot McClain anaongeza kwamba 
“kumpaka mafuta aliye mtakatifu” kunazungumzia “Hekalu kuu la Milenia ambalo litawekwa wakfu 
kama mahali pa kuabudia na kuomba kwa mataifa yote mwanzoni mwa Ufalme wa Masihi” (McClain 
1969: 59; angalia pia MacDonald 1995: 1085).   

Waamini hawa wa Mpito wanasisitiza kwamba Dan 9:24-27 itatimizwa kwenye “Milenia” ya 
wakati ujao ni kinyume cha dhumuni lote la Dan 9:24-27. Kama Kenneth Gentry alivyoonesha, 
“matokeo sita [ya 9:24] ni upeo mkubwa wa unabii, uliotumika kama kichwa cha maelezo ya kufuata.  
. . . Kisha, hapa patakuwa na mawasiliano baina ya matukio ya mst. 24 na unabii wa mst. 25-27.”  
Gentry n.d.: n.p.) Hata hivyo, mtazamo wa Waamini wa Mpito wa utimilifu wa madhumuni sita ya Dan 

9:24 “unamaanisha kwamba aya 24 inaelezea kitu kitakachotokea zaidi ya juma la70th, matukio 
yatakayotokea kwenye Milenia. . . . Wanakwenda kinyume na maana ya wazi ya Dan 9:24 mahali 
ambapo matukio sita yanaelezwa kuwa ndani ya majuma 70 na siyo kwa kipindi cha zaidi.” (Hasel 1990: 
12) Zaidi, J. Barton payne anakumbusha, “Ni majuma sabini ambayo yatafanikisha malengo au 
madhumuni ya mafungu sita; ni kwamba, kila madhumuni yaliyoorodheshwa lazima yawe 
yamekamilishwa ndani ya miaka iliyoonyeshwa. Ukweli huu pia hupunguza mashaka ya nadharia ya 
Mpito ya juma la 70th ambalo bado liliahirishwa mpaka Dhiki Kuu ya wakati ujao, kwa sababu chini ya 
mbinu hii siyo upatanisho wa Kristo (kwenye ufa, ambao ungeweza kudhaniwa kwa mst. 26) wala 
kupakwa mafuta kwa Hekalu la Milenia (baada ya dhiki) hakika unaofaa kwenye majuma sabini.” (Payne 
1978b: 37)   

Muumini wa Mpito John Walvoord, ambaye alilitambua tatizo, anasema, “‘kufanya upatanisho 
kwa makosa,’ kunaonekana kuwa picha ya wazi ya msalaba wa Kristo. . . . Wakati utoaji wa msingi wa 
upatanisho ulifanywa msalabani, tena matumizi yake hasa yanafuatana na tokeo la pili la Kristo kwa 
kuwa Israeli inahusika.” (Walvoord 1971: 221-22) Hata hivyo, hili ni jaribio “kukwepa nguvu ya 
ushahidi wa mst. 24 kwa kusema kwamba inazungumzia wakati ambao Israeli kama taifa litakapoingia 

kwenye faida za kufa na kufufuka kwa Kristo. Lakini maneno ya mst. 24 hayataibeba tafsiri kama hiyo. 
Wanatangaza kwa wazi kwamba, ndani ya kipimo cha majuma 70 ya historia ya watu wa Danieli na mji, 
mambo Fulani yatatokea. Aya haisemi neno kuhusiana na wakati ambao taifa la Wayahudi litakapoingia 
kwenye faida za upatanisho. Inazungumza kwa uwazi kabisa kutokea kwa matukio yaliyoainishwa, 
kabisa bila kujali ama Wanawa Israeli kama taifa watalazimika kuingia kwenye faida hizo. . . . Kuukataa 
upatanisho huo kutakuwa kamili na hatimaye kukamilishwa wakati Kristo alipokufa na kufufuka tena 
kutakuwa ni kukataa msingi muhimu wa Ukristo. Zaidi ya hayo, Israeli ya kweli—sehemu ya imani ya 
watu wa Danieli—wataingia mara moja kwenye faida za upatanisho.  Kisha, zaid ya maswali yote, juma 
la 70th la unabii lilikuwa lile ambalo Kristo alikufa na kufufuka na kupaa mbinguni.” (Mauro 1944: 99)   

Kwa kweli, kulingana na Mpito, “haki ya milele” iliyoahidiwa kwenye 9:24 hata haikutokea 
kwenye Milenia, kwakuwa Milenia imejumuisha dhambi na kuishia kwenye uasi mkubwa. Hivyo, Dan 

9:24-27 siyo tu haikutimizwa ndani ya “majuma70,” haikutimizwa kwa angalau miaka1000 baada ya 
mwisho wa juma la 70th la wakati ujao wa Waamini wa Mpito. Kwa hiyo, Mpito huliharibu suala zima la 
majuma 70.  
e. “Mkuu au Mfalme ajaye” na “yeye” (9:26-27). Waamini wa Mpito hukubali kwamba matukio ya 9:26 

“yalitimizwa kwenye kifo cha Kristo . . . na kuharibiwa kwa Yerusalemu na Warumi mwaka BK. 70” 
(Scofield 1967: 913n.1). Hata hivyo, tafsiri ya Waamini wa Mpito ni kwamba “mkuu au mfalme ambaye 

atakuja” (9:26) na “yeye” (9:27) hamzungumzii Kristo, au hata Tito, lakini “mkuu au mfalme mwingine” 
ambaye bado hajaja” “mkuu au mfalme wa Rumi ya wakati ujao” (Ibid.). Hivyo, Mpito unao unabii 
ambao utazinduliwa maelfu ya miaka wakati ujao na kuhusika na mkuu au mfalme mwingine wa Rumi, 
watu wengine wa Rumi, ujenzi mwingine mpya wa Yerusalemu, ujenzi mwingine mpya wa Hekalu, na 
mfumo mwingine wa sadaka. Tafsiri kama hii hufanya vurugu kubwa kwenye andiko, kama Young 
alivyoonyesha: “mst. 26 inasema kwamba mji na mahali patakatifu pataharibiwa na watu wa mkuu au 
mfalme atakayekuja. Waandishi wote (Waamini wa Mpito) hapo juu wanaamini kwamba dokezo ni 
kuharibiwa kwa Yerusalemu na Warumi. Watu watakaoangamiza ni Warumi, lakini mkuu au mfalme 
siyo Tito, siyo mkuu au mfalme wa kihistoria wa dola ya Rumi, lakini ni wa wakati ujao, Dola ya Rumi 
iliyohuishwa. Kwa hiyo kitakachofuata, kwa mtazamo huu, ni kwamba watu wa mkuu au mfalme ambaye 
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hakutokea kwa miaka (karibia miaka 2000 tayari wamekwisha kusahaulika) baada ya wao wenyewe 
kuangamia. Lakini hili litakuwaje? Ni jinsi gani itakavyowezekana majeshi ya Tito wa Rumi 
yatakavyotazamwa kama mali ya mkuu au mfalme ambaye bado hata hajatokea? . . . Lakini msisitizo 
kwenye mst. 26 siyo juu ya mfalme atokanaye na watu, lakini juu ya watu walio wa mkuu au mfalme. 
Kwa hiyo, mkuu au mfalme huyu, ni lazima awe mmoja ambaye anatawala juu ya watu hawa, ambaye 
kwa uhakika atasema kwamba hawa ni wake. Kwa maneno mengine, yeye ni lazima kuwa wa wakati 
wao, aliye hai wakati wao wakiwa hai. Hatuwezi, kwa mvuto wowote wa picha, kuhalalisha kuliita jeshi 
la George Washington [1776-83] majeshi ya jemedari, na kwa jemedari huyo kuwa na kumbukumbu kwa 
Eisenhower [1941-45].” (Young 1949: 211-12)   

Neno kwa “mkuu aumfalme” kwenye 9:26-27 pia ni kinyume na mtazamo wa Mpito. Ni Danieli 
pekee anayetumia istilahi ya “mkuu” (Kiebrania = nagid) kwa kiongozi wa watu wa Mungu wakati 
mwingine pekee alipotumia istilahi (Dan 9:25; 11:22). Penginepo kwenye Agano la Kale, nagid kwa 
kawaida hutumiwa kwa viongozi wa Israeli, lakini kwa mara moja tu lilitumiwa kwa mgeni (“mkuu wa 
Tiro,” Ezek 28:2), na hapo lilitumiwa kwa fumbo.   

Zaidi, sarufi ya 9:26-27 inaashiria kwamba anayetajwa kwenye aya hizo ni Kristo, siyo Mpinga 
Kristo: “Kiwakilishi nomino kisichokuwa na ukomo ‘yeye’ hakizungumzii nyuma kwa ‘mkuu ambaye 
atakuja’ wa mst. 26. ‘Mkuu’ huyo ni nomino saidizi; ‘watu’ ni nomino kubwa au yenye kutawala. Hivyo, 
‘yeye’ huturudisha nyuma kwa mtawala binafsi wa mwisho aliyetajwa: ‘Masihi’ (mst. 26a). Masihi ni 
kielelezo tangulizi kwenye unabii wote, hivyo kwamba hata kuharibiwa kwa hekalu kulizungumzia kifo 
Chake. Kwa kweli, watu ambao waliharibu hekalu kwa bahati walikuwa ‘Majeshi Yake’ (Math. 22:2-7). 
Ilikuwa ni kwa kifo cha Kristo kwamba Wayahudi kisheria (kiagano) kubatiliwa, kuleta ‘hatima ya 
sadaka na michango’ (Waeb. 7:12, 18).” (Gentry n.d.: n.p.)   

Hatimaye, kinyume cha tafsiri ya Waamini wa Mpito ya 9:26-27, “Ni muhimu kwamba kwenye 
Danieli hakujatajwa kwa matumaini ya kujengwa upya au kuwekwa wakfu upya kwa Hekalu [baada ya 
mwaka BK 70]. Kwenye Danieli 2 jiwe kuu ‘halikufaywa kwa mikono’ kuuvunja ufalme wa nne na kuwa 
‘ufalme ambao kamwe hautaangamizwa’ (2:44).” (Gaston 1970: 118) Kwa maneno mengine, Danieli 
mwenyewe alitabiri kwamba Ufalme wa Mungu utazinduliwa wakati wa ufalme wa nne (Rumi, wakati 
Yesu alipoonekana); hakuangalia “kuhuishwa” kwa Dola ya Rumi na mfumo mpya wa hekalu la 
Wayahudi maelfu ya miaka baada ya hayo.  
f. “Agano” (9:27). Wazo la Mpito kwamba “agano” la 9:27 ni makubaliano yaliyofanywa na Mpinga 
Kristo ni kinyume na maneno ya aya. “Agano hapa halijafanywa, limethibitishwa. Neno la kawaida kwa 
uanzishwaji wa awali wa agano ni karat. Hili kwa hakika ni kuthibitishwa kwa agano ambalo tayari 
lilikuwepo, i.e., agano la neema ya Mungu iokoayo ilithibitishwa na Kristo (Rum. 15:8). Neno 
‘kuthibitishwa’ (Kiebrania.: higbir) ni msisitizo au msukumo wa muundo wa gabar. Siyo tu istilahi 
inaashiria yenyewe kuthibitisha agano, lakini kwenye muundo wake wa sasa lina maelezo ya nguvu sana 
kutumika kwenye agano lililofanywa, kisha lilivunjwa na Mpinga Kristo.” (Gentry n.d.: n.p.)   

Meredith Kline anazungumzia historia ya Isaya 10 kwa Waebrania kuitumia kwenye Danieli 
kuhusiana na agano na jinsi gani hili linavyoathiri tafsiri ya 9:27: “Kulingana na ujenzi huu mpya wa 
waamini wa wakati ujao, mpinga Kristo anaingia kwenye baadhi ya makubalianao mwanzoni mwa juma 
la sabini na kila kile alichofanikiwa kukifanya wakati wa mwendo wa juma hilo ni kulivunja agano lake. 
Hali kama hii, ni lazima isisitizwe, itakuwa ni kipenyo cha upinzani wa kile mst. 27 ilichokieleza. 
Ushahidi juu ya matumizi ya higbir unaashiria kwamba mst. 27 kwenye mtazamo inamsukumo wa 
istilahi iliyotolewa kwenye agano la awali. Ikiwa ndivyo, itaweza tu kuzungumzia uaminifu na ukamilifu 
wa agano la Mungu alilolitoa kwa watu Wake. . . . Hasa hasa umuhimu wa maana ya higbir kwenye 
Danieli 9:27 ni matumizi ya gibbor kwenye Isaya 9 na 10. Isaya alimtambulisha Masihi, Mwana wa 
Daudi, kama ‘Mungu mwenye nguvu’ wa kanuni ya agano kwa kutangaza Jina Lake kuwa el gibbor (Isa.  
9:5, [6]). Kisha kwenye Isaya 10 huyu Masihi el gibbor ametajwa tena kwenye kifungu kile kile ambacho 
kutokana nacho Danieli 9:27 alichukulia mawazo yake sambamba na maneno (angalia mst. 21-23). Hapa 
Isaya alizungumzia utimilifu wa kimasihi wa agano la Baraka na laana la Mungu mwenye nguvu. 
. . . Danieli 9:26b, 27 huuwahi unabii wa Isaya. . . . Utegemezi usioshaka wa Danieli 9:27 juu ya 
Isaya10:21ff. Hutuonyesha moja kwa moja kwa el gibbor wa Isaya 10:21 kama msukumo kwa higbir ya 
Danieli 9:27. Hili linathibitisha hitimisho kwamba mada ya higbir siyo ya Mpinga Kristo au mwingine 
yeyote zaidi ya mpakwa mafuta ambaye jina lake ni el gibbor na kwamba kusudi la higbir, agano 
lilifanywa kushinda, na agano la ukombozi kutiwa muhuri kwa kuunganishwa na damu ya Kristo.” (Kline 
1974: 465, 467)   

Zaidi, “Siyo historia wala maandiko yanayoweza kuwa hati ya agano lililofanywa (siyo kutaja 
‘kuthibitishwa’) na kiongozi wa maadui wa Israeli, ama kwa Antiochus Mgiriki, Tito Mrumi, au Mpinga 
Kristo wa wakati ujao” (Payne 1998b: 36). Hatimaye, ingawa fasiri nyingi zinasema kwamba agano 
lilifanywa “kwa juma moja,” neno “kwa” halipo kwenye asili, lakini lilikuwa limeongezwa na wafasiri. 
“Maneno ‘juma moja’ hayazungumzii muda wa agano, lakini kwa wakati ambao lilithibitishwa” (Mauro 
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1944: 80).   
g. Kulingana na maelezo ya Kristo kwenye Math 24:36; Marko 13:32; Mdo 1:7 na penginepo, ni vigumu 

kutabiri Kurudi Kwake mara ya pili. “Kama maandiko mengine, maneno ya Yesu ‘Hakuna ajuaye saa’ 
halitapita kamwe hata mbingu nan chi zipite (Mk 13:31). Hivyo hakutakuwa na wakati ujao wakati mtu 
mmoja atakapojua tarehe ya mwisho—mpaka hapo mwisho halisi utakapokuja.” (Oropeza 1994: 31; 
angalia andiko kuu, sehemu ya VIII.L. Kurudi kwa Kristo mara ya pili hakutabiriki kabisa) Tafsiri ya 
Waamini wa Mpito ya Dan 9:24-27 itaruhusu ukokotozi sahihi wa tarehe ya parousia (Lindsey 1970: 
152; Ice 1999c: 135-38). Kwa kuwa hili ni kinyume na kile Kristo alichokisema, tafsiri ya waamini wa 
mpito ya Dan 9:24-27 haiwezi kuwa ya kweli.  
  

III. Mambo ambayo yanayohusisha uhalisi wa muda dhidi ya mpangilio wa asili wa “majuma 70”  
   
A. Uhamisho wenyewe haukuwa miaka 70 kamili (angalia Dan 9:2)  

“Zipo njia mbali mbali za kuihesabu miaka sabini ya uhamisho, hakuna mojawapo ambayo inatupa miaka sabini 
kamili: e.g., 605 KK, tarehe ya Yeremia. 25:11, hadi 539, urejesho chini ya Wakoreshi; au 587, kuharibiwa kwa 
Yerusalemu, hadi 516, wakati urejesho wa Hekalu ulipokamilika. Kipindi cha Yerusalemu kuachwa ukiwa, wakati hakuna 
ibada iliyotolewa pale, ilikuwa pungufu kabisa ya miaka 70 (587-538).” (Baldwin 1978: 164n.2) “Kwenye 2 Nyakati. 
36:17-23 kipindi cha wakati kutoka ushindi wa watu wa Babeli wa Yerusalemu hadi kuanzishwa kwa dola ya Ashuru—
kipindi cha takribani miaka hamsini—kinaelezewa kwa njia hii, ‘Siku zote ambazo zilibaki ukiwa kuishika Sabato kutimiza 
miaka sabini.’ Hivyo, hata miaka sabini ya unabii wa Yeremia haikueleweka kwenye uhakika wa muundo halisi.” 
(McComiskey 1985: 40) Sawa na hiyo, Zek 1:12 inasema, “Ndipo yule malaika wa Bwana akajibu, akasema, Ee Bwana 

wa majeshi, hata lini utakataa kuurehemu Yerusalemu, na miji ya Yuda uliyoikasirikia miaka hii sabini?’” Hata hivyo, 
Zekaria aliandika mwaka 520 KK baada ya Israeli kuwa imerudi kwenye nchi kwa takribani miaka 18 (VanGemeren 1990: 
193). Kwa hiyo, “miaka 70” haikupaswa kutazamwa kama uhakika wa uhalisia wa namba. Danieli alijua kwa ujumla 
mpango wa wakati (9:2), lakini hapakuwa na kiashiria kwamba “miaka 70” ilikusudiwa kuwa “kwa siku.”  
  
B. Dan 9:24-27 haitazamwi kama mpangilio thabiti wa nyakati kenye Agano Jipya 

 “Ikiwa namba halisi za Danieli zilikuwa zimekusudiwa, kama watafsiri wengi wanavyodhani, kutoa utabiri kamili wa 
tarehe ya maisha ya Yesu na kifo, basi kwa uhakika ni ajabu kwamba siyo Yesu wale waandishi wa Agano Jipya 
watakaoweza kulikatia hili rufaa kusaidia madai yao ya kimasihi” (Travis 1982:121-22).  
C. Aina ya mafunuo wa Danieli  

Ingawa miaka ya unabii wa Yeremia ambayo iliunda msingi wa maombi ya Danieli kwenye 9:2 inaonekana kuwa 
miaka ya kawaida ya siku za jua, “Wakati tunapoondoka kwa Yeremia kwenda kwa Danieli hatuondoki tu na kutoka 
kwenye eneo moja la kipindi cha kihistoria kwenda jingine. Tunaondoka kutoka kwenye aina moja ya fasihi kwenda 
kwenye nyingine. Tunaondoka kutoka kwenye kitabu ambacho kimsingi kilikusanywa kwa simulizi za kihistoria na kinabii 
kwenda kwenye kingine ambacho kimsingi kilikusanywa kutokana na mafunuo na ishara. Aina hizi mbili za fasihi zina 
uhusika tofauti na mbinu tofauti za kushawishi jumbe zake. Ukweli kwamba mbele yetu tunayo picha ya mafunuo kwenye 
kitabu cha Danieli kunaongeza uwezekano kwamba tunajihusisha siyo na mpangilio kamili wa wakati, lakini pamoja na 
mbinu ya wakati, muundo wa kile ambacho, kwenye sehemu, ujumbe.” (McComiskey 1985: 36-37)  
  
D. Matumizi ya ishara ya 70  

 “Miaka sabini ni wakati uliowekwa wa hasira ya Mungu (Zc. 1:12). . . . Uelewa huu wa kitamaduni wa neno au 
istilahi hulichukua zaidi ya tarakimu tu kwenye ulimwengu wa kitheolojia na kimaadili. . . . Miaka sabini inao umuhimu wa 
ki-ishara na hivyo istilahi mpya [majuma sabini] yawezekana kuwa yanatarajiwa kuwa na kipengele cha ki-ishara, 
kukiweka kwenye maelezo kwenye jaribio lolote la tafsiri.” (Baldwin 1978: 164, 168)   

Kwa nyongeza, “majuma” yanaonekana kuwa na msingi kwenye mzunguko wa Sabato ya Wayahudi. Collins 
anaeleza: “Ushawishi wa theolojia ya Sabato wa Mambo ya Walawi 25-26 yameelezwa kwa mapana. Kulingana na Lawi 
25:1-55, Yubile, au majuma saba ya miaka (miaka arobaini na tisa), kilikuwa ni kipindi cha juu kabisa ambacho nchi 
ingekuwa imetengwa kutoka kwa warithi wake wa asili au kwamba mtu angekuwa amewekwa kwenye utumwa wa halali. 
Tayari kwenye 2 Nyakati 36:18-21, unabii wa Yeremia umetafsiriwa kwenye nuru ya Walawi ‘kulitimiza neno la Bwana 
kwa kinywa cha Yeremia, Hapo ndipo nchi itakapozifurahia Sabato zake. Wakati wote itakapokuwa na ukiwa, itapumzika; 
kutimiza miaka sabini’ (cf. Lawi 26:34-35). Danieli 9 inaongeza wakati wa ukiwa kuwa majuma sabini ya miaka, au 
yubile.” (Collins 1993: 352)   

Kwenye nuru ya hili, bila shaka majuma sabini ni yak i-ishara: “Kinyume na historia hii inaonekana uwezekano 
wa kwamba majuma sabini ya Danieli hutumia namba ki-ishara. . . . Majuma saba ya kwanza (miaka arobaini na tisa) 
yaweza kukubaliana kabisa kuwa njia moja ya kupima uhamisho kwa mpangilio wa wakati, lakini kielelezo bila shaka 
kilichaguliwa kwa sababu kinawakilisha miaka arobaini na tisa ambayo inaongoza hadi kwenye mwaka wa yubile, mwaka 
wa kufunguliwa kwa watumwa na mateka. Kinyume na ukamilifu ni wakati mwingine huwakilishwa kwa moja ndogo 
kuliko namba halisi (e.g. 666 kama namba ya mnyama kwenye Ufu. 13:18). Kwa hiyo inakubalika kwamba kilele cha 
uharibifu kitakuja mwishoni mwa juma la sitini na tisa. . . . Juma moja (miaka saba) hutupa kipindi kinachokubalika kwa 
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dhambi kufikia utimilifu wake na kuletwa kwenye hitimisho la jumla.” (Lucas 2002: 248)  
  
E. Mambo yahayohusisha mpangilio wa asili wa matumizi ya “majuma 70”   

Kila “mwanzo wa amri” uliopangwa na “tarehe ya mwisho” kwa “majuama 70” msingi wake ulikuwa kwenye 
 mawazo fulani, na kuinua mambo mbalimbali (angalia Germano 2002: n.p.). Jambo moja la msingi ni: Ni jinsi 

gani hasa mpangilio wa matukio ulivyokusudiwa na unabii? Fasihi inaashiria tarehe tofauti (kwa kawaida nje ya mwaka) 
kwa tarehe zilizodhaniwa kuwekwa “amri” ambazo zingeanzisha majuma 70. Bila kuelewa kwa uhakika tarehe ya kuanza 
mtu hawezi kamwe kuwa na mpangilio halisi wa matukio. Sawa na hilo, tarehe halisi ya kuzaliwa kwa Kristo, kubatizwa, 
na kufa hazijulikani (miaka yote BK 30 na 33 inasaidia kama mwaka ambao Kristo alisulubiwa). Bila kujulikana halisi 
tarehe ya mwisho mtu pia hawezi kuwa na mpangilio halisi wa matukio. Zaidi, amri za miaka ya 605, 597, 587, 539/538, 
521, na 445/444 KK siyo miaka 483 au 490 kabla ya umuhimu wa tukio la kihistoria na kitheolojia. Kwa upande mwingine, 
ikiwa haikusudiwi kama kikokotoo “cha siku”, amri ya mwaka 458/457 KK ni miaka 483 (i.e., kukamilika kwa majuma 69 
ya miaka 7) kabla ya mwaka BK 26/27, wakati unaodhaniwa kuwa wa ubatizo wa Yesu, “tukio” lisilokuwa la kawaida 
ambalo lilionekana kwa karibu sana kuwa lisilotarajiwa au kama ajali. Kila amri pia huhusisha mambo mengine:  

1. Nabii za Yeremia (Yer 25:12; 29:10), 605, 597 KK. Unabii wa kwanza kuhusiana na miaka 70 ya utumwa na 
Mungu kuwaadhibu Wababeli; wa pili ni kuhusiana na Mungu kuwarudisha watu Wake kwenye nchi yao baada ya 
uhamisho wa miaka 70. Wala hakusema chochote kuhusu “kurejesha na kuijenga upya Yerusalemu.” Pia nabii 
zilitolewa kabla ya hata Danieli kuandika, mwanzoni mwa uhamisho, hivyo hazisadikiki kuwa kile Danieli 
alichokizungumzia kwenye Dan 9:25.   
2. Nabii za Yeremia za Urejesho (Yer 30:18-22; 31:38-40), 587 KK. Nabii hizo zinaeleza kwamba mji utajengwa 
upya. Hata hivyo, hazikuwa zenyewe “agizo la kurejesha na kuijenga upya Yerusalemu.”  Nabii hizo pia 
zilitolewa kabla hata Danieli hajaandika, hivyo hazisadikiki kuwa kile Danieli alichokizungumzia kwenye Dan  
9:25.   
3. Maneno ya Gabrieli mwenyewe kwa Danieli, au amri ya Wakoreshi (Ezra 1:1-4), 539/538 [or 537] KK. 
“Danieli alihesabu mwaka wa kwanza wa Wakoreshi (537) kama mwisho wa uhamisho kulingana na 9:1-2. Ezra 
1:1-4 anamkubali Wakoreshi kama utimilifu wa unabii wa Yeremia.” (Gentry 2010: 36). “Ikiwa umoja wa sura hii 
utatiliwa maanani, hasa hasa, ikiwa kuna athari iliyopangwa kwa usahihi wa mwitikio wa haraka wa maombi 
ambayo neno la Mungu kupitia Yeremia lingetimizwa kwa kasi kama kifungu cha mwaka sasa kilivyodai (i.e., 
miaka sabini iliyowekwa kwa kanuni ya tarehe kwenye Dan. 1:1 na 9:1), mtu angeweza tu kuhitimisha  kwamba 
mwanzo wa majuma sabini unakubaliana na mwisho wa miaka sabini wakati wa maombi ya Danieli [ambayo] 
wote huonyesha kwenye mwaka wa kwanza wa Wakoreshi kama mwanzo wa majuma sabini. Haiwezekani kabisa 
kufanyia kazi utimilifu wa uhalisia kwenye kipindi cha miaka 490.” (Kline 1974: 459n.19)   

Hata hivyo, bila kujali umuhimu wa kitheolojia wa amri ya Wakoreshi, inazungumzia tu umuhimu hasa 
wa ujenzi mpya wa Hekalu, siyo mji. Kwa upande mwingine, Ujenzi mpya wa hekalu unaweza kudokeza ujenzi 
mpya wa mji, kwa kuwa ujenzi mpya wa mji kwa amri ya Wakoreshi imezungumziwa kwenye unabii wa Isa 

44:28; 45:13, na “ujenzi mpya wa mji na ujenzi mpya wa hekalu ni kitu kile kile kwa Wayahudi” (Gentry 2010: 
35).   
4. Amri ya Artashasta (Ezra 6:1-12), 521 KK. Agizo hili kimsingi linaruhusu kazi ya hekalu kuendelea, lakini 
halizungumzii mji wenyewe.   
5. Amri ya Artashasta (Ezra 7:12-26), 458/457 KK. Agizo hili kwa kawaida linanukuliwa na watafsiri wa 
mpangilio wa matukio ya Ki-Masihi, kwa kuwa mwisho wa juma la 69th hufikia tarehe kwenye mwaka BK 26/27, 
mwaka unaodhaniwa kuwa wa ubatizo wa Yesu. Agizo liliwaruhusu Wayahudi kwenda Yerusalemu, kulipamba 
hekalu, nakuabudia ndani yake; Ezra 7:18 ni waraka mpana wa kutumia fedha na dhahabu za ziada kama 
ambavyo Ezra angeona vema, lakini urejesho na ujenzi mpya wa mji kimsingi haukuruhusiwa. Dan 9:25 inasema 
“Basi ujue na kufahamu, ya kuwa tangu kuwekwa amri ya kutengeneza na kuujenga upya Yerusalemu. . .” Kwa 
kuwa Danieli mwenyewe alikuwa ni mtu mzee wakati Wakoreshi mwaka 538 KK, angekuwa alikufa mwaka 457 
KK na kwa hiyo yeye mwenyewe asingejua au kulitambua agizo la Artashasta. Hata hivyo, labda ingekuwa 
kwamba, inazungumziwa kwa ujumla “ingejulikana na kutambuliwa”, na siyo kuishia kwa Danieli binafsi. Agizo 
hili limejadiliwa zaidi kwa kina hapo chini kwenye sehemu ya IV.A. Muundo wa agano la Danieli 9:24-27 

unamwonyesha Kristo.  
6. Amri ya Artashasta (Neh 2:7-8), 445/444 KK. Agizo hili lilimpa Nehemia mamlaka ya kuchukua“mbao za 

kufanyizia boriti kwa malango ya ngome ambayo ni kwa ajili ya hekalu, kwa ajili ya ukuta wa mji na kwa ajili ya 

nyumba nitakayoingia mimi.” Halikuruhusu kurejesha na kuujenga upya Yerusalemu yenyewe, lakini tu liliruhusu 
vifaa vya ujenzi wa kuta, malango, na makazi ya Liwali kama sehemu ya mradi wa ujenzi mpya ambao tayari 
ulikuwa ukiendelea. Kwa hakika, Hag 1:2-4, iliandikwa yapata miaka 70 kabla ya agizo kutolewa kwa Nehemia, 
likizungumzia watu ambao tayari wanaishi kwenye nyumba zilizotiwa nakshi huko Yerusalemu. Kama 
lilivyokuwa agizo la mapema la Artashasta, Danieli yawezekana alikufa wakati wa agizo likitolewa mwaka 
445/444 KK. 
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IV. Asili ya mafundisho ya Yesu ya Dan 9:24-27  
 “Wasomi makini, huyaweka maandiko ya Danieli kwenye mazingira ya karne ya pili KK, wakiona kipindi 

kwenye mtazamo kama kilichokusudiwa kurefushwa kutoka karne ya sita hadi wakati wa Antiochus Epiphanes. . . . Lakini 
kutokana na mtazamo wa Agano Jipya, ni vigumu kuepuka hitimisho kwamba Mpakwa mafuta (25) alitimizwa kwa Yesu 
Kristo ambaye kuja kwake kulileta upatanisho na mwisho wa hatia (24).” (Ferguson 1994: 759) Hata wachambuzi ambao 
wana tafsiri ya Kiantiokia ya kifungu wanakubali:   

• Russell: “Alikuwa nayo kwenye ufahamu wake, hakuna shaka, ukombozi wa watu Wake (‘ninyi watu na mji wenu 
mtakatifu’) kutoka kwenye ukandamizaji wa wageni wa Antiochus na wa Seleucids, lakini mwisho ulioahidiwa ni zaidi 
ya huu—ni hitimisho la dhumuni la Mungu kwa watu Wake wa Israeli na mwanzo wa nyakati mpya chini ya uongozi 
wake uokoao” (Russell 1981: 184).  
• Goldingay: Lengo la Danieli 8, 10-12 ni juu ya mgogoro wa Antiochus Epiphanes. Matokeo ni kwamba Dan 

9:2427 alikuwa na lengo hilo hilo. “Bado ni udanganyifu unaohalalisha matumizi mengine ya kifungu, kama lilivyo 
suala la sura zilizopita, kwenye mantiki zinazofuata. Hazizungumzii hasa watu halisi na matukio kwa njia ya simulizi 
ya kihistoria kama vile 1 Wamakabayo, lakini wanazungumzia kwenye maneno ya ishara kwa kile watu hao na 
matukio yaliyofanyika, ishara kama dhambi, haki, mkuu au mfalme aliyepakwa mafuta, gharika, machukizo. Matukio 
halisi na watu yalieleweka kwenye nuru au mwanga wa ishara kama hizo, lakini ishara ziliyazidi hayo. Hazikuwa na 
ukomo kwenye kumbukizi zao hasa kwa kweli hizi muhimu. Walikuwa na sifa nyingine. . . . Lakini ikiwa 
ninahesabiwa haki kwa kuamini kwamba Yesu ni mpakwa mafuta wa Mungu, na kwamba kuzaliwa kwake, huduma, 
kufa, kufufuka, na kuonekana ni maana ya hitimisho la Mungula kujifunua mwenyewe na kufanikisha madhumuni 
yake ulimwenguni, pia yalikuwa maana yake ya mwisho kufanikisha kile ishara inachikizungumza kwenye mst. 24-
27.” (Goldingay 1989: 266-68)   

Hitimisho la Goldingay ni la kina kibiblia kwa sababu, “Kusoma Biblia kimazingira kama Neno la Mungu lazima 
kujumuishe kanuni yote kama mazingira ya mwisho hasa ya kifungu husika” (Johnson 2007: 156). Wote Yesu na 
waandishi wa Agano Jipya wanasisitiza kwamba Agano la Kale lote, ukijumuisha manabii wa Agano la Kale, wakati wote 
walikuwa wakiandika kuhusiana na kupata hitimisho lao kwa Yesu Kristo (Luka 24:25-27; Yoh 5:39-40, 46; Mdo 3:18, 

24; 10:43; 26:22-23; 1 Pet 1:10-12). Kweli mbalimbali zinamwonyesha Kristo kama kweli, hitimisho lililokusudiwa na 
Dan 9:24-27.  
  
A. Muundo wa Agano la Danieli 9:24-27unamwonyesha Yesu   

Nyuma ya unabii ni mahusiano ya Agano la Mungu pamoja na Israeli, ambalo linajumuisha mpangilio wa Sabato, 
Miaka wa Sabato, naYubile ya Sabato. Vyote, maombi ya Danieli na majibu ya maombi hayo yanaonyesha hivyo. Danieli 
anazungumza na Mungu “ambaye analishika Agano Lake” (9:4), ingawa Israeli wameliasi Agano (9:5) na 
hawakuwasikiliza Manabii wa Mungu (9:6, 10). Kwa sababu hiyo, laana iliyoelezwa na agano la Mungu imemwagwa juu 
ya Israeli (9:11-14).  

Huu ni usuli, na Dan 9:24-27 ni jibu la kipekee la Mungu kwa shida ya Israeli. “Danieli 9 ni sura pekee kwenye 
Danieli inayotumia Jina maalum la Agano la Mungu, YHWH (‘Bwana,’ mst.. 2, 4, 10, 13, 14, 20; cf. Kuto. 6:2–4). Haya ni 
maombi kuhusiana na uaminifu wa Agano (Waeb: hesed, 9:4) ni kujibiwa kwenye istilahi ya mpangilio wa Agano la 
Sabato la majuma sabini (9:24-27), ambalo matokeo yake ni kuthibitishwa kwa Agano (9:27). Kutambuliwa kwa mfumo 
wa Agano wa majuma sabini ni muhimu kwa tafsiri yake sahihi. Linakaribia madai yake kulenga kuwa utimilifu wa 
ukombozi kwenye huduma ya Kristo.” (Gentry n.d.: n.p.)  

1. Majuma sabini, mpangilio wa sabato, na mwaka wa yubile. “Usahihi wa mpangilio wa wakati wa ‘sabini na 
saba’bila shaka unaeleweka vizuri zaidi tofauti na historia ya miaka ya Sabato ya Wayahudi, na hasa mwaka wa 
yubile” (Williamson 2007: 174; angalia Lawi 24:8; 25:1-4; 26:43; 2 Nyakati 36:21). Kwa nyongeza, “Lengo la 
majuma sabini kama lilivyoelezwa kwenye Danieli 9:24 ni mwaka wa mwisho wa utimilifu na ukamilifu. 
Ukamilifu wake ni ule unaopatikana penginepo kwenye nabii za Agano la Mungu jipya na la milele na kwa yubile 
ya nyakati za mwisho.” (Kline 1974: 462n.25; angalia Isa 60:21; 61:1-3; Yer 31:34; 32:40; Ezek 16:60-63; 

20:37-38; 37:26) Kline anaelezea hili: “Mada ya Agano imaibuka kwenye muundo ule ule wa ufunuo wa 
Gabrieli—muundo wa majuma sabini (au majuma saba saba). Mpangilio huu wa umbo la nyakati ambalo unabii 
ulitolewa kwa wazi ni wa Sabato. Sehemu ya msingi, ‘sabua’, ‘mafundisho ya Yesu, kipindi cha saba,’ 
huzungumzia kipindi cha miaka saba, kila mwaka wa saba ulikuwa mwaka wa sabato wa kupumzika kwa nchi 
(Lawi. 25:2ff.). Moja ya maeneo makubwa ambayo ndani yake majuma sabini yamegawanywa imejumuisha 
miaka hii ya sabato (Dan. 9:25), na hivyo kuanzisha kipindi cha miaka arobaini na tisa ambayo hutokea kwenye 
kurefusha sabato ya yubile (Lawi. 25:8ff.), mwaka wa ukombozi, kufunguliwa, na urejesho. Jumla ya kipindi cha 
miaka sabini saba hicho huanzisha kumi ya zama hizi za yubile, uimarishaji wa wazo la yubile huonyesha kwenye 
hatima ya mfano wa Yubile. . . . Sasa mpangilio wa sabato ni mpangilio wa agano. Kwa kuwa Bwana alitangaza 
Sabato kuwa ishara ya milele ya agano baina Yake na watuWake (Kut. 31:13-17; Ezek. 20:12, 20). . . . Kama 
ilivyofafanuliwa kwenye Agano la Musa kwenye kalenda ya Sabato na miaka ya Yubile, Sabato hutumika kama 
ishara ya nyakati za Ki-Masihi za uhuru wa ukombozi, marejesho, na pumziko. Kwa hiyo, mpangilio wa mwitikio 
wa Gabrieli kwa maombi ya Danieli kwenye mfumo wa yubile ya Sabato unatueleza mara moja kwamba unabii 
huu kimsing unahusiana na Agano la Mungu kwa Israeli, na hasa pamoja na hitimisho la agano hilo. . . . [Kwa 
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kweli, kwenye 2 Nyakati 36:21] kila moja ya miaka sabini [ya uhamisho wa Israeli] ilikuwa sawa na majuma 
sabini ya miaka. Chini ya hali ya uhamisho ya kuendelea kwa ukiwa, miaka 490 hufupishwa kuwa 70 kwa sababu 
nchi iliyoachwa ukiwa huruka bila kuwa na nafasi baina ya miaka sita ya kawaida ya kufanya kazi kutokana na 
mwaka mmoja wa saba kwa mapumziko mara moja kwa mwaka wa Sabato. Hivyo, majuma sabini ya unabii wa 
Gabrieli hakika hufanya matumizi ya ishara ile ile kama unabii wa miaka sabini ya unabii wa Yeremia—na ishara 
hiyo imeelezwa kwenye II Nyakati 36:21 kama Sabato.” (Kline 1974: 459-60)  
2. Makundi mawili ya mpango wa Mungu wa kurudi kutoka uhamishoni. Kulingana na Dan 9:2, Danieli alikuwa 
na wasi wasi kuhusu mwisho wa uhamisho. Bado hata kabla ya Israeli kuingia katika nchi chini ya Yoshua, 
Mungu alikuwa na mpango kwa watu Wake kurudi kutoka uhamishoni ambako angewapeleka (Kumb 30:1-10). 
Kulingana na Isaya, mpango wa Mungu wa kurudi kwa Israeli kutoka uhamishoni ulihusisha hatua mbili 
zilizotenganishwa, kama Peter Gentry alivyoelza: “Hatua ya kwanza ni kurudi kimwili kutoka uhamishoni [Isa 

42:18-43:21]. . . . Hatua ya pili ni kurudi kiroho kutoka uhamishoni: ilihusika na tatizo la dhambi na kuleta 
msamaha na upatanisho kwenye Agano lililohuishwa baina ya Yahweh na watu Wake [Isa 32:22-44:23]. 
Kulingana na muundo wa ujumbe wa Isaya, Wakoreshi ni wakala kwa kurudi kutoka Babeli, na Mtumishi wa 
Bwana ni wakala kwa kurudi kutoka dhambini. . . . Maombi ya Danieli yalilenga juu ya kurudi kimwili 
kutokaBabeli—hatua ya kwanza ya ukombozi, lakini ujumbe wa malaika na maono ya Majuma Sabini vinalenga 
juu ya kusamehewa dhambi na kuhuishwa kwa agano na haki—hatua ya pili ya kutoka uhamishoni.” (Gentry 
2010: 31)  
  Kline anafafanua “Mtumishi wa Bwana,” aliyetabiriwa na Isaya, ambaye atautimiza unabii na kuanzisha 
hatima, agano la Yubile: “Isaya alitabiri juu ya mpakwa mafuta huyu pia, aliyepakwa mafuta na Roho kutangaza 
yubile ya kufunguliwa na kuhuishwa (Isa. 61:1ff.), mkuu ambaye Mungu atamtoa wakatiAtakapofanya Agano la 
milele (Isa. 55:3f.), mtumishi wa Bwana ambaye alikuwa mpatanishi wa agano kama kwa Musa na yeye 
mwenyewe kuwa agano (Isa. 42:6; 49:8), mtumishi ambaye lazima akatiliwe mbali ya nchi ya walio hai ili kutoa 
kuhesabiwa haki kwa ‘wengi’ (Isa. 53:10-12). Ikiwa makubaliano ya Musa yaliyotoa mfumo wa utawala wa 
utaratibu kwa mada ya agano kwenye Danieli 9, kielelezo cha mtumishi wa Isaya kilikuwa chanzo kwa mpatanishi 
binafsi wa agano la juma la sabini.” (Kline 1974: 462) 
3. Kurudi kutoka uhamishoni na Agano Jipya.   

a. Matokeo ya jumla ya kutoka uhamishoni. Malengo ya unabii wa Danieli ni juu ya mji na watu 
(Yerusalemu na Israeli), lakini yapo matokeo mapana kwa mataifa. Agano la Ibrahimu liliahidi kwamba 
mataifa yatabarikiwa kupitia mbegu ya Ibrahimu (Mwanzo 12:1-3). Agano la Musa liliifundisha mbegu 
ya asili ya Ibrahimu jinsi ya kuishi kwenyemahusiano sahihi na Mungu, ili iweze kuwa Baraka kwa 
mataifa (Kutoka 19-24). Gentry anaielezea hali: “Pamoja na kuvunjika kwa agano la Musa, Israeli sasa 
inahitaji msamaha wa dhambi ili kwamba agano lihuishwe na Baraka ziweze kufurika kwenda kwa 
mataifa. Hivyo, hatima na kurudi hasa kutoka uhamishoni kunafikiwa kwa kujihusisha kwa ufanisi na 
uasi wa Israeli: lengo la kwanza kwenye orodha ya malengo sita [9:24] ni kumaliza ‘uasi,’ i.e., wa Israeli. 
Kisha Baraka zitayafikia mataifa, na Baraka hizi zitafikia utimilifu wake kwenye utume wa kuhubiri 
msalaba na ufufuo wa Yesu Kristo wakati kila mmoja atakapogeuka na atakapoziacha njia zake mbaya 
(Mdo 3:26). Kwa njia hii, hatua ya pili ya kurudi kutoka uhamishoni ina matokeo hasa kwa Israeli, lakini 
pia ya jumla kwa mataifa.” (Gentry 2010: 32)  
b. Agano Jipya. Njia ambayo Agano la Ibrahimu litatimizwa na mataifa kubarikiwa, na njia ambayo 
Israeli itapokea msamaha wa dhambi zake na uasi, ni kupitia Agano Jipya. Agano Jipya lilitabiriwa 
kupitia Yeremia (Yer 31:31-34). Ni agano moja pekee la maagano ya Mungu ambalo liliahidi msamaha 
wa dhambi (Yer 31:34; angalia pia Yer 32:38-40; 50:4-5; Ezek 11:1620; 36:24-32; 37:15-28). Tofauti 
na Agano la Musa, Agano Jipya linaitwa “Agano la milele” (Gentry 2010: 38, 43n.33; angalia Isa 55:3; 

61:8; Yer 32:40; 50:5; Ezek 16:60; 37:26). Paul Williamson anaangalia, “Kupewa mazingira ya 
Yeremia ambayo yanatia moyo ufunuo huu (Dan. 9:2; cf. Yer. 25:11-12; 29:10), baadhi ya miunganiko 
ya wazi baina ya kilele hiki cha yubile na matazanio ya agano jipya hayaepukiki” (Willaimson 2007: 
174). Meredith Kline anaongeza kwamba muundo na maudhui ya Danieli 9 yameandaa njia kwa 
maamuzi ya neno la mwisho kuhusu hitimisho la Masihi la agano la Mungu na Israeli kwenye mwisho wa 
majuma Sabini. “Kwa hiyo, wakati uo huo, tunaliona agano limetajwa kwenye mst. 27, hapatakuwa na 
shaka kwa utambulisho wake. Mazingira yote yanazungumza kinyume na imani kwamba maagano yote 
tofauti kwa pamoja kutoka agano la Mungu ambalo ni kiini cha somo kwa sura yote ya Danieli 9 kwa 
ghafla inaelezea hapa kilele chake yote.” (Kline 1974: 462-63) Muundo wa agano uliojadiliwa hapo juu 
unaashiria kwamba “agano” la 9:27 ni Agano Jipya lililotabiriwa na Yeremia, siyo makubaliano au 
mkataba uliowekwa baina ya Mpinga Kristo na Wayahudi.193  

  

 
193 Baadhi wanaona Agano kama Agano la Ibrahimu, siyo Agano Jipya (Riddlebarger 2003: 155). Haya mawili 
yanahusiana. Kwa kweli, Agano Jipya ni utambulisho wa mwisho wa Agano la Ibrahimu. Kwa ufafanuzi au maelezo ya 
kina ya jinsi gani Kristo alivyoyatimiza maagano na sheria zote za Israeli angalia Menn 2018: 26-93.  
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B. Muundo wa kifasihi unamwonyesha Kristo   
Muundo wa kifasihi wa kifungu unashirikisha usuli wa kitheolojia wa kifungu. Unaonyesha kwamba lengo la 

msingi la unabii ni “hatua ya pili (ya kiroho)” ya kurudi kutoka uhamishoni—hatua ambayo ilikuwa na kipekee imefanywa 
na Yesu Kristo, siyo kwa gharama yoyote ya Agano la Kale. Usuli wa kitheolojia na muundo wa kifasihi, hasa wa Dan 

9:25-27, zaidi unaonyesha kwamba kifungu hakina chochote cha kufanya na Mpinga Kristo wa nyakati za mwisho. Peter 
Gentry anazungumzia umuhimu wa muundo wa kifasihi: “Mst. 25-27 hazipaswi kusomwa kwenye usawa wa mambo 
kulingana na mantiki ya mpangilio wake wa kawaida kwenye ulimwengu wa Magharibi wenye misingi yake kwenye urithi 
wa Kigiriki na Kirumi. Badala yake, mbinu kwenye fasihi ya zamani ya Kiebrania ni kuichukua mada na kuiendeleza 
kutoka kwenye mtazamo hasa na kasha kusimama na kuanza upya, kuichukua mada ile ile tena kutoka kwenye msimamo 
wa namna nyingine. . . . Kwanza, mst. 25 inaelezea kipindi cha kwanza cha majuma saba na ufa wa majuma sitini na 
mawili kwenye kilele cha juma la sabini. Juma hili la mwisho limeelezewa mara mbili kwenye mst. 26 na 27. Mst. 26a na 
27a zinaelezea kazi ya Masihi kwenye kufa kwa ushindi kulishikilia agano pamoja na wengi na kushughulika kwa haraka 
na dhambi, hvyo kuhitimisha mfumo wa sadaka. Mst. 26b na 27b zinaonyesha hili kwa fumbo, kufuru kubwa kinyume na 
hekalu kwa wakati huu itasababisha kuharibiwa kwa mji wa Yerusalemu. Hivyo mst. 26-27 zina muundo wa A-B-A’-B’. 
Hili linafaa kwa mpangilio wa kawaida kwenye fasihi ya Kiebrania kujihusisha na mada mara kwa mara. Muundo wa fasihi 
unaweza kuchorwa kama ifuatavyo:  

A 26a manufaa ya kazi ya Masihi  
B 26b kuharibiwa au kutekwa nyara kwa mji na watu wakena kuachwa kwake ukiwa kwa vita  
A’ 27a manufaa ya kazi ya Masihi 
B’ 27b machukizo yalisababisha uharibifu wa mji kwa mtu asababishaye ukiwa  

Kuuchunguza muundo huu wa fasihi ni muhimu kwa sababu mtu anaweza kuelezea ugumu kwenye eneo moja akitumia 
mfanano wa eneo. Kwa mfano, ‘watu wa kiongozi ajaye’ kwenye mst. 26b kuleta uharibifu kwa Yerusalemu iliyojengwa 
upya. Mst. 27b inatupa kina zaidi kuonyesha kwamba ‘mtu asababishaye ukiwa’ anafanya hivyo akishirikiana na 
machukizo. . . . Muundo wa fasihi pia unafafanua jinsi maneno mashiach na nagid kwenye 25 na 26 yanvyomzungumzia 
mtu mmoja na yuleyule binafsi na zaidi kufanya uelewa kamili wa ‘kuimarishwa kwa agano’ kwenye mst. 27a.” (Gentry 
2010: 36)   
  
C. Yesu Kristo, Danieli 9, na utimilifu wa Agano Jipya na Mtumishi wa Bwana  

   Mpango wa Mungu, kamaulivyoandaliwa kwenye unabii wa Danieli, ulikuwa bora zaidi kuliko kuwarudisha tu 
Israeli kwenye nchi yao kutoka uhamishoni Babeli. Hili ilikuwa kwa nje tu, ishara ya nje au ya kimwili ya mpango wote wa 
Mungu. Mpango wake wote ulihusisha kutumika kwenyeyubile ya mwisho na kuanzisha Agano Jipya la milele. Mpango 
huu unaweza kufikiwa tu na kuhani aliyepakwa mafuta na mfalme, mkuu au mtawala na Masihi, pia anajulikana kama 
“Mtumishi wa Bwana.” Wakala au mjumbe ambaye kupitia kwake mpango huo utafikishwa kwenye ukamilifu siyo 
mwingine zaidi ya Yesu Kristo.  

1. Kristo ni mashiach (“mpakwa mafuta”) nagid (“mfalme; mtawala”) wa 9:26-27. “Ingawa nagid, ‘kiongozi, 
mtawala,’ hutumika mahali pengine kwa wakuu wa dini, nagid na mashiach yameunganishwa tu na nafasi ya 
mfalme aliyepakwa mafuta (1 Sam 9:16; 10:1; 1 Nyakati 29:22)” (Gentry 2010: 36). Kwenye Agano la Kale, 
Masihi aliyeahidiwa aliunganisha ofisi ya kuhani nay a mfalme (angalia Zab 110:1-6; Zek 6:13). Kihistoria, 
Ufalme wa Daudi uliokuwa unatawala Yerusalemu uliondolewa kutoka kwenye kiti cha enzi na uhamisho mwaka 
586 KK. Hata hivyo, manabii walizungumza ujio wa mfalme kutoka kwenye uzao wa Daudi. Gentry anaeleza 
kwamba “maono aliyopewa Daudi yakiambatana na kurudi kwa mfale na mwisho wa uhamisho na kilele cha 
madhumuni kwa Israeli na Yerusalemu, lakini pamoja na janga kubwa binafsi: atakatiliwa mbali, lakini siyo kwa 

ajili yake mwenyewe. Mfalme ajaye atayatoa maisha yake kuwakomboa watu wake” (Gentry 2010: 33, fafanuzi 
imeongezwa.). Yesu Kristo pekee aliyevifikia vigezo vya kuwa kuhani na mfalme na kutimiza nabii za kuyatoa 
maisha yake kuwakomboa watu wake.  
2. Kufa kwa Kristo na kukubaliwa kwa AganoJipya (Dan 9:26-27). Dan 9:26-27 huunganisha Masihi na agano 
pamoja. Dan 9:26 inazungumzia Masihi “kukatiliwa mbali”. Kitenzi cha Kiebrania kwa “kukatiliwa mbali” ni 
karat ambacho ni: “mara nyingi hufanyakazi kwa tendo la kukubali agano kwa kukata mzunguko wa mila ambao 
huonyesha laana ya kiapo cha agano. Maelezo yanayohusiana na agano kwenye mst. 27 kisha yapo kwenye 
mwendelezo na dokezo la agano kwenye mst. 26. Gabrieli anamhakikishia Danieli kwamba kukatiliwa mbali kwa 
mpakwa mafuta (mst. 26) hakutamaanisha kushindwa kwa kazi Yake lakini, kinyume chake ni ukamilifu. . . . 
Ilikuwa ni kwa kifo Chake kwa makosa ya watu Wake ambayo Mtumishi mpakwa mafuta wa Bwana alilikubali 
agano Jipya ambalo katika hilo agano la Mungu la zamani pamoja na Israeli linathibitishwa na kufikia hitimisho 
lake.” (Kline 1974: 463-64)  

Dan 9:27 inazungumza juu ya “agano” ambalo litathibitishwa mwishoni, kileleni “saba” au “juma.” 
Kama tulivyoona, kwamba Agano ni Agano Jipya, lililotabiriwa na Yeremia. Ni Yesu Kristo pekee aliyevifikia 
vigezo vya Danieli 9 na kwa sababu hiyo alilianzisha Agano Jipya. Hiki ndicho kile maisha Yake na huduma kwa 
sehemu kubwa alijihusisha nacho, na alikijua hicho. Katika Karamu ya Mwisho, Yesu kwa uwazi alieleza kwamba 
alikuwa anaanzisha Agano Jipya kwa damu Yake (Luka 22:20; angalia 1 Wakor 11:25). “Aligusia vyote 
msamaha uliotarajiwa na Yeremia (Math. 26:28; Yer. 31:34) na damu iliyofuatana pamoja na kuanzishwa kwa 
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agano halisi la Musa (Luka 22:20; Kutoka. 24:7) zaidi anasisitiza kwamba Yesu alielewa kifoa chake kama 
uzinduzi wa agano Jipya” (Williamson 2007: 184). Agano Jipya lilithibitishwa na Yesu kwenye damu yake.  

Kama agano la mwisho, ambalo linaondoa dhambi na ni la milele, Agano Jipya pia linahusika au 
kutumika kwenye yubile ya mwisho. Kwenye Luka 4:14-21 Yesu alinukuu Isa 61:1-2 na alisema, “Leo maandiko 
haya yametimia masikioni mwenu.” Kwa kina alisema, “Mimi ndiye utimilifu wa kile ambacho wakati wote 
kimesemwa; ndani yangu yubile ya milele ipo hapa sasa.” Iain Duguid anafupisha: “Juma la Sabini ni aina ya juma 
la ‘Yubile’, ambalo ndani yake Mungu hurejesha vitu vyote kwenye hali yake halisi.  . . . Pamoja na kuja kwa 
Yesu ulimwenguni, na hasa pamoja na kifo na kufufuka kwake, juma la sabini lilipambazuka. Ndani ya Kristo, 
tarumbeta ya yubile yetu ilipigwa, na ushindi dhidi ya dhambi na makosa ulikuwa umeshinda. Nini ni kilicho 
zaidi, pamoja na kifo cha Yesu msalabani, sadaka za Agano la Kale zilikuwa si kitu na zisizofaa. Mwana wa 
adamu aliyatoa maisha yake kama fidia kwa wengi, kuwaleta wale ambaoMungu aliwachagua kwenye mahusiano 
ya AganoJipya pamoja na Bwana (Marko 10:45).” (Duguid 2008: 171-72)  
3. Yesu Kristo, “Mtumishi wa Bwana,” na “wengi” wa Dan 9:27. Dan 9:27 inalizungumzia agano kuthibitishwa 
na “wengi,” ambalo hakika linakaribia na kumbukizi kwa “wengi” iliyozungumziwa kwenye Isa 53:10-12. 
Gentry anaeleza: “Bila shaka, Isaya 53, inamzungumzia Mtumishi wa Bwana ajaye kutoka kwenye uzao wa 
Daudi, ambaye pia ni kuhani na sadaka, akiyatoa maisha yake kwa ajili ya wengi, ni usuli kwa maoni machache 
kwenye maono ya Danieli. Kifo chake kilihitimisha mfumo wa sadaka kwa sababu ni suluhisho la mwisho kwa 
tatizo la dhambi. . . . Kwenye Dan 9:27a maelezo kwamba ‘naye atafanya agano thabiti na watu wengi’ 
huzungumzia kazi ya Mfalme Aliyepakwa Mafuta kwa utekelezaji wa Agano Jipya lililoelezwa na manabii kwa 
nyakati tofauti na kwa njia mbalimbali. . . . Maelezo ‘kulithibitisha Agano’ yamechaguliwa na kutumika hapa kwa 
sababu mazingira yanahusisha kurudi kutoka uhamishoni na ‘kuhuishwa’ kwa mahusiano ya agano baina ya 
Yahweh na Israeli.” (Gentry 2010: 37-38)   

“Mtumishi wa Bwana” aliyepakwa mafuta alitabiriwa kwenye Isaya (Isa 42:1-9; 49:1-6 (au 13); 50:4-9;  
52:13-53:12). Isaya 53, pamoja na kumbukumbu yake kwa “wengi,”ni sehemu ya nne ya “wimbo wa Mtumishi” 
(Isa 52:13-53:12). Waandishi wa Agano Jipya wanamwelezea Yesu kama “Mtumishi” (Mdo 3:13, 26; 4:27, 30; 

Wafil 2:7) na hasa wananukuu na kutumia vifungu vya Mtumishi kwa Yesu kama hitimisho la unabii (angalia, 
e.g., Math 8:14-17; 12:17-21; Luka 4:18, 21; 22:37; Mdo 8:26-35; 1 Petro 2:21-24). Yesu aliishi kama 
Mtumishi na kujielezea mwenyewe kama Mtumishi (Math 20:28; Marko 10:45; Luka 22:27; Yoh 13:5-16). 
Kwenye Rum 5:18-19, Paulo alinukuu kwa Isa 53:10-12 wakati aliposema kwamba Yesu, kupitia kifo chake, 
atawahesabia “wengi” haki. Hivyo, Yesu ndiye mtu ambaye nabii zilimwonyesha kama hitimisho la mpango wa 
Mungu kwa sababu Yeye ni “Mtumishi wa Bwana” aliyepakwa mafuta.”  

 

D. Amri ya Artashasta ya mwaka 457 KK mzunguko wa Sabato, na Kristo  

   Kupewa maana ya amri ya Wakoreshi ya mwaka 539-37 KK kama kuwa utimilifu wa nabii za Yeremia na Isaya 
kuhusiana na kurudi kutoka uhamishoni na kujengwa upya kwa mji, kunamaanisha kwamba “Ezra 6:14 inawazungumzia 
Wakoreshi, Dario, naArtashasta kama vile walitoa amri moja. Amri ya Dario (Ezra 6) msingi wake ni juu ya ukweli 
kwamba Wakoreshi tayari alikuwa amekwisha kutoa amri kuruhusu kurudi na kuijenga upya Yerusalemu (angalia Ezra 
5:17–6:7). Ezra 6:14 Inaonyesha kwamba Amri ya Artashasta (kwenye Ezra 7) pia ni mwendelezo wa amri halisi ya 
Wakoreshi. Hivyo amri ambayo Wakoreshi aliiandika mwaka 537 kurejesha hekalu haikuwa imekamilishwa kufikia 
mwaka 457 K.K. chini ya Artashasta, ambayo kwa hiyo tarehe ya ‘neno la kuijenga upya Yerusalemu’ lilianza pamoja na 
mahali pake patakatifu.” (Gentry 2010: 35)  

1. Kuiona amri na hitimisho lake. Tafiti zinaonyesha kwamba tarehe sahihi kwa amri hii ilikuwa mwaka 457 KK, 
siyo mwaka 458 KK, ambayo ingelileta juma la 69th la Danieli kwenye ukamilifu mwaka BK 27 (angalia Gentry 
2010: 35; Rodriguez 1994: 1-9; Pickle 2006b: n.p.). Inasadikiwa tarehe ya amri ni mwaka 457 KK, mwanzo na 
mwisho wa majuma 69 ya Danieli yanategemeana mzunguko wa Sabato ya Wayahudi (Gentry 2010: 36; Pickle 
2006c: n.p.).194 “Mwaka wa Sabato huisha na juma jipya la mwaka huanza katika Tishri 457 KK. . . . Majuma 69 
au miaka 483 baadaye hutuchukua kuangukia mwaka 27 BK, ambao ni wakati Masihi alipopaswa kuonekana. 
Ikiwa Luka alitumia kalenda ya kipupwe pamoja na mwaka usio na maongezeko kuhesabu kwa Tiberius Caesar, 
basi hili lingetokea kufikia wakati wa ubatizo wa Kristo, kwa mwaka wa hamsini wa Tiberius kwa hesabu kama 
hizi ungeanza kwenye kipupwe cha mwaka wa 27 BK (Luka 3:1). Hivyo ubatizo wake ungeakukia mwanzoni 
mwa mwaka wa kwanza wa mzunguko wa Sabato mpya.” (Pickle 2006c: n.p.)  
2. Kristo na utimilifu wa agizo la Artashasta. Kuchukulia hali hii, hasa “katikati ya juma la 70th” (Dan 9:27) 
lingekuwa mwaka BK 31, tarehe yenye maswali muhimu ya kihistoria. Hata hivyo, yote mwaka BK 30 na mwaka 
BK 33, tarehe ambayo upo uwezekano mkubwa kwa kusulubiwa kulitokea, kuangukia ndani ya mzunguko huu wa 
70th wa Sabato. Bila kujali madhanio na yasiyojulikana, na kama siyo kudhaniwa kuwa kutabiriwa “kwa siku”, 
kwa kutumia agizo la mwaka 457 KK “unabii unabaki kuwa utabiri wa kushangaza ukipata utimilifu ndani ya 
Yesu Kristo wa Nazareti na bado kuruhusu tofauti sawa kwenye kukokotoa kusulubiwa [ambako] ni karibia wakati 

 
194 Hili pia huchukua matumizi ya Zuckermann, badala ya yale ya Wacholder, kukokotoa mizunguko ya Sabato. 
Tofauti hizo za kukokotolewa kwamizunguko ya Sabato zimeelezwa na wote Pickle na Gentry.  
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wote baina ya mwaka B.K. 27 na 34 [i.e., mzunguko wa 70th wa Sabato/juma la sabini kutoka mwaka 457 KK].” 
(Gentry 2010: 37) Hili linathibitisha kwamba majuma 70 msingi wake ni juu ya msunguko wa Sabato, majuma 70 
yamekuwa yakitumiwa ki-ishara, na majuma 70 kisheria yaweza kutumika kimpangilio wa nyakati—na vyote 
huyishia ndani ya Kristo.  

  
E. Kristo ni hitimisho la mwisho la madhumuni sita ya unabii unaoelezwa kwenye Dan 9:24  

  “Manerno haya yote [e.g., ‘dhambi,’ ‘uovu,’ haki,’ ‘maono,’ ‘nabii’] ambayo yalitumiwa kwenye maombi [9:1-

23] Kwenye hisia za ufafanuzi kuelezea uhalisia wa mtazamo (‘wetu,’ ‘wangu,’ ‘wa watu,’ ‘wa Mungu,’ nk.) 
hayakutarajiwa, kwa haraka kama yalivyotokea kwenye mazingira ya majuma 70, yalitumika kwenye uelewa usio dhahiri 
kuelezea msimamo wa kiujumla. Sasa tunaweza kuelewa kwanini mashiach, ‘Masihi,’ siyo dhahiri—hali ya kipekee kabisa 
kwenye matumizi ya Agano la Kale—: Kwenye mwanga wakile kilichotangulia na maelezo ya uhalisia wake, istilahi ya 
mashiach haimaanishi Masihi hasa miongoni mwa wengine wanaoshikilia ujumbe wa kweli, lakini kwa hakika ni Masihi 
kwa ubora. . . . Yeye ni Masihi wa watu wote.” (Doukhan 1979: 21) Kama Edward Young alivyoliweka, “kumbukizi za 
msingi ni kwa Israeli ya kimwili, na Yerusalemu ya kihistoria, lakini kwa kuwa ayah ii hii inaelezea kazi za Kimasihi, pia 
inazungumzia watu wa kweli wa Mungu, wale ambao watanufaika kwa sababu ya mambo yaliyoelezwa hapo” (Young 
1949: 197). Hivyo, kwenye 9:24, maneno kama “watu wako” na “mji wako mtakatifu” yanasadiki au yanakubaliana na  
maana yaliyonayo kwenye Agano Jipya, wakati yanapotumiwa kumaanisha kanisa, “Israeli mpya, ya kweli ya Mungu” 
(Wagal 6:16; angalia pia, e.g., Luka 12:32; Yoh 10:15-16; Rum 2:28-29; 4:13-16; 8:14, 16; 9:22-26; 2 Wakor 6:16; 

Wagal 3:26, 29; Efe 1:4-5; 2:19; 5:25-32; Wafil 3:3; Kol 2:11; 3:12; 1 Tim 3:15; Tito 2:14; Waeb 8:10; 1 Pet 2:5, 9-

10; 5:2-3; 1 Yoh 3:1-2; Ufu 1:6; 5:10; 11:2; 21:2-3, 9-14). Kwa uelewa wa wakati wote, kwa hiyo, Yesu pekee 
anayetimiza madhumuni sita ya majuma sabini yaliyoelezwa kwenye 9:24:  

1. Kumaliza makosa. Neno makosa huashiria ukaidi na uasi (angalia Dan 9:5-11, 15). “Kazi ya kuimaliza dhambi 
yaweza tu kuwa kazi ya Mungu, ambayo yaweza kufanyika pamoja na mafafamuzi ya Baraka zingine zilizotajwa 
hapa. Hili lilifanywa na Kristo, Mkombozi mkuu. Aliyamaliza makosa kwa tendo ambalo alilifanya, yaani, kifo 
Chake cha upatanisho. . . . Na makosa ambayo aliyafunga ni . . . siyo tu makosa ya Israeli, lakinimakosa kwa 
ujumla wake. Makala fafanuzi ya the humaanisha kwamba hatupaswi kuchukua kumbukumbu ya kosa moja hasa, 
lakini kwa makosa kama hayo. Msemo ‘juu ya watu wako’ nk., haumaanishi kwamba Baraka zilizoelezwa ni kwa 
manufaa tu ya taifa la Israeli halisi. Wazo kama hilo ni la kigeni kabisa kiulimwengu kwa asili ya ujumla ya unabii 
wa Agano la Kale. Badala yake, msemo ‘juu ya watu wako’ hutumika kuashiria kwamba kwa kuwa Israeli 
inahusika, kipindi cha saba 70 kimeamriwa ili kuleta Baraka ambazo, wakati zikiwa na kumbukumbu za msingi 
kwa Israeli, hufanya kama jambo la kweli, likihushisha Mpito mpya.” (Young 1949: 198; angalia Yoh 19:30; 

Rum 5:17-21; Waeb 9:15). Hata kulenga makosa ya Israeli hutupeleka kwa Yesu: “Hatima hii (Kiebrania. kala) 
makosa hushughulikia na hatima ya Israeli, i.e., kumaliza makosa yake kinyume na Mungu. Kumalizwa kwa 
makosa hayo kulitokea kwenye huduma ya Kristo, wakati Israeli walipomaliza mapambano yao na Mungu kwa 
kumkataa Mwanae na Kumsulubisha.” (Gentry n.d.: n.p.; anga Math21:33-45; 23:29-39; 27:20-25; Mdo 7:51-

52)  
2. Kumaliza dhambi. Yesu Kristo ni Mwanakondoo wa Mungu aichukuaye dhambi ya ulimwengu kwa sadaka 
Yake mwenyewe (Yoh 1:29; Rum 7:1-8:4; Waeb 9:26; 10:11-14; 1 Yoh 3:5). Alileta “hitimisho kwa dhambi na 
sadaka za dhambi kwenye hilo alifunga na kushinda kwenye kifo chake mara moja na kwa wote kile ambacho 
dhambi ilimaanisha” (Hasel 1990: n.p.).  
3. Kufanya upatanisho kwa uovu. “Wazo linaonekana kuwa ambalo ama ni lazima sadaka ya upatanisho itatolewe 
na kwa hiyo dhambi imefungwa, au kwamba lazima sadaka ya upatanisho itatolewa na kwa hiyo dhambi inakuwa 
imesamehewa. . . . Andiko halisemi, lakini yeye, kwenye mwanga wa ufunuo wa Agano Jipya, unaweza kuyasoma 
maneno haya bila kukutana uso kwa uso na sadaka hiyo moja kamilifu ambayo ilitolewa na Yeye?” (Young 1949: 
199; angalia Rum 3:25; Efe 2:16; Kol 1:20; Waeb 2:17; 1 Yoh 2:2; 4:10) Wayne Jackson anaonye uhusiano wa 
Dan 9:24 pamoja na Isaya 53: “Ni jambo la kupendeza kukumbuka kwamba Danieli alisisitiza kwamba Mpakwa 
Mafuta angezungumzia matatizo ya ‘makosa,’ ‘dhambi,’ na ‘uovu’—kama kupendekeza kwamba Bwana anaweza 
kujihushisha na mabaya kwenye maumbo yake yote yaliyojificha. Sambamba na hilo, nabii Isaya, kwenye sura ya 
53rd ya simulizi yake, inafunua kwamba Masihi atajidhabihu Mwenyewe kwa ‘makosa’ (5, 8, 12), ‘dhambi’ (10, 
12), na ‘uovu’ 9,5, 6, 11). . . . Isaya 53 wakati wote inanukuliwa kwenye Agano Jipya kwa muunganiko na kazi ya 
Bwana ya upatanisho wakati wa ujio Wake wa mara ya kwanza. Kwa kuwa Danieli 9:24ff. ina msukumo wa wazi 
unaofanana, hili, pia, lazima lilenge juu ya kazi ya Mwokozi msalabani.” (Jackson n.d.: 4)  
4. Kuleta haki ya milele. “Maneno ‘haki ya milele’ hayakuonekana penginepo kwenye Agano la Kale. Hasa 
nomino au jina [‘haki’] na miundo inayofanana hutokea mara nyingi. . . . Neno hili limetumiwa mara nyingi 
kwenye Isaya. Aya nyingi zinaeleza kwamba Masihi atalirejeza taifa kwa haki [e.g., Isa 1:26; 2:1-4; 11:4-5; 16:5; 

32:1; 62:11-2]. . . . Wakati Danieli alipoandika hili moja ya madhumuni kwa majuma sabini ni ‘kuleta ndani yake 
haki ya milele’ (Dan. 9:24), hili litakuwa na maana iliyofungwa kwa Wayahudi, kwa kuwa wanatazamia kile 
ambacho Masihi, Mwana wa Daudi, atakachokamilisha kwa Israeli kama taifa na kwa ulimwengu.” (Tanner 
2009b: 330) “Kwa sababu ya upatanisho huu kufunika dhambi, tokeo la nne ni kwamba haki ya milele 
limetimizwa. Ni kwamba, hatimaye, upatanisho kamili utaanzisha haki. Hili lilitimizwa na Kristo ndani ya kipindi 
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cha juma la sabini vile vile: ‘Lakini sasa, haki ya Mungu imedhihirika pasipo 
sheria; inashuhudiwa na torati na manabii; ni haki ya Mungu’ (Rum. 3:21-22a).” (Gentry n.d.: n.p.) H. C. Leupold 
anatolea maoni yake juu ya asili ya haki: “Hili halina shaka haki iliyothibitishwa ambayo siyo ya kiasili 
kupatikana miongoni mwa watu, na hivyo Mungu lazima ‘ailete ndani,’ habhi’, hazina hii iliyotafutwa sana. Siyo 
kitu cha muda mfupi tu lakini kinadumu milele kama ambavyo hazina zote za Mungu zinavyofanya.” (Leupold 
1969: 414; angalia Math 3:13-15; Rum 3:21-22; 5:18; 1 Wakor 1:30; 2 Wakor 5:21)   
5. Kutia muhuri maono na unabii. “Maono lilikuwa jina la kiufundi kwa ufunuo uliotolewa na manabii wa Agano 
la Kale (cf. Isa. 1:1, Amos 1:1, nk.). Nabii alikuwa mtu ambaye kupitia yeye maono hayo yalifunuliwa kwa watu. 
Kwa hiyo, maneno mawili, maono na nabii, hutumika kuonyesha ufunuo wa kinabii kipindi cha Agano la Kale. 
Ufunuo huu ulikuwa wa asili ya aina ya maandalizi ya muda mfupi. Ulionyesha mbele kwa Yeye ajaye ambaye 
alikuwa Nabii Mkuu (Kumbukumbu. 18:15). Wakati Kristo alipokuja, hapakuwepo na uhitaji zaidi wa ufunuo wa 
kinabii kwenye hisia za Agano la Kale.” (Young 1949: 200) Hili linathibitishwa na Waeb 1:1-2 (“Mungu, ambaye 

alisema zamani na baba zetu katika Manabii kwa sehemu nyingi na kwa njia nyingi, mwisho wa siku hizi amesema 

na sisi katika Mwana”). Gentry anaongeza: “Kwa hili linamaanisha kwamba Kristo alitimiza (na hivyo 
kuthibitisha) unabii. . . . Hakika, kutiwa muhuri kwa unabii kuhusu somo la Danieli 9: utimilifu wa ukombozi 
kutoka dhambini, i.e. upatanisho. Utimilifu huu wa Kristo: ‘Tazameni, tunapanda kwenda Yerusalemu, na mambo 
yote (!) yatatimizwa, Mwana wa adamu aliyoandikiwa na manabii’ (Luka 18:31; cp. Luka 24:44; Mdo 3:18).” 
(Gentry n.d.: n.p.; angalia pia Mdo 3:22)  
6. Kumpaka Mafuta Aliye Mtakatifu. “Msemo wa ‘Aliye Mtakatifu’ huzungumza vizuri juu ya Masihi, ambaye 
alikuwa ‘yule Mtakatifu ambaye alikuwa azaliwe’ [Luka 1:35; angalia pia Marko 1:24; Luka 4:34, 41; Mdo 

2:27; 3:14; 4:27, 30; 10:38; 1 Yoh 2:20; Ufu 3:7]. Ni kwa ajili ya Kristo kwamba yubile ya ukombozi wa milele 
ilitabiriwa na Isaya kwenye maneno haya: ‘Roho ya Bwana MUNGU i juu yangu; kwa sababu Bwana amenitia 
mafuta niwahubiri wanyenyekevu habari njema; amenituma ili kuwaganga waliovunjika moyo, kuwatangazia 
mateka uhuru wao, na hao waliofungwa habari za kufunguliwa kwao. Kutangaza mwaka wa Bwana uliokubaliwa’ 
(Isa. 61:1-2a; cp. Luka 4:17-21). Ilikuwa katika kupakwa mafuta kwenye ubatizo wake ambapo Roho alikuja juu 
Yake (Marko 1:9-11).” (Gentry n.d.: n.p.) Gerhard Hasel anaongeza, “Yesu Kristo pia alivipaka mafuta vilivyo 
vitakatifu sana vya mbinguni kama Yeye mwenyewe pia alivyopakwa mafuta kama Kuhani mkuu atokaye 
mbinguni” (Hasel 1990: n.p.; angalia Waeb 5:1-10; 7:15-8:6; 9:6-26; 10:1-18).  

Peter Gentry anahitimisha, “Kitenzi ‘kupaka mafuta’ ni matumizi ya kawaida ya kumsimika mtu kwa ajili 
ya ofisi. . . . Linaweza pia kuzungumzia kuliweka wakfu Hema la Musa na vitu vyake vitakatifu. . . . Ni kwenye 
Dan 9:24 tu, tunaona ‘Patakatifu pa Patakatifu’ pakipakwa mafuta. Msemo huu waweza kutafsiriwa kama ‘mahali 
Patakatifu sana’ au ‘mtu mtakatifu sana.’ Maana ya baadaye itakuwa isiyokuwa ya kawaida. Hivyo tunacho kitenzi 
ambacho ni cha matumizi ya kawaida kwa mtu na kitu ambacho kwa kawaida hutumika hekaluni. Hili laweza 
kupendekeza kwamba wote mfalme wa wakati ujao na hekalu ni wamoja na wale wale. Linapata utimilifu wake 
kwa Yesu wa Nazareti kama Masihi na hekalu la kweli.” (Gentry 2010: 40) Hivyo, Agano Jipya humwonyesha 
Kristo kama mfalme mkuu na wa kweli (Yoh 18:37; Ufu 19:16), Kuhani mkuu wa kweli (Waeb 4:14-5:10), na 
Hekalu kuu na la kweli (Yoh 2:18-22).  

   
NYONGEZA 5—ZEKARIA 14 (Uhusiano wake na matukio mawili ya Kristo)  

  
I. Usuli, Muundo, na mada za Zekaria  
  
A. Usuli wa Zekaria  

1. Hali ya kihistoria. “Hali ya kihistoria ni sawa kama ile ya Haggai. Watu wa Yuda walikuwa wamerudi kutoka 
uhamishoni mwaka 536 KK., kwa furaha na shauku (angalia Zab. 126) ambayo inahusishwa na kurejea kwa 
inaondoka. KAribia miaka ishirini ilipita, na hekalu lilikuwa bado halijajengwa upya. . . . [Watu] watu walikuwa 
na mwitikio chanya wa huduma ya Haggai na Zekaria; Hekalu liliwekwa wakfu mwezi wa Machi 12, 515 KK. 
(Ezra 6:15-18).” (VanGemeren 1990: 193)  
2. Tarehe ya Zekaria. “Miezi kadhaa baada ya Hagai kuanza kuhubiri (Agosti 29, 520 KK.; Hag. 1:1), Bwana 
alisema na Zekaria (1:1). Kutoka mwezi Oktoba-Novemba 520 hadi Desemba 518 KK. alilitangaza neno la 
Mungu. Unabii na maono kwenye sura za 1-8 zimewekewa tarehe kwa mwaka, mwezi, na siku (1:1, 7; 7:1), lakini 
sura za 9-14 hazijabeba kanuni kama hiyo ya tarehe.” (VanGemeren 1990: 193)  

  
B. Muundo na mada za Zekaria  

1. Muundo wa msingi wa kitabu. “Kukubaliana na mgawanyiko baina ya sura za 1-8 na 9-14, [Brevard] Childs 
anahoji usawa baina mahusiano ya sehemu mbili. Kulingana na yeye sehemu ya pili inapanua, kuendeleza na 
kuboresha mfumo wa kitheolojia wa ‘nyakati za mwisho,’ ambao umeibuka kutoka sura za 1-8. Hivyo kitabu 
hutafuta kuelezea hata hivyo kwamba kurudi kutoka uhamishoni, uzoefu wote wa ukombozi bado unaegemea 
kwenye wakati ujao.” (VanGemeren 1990: 194)   
2. Muundo wa sura za 9-14. Ndani ya msingi wa muundo wa sehemu mbili za kitabu, sura za. 9-14 
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zimegawanyika kwenye sehemu mbili: sura za. 9-11 na 12-14. Mada za msingi za sura ya. 9-14 zinahusisha Israeli 
na mataifa na kuanzishwa kwa ufalme wa Mungu juu ya nchi. Sura za. 12-14 zinaleta mada hizi kwenye kilele. 
VanGemeren ameziorodhesha kama ifuatavyo (VanGemeren 1990: 19):  

Kuanzishwa ufalme wa Mungu juu ya nchi, 12:1-14:21  
A. Yerusalemu na mataifa, 12:1-9  
               B. Kumwombolezea waliyemchoma, 12:10-14  
                               C. Ahadi ya kutakaswa na msamaha, 13:1-5  

                     B’. Kupigwa kwa Mchungaji, 13:6-9  
                   A’. Yerusalemu na mataifa, 14:1-21  

                1. Matatizo ya Yerusalemu, 14:1-2  
                                2. Kuja kwa Mfalme, 14:3-9  
                                                3. Kuinuliwa kwa Yerusalemu, 14:10-11  

                            3’. Ukiwa wa mataifa, 14:12-15  
                        2’. Ulimwengu kumwabudu Mfalme, 14:16-19  
                                  1’. Utakatifu na amani ya Yerusalemu, 14:20-21  

3. Kazi na mada za Zekaria 14. “Zekaria 14 hutumika kama kilele cha kitabu chote kwa kuzileta pamoja mada 
zilizofumana kutoka sura zote 13 zilizopita. Mawazo haya yanajumuisha kurejea kwa mazao kama yale ya 
Paradiso (cf.  8:12 pamoja na 14:6-8); mji uliofanikiwa wa Yerusalemu utakaa salama bila kuta (cf. 2:9; 9:8 
pamoja na 14:11); laana itokayo kwenda juu ya uso wan chi yote na zuio kuondolewa (cf. 5:3 pamoja na 14:11); 
Hukumu ya Mungu juu ya mataifa (cf. 2:1-4, 12-13; 9:1-8; 10:11; 12:4 pamoja na 14:12-15); the altemabadiliko ya 
ibada yatatendewa kazi (cf. 8:18-23 pamoja na 14:20); na mataifa yatakuja Yerusalemu kuabudu (cf. 2:11; 8:20-23 
pamoja na 14:16).” (Klein 2008: 395)   

  
II. Kutafsiri kitabu cha Zekaria  
  
A. Aina: unabii-mafunuo  

  “Uwepo wa maono, ishara, na picha za nyakati za mwisho hukiainisha kitabu cha Zekaria [hasa hasa sura ya. 14] 
kama uandishi wa kinabii na kimafunuo” (VanGemeren 1990: 194). Kama vile, mwongozo kwa kutafsiri unabii na ufunuo 
uliotolewa kwenye andiko kuu, yote kwa ujumla pamoja na heshima kwa Ufunuo, kutumika kwa Zekaria 14.   
  
B. Matumizi ya “lahaja au nahau za kinabii”   

Kwenye kuitafsiri Zekaria 14, ni muhimu kubeba akili kwamba, kwenye maelezo yake yote ya Baraka na mapigo 
ambayo yatatokea baada ya nyakati za mwisho za Bwana kurudi ulimwenguni, Zekaria anatumia lugha ya “lahaja au nahau 
za kinabii,” i.e., Manabii wa Agano la Kale huzungumzia ufalme wa milele wa Masihi wakitumia lugha na sura zenye 

ukomo wa kumbukumbu za maeneo yao, mazingira ya Israeli (angalia mada kuu, sehemu ya II.B.5. Lahaja au nahau za 
kinabii). Kwenye mwanga wa kuja kwa Kristo na Agano Jipya, kwa kiwango kwamba unabii wa Zekaria kuhusu matukio 
ya nyakati za mwisho nabii haziwezi kuchukuliwa “kiuhalisia.” Hata Zekaria mwenyewe anadokeza kwamba, kwakuwa 
yeye “aliuelezea Yerusalemu kama ‘mji usio na kuta’ (2:4) na kusanyiko la mataifa mengi . . . wakiungana pamoja na 
Bwana’ (2:11). Aliutumia Yerusalemu kama ishara ya kwelikuhusu ufalme wa Mungu, ambao, Yesu anasema, ‘siyo wa 
ulimwengu huu’ (Yoh 18:36).” (Yilpet 2006: 1092)  
  
C. Tafsiri za kihistoria za Zekaria 14  

Kama kilivyo kitabu cha Ufunuo na Dan 9:24-27, Kihistoria kumekuwa na tofauti mbalimbali za tafsiri za  
Zekaria 14. Wolters anaorodhesha saba: (1) Isipokuwa kwa aya 2 za mwisho (ambazo zinahusika na nyakati za mwisho) 
sura nzima ilitimizwa kwenye muunganiko pamoja na uasi wa Wamakabayo wa mwaka 160s KK; (2) Inashughulikia 
kipindi kutoka kuja kwa Kristo mara ya kwanza hadi kurudi mara ya pili; (3) Inashughulikia kurudi kwa Israeli kutoka 
uhamishoni hadi kuja kwa Kristo; (4) Siyo maelezo halisia ya nyakati za mwisho; (5) Ni maelezo halisi ya nyakati za 
mwisho; (6) Inahusika na kuanguka kwa Yerusalemu mwaka 586 KK; (7) Ni lugha ya kimafunuo haijafungamanishwa 
kwenye tukio lolote la kihistoria au wakati ujao. (Wolters 2002: 39-56)    
  
D. Mkazo wa Ki-masihi na nyakati za mwisho  

1. Mkazo wa Ki-masihi na nyakati za mwisho kwenye Zekaria 9-14. Sehemu hii ya kitabu hasa ina matokeo ya 
Kimasihi. Kulingana na baadhi ya wachambuzi, “Matokeo ya Kimasihi ya Zek 9-11 inalenga juu ya matukio 
yanayozunguka ujio wa kwanza wa Kristo. Zekaria 9:9 huwakilisha msisitizo huu: ‘Tazama, mfalme wako 
anakuja kwako, ni mwenye haki naye ana wokovu, Ni mnyenyekevu amepanda punda.’ Sura za 12-14 
zinajumuisha tukio la pili la Kristo wakati atakapoanzisha ufalme wa Mungu wa milele. Kilele cha kitheolojia cha 
kuwasili kwa Masihi kinaonekana kwenye 14:9: ‘Bwana atakuwa mfalme juu ya nchi yote. Siku ile kutakuwepo 
na Bwana mmoja, na jina lake ni jina pekee.’” (Klein 2008: 398) Hili ni kwa kiasi Fulani ukuzaji wa jambo. 
Vifungu mbalimbali kwenye sura za. 12-14 vimenukuliwa kutoka au kutajwa kwenye Agano Jipya kama 
kutumiwa kwa ujio wa kwanza wa Kristo sambamba na kuja Kwake mata ya pili. Hata hivyo, kwa sababu sura 
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ya. 14 hasa ni uwazi wa nyakati za mwisho, vifungu hivyo kutoka sura ya. 14 ambavyo vinatumika kwa ujio wa 
kwanza wa Kristo bila shaka ni vema kuonekana kama kufanya hivyo kwa sababu matukio mawili 
yameunganishwa: kwanza aliuanzisha ufalme; pili kuukamilisha ufalme.  
2. Mkazo wa Kimasihi na nyakati za mwisho kwenye Zekaria 14. “Tafsiri toshelevu pekee huitazama sura ya 14 
kama mfuatano wa nabii muhimu zikilenga wakati ujao, siku ya mwisho ambayo Zekaria wakati wote 
huizungumzia pamoja na maneno ‘na siku hiyo.’ . . . Lugha ya kimafunuo, imeunganishwa pamoja na wigo wa 
jumla wa nabii kwenye sura ya 14, kuzuia jaribio lolote kupata utimilifu wa kihistoria wa wakati uliopita 
kutokuwezekana kwenye sura. Maelezo mbalimbali kwenye sura ya 14 hayana ulinganifu wa kihistoria. Kwa 
mfano, nabii zifuatazo kutoka sura ya 14 zinadai utimilifu wa nyakati za mwisho: Mungu ‘atawakusanya mataifa 
yote juu ya Yerusalemu kupigana nao’ (mst. 2); ‘itakuwa siku ya kipekee . . . iliyojulikana na Bwana’ (mst. 7); 
‘Naye Bwana atakuwa Mfalme juu ya nchi yote’ (mst. 9); ‘Yerusalemu haitaangamizwa tena’ (mst. 11); na  
‘Masalia kutoka mataifa yote ambayo yaliyokuja kupigana na Yerusalemu, yatakwea mwaka kwa mwaka ili 
kumwabudu Mfalme, Bwana wa Majeshi’ (mst. 16). Kanuni ya nyakati za mwisho ilijitokeza mara Saba ‘siku 
hiyo’ (mst. 4, 6, 8, 9, 13, 20, 21) pia hufanya mtazamo wa nyakati zijazo za sura ya 14 kuwaa yakini.” (Klein 
2008: 397, 398).   

  
III. Zekaria 9-14 hutumika kwa ujio wa kwanza wa Kristo, na Ufalme aliouanzisha wakati wa ujio wake wa kwanza  
    
A. Zekaria 9-14 ilinukuliwa au kuzungumziwa kama kutumiwa kwa ujio wa kwanza wa Kristo   

Tukio  Zekaria  Injili  

Kuingia Yerusalemu akiwa amepanda punda  
  

9:9  Math 21:1-9; Marko 11:1-10; Luka 19:29-38; 

Yoh 12:12-16  

Agano lililoanzishwa kwa damu  
  

9:11  Math 26:27-28; Marko 14:23-24; Luka 22:20;  

1 Wakor 11:25  

Kondoo wasio na Mchungaji  10:2  Math 9:36; Marko 6:34  

Kundi  11:11  Luka 12:32  

Vipande 30 vya fedha  11:12  Math 26:15  

Fedha kutupiwa Mfinyanzi  11:13  Math 27:3-10  

Yerusalemu ni jiwe zito/kukanyagwa  12:3  Luka 21:24; Ufu 11:2  

Kunitazama Mimi waliyenichoma  12:10  Yoh 19:34, 37  

Maombolezo (hasa kwa wanawake)  12:10-14  Luka 23:27  

Msamaha wa dhambi  13:1  Math 1:21; Marko 2:10; Yoh 1:29  

Kupigwa Mchungaji; Kondoo kutawanyika 13:7  Math 26:31, 56; Marko 14:27, 50; Yoh 16:32  

Ni watu wangu; Mimi ni Mungu wao  13:9  Luka 22:20; 2 Wakor 6:16; Waeb 8:10  

Bwana juu ya Mlima wa Mizeituni  14:4  Math 24:3; Marko 13:3; Mdo 1:12  

tetemeko; kuonekana kwa Mtakatifu  14:4-5  Math 27:51-53  

Mwangaza kuendelea  14:7  Yoh 1:4, 9; 3:19-21; 8:12; 12:46  

Maji yaliyo hai kwenye sikukuu ya vibanda  14:8, 16-19  Yoh 7:37-38  

Kulitakasa hekalu 14:20-21  Math 21:12-13; Marko 11:15-17; Luka 19:45-46; 

Yoh 2:13-16  

1. Zech 9:9 (mfalme kuingia akiwa amepanda punda). Math 21:1-9; Marko 11:1-10; Luka 19:29-38; Yoh 

12:12-16 zote zunatumia Zek 9:9 kuonyesha lile tendo la ishara la Yesu kuingia Yerusalemu akiwa amepanda 
punda linadokeza madai kwamba alitumiza unabii nan i Masihi, mfalme,Mwokozi, na mrejeshaji wa Yerusalemu 
(Carson 1984: 8:437; Blomberg 2007: 6365; Kostenberger 2007: 472-74; Pao na Schnabel 2007: 355; Yilpet 2006: 
1085).   
2. Zek 11:12b (vipande thelethini vya fedha). “Mathayao ndiye pekee anayeelezea kiasi cha pesa ambacho Yuda 
aliahidiwa na Makuhani wakuu kuchukua kwa kumsaliti Yesu kwao. . . . Mathayo anasema kwamba ‘walimpimia 
yeye vipande thelethini vya fedha’ [Math 26:15]. Hili hasa ni nukuu kutoka [Zek 11:12b], pale nabii 
anapotuambia kwamba wakati alipouliza kulipwa kwa huduma aliyotoa kama ‘Mchungaji wa Kondoo 
aliyehukumiwa kuuawa’, mwajiri wake ‘alimpimia’ kama mshahara wake ‘vipande thelethini vya fedha.’” (Bruce 
1961: 340)  
3. Zek 11:13 (kumtupia mfinyanzi fedha). Utegemezi wa Mathayo kwa simulizi ya Zekaria ni wazi kwenye 
maelezo ya toba ya Yuda na kujinyonga (maelezo ya kipekee kwa Mathayo). Makuhani wakuu “walivichukua 
vipande thelathini vya fedha ambavyo Yuda alivitupa chini mbele yao kwenye hekalu [Math 27:5], na kusema: 
‘Siyo halali kuziweka kwenye hazina, kwakuwa ni fedha za damu.’ Hivyo walinunulia konde la mfinyanzi [Math 
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27:610]. . . . Nukuu tayari imetambuliwa kama kutoka [Zek 11:13], pale nabii anapotueleza kile alichokifanya 
kwa vipande thelathini vya Shekeli ambavyo mwajiri wake alimlipa kwa kuwatafutia kondoo wao.” (Bruce 1961: 
340) “Kwanini Mathayo anaelezea unabii kwa Yeremia? Bila shaka ni kwa sababu tayari kwa karibu sana 
vinashabihiana, kama siyo kuchanganywa, kundi la awali la testimonia pamoja na vifungu viwili kutoka 
Yeremia—[Yer 18:2-6] wakati Yeremia alipotembelea nyumba ya mfinyanzi, na [Yer 32:6-15] wakati aliponunua 
shamba la familia ya Anathothi.” (Ibid.: 341)  
4. Zek 13:7 (Kupigwa kwa Mchungaji; Kondoo kutawanyika). Katika karamu ya Mwisho, kwenye Math 26:31; 

Marko 14:27, Yesu alinukuu ayah ii ya Zekaria na kuitumia kwake mwenyewe. “Wakati tunapoona nukuu ya 
[Zek 13:7] siyo kama kitu kilichoachwa ukiwa, lakini kama sehemu ya Yesu kujitoa Yeye Mwenyewe kama 
Mchungaji mwema, tunaanza kuona mambo mengine. Hasa, tunaanza kuona asili ya kutumika kwa Zekaria [9-14] 
kwenye Injili, na hasa kwenye simulizi zenye mguso. Kwa kielelezo cha Mchungaji kutokea kwenye sura zote 
sita.” (Bruce 1961: 345)  

  
B. Wakati mwingine unabii wa Zekaria huunganishwa kwenye Agano Jipya kwenye matukio yote ya ujio wa kwanza na 

wa pili wa Yesu 

Kumbukumbu mbili zinazofuatana ni madhubuti pamoja na asili ya “tayari, lakini bado” ya ufalme wa Mungu. 
Kwenye jambo hili Zekaria 9-14 haikusudiwi kutimizwa kiuhalisia kwenye wakati wa sasa au wakati ujao kwa taifa la 
Israeli. Badala yake, “Hakika Kristo alikuja kutimiza matarajio ya Zekaria 9-14, lakini kwa kufanya hivyo . . . alipanua 
utimilifu kujumuisha siyo tu Israeli lakini pia mataifa” (Boda 2004: 63).  

1. Zek 12:10 (Kumtazama waliyemchoma na kuomboleza). “Kuchomwa mkuki” kwa wazi kunatumika kwenye 
ujio wa kwanza wa Yesu kwenye Yohana 19:37 na kurudi kwake mara ya pili kwenye Ufu 1:7. Kwa kweli, Ufu 

1:7 “inazungumzia watu wa ulimwengu wote, ingawa kwenye Zek. 12:10 ina ukomo kwa makabila ya Israeli. 
Upana huo huo wa matumizi ya Zek. 12:10 pia unaonekana kwenye Yohana 19:37, wakati tendo la Askari wa 
Kirumi likitazamwa kama mwanzo wa utimilifu wa unabii huu.” (Beale 1999: 91)   

“Maombolezo” ni wazi yanatumika kwa Yesu kurudi mara ya pili kwenye Math 24:30; Ufu 1:7, lakini 
isivyo moja kwa moja kwenye Luka 23:27 kwa kuja Kwake mara ya kwanza (Kusulubiwa).   
2. Zek 13:9 (Ni watu wangu na Mimi ni Mungu wao). Tamanio muhimu la Mungu kwamba “Nitakuwa Mungu 
wao nao watakuwa watu wangu” lilitimizwa kwenye kuanzishwa kwa Agano Jipya na Kristo (Luka 22:20; 2 

Wakor 6:16; Waeb 8:10) na kukamilishwa kwenye Yerusalemu Mpya (Ufu 21:3, 7).   
3. Zek 14:8 (Maji yaliyo hai). “Maji yaliyo hai” yameelezewa na Yesu kwenye Yohana 7:37-38 kama 
kuanzishwa kwenye ujio Wake wa kwanza na kwenye Ufu 22:1-2 kama kukamilishwa kwenye Yerusalemu Mpya.   

  
C. Hotuba ya Mlimani ni “marudio” ya Zekaria 14  

   Mazingira ya Hotuba ya Mlimani ya Yesu (Math 24:1-25:46; Marko 13:1-37; Luka 21:5-36) ni kwenye Mlima 
wa Mizeituni. “Hili laweza kuwa vigumu kutokukusudiwa. . . . Yesu anaonekana kukusudia kutaja Zekaria 14.4-5. 
Mazingira ni kuja kwa ufalme wa Mungu (Zekaria 14.9) na vita kuu ijayo ya mataifa kinyume na Yerusalemu (14.1-3). . . . 
Kisha nguvu ya eneo ilionekana kuwa kwamba haya yalikuwa ni marudio ya kushangaza ya Yesu ya simulizi kubwa 
inayopatikana kwenye Zekaria 14: kwenye kutabiri mapambano makubwa ya mwisho juu ya Yerusalemu, ‘kuja’ kwa 
YHWH, na hatima ya kuwasili ufalme wa Mungu, alikuwa anatendea kazi kutimiza, kwenye mtindo wake mwenyewe wa 
kurejeshwa tena, unabii wa Zekaria.” (Wright 1996: 344-45; angalia pia Barker 2008: 824-25 kuhusiana na jinsi Zek 14:2 
inavyokubaliana na maana ya maelezo ya Yesu kwenye Luka 21:24 kwamba Yerusalemu utakanyagwa na mataifa, hata 

majira ya mataifa yatakapotimia)   
Wazo kwamba Yesu alikuwa akiitaja au “kuirudia” Zekaria 14 linaimarishwa na kumbukumbu Yake kuelekea 

“kukimbilia” (Math 24:16; Marko 14; Luka 21:21; linganisha na Zek 14:5), jua na mwezi kutiwa giza (Math 24:29; 

Marko 13:24; Luka 21:25; linganisha na Zek 14:6), na ujio Wake pamoja na “malaika wote pamoja Naye” (Math 25:31; 

linganisha na Zek 14:5b). Sehemu mbalimbali za Zekaria 14 zinasimulia Kristo kuanzisha ufalme:  
1. Zek 14:4 (Math 24:3; Marko 13:3; Mdo 1:12). “Yeye atasimama juu ya Mlima wa Mizeituni; hili lilitimizwa 
kiuhalisia wakati Bwana wetu Yesu wakati mwingi alikuwa juu ya Mlima huu, hasa hasa wakati ambao kutoka 
pale alipaa mbinguni, Mdo 1:12. Ni mahali pa mwisho ambapo miguu yake ilisimama juu ya nchi, ahali ambapo 
kutoka hapo aliinuliwa. Kiambaza cha ukuta baina ya Wayahudi na Watu wa Mataifa kitaondolewa mbali.  Milima 

inayoizunguka Yerusalemu, na hasa huu, ilimaanisha kuwa imezungushiwa ua au imefungwa, na kwamba 
itasimama kwenye njia ya wale ambao wataisogelea. Baina ya Watu wa mataifa na Yerusalemu mlima huu wa 
Bether, wa mgawanyiko, utasimama, Cant. 2:17. Lakini kwa uharibifu wa Yerusalemu mlima huu utafanywa 
utafunga katikati, na hivyo rangi ya Wayahudi itashushwa chini, na kwa kawaida kanisa litapumzika pamoja na 
Watu wa mataifa, ambao wamefanywa wamoja pamoja na Wayahudi kwa kuangushwa chini kwa kiambaza cha 

kati cha ukuta uliowatenga, Efe. 2:14. . . . Mlima kugawanyika, nusu moja kuelekea kaskazini na nusu nyingine 
kuelekea kusini, kutakuwepo na bonde kubwa, hili ni, njia pana ya mawasiliano ilifunguliwa baina ya Yerusalemu 
na ulimwengu wa watu wa Mataifa, na ambayo Watu wa mataifa watakuwa na uhuru wa kuingia  kwenye injili-
Yerusalemu, na neno la Bwana, ambalo linaenea kutoka Yerusalemu litakuwa na mwendo huru kwenye 
ulimwengu wa mataifa.” (Henry 1991: 1593)  
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2. Zek 14:7 (Yoh 1:4, 9; 3:19-21; 8:12; 12:46). Kwenye injili ya Yohana, “nuru ya mapambazuko [iliyoahidiwa 
kwenye Zek 14:7 kutokea “kwenye siku hiyo”] kwenye ujio wa Yesu lilikuwa mada muhimu. Kwenye hatua hii 
yakuanzishwa lakini bado kuhitimishwa ufalme, hata hivyo, nuru bado inapambana na kifo pamoja na giza.” 
(Carson 1991: 338)  
3. Zek 14:8 (Yoh 7:37-38). “Kwenye utimilifu wa maono ya kinabii ya Agano la Kale (Zek. 14:8; Ezek. 47:9), 
Yesu alianzisha nyakati za Mungu za utele. Yesu kutoa maji yaliyo hai ni ishara ya utanguzi wa laana na uhaba 
ambao ulihusika na ulimwengu wa zamani ulioanguka.” (Kostenberger 2007: 438) Maelezo ya Yesu kwenye Yoh 

7:37-38 kuhusiana na “maji yaliyo hai” inawezekana anaelezea maandiko mengi ya Agano la Kale. Hayo 
yanajumuisha: maji yaliyotoka mwambani kule jangwani, Kut 17:1-6, mto wa maji yaliyo hai kutoka kwenye 
hekalu la Ezekieli, Ezek 47:1-11, na maji ambayo yanafurika kwenye nyakati mpya kutoka Yerusalemu kwenda 
bahari za Mashariki na Magharibi, Zek 14:8 (angalia pia Zab 78:15-16; 105:40-41) (Balfour 1995: 368-78). Kwa 
kujitambulisha mwenyewe kama mwamba, Hekalu jipya, Yerusalemu Mpya, na maji yaliyo hai, Yesu alidokeza 
kwamba maandiko ya Agano la Kale yanatimizwa sasa: nyakati mpya za mwisho zimepambazuka.   
4. Zek 14:16-19 (Sikuku ya vibanda). Sikukuu ya vibanda ilikuwa ni sikukuu ya mwisho ya kipupwe ya Israeli. 
Inaadhimishwa kukumbuka kuzunguka jangwani na kusherehekea kukamilika kwa mavuno ya wakati wa 
kipupwe. Kiroho, kwenye mwanga wa kuunganishwa kwake pamoja na mavuno, vibanda huchukua maana ya 
nyakati za mwisho. “Vinaangalia mbele kwenye shangwe za mavuno ya mwisho, wakati kazi ya Israeli juuu ya 
nchi itakapokuwa imekamilika kwa kuwakusanya mataifa yote ya ulimwengu kwa Bwana, kama ilivyotabiriwa na 
Zekaria (14:16)” (Hillyer 1970: 40). Sikukuu ya vibanda imepata utimilifu wake kwa Yesu. Yesu ni ni Israeli ya 
kweli Mpya. Yoh 11:52 inaweka wazi kwamba Yesu anakusanya watu wake (angalia pia Yoh 10:16; Ufu 5:9; 

7:9). Hata hivyo, Ukusanyaji wake hauhusishi mpangilio mpya wa kijiografia kwa Israeli au Yerusalemu.  
Yesu alisema kwamba Kuinuliwa kwake juu kwa kifo chake juu ya msalaba (siyo Kurudi kwake mara ya pili) 
ndiko “kutawavuta watu wote kwake Mwenyewe” (Yoh 12:32). “Yesu, siyo ‘nchi ya ahadi’, sasa ndiye lengo la 
‘kusanyiko’ lililosubiriwa kwa muda mrefu’” (Walker 1996: 189).   

Hivyo, utimilifu wa kweli wa Zek 14:16 hauhusishi kwenda kwenye mji wa kidunia kumwabudu Bwana 
(angalia Yoh 4:21-24). Unabii wa Zekaria (kama nabii zingine za Agano la Kale) hutumia lugha na ishara za 
Israeli ya kimwili ya Agano la Kale (ambayo watu wa wakati ule wangeweza kuielezea) lakini kwa ukweli 
ilimwonyesha Yesu mwenyewe, Yerusalemu ya mbinguni, mji uliojengwa siyo kwa mikono ya mwanadamu, 
“ambao mbunifu na mjenzi wake ni Mungu” (Waeb 11:8-10; 12:18-24). Pao na Schnabel wanakumbusha 
umuhimu wa Kristo kubadili mwelekeo wa Zekaria, “Wazo kwamba mwanzo wa nyakati za Masihi zitaonekana 
kwanza Yerusalemu, mahali ambapo habari njema ya toba na msamaha wa dhambi ilitangazwa kwanza [Luka 

24:47; angalia pia Mdo 1:8], pia linaashiria kutanguliwa kwa mwelekeo uliotarajiwa na ahadi za Agano la Kale 
kuhusiana na kuongoka kwa watu wa Mataifa kwenye siku za mwisho . . . . Wakati Wayahudi walitarajia mataifa 
kuja kutoka ‘upande wa nje’ hadi Yerusalemu kama kitovu cha ulimwengu, Yesu aliwaambia wanafunzi wake 
kwamba wataanzia Yerusalemu na kisha kwende nje kwa mataifa.” (Pao na Schnabel 2007: 401)195  
5. Zek 14:20-21 (Math 21:12-13; Marko 11:15-17; Luka 19:45-46; Yoh 2:12-16). Wakati Yesu alipowafukuza 
wabadili fedha na wauzaji nje ya hekalu, alinukuu kutoka Isa 56:7; Yer 7:11 lakini yawezekana pia alikuwa 
akitaja Zek 14:20-21. Kwenye athari, alikuwa akiutangaza utakatifu na mwanzo wa mageuzi ya Kimasihi kwa 
maana ya hekalu. Kwa nyongeza, Zek 14:20-21 inaashiria kwamba vyungu vya kawaida au vyombo vya 
nyumbani ndani ya Yerusalemu vilipaswa kuwa vyombo vitakatifu. Kwenye Marko 11:16, baada ya Yeye 
“kulitakasa hekalue,” Yesu hakumruhusu yeyote kuleta biashara yoyote kupitia hekalu.196 Baadhi ya wachambuzi 
wanaona, “Kwenye mazingra haya, yaweza kuwa lile tendo lililotolewaa taarifa na Marko 11.16, pale Yesu 
alipokataa kuwaruhusu watu kuchukua vyombo kupitia Hekalu (kitu pia kilichokatazwa kwenye fasihi ya Rabi au 
Mwalimu), zote zilikuwa sehemu ya upande wa ‘utakaso’ wa simulizi na, lililo la muhimu zaidi, ishara nyingine, 
inayoashiria, na kufunika kumbukumbu ya Zekaria 14.20f., kwamba ‘siku’ mwishowe iliwadia” (Wright 1996: 
422).  

Kuhusiana na Zek 14:21b, “wala siku hiyo hatakuwamo tena mfanya biashara ndani ya nyumba ya 

Bwana wa majeshi,” Wakanaani kihistoria walikuwa wakaaji wa Israeli kabla hawajafukuzwa (Mwanzo 12:6; 

Yosh 3:10). Neno kwa “Wakanaani” laweza pia kumaanisha “wafanyabiashara” ambao hununua na kuuza bidhaa 
hekaluni na penginepo. Kwamba hisia za baadaye ni jinsi gani Yesu alivyolitumia wakati alipowafukuza au 
alipowatoa nje wabadili fedha kutoka hekaluni. Kwa nyakati za mwisho, Wakanaani wanaweza kutajwa kwa “siyo 

 
195 Kwa heshima ya unabii wa Agano la Kale (sasa limehuishwa na Yesu) kudokeza kwamba Mataifa watakuja 
Yerusalemu angalia Isa 2:2-5, 14:2; 45:14; 49:22-23; 55:5; 66:20; Yer 16:19-21; Mik 4:1-4; Zef 3:9-10; Zek 8:20-23; 

14:16-19. Wale (kama vile Waamini wa Mpito) ambao huchukulia Zek 14:16-21 kama inavyoashiria kwamba sikukuu 
ya vibanda na mahitaji mengine yanayofuatana na ibada yatarejeshwa kiuhalisia kwenye milenia ijayo kwenye athari 
kinyume cha ukweli unaopatikana ndani ya Kristo na kurudi kwa “vivuli” na “aina” za Agano la Kale (angalia Math 

5:17; 1 Wakor 10:1-6; 2 Wakor 3:12-16; Wagal 3:23-4:7, 21-31; Kol 2:16-17; Waeb 1:1-2; 8:1-10:22). 
196 Neno kwa “wafanyabiashara” kiuhalisia ni “vyombo,” ambavyo vinajumuisha aina yoyote ya vyombo au vifaa 
(NASB, Marko 11:16, kiandiko chini; angalia Danker 2000: “skeous,” 927). 
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kama taasisi ya kihistoria, lakini kama ishara ya fasihi yenye nguvu ya ibada isiyokuwa halali. . . . Kukamilisha 
urejesho wa Kiroho utaondoa milele kila kiashiria cha dhambi kutoka kwenye uumbaji, kuruhusu wote 
wamwabudu Mungu kwa haki.” (Klein 2008: 428-29)   

  
IV. Zekaria 14 inatumika kwa Ujio wa pili la Kriso, na Hali ya Umilele Atakayoianzisha wakati atakaporudi  
    
A. Zekaria 14 ilinukuliwa au kutajwa, au vinginevyo kutimizwa, kwenye muunganiko pamoja na kurudi kwa 

Kristo mara ya pili 

Tukiot  Zekaria 14  Utimilifu wa nyakati za mwisho kwenye Agano Jipya  

Siku ya Bwana; siku ile  
  

14:1, 4, 68, 

13, 20,  
21  
  

Math 24:36; Marko 13:32; Luka 17:24, 31; 21:34; Mdo 2:20;  
17:31; Rum 2:5; 13:12; 1 Wakor 1:7-8; 3:13; 5:5; 2 Wakor 

1:14; Efe 4:30; Wafil 1:6, 10; 2:16; 1 Wathes 5:2, 4; 2 Wathes 

1:10; 2:12; 2 Tim 1:12, 18; 4:8; Waeb 10:25; 1 Pet 2:12; 2 Pet 

3:10; Ufu 6:17;16:14 

Mataifa yote yatakusanywa na Mungu 
kwa vita  

14:1-2, 14  Ufu 16:14-16; 19:19-21; 20:7-9a   

Bwana atayapiga mataifa kwa mapigo  14:3, 12-15  Ufu 8:7-9:20; 16:1-19; 18:8-20; 19:11, 15, 20-21; 20:9b-10  

Bwana atarudi juu ya uso wa nchi  14:4a  Math 24:30; Marko 13:26; Luka 21:27; Mdo 1:11; 1 Wathes 

4:16  

Mlima wa Mizeituni utapasuliwa kama 
Tetemeko la nchi  

14:4-5  Rev 6:14; 8:5; 11:13, 19; 16:18-21; 20:11  

Bwana atakuja na Watakatifu Wake  14:5b  Math 25:31; Marko 8:38; 1 Wathes 3:13; 2 Wathes 1:7; Ufu 

19:14  

Hakutakuwa na nuru siku ile 14:6  Math 24:29; Marko 13:24; Mdo 2:20; Ufu 6:12  

Siku ya kipekee iliyojulikana na Bwana 14:7a  Math 24:36; Marko 13:32; Mdo 1:7  

Hakutakuwa na mchana wala usiku, 
lakini patakuwa na nuru  

14:7b  Ufu 21:23-25; 22:5  

Maji yaliyo hai yatafurika kutoka 
Yerusalemu 

14:8  Ufu 22:1-2  

Bwana atakuwa mfalme wan chi yote 14:9  Ufu 11:15; 19:6; 21:3, 6-7, 22; 22:5  

Nchi itageuzwa  14:10  Rum 8:17-25; 2 Pet 3:3-15; Ufu 21:10-21  

Hapatakuwako laana tena  14:11  Ufu 22:3  

Mashaka; vita vya kiraia miongoni mwa 
wasiomcha Mungu  

14:13  Ufu 6:15-17; 11:13; 17:16   

Mataifa yatamwabudu Bwana  14:6-19  Ufu 21:24-26  

Wote watakuwa watakatifu kwa Bwana  14:20-21a  Ufu 21:3, 7; 22:3-4  

Hapatakuwepo na Wakaanani au 
wafanyabiashara hapo  

14:21b  Ufu 21:8, 27; 22:15  

  
B. Muunganiko baina ya Zekaria 14 na Ufunuo vinaonyesha jinsi gani Ufunuo inavyoitafsiri tena Zekaria 14  

Ufunuo huchukua kila picha ya Agano la Kale na kila sura yenye ukomo kwenye Zekaria na kuipanua au 
kuibadili. 

1. Zek 14:1-2 (Yerusalemu). “Muunganiko baina ya Zekaria14 na Isaya13 zinaeleza kwamba nabii anaitambulisha 
Yerusalemu pamoja na adui yake wa kwanza Babeli” (Boda 2004: 523; linganisha Isa 13:3-4 pamoja na Zek 14:2; 
Isa 13:6, 9 pamoja na Zek 14:1; Isa 13:10 pamoja na Zek 14:6; Isa 13:13-14 pamoja na Zek 14:4-5; Isa 13:15-

16 pamoja na Zek 14:2). Ufu 11:8 hufanya kitu kile kile: msemo “Pale pia Bwana wao aliposulubiwa” huelezea 
Yerusalemu, lakini kwa sababu ya kumkataa Kristo na mateso ya kanisa Yerusalemu ya kimwili tabia yake ya 
kweli imeelezwa kama“Sodoma na Misri.” Zaidi, inaitwa “Mji mkubwa” ambao kwa kwa uthabiti ilitumika 
kwenye kitabu chote cha Ufunuo kuelezea Babeli Mkuu (Ufu14:8;17:18;18:2,10, 16, 18-19,21).   

Kwa upande mwingine, Ufu 21:2, 10; 22:19 inauelezea Yerusalemu Mpya kama “mji mtakatifu” (angalia 
Ufu 11:2). Ufu 20:9 inasema kwamba “hii ni ‘kambi ya watakatifu na mji upendwao’ (20:9) ambao Yesu aliuita 
‘mji wa Mungu wangu’ (3:12). Mji mtakatifu ni Yerusalemu ya Kiroho ya watakatifu.” (Kistemaker 2000: 437) 
Zek 14:2 inamnukuu Mungu akisema, “Nitawakusanya mataifa yote walete vita juu ya Yerusalemu.” Hili 
linaashiria kwamba uhalisia, mji wa kimwili wa Yerusalemu haupo kwenye mtazamo, kwakuwa “isingewezekana 
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kwa kila mtu kutoka mataifa yote kuja kimwili kufanya vita kinyume na Yerusalemu” (Klein 2008: 400). Ufu 

16:14-16; 19:19-21; 20:7-9a inaweka wazi kwamba “vita” vya nyakati za mwisho ni vya ulimwengu wote na 
vitamhusisha Mungu kuwashinda wale wote wanaompinga Kristo na Kanisa.  
2. Zek 14:3, 12-15 (mgogoro wa nyakati za mwisho). Kwenye Agano la Kale “kwa kawaida ni Jahweh 
mwenyewe ambaye ataongoza vita vya ushindi kuanzisha au kuimarisha utawala wake juu ya maadui zake (Isa. 
13:4; 31:4; Ezek. 38-39; Yoeli 3; Zek. 14:3)” (Ladd 1972: 252). 2 Wathes 2:8; Ufu 2:16; 19:11, 15; 20:9b 

inaelezea kwamba ni Kristo ambaye atawaua maadui zake wakati wa kurudi kwake mara ya pili kwa upanga tu wa 
neno la kinywa Chake. Zek 14:13 huonyesha “hali ya machafuko ya nyakati za mwisho” kwamba ni kama ile 
iliyoelezwa kwenye Ezek 38:21; Hag 2:22 na kuonyeshwa kwenye Ufu 6:15-17; 11:13; 17:16 (Ladd 1972: 233; 
angalia pia Klein 2008: 418).  
3. Zek 14:4 (Miguu yake itasimama juu ya Mlia wa Mizeituni). Zek 14:4 ni mwonekano wa parousia. Ingawa 
baadhi hulichukulia hili kama maelezo halisi ya Yesu kurudi juu ya uso wa nchi na “kuigusa ardhi” juu ya Mlima 
wa Mizeituni, kuunganishwa kwa picha za Zek 14:4-5 kama zote haiwezekani kuchukuliwa kama uhalisia, 
maelezo ya kimwili, kwa sababu zifuatazo:  

• Zek 14:4 “inamwonyesha Mungu akibadili mwelekeo, ikielezea miguu yake kusimamam juu ya udongo 
wa Yerusalemu. Bwana atatokea kama jitu kubwa toka upande mmoja ha upande mwingine wa milima 
inayoizunguka Yerusalemu.” (Klein 2008: 403) “Miguu yake itasimama (mst. 4) [ni] ishara ya utawala juu ya 
kila adui” (Higginson 1970: 801). Agano la Kale wakati wote huzungumza kwa mafumbo juu ya milima au 
mabonde kupasuka au kutetemeka wakati Bwana atakapokuja juu ya nchi (Isa 64:1, 3; Ezek 38:19-20; Yoeli 

3:16; Mik 1:3-4; Nah 1:5; Hab 3:6, 10).   
• Wakati Kristo atakaporudi, kulingana na Ufu 6:14; 8:5; 11:13, 19; 16:18-21; 20:11 tetemeko la nchi 
ambalo litafuatana na parousia, ikiwa litachukuliwa kiuhalisia, litakuwa ma wigo mpana zaidi kidunia kuliko 
ilivyo kupasuka kwa Mlima wa Mizeituni au tetemeko la nchi lililoelezewa kwenye Zek 14:4-5.   
• Ufu 8:7-9:20; 16:1-19; 18:8-20; 19:11, 15, 20-21; 20:9b-10 unaelezea “mapigo” ambayo Bwana 
atayaleta juu ya nchi kwenye muunganiko pamoja na parousia, na kuelezea jinsi kuja kwake kutakavyokuwa, 
kwa kweli, hakutakuwa na masalia miongoni mwa waovu (Ufu 19:20-21). Hivyo, kumbukumbu ya 
“kukimbia” kwenye Zek 14:5 haiwezi kuwa halisi: “Ni nani hasa ambaye ataitoroka vita hiyo wakati milima 
itakapogawanyika? Hawatakuwa waovu, kwakuwa Biblia infundisha kwamba watakuwa wameangamizwa 
wakati Bwana atakaporudi (Mt. 25:31-46; 2 Wathes. 1:7-9). Zaidi ya hayo, hawatakuwa wenye haki, kwa 
kuwa watakuwa ‘wamenyakuliwa mawinguni, kumlaki Bwana hewani’ (1 Wathes. 4:17). Nani, omba 
tuambie, atakayeachwa?” (Jackson 1999b: n.p.) “Picha ya zamani haiweki wazi mada ya aya hii kitheolojia. 
Bwana atawahifadhi watu wake na kuwaokoa kutokana na kuangamizwa.” (Klein 2008: 405) Kwamba ni kile 
Math 24:31; Marko 13:27; Luka 21:28; 1 Wathes 4:16-17; Ufu 20:9 wanachotuhakikishia.   

4. Zek 14:5b (Bwana atakuja pamoja na watakatifu). Pamoja na heshima ya kuja Kwake “na watakatifu wote 

pamoja Naye [Kiebrania inasomeka ‘pamoja na wewe’],” Wengi hufikiri “watakatifu” ni malaika, ingawa istilahi 
yaweza kuzungumzia wanadamu (angalia Lawi 21:7; Hes 16:5; 2 Nyakati 35:3; Ayub 5:1; Zab 89:5, 7). 
Mchambuzi mmoja alihoji kinyume cha hili, anaeleza, “Msemo wa mwisho wa mst. 5 kwenye maandiko ya 
Kiebrania ni ‘pamoja na wewe’ . . . [ambalo] haiwezi kuwa Mungu kwa kuwa ni kiwakilishi nomino kimoja cha 
jinsi ya kike. JHili ni muundo ule4 ule ambao tayari tulikwisha kabiliana nao kwenye 14:1 (‘nyara zako’; 
‘miongoni mwenu’), kumbukumbu labda kwa mji wa Yerusalemu. Hivyo, ‘watakatifu’ hapa ni masalii ambao 
walikimbia kutoka kwenye hatari na sasa wanarudi chini ya ulinzi wa Mungu wao wa majeshi” (Boda 2004: 524-
25).   

Agano Jipya linaashiria kwamba “watakatifu wote” huzungumzia Wakristo ambao watafuatana na Kristo 
wakati wa parousia (au Kristo pamoja na malaika). 1 Wathes 3:13 inazungumzia “wakati wa kuja kwake Bwana 

wetu Yesu pamoja na watakatifu wake wote [‘watakatifu wake’].” Jeffrey Weima anaeleza kwamba, kwa nukuu 
kwenye 1 wathes 3:13, upo ushahidi mzuri kwamba Paulo alikuwa anategemea Zek. 14:5 LXX ambapo 
“watakatifu wake” huzungumzia malaika, lakini Paulo anaonekana kuwa na tafsiri nyingine ya “watakatifu wake” 
kumaanisha waaminio kwa sababu wakati mwingine wowote alitumia wingi haigoi (“wateule” au “watakatifu 
wake”) huzungumzia waaminio (Weima 2007: 875; angalia Rum 1:7; 8:27; 12:13; 15:25; 1 Wakor 1:2; 6:1-2; 2 

Wakor 1:1; Efe 2:19; 3:8; Wafil 1:1; 4:22; Kol 1:4, 26; 3:12; 1 Tim 5:10; angalia pia Ufu 17:14; 19:14) 
Maelezo yake kwenye 1 Wathes 3:13 kwamba “wote” watakatifu watakuwa pamoja na Bwana Yesu wakati wa 
kuja kwake ni madhubuti pamoja na au kutazamia hoja yake kwenye 1 Wathes 4:14-15 kwamba Mungu 
“atawaleta pamoja naye” waaminio wote, ambao wapo hai na wale ambao “walikwisha kulala” (angalia Weima 
2007: 875). Didache 16:6-7 ananukuu kumbukumbu kwa watakatifu au watakatifu wake kwenye Zek 14:5 kama 
ushahidi kwa kufufuka kwa waaminio wote.  
5. Zek 14:6 (hapatakuwepo na mwanga). Kwenye Zek 14:6 “Tena itakuwa siku hiyo, ya kwamba nuru yake 

haitakuwa na mwangaza na kiwi”; huu ni mfanano na Ufu 6:12; 8:12; 16:10 (na kwa maelezo ya Kristo kwenye 
Math 24:29; Marko 13:24-25; Luka 21:25). Kama ambavyo ilijadiliwa kwenye mada kuu kuhusiana na Hotuba 
ya Mlimani na kitabu cha Ufunuo, mabadiliko ya kidunia yaliyoelezwa na Zekaria yaweza au yaweza yasiwe 
halisi. Pamoja na heshima ya Zekaria hasa hasa, Thomas McComiskey anaeleza, “Mabadiliko kama haya ya 
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kiulimwengu huhusisha maelezo mengine ya kinabii ya Mungu kuingilia kati. . . . Kuyachukulia wakati wote kama 
mwonekano halisi wa tukio la kweli la kimwili ni kukosa lugha ya asili ya kinabii kwa ujumla nay a mafunuo 
kiishara hasa.” (McComiskey 1998: 1233)   
6. Zek 14:7 (siku ya kipekee; nuru wakati wa usiku). Zek 14:7 inasema si mchana, wala si usiku; lakini itakuwa, 
ya kwamba wakati wa jioni kutakuwako nuru, lakini haiashirii chanzo cha mwaka wa nyakati za mwisho. Ufu 

22:5 inaeleza kwamba chanzo cha nuru kwa mbingu Mpya nan chi mpya kitakuwa ni Bwana Mwenyewe. “Kwa 
kuwa siku hiyo ni ya kipekee, ambayo kamwe haikuwahi kutokea kabla, ni zaidi ya uzoefu wa kibinadamu au 
ufahamu. . . . Lipo hitimisho kuhusiana na siku hiyo kwamba inaashiria mwanzo wa hali ya umilele wakati 
‘hapatakuwepo na nuru zaidi’ (Ufu. 22:5). Kupunguka huku kwa mkusanyiko wa nyota hupatikana pamoja na 
uthibitisho wa Ufunuo kwamba hapatakuwa na uhitaji wa ‘mwanga wa jua’ (22:5).” (Klein 2008: 409) “Tabia ya 
kipekee ya siku huashiria mpangilio mpya kabisa wa nchi. Kama yalivyo maelezo kwenye mst. 6a, unabii huu 
unaendeleza utanguzi wa tendo la kwanza la Mungu kwenye uumbaji, tofauti baina ya mchana na usiku (Mwanzo 
1:3-5).” (McComiskey 1998: 1234)  
7. Zek 14:8 (maji yaliyo hai). Zek 14:8 “inaonyesha maji yatoayo uzima yakitiririka upande wa mashariki na 
upande wa magharibi, hayakukoma kamwe kutoa kwa ajili ya watu kwa sababu yalikuwa yakitiririka wakati wote, 
‘wakati wa kiangazi na wakati wa baridi’” (McComiskey 1998: 1233). Mara tena hisia za utimilifu hulizunguka 
andiko. . . . Kama tunavyoyaona maji haya, tunaweza kufikiri Yohana ambaye, kwenye maono yake ya hali ya 
umilele, alielezea ‘mito ya maji ya uzima . . . yakitiririka kutoka kwenye kiti cha enzi cha Mungu na cha 
Mwanakondoo’ (Ufu 22:1).” (Ibid.: 1234) Kumbukumbu kwa “katika siku ile” inaashiria utimilifu wa nyakati za 
mwisho. Ufu 22:1 sambamba na maono ya Zekasria kwa kuelezea“mto wa maji ya uzima . . . ukitoka kwenye kiti 

cha enzi cha Mungu na cha Mwanakondoo.” Zaidi, Ufunuo unapanua maono haya na kujumuisha nchi mpya yote. 
8. Zek 14:9 (Bwana atakuwa mfalme juu ya wote). Zek 14:9 inasema, “Naye Bwana atakuwa Mfalme juu ya nchi 

yote; siku hiyo Bwana atakuwa mmoja, na jina lake moja.” Ufu 1:8; 3:12; 4:8; 5:5-14; 7:9-12; 11:15-17; 14:1; 

21:3-7, 22-23; 22:1-5 yanayo mengi zaidi ya lengo la kiini cha Krist, na kumlinganisha “Mungu na 
Mwanakondoo.” Tofauti na Zek 14:9, ukaribu wa Bwana na watu Wake kwenye nchi mpya inaonyeshwa na Ufu 

22:5 ambayo inasema watakatifu “watatawala milele na milele.” Ushirika wa kutawala kwa Mungu, 
Mwanakondoo, na Watakatifu ni kitu ambacho kamwe hakikuwahi kuwepo au kufikiriwa kwenye Agano la Kale.   
9. Zek 14:10 (Yerusalemu Mpya). Kwenye Zek 14:10, “Vipimo vya mji ni vile vya utajiri wa karne ya nane 
kwenye ukuu wake, pamoja na kutajwa kwa Benjamini (e.g., Yer. 20:2), Kwanza na pembeni (e.g., 31:38) 
Malango, Mnara wa Hananel (e.g., 31:38), na bustani ya mfalme (39:4)” (Boda 2004: 527). Ufu 21:10-21 

huibadilisha picha hiyo, na kuigeuza Yerusalemu kuwa patakatifu pa patakatifu ambako ni sawa nan chi mpya 
yote (angalia andiko kuu, sehemu ya XI.I. Maelezo ya jumla ya mawazo makuu na sehemu, kuhusiana na Ufu 

21:1-22:5).   
10. Zek 14:11 (laana haitakuwepo tena). Zek 14:11 inatarajia ufu 21:1 kwenye yote ambayo ni mapya na “nchi 

za kwanza zimekwisha kupita.” Wakati 14:11 inasema hapatakuwa tena na “laana” inatumia istilahi ya Kiebrania 
herem ambayo inazungumzia “kuwekwa chini ya marufuku” au kuangamiza waabudu sanamu na maadui kama 
vile Wakaanani wakati Israeli walipoiingia nchi (angalia e.g., Kumb 7:1-2; Yosh 6:17-18; 11:1-15). 
Inazungumzia pia Yerusalemu kukaa salama. Ufu 21:1, 25 ambayo inazungumzia hapatakuwepo tena na bahari na 
malango hayatafungwa kamwe, vivyo hivyo inadokeza usalama kamilifu. Ufu 21:4 inaenda mabali zaidi ya hayo 
kwa kusema hapatakuwepo tena na machozi, mauti, maombolezo, vilio, wala maumivu.   
Ufu 22:3 inasema “Wala hapatakuwa na laana yo yote tena” Msemo umechukuliwa kutoka Zek 14:11, lakini 
“laana” huenda zaidi ya herem. Mbingu mpya na nchi mpya ni urejesho au uumbaji mpya wa ulimwengu wote. 
Hivyo, kumbukumbu ya laana inarudi nyuma hadi Mwanzo 3:13-19: “mauti ya kimwili na Kiroho iliwekwa 
kwenye uzao wa mwanadamu na Adamu kwenye bustani ya kwanza imeondolewa kabisa na Mwanakondoo 
kwenye bustani ya mwisho wakati wa uumbaji mpya” (Beale 1999: 1112).  
11. Zek 14:16-19 (Sikukuu ya vibanda). Sikukuu ya vibanda iliamriwa na sharia za Musa za Agano la Kale (Kut 

23:16-17; 34:22-23; Lawi 23:33-43; Hes 29:12-38; Kumb 16:13-15). Mungu kuizuilia mvua ilikuwa ni laana ya 
Agano la Kale kwa wasioliyii Agano (Kumb 11:17; 28:22-24; 1 Fal 8:35). Zekaria alielezea nyakati za mwisho 
za wakati ujao kwenye istilahi ya Agano la Kale: mataifa kuja Yerusalemu; wanasherehekea sikukuu ya vibanda; 
Mungu alizuilia mvua kwa kushindwa kusherehekea sikukuu. Kama moja ya picha nyingine za Zekaria, hili 
haliwezi kuchukuliwa kiuhalisia: agano la kale lote pamoja na sikukuu zake zote vilikuwa vimesimamishwa kwa 
Kristo (Yoh 7:2, 37-38; 8:12; Wagal 3:10-5:4; Kol 2:16-17; Waeb 8:6-13; 10:9). Kwa hiyo, wakati Kristo 
atakapokuja tena hataanzisha tena mfumo wa sadaka wa Kiyahudi na sikukuu, ikiwa ni pamoja na Sikukuu ya 
Vibanda, kwenye mji wa kimwili wa Yerusalemu. Zaidi, hapatakuwepo agano la laana kwenye Yerusalemu Mpya, 
kulingana na Ufu 20:15; 21:27, hakuna hata mmoja ambaye majina yake hayajaandikwa kwenye kitabu cha uzima 
atakayeweza kuingia Yerusalemu mpya, lakini watatupwa kwenye ziwa la moto. Hakika, ukweli kwamba Zekaria 
alionyesha kwamba “yeyote ambaye ataachwa wa mataifa yote” atasherehekea sikukuu ya vibanda inaonyesha 
kwamba Zekaria “alitarajia kuingizwa kwa mataifa kwenye jamii ya Agano—sawasawa na kile Yohana [kwenye 
Ufunuo] alichoonyesha kwenye maono yake ya kanisa kama Israeli Mpya” (Smith 1990: 116).  
12. Zek 14:20-21 (nyumba ya Bwana na utakatifu kamilifu). Zek 14:20-21 inaashiria kwamba bado kutakuwepo 
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na “nyumba ya Bwana” kwenye Yerusalemu iliyorejeshwa. Ufunuo 21-22 inaenda mbali zaidi ya hayo. Ufunuo 
inaeleza kwamba kwenye Yerusalemu mpya hapatakuwepo na hekelu, “kwa maana Bwana Mungu Mwenyezi na 

Mwana-Kondoo, ndio hekalu Lake (Ufu 21:22). Pia, ni utambulisho wa karibu sana wa Yerusalemu Mpya pamoja 
na watu wa Mungu ambayo yaweza kuwa mfano kwa watu wa Mungu na mahusiano yake na wao. “Mungu kukaa 
pamoja na watu kwenye umbo la mji yaweza . . . kuzungumzia muungano kamilifu wa kijamii kwa 
waliokombolewa pamoja na mmoja na mwingine kama hatimisho la Mungu na jibu la milele kwa kushindwa 
mfululizo kwa jamii kulichafua kusudi la historia ya mwanadamu” (Ortlund 1996: 166n.73; angalia 21:2, 9-10; cf. 
Rev 19:7-8).   

Zek 14:20-21 hufanya maelezo kwa mabadiliko kwenye sheria za Agano la Kale, hata hivyo. 
“Kumbukumbu kwa ‘njuga za farasi’ ni ya kushangaza, hasa ukizingatia kwamba farasi ni kiutamaduni ni 
mnyama asiye safi (Lawi. 11:1-8). . . . Zaid ya hayo, vyombo vya kupikia kwenye hekalu vitashiriki hali ya 
mabakuli matakatifu katika madhabahu, na vyombo vya kawaida Yerusalemu yote na Yuda vitashiriki hali ya 
vyombo vya kupikia. Aya hizi zinageuza makundi ya kitamaduni ya Torah.” (Boda 2004: 528) Mabadiliko haya 
yote na zaidi viliwekwa na Kristo, ambaye alituweka huru kutoka kwenye sheria zote za Agano la Kale (e.g., 
Math 11:13; Marko 7:19; Luka 16:16; Mdo 10:15; Wagal 3:10-5:4; Efe 2:14-15; Kol 2:13-14; Waeb 8:6-13; 

10:9).   
   “Eneo la mwisho la Zekaria inashirikisha Ufunuo 11:15, kuelekea ambako historia yote inaelekea hatua 
kwa hatua— ‘ufalme wa ulimwengu umekuwa ufalme wa Bwana wetu na Kristo wake, na watatawala millele na 
milele’—na Ufunuo 19:16—‘Naye ana jina limeandikwa katika vazi lake na paja lake, MFALME WA 
WAFALME, NA Bwana WA MABwana.’” (Barker 2008: 833). Pia inashirikisha kikamilifu utakatifu wa Mbingu 
Mpya na Nchi Mpya, ambazo ki-ishara ni Patakatifu pa Patakatifu Papya (linganisha na 1 Fal 6:16-20; 2 Nyakati 

3:8 na Ufu 21:16). “Wakati vifaa vyote ndani ya Yerusalemu vitakapokuwa vitakatifu kama vifaa vya hekalu, mji 
wote utakuwa Patakatifu pa Patakatifu, ukijawa na uwepo wa Mungu” (Johnson 2001: 309-10n.12).  
 

NYONGEZA 6—RUM 11:25-26 (“na hivyo Isreli wote wataokolewa”)  
25Kwa maana, ndugu zangu, sipendi msiijue siri hii, ili msijione kuwa wenye akili; ya kwamba kwa sehemu ugumu 

mewapata Israeli, mpaka utimilifu wa Mataifa uwasili.26 Hivyo Israeli wote wataokoka; kama ilivyoandikwa, Mwokozi 

atakuja kutoka Sayuni; Atamtenga Yakobo na maasia yake.”  
  
I. Mazingira ya Warumi 11:25-26  
   “Wote tunatambua kwamba Warumi 9-11 huunda umoja kwenye mwazo ya Paulo. Kwa hiyo, tafsiri yoyote ya 
Warumi11 lazima pia iwe madhubuti pamoja na Warumi 9 na 10.” (Merkle 2000: 711)   
  
A. Suala la Warumi 9-11  

Taifa la Israeli kwa sehemu kubwa walimkataa Kristo kama Masihi, bila kujali kuwa na maagano, ahadi, na faida 
nyingine nyingi (Rum 9:1-5). Suala ni lilikuwa ama neno la Mungu la Agano la Kale lilishindwa (Rum 9:6). Jibu la Paulo 
ni kwamba, kwenye mpango wa utawala wa Mungu, siyo kabila zote za Israeli ni Israeli ya kweli (Rum 9:6-7). Kwenye 
Warumi 9, Paulo anaeleza mpango wa utawala wa Mungu na uwezo wa kumchagua ambaye anamtaka kwa wokovu—
akijumuisha watu wa Mataifa, siyo tu Waisraeli (Rum 9:8-33). Kwenye Warumi 10, alieleza kwamba Wayahudi 
walikuwa wajinga wa haki ya Mungu, na walitafuta kuanzisha haki yao wenyewe (Rum 10:3); Watu wa mataifa 
waligundua kwamba habari njema za wokovu zinapatikana kupitia imani katika Kristo (Rum 10:6-21).  

Hili linatupeleka kwa Warumi 11, ambako Paulo anaibua suala ambalo linafuata kutoka kwenye majadiliano yake 
kwenye Warumi 9–10: “Basi, nauliza, Je! Mungu aliwasukumia mbali watu wake?” (Rum 11:1). Paulo anaanza jibu lake 
kwa kukataa kwamba Mungu hajawakataa kabisa Wayahudi. Alinukuu kama uthibitisho ukweli kwamba yeye mwenyewe 
ni “Hasha! Kwa kuwa mimi nami ni Mwisraeli, mmoja wa wazao wa Ibrahimu, mtu wa kabila ya Benyamini” (Rum 11:1). 
Greg Bahnsen anafupisha jibu lote la Paulo, “Mungu hajawakataa kabisa Wayahudi (mst. 24). Upendo na uteuzi wake 
unahitaji masalia miongoni mwa Waisraeli (mst. 5-6), hata ingawa wengi walikuwa wagumu kutokana na haki yao binafsi 
(mst. 7-10). Kisha tunaweza kusema, kwamba Israeli walijikwaa. Lilikuwa kusudi la Mungu Israeli wajikwae ili kwamba 
aweze kuwatamkia anguko? Paulo analikataa hili (mst. 11). Badala yake, Israeli ilimkataa Masihi kama Mwokozi wao, 
pamoja na matokeo kwamba wokovu ungekuja kwa mataifa (cf. Acts 13:46, 18:6, 28:28).” (Bahnsen 1993: 6)  
  
B. Mti wa Mzeituni (Rum 11:17-24)  

Picha ya mti wa Mzeituni ilichukuliwa kutoka Yer 11:16 na Hos 14:5-6. Rum 11:1-6 inaanza kwa kuonyesha 
kwamba Mungu huzishika ahadi zake kwa Israeli kupitia masalia waaminifu (ambao Paulo, mshiriki wa Kanisa) ni 
mshiriki. Kisha Paulo anaifananisha Israeli na mti mzuri wa Mzeituni: “Mungu aliyaondoa baadhi ya matawi ya mti huu wa 
mzeituni kwa sababu ya kutokumwamini kwao Mwana Wake, Masihi wao. Wakati uo huo, Alichukuwa baadhi ya matawi 
kutoka kwenye Mzeituni mwitu, na kuwapandikiza miongoni mwa matawi ya mti wa Mzeituni mwema. Lakini upandikizi 
haya ya matawi mapya usijisifu kwa sababu ya nafasi yake, yakijitukuza juu ya Wayahudi waliokatwa. Matawi ya 
Wayahudi yalikatwa kwa sababu ya kutokuamini kwao. Matawi ya Watu wa Mataifa yalipandikizwa kwa sababu ya 
kuamini kwao. Ikiwa watu hawa wa Mataifa wataangukia katika kutokuamini wao pia watakatiliwa mbali. NAfasi yao 
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kwenye Mti wa Mzeituni ulio mwema ni kutokana na imani pekee.” (Bear 1940-41: 152)   
Bell anaongeza wazo hili la muhimu kuhusiana na kupandikizwa kwa watu wa Mataifa: “Itakumbukwa kwamba 

Wayahudi walioamini, wanawakilishwa na matawi mazuri ya asili, hayakuondoka. Hayakuhamishiwa kwenye mti mpya, 
nk. Ni Wakristo wa Mataifa ambao walikuja kuwa sehemu ya mzeituni mwema ambao tayari ulikuwepo (Israeli) na ambao 
wanashiriki pamoja na matawi ya asili yaliyopo tayari (Wayahudi). . . . Warumi 11, kwenye maelewano makamilifu pamoja 
na vifungu vingine vya Paulo kama vile Efeso 2 na pamoja na Agano Jipya kwa ujumla, wanafundisha kwamba ahadi za 
Mungu kwa Israeli hazikusudiwi kamwe kwa kizazi chote cha kimwili, lakini kwa Waisraeli walioamini tu, masalia wa 
Israeli, waliowakilishwa kwenye siku za Paulo nay eye mwenyewe na Wayahudi wengine walioamini, na kwamba ahadi 
hizi sasa zimepanuliwa hadi kwa mataifa walioamini vile vile ambao, kwa kuingia kwa Israeli ya zamani (kupandikizwa 
kwenye mzeituni mwema), kushiriki pamoja na Wayahudi walioamini; wao pamoja wanaunda Israeli ya Kiroho na /au 
Kanisa la Kikristo.” (Bell 1967: 116, 118)   
  
II. Mambo ya kutafsiri kuhusiana na Rum 11:25-26  
  
A. 11:25—Neno “Mpaka” linamaanisha nini?   

Neno la Kigiriki kwa “mpaka” ni achris hou “Msemo unaleta mambo ‘hadi’ mahali Fulani au ‘mpaka’ lengo 
Fulani lifikiwe. Lenyewe binafsi halileti hali ya maamuzi ya mambo baada ya kuondolewa.” (Robertson 2000: 179) Kile 
kinachotokea baada ya wazo la “mpaka” kufikiwa chaweza tu kuamuliwa kutokana na mazingira.  

Ipo mitazamo miwili mikuu ya sehemu ya kufanya ugumu ya Israeli hata utimilifu wa Mataifa utakapofika: (1) 
Wale wanaotazama “mpaka” kama inayopendekeza mabadiliko kwenye hali baada ya baadhi ya hatua za wakati ujao 
wakati “utimilifu wa mataifa” utakapo“ingia” (i.e., kwa wakati huo “ugumu wa Israeli” utaondolewa); na (2) Wale ambao 
hawaoni “kuondolewa” kwa ugumu (i.e., Mataifa wataendelea “kuingia” hata parousia; Wayahudi wataendelea kuokolewa 
nyakati zote, lakini hapatakuwepo na mahali maalum wakati ujao Mungu atakapofanya kazi na Israeli  kwenye upya au njia 
tofauti).   

Maana ya Rum 11:25 wazi wazi ni ufunguo kwa mjadala huu. Robertson anaonyesha kwamba watafsiri wengi 
huonekana kwa kawaida kuruka kwenye hitimisho kwamba “mpaka” huashiria mabadiliko baada ya “hatua ya mpaka” 
itakapofikiwa, ingawa andiko halisemi hivyo: “Mara nyingi sana ‘mpaka’ limekuwa likieleweka kama kiashiria cha 
mwanzo wa hali mpya ya vitu kuhusiana pamoja na Israeli. Imekuwa vigumu kuzingatia kwamba ‘mpaka’ kwa asili zaidi 
lazima kuwa inatafsiriwa kama kufikia hatua ya hitimisho la nyakati za mwisho. Msemo hauashirii mwanzo mpya baada ya 
hitimisho, lakini mwendelezo wa mazingira hata mwisho wa wakati.” (Robertson 2000: 180) Kama Woudstra alivyoliweka, 
“Msisitizo wa mtume siyo juu ya baadhi ya hatua baadaye kwenye wakati ambao kuta kuwa na mabadiliko kwenye ugumu 
ndani ya sehemu ya Wayahudi. Badala yake msisitizo ni juu ya neno‘hivyo’ au kwa njia hii’ [11:26a]. Waisraeli wote 
wataokolewa kwa njia ya kuuleta utimilifu wa Mataifa.” (Woudstra 1988: 236)  
  
B. 11:25—“Utimilifu wa Mataifa” ni nini?   
Neno hilo hilo, plērōma (“utimilifu”), limetumiwa kwenye ay azote mbili mst. 25 na kwenye mst. 12, inawa wakati 
mwingine hutafsiriwa tofauti, hata ndani ya tafsiri hiyo hiyo ya Biblia.197 “Toleo la NIV laweza kuwa sahihi kwenye kuona 
kumbukumbu kwa idadi. Kwenye jambo hili idadi Fulani ya watu wa Mataifa itaokolewa, na Mungu anasubiri mpaka idadi 
hiyo itimie kabla ya kuchukua hatua kwa Israeli” (Morris 1988: 420). Hata hivyo, upo uwezekano wa maana nyingine. 
“Inawezekana pia kuelewa maelezokama utimilifu wa Baraka za watu wa Mataifa au mchango kamili wa watu wa Mataifa, 
au Mataifa yote. Njia yoyote ile utakayochukua, utimilifu unaonekana kama wa kiutendaji na kama kuingia kwenye eneo 
(‘kuingia ndani’). . . . Bila shaka tunaweza kuona hali ya utimilifu wa madhumuni ya Mungu kuwaleta watu wa Mataifa 
kwenye ufalme wake, hata hivyo tunayaelewa maneno kibinafsi.” (Ibid.) Douglas Moo anaongeza kwamba plērōma 
“kimadhubuti lina maana yenye ubora kwenye Biblia—‘utimilifu,’ ‘ukamilifu,’ ‘timilifu.’ Kwa hiyo, baadhi ya wasomi kitu 
ambacho ‘utimilifu wa Mataifa’ unachomaanisha hudokeza ‘baraka kamili’ ambazo Mungu amekusudia kuzimwaga juu ya 
watu wa Mataifa, au labda ‘kukamilika’ kwa kazi au jukumu la Mataifa.” (Moo 1996: 718). P. H. R. van Houwelingen 
anatoa maoni yake kwamba “utimilifu” hauna maana ya nyakati za mwisho hapa (i.e., idadi kamili ya walioteuliwa), lakini 
“utimilifu” kwenye mst. 12 “unasimama kinyume na ‘kupoteza’ [au ‘kushindwa’]. Kwa maneno mengine, utimilifu wa 
Israeli utafikiwa wakati upotevu wa ardhi yao utakapofanyika. Hivyo utakuwa pamoja na mataifa.” (Van Houwelingen 
2011: 304)  

Wale ambao watakaoasili tafsiri ya aina ya “nyakati za mwisho” kuhusiana na “utimilifu wa Mataifa” kama “idadi 
kamili ya watu ambao Mungu amewakusudia kwa ajili ya wokovu . . . ukamilifu wa nambari: Mungu amekusudia kuokoa 
idadi Fulani ya watu wa Mataifa, na wakati tu idadi hiyo itakapofikiwa ugumu wa Israeli utaondolewa” (Moo 1996: 719). 
Hili pia linafanana sana na lisilo la nyakati za mwisho “Israeli wote” ni uteuzi wa makabila ya Israeli kwenye tafsiri yote ya 
historia: “Kusanyiko hili la utimilifu wa Mataifa halitachukua nafasi tu wakati wa mwisho, lakini litaendelea kipindi chote 
cha historia ya kanisa” (Hoekema 1979: 144). “Kwa kuwa karibu kila msomi hutafsiri ‘utimilifu wa Mataifa’ kama kutajwa 
kwa idadi ya Mataifa walioteuliwa kwenye historia yote, hakuna uwezekano pia kwamba ‘utimilifu’ wa Israeli [11:12] 

 
197 Mst. 12: “utimilifu” (NASB); “kujumuishwa kikamilifu” (RSV; ESV); “utimilifu” (NKJV; NIV). Aya ya 25: 
“utimilifu” (NASB; ESV; NKJV); “idadi kamili” (RSV; NIV).  
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huzungumzia ukamilifu wa idadi ya Wayahudi walioteuliwa kupitia historia yote? Kwa kuwa mst. 12 na 15 zina mfananao, 
‘ukubalifu’ wa mst. 15 pia huzungumzia hitimisho la Wayahudi wote walioteuliwa. . . . Kwa hiyo, ‘utimilifu’ huzungumzia 
idadi kamili ya Waisraeli walioteuliwa, siyo tu wokovu wa mabaki au masalia kwa wakati mmoja.” (Merkle 2000: 718)  
 

C. 11:26—“Na hivyo” (Kigiriki = kai houtōs) linamaanisha nini?   
Zipo chaguzi nne za msingi kwenye kutafsiri neno houtōs.   
(1) Houtōs laweza kuwa na maana ya muda mfupi, i.e., “Na kisha [baada ya matukio kuonekana kwenye mst. 25b] 
Israeli wote wataokolewa.” Hata hivyo, Moo anakumbusha kwamba “maana ya muda mfupi ya houtōs vinginevyo 
halipatikani kwenye Kigiriki” (Moo 1996: 719-20; lakini angalia van Houwelingen 2011: 305, ambaye hunukuu 
vyanzo akihoji kwamba Paulo hakutumia kai houtōs pamoja na maana ya muda mfupi kwenye mazingira mengine, 
na hufikiri muda mfupi hapa kwa sababu “mpaka” kwenye 11:25 inaashiria kifungu cha wakati kama kufanya 
mbinu ya “kisha-sasa” kwenye mst. 30-31).   
(2) Houtōs inaweza kuanzisha matokeo au hitimisho, i.e., “Na kwenye matokeo ya mchakato huu [mst. 25b] 
Israeli wote wataokolewa.” “Matumizi haya ya houtōs imethibitishwa kwenye Kigiriki na Paulo, lakini ni mara 
chache, na inaonekana hakuna sababu nzuri kuiacha maana ya kawaida ya neno, ambalo ni kuchangia mambo 
ambayo matendo huchukua nafasi [i.e., ‘kwa namna hii’ Israeli wote wataokolewa]” (Moo 1996: 720).   
(3) Houtōs laweza kuwa na maana yake ya kawaida ya kuchangia namna ambayo matendo yatachukua nafasi [i.e., 
“kwa namna hii” Israeli wote wataokolewa] na kuunganishwa pamoja na “kama tu ilivyoandikwa” kanuni ambayo 
inafuata, i.e., “Ni kwa njia hii ambayo Israeli wataokolewa: yaani, kamatu ilivyoandikwa. . . .” Hata hivyo, Moo 
anakumbusha tena, “Paulo hakuna penginepo alipounganisha houtōs na ‘kama tu ilivyoandikwa’” (Moo 1996: 
720).   
(4) Kwenye mwanga wa matatizo pamoja na chaguzi tatu za kwanza, Moo anahitimisha, “Kuchukulia houtōs 

kuashiria namna na kuiunganisha pamoja na kitakachokuja baadaye—itakuwa imechaguliwa: ‘Na kwa namna hii 
Israeli wote wataokolewa.’ ‘namna’ ya wokovu wa Israeli ni mchakano ambao Paulo aliiiorodhesha kwenye mst. 
11-24 na kufupishwa kwenye mst. 25b: Mungu anatia ugumu juu ya Isaraeli wengi wakati Mataifa yanaingia 
kwenye wokovu wa Kimasihi, pamoja na wokovu wa mataifa kuongoza kwenye kurudi kwa wivu wa Israeli na 
wokovu wake.” (Moo 1996: 719-20)  

  
D. 11:26—“Israeli wote wataokolewa” kunamaanisha nini?   

Zipo tafsiri kuu tatu za msemo “Israeli wote wataokolewa.” “Israeli wote” inaonekana ama kama: (1) walioteuliwa 
wote, Wayahudi na Mataifa; (2) makabila ya taifa la Israeli yote; au (3) walioteuliwa wote wa makabila ya Israeli kupitia 
historia yote Merkel naelezea nafasi tatu:  

“(1) Wateule wote, Wayahudi na Mataifa.Wasomi kama vile Calvin, Jeremías, Barth, na Wright wameshikilia tafsiri 
hii.Kwenye maoni yake juu ya Warumi Calvin anaeleza, ‘Ninalikuza au kulipanua neno “Israeli” kwa watu wote wa 
Mungu, kulingana na maana hii: wakati Mataifa watakapoingia, Wayahudi pia watarudi kutoka kupinga kwao kwenda 
kwenye utiifu wa imani, na hivyo watakuwa wamekamilisha wokovu kwa Israeli wote wa Mungu, ambao lazima wawe 
wamekusanyika kutoka pande zote.’ . . .  
(2) Makabila ya taifa la Israeli wote. Tafsiri hii ya pili ni kwa mtazamo wa wengi.198 Ingawa wapo baadhi ambao 
hushikilia kwamba kila Myahudi binafsi ataokolewa, wengi hudokeza kutafsiri ‘wote’ kama inavyozungumzia 
makabila yote ya Israeli. Hili ni, ‘Israeli wote’ huzungumzia msongamano wa Wayahudi waishio juu ya uso wa nchi 
mwishoni mwa wakati, ambao, baada ya idadi kamili ya Mataifa walioteuliwa walikusanyika ndani, watakuwa sehemu 
ya idadi kubwa ya msongamano wa walioongoka. Tukio hili litachukua nafasi tu nyuma ya (au wakati wa) kurudi kwa 
Kristo. Msaada kwa mtazamo huu unakuja kutoka Agano la Kale na fasihi za Ki-ualimu pale ambapo istilahi ‘Israeli 
wote’ siyo lazima kwamba ijumuishe kila Muisraeli mmoja.199 . . .  
(3) Makabila yaliyoteuliwa ya Israeli kupitia historia yote. Tafsiri ya tatu mara nyingi hujumuishwa kwenye tafiti 
lakini kwa kawaida hudokeza kufukuza badala ya kukanusha.200 . . . Tafsiri hii hushikilia kwamba Mungu wakati wote 

 
198 Ingawa mtazamo wa pili ni mkubwa siku hizi, hili wakati wote halijawa kesi. Mtazamo wa kwanza ulishikiliwa na 
wengi wa mababa wa Kanisa (e.g., Irenaeus, Clement wa Alexandria), na “na ulikuwa umeenea hasa miongoni mwa  
wanatheolojia wa mabara ya Kiprotestanti mwishoni mwa karne ya kumi na sita na kumi na saba” (Moo 1996: 720-
21n.45).  
199 Ikiwa ya pili kati ya mitazamo mitatu ni kile unachomaanisha, basi ina maana kwamba: “Paulo aliandika ‘Israeli wote,’ 
siyo ‘kila Mwisraeli’—na utofauti ni wa muhimu. ‘Israeli wote,’ kama Agano la Kale na vyanzo vya Wayahudi 
vinavyoonesha, vina ushiriki muhimu, kuzungumzia taifa kama lote na siyo kwa kila mtu binafsi ambaye ni sehemu ya taifa 
hilo. Msemo unafanana, kisha, kwa wale ambao wakati mwingi tunatumia kuashiria ukubwa na namba wakilishi kutoka 
kwenye kundi; hili ni, ‘shule nzima kugeukia nje kuona mchezo wa mpira wa miguu’.” (Moo 1996: 722-23; angalia pia van 
Houwelingen 2011: 306-07)  
200 Wasomi wanaoheshimika sana ambao wanaoshikilia mtazamo huu ni pamoja na Herman Bavinck, Louis Berkhof, 
William Hendriksen, Anthony Hoekema, Herman Hoeksema, Richard Lenski, Herman Ridderbos, na O. Palmer Robertson 
(angalia Merkle 2000: 711n.11).  
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atawaokoa masalia ya Wayahudi muda wote wa historia. Israeli watashiriki tu ugumu wa muda mpaka mwisho wa 
wakati (i.e. mpaka utimilifu wa Mataifa kuingia ndani).” (Merkle 2000: 709-11)   

  
E. 11:26—“Mwokozi atakuja kutoka Sayuni” kunamaanisha nini, na wakati gani hili litatokea?   

Paulo ananukuu kutoka Isa 59:20, lakini hakunukuu kitambulisho, na alifanya mabadiliko muhimu  kwa aya hii. 
Pamoja na heshima kwa maana ya “Sayuni” P. W. L. Walker anauliza, “Hii ni kumbukumbu ya Yerusalemu ya kimwili, au 
hili sasa linataja ‘Sayuni ya mbinguni/Yerusalemu? Tukio lililotabiriwa kwenye Agano la Kale bado ni la wakati ujao kwa 
Paulo, au tayari limekwisha kuanza kuchukua nafasi? Tatu, kwanini Paulo hakubakiza neno la asili la Isaya 59:20 (ambalo 
kwenye Maandiko ya Musa lilisomeka,‘Mwokozi atakuja Sayuni’)?” (Walker 1996: 137-38)   

Moo anajadili vipengele vingine vya ugumu huu wa nukuu na yenye wasiwasi: “Alinukuu Isa. 59:20-21a kwenye 
mst. 26b-27a na kifungu kutoka Isa. 27:9 kwenye mst. 27b.201 Sehemu zote za nukuu hufuata sabini kwa karibu (LXX), 
pamoja na tarajio moja linalojulikana: pale sabini ya Isa. 59:20 inaposema kwamba ‘mwokozi atakuja kwa ajili ya Sayuni 
[heneken],’ Paulo anasema ‘mwokozi atakuja kutoka [ek]Sayuni.’ Na siyo tu usomaji wa Paulo hauna tofauti kutoka LXX, 
inatofautiana pia kutokana na maandiko ya Kiebrania na kutokana na kila andiko la Paulo na toleo lililotangulia. Ni jinsi 
gani sisi tunavyowajibika na tofauti hizi? Paulo yawezekana bila kujua lilivyofanywa andiko hili kwa wengine kwenye 
Agano la Kale ambalo huzungumzia ukombozi wa Israeli kama unavyokuja ‘kutoka Sayuni’ (cf. Zab. 13:7; 53:7; 110:2). 
Yawezekana kwa makusudi alibadilisha maneno kufanya wazo au fikra: kuonyesha kwamba Kristo, ‘Mwokozi,’ anatoka 
kutoka kwa Wayahudi (cf. 9:5); kuonyesha kwamba mwishoni ‘umisheni’ kwa Mataifa, Kristo, anakuja, kama mmisheni 
wa sasa kwa Mataifa, kutoka Yerusalemu (cf. 15:19); au kuonyesha kwamba Kristo atawaokoa Israeli kwa kuja kutoka 
Sayuni ya “mbinguni’ wakati wa kurudi kwake mara ya pili. Au yawezekana Paulo, kwa kweli, kuwa mwaminifu kunukuu 
kutoka kwenye muundo wa andiko la LXX ambalo hatunalo tena.” (Moo 1996: 727)   
  
III. Mbinu za kutafsiri Rum 11:25-26  
  Kama kwa Dan 9:24-27 zipo tasiri nyingi tofauti za Rum 11:25-26. Tafsiri zinakusudia kuangukia kwenye 
makundi makuu mawili: (1) Wale ambao wanaona kifungu kama kinaashiria wakati ujao, msongamano mkubwa wa 
waongofu wa wakati wa mwisho wa makabila ya Kiyahudi kwa Kristo (tafsiri ya wakati wa mwisho); na (2) Wale ambao 
hawaoni kifungu kama kinaashiria hivyo (tafsiri isiyo ya wakati wa mwisho).202 Kwenye baadhi ya mambo, hata hivyo, 
hata “wakati wa mwisho” na “wakati usiokuwa wa mwisho” mitazamo yaweza kuwa midogo sana (linganisha Holwerda 
1995: 163-75 na Hoekema 1979: 139-47).   
  
A. Tafsiri za wakati wa mwisho  

1. Tafsiri isiyo ya Watu wa Mpito (e.g., Bahnsen 1993: 4-7; Holwerda 1995: 163-75; Moo 1996: 715-28; Murray 
1968: 91-103; Riddlebarger 2003: 180-94).   

a. “Mpaka” (11:25) linaashiria mabadiliko baada ya baadhi ya hatua za wakati ujao kuelekea mwisho 

wa nyakati hizi. Tafsiri hii inashikilia kwamba neno“mpaka” linapendekeza mabadiliko ya hali ya wakati 
huu: “sehemu ya ugumu wa Israeli utadumu tu mpaka utimilifu wa watu wa Mataifa utakapofika—na 
kasha utaondolewa. Lakini kiini cha tafsiri hii ni mazingira, kwa kuwa Paulo kuanzia mst. 11-24 alikuwa 
akidokeza kwamba siku moja Israeli watahusika kwenye mageuzi ya Kiroho ambayo yataenea mbali 
zaidi ya mipaka ya sasa ya masalia (‘utimilifu wao’ unatofautiana na‘kushindwa kwao’ kwenye mst.12; 
‘kukubaliwa huku’ kunatofautiana na ‘kukataliwa kwao’ kwenye mst. 15; ‘utakatifu’ wa hata matawi 
yaliyovunjika kwenye mst. 16; tumaini ambalo matawi haya yanaweza kupandikitena kwenye mst. 24).” 
(Moo 1996: 717-18)  
b. “Israeli wote” (11:26) inazungumzia taifa la makabila ya Israeli yote. Kulingana na tafsiri hii, “Paulo 
alitumia neno ‘Israeli’ mara kumi zaidi kwenye Rum. 9-11, na kila moja alizungumzia makabila ya 
Israeli. Hili kwa wazi ni maana ya neno kwenye mst. 25b, na kubadilika kutoka maana ya makabila kuwa 
dini kamili kwenye mst. 26a—licha ya‘wote’—ni isiyosadikika. . . Paulo bila shaka alitumia  msemo 
‘Israeli wote’ kumaanisha ushirika wa taasisi ya taifa la Israeli kama lilivyo kwa muda wa wakati huo 
[i.e., wakati wa mwisho].” (Moo 1996: 721, 723)203   

 
201 Murray anashikilia kwamba kwenye 11:26-27 “sehemu ya kwanza ya nukuu inatoka Isaya 59:20, 21 na sehemu ya 
mwisho imetolewa kutoka Yeremia 31:34” (Murray 1968: 98-99).  
202 Sam Storms anaziita kambi hizi kubwa mbili mitazamo ya Uhuisho wa wakati ujao na Masalia ya kihistoria (Storms 
2013: 303-34). Zipo pia tafsiri za wanatheolojia za kifungu ambacho kinaonekana kama kilikwisha kutimizwa pamoja na 
kuangamizwa kwa Yerusalemu mwaka BK 70 (e.g., King 2005: n.p.; Thompson n.d.: n.p.). Tafsiri hizo zimetajwa hapa 
lakini hazitajadiliwa kwa kuwa zilishikilia yaliyo machache sana na zina ushawishi mdogo nje ya mzunguko wa 
wanatheolojia.  
203 Merkle anakabiliana na hili kwa kubainisha, “Ikiwa ‘wote’ humaanisha idadi kubwa ya Wayahudi mwishoni mwa 
wakati, je tafsiri hii inatenda haki kwa maana ya wote? Kwa hakika itapaswa tu kujumuisha sehemu ndogo ya Wayahudi 
ambayo siyo katika hali kama ilivyokuwa imeonekana mwanzo.” (Merkle 2000:717) Ingawa Moo ni mshiriki wa tafsiri ya 
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c. Kutakuwepo na msongamano wa waongofu wa makabila ya Israeli kwenye kuunganishwa na kurudi 

mara ya pili kwa Kristo. Moo anaorodhesha sababu tatu za mtazamo wake kwamba kutakuwepo na 
msongamano, wakati wa mwisho wa waongofu wa makabila ya Wayahudi kwa Kristo:   

(1) Utabiri wa mst. 26a inaonekana kufanana na hatua ya tatu kwenye mchakato wa kihistoria wa 
wokovu ambao Paulo anauelezea kwenye aya hizi zote (‘utimilifu wao’ [mst. 12]; ‘kukubaliwa 
kwao’ [mst. 15]; kupandikizwa tena kwenye matawi ya asili [mst. 24]; cf. pia mst. 30-31). Kwa 
kuwa Paulo aliweka wazi kwamba uhamisho huu wa Israeli ni upo kinyume na hali kama 
ilivyokuwa kwa wakati wake mwenyewe—wakati Israeli ‘ilipokataliwa’—lazima liwe tukio la 
wakati ujao.   
(2) Hatua maalum kwenye wakati ujao wakati hili litakapotokea lilionyeshwa na muunganiko 
unaowezekana wa Paulo baina ya ‘kukubaliwa’ kwa Israeli na ufufuo wa wafu wa nyakati za 
mwisho (mst. 15).   
(3) Matokeo ya mst. 25b ni kwamba sehemu ya ugumu wa sasa wa Israeli utabadilishwa 
wakatimataifa wote waliochaguliwa watakapokuwa wameokolewa; na upo uwezekano kwamba 
Paulo angefikiri kwamba wokovu ungefungwa kwa Mataifa kabla ya mwisho (Moo 1996: 723-
24)204  

Kwa sababu msemo “Israeli wote” una maana shirikishi na haumaanishi “kila Mwisraeli,” ni 
vigumu kutabiri ni kwa asilimia ngapi halisi Wayahudi watakaokuwa wanaishi kwa wakati huo ambao 
wataongoka kwa Kristo. Hata hivyo, “tofauti baina ya masalia na ‘Israeli wote’ ingependekeza kwa kiasi 
kikubwa asilimia kubwa kuliko ilivyokuwa kwenye suala la siku za Paulo” (Moo 1996: 724). Pia ni 
vigumu kubashiri wakati halisi wa wongofu wowote kama huu, ingawa, kama Moo alivyoeleza, “ukweli 
kwamba litatokea tu baada ya waoko wa Mataifa wote walioteuliwa, inaonekana kwamba itafuatana kwa 
karibu na kurudi kwa Kristo katika utukufu” (Ibid.: 725). Hatimaye, kama kwa namna ya wongofu 
wowote kama huu wa wakati wa mwisho, “Wayahudi, kama Mataifa, wanaweza kuokolewa tu kwa 
kuitika kwenye injili na kushirikishwa kuwa mtu mmoja wa Mungu. . . . Kwa hiyo wongofu wa wakati 
wa mwisho wa idadi kubwa ya Wayahudi utakuja tu kupitia imani katika injili ya Yesu Masihi.” (Moo 
1996: 726) Kwa maneno mengine, “kama ‘kosa la Israeli’ (mst. 11, 12) Na ‘kukataliwa’ (mst. 15) 
kunaamsha hatua ya historia ya wokovu ambayo Paulo (na sisi) tumewekwa, kwenye hatua mabayo 
Mungu ni Baraka maalum kwa Mataifa, hivyo ‘utimilifu’ wa Israeli (mst. 12) na‘kukubaliwa’ (mst. 15) 
kutaamsha mwisho wa kilele cha historia ya wokovu” (Ibid.: 696).205  

2. Tafsiri ya Waamini wa Mpito. Tafsiri ya Waamini wa Mpito hufuata orodha ya msingi ya tafsiri ya wasioamini 
Mpito lakini huongeza mafundisho tofauti yao wenyewe:   

a. Kunyakuliwa kwa Kanisa. “Utimilifu wa Mataifa huanza na kuitwa kwa Kanisa . . . . Utaendelea 
mpaka kunyakuliwa kwa Kanisa. Upofu na ugumu wa Israeli utaendelea kipindi chote Kanisa likiwepo 
ulimwenguni.” (McGee 1981: 27; angalia pia MacDondald 1995: 1727)   
b. Wokovu wa taifa ni kutoka kwenye dhiki, siyo kutoka dhambini. Wokocu au ukombozi ni wa kitaifa: 
“Labda ni bora kuzungumzia muda wakati ambao Mungu atafunga nyakati hizi za Mataifa, na wakati 
ambao wokovu wa taifa la Israeli utakapochukua nafasi. Liddon analitaja hili kwa muda wakati ‘idadi 
kamili ya watu wa mataifa au wapagani itakapokuwa imebadilishwa’ (cf. Luka 21:24).” (Thomas 1974: 
303) “Na hivyo Israeli wote wataokolewa” inamaanisha kwamba taifa la Israeli “litaokolewa . . . kutoka 
kwenye dhiki ya kutisha na Masihi, Mkombozi” (Witmer 1983: 486). Walvoord mwanzo alisema 
kwamba “urejesho wao kama taifa umeonyeshwa kwenye Warumi 11:2632,” na“Israeli wote 

wayaokolewa” ni “ahadi ya taifa, yaani, kwamba muda wa mwishi wakati kipindi chake cha mateso 
kitakapokuwa kimetimizwa, Israeli kama taifa au Israeli yote itakombolewa kutoka kwa maadui zake. 
Mtazamo wa wokovu siyo ule wa uhuru kutoka hatia ya dhambi, lakini ni ukombozi kutokana na mateso 

 
nyakati za mwisho, alitambua kwamba “tafsiri ambayoinayochukulia msemo kuzungumzia au kuelezea wateule miongoni 
mwa Israeli muda wote inastahili kuzingatiwa kama mbadala makini” (Moo 1996:723).  
204 Kinyume na wazo kwamba ni mwonekano wa Kristo ambao utasababisha wokovu wa Israeli, van Houwelingen 
anaonyesha, “Hata hivyo, nafasi hii, huibua maswali makini. Kwanini Paulo alikuwa na uchungu kama huu wa ndani 
usiokoma ndani ya moyo wake (Rum. 9:3) ikiwa, kwa wakati uo huo, alililisha tumaini kwamba mwishoni yote yatakuwa 
mema pamoja na Israeli? Zaidi ya hayo, Hili lisingeongoza, kwa sehemu ya wasioamini wa Israeli, kwa uchaguzi wa 
kusitasita? Hatimaye, matarajio ya kinabii kwa kawaida hutaja kuhuishwa kwa Israeli kwanza na, baada ya hilo, matokeo 
yangekuja kwa Watu wa mataifa. Mpangilio wa Paulo kwa uhakika umeenda kinyume. Kwa sababu hizi, hii siyo nafasi ya 
kuaminika.” (van Houwelingen 2011: 311)  
205 Hata nafasi ambayo wokovu wa nyakati za mwisho wa Israeli utatokea baada ya ujumbe kwa Watu wa mataifa umefikia 
hitimisho lake na kuna kufunguliwa kwa Israeli kwa ajili ya injili, kunaibua maswali makini: “Kunao uwezekano wa 
kiwango gani kwa  kizazi cha nyakati za mwisho bado kuchukuliwa kama Israeli wote? Uwezekano huu hauendani na 
mbinu yeyote ya nyakati za mwisho, na haitaendana, kulingana na Ridderbos, kujadiliwa kwa uangalifu na hata hata jaribio 
moja pekee.” (van Houwelingen 2011: 311)  
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na majaribu.” (Walvoord 1962: 58, 112) Hata hivyo, baadaye aliandika kwamba “Israeli wote 
wataokolewa” akimaanisha “masalia ya Israeli yatakombolewa kutoka hukumu ya wakati wa mwisho” 
(Walvoord 2001: 108). J. Dwight Pentecost alidai, “Taifa la Israeli litapokea wokovu, ambao utawaandaa 
wao kukutana na Masihi na kuwa kwenye ufalme wake wa Milenia. Paulo anaanzisha ukweli kwamba 
kuongoka huku kutafanikiwa katika ujio wa pili.” (Pentecost 1958: 505-06)   
c. Utawala wa Israeliwakati wa Milenia. Milenia inaashiria utawala wa taifa la Israeli ambao “Mataifa 
watakuwa watumishi wa Israeli” (Pentecost 1958: 508). “Ingawa kwa sasa utulivu wa Wakristo, 
Wayahudi binafsi na Mataifa binafsi wanaungana na kuunda kKanisa moja, Mwili wa Kristo, bado 
kwenye wakati mkuu ujao ambao mtume alikuwa akiuangalia, utofauti wa taifa utabaki, na Wayahudi, 
watu wa Mataifa, na Kanisa la Mungu vitatenganishwa mpaka siku hiyo wakati, ‘Mungu atakapokuwa 
yote katika vyote.’” (Thomas 1974: 313)   
d. Tafakuri. Hakuna moja ya mafundisho ya kipekee ya Waamini wa Mpito (unyakuo kabla ya dhiki, 
urejesho wa Israeli kama taifa, Milenia) kinachopatikana kwenye Warumi kabisa. Tafsiri hii 
imeonyeshwa hapa kwa sababu ya jinsi ilivyoenea. Wasiwasi wa Paulo kwenye Warumi 9-11 ni pamoja 
na hali ya Kiroho ya Israeli, hakuna kilichoelezewa au kudokezwa kuhusu taifa lolote, kisiasa, au 
kurejeshwa kimwili.   

• Kim Riddlebarger: “Paulo hakutaja popote Wayahudi kurudi kwenye nchi ya ahadi, wala 
hatukupata kumbukumbu yeyote ya ufalme wa milenia ambao Yesu atatawala nchi kama ufalme wa 
Daudi wakati wa milenia ya kidunia. Wala hatukupata kumbukumbu yeyote iliyofanywa na Paulo 
juu ya nykati za dhahabu za baada ya milenia ambao ulimwengu kwa sehemu kubwa utakuwa wa 
Kikristo. Mtu kwa uhakika anaweza kufikiri kwamba kwa kuwa Paulo anaelezea somo la wakati ujao 
wa Israeli na ikiwa wakati ujao wa Israeli utahusisha vitu ambavyo Waamini wa Mpito na wa baada 
ya milenia wanavyodai vitafanyika, huu ungekuwa wakati ulio bora kwa Paulo kuvitaja. Lakini 
hakufanya hivyo. . . . Paulo aliwekea ukomo mazungumzo yake kwa wakati ujao wa Israeli, na 
kwamba wakati huo ujao haujafungamanishwa na milenia ya kidunia.” (Riddlebarger 2003: 183)   
• R. T. France: “Kwa kweli, waandishi wa Agano Jipya kamwe hawakupendekeza kwamba unabii 
wa Agano la Kale utatimizwa kwenye urejesho wa kisiasa wa taifa la Wayahudi. Wakati Paulo 
anatangaza kwamba sehemu ya ‘ugumu’ wa Israelisiku moja wataingizwa tena kwenye watu wa 
kweli wa Mungu, na hivyo ‘Israeli wote wataokolewa’, hakutoa dokezo lolote kwamba anafikiria 
kingine chochote zaidi ya wongofu wao wa Kiroho.” (France 1975: 77-78)   
• John Murray: Nukuu ya Paulo kwenye 11:26-27 “inatutajia nini kinachojumuishwa kwenye 
wokovu wa Israeli. Hivyo ni ukombozi, kugeuka kutoka kwenye uasi, kutiwa muhuri kwa agano la 
neema, na kuondolewa mbali kwa dhambi, mbegu ya Baraka ya injili, na taarifa yao ya kile wokovu 
wa Israeli unachokimaanisha. Hakuna pendekezo lolote la fadhila yoyote au cheo lakini kile 
ambacho ni cha kawaida kwa Wayahudi na Mataifa kwenye imani ya Kristo.” (Murray 1968: 99)   

Hatimaye, Yesu alisema kwamba alikuwa anaanzisha Agano Jipya kwa damu Yake (Luka 22:20). 2 

Wakor 3:2-18; 4:3-6; Waebrania 8-10 analitumia Agano Jipya kwa Kanisa, siyo kwa taifa la Israeli 
kwenye “Milenia.”   

  
B. Tafsiri zisizo za wakati wa mwisho  

1. “Israeli wote” ni tafsiri ya makabila ya Israeli yaliyoteuliwa kipindi chote cha historia (e.g., Hoekema 1979: 
139-47; Lehrer 2006: 93-105; Merkle 2000: 709-21). Kwenye Rum 10:12 Paulo anasema kwamba “hakuna 

tofauti ya Myahudi na Myunani” kuhusiana na mpango wa wokovu. “Ikiwa Mungu anao mpango uliotengwa kwa 
kuwaokoa Israeli wakati ujao, mtazamo huo utaonekana kwenda kinyume na maelezo ya Paulo kwenye mst. 12. 
Hakuna mahali kwenye sura za 9 au 10 tulipotazamia Paulo kuzungumzia msongamano wa waongofu wa 
Wayahudi wakati wa mwisho.” (Merkle 2000: 712) Kwa maneno mengine, “Israeli wataendelea kumgeukia 
Bwana mpaka wakati wa Parousia, wakati uo huo utimilifu wa watu wa Mataifa utakuwa unakusanyika ndani. Na 
kwa njia hii Israeli wote wataokolewa: siyo tu kizazi cha mwisho cha Israeli, lakini Waisraeli wote wa kweli. . . . 
Njia nyingine ya kuliweka hili itakuwa: Israeli wote kwenye Rum 11:26 humaanisha ujumla wa walioteuliwa 
miongoni mwa Israeli. Kwa hiyo, wokovu wa Israeli, hautachukua nafasi wote wakati wa mwisho, lakini 
huchukua nafasi zama zote baina ya kuja kwa Kristo mara ya kwanza na kurudi mara ya pili.” (Hoekema 1979: 
145)  

a. Suala la Warumi 11 halijihusishi na madhanio ya msongamano wa waongofu wa Kiyahudi wa wakati 

wa mwisho, lakini na namna ambayo Mungu bado anawaokoa Israeli bila kujali kumkataa Masihi wao. 

Suala hili la 11:1 “siyo, ‘Mungu amewatupilia mbali makabila ya Israeli na kuheshimu mpango wake 
maalum kwa hatima yao?’ . . . Swali analoliuliza Paulo ni, ‘Je! Mungu ameyatupilia mbali makabila ya 
Israeli kabisa?’ . . . Jambo hilo hilo lingeweza kusemwa kwa swali kwenye mst. 11 pale Paulo 
anapouliza, ‘Je! Walijikwaa kwamba waweze kuanguka?’ Tena, Paulo haulizi ikiwa kutakuwepo na 
msongamano wa wongofu wakati ujao wa Israeli. Badala yake, anauliza ikiwa Israeli wamepoteza kabisa 
upendeleo wao wa awali.” (Merkle 2000: 713)   
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Msingi wa wasiwasi wa Paulo siyo wakati ujao, lakini wakati huu. Steve Lehrer anaonyesha, 
“Kwenye Warumi 11:1, Jibu la Paulo kwa swali kuhusu ama Mungualiwakataa watu wake 
linajishughulisha na wokovu wa Paulo wa karne ya kwanza, siyo kitu kilichopo mbali kwenye wakati 
ujao. Kwenye mst. 5, Paulo anajibu swali kuhusu Mungu kuikataa Israeli na kumbukumbu kwa hali yake 
ya wakati huo. . . . Kwenye mst. 13 na 14 Paulo analitaja tumaini lake kwamba kazi yake mwenyewe ya 
uinjilisti na Mataifa kwenye karne ya kwanza itawainua Waisraeli kwenye kipindi hicho kwa ujumla. . . . 
Kwenye mst. 30 na 31 Paulo anatuambia kwamba wokovu wa Mataifa—ambao utaleta wivu wa 
Wayahudi, ambao utaleta wokovu wa Wayahudi—wote unatenda kazi ‘sasa’ kwenye siku za Paulo.” 
(Lehrer 2006: 96)   

Pamoja na heshima ya sehemu ya “ugumu” wa Israeli (11:7, 25), kwenye ay azote za 7 na 25 

Paulo anazungumzia kiasi, siyo kwa muda. Zaidi, wakati Paulo anasema kwamba “sehemu ya ugumu 

imetokea kwa Israeli” “hamaanishi kwamba Israeli wote wamepata ugumu kwa sehemu tu, lakini 
kwamba baadhi yao ni wagumu kamili au kabisa wakati masalia walioteuliwa wataokolewa. Hakuna njia 
ambayo msemo unapendekeza kwamba Mungu amekusudia kuanzisha zama maalumu kwa wokovu wa 
Israeli kwenye wakati ujao.” (Ibid.)  
b. “Mpaka” (11:25) halidokezi mabadiliko baada ya baaadhi ya hatua za wakati ujao kuelekea mwisho 

wa nyakati hizi. Merkle analiweka hili kwa njia hii: “Ugumu utatokea kote nyakati hizi zote mpaka 
kurudi kwa Kristo. Paulo hapendekezi muda wakati ugumu utakapobadilishwa lakini muda wakati ugumu 
utakapotimizwa nyakati za mwisho.” (Merkle 2000: 715, 716) Hoekema anaorodhesha kweli tatu ambazo 
zimebeba maana ya “mpaka”:   

“(1) Wazo kuu la mjadala wa Paulo uliopita kwenye Warumi 11 amekuwa akionyesha kwamba 
Mungu, ambaye kwa wakati uliopita alijihusisha kwa karibu na Israeli kwakuwa kuleta wokovu kwa 
watu wake kulikuwa kunahusika, sasa anajihusisha na Wayahudi na Wayunani pamoja. . . . Kuifanya 
mst. 26 kuzungumzia wakati wa wokovu kwa Wayahudi ambao ulikuwa umetengwa kutoka (kwa 
sababu kufuatana kwa) muda wakati Wayunani waliokolewa ni kwenda kinyume na msukumo mkuu 
wa sura.   
(2) Kusanyiko la utimilifu, au idadi kamili, ya Wayunani ilichukua nafasikote kwenye historia, siyo 
tu katika wakati wa mwisho. Kwanini kusanyiko la utimilifu wa Wayahudi liwe tofauti?   
(3) . . . Kwenye mst. 30-31, pale Paulo anapohitimisha hoja ya sura, hazungumzi kwa maneno ya 
kile kitakachotokea wakati ujao lakini kwa maneno ya nini kinachotokea sasa.” (Hoekema 1979:  
146)   

c. “Na hivyo” Israeli wote wataokolewa (11:26) anazungumzia kwa namna ambayo Israeli wataokolewa, 

siyo wakati lini wataokolewa. Kwa kusema kwamba sehemu ya ugumu itatokea mpaka idadi kamili ya 
mataifa itakapowasili, na hivyo Israeli wote wataokolewa, Paulo hasemi kwamba kisha (i.e., baada ya 
idadi kamili ya mataifa kuwasili) Israeli wote wataokolewa, lakini kwa namna hii Israeli wote 
wataokolewa. Namna ambayo “Israeli wote wataokolewa” ndicho Paulo alichokuwa akikielezea kwenye 
sehemu ya awali ya sura: “(a) kupitia kutokuamini kwa Waisraeli wengi, wokovu unakuja kwa Mataifa, 
na (b) kwa wokovu wa watau wa mataifa Waisraeli wanapelekewa wivu. Hili lilitokea kwenye wakati 
uliopita, linatukea sasa, na litaendelea kutokea.” (Hoekema 1979: 145) Robertson anafupisha kwamba, 
wakati Paulo anaposema kai houtōs (“na hivyo”), na haangalii kwenye wakati ujao (i.e., zaidi ya mahali 
ambapo “utimilifu wa Mataifa” utawasili); badala yake, anaona wakati uliopita Mungu akijishughulisha 
na Wayahudi na Mataifa kama mfano kwa wakati ujao: “Kwanza ahadi na Masihi walitolewa kwa Israeli. 
Kisha kwa mpango wa ajabu wa Mungu, Israeli walimkataa Masihi wao na walikatiliwa mbali kutoka 
kwenye nafasi yao fadhila au upendeleo tofauti. . . . Kisha mataifa walipokea kwa imani kile ambacho 
Israeli wasingeweza kukipata kwa kutafuta kwenye nguvu za miili yao wenyewe. Kuchanganyikiwa juu 
ya kuona Baraka zao za ufalme wa Ki-masihi zikiwekwa juu ya Mataifa, Wayahudi binafsi walipatwa na 
wivu. Hivyo, wao pia watubu, waamini, na kushiriki kwenye ahadi ambazo kiasili zilifanywa kwa ajili 
yao. ‘Na kwa namna hii” (kai houtos), kwa ajabu kama hii ya mchakato ambao utaendelea kote hata 
nyakati hizi “hadi” (achris hou) pale ambapo idadi kamili ya Mataifa itawasili, Isaraeli wote 
wataokolewa.” (Robertson 2000: 182)  
d. Paulo alitofautisha baina ya wale walioteuliwa na wasioteuliwa ndani ya makabila ya Israeli yenyewe. 

Kwenye Rum 9:6 Paulo anaonyesha tofauti muhimu ndani ya taifa la Israeli lenyewe: “Ahadi za Mungu 
kwa Ibrahimu hazijumuishi ahadi ambazo kizazi chake kimsingi kitaokolewa kwazo kwa utambulisho wa 
makabila yao. Israeli ya kweli inahusisha wale ambao ni watoto wa ahadi, badala ya watoto wa kimwili.  
. . . Kwa hiyo, Paulo hakubaliani na wazo kwamba neno la Mungu limeshindwa kwa kuonyesha kwamba 
ahadi za Mungu zinatumika kwa uzao wa kiroho ndani ya makabila ya Israeli.” (Merkle 2000: 711-12)   
e. “Israeli wote” (11:26) huzungumzia makabila ya Israeli lakini siyo makabila yote ya Israeli; badala 

yake, “Israeli wote” huzungumzia masalia walioteuliwa ndani ya makabila ya Israeli. “Ni wazi kwamba 
kumbukumbu kwa‘Israeli’ kwenye mst. 25 lazima izungumzie makabila ya Israeli na siyo Israeli ya 
Kiroho inayojumuisha Wayahudi na Wayunani kwakuwa hili ni kinyume na matumizi ya Paulo ya neno 
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kwenye Warumi 9-11. Hata hivyo, hatuoni sababu, kwa nini Paulo asingebadilisha maana ya Israeli ndani 
ya aya mbili—kumbukumbu ya kwanza kwa taifa la Israeli lote [mst. 25] na pili kwa walioteuliwa ndani 
ya taifa la Israeli [mst. 26]. Kwa mfano, kwenye Rum 9:6 Paulo anaeleza [kwamba] siyo wote ambao 
wanatoka taifa la Israeli ni sehemu ya masalia walioteuliwa wa Israeli. Kwenye sentensi hiyo hiyo Paulo 
anatumia Israeli kuzungumzia wote taifa na kasha walioteuliwa ndani ya taifa. Tunakiri kwamba hili 
hakika ni mfano ambao Paulo anautumia kwenye 11:25-26. Zaidi sana, upo mfano wa kufanana na huu 
kwenye sura ya 11 yenyewe. Kwenye mst. 7 Paulo anatangaza, ‘Imekuwaje basi? Kitu kile ambacho 
Israeli alikuwa akikitafuta hakukipata,  lakini wale waliochaguliwa walikipata, na wengine walitiwa 
uzito.’ Ndani ya Israel Paulo anaelezea makundi mawili: ‘waliochaguliwa’ na ‘wengine.’” (Merkle 2000: 
720; angalia pia Storms 2013: 326-33)  

Kwa maneno mengine, “‘Utimilifu wa Mataifa’ = idadi kamili ya Mataifa waliookolewa, wote 

wao; ‘Israel wote’ = utimilifu wa Wayahudi, idadi kamili ya wale ambao hawakufutwa, i.e., ya Wayahudi 
waliookolewa” (Lenski 1963a: 727). Charles Horne anaongeza, “Ikiwa Paulo anazungumzia 
kwenye11:26 juu yamsongsmsno wa waongofu wa wakati ujao wa taifa la Israeli, basi anaangamiza 
mwendelezo wote wa hoja yake kwenye sura za 9-11. Kwa kuwa moja ya wazo muhimu alilokuwa 
anajaribu kulianzisha wakato wote ni hili hasa: kwamba ahadi za Mungu hazifikii utimilifu kwenye taifa 
kama hivi (kwamba ni, makabila yote ya Israeli) lakini badala yake kwenye masalia kulingana na 
uchaguzi wa neema. Kwa hiyo, Itaonekana kutokana na ukweli huu kwamba nadharia iliyoshikiliwa kwa 
mapana kwamba neno ‘Israel wote’ huzungumzia taifa lote siyo sahihi—ingawa kipengele sahihi kwenye 
mtazamo huu ni kwamba Israeli inazungumzia Wayahudi.”(Horne 1978: 333; angalia Hoekema 1979: 
145)   
Hatimaye, msongamano wa waongofu wa Israeli mwishoni mwa historia unaonekana siyo madhubuti 
pamoja na 1 Wathes 2:14b-16 pale “Paulo anapoeleza kwambahasira ya Mungu itakuja juu ya Wayahudi 
mpaka mwisho (eis telos). Inaonekana kwa wazi kutokana na andiko hili kwamba Paulo hakufikiria muda 
wakati hukumu hii itakapobadilishwa pamoja na nyakati maalum kwa taifa la Israel.” (Merkle 2000: 718)  

2. Tafsiri “Israeli wote” ni kanisa (waliochaguliwa wote, Wayahudi na Watu wa Mataifa)(e.g., Irons 1997: 101-24; 
Robertson 2000: 167-92). Tafsiri hii inaasili mtazamo wa msingi uleule juu ya kifungu kama “Israeli wote ni 
tafsiri ya wale waliochaguliwa kutoka makabila ya Israeli kote kwenye historia”, lakini kuelezea “Israel wote” 
kama Kanisa (i.e., waliochaguliwa Wayahudi na watu wa Mataifa), badala ya“Israeli wote” kama Wayahudi 
waliochaguliwa.   

a. “Mpaka” (11:25) haidokezi mabadiliko baada ya baadhi ya hatua za wakati ujao kuelekea mwisho wa 

nyakati hizi. Kutajwa kwa “utimilifu wa mataifa” kunaashiria kwamba ni uhusika kwa namna ambayo 
“Israeli wote wataokolewa.” Vivyo hivyo, “sehemu ya ugumu” wa Israeli ulihusika kikamilifu kwa 
kuwasili kwa idadi kamili ya Mataifa. Lee Irons anaelezea, “Mungu anao uhuru wa kuwasababisha 
Waisraeli wengi (ingawa siyo wote) kuwa wagumu na hivyo kukataliwa mbali kulikoelezewa ili kwamba 
Mataifa wengi waweze kuokolewa, na ugumu huu na kukataliwa mbali kutaendelea kwa kuwa ni lazima 
kwa utimilifu wa Mataifa kupandikizwa ndani. . . . Ni sahihi kwa maana ya sehemu ya ugumu wa Israeli 
wenyewe kwamba Israeli wameokolewa. Kiunganishi cha kati ni kwamba kwa maana ya sehemu ya 
ugumu wa Israeli, Mataifa wamepandwa kwenye mti wa Agano kwenye nafasi yay ale matawi ambayo 
yalikatiliwa mbali.” (Irons 1997: 111-12)   
  Wazo kuu ni kwamba “mti wa Mzeituni” wa agano wa Rum 11:17-24 ndicho 
kinachomaanishwa kwa msemo “Israeli wote.” Kwa maneno mengine, “Israeli wote” haizungumzii tu 
kwa sehemu moja ya mti wa mzeituni (Wayahudi waliochaguliwa) lakini kwa mti wote ambao 
unajumuisha wote waliochaguliwa, Wayahudi na Mataifa. Hili linathibitishwa na kumbukumbu kwa 
Mataifa “kuwasili” (11:25). Wao waziwazi “waliwasili” kwenye mti mmoja wa mzeituni wa Mungu. 
Hakika, “kuwasili” ni sawa na “kupandikizwa” ya 11:17-24. Paulo anatumia picha tofauti kuelezea kitu 
kile kile kwenye Efe 2:12-22, pale anapoelezea kwamba Mataifa hawakuwa wamejumuishwa kwenye 
“jumuia ya kawaida ya Israeli” lakini sasa ni “wenyeji pamoja na watakatifu.”   

Mungu angeweza kuchagua kuwaokoa Mataifa kwa njia ambayo isingehusisha ugumu wa 
Wayahudi, lakini kwenye hekima yake ya ajabu aliufungua wokovu kwa Mataifa kwa njia ambayo 
“iliwahusisha wao kwenye utaratibu ule ule wa uaminifu wa Mungu kwa mti wake wa agano” (Ibid.: 
112). Wakati Paulo anaposema kwamba hapendi sisi tusijue “siri hii,” anamaanisha kwamba wokovu wa 
Mataifa “siyo uchaguzi mpya mahali pa uchaguzi wa Wayahudi lakini badala yake ni kipengele cha chini 
ingawa cha lazima) kwenye ukombozi mkuu wa ‘Israeli wote.’. . . Ufunuo kwamba ‘Israeli wote’ 
wataokolewa kwa maana ya wokovu wa Mataifa, ni dhahiri ndio ufunuo uliofanyika siri.” (Ibid.: 114)   
b. “Wote” kwenye “Israeli wote” (11:26) inapendekeza kwamba “Israeli” (11:25) na “Israeli wote” 

(11:26) humaanisha vitu tofauti. Rum 11:25 huzungumzia tu “Israeli,” ambapo Rum 11:26 

huzungumzia “Israeli wote.” Matumizi ya “wote” huashiria kwamba upo utofauti kwenye maana ya 
“Israeli” kwenye aya mbili: mst. 25 inazungumzia makabila ya Israeli; mst. 26 inazungumzia Israeli ya 
Kiroho, ambayo inajumuisha Wayahudi wote waliookolewa na Mataifa. Irons kumbuka kwamba 
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matumizi kama hayo ya neno “wote” yanapatikana penginepo kwenye Warumi: “Matumizi yale yale ya 
‘wote’ kupanua kumbukumbu ya neno kiasili lina ukomo kwa makabila ya Israeli yaweza kupatikana 
kwenye Warumi 4:13 na 16. . . . [Hapo] hoja ya Paulo ni kwamba asili ya ahadi zilizofanywa kwa 
Ibrahimu na uzao wake msingi wake ulikuwa kwenye kanuni ya kuhesabiwa haki kwa imani ili kwamba 
Mataifa nao waweze kujumuishwa. Wakati alipotaka kuzungumzia mbegu ya uzao wa Ibrahimu, kwa 
urahisi tu alitumia ‘uzao wake’ lakini wakatialipotaka kupanua kumbukumbu kuwahusisha uzao wa kweli 
wa Kiroho wa Ibrahimu, alitumia ‘uzao wote.’ . . . Kwenye [11:32] ‘wote’ inafanya kazi tena pamoja na 
maana ya makabila yote ya ulimwengu, kama inavyotokea mara nyingi kwenye nyaraka za Paulo. . . . 
Siyo tu mst. 32 lakini kumbukumbu ya awali kwa dhambi ya makabila yote ya watu ulimwenguni na 
usawa wa wigo wa injili ulimwenguni [Rum 3:9, 21-23] anaongeza uaminifu kwa kuchukulia ‘Israeli 
wote’ kama kujumuishwa kwa Wayahudi na Mataifa.” (Irons 1997: 108-10)  
c. Mada muhimu kwenye kitabu chote cha Warumi ni kufafanua upya “Israeli” kujumuisha Wayahudi na 

Mataifa. Moja ya mambo muhimu Paulo amekuwa akikifanya kote kwenye waraka kwa Warumi ni 
kufafanua upya “Israeli ya kweli.” Kwa mfano, kwenye Rum 2:25-29 alifafaua upya thamani ya 
tohara.206 Kwenye Rum 9:6-8, 24-26, 30-33 Paulo anaweka wazi kwamba wapo Waisraeli ndani wa 
Waisraeli, na uanachama huu miongoni mwa watu wa Mungu hauunganishwi kwa tohara aumahusiano 
ya kikabila kwa Ibrahimu. Kwa maneno mengine, “Ikiwa kuwa Mwisraeli hakumlazimishi mtu kuwa 
Mwisraeli wa kweli, basi mtu hatakiwi kuwa Mwisraeli ili awe Mwisraeli wa kweli. Mlango sasa 
umefunguliwa kutoa ruhusa kwa Mataifa kuheshabiwa kama Israeli wa kweli.” (Irons 1997: 119) Kwa 
kweli, kwenye Rum 10:4-12 Paulo alitangaza kwamba kigezo pekee cha kufafanua “Israeli” ni Imani 
katika Kristo. Irons anahitimisha: “Paulo alikusudia kwa haraka kuanzisha utofauti baina ya Israeli mbili, 
chaguzi mbili, na tohara mbili kwa kusudi lile lile la kuandaa njia kwa hitimisho hili la kilele (11:26). . . . 
Kwa hiyo, kuchukua ‘Israeli wote’ kama rejeo kwa kanisa siyo tu kiasili (kwa kuwa msomaji amepangwa 
kwa hivyo tangu sura ya pili) lakini lazima ili kufikia azimio toshelevu kwa masuala ambayo yaliinuliwa 
kupitia mwenendo wa hoja iliyopanuliwa ya Paulo. Tafsiri hii inyao faida kubwa ya kuziunganisha sura 
kumi na moja za kwanza za Warumi na kuzileta zote kwenye ongezeko la hitimisho la maono ya 
ukombozi wa kihistoria.” (Ibid.: 119-20)  
d. Ni kupitia Kanisa tu (i.e., “Israeli wote”) ndiyo Mungu anadhihirisha uaminifu Wake kwa ahadi Zake. 

Kuchukulia “Israeli wote” kama Paulo alivyofafanua tena Israeli ya imani, inayojumuisha Wayahudi na 
Mataifa walioamini kwa pamoja, hutupa jibu toshelevu kwa swali: “Je! Mungu aliwakataa watu Wake?” 
(Rum 11:1). Irons anahitimisha mjadala wake kwa kulenga kwenye swali ambalo Paulo alilieleza 
kwenye Warumi 11: “Ni jinsi gani kwamba wengi wa Wayahudi wa baada ya Pentekoste walivyomkataa 
Yesu kama Masihi na kwa hiyo walipotea?” Alijibu: “Kupewa habari hizi za kitafiti zisizopingika, ni jinsi 
gani tutakavyoenda kuhalalisha kitheolojia ukweli usiojadiliwa kwamba ahadi za Mungu kwa Israeli 
kama watu, ni utambulisho shirikishi, hautavunjika? Napendekeza kwamba . . . Kanisa ni mwendelezo, 
kwa kweli, hitimisho la ahadi za Mungu kwa Israeli. Matawi binafsi yaweza kuondolewa kutoka mti wa 
mzeituni wa agano, lakini uaminifu wa Mungu unatuhakikishia kwamba mti wa mzeituni wenyewe 
utastahili, hata kama hili linamaanisha kwamba matawi mapya lazima yapatikane kuchukua nafasi yay 
ale ya zamani. Uaminifu wa Mungu kwa ahadi alizofanya na mababu zinepata mafafanuzi, siyo tu kwa 
wokovu wa masalia waliochaguliwa wa Wayahudi, kwa kiwango kidogo kwenye wokovu wa wakti ujao 
wa taifa, lakini kwenye kuingia kwa Mataifa kwenye fungu la agano, pamona na kuambatana na wivu 
ambao ulichochea Wayahudi waliochaguliwa kwenye imani ya Kristo kote kwenye nyakati za Kanisa. Ni 
kwa namna hii kwamba ‘Israeli wote wataokolewa.’Ninini, basi, ni theolojia ya Paulo ya Israeli ya wakati 
ujao? Kwenye neo, Kanisa.” (Irons 1997: 120-22)  
  

IV. Maoni ya nyongeza kuhusiana na Rum 11:25-26  
 

A. Tafsiri za Rom 11:25-26 zisizo za nyakati za Mwisho hazifai pamoja na kiwango kikubwa cha wongofu wa Wayahudi   

“Hata ikiwa tutaasili tafsiri mbadala inayofaa ya ‘Israeli wote wataokolewa’ kama rejeo kwa wokovu wa mwisho 
wa waliochaguliwa wote kutoka watu wa Israeli kote kwenye historia [au ile ‘Israeli wote’ inayomaanisha ‘Kanisa’], 
wongofu mkuu wa wakati wa mwisho wa Wayahudi haujaondolewa. Basi mst. 26a ingefupisha tu mchakato ambao kwao 
Wayahudi wanaokolewa wale Paulo aliowaelezea kwenye sura hii yote.” (Moo 1996: 724n.59) Kwa kweli, kutakuwa na 
zaidi ya kiwango kama hicho kikubwa cha Wayahudi kumgeukia Kristo kwenye wakati ujao. Hoekema anaonyesha, 
“Hakuna kitu kwenye kifungu ambacho kinaweza kuutawala wongofu kama huu kwa wakati ujao au makundi kama hayo 
yatakayoongoka kwa wakati ujao, kwa kuwa hakuna mtu awezaye kusisitiza kwamba kifungu hicho kinaonyesha tu wakati 
ujao, au kwamba kinaelezea wongofu wa Israeli ambao utatokea baada ya idadi kamili ya Mataifa watakapokuwa 
wamekusanyika ndani. Pia ni lazima ikumbukwe kwamba kulikuwa na kiwango kikubwa cha waongofu wa Kiyahudi 

 
206 Paulo analithibitisha tena na kulielezea hili katika 1 Wakor 7:18-19; Wagal 2:11-12; 5:2-12; 6:14-15; Efe 2:11-22; 

Wafil 3:2-3; Kol 2:1012; Tito 1:10-11.  
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wakati uliopita. Mfano mmoja ulitokea kwenye karne ya kwanza BK., ambako Kanisa lilianza kama Kanisa la Kikristo la 
Wayahudi. Mfano mwingine ni wa hivi karibuni wa harakati za ‘Wayahudi kwa Yesu’ huko Marekani. . . . Ikiwa 
kiwangohicho kikubwa cha wongofu wa Wayahudi kwa Ukristo kilitokea wakati uliopita, ipo sababu yoyote ya kwanini 
hawatatokea tena?” (Hoekema 1979: 147) Kulikuwa na kiwango kikubwa cha wongofu wa Wayahudi wakati uliopita. 
Baada ya hayo yote, Kanisa kubwa lilianza kupitia msongamano wa waongofu wa Wayahudi (Mdo 2:37-41). Kwa kuwa 
idadi kubwa ya Wayahudi wlimgeukia Kristo kwa wakati uliopita, hakuna sababu kwanini hili haliwezi kutokea tena 
wakati ujao.  
 

B. “Utimilifu” (11:12), “kukubaliwa” (11:15), na “kupandikizwa” (11:23-24), ikiwa ni pamoja na kundi kubwa la 

waongofu wa Kiyahudi ambayo yanaweza kutokea, hayataondolewa kwenye mchakato wa kuhubiri injili ulioanzishwa 

wakati Kristo alipokuja kwa mara ya kwanza 

    Kweli mbalimbali, ikiwa ni pamoja na kiashiria cha mazingira ndani ya Warumi 9-11, zinapendekeza kwamba 
ikiwa kiwango kikubwa cha waongofu wa makabila ya Israeli kitatokea, hayatakuwa na ukomo kwa kundi kubwa la 
waongofu Wayahudi mara kabla au kwenye kuunganishwa pamoja na parousia.  

1. Kuitazama Warumi 11 kama inafundisha kundi kubwa la waongofu Wayahudi tu mwishoni mwa historia 
kwenye kuunganishwa pamoja na parousia hakufai ukijumuisha na msisitizo wa Agano Jipya na Paulo juu ya 
umisheni. Kristo aliweka wazi kwamba injili ni lazima ihubiriwe kwa ulimwengu wote “hata mwisho wa nyakati” 
(Math 28:18-20; angalia pia Math 24:14; Mdo 1:8). Kwenye Rum 10:8-17 Paulo alihoji kwamba Wayahudi na 
Mataifa wapo kwenye nafasi moja watabadilishwa kwa maana hiyo hiyo: kuhubiri injili. “Wazo la Paulo hapa ni 
kwamba kwa kuwa kuupata wokovu kunahusika, hapatakuwa na tofauti baina ya Myahudi na Myunani. Ikiwa hili 
liko hivyo, kipindi cha wakat ujao ambacho Wayahudi tu wataokolewa, au ambacho Wayahudi wataokolewa kwa 
njia tofauti kutoka njia ambayoWayunani au watu wa Mataifa wataokolewa, ingeonekana kuwa haiwezekani.” 
(Hoekema 1979: 142)   

“Kundi kubwa la waongofu wa makabila ya Israeli wa wakati wa mwisho” inaonekana ina matokeo 
muhimu kuhusiana na ufanisi wa injili na wa umisheni. Kwanza, “inapendekeza kwamba injili haina ufanisi 
mwishoni, ambacho kilimsababisha Paulo kuacha kuendelea kwake kuhusika na umisheni kwa Wayahudi, au 
kuionea haya nguvu ya injili, nafasi ambazo hakika alizikataa (1:16)” (Nanos 1996: 257).207 Pili, mtazamo huu 
hufanya wokovu wa utimilifu wa Israeli, tofauti au kutengwa kutoka wakovu wa utimilifu wa Mataifa, vyote 
kwenye namna na kwa wakati. Kwa maneno mengine, kundi kubwa la waongofu wa Israeli wa wakati wa mwisho: 
“hayana matokeo ya moja kwa moja au angalau siyo ya kimsingi kutoka kwenye injili na kuhubiri umisheni wa 
Kanisa kwenye ulimwengu. Badala yake wokovu wa utimilifu wa Israeli, una tofauti kutokana na masalia, 
utakamilishwa tu wakati Mmoja ambaye ni pekee utoshelevu wa injili atakapotokea tena. . . . Wakati kwa hakika 
Mkombozi mwenyewe atakapoondoa upofu kutoka Israeli, Paulo haonekani kufundisha kwamba kuondolewa kwa 
ugumu kutoka Wayahudi Israeli wataungana pamoja na nguvu itendayo kazi ya injili. Kuuzungumzia ugumu wa 
Israeli, mtume anaandika kwamba wakati mtu anapomgeukia Bwana kwenye mwitikio wa injili, ni kupitia Kristo 
kwamba ugumu huondolewa (II Wakorintho 3:14-16). Mtu hapaswi kudhani kwamba Kristo huondoa upofu au 
ugumu tu kwa kuja ndani ya mtu.” (Holwerda 1995: 172-73)   
2. Warumi 11 inaashiria kwamba mchakato wa kuwabadilisha idadi kubwa ya makabila ya Israeli ulianzishwa 
wakati wa Kristo kuja mara ya kwanza. “Imani ya Paulo kwamba ‘wivu’ utachochea mwitikio wa Israeli [Rum 

11:11] halipati utulivu pamoja na wazo la tukio la wakati wa mwisho” (Walker 1996: 141n.103). Kwenye 11:17-

24 Paulo anatumia mfano wa mti wa mzeituni, na “kupandikizwa ndani” Wayahudi na mataifa ambao waliijia 
imani ndani ya Kristo. Huu ni mfano wa wongofu wa sasa wa Wayahudi: “Ushiriki kwa ‘kupandikizwa ndani’ 
hakuwezi kuahirishwa kwa nyakati zijao, wakati Mataifa kwa haraka wanaendelea kuzifurahia Baraka za agano. 
Kama vile kila mwamini wa sasa Myunani, kila mwamini wa sasa Myahudi watapandikizwa ndani. Kama sehemu 
iliyopita ya Warumi 11, ayah ii inasisitiza umuhimu wa sasa wa Wayahudi kuyatimiza madhumuni ya Mungu ya 
wokovu.” (Robertson 2000: 170)   

Sambamba na, 11:25-27 imeunganishwa na kile Paulo alichokisema kwenye mst. 17-24 na kuhusisha 
matendo kwenye wakati huu, siyo tu wakati ujao wa mwisho. Hili linaashiriwa na ukweli kwamba aya inaanza na 
neno “kwa.” Kwa nyongeza, rejeo kwenye 11:27 kwa “agano . . . wakati nitakapowaondolea dhambi zao” 

linathibitisha kwamba Paulo alikuwa akizungumzia ujio wa kwanza wa Kristo, siyo wake wa pili. Hili ni rejeo 
kwa “Agano Jipya” (Yer 31:31-34), ambalo ndilo agano pekee lililoahidi msamaha wa dhambi. Kristo alianzisha 
Agano Jipya kwa damu yake juu ya msalaba (Luka 22:20; 1 Wakor 11:25; Waebrania 8-10). Zaidi, kwenye 

 
207 Kuitazama Warumi 11 kama inafundisha wokovu wa Wayahudi wengi tu katika parousia (i.e., “muujiza wa 
kimafunuo wa wokovu,” Ridderbos 1975: 358-59n.70) huigeuza parousia kuwa a deus ex machina (“miungu kutoka 
kwenye mashine,” i.e., kifaa halisi ambapo inaonekana tatizo lisilokuwa na matumaini linatatuliwa ghafla kwa kujitokeza 
na mwingiliano usiotarajiwa wa baadhi ya matukio au tabia): “Hili ni jambo ambalo uongo mbaya au mchezo 
umelifanyia, hivyo siyo ajabu kwamba deus ex machina kwa kwaida hutumika kwa maelezo ya kazi, hasa kwa kazi ya 
kucheza na uandishi wa habari ambao hujigundua wenyewe . . . haiwezekani kuleta njama zao kwa karibu bila kuegemea 
kwenye bahati mbaya isiyowezekana” (Ehrlich 1985: 104).  
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Kigiriki 11:27 inatamkwa hotan aphelōmai (“wakati nitakapowaondolea”). Hotan haina ukomo, na mara nyingi 
hutafsiriwa “wakati wowote.” Hivyo, “11:27b inamwezesha Paulo kujumuisha wazo la tendo la mara kwa mara. 
‘Wakati wowote’ Mungu angewaondolea dhambi zao, i.e. wakati wowote Wayahudi watakuja kwenye imani 
ndani ya Kristo na hivyo kuingia kwenye familia ya Mungu, kwa wakati huu ahadi alizozifanya Mungu muda 
mrefu uliopita kwa mababu zinathibitishwa tena.” (Wright 1992: 251)   

Kitu hicho hicho kinapatikana kwenye Rum 11:30-32. Sehemu hii ya hoja ya Paulo inaashiria kwamba 
wokovu wakati wote hutolewakwa wale ambao hawajatii. Holwerda anaelezea wazo la Paulo: “Wayunani katika 
kutokutii kwao walipokea rehema za Mungu kwa sababu ya kutokutii na kutokuamini kwa Wayahudi wa Israeli. 
Sasa Wayahudi wasiotii wa Israeli wanaweza kupokea rehema kwa rehema zilizoonyeshwa kwa Mataifa. 
Mwitikio huu na mchakato wenye mahusiano unaonekana kwa wazi kuanzisha mtazamo kwamba wokovu 
unapokelewa kwa namna hiyo hiyo kwa Wayahudi na Wayunani sawasawa kupitia ufanisi wa Neno 
linalofanyakazi kwenye historia. . . . Mchakato huu, ambao sasa (Warumi 11:30) inaleta rehema za Mungu 
kwenye ulimwengu wa Mataifa, itakuwa na athari zake kwamba Wayahudi Waisraeli wasioamini watapokea 
rehema hizo hizo. Ikiwa neno ‘sasa’ linapatikana kwenye baadhi ya maandiko kwenye Warumi 11:31 
limejumuishwa, basi Paulo kwa wazi wazi anahusisha wongofu wa Israeli kwenye mchakati ulioanzishwa na kuja 
kwa mara ya kwanza kwa Kristo na kufuatia kuhubiriwa kwa injili.” (Holwerda 1995: 173-74)   
              Siyo kuondolewa kwa Kanisa kutoka uso wa nchi (Uumini wa Mpito) au mwisho wa wongofu wa 
Mataifa ambao utapelekea wongofu kwa Wayahudi, laikini “rehema zilizoonyeshwa kwenu” (11:31): “Ni kupitia 
kutokutii kwa Wayahudi kwamba Mataifa wamepokea rehema za Mungu lakini itakuwa kupitia rehema 
alizoonyesha na Mungu kwa Mataifa ambazo ataleta rehema kwa Wayahudi.” (Morris 1988: 425) Hili linadokeza 
uwepo na kufanya ushahidi wa mataifa wanaoamini kwa Wayahudi. Ridderbos anafupisha, “Wivu wa mataifa 
lazima uje kuijaza Israeli (mst. 11), na kuhubiri injili na kwa mataifa lazima kuokoa Israeli (mst. 14) na 
kuwabadilisha siyo kuvumilia kwenye kutokuamini kwao (mst. 22), na kwa rehema zilizoonyeshwa kwa mataifa 
itawafanya wao, pia, kwenye kugeuka kwao, kupokea rehema pamoja na Mungu (mst. 31)” (Ridderbos 1975: 
358).   

Hata ingawa anang’ang’ania kwenye tafsiri ya “wakati wa mwisho”, Moo sambamba na hilo anaona 
kwamba “sasa” ya 11:31, “inafunua kwamba kwa kawaida mtazamo wa Agano Jipya ambao unatazama zama 
mpya za utimilifu kama tayari ulianza na matukio yote ni ya zama hizi kama kwa sababu hiyo muda unakaribia. 
Uzoefu wa wokovu kwa Mataifa unamaanisha kwamba Israeli ‘sasa’ kwenye nafasi ya kuzihusisha tena rehema za 
Mungu.” (Moo 1996: 735) Ridderbos anahitimisha, “Kung’ang’ana kote huko kwa mtume katika wongofu kwa 
Israeli, maumivu yake, jitihada zake kuruhusiwa kuwaokoa ndugu zake wachache wenye ugumu, azimio lake 
kwamba yeye mwenyewe yupo tayari kukatiliwa mbali kutoka kwa Kristo, kupoteza jitihada zake wakati maamuzi 
kamili yatakapopoteza uwepo wake, kuhusika kihistoria na kubadilishwa kwa ‘historia ijayo.’” (Ridderbos 1975: 
359n.70)  
3. Matumizi mengine ya Paulo ya “Sayuni” yanaashiria kwamba“Mkombozi atakuja kutoka Sayuni” (11:26) 
anazungumzia ujio wa kwanza wa Kristo. Nukuu kwenye 11:26 ilichukuliwa kutoka Isa 59:20. Nukuu za wakati 
wote za Paulo kutoka Isaya huonyesha maana ya matumizi yake ya Isaya hapa. Kwa mfano, kwenye 2 Wakor 6:2 
alinukuu kutoka Isa 49:8 na kwenye 2 Wakor 6:17 alinukuu kutoka Isa 52:11.Vifungu vyote viwili huzungumzia 
maana ya “Sayuni” kwenye Rum 11:26. Isa 49:8 alifafanua“siku ya wokovu” kama muda wakati Mungu 
“atakaiporejesha nchi” Sayuni “haitasahauliwa” tena (angalia Isa 49:1421), na watu wa Mataifa watasaidia 
kuwaleta watu wa Mungu kwenye nchi (Isa 49:22-23). Kwenye Isa 52:11 Mungu aliwaambia watu wake 
“kuondoka’” kutoka Babeli kwa sababu Bwana “ameukomboa Yerusalemu” (Isa 52:9). P. W. L. Walker anatolea 
maoni yake juu ya umuhimu wa hizi nabii nyingine za “Sayuni”: “Paulo alizitumia nabii hizi bila ufafanuzi kwa 
Wakorintho! Angefanya hivyo kwa unyofu tu ikiwa aliamini nabii hizi kuwa sasa zitatimizwa. . . .Kwa hiyo 
‘Yerusalemu’ ili kuwa ‘imekombolewa’—kwenye uelewa kwamba uhamisho ambao kwa sehemu ulikuwa 
umeisha kwenye wakati wa Isaya kwa sasa umeletwa ukiwa umekamilishwa na kufikishwa mwisho kwa kazi ya 
Yesu. Kwenye kuendelea pamoja na hili sehemu kwenye Warumi 10 mahali ambapo alinukuu tena mkutoka Isaya 
52 (mst. 7 kwenye Rum. 10:15), pale ambapo alitambulisha ‘habari njema’ za Ukristo (evaggelion) pamoja na 
‘habari njema’ zilizotangazwa na Isaya za mwisho wa uhamisho. . . . Kwenye mifano hii yote Paulo alikuwa 
akizichukua aya ambazo kiasili zilizungumzia kazi maalum ya Mungu ndani na kwa Yerusalemu na alizitumia 
kwa kazi ya Mungu kwenye injili. Aliamini matendo ya Mungu ndani ya Kristo yalikuwa utimilifu wa nabii hizi 
za Sayuni.” (Walker 1996: 139)   

Paulo huifanyia “Sayuni” sawa kwenye Rum 9:32-33. Hapa, annakabiliana na nukuu kutoka Isa 8:14 na 

28:6. “Kutokana na mazingira ni wazi kwamba Paulo anatafuta kufafanua ‘kikwazo’ ambacho kilitokea kwenye 
kizazi chake mwenyewe kwenye mwitikio wa Wayahudi wenzake kwa injili: ‘jiwe’ ni Yesu, wakati uo huo tendo 
la Mungu la ‘kuliweka katika Sayuni’ kunazungumzia kumtuma kwake Yesu kwa Israeli, lakini hasa kwa 
Sayuni/Yerusalemu, kiini cha maisha ya Israeli” (Ibid.: 140)  

Uelewa wa Paulo wa “Sayuni” kama inavyoonyeshwa na haya matumizi mengine ya Isaya, yanatusaidia 
kuelewa kumbukumbu yake kwa “Sayuni” kwenye Rum 11:26. Ingawa unabii wa Isaya, kama ulivyonukuliwa na 
Paulo, upo kwenye wakati ujao (“Mkombozi atakuja kutoka Sayuni”), suala ni: Wakati ujao kwa nani? Kile 
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kilichokuwa wakati ujao kwa Isaya hakiwezi kuwa kwa Paulo. Walker analijadili hili: “Kwenye kuendelea na 
matumizi ya awali ya “Sayuni” (Rum. 9:33), lipo ongezeko la mfanano kwamba “Sayuni” ni mshiriki kwenye 
ufahamu wa Paulo, siyo pamoja baadhi ya tukio la wakati, lakini kimsingi pamoja na kazi ya sasa ya Yesu 
iliyomalizika Sayuni/Yerusalemu. . . . Paulo huhifadhi mpangilio wa maneno ya nabii, ili kuonyesha kwamba hili 
sasa linatimizwa. . . . Kwa sababu aliamini kwamba Yesu alikuwa Mkombozi wa Kweli aliyetumwa na Mungu 
(mst. 26b) alikuwa na imani kwamba matokeo ya Kimungu yaliyokusudiwa yangefuata: ‘ataufukuza uasi kutoka 
kwa Yakobo’ (mst. 26c). . . . Paulo hatabiri ‘kiwangi kikubwa, dakika ya mwisho ya wokovu wa Wayahudi’ lakini 
anazungumzia mchakato unaoendelea ambao sasa umeanza kupitia injili.” (Ibid.: 140-41)   
Hili pia linaleta maana ya Paulo kuchukulia nafasi “kwa Sayuni” (kwa njia ya asili Isaya aliyoelezea unabii) 
pamoja na “Kutoka Sayuni.” Ikiwa “Sayuni” inaizungumzia Yerusalemu, basi kwakweli Paulo asingekuwa 
amekataa kwamba Kristo alikuja “Sayuni.” Hakika, kama ilivyooneshwa kwenye Rum 9:33, tayari Paulo 
alikwisha kuzungumza juu ya Yesu kuja Sayuni. Sasa, hata hivyo, Paulo analenga tuu ya matokeo ya kuja huko 
kwa wale walioondolewa kutoka Sayuni. Walker anasema kwamba mbadala wa Paulo wa “kutoka” na nafasi yake 
kuchukuliwa na “kwa au kwenye” inafunua imani yake kwamba “Jukumu la kanuni ya Sayuni kwenye uchumi wa 
Mungu lilikuwa lile la kuwa mfereji wa Mungu wa Baraka za Mungu kwa mataifa. . . . Ingawa kwenye injili 
Mungu alitenda hasa ndani ya Sayuni na kwa ajili ya Sayuni, kupitia kufufuka na karama za Roho alizokuwa nazo 
sasa anaruhusu uwezo wa Sayuni kuwa mahali ambapo kutoka hapo ‘neno la Bwana’ lingeendelea “mbele’ 
[angalia Isa 2:3; Mik 4:2; Rum 15:19; 1 Wathes 1:8].” (Ibid.: 138-42)   
4. Ikiwa “utimilifu wa Israeli” una ukomo kwa kundi la waongofu wa wakati wa mwisho, ni kinyume na kusudi la 
“utimilifu wa Israeli” ambalo ni kuyabariki mataifa na ulimwengu (Rum 11:12, 15). Hoja ya Paulo kwamba athari 
za kuongoka kwa Wayahudi ni kubarikiwa kwa mataifa na ulimwengu. 11:12 inasema, “Basi, ikiwa kosa lao 

[Israeli] limekuwa utajiri wa ulimwengu, na upungufu wao umekuwa utajiri wa Mataifa, je! Si zaidi sana utimilifu 

wao!” Neno la Kigiriki kwa “utajiri” kwenye mazingira haya linaashiria “utajiri wa Baraka za Kiroho. Paulo 
wakati wote hutumia neno hili kuzungumzia utajiri wa Neema ya Mungu na Rehema (cf. Rum. 2:4; 9:23; 11:33; 
Efe. 1:7, 18; 2:7; 3:8, 16; Wafil. 4:17; Kol. 1:27). . . . Mantiki ya sentensi ya Paulo inapendekeza kwamba Baraka 
ambazo zitakuja kwa Mataifa wakti wa “utimilifu” wa Israeli zitakuwa kubwa sana. Kile ambacho hakikuwekwa 
wazi hapa kimefanywa wazi kwenye mst. 15, pale Paulo anapozitambulisha Baraka hizi kama ‘uhai baada ya kufa’ 
. . . Mantiki ya [mst. 15] inaonyesha kwamba ni lazima izungumzie Baraka zilizo kuu sana au zaidi ya kilele 
kuliko mkondo wa upatanisho kwa Mataifa. Kwa Paulo kusema kutoka zilizo ndogo hadi zilizo kuu: ikiwa kitu 
hasi kama kukataliwa kwa Israeli kunamaanisha kwamba Mataifa wanapatanishwa na Mungu, ni jins gani 
matokeo lazima yawe makuu zaidi kwa kwa kitu kama kukubaliwa kwa Israeli?” (Moo 1996: 688n.28, 689, 694)   

Kutoa mtazamo wake wa “wakati wa mwisho”, Moo anaamini kwamba Baraka kuu zilizozungumziwa 
kwenye 11:12, 15 ni “maisha mapya ambayo yatakuja baada ya kufufuka,” ingawa alitambua kwamba “Paulo 
yuko kimya kuhusia na muda wa matukio haya” (Ibid.: 695, 696). Kufufuka na mbingu mpya nan chi mpya hakika 
ni Baraka muhimu na za mwisho kwa ulimwengu. Hata hivyo, Paulo hakutumia neno kwa “ufufuo” hapa, na 
“maneno aliyotumia Paulo hapa n hayakutumika penginepo kwa ufufuo wa jumla” (Morris 1988: 411).  

Kama vile Mataifa na ulimwengu walivyopokea “utajiri” wao wa Kiroho nyakti hizi, hoja ya Paulo 
inapendekeza kwamba “utimilifu” wa Israeli utapelekea kwenye Baraka zilizo kuu za Kiroho ambazo bado 
hazijawahi kuonekana kwa nyakati hizi, sawa na mwana mpotevu kurudi kwenye Luka 15:24 (“kwa kuwa 

mwanangu alikuwa amekufa na sasa yuko hai tena”). John Murray anaeleza, “Kwenye mst. 12 utimilifu wa Israeli 
unasemekana kuleta baraka zilizo kuu zaidi kwaMataifa. . . . Lakini ikiwa ‘utimilifu wa Mataifa’ unamaanisha 
[idadi] kamili ya Mataifa waliochaguliwa, basi utimilifu wa Israeli kungesitisha upanuzi wowote miongoni mwa 
Mataifa wa aina ya Baraka ambazo mst. 12 inapendekeza. Kwa hiyo, data za mazingira, zinaonyesha kwenye 
hitimisho kwamba ‘utimilifu wa Mataifa’ unazungumzia Baraka kwa Mataifa ambazo ni sambamba sawa na 
upanuzi wa Baraka kwa Israeli uliochangiwa na ‘utimilifu wao’ (mst. 12) na ‘kupokea’ (mst. 15). . . . ‘Utimilifu 
wa Mataifa’ huchangia Baraka zisizokuwa za kawaida kwao lakini hazitoi hata Baraka kuu za kuzifuata. Ni kwa 
mfuatano wa Baraka hizi kwamba urejesho wa Israeli unachangia.” (Murray 1968: 95-96)208  
5. Ukomo wa makundi ya waongofu wa Kiyahudi kwa mwisho wa historia hauaminiki pamoja na kutokutabirika 
kwa kurudi mara ya pili. Muda wa parousia hautabiriki kabisa (angalia mada kuu, sehemu ya VIII.L. Kurudi kwa 

Kristo mara ya pili hakutabiriki kabisa). Ikiwa “utimilifu wa Israeli” una ukomo tu kwa kutokea wakati wa 
mwisho, hili lingependekeza kutabirika kwa parousia. Kwa upande mwingine, “Ishara ya wokovu wa utimilifu wa 
Israeli [ambao hauna ukomo kwa wakti wa mwisho] hautuwezeshi kutabiri kurudi kwa Kristo mara ya pili kwa 
usahihi. Inatuambia kwamba Wayahudi wataendelea kuugeukia Ukristo kote na zama zote baina ya kuja mara ya 
kwanza nay a pili ya Kristo, kama idadi kamili ya Mataifa ikiwa inaendelea kuwasili. Kwa hiyo, kwenye wongofu 
kama huo wa Wayahudi hatuoni ishara ya uhakika wa kurudi kwa Kristo [lakini siyo muda wake]. Wakati huo 

 
208 Hoja ya hapo juu imeelekezwa juu ya wazo kwamba “Israeli” huzungumzia makabila ya Wayahudi, siyo kanisa. Kwa 
upande mwingine, Irons ameandaa sababu za wazi au zenye mashiko kwanini 11:12, 15 haizungumzii kuhusiana na 
Baraka ambazo zitaongezeka kwa Watu wa mataifa au ulimwengu baada ya wokovu wa Wayahudi. Baadala yake, kwa 
kuwa nafasi ya Irons ni kwamba “Israeli” ni kanisa, “asili ya utajiri huu mkubwa” ni “utukufu wa kanisa la Kristo 
ukijumuishwa na wote Wayahudi na Watu wa Mataifa” (Irons 1997: 122-24).  
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huo, ishara hii lazima ifunge kwenye mioyo yetu uharaka wa umisheni wa Kanisa kwa Wayahudi.” (Hoekema 
1979: 147)   

 
NYONGEZA 7—1 WAKOR 15:20-57: KUFUFUKA, PAROUSIA, NA MILENIA 

20 Lakini sasa Kristo amefufuka katika wafu, limbuko lao waliolala. 21 Maana kwa kuwa mauti ililetwa na mtu, kadhalika na 
Kiyama ya wafu ililetwa na mtu. 22 Kwa kuwa kama katika Adamu wote wanakufa, kadhalika na katika Kristo wote 

watahuishwa. 23 Lakini kila mmoja mahali pake; limbuko ni Kristo; baadaye walio wake Kristo, atakapokuja.  24 Hapo 

ndipo mwisho, atakapompa Mungu Baba ufalme wake; atakapobatilisha utawala wote, na mamlaka yote, na nguvu.  
 25 Maana sharti amiliki yeye, hata awaweke maadui wake wote chini ya miguu yake. 26 Adui wa mwisho atakayebatilishwa 

ni mauti. 27 KWA KUWA, ALIVITIISHA VITU VYOTE CHINI YA MIGUU YAKE.Lakini atakaposema, Vyote vimetiishwa, 

ni dhahiri ya kuwa yeye aliyemtiishia vitu vyote hayumo. 28 Basi, vitu vyote vikiisha kutiishwa chini yake, ndipo Mwana 

mwenyewe naye atatiishwa chini yake yeye aliyemtiishia vitu vyote, ili kwamba Mungu awe yote katika wote.   
  
I. UTANGULIZI  

1 Wakorintho 15 ni maelezo ya kina ya Paulo ya ufufuo na yameelezewa kama “viifungu vya kimamlaka na 

ambavyo hunukuliwa mara nyingi kwenye uandishi wa Paulo ambavyo kwavyo tunao kama vile ‘kufunuliwa” kama 
tangazo la tafsiri ya kuhitimisha matukio ya ulimwengu huu, ambayo ni ya, historia ya sasa” (Boers 1967: 52). Paulo 
anaanzisha kiini cha injili na kufufuka kwa Kristo kwenye mst. 1-11. Kisha anaelezea kushangazwa kwake kwamba baadhi 
ya watu waliopo Kanisani (mst. 12) wanaamini ufufuo wa Kristo (mst. 1-4), lakini hawaamini kwamba wao au waamini 
wengine watakuwa na ufufuo wa kimwili. Kwenye mst. 12-19 ameeleza ni jinsi gani wazo hilo lilivyo la mauti kwa imani. 
Mst. 20-28 kisha anaelezea kiini cha hoja yake kwamba waamini wameunganishwa pamoja na Kristo na watafufuliwa 
kimwili wakati atakaporudi. Mst. 29-34 zinaendeleza hoja kwa kusisitiza kwamba utimilifu wetu utakuja wakati ujao lakini 
hautambuliwi wakati huu wa sasa (kinyume na “zaidi ya kugunduliwa kwa nyakati za mwisho” za wale walioko 
Wakorintho wanaopinga ufufuo ambao wana wasiwasi na karama za Kiroho na wakati huu wa sasa). Kisha alihitimisha 
hoja yake kwenye mst. 35-57 kwa kueleza ni jinsi gani ufufuo utakavyotokea na kwanini mabadiliko ni ya lazima ili 
kuingia kwenye utimilifu wa ufalme. Mst. 58 inahitimisha sura kwa neno la kuwatia moyo waaminio kuvumilia katika 
uaminifu, wakijua kwamba taabu yao siyo bure.  

Suala moja ambalo kifungu hiki kinaliibua ni ama au siyo madhubuti pamoja na kuwepo kwa muda mfupi, 
“ufalme wa Milenia” baada ya parousia. Kwa kweli, nyingine zaidi ya Ufu 20:1-7, makubaliano miongoni mwa waamini 
wa mpito wa aina zote ni kwamba “kipo kifungu kingine kimoja tu kwenye Agano Jipya ambacho chaweza kupanga 
utawala wa muda mfupi wa Kristo baina ya kurudi kwake mara ya pili na “mwisho” [telos]: 1 Wakor 15:23-24” (Ladd 
1972: 267; angalia pia Blaising na Bock 1993: 273; Culver 1956: 150). Ikiwa Milenia kama hii (i.e., miaka elfu” ya Ufu 

20:1-7) itakuwa inapatikana kwenye 1 Wakorintho 15, inaonekana kama kutokea baina ya mst. 23-24. D. Edmund Hiebert 
anasema, “shina lasuala la milenia” ni “msemo usiokuwa na ukomo, eita to telos [‘kisha (unakuja) mwisho’], ambao 
unaanzia mst. 24” (Hiebert 1992: 229-30). Muhim kwa ufafanuzi wa mileniwa wa 1 Wakorintho 15 ni zifuatazo: (1) 
Kwenye mst. 23-24 epeita (“baada ya hayo”) na eita to telos (“kisha mwisho”) mfumo wa mpangilio wa muda mfupi 
utakaofuata kurudi kwa Kristo mata ya pili ambao katika huo Milenia inafaa (Wallis 1975: 230-33; Culver 1956: 148-49). 
(2) Kwenye mst. 23-24 msemo “lakini kila mmoja mahali pake” huzungumzia tatu, siyo mbili, tagma (“mpangilio, cheo, 
daraja”) ya watu kufufuliwa: (A) Kristo; (B) waaminio; na (C) “mwisho” (i.e., wasioamini; au wote wale ambao watakuwa 
hai wakati wa “milenia,” wakijumuishwa wasioamini (Blaising na Bock 1993: 273; Ladd 1959: 43-44; Zaspel 1995: 7-8). 
Mwazo hayo mawili huunda jambo. Sarufi na mazingira ya mst. 23-24, na sarufi, mazingira na theolojia ya mst. 20-28 na 1 

Wakorintho 15 yote, haziungi mkono tafsiri ya kifungu ya kabla ya milenia. Badala yake vipo madhubuti pamoja na nafasi 
ya kutokuwepo milenia.  
  
II. UCHAMBUZI WA KIFUNGU  
  
A. Epeita (“baadaye”) na eita to telos (“kisha mwisho”): dhana ya kisarufi  

  Epeita (“baadaye,” mst. 23) na eita (“hapo,” mst. 24) mara nyingi huchangia mfuatano wa muda mfupi. Hata 
hivyo, mfuatano unaochangiwa ana na epeita au eita “mara nyingi hauna kumbukumbu ya mfuatano wa kikalenda kabisa. 
Na wakati nafasi ya muda inapodhaniwa yaweza kuwa ya muda mfupi sana iwezekanavyo, kama lilivyo suala la ‘muda’ 
baina ya ufufuo wa wafu katika Kristo na mabadiliko ya waaminifu walio hai wakati wa parousia kama ulivyooneshwa 
kwenye I Wathes. 4:17, pale epeita ilipotumiwa kuyaunganisha matukio haya mawili.” (Hill 1988: 308; angalia pia Danker 
2000: “eita,” 295) Ralph Smith anaongeza, “Hakuna mfano kwenye Agano Jipya wa eita kutumika kwa kipindi cha muda 
mrefu. Lakini kwenye mpango wa kabla ya milenia, kipindi baina ya matukio mawili kutoka parousia hadi mwisho ni 
angalau miaka 1000—na inaweza kuwa ndefu zaidi, kwa kuwa baadhi ya waamini wa kabla ya milenia huielewa mika 1000 
ya Ufunuo kwa mfano. Siyo kwenye sabini [LXX], wala kwenye vile vitabu vya kubuni, wala kwenye Agano Jipya hakuna 
hata mfano mmoja wa eita kutumiwa kwa kudokeza kuongezwa kwa kipindi cha muda kama huo. Vyote vinaonekana 
tofauti sana, kwamba, basi Paulo angechukua neno ambalo wakati wote humaanisha uhusiano wa kipindi cha muda mfupi 
na kukijumuisha ndani yake siyo tu muda, lakini pia utukufu wote wa ufalme wa milenia.” (Smith 1999: n.p., akitolea 
mfano Marko 4:17, 28; 8:25; Luka 8:12; Yoh 13:5; 19:27; 20:27; 1 Wakor 15:5, 7, 24; 1 Tim 2:13; 3:10; Waeb 12:9; 
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Yak 1:15; angalia pia Venema 2000: 248-50; Kennedy1904: 323).      
  Paulo anatumia maneno yale yale, epeita na eita, kuonyesha mfuatano wa muda mfupi wa baada ya mwonekano 
wa kufufuka kwa Kristo kwenye 1 Wakor 15:5-7 (“5 na ya kuwa alimtokea Kefa; [eita] tena na wale Thenashara;  6 

baadaye [epeita] aliwatokea ndugu zaidi ya mia tano pamoja; katika hao wengi wanaishi hata sasa, ila baadhi yao 

wamelala; 7 baadaye[epeita]  akamtokea Yakobo; tena[eita]  na mitume wote;”). Kwa kiasi kikubwa, kwenye kifungu hiki: 
(1) vielezi hivyo hutumika kuelezea mfululizo wa matukio yanayohisiana yaliyounganishwa kwa karibu sana kwenye 
wakati (tofauti na tagma tatu katika “mwisho” wa milenia inayodhaniwa); na (2) mpangilio wa kisarufi, kwenye 1 Wakor 

15:5-7 eita na epeita zunatumika kuonyesha tofauti ya kimuundo,pamoja na eita kuwa kielezi ambacho kinaonyesha 
uhusiano wa karibu wa matukio na epeita kuonyesha matukio yanayokosa mahusiano ya karibu (kwa uhakika kinyume na 
jinsi Waamini wa kabla ya milenia wanavyotumia maneno kwenye kulazimisha kwao tafsiri ya 1 Wakor 15:23-24). Gerald 
Borchert anaeleza: “Kigiriki [kwenye 1 Wakor 15:57] inapendekeza mpangilio kwa mwonekano: (a) kumtokea Kefa 
kumeorodheshwa kwanza na kuunganishwa kwa karibu (eita) pamoja na kuwatokea wale Thenashara; (b) baada ya hapo 
(epeita) alikuja kuwatokea wale mia tano; (c) baada ya hapo (epeita) ni kumtokea Yakobo, na kumtokea huku 
kumeunganishwa kwa karibu (eita) pamoja na kuwatokea mitume wote; na (d) hatimaye (eschaton) kumtokea Paulo 
hakujabainishwa.” (Borchert 1983: 404)  
  Zaidi, Joseph Plevnik anabainisha kazi tofauti ambazo eita hutumikia kwenye 1 Wakor 15:5-7 ukilinganisha 
pamoja na 1 Wakor 15:2324: “Kwenye [1 Wakor 15:5-7] eita inatumika kwenye maelezo ya kina ya mwonekano wa 
kufufuka na kuleta marudio ya mwonekano wa Yesu mfufuka. Kila kipengele kinachoelezewa hapa ni tukio la aina iyo 
hiyo. Kwenye mst. 23-24, hata hivyo, maelezo ya kina yametokea tu kwenye mifano miwili ya kwanza—kufufuka kwa 
Kristo, kumewakilishwa kama aparche [‘limbuko’] na kufufuliwa kwa waaminifu—ambako kwa wazi kumetenganishwa 
na  epeita; ‘mpangilio’ (tagma) wa ufufuo ambao umekuzwa tu kwa matukio hayo mawili. Eita ambayo inaunganisha hadi 

telos [mwisho] tukio la pili haiongezi lingine, mfano wa tatu unafanana—haidokezi kwamba baada ya wale ambao ni mali 
ya Kristo kuwa wamefufuliwa, “wengine wote” watafufuliwa—lakini, badala yake, hisitisha mpangilio. Hii eita inaelezea 
maoni juu ya msemo wa pili wa ufufuo: unasisitiza kwamba utimilifu hautakuja mpaka ufufuo wa waaminifu.” (Plevink 
1997: 126) Hatimaye, Barrett anaeleza kwamba “baadaye (eita) yaweza kumaanisha vema hapo hapo” (Barrett 1968: 356). 
Strimple kwa usahihi anahitimisha kwamba kwa kuwa “chochote cha hivi ‘vielezi vya mpangilio’ vinaweza pia kutumika 
kwenye hisia za mpangilio wa haraka . . . siyo kielezi chenyewe  . . . lakini mazingira pekee yanaweza kutuamulia urefu wa 
kipindi baina ya matukio mawili kilichoelezewa na kielezi” (Strimple 1999: 109-10).  
  
B. Epeita na eita hadi telos: dhana ya kimazingira  

  Dokezo la kimazingira, kwa kweli, linaashiria kwamba eita hadi telos kwenye 1 Wakor 15:24 halidokezi kuwepo 
kwa kipindi cha Milenia. Maneno ya Kristo mwenyewe kwenye Hotuba ya mlimani (Mathayo 24) ni sawa na “mwisho” 
(“to telos”) pamoja na parousia (Math 24:14—tote heksei to telos, “kasha huja ule mwisho”).   

Ndani ya mazingira ya jumla ya 1 Wakorintho yenyewe, “msisitizo wa nyakati za mwisho wa 1:7, 8 ni msingi wa 
wazo la waraka mzima” (Arrington 1978: 13). Kifungu hicho (1 Wakor 1:7-8) “kinaleta pamoja ufunuo (apokalypsis) wa 
Bwana wetu Yesu Kristo, mwisho [to telos], na siku ya Bwana wetu Yesu Kristo” (Strimple 1999: 110). Hivyo, kwenye 
waraka huu wote, “Paulo kwa uwazi anauelewa ‘mwisho’ kuwa na kiwango sawa na kurudi mara ya pili: ‘mkikutazamia 
sana kufunuliwa kwake Bwana wetu Yesu Kristo; ambaye atawathibitisha hata mwisho (telos), ili msilaumiwe siku ile ya 

Bwana wetu Yesu Kristo’ (1 Wakor. 1:7-8, italiki imeongezwa). ‘Siku ya Bwana’ ni wazi kwamba ni siku ya kurudi mara 
ya pili, kama inavyoweza kuonekana kutoka1 Wathesalonike 5:2, ‘siku ya Bwana itakuja kama mwivi wakati wa usiku.’ 
Wazo ni kwamba ‘mwisho’ bado haujaja, kusema, miaka elfu baada ya kurudi mara ya pili; kwa Paulo, kurudi kwa mara ya 
pili ni mwisho.” (Davis 1986: 57) Kwa hiyo haina maana kusema kwamba Paulo alimaanisha kitu tofauti kabisa na to telos 

(“mwisho”) wakati alipotumia maneno yaleyale kwenye sura chache baadaye kwenye 1 Wakor 15:24.  
 Kitu kile kile kinaonekana kwenye mazingira maalum ya 1 Wakor 15:23-24. Sarufi ya aya hizo inaimarisha 

msukumo wa msisitizo wa Paulo juu ya parousia kama “mwisho.” R. C. H. Lenski analielezea hili: “‘Baadaye’ kwenye 
mst.23 siyo neno linalotueleza kuhusiana na kipindi baina ya matukio mawili baina ya ufufuo wa Kristo na ule wa 
Wakristo. ‘Baadaye,’ epeita, yaweza kumaanisha mara moja baada ya au wakati owowte baadaye. Ni msemo wa mwisho 
‘katika kurudi kwake mara ya pili’ ambao unatutaarifu kuhusu kipindi baina ya matukio mawili ambacho kitatokea kwenye 
jambo hili. Paulo hakuongeza mwitikio wa msemo au mwitikio wa maelezo wakati alipokuwa akiandika ‘Baadaye 
mwisho.’ Tunayo haki gani ya kuingiza au kusadiki msemo kama huo: ‘Baadaye mwisho—baada ya miaka elfu’; au: 
‘Baadaye mwisho—baada ya kipindi kirefu kisichokuwa na ukomo’? . . . Kwenye mst. 23 ‘baadaye’ au ‘hapo hapo,’ epeita 

= ‘katika Parousia yake.’ Paulo mwenyewe anafafanua kielezi hiki kwa maana ya msemo. Alifanya yay ohayo kwenye mst. 
24 pamoja na heshima ya ‘baadaye,’ eita; hili alilifafanua kwa vishazi au vifungu viwili vya ‘lini’: ‘Baadaye  
. . . lini (hotan).’ Na ‘baadaye . . . lini’ huenda pamoja kwa karibu hata kuliko ‘baadaye . . . katika’ (ev) kwenye mst. 23. . . . 

‘Baadaye mwisho,’ pamoja na ama kitenzi wala wakati wa aina yeyote, kumaanisha: baadaye katika Parousia. Hakuna 
kanuni ya lugha inayoturuhusu kutumia wakati ujao, kusema chochote kuhusu kipindi kirefu cha baina ya matukio mawili.” 
(Lenski 1963b: 672-73)  

Simon Kistemaker kwa usahihi anahitimisha, “Pamoja na neno baadaye Paulo haelezi ufufuo wa kundi la tatu 
lakini dokezo la mwisho. Kwa maneno mengine, kielezi hiki siyo lazima kipendekeze kuingiliana baina ufufuo wa 
waaminio na mwisho wa wakati. Kwa sababu ya ufupi wake, kifungu baadaye huja mwisho hakionekani kusaidia 
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mafundisho ya ufalme wa kati kabla ya hitimisho la nyakati. Badala yake, inamaanisha kwamba ‘baada ya haya yote 
kutokea, ndipo ule mwisho au hitimisho la kazi ya Umasihi wa Kristo kuja.’” (Kistemaker 1993: 552, akimnukuu Hoekema 
1979: 184; angalia pia, Ridderbos 1975: 558 [“Maneno ‘baada ya hapo mwisho’ yanakusudiwa kusema kwamba ‘baadaye 
na siyo kabla’ mwisho utakuja, hitimisho, litakuja”]; Plevnik 1997: 126-27)  
 

C. Tagmata na to telos: dhana ya kisarufi  
  Lililo la muhimu kwa nafasi ya kabla ya milenia ni lazima kupata tagmata tatu (“mpangilio, nafasi au cheo, 
madaraja”), au hatua za ufufuo, kwenye mst. 23-24: (1) Kristo, malimbuko; (2) wale walio wa Kristo atakapokuja, na (3) 
“mwisho” (ambao kwa ulazima hujumuisha wanadamu wote, wasioamini) (angalia Blaising na Bock 1993: 273; Ladd 
1959: 43-44; Zaspel 1995: 7-8). Hata hivyo, kwenye mst. 24 to telos haiwezi kusaidia wazo la tagma ya ufufuo wa tatu.  
  Mst. 23 inaelezea ufufuo kama utakavyotokea “kila mmoja mahali pake.” Neno linalotafsiriwa “mpangilio” ni  
tagma. Baadhi ya Waamini wa Mpito wanajengea msingi wa fafanuzi yao kwa sehemu kubwa kwa maana kwamba tagma 
ina jadi au desturi ya Kigiriki, ambapo inamaanisha kikosi cha kijeshi au kikosi cha maaskari (angalia Culver 1956: 147; 
Zaspel 1995: 8). Hata hivyo, kama Barrett alivyoonyesha, “Kwenye Kigiriki cha baadaye (akijumuisha LXX) lilitumika 
kwa mapana, ili kwamba liweze kutumika kwa kundi la aina yeyote, jeshi au raia, na laweza kumanisha mahali au nafasi, 
au hata kanuni” (Barrett 1968: 354). Jean Héring anaangalia, “Ukweli ni kwamba kundi la kwanza lilifanywa na Kristo 
pekee yake na kwahiyo ni lazima tutafsiri ‘tagma’ kwa ‘cheo’” (Héring 1962: 165).   

  Kisarufi, kulingana na mst. 23, zipo tagmata mbili tu, siyo tatu. Lenski analiweka hili wazi: “Ukweli unabaki 
kwamba ‘kama malimbuko’ ni nomino au jina lenye msingi ambao umeambatanishwa kwa ‘Kristo’: ‘Kristo kama 
limbuko,’ na ni kwa tofauti hizi kutoka vielezi viwili ambavyo vinafuata. Tena, ukweli ni kwamba ‘limbuko’ lina na 
linaweza kuhusika mara moja tu, yaani mavuno yote ambayo yamejumuisha ‘wale walio wa Kristo.’ Hivyo ‘Kristo’ na 
‘wale wa Kristo’ huanzisha utimilifu wote.” (Lenski 1963b: 671; angalia pia Héring 1962: 165-66; Kistemaker 1993: 551) 
Kwa maneno mengine, mst. 23 yenyewe hueleza na kufafanua “mpangilio” (tagmata) wa ufufuo: “Kristo akiwa limbuko, 
baadaye wale ambao ni wa Kristo atakapojua.” To telos (“mwisho”) haiwezi kuwa tagma kwa sababu to telos ni tukio la 
muda mfupi likiashiria ukamilifu wa utawala wa Kristo kutoka mbinguni, wakati hatimaye atakapowashinda maadui zake 
wote na “kuukabidhi ufalme kwa Mungu na Baba”; siyo fungu, au “cheoau nafasi,” au “mpangilio” wa makundi ambayo 
yatafufuliwa kabisa (angalia Lambrecht 1981: 505, 509n.16; Héring 1962:165-66; Hill 1988: 309; Fee 1987: 753-54; 
Lenski 1963b: 672-74; Schmithals 1993: 362).  
  Hatimaye, ikiwa eita to telos (“baadaye mwisho”) itasomwa kama mwendelezo wa mfululizo wa fufuo tagmata 
(“mpangilio”), baadaye, kwa ulazima, to telos (“mwisho”) itapaswa kumaanisha “wote,” i.e., wafu wote (Conzelmann 
1975: 270). Hata hivyo, kutafsiri to telos kama kuzungumzia kwa ufufuo wa wasioamini litakuwa ni “usomaji wa 
uhakikisho,” kwa kuwa “hakuna matumizi ya Kigiriki yanayoruhusu ‘mwisho’ (to telos) kuwa kutafsiriwa kama wote (wa 
wale watakaofufuliwa)” (Collins 1999: 552; angalia pia Garland 2003: 709; Conzelmann 1975: 270-71; Héring 1962: 166 
[“tafsiri hii inaonekana kutokuwezekana, kwa sababu hatujaweza kupata hata andiko moja, takatifu au la kitaaluma, ambalo 
‘telos’ ina maana hiyo”]; Lenski 1963b: 673 [maana ya telos kama “wote” “haijulikani hata kwenye kamusi”]; Schmittals 
1993: 362 [“telos haina maana ya “masalia’”]; Thistleton 2000: 1231[kuitafsiri to telos kama tagma ya ufufuo “haiashirii 
wigo wa ukusanyaji wa maana za kikamusi ya to telos”]) Fee 1987: 754n.39 [“siyo tu liko hapa hakuna ushahidi wa maana 
kama hiyo kwa neno hili . . . lakini Paulo alikuwa na uwezo mkamilifu kusema hoi loipoi (‘wote,’ ‘wengine’) wakati hiki 
ndicho alichokikusudia”])  Kwa hiyo, kisarufi, to telos haibebi tafsiri ambayo ni lazima kuwa kwenye mpangilio kuwa 
madhubuti pamoja na mtazamo wa waamini wa kabla ya milenia wa kifungu hiki. Hill anabainisha kwamba “baadhi ya 
jitihada zilizofanyika hivi karibuni za kuelezea nyakati za mwisho za Paulo kama zinavyopatikana kwenye kifungu hiki 
pamoja na mstari wa Waamini wa kabla ya milenia wameacha jaribio la kuona kwenye to telos tagma ya tatu ya 
wanaofufuliwa. Lakini ni lazima itambuliwa kwamba ikiwa to telos haitabeba tafsiri hii hapata kuwa na kuitwa tagma ya 
tatu popote kwenye kifungu hiki na kwa kuwa hakuna dokezo kwamba Paulo yawezekana alikuwa akifikiria fufuo mbili 
kubwa za wanadamu zilizotenganishwa na utawala wa Kristo hapa ulimwenguni.” (Hill 1988: 309)   
  
D. Tagmata na to telos: dhana ya kimazingira  

  To telos kunamaanisha “mwisho.” Kwa kiasi kikubwa, kwenye 1 Wakor 1:8 Paulo analinganisha telos (eōs telous 
[“mpaka mwisho”]) pamoja na parousia (angalia Danker 2000: “telos,” 998 [“humaanisha hadi mwisho=mpaka 

parousia”]). Kwa kuwa Paulo alitumia neno telos awali kwenye waraka huu kumaanisha parousia, haitakuwa madhubuti 
kulichukua neno hilo hilo kama kumaanisha kitu kingine kinachoonekana tofauti kwenye 1 Wakor 15:24. Kwa kweli, 
mazingira ya matumizi yake kwenye 1 Wakor 15:24 yanaashiria kwamba to telos ni mwisho wa utawala wa Kristo kutoka 
mbinguni—mwisho wa “nyakati hizi” wakati wapinzani na maadui wote watakaposhindwa. To telos ni “msemo wa 
kiufundi unaomaanisha matumizi ya mwisho” (Davies 1980: 295). Au, kama Holleman alivyoliweka, to telos ni “mwisho 
kabisa wa historia ya mwanadamu, siku ya mwisho kabisa ambayo ulimwengu wa zamani utamalizwa kabisa na 
ulimwengu mpya utaanza” (Holleman 1996: 60). Mwisho wa “nyakati hizi” utatokea katika parousia (angalia mada kuu, 
sura ya IV. Utafsiri wa Nyakati za mwisho Kibiblia kwenye mwanga wa Muundo wake kwa ujumla).  
  Kimazingira, to telos haiwezi kusaidia wazo la ufufuo wa tatu tagma ambao utafufuliwa miaka 1000 baada ya 
parousia, kwa sababu wazo kama hili ni kinyume kabisa na hoja ya Paulo na mfuatano wa mawazo kwenye 1 Wakorintho 

15. Ridderbos anatukumbusha mazingira ya maelezo ya Paulo eita to telos (“baadaye mwisho”) na jinsi gani mazingira 
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yanavyobebwa juu ya swali la ama to telos kwa sababu yaweza kusomwa kama kuanzishwa kwa tagma ya tatu: “Mtu  
lazima ahakikishe anahifadhi pendekezo la hoja nzima kwenye mtazamo hapa. Paulo anapingana na wale ambao kama 
wanachama au wafuasi wa Kanisa (cf. 1 Wakor. 15:12) wanaonekana kuamini ufufuo wa Kristo lakini hawatarajii tena 
ufufuo wa wafu. Zaidi kinyume na kosa hili Paulo anaweka mpangilio wa Ki-Mungu: Kristo kama limbuko; baada ya hapo, 
wakati wa kurudi kwake mara ya pili, wale walio wa Kristo. Kwenye zoezi hili la mawazo siyo tu hakuna tukio kwa kundi 
la tatu linalofuata hili, lakini pia lote linaangukia nje ya hali ya wazo.” (Ridderbos 1975: 558)209   
 

III. DHANA NYINGINE AMBAZO ZINATAWALA NJE YA TAFSIRI YA KABLA YA MILENIA YA KIFUNGU 
  Kipengele kingine cha 1 Wakorintho 15 kinachotawala nje ya tafsiri ya kabla ya milenia ya kifungu. Cha kwanza 
ni kukomeshwa kwa mauti (mst. 26), hasa hasa kama ilivyodhihirishwa na mfanano baina ya mst. 23-26 na mst. 50-57, 
ambazo zitatokea wakati wa parousia, siyo miaka 1000 baaada ya hapo. Pili, asili ya “ufalme wa milenia” unaodhaniwa ni 
kinyume na asili ya “utawala” wa Kristo kama ulivyoelezwa kwenye 1 Wakor 15:20-28.   
  
A. Eita, tote, na kukomeshwa kwa mauti  

  1 Wakor 15:23-26 inaeleza kwamba waaminio watafanywa kuwa hai wakati Kristo atakaporudi mara ya pili 
(mst. 23). Mst. 24 inaanza eita to telos (“baadaye mwisho”)—kwa wakati huo “Hapo ndipo mwisho, atakapompa Mungu 

Baba Ufalme wake” (mst. 24), na “ndipo Mwana mwenyewe (tote kai autos ho huios) naye atatiishwa chini yake yeye 
aliyemtiishia vitu vyote,” (mst. 28). Hili litatokea wakati Kristo “atakapokomesha mauti” (mst. 25-26). Sawli ni: Mauti 
itakomeshwa lini—wakati wa parousia, au miaka 1000 baada ya hapokufuatana na “milenia?” Vos anaeleza kwamba, 
kisarufi, “eita yaweza kuwa imetumika kama vile tote [“baadaye,” “kwa wakati huo”] kuelezea mwendo wa mfuatano wa 
matukio” (Vos 1979: 243).  Zaspel (mwumini wa kabla ya milenia) hakubaliani. Yeye anatofautisha matumizi ya Paulo ya 
eita kwenye mst. 24 kutoka tote kwenye mst. 28 (“ambayo haihashirii mfuatano wa matukio”) kuhoji kwamba “hali ya 
umilele itafuata mara moja siyo wakati Kristo atakaporudi lakini wakati wa kurudi kwake atauleta ufalme wake kwenye 
hitimisho lake” (Zaspel 1995: 8).   
  Paulo anajibu swali la lini Kristo atakomesha mauti kwenye mazingira ya kifungu hiki hiki wakati anaelezea 
hitimisho kwenye mst. 50-57. Alianzia kwenye mst. 50 kwa kusema kwambat “nyama na damu haziwezi kuurithi ufalme 

wa Mungu; wala uharibifu kurithi kutokuharibika.” Anaendele kuelezea ni lini huu wa kuharibika utakapo “uvae 

kutokuharibika, nao huu wa kufa uvae kutokufa” (mst. 53; cf. mst. 51). Hili litatokea katika “tarumbeta ya mwisho” 

wakati “na wafu watafufuliwa, wasiwe na uharibifu, nasi tutabadilika” (mst. 52). Mst. 54 inaendelea kusema kwamba, 
“Basi huu uharibikao utakapovaa kutokuharibika, na huu wa kufa utakapovaa kutokufa, [tote] hapo ndipo litakapokuwa 

lile neno lililoandikwa, Mauti imemezwa kwa kushinda.’” Kama Lincoln anavyoonyesha, “kumbukumbu ya wazi ya muda 
mfupi [kwa matukio ya mst. 54] ni kwenye parousia (cf. mst. 52)” (Lincoln 1981: 66). Hivyo, “mwisho” (mst. 24) ni sawa 
na kukomeshwa kwa mauti (mst. 26); yote yatatokea wakati wa “kuja” kwa Kristo (i.e., parousia) (mst. 23) kama Venema 

 
209 Mengi yameandikwa juu ya ama pantes mbili (“wote”) kwenye mst. 22 ni mfanano mkamilifu na kujumuisha watu wote 
bila kuwa na makundi ya kipekee. Baadhi huchukulia mtazamo kwamba kama vile Adamu alivyoleta mauti kwa kila mtu, 
hivyo ndani ya Kristo kila mtu (waaminio na wasioamini sawasawa) watafufuliwa (angalia Culver 1956: 144-45; Wallis 
1975: 234-37; Dahl 1962: 34n.2). Wengine husisitiza en to Christo (“ndani ya Kristo”) na zoopoiethesontai (“watafanywa 
kuwa hai”) kama sifa ya pantes ya pili na kuiwekea ukomo kwa waaminio tu (angalia Héring 1962: 165; Kennedy 1904: 
310-11; Borchert 1983: 407; Crockett 1980 ; 83-85; Vos 1979: 238; Hill 1988: 305-07; Kistemaker 1993: 550; Holleman 
1996:52-55 [“Usambamba baina ya vifungu viwili vya mst. 22 haviegemei kwenye ukweli kwamba makundi haya yote 
yanafanana, lakini kwenye ukweli kwamba kwa makundi yote mawili mwakilishi huamua hatima ya kundi. Kuungana na 
Adamu hupelekea mauti, kuungana pamoja na Kristo hupelekea ufufuo”]).   

Penginepo kwenye Agano Jipya ni wazi kwamba Paulo alifundisha kwamba, katika kurudi kwa Kristo mara ya 
pili, wasioamini watafufuliwa kwa kusudi la hukumu ya milele (angalia Mdo 24:15; 2 Wathes 1:6-10). Hata hivyo, suala 
hapa, ni kusoma kwenye 1 Wakor 15:20-28 kile isichokisema, msingi wake ni juu ya fikra potofu za mtu alizozipata 
penginepo. Bila kujali ni jinsi gani mtu atakavyoitafsiri pantes, suala la hatima ya wasioamini tu halihusiki kwa, au hata 
ndani ya wigo wa, kifungu hiki (angalia Crockett 1980: 86 [“Ukweli kwamba wasiwasi wa Paulo wa sasa ni pamoja na 
wale ambao wapo ‘ndani ya Kristo’ haimaanishi kwamba wanadamu wote siku moja wenyewe hawatajikuta ‘ndani ya 
Kristo’. Hili , kwa kweli, laweza kuwa kesi, lakini hitimisho kama hili haliwezi kutolewa kutoka andiko hapo juu”]; 
Wellum 2002: 91n.27 [“Kwa maneno ya hatima ya wasioamini, Paulo hazungumzii suala hilo kwenye andiko hili”]; 
Beckwith 1967:  99 [“hoja juu ya ufufuo wa watu wote utakuwa wa kigeni kwa kusudi la Mtume kwenye kifungu hiki, 
ambacho kimeandaliwa tu kuonyesha Wakristo wenye mashaka walioko Wakorintho kwamba ufufuo wao umehakikishwa 
kupitia kwa mwunganiko wao na Kristo”]; Blomberg 1994: 304 [“Paulo tu hakuzungumzia swali la hatima ya wasioamini 
kwenye kifungu hiki”]). Hata mwumini wa kabla ya milenia Wallis anatambua kwamba “kusudi kuu la Paulo kwenye hoja 
hii yote ni kuwahakikishia wasomaji wake kwamba waaminio watafurahia ushindi wao wa nyakati za mwisho milele 
kupitia Kristo (mst. 57)” (Wallis 1975: 234). Kwa kuwa kusudi na hoja ya Paulo kwenye 1 Wakorintho 15 haikuandaliwa 
kujihusisha na hatima ya wasioamini, ni dhahiri kusoma kwenye matumizi yake ya nenpo pantes kuliko alichokikusudia, na 
kisha kusoma kwenye aya nyingine kwenye kifungu hiki hujibu maswali kwamba Paulo hakuulizwa na hakulizungumzia 
kikamilifu.   
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anavyoeleza, “Ushindi wa waaminio dhidi ya mauti umesemwa kwenye 1 Wakorintho 15:54-55 kutokea wakati waaminio 
watakapopokea miili ya ufufuo. Hili linaingiliana na kile kilichosemwa kwewnye1 Wakorintho 15:23-26 kutokea kwenye 
muunganiko pamoja na ‘kuja’ kwa Kristo na ‘mwisho’, wakati adui wa wa mwisho wa waaminio, mauti, itakaposhindwa.” 
(Venema 2000: 250; angalia pia Vos 1979: 245-46; Plevnik 1997: 128-29; Holleman 1996: 65) Hili linalingana na Ufu 

20:14 ambayo inasema kwamba kwenye hukumu ya nyakati za mwisho ambayo ni sehemu ya kile kinachohusiana na 
parousia, “mauti na kuzimu zitatupwa kwenye ziwa la moto.” Sydney Pages anaangalia, “Kwa wote Yohana na Paulo eneo 
la mwisho kwenye mchezo wa ukombozi kabla ya kuanzishwa kwa hali ya umilele ni kuondolewa kwa mauti” (Page 1980: 
42). Kennedy anafupisha: “Wakati [adui wa mwisho, mauti] atakapokuwa ameshindwa, utawala wa Kristo utakuwa 
umekamilika. Kwa uwazi, kukomeshwa huku kwa mwishokwa mauti kulifunuliwa na tukio la Ufufuo, wakati 
waliokombolewa na Bwana watakapothibitishwa kwa kufufuliwa kwao huko pia watakuwa na nguvu kuliko mauti—
kwamba nguvu ya Roho [pneuma] wa Kristo akaaye ndani yao atalishinda giza la kaburi.” (Kennedy 1904: 329-30, 
fafanuzi imeongezwa)  
  Hoja kote kwenye 1 Wakorintho 15 inalenga juu ya Ufufuo wa wafu na kukomeshwa kwa mauti ambako 
kutatokea wakati wa parousia. Wazo la kabla ya milenia la ufalme wa milenia wa kati, ufufuo wa tagma ya tatu miaka 
1000 baada ya parousia, na baadaye tkukomeshwa kwa mauti kutaigeuza mada na kilele cha hoja ya Paulo kwenye 
kuzingatia kupambana na hitimisho (angalia Plevnik 1997: 129; Vos 1979: 76). Kulingana na waaamini wa kabla ya 
milenia, kutakuwa na ushindi mara mbili dhidi ya mauti—moja katika ufufuo wa watu wa Kristo wakati wa kurudi kwake 

mara ya pili, na mwingine mwishoni mwa miaka elfu au milenia (angalia Strimple 1999: 111). Kurudufiwa huku kwa 
matukio hakujadokezwa kwenye andiko, ambalo kwa wazi linaashiria kushindwa kwa mauti mara moja. Hivyo, mtazamo 
wa waamini wa kabla ya milenia wa kifungu hiki kwa kweli ni kinyume na mpangilio wa mawazo ya Paulo na sababu ya 
kuandika sura hii.   
  
B. “Utawala” wa Kristo dhidi ya “Milenia”  

  Kristo ni “lazima atawale mpaka atakapokuwa amewaweka maadui Zake chini ya miguu Yake” (mst. 25). 
“Kutawala” huku kunazungumzia utawala wa sasa wa Kristo kutoka mbinguni au utawala wa wakati ujao wa Kristo juu ya 
nchi wakati wa “milenia”? Zaidi, ni asili ya “utawala” Kristo kuwa madhubuti au usio madhubuti pamoja na asili ya 
“milenia” ya muda mfupi? Kwa maswali hayo sasa tunageuka.  
  

1. Muda wa “Utawala” wa Kristo  
  Mst. 26 inatuambia kwamba “Adui wa mwisho atakayebatilishwa ni mauti.” Kama tulivyoona, mauti 
itabatilishwa wakati wa parousia. Vivyo hivyo, Kristo ni lazima aanze utawala wake kabla, siyo baada, wakati wa kurudi 

kwake mara ya pili.210 Kwa kweli, “Utawala” wa Kristo ulianza na ufufuo wake na kupaa; sasa yupo mkono wa kuume wa 
Mungu akitawala kwa nguvu (angalia Marko 16:19; Luka 22:69; Mdo 2:22-36; 7:55-56; Rum 1:4; 8:34; Efe 1:20-22; 

Wafil 2:9-10; 3:20-21; Kol 1:13; 3:1; Waeb 1:3; 8:1; 10:12; 12:2; 1 Pet 3:22; Ufu 1:5; angalia pia Fee 1987: 747).211 
Hili linaonekana na nukuu ya Paulo kwa Zab 110:1 (“Neno la BWANA kwa Bwana wangu,Uketi mkono wangu wa kuume, 

Hata niwafanyapo Adui zako kuwa chini ya miguu yako’”) kwenye mst. 25212 na Zab 8:6 (“Umemtawaza juu ya kazi za 

mikono yako, umevitia vitu vyote chini ya miguu yake”) kwenye mst. 27.   
Keener anajadili umuhimu wa Zab 110:1 kwenye mazingira haya: “Mbinu ya nyakati za mwisho za Paulo hapa 

inategemea tafsiri yake ya Zab 110:1, ambayo inakuja kwa uwazi sana kwenye15:25. Kwa sababu “Bwana” atatwala akiwa 
mkono wa kuume wa Mungu mpaka maadui wote watakapotiishwa chini ya miguu yake (Zab 110:1), Kristo ni lazima 
atawale akiwa mkono wa kuume wa Mungu kwa wakati huu mpaka maadui zake watakapotiishwa (15:25).” (Keener 2005: 
127; angalia pia Bauckham 1998: 29-30; Hill 1988: 312-14; Smith 1999: n.p.) Kristo amekwisha kuinuliwa na anatawala 
kutoka mbinguni sasa kwenye awamu ya “tayari” ya ufalme Wake. Hili liko wazi kutoka kwenye vifungu vingine ambavyo 
vinazungumzia utawala wa Kristi kwa sasa: “Kwenye Kol. ii. 15 [Paulo] anazungumzia kuzishinda enzi archai 

[“watawala”] na exousiai [“mamlaka”] zote zinazungumziwa kwenye 1 Wakor 15:24] kama kuwa nazo kwenye chanzo 
kwa kuzikamilisha kwenye msalaba wa Kristo. Kwenye Rum. 8. 38, 39 anasadiki kwamba hata sasa Kristo hivyo anatawala 
juu ya na kudhibiti mauti na uzima na mamlaka na nguvu kama kuwalinda kutengwa kwa Mkristo kutokana na upendo wa 
Mungu ndani Yake.” (Vos 1979: 245) Kulingana na Zab 110:1, Kristo ataendelea kutawala kutoka mbinguni mpaka 

 
210 Maneno ya Kigiriki kwenye mst. 26 yanaashiria hili. Neno lililotafsiriwa “kuondolewa” (katargeitai) lipo kwenye 
wakati batili uliopo. Grosheide anaeleza, “Wakati uliopo kwenye mst. 26 unamaanisha kwamba mauti imeondolewa. 

Tendo lilikwisha kuanza tayari kwa sababu Kristo alikwisha kufufuliwa kama limbuko.” (Grosheide 1953: 368; angalia 
pia Fee 1987: 757; Thistleton 2000: 1234-35).  
211 Hata wengi wa waamini wa kabla ya milenia hukubali kwamba ufufuo wa Kristo, siyo parousia, kuanzisha utawala 
wake, ingawa wanadai kwamba “utawala” unaozungumziwa kwenye mst. 25 utaendelea baada ya parousia,kupitia 
milenia, hadi “mwisho” (angalia Ladd 1974: 407, 450; Ladd  1977:  29-32; Blaising na Bock 1993: 273.  
212 Angalia pia Math 22:44 pale Yesu aliponukuu Zab 110:1 kuihusisha na Yeye mwenyewe, na kutumia lugha 
iliyotolewa kutoka tafsiri ya LXX ambayo haizungumzii “chini ya miguu” lakini, sawa na kumbukumbu ya Paulo kwenye 
1 Wakor 15:25, anazungumzia kuwaweka adui zake “chini” au “chini” ya miguu yake. Kwa sababu ya mazingira, Paulo 
alitumia umoja wa mtu wa tatu, badala ya umoja wa mtu wa kwanza, kwenye kumbukumbu yake kwa Zab 110:1.     
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maadui wote watakapotiishwa. Ni parousia kwenyewe ambako kunadhihirisha utimilifu wa ushindi wa mwisho wa Kristo 
(i.e., itahudumu kwenye hitimisho— awamu ya milele ya “bado,” ya ufalme).                               

Mtazamo wa kabla ya milenia ni kinyume kabisa na Zab 110:1 kama ilivyotajwa kwenye 1 Wakor 15:25. 
Kulingana na Zab 110:1, Kristo ameketi mkono wa kuume wa Baba mbinguni “mpaka” maadui wote watakapowekwa 
“chini ya miguu yake” (i.e., kuwekwa chini ya miguu yake). Waamini wa kabla ya milenia watakuwa na Kristo aishiye 
mbinguni miaka 1000 kabla hajawaweka “maadui wote chini ya miguu yake.” Baadaye itakuwa Kristo atatawala juu ya 
nchi kwa miaka 1000, lakini baadaye atakabiliana na mgogoro mkubwa wa kishetani kinyume na Kristo na watu wake 
mwishoni mwa miaka elfu. Maadui wa Kristo, ukijumuisha mauti, vitashindwa tu (i.e., “kuwekwa chini ya miguu yake”) 
mwishoni mwa “milenia.”  

Nukuu ya Zab 8:6 (“umevitia vitu vyote chini ya miguu yake”) kwenye 1 Wakor 15:27 sambamba inaonyesha 
kwamba “utawala “wa Kristo ni jabu la wakati huu. Kitenzi “amevitia” (hupotasso) kwenye sentensi hii ni kwenye wakati 
uliopita (aorist) (hupetaksen). Waldron anatolea maoni, “Wazo lisiloepukika na ambalo mtu ataacha ni kwamba Paulo 
alihisi kwamba mwanzo wa utawala wa ushindi wa Kristo lilikuwa ni jambo la wakati uliopita kwenye historia. Kwa 
hakika namna Paulo alivyolileta kwenye nukuu hii ni upotoshaji kama hili siyo matokeo.” (Waldron 2000d: sec. II.B.2; 
angalia pia Borchert 1983 [“Matumizi ya wakati uliopita (mst. 27) bila shaka kunaashiria kwamba Paulo anafikiria kwamba 
utawala wa Kristo tayari ulikwisha kuanza kwenye tukio la ufufuo/ kuinuliwa”]) Tukio jingine pekee kwenye Agano Jipya 
ambalo sentensi hii kutoka Zab 8:6 imenukuliwa kwenye mtu wa tatu (kama kwenye 1 Wakor 15:27) kama inavyotumika 
kwa Kristo—Efe 1:22—vivyo hivyo inazungumza kwa wazi juu ya utawala wa Kristo kama ulianza katika ufufuo wake. 
Frank Thielman anaonyesha kwamba, kwenye Efe 1:22, “wazo linakaribia sana hoja ya Paulo kwenye 1 Wakor. 15, pale 
alipodai kwamba katika ufufuo wa Kristo ‘Adamu wa mwisho’ na ‘mtu wa pili’ walirudisha laana ya mauti ambayo ilikuja  
kwa watu wote kupitia Adamu (15:22, 45, 47) na kuanzisha mwendo kwa matukio ambayo hatimaye yatatupeleka kwenye 
mauti ya ‘kila utawala na kila mamlaka na nguvu’ (15:24), ukijumuisha na mauti yenyewe (15:26, 54)” (Thielman 2007: 
816).213   

Ladd nafupisha: “Agano Jipya haliufanyi utawala wa Kristo mmoja ambao una ukomo kwa Israeli kwenye Milenia 
[nukuliwa 1 Wakor 15:24-26]. Ni utawala wa Kiroho mbinguni ambako tayari ulikwisha kuanzishwa, na kusudi lake la 
msingi ni kuwaangamiza maadui wa Kiroho wa Kristo, wa mwisho wao ni mauti. . . . Utawala na ufalme ni maneno 
yanayobadilishana. Hili linaonekana kwenye 1 Timotheo 6:15. Mungu ni ‘baraka zetu na mtawala pekee, Mfalme wa 
wafalme na Bwana wa mabwana.’ Wakati ayah ii inamzungumzia Baba, ni kwa kazi ya mpatanishi Bwana Yesu kwamba 
kila adui atawekwa chini ya miguu yake. Wakati hili litakapokuwa limekwisha na amewaangamiza ‘kila utawala na kila 
mamlaka na nguvu,’ Bwana Yesu ataurudisha ufalme kwa Mungu Baba (1 Wakor. 15:24).” (Ladd 1977: 30; angalia pia 
Warfield 1952: 487 [“Kipindi baina ya matukio mawili ni kipindi cha ufalme wa Kristo, na wakati atakapokuja tena siyo 
kuanzisha ufalme Wake, bali ni kuuhitimisha”]).  
       

2. Asili ya “utawala” wa Kristo  
  Kwa “kudhihirishwa kwa uweza kuwa Mwana wa Mungu, kwa jinsi ya roho ya utakatifu, kwa ufufuo wa 

wafu” (Rum 1:4), Kristo sasa kiutendaji anatawala kama Bwana na hata sasa amewashinda maadui zake waote (Math 

12:22-29; Luka 10:18; 11:20). Pamoja na heshima kwa 1 Wakor 15:26 (“adui wa mwisho atakayebatilishwa ni mauti”), 
B. B. Warfield anaeleza, “Kiini cha uwakilishi wa Paulo siyo kwamba Kristo anang’ang’ana kinyume na mabaya, lakini 
hatua kwa hatua (eschatos [“mwisho”], mst. 26) kuyashinda mabayakwenye kipindi chote” (Warfield 1952: 485). Hakika, 
kwenye waraka huu Paulo anazungumzia “wala ya hao wanaoitawala dunia hii, wanaobatilika;” (1 Wakor 2:6).214 Kwa 
uelewa huu, nguvu zisizoonekana zimekuwa watumishi wasiotaka wa Kristo (Dykstra 1969b: 65-66, nukuu Cullmann 
1964: 196-98). Dykstra anaonyesha, “Ni wazi kutoka kwa Waefeso 1:20f. Kwamba Kristo amekwisha kuinuliwa kwenye 
utawala, na kwamba nguvu zimejumuishwa chini ya udhibiti wa ushawishi wake. Jambo hilo hilo ni ushahidi kutoka 
kwenye vifungu kama vile Wakolosai 1:15ff. na Wafilipi 2:4-10.” (Dykstra 1969b: 63; angalia pia Vos 1979: 246 
[“Hitimisho hili pia linafuata kutokana na usawa wa kuriotēs (utawala) wa Kristo na Basileia (ufalme) wa Kristo. Utawala 

ulianza pamoja na ufufuo wa Mwokozi, kwa hiyo ufalme wake hauwezi kuanza kwenye hatua ya baadaye. Wafil. 2. 9-11 
inaunganishwa na kuinuliwa kwa Kristo kwenye utawala kitu kilekile ambacho 1 Wakor. xv. 24-28 inaunganisha na 
utawala wake kama Mfalme.”])  
  Ushindi wa Kristo dhidi ya nguvu ulifikiwa msalabani. “Kwa kuichukua miili yetu ya nyama, na kutiishwa chini 
ya sheria—vyombo ambavyo nguvu hufanya kazi kinyume chetu—Kristo alikuwa na uwezo kutuweka huru kutokana na 
nguvu. Hili linaonekana kwa wazi zaidi kwenye Wakolosai 2:14-15. Kristo alichukua mwili wetu wa nyama ambao upo 

 
213 Nukuu zingine tatu au maelezo kwenye sentensi hii kutoka Zab 8:6 kwenye Agano Jipya, Wafil 3:21, Waeb 2:8, na 1 

Pet 3:22, wote kwenye mazingira sawa huona utawala wa Kristo kama tayari ulikwisha kuanzishwa (angalia Guthrie 2007: 
946-47; angalia pia Math 28:18; Mdo 2:29-36; Rum 1:4; Efe 1:20-22; Wafil 2:9; Kol 2:10).   
214 Uhusiano wa 1 Wakor 2:6 na 1 Wakor 15:24, 26 uko wazi. Kwenye 2:6 “watawala” ni archontōn, wingi wa kisasa wa 
mwanaume wa archōn; kwenye 15:24, wakati anazungumzia juu ya Kristo kuuondoa “utawala” wote, Paulo alitumia 
muundo wa uhusika wa mwanamke archēn. Kwenye 2:6 “wanaobatilika” ni muundo shirikishi wa kitenzi katargeō; 
kwenye 15:24 na 15:26 kwa “kuondolewa” Paulo alitumia utendaji wa kibinadamu unaojishughulisha na muundo wa 
kiashiria cha wakati batili uliopo wa kitenzi hicho hicho cha Kigiriki.    
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kinyume chetu kwa sababu ya sheria . . . na kuugongomelea msalabani. Hivi ndivyo msalaba wa Kristo ulivyoanzisha 
kushindwa kwa nguvu.” (Ibid.: 64) Paulo anathibitisha hili kwenye 1 Wakor 2:8 ambayo inasema kwamba kama watawala 
wa ulimwengu huu wangeujua umuhimu wa msalaba, “wasingemsulubisha Bwana wa Utukufu.” Kupitia mauti yake, 
Ufufuo, na kupaa, Kristo aliuanzisha mwendo mchakato ambao utaishia kwenye ushindi wa jumla wa nguvu za uadui, 
zikijumuishwa na mauti.   

Zaidi, Paulo anawatofautisha Adamu na Kristo kwenye 1 Wakor 15:21-22 kwenye hili, kama vile Adamu 
alivyoleta mauti, hivyo Kristo alileta uzima. Utawala wa Kristo ni kuhusiana na kuwaleta wafu kwenye uzima (Efe 2:1-5; 

Wakol 2:13). Thomas Schreiner anaeleza, “Dhambi ilidhihirisha utawala wake (ebasileusen) kwenye utawala wa mauti 
(Rum 5:21). Tofauti na watu wa Kristo kuwa “watumwa” wa dhambi (douleuein, Rom 6:6), wakati waaminio wamekwisha 
kuwekwa huru kutokana na dhambi ambazo ziliwafanya watumwa na sasa ni watumwa wa haki (Rum 6:16-18, 20, 22).” 
(Schreiner 2001: 128) Hivyo, Kristo kuwashinda maadui zake, hata mauti, sasa kwa “kuwaokoa watu wake kutoka kwenye 
dhambi zao” (Math 1:21; anga Luka 24:44-49; Mdo 2:38; 10:43; 13:38-39; 26:18) na kutoa maisha mapya kwa 
watu(John 10:10, “Nilikuja ili wawe na uzima, kisha wawe nao tele”; angalia pia Marko 10:29-30; Yoh 3:16, 36; 4:13-

14; 5:24-25, 40; 6:33, 35, 40, 47-54; 10:27-28; 11:25-26; 14:6; 20:31; Rum 5:12-21; 6:22-23; 2 Wakor 5:1-5; Efe 2:1-

6; Wakol 2:13-15; 2 Tim 1:8-10; 1 Yoh 5:11-12). Namna ambayo Kristo alishinda mauti na kutoa uzima (kutoa Roho 
kama arabuni), ni kwa neema kupitia imani na kisha kwa kuwabadilisha watu wake wakati wa ufufuo (ambao ulitokea 
wakati wa parousia).  
  Baadhi ya Waamini wa mpito hung’ang’ana kwamba utawala wa sasa wa Kristo ‘unaonekana tu kwa macho ya 
imani [lakini] hauonekani na wala kutambuliwa na ulimwengu”; kwa hiyo, “utawala wa kidunia wa nguvu” kipindi cha 
milania ni lazima kudhihirishwa kwenye historia utawala ambao ni wa Kristo tayari (Ladd 1977: 32; Ladd 1958: 14). 
Ingawa mtu anaweza kupendekeza namba yeyote ya sababu kwanini “milenia” au tukio jingine laweza kuwa la maana, 
sababu za kibinadamu haziwezi kusimama ikiwa ni kinyume na Maandiko. Bila kujali hayo, hoja kwamba utawala wa sasa 
wa Kristo “hauonekani wala kutambuliwa na ulimwengu” siyo ya kweli kabisa. Utawala wa Kristo unaonekana 
ulimwenguni kupitia Kanisa. Efe 3:9-10 inasema kwamba kuhubiri injili huleta nuru “na kuwaangaza watu wote wajue 

habari za madaraka ya siri hiyo, ambayo tangu zamani zote ilisitirika katika Mungu aliyeviumba vitu vyote; ili sasa, kwa 

njia ya kanisa, hekima ya Mungu iliyo ya namna nyingi ijulikane na falme na mamlaka katika ulimwengu wa roho.” Zaidi, 
hata sasa Kristo anawatokea maelfu ya watu, hasa kwenye maeneo yaliyofungwa kwa ushuhuda wa wazi wa Kikristo, 
kupitia maono, ndoto, ishara na miujiza, na majibu ya maombi (angalia Woodberry, Shubin, na Marks 2007: 8085; 
Woodberry and Shubin 2001: “Ninayo ndoto”; angalia pia Greeson 2007: 50, 79-91; Greenham 2010: 166-67; Dunning 
2013: 285-86; Abdulahugli 2005: 162). Anaokoa mamilioni ya watu “kutoka kila kabila na lugha na jamaa na taifa” (Ufu 

5:9); upendo wao na maisha yaliyobadilishwa ni udhihirisho wa wazi wa nguvu za Kristo na uwepo wa ufalme wake 
(angalia Houssney 2010: 186-87; Woodberry na Shubin 2001: “liliyo kuu zaidi ya hayo ni Upendo”; Singer 1980: 1-16; 
Greenham 2010: 162; Abdulahugli 2005: 162; angalia pia Kik 1971: 209-28).   
  Kwa nyongeza ya Kanisa kudhihirisha utawala wa Kristo juu ya nchi, upo ufahamu ambao “ulimwengu” 
unaonyesha utawala wa sasa wa Kristo. Ingawa wasioamini kwa makusudi kabisa hawataki kuukiri uhuru na utawala wa 
Kristo, “tamaduni za wanadamu, zimeendelea kwenye madawa, vitajuu ya uhalifu na umaskini, na uponyaji wa ubaguzi wa 
rangi vyaweza angalau kuwa ishara ya ukweli huu. . . . Tamaduni za kibinadamu hazitaweza kuendelea kwa kiwango hiki 
pamoja na ufalme. Imebaki ishara, kuonyesha kwa kile ambacho bado; wakati wote “ni kwa sehemu.’” (Dykstra 1969b: 75-
77) Vitu vizuri vinavyotengenezwa na tamaduni wa wanadamu ni vya nje tu na udhihirisho wa kuonekana kwa “neema ya 
kawaida” Kristo aliyoitoa juu ya ulimwengu.  

Kutokea mwanzo tuliona kwamba ufalme unayo asili ya “tayari  lakini bado, ukiwa thabiti pamoja na “nyakati 
mbili” na asili ya hatua mbili ya wokovu ulioelezewa kote kwenye Agano Jipya. Paulo kwa wazi anaeleza asili ya hatua 
mbili za ufalme kwenye 1 Wakor 15:22-28: Kristo anatawala sasa, lakini anakabiliana na upinzani (“tayari” ya ufalme); 
hata hivyo, wakati adui wa mwisho (Mauti) atakapobatilishwa, baadaye vitu vyote vitatiishwa kwake na ufalme utadumu 
katika utukufu wake wote (“bado” ya ufalme). Baadaye Kristo “atakabidhi ufalme kwa Baba” (mst. 25).   
  

3. “Utawala” wa Kristo, kama ulivyoelezwa kwenye 1 Wakor 15, siyo madhubuti na kabla ya milenia  
  Wahusika wa utawla wa Kristo siyo madhubuti na “milenia” kama inavyowazwa na Waamini wa Mpito kwenye 
angalau njia tatu. Kwanza, “milenia” inadhaniwa kuwa kipindi cha miaka 1000 ya wakati kabla ya kubatilishwa kwa mauti 
lakini ambacho Kristo anamiliki utawala kabisa, upinzani wote kwake umeondolewa, na kuna amani duniani kote na 
maelewano (angalia Erickson 1998a: 101-02; Osborne 2002: 703) Hata hivyo, lugha aliyoitumia Paulo kwenye 1 Wakor 

15:24-26 ni kinyume kabisa na “milenia” ambayo vyote vilitiishwa kwa Masihi na pana amani duniani kote. R. H. Charles 
anaeleza kwamba tabia ya ufalme wa Kristo [kam ilivyoonyeshwa kwenye 1 Wakor 15:22-26] “ni tofauti kabisa na ufalme 
ule wa muda mfupi wa kimasihi wa kiufunuo na Milenia ya ufunuo; kwa kuwa utawala wa Kimasihi ni mmoja wa 
kung’ang’ana kuingilia kati, wakati ambao kwenye fasihi ya [kabla ya milenia] . . .Wakati wote ni moja ya utawala wa 
amani na baraka” (Charles 1963: 448). Zaidi, “Kwa hiyo lugha iliyotumika hapa ni kuhusiana na utawala wa Kristo, nguvu, 
mgogoro, kushinda, na kuteketeza au kuangamiza. Ina picha ya vita, labda kwenye ushirikiano na Zab 110:1, ikielezwa 
kwenye mst. 25. . . . Inatafsiri utawala wa Kristo (basileuein), uliotajwa kwenye mst. 24 (basileian), kama nguvu itendayo 
kazi ya utawala wa Kristo juu ya nguvu zilizomo kwenye ulimwengu, kama mgogoro unaoendelea ambao Kristo 
ameushinda na kuziangamiza nguvu hizo.” (Plevnik 1997: 127) Kama ilivyojadiliwa hapo juu, Kristo alizishinda nguvu za 
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uadui kupitia msalaba, ufufuo wake, na kupaa na sasa anazitiisha nguvu hizo, zikijumuishwa na nguvu za mauti, kwa 
kuwaokoa watu wake kutoka kwenye dhambi zao na kuwapa maisha mapya. “Milenia” haiwezi kuchangia chochote 
kwenye kuishinda mauti. Hapatakuwa na tofauti yeyote kuhusiana na jinsi Kristo anavyoweza kutoa maisha mapya kwenye 
“milenia” ukilinganisha kwa kile anachokifanya sasa. Vivyo hivyo, siyo tu ni lugha aliyoitumia Paulo kwenye 1 

Wakorintho 15 kuhusiana na utawala wa Kristo kinyume na asili ya ‘Milenia’ ya Waamini wa kabla ya milenia, lanini 
milenia yenyewe siyo lazima kulileta kusudi la msingi la utawala huo.    
  Pili, kusudi la msingi la sura nzima ni kuwapa Wakristo tumaini—tumaini la ufufuo ambalo, wakati wa parousia, 
kwa wazi litaondoa “uchungu wa mauti” (1 Wakor 15:54-57) (angalia Boers 1967: 62 [“Uwepo wa Ukristo unahusiana na 
imani kwenye ufufuo wa Kristo na tumaini kwenye ufufuo binafsi utakaosababishwa na kurudi kwake mara ya pili. Hiki ni 
kiini cha I Wakorintho 15.”]; Borchert 1983: 409 [“Lengo lake ni kuwapa wale ‘walio ndani ya Kristo’ pamoja na hisia za 
tumaini na ulinzi kwenye wokovu wao”]). Waamini wa kabla ya milenia hulikataa tumaini hili: “Jambo kubwa la 
kukumbukwa kwenye kuunganishwa na milenia ni kwamba itatokea kabla ya angamizo la mwisho la maadui. Ufunuo 
20:7ff. Inaashiria kwamba Shetani na maadui za watakatifu watashiriki kwenye shambulio moja la mwisho ‘wakati miaka 
elfu itakapokwisha’ (mst. 7). Kwa hiyo, matukio haya kama ilivyo milenia yenyewe itakuwa kabla ya kuangamizwa kwa 
adui wa mwisho (I Wakor. 15:26). . . . Uadui wa mwisho wa Shetani na wafuasi wake umeelekezwa moja kwa moja 
kinyume na watakatifu (Ufu 20:7). Kulidumisha hili Wakristo watawekwa wazi tena kwa hasira ya nguvu kufuatana na 
ufufuo wao utaharibu kiini cha tumaini la ufufuo kama ulivyohubiriwa na Paulo. Kwa kuwa Paulo, kama tulivyoona, 
utukufu wa ufufuo ni usahihi dhahiri wa mabadiliko ya mwili wa nyama pamoja na mwili wenye nguvu kwa Roho wa 
nyakati zijazo (I Wakor. 15:44, 49, 50-54), ambapo nguvu zitapoteza chombo chake pekee kinyume na sisi.” (Dykstra 
1969b: 86-87; angalia pia Riddlebarger 2003: 85-87; Kennedy 1904: 330 [wazo la “mchakato zaidi wa mgogoro” baada ya 
kurudi kwa Bwana “utakuwa wa kigeni kabisa kwa mtazamo wa Mtume”])  
  Tatu, parousia ni kituo cha mwishot, siyo kituo cha kati, cha ufalme au utawala wa Kristo. Kumbuk, umbu ya 
Kristo kumrudishia Mungu “ufalme” (mst. 24) na “utawala” wa Kristo mst. 25) vinadhihirisha utendaji wa sasa wa utawala 
wa Kristo (ukipingana na ule wa wakati ujao, baada ya parousia). Hili linaonekana kwenye tofauti baina ya misemo: 
“utawala” wa Kristo (mst. 25) au “ufalme wa Kristo” (angalia Wakol 1:13) dhidi ya “ufalme wa Mungu.” “Popote Paulo 
anapozungumzia ufalme ujao anafikiria juu ya basileia tou theo (“ufalme wa Mungu”)” (Davies 1980: 295, ananukuu 1 

Wakor 6:9-10; 15:50; Wagal 5:21; Kol 4:11; 1 Wathes 2:12; 2 Wathes 1:4-5). Kwa upande mwingine, Kol 1:13 

inaeleza, “Naye alituokoa katika nguvu za giza, akatuhamisha na kutuingiza katika ufalme wa Mwana wa pendo lake.” 

Aya hii ni madhubuti pamoja na 1 Wakor 15:25 kwenye kuhusiana na “utawala” wa Kristo na “ufalme” kama ukweli wa 
wakati huu, siyo kwa wakati ujao. “Ufufuo ulimteua au kumchagua Kristo Mwana wa Mungu, na tangu wakati huo ufalme 
wa Mwana “ulifanyika” au ulianza; ushindi wa msalaba ulikuwa mwanzo wa ushindi huo wa Kristo juu ya nguvu za uovu 
zilizotajwa kwenye I Wakor. 15.24. Siyo baada lakini kabla ya Parousia hivyo ufalme wa Kimasihi ilikuwepo kwenye 
ufahamu wa Paulo.” (Ibid.: 296)  
  Fungu la mwisho la hoja ya Paulo kwenye 1 Wakor 15 linaendeleza tofauti baina ya “utawala” (au, ufalme) wa 
Kristo (mst. 25) na “ufalme wa Mungu” (angalia mst. 24, 28) na kudhihirisha kwanini “utawala” wa Kristo uliishia kwenye 
parousia badala ya kuendelea kwa miaka 1000 baada ya hapo kupitia milenia inayodhaniwa. Mst. 50 inaelezea sehemu ya 
mwisho ya sura hii. Aya hii inazungumzia “ufalme wa Mungu,” ambao unaashiria kwamba hali ya mwisho (siyo milenia ya 
muda mfupi) inaanzia kwenye parousia kwa sababu, kama Vos alivyoandika, “Mtume hakusema ‘ufalme wa Kristo,’ kama 
alivyolazimika kusema kulingana na fafanuzi ya kabla ya milenia  ya mst. 24-28” (Vos 1979; 246; angalia pia Davies 1980: 
29596).215 Kwa maneno mengine, “Mungu aligawanya “ufalme wake” basileia, kwa Kristo kwa kipindi maalum, kutoka 
kufufuka kwa Kristo (ambako bila shaka ni kuinuliwa) kwa kurudi kwake mara ya pili, na kwa hitimisho la mwisho, 
kuangamizwa kwa nguvu uadui” (Conzelmann 1975: 271; angalia pia Kistemaker 1993: 552 [“Mungu aliukabidhi ufalme 
kwa Kristo kwa kipindi kilichodumu kutoka ujio wake wa kwanza hadi kurudi kwake mara ya pili. . . . Mwishoni mwa 
nyakati, Kristo ataukabidhi ufalme kwa Mungu Baba wakati atakapokuwa amewaangamiza maadui wote wa nguvu za 
Kiroho.”]). Dykstra anafupisha: “Kristo yupo kwenye mchakato wa kuwaondoa kwenye viti vya enzi kila utawala na 
mamlaka na nguvu (mst. 24). Mwisho wa mchakato huu umewekwa kwa kubatilishwa kwa mauti (mst. 26). . . . Mauti 
huvuta mwisho wa mstari kama ishara ya mwisho ya laana iliyoletwa juu ya vitu vyote na Adamu (Rum. 8:20). Sasa 
muunganiko baina ya utawala wa Kristo na ufufuo vinakuwa wazi. Tendo la kuvikwa taji kwa utawala wa Kristo ni 

 
215 Yesu mwenyewe alifanya tofauti ile ile. Kwenye Math 13:24-30, 36-43 (mfano wa ngano na magugu) aliuweka “ufalme 

wake [mwenyewe]” (Math 13:41) mbele, na “ufalme wa Baba” (Math 13:43) baada, parousia. Kutenganishwa baina ya 
viwili kutatokea kama matokeo ya hukumu ambayo yatatokea kwa pamoja na parousia mwishoni mwa nyakati. Kwa hisia 
nyingine, hata hivyo, “utawala wa Kristo hautaishia wakati wa ‘mwisho’. Vifungu mbalimbali vinazungumza wazi wazi juu 
ya utawala Wake mara baada ya kuanzishwa kama hautakuwa na mwisho (Isa. 9:7; Efe. 5:5; 2 Pet 1:11; Ufu. 22:3-5). Lipo 
fundisho hapa tu kukoma kwa kipengele kimoja cha utawala wa Kristo, utawala wa washindi. Lugha ya 1 Wakorintho 
15:24, ‘wakati atakapokabidhi ufalme kwa Mungu ambaye ni Baba,’ hili linazungumzia tu awamu mpya ya ufalme. 
Inawezekana kwamba upo usambamba baina ya 1 Wakor. 15:24 na Math. 13:43: ‘Ndipo WENYE HAKI 
WATAKAPONG’AA KAMA JUA  kwenye ufalme wa Baba yao. Yeye aliye, na sikio na asikie.’ Ingawa utawala wa 
Kristo utaendelea baada ya utawala wa washindi kwisha, inawezekana kwamba kile kitakachofuata kimezungumziwa kama 
kwanza ‘ufalme wa Baba’ kwenye Math. 13:43.” (Waldron 2000d: sec. II.C.2)  
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katargesis (‘uharibifu’) wa mwisho wa mauti, na hili ni kinyume na ufufuo wa mwisho. Kile kinachofanya uharibifu 
(katargesis) wa mauti ni ufufuo wa wafu na kubadilishwa kwa kufa hadi kutokufa wakati wa parousia (mst. 51-54; cf. mst. 
23b.).” (Dykstra 1969b: 46-47)   

Swali moja limebaki: Ninini juu ya muda matukio yanayohusiana na parousia yenyewe? Sababu ya swali hili ni 
kwamba parousia kunahusisha hukumu na urejesho wa uumbaji sambamba na ufufuo (angalia majadiliano kwenye mada 
kuu, sura ya V. Umuhimu wa nyakati za mwisho na kurudi kwa kwa Kristo mara ya pili). Kama Page alivyoliweka, 
“Kwenye nyakati za mwisho za Paulo kurudi kwa Kristo, kufufuliwa kwa mwili kwa waaminio, na hukumu ya mwisho 
huonekana kama moja ya matukio tata, na ni vigumu kufikiri kwamba yanaweza kupata mawazo rafiki ya ufalme wa muda 
mfupi ukifuatiwa na parousia” (Page 1980: 40). Inaweza kuchukuliwa kwamba matukio hayo ya lazima yangeweza kutokea 
baada ya parousia na  ufufuo hasa. Vivyo hivyo, eita (“baadaye”) kwenye msemo eita to telos (“baadaye mwisho”; mst. 

24) ingeruhusu nafasi baina ya matukio mawili baina ya parousia na “mwisho.” Héring, kwa mfano, kuzungumzia 
“mwisho” kama “matukio baina ya Parousia na kuanzishwa kwa ufalme wa Mungu wa mwisho” (Héring 1962: 166). 
Kuchukulia kwamba vipo baadhi ya vipindi vya wakati baina ya parousia na “mwisho” (wakati Kristo atakapokabidhi 
ufalme kwa Baba) hakutaathiri uchambuzi wa hapo juu. Sababu ni kwamba matukio yoyote—i.e., hukumu na kuumbwa 
upya—ambayo yatachukua nafasi baina ya parousia na “mwisho” siyo tu yanahusishwa kwa haraka kwenye wakati pamoja 
na parousia lakini ni vitu vilevile vinavyoeleza ni nini ambacho parousia inachohusisha na kuonyesha umuhimu wa saa ya 
kubadilishwa wa parousia yenyewe. Ni mambo yele yale ambayo “hutumika kwenye” hitimisho la mwisho, i.e., “mwisho” 
(angali Davies 1980: 295; Lenski 1963b: 674; Hill 1988: 319; Smith 1999: “Tafsiri ya Waamini wa baada ya Milenia”). 
Hata Danieli Wallace, mwumini wa Kabla ya Milenia, anatambua “Mengi tunayoweza kuyatoa nje ya 1 Wakor 15:21-28 ni 
kwamba yawezekana kukawepo wakati ambao Kristo atafanya ‘operesheni ya kusafisha’—ambayo ni, kuleta kila kitu, 
akijumuisha na mauti, chini ya utiisho wa utawala wake. Lakini ukisoma katika andiko hili kipindi cha miaka elfu moja 
hakijahalalishwa. Hakika, inaonekana sawa na kupendeza kuondoa kutoka kwenye andiko hili wazo kwamba Kristo 
anatawala sasa na kuleta kila kitu chini ya utiisho wake (mst. 25). ‘Baadaye huja mwisho’ (mst. 24), kwenye eneo hili, 
lingesaidia nafasi ya Waamini wa baada na wale wasioamini uwepo wa milenia. Inatosha kusema kwambamilenia ni 
chochote lakini wazi kwenye andiko hili.” (Wallace n.d.: n.p.)   
  
IV. HITIMISHO  
  Wazo la “ufalme wa milenia” wa muda mfupi baina ya parousia na kuanzishwa kwa hali ya milele haipatikani 
ndani—hakika, siyo madhubuti na—majadiliano ya kina sana ya Paulo ya matukio yanayozunguka nyakati za mwisho za 
ufufuo. Wigo muhimu wa, 1 Wakor 15:20-57, haiwasaidii waamini wa kabla ya milenia lakini badala yake ni madhubuti 
na nyakati za mwisho zisizokuwa na milenia. Inajulikana kwamba kwa waamini wa kabla ya milenia, “thamani ya andiko 
hili yaweza tu kuegemea kwenye kile ambacho kimeachwa hakijasemwa, kwa hakika siyo kwenye yale ambayo 
yamesemwa” (Hill 1988: 308n.31). Hivyo, ingawa mwumini wa kabla ya milenia D. Edmund Hiebert huuita msemo wa 
eita to telos (“baadaye mwisho”) kwenye mst. 24 the “msingi wa mambo ya milenia,” kile ambacho angeweza kukisema 
kuhusiana nacho ni kwamba ikiwa inaanzisha nafasi ya kati baina ya kurudi kwa Kristo na hitimisho, baadaye Paulo “katika 
lililo dogo, aliacha nafasi kwa “ufalme wa wakati wa mwisho” (Hiebert 1992: 229-30; angalia pia Blaising 1999: 204, 
Blomberg 1994: 304, na Wellum 2002: 91n.31). Hata hivyo, siyo msemo ule, wala kinginecho chochote kwenye kifungu 
chote, kwa kweli kimetaja utawala wa Kristo juu ya nchi, ufalme wa milenia, uasi mwishoni mwa miaka 1000, tagma ya 
ufufuo wa tatu inawahusisha wasioamini, au kipengele chochote cha kile kinachoitwa “milenia.” Mawazo yote hayo 
yapaswa kusomwa kwenye andiko, siyo kukusanywa kutokana nalo (Ridderbos 1975: 557-58). Sababu zilizotolewa za 
kwanini aliandika na hasa masomo ambayo ameyajadili kwenye kifungu hiki, “inaonekana kutokufikirika kwamba Paulo, 
kama aliamini kwenye ufalme kama huo [wa milenia], angelazimika kupita juu yake bila kusema neno” (Barrett 1968: 356; 
angalia pia Fee 1987: 753n.38 [Paulo “hakusema kwa wazi wala kwa kificho kitu kama vile [ufalme wa milenia], ambacye 
alikuwa na uwezo wa kutosha kufanya hivyo, halikuwa na mvuto wowote kwake”]). Kwa mwanga wa hayo yaliyo hapo 
juu, hata baadhi ya waamini wa kabla ya milenia wanatambua kwamba, “jaribio la kumsifia imani ya Paulo kwenye milenia 
kwa msingi wa 1 Wakor 15:20-28 halina ushawishi wowote” (Mounce 1998: 367n.12; angalia pia Caird 1966: 251; 
Beckwith 1967: 99, 735; Wallace n.d.: n.p.)   
  Kinyume na mafundisho hayo ya kabla ya mileniai, kifasihi na mazingira ya kifungu kwa wazi hufundisha kile 
kilichofundishwa penginepo na Paulo na waandishi wengine wa Agano Jipya, yaani, Kristo anatawala kutoka mbinguni 
sasa, na msemo huu wa utawala wake limewekewa alama kwa mgogoro. Hata hivyo, inakuja siku, kurudi kwa Kristo kwa 

mara ya pili, wakati atakaporudi duniani. Kwenye muunganiko wa tukio hilo (siyo miaka 1000 baadaye) wafu 
watafufuliwa, mgogoro utaisha, Mbingu Mpya na Nchi Mpya ambazo zitadumu milele na kutumika ndani yake, na mauti 
itamezwa kwa ushindi.   
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