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መቅዴም 

ይህ አጭር ጽሁፌ እግዙአብሓር ከሰው ሌጆች ጋር ያሇውን ዕቅዴ ከብለይና ከአዱስ ኪዲን  

ሇማስቀመጥ ያሇመ ነው። በእርግጥ፣ ዋናው ጉዲያችን፣ ምንም እንኳን በነጥብ መሌኩ ቢሆንም፣ 

አምሊክነት የሚሇው ርዕስ ነው። ሇእያንዲንደ የተወሰኑ ርዕሶች ጥቂት የመጻሔፌ ቅደስ ማጣቀሻዎች 

ብቻ ጥቅም ሊይ ሉውለ ይችሊለ። ከዙያ በኋሊ እያንዲንደ አንባቢ እውነትና የሚያስፇሌገው 

ግሌጽነት እስኪገኝ ዴረስ በመጻሔፌ ቅደስ ውስጥ በጥሌቀት ሇራሱ የመፇሇግ እዴሌ አሇው። 

አብዚኞቹ አይሁድች በትንቢታዊው ቃሌ የተቀመጠውን የእግዙአብሓርን የማዲን ዕቅዴ አሊወቁም። 

እውቀቱም በክርስትና መመስረት ዉስጥ ጠፌቶ ነበር። ክርስትና ከጊዛ ወዯ ጊዛ እውቅና ያገኘ 

ሃይማኖት ሆነ። ከሦስተኛው ክፌሇ ዗መን ጀምሮ፣ አይሁዴ በሆኑት ሏዋርያት ከተቀመጠው 

መሠረት ተሇየ። በእርግጥም፣ ያን ጊዛ ክርስቲያኖች አይሁድችን አዲኛቸውን መሲሐን እንዯገዯለ 

በአጠቃሊይ ሲከሱ፣ ይህ የእግዙአብሓር ዕቅዴ አካሌ እንዯሆነ አሌተገነ዗ቡም ነበር። አይሁድችም 

በግዲጅ ክርስቲያናዊ እንዱሆኑ አሌፇቀደም። ክርስትና ራሱን ከአይሁዴ እምነት ባራቀበት ጊዛ፣ 

ክርስቲያኖችም ከብለይ ኪዲን ርቀው በዙህም በነቢያት የተጣሇውን ትክክሇኛ የእምነት መሠረት 

ተዉት። አዱስ ኪዲንን ያሇ ብለይ ኪዲን መረዲት እንዯማይቻሌ፣ ወይም ከእሱ ሉሇይ እንዯማይቻሌ 

የሚሇው እውነታም ጠፌቶ ነበር። በመሆኑም ክርስትና ወዯ እንግዲ፣ የተቀሊቀሇ ግን መሠረት 

ወዯላሇው ሥነ-መሇኮት ተዋኸዯ። ይህ ሁኔታ እስከ ዚሬ ዴረስ በክርስቲያናዊ ሃይማኖት ውስጥ ባለ 

ቤተ እምነቶች ውስጥ በዓሇም ዘሪያ ይገኛሌ።  

ይህን ካየን በኋሊ፣ ዜም ማሇት አይቻሌም። እውነትን ከሌብ የሚፇሌግ ሁለ እውነቱን የማወቅ እና 

እግዙአብሓር በቃለ ውስጥ የሚናገረውን በራሱ ተረዴቶ ራሱን የማሳመን መብት አሇው። በሁለም 

ነገር፣ ጌታ ኢየሱስ ወዯ ብለይ ኪዲን ቅደሳት መጻሔፌት ጠቅሷሌ፣ እና ፌጻሜውን እንዱረደት 

የዯቀ መዚሙርቱን አእምሮ ከፌቷሌ (ለቃስ 24)። ሏዋርያትም ብለይ ኪዲንን ብቻ ጠቅሰዋሌ። 

በእርግጥም፣ አዱስ ኪዲን በሏዋርያት ዗መን አሌተጻፇም። እግዙአብሓርንና ዕቅደን ሇመረዲት፣ 

ከብለይ በትንቢት ከተቀመጠው ዴሌዴይ ወዯ አዱስ ኪዲን መሻገር አሇብን። 

ስሇ አምሊክ የሚጽፌ ማንኛውም ሰው በጣም ጥንቃቄ የሚፇሌግ ጉዲይን እየተመሇከተ ነው። 

ሌዩነቶቹ በተሇምድ የታወቁ ናቸው። አንዲንድች እግዙአብሓር አንዴ አካሌ ነው ብሇው ያምናለ፣ 

ላልች ዯግሞ በሁሇት እንዲሇ፣ እና ላልች ዯግሞ ሦስት አካሌ ያሇው አካሌ እንዯሆነ ያምናለ። ስሇ 

አምሊክ  ያለትን ብዘ ላልች ግምቶችን ሇማካተት አንሞክርም።በሚከተለት ገፆች ሊይ የተመሇከቱት 

ስእልችን መመሌከት ነገሩን ግሌጽ ያዯርገዋሌ፡፡ ምስልች እንዯሚያሳዩት ስሇአምሊክ የሰው 

እይታዎች እንዳት እንዯሆኑ ግሌጽ ያዯርግሌናሌ። 

በነቢያት ዗መን እና በኋሊም በሏዋርያት ዗መን፣ ስሇ አምሊክ ምንም ዓይነት ግምት አሌነበረም። 

በመገሇጥ እና በግምት መካከሌ ትሌቅ ሌዩነት አሇ። መጽሏፌ ቅደሳዊው መሠረት ከተተው በኋሊ 
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ብቻ የሰው ሀሳቦች የበሊይ ሆኑ እና የመንፇስ ቅደስ መሪነት ጠፊ። “የመሰናከያ ዴንጋይ” ክርስቶስ 

ነበር እና አስከ ዚሬ ዴረሰም እንዯዙያዉ ነዉ ። አሃዲዊዎች በአንዴ አምሊክ ያምናለ፣ ግን የኢየሱስ 

ክርስቶስን መሇኮትነት ይክዲለ። ከዙህ ተቃራኒው ሥሊሴ የሚሇው አስተምህሮ ሲሆን ይህም 

እግዙአብሓርን በሦስት አካሊት ያመሇክታሌ። በሚያሳዜን ሁኔታ፣ ከመታዯስ በኋሊ በእግዙአብሓር 

መንግሥት እዴገቶች ውስጥ የተሳተፈት በላልች አስተምህሮቶችች ታዋቂ ሆኑ፣ ነገር ግን ይህን 

በጣም አስፇሊጊ ርዕስ አሌተመሇከቱትም። እስከ ዚሬ ዴረስ፣ ባህሊዊው ግን ከመጽሏፌ ቅደስ ውጪ 

የሆኑ አስተምህሮቶች ከትዉሌዴ ትዉሌዴ በቅብብሌ ተሊሌፇው በተሇያዩ ቤተእምነቶች  ተቀባይነት 

አግኝተዉ እዙህ ዯርሰዋሌ፡፡ ስሇ እግዙአብሓር ያሊቸው እውቀት ሇአንዲንድች ምን ያህሌ አስፇሊጊ 

እንዯሆነ፣ በሚከሊከለበት መንገዴ ይታያሌ። 

የመጀመሪያውን ትርጉም በተሻሇ ሇመረዲት፣ የዕብራይስጥ ቃሊት ኤልሂም (ELOHIM)፣ ያህዌ 

(YAHWEH) እና ያህሹአ (YAHSHUA) ጥቂት ጊዛ ጥቅም ሊይ ውሇዋሌ። ስሞች ሁሌጊዛ 

ትርጉምን ይገሌጻለ። በእርግጥም፣ እውነተኛ ግሌጽነት የሚመጣው ዕብራይስጥ ወይም የግሪክ ቋንቋ 

በማወቅ ሳይሆን፣ በነቢያትና በሏዋርያት ሊይ ባረፇው እና ባነሳሳው በዙያው መንፇስ ብቻ ነው። ያ 

እነሱ ያዩትን እንዴናይ፣ የሰሙትን እንዴንሰማ፣ እና እንዳት እንዯተረደ እንዴንረዲ ብቸኛው 

መንገዴ ነው። 

አንዲንድች “መናፌስትን መርምሩ!” የሚሌ ማስጠንቀቂያ ይሰጣለ እና ስሇ ላልች ብቻ ያስባለ። 

ሁለም ሰው በግለ ሉተገብረው ይገባሌ። በዙህ ሁኔታ፣ ሁለም ሰው የተወረሱትን ባህሊዊ 

ትምህርቶች ከእግዙአብሓር ቃሌ ጋር የማነፃፀር እዴሌን መጠቀም አሇበት። የሚያገሇግለት እና 

የሚሰሙት ሰዎች የቃለ ትርጓሜዎች እየተሰበኩ እንጂ የመጀመሪያዉ የእግዙአብሓር ቃሌ ራሱ 

እየተሰበከ አሇመሆኑን አያውቁም። በእግዙአብሓር የተሊኩ እና የተሾሙ ሰዎች ቃለን 

አምጥተውሌናሌ፤ የነገረ መሇኮት ምሁራን ሇሁለም የተሇያዩ ትርጓሜዎች ተጠያቂ ናቸው። ማንም 

በዙህ ማብራሪያ ሉጎዲ አይገባም። ብቸኛው ዓሊማ የሔያው እግዙአብሓርን ቤተ ክርስቲያን ማገሌገሌ 

እና መርዲት ነው። 

ሁለም አንባቢዎች በብዘ በረከት ይባረኩ 

 

 

 

ክሬፋሌዴ፣ አፕሪሌ 1986                               አርታኢዉ 
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ከሊይ ያሇው ስዕሌ አብ በትር ይዝ፣ ወሌዴ መስቀሌ ይዝ፣ እና መንፇስ ቅደስ እንዯ ርግብ 

ከእነሱ በሊይ እየሰፇፇ እንዱታይ የታሰበ ነው። 

በእነዙህ ስዕልች ሊይ ምን ታያሇህ? — አንዴ አምሊክ ወይስ ሶስት ? 

ከታች ያለት ሶስቱ ሰዎች አንዴ አምሊክ ሇመስራት ነዉ። ይህ እንዳት ይቻሊሌ? 

 

 

 

"አምሊክ በሑሳብም ሉገሇጽ ወይም ሉሳሌ አይችሌም።" 
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ሇአንዲንድች የሂንደ ሥሊሴ ጥንታዊ ስዕሌ ማየቱ አስገራሚ ሉሆን ይችሊሌ። ስሇ እግዙአብሓር የሰው ሌጅ 
አስተሳሰቦች ከናምሩዴና ባቢልን ዗መን ይጀምራለ። እነዙህ ሀሳቦች እንዳት በኋሊ በክርስትና ተቀባይነተ 
እንዲገኙ መገመት አይቻሌም። ሥዕልቹ በአስትምህሮ የሚያሳዩትን በትክክሌ የሚረዲ ሰው ከቅደሳት 
መጻሔፌት የሚገኘውን ግሌጽ ማብራሪያ ያዯንቃሌ፤ ይህ ዯግሞ እጅግ በጣም በአስቸኳይ የሚያስፇሌግ ነው። 
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አምሊክ  

የአይሁዴ፣ የክርስትና እና የመሏመዲዊ ሃይማኖቶች “አሀዲዊ”  ተብሇው ይጠራለ፤ ይኸውም 

የአንዴ አምሊክን መኖር ያምናለ። ነገር ግን ስሇ አምሊክ ፌጹም የተሇያየ ውጤት ሊይ ዯርሰዋሌ። 

ትምህርቶቻቸውና ተስፊዎቻቸው እርስ በርስ ፌጹም ይጋጫለ። 

የመነሻው ቦታ አንዴ ከሆነ የተሇያዩ እዴገቶችን እንዳት ማስረዲት ይቻሊሌ? እግዙአብሓር ራሱን 

በበቂ ሁኔታ ግሌጽ አሊዯረገምን? አይሁዴ እንዯ ተመረጡ ምስክሮቹ የእርሱን መገሇጥ አሊወቁምን? 

ክርስቲያኖች በተሳሳተ መንገዴ ተርጉመውታሌን? ሙስሉሞችስ በቀዴሞው ሔግ ግራ ተጋብተው 

ሙለ በሙለ ችሊ ብሇውታሌን? እግዙአብሓር ስሇ ራሱ በቂ ምስክርነት ሰጥቷሌ፣ ነገር ግን በቃለ 

ውስጥ ያሇዉን የእርሱን ምስክርነት፣ በሁለም ነቢያቱ አማካኝነት በፌጹም ስምምነት የተሰጠውን፣ 

እና በጻህፌትና እነሱ ከእሱ የሠሩትን መሇየት አሇብን። በእውነት የሚያምን ሰው እግዙአብሓር 

በራሱ ቃሌ የተናገረውን ብቻ ዋጋ ይሰጣሌ። ሰዎች ስሇ እርሱና ስሇ ቃለ የሚለት ነገር አስፇሊጊ 

አይዯሇም፣ ነገር ግን የተሇያዩ ቤተ እምነቶችንና ሃይማኖቶችን ሇመፌጠር ትክክሇኛው ምክንያት ያ 

ነበር። ጌታ ራሱን እኛ በምንፇሌገው መንገዴ ሳይሆን እርሱ ራሱን እንዲሇ  ማስተዋወቅ ይፇሌጋሌ።  

በነቢዩ ኢሳይያስ አማካኝነት እንዱህ ሲሌ ተናገረ፡- “እናንተ ምስክሮቼ ናችሁ ይሊሌ እግዙአብሓር፣ 

የመረጥሁትም ባሪያዬ ሆናችሁ ታውቁኝና ታምኑኝ ዗ንዴ፣ እኔም እርሱ እንዯ ሆንኩ ታስተውለ 

዗ንዴ፤ ከእኔ በፉት ምንም አምሊክ አሌተፇጠረም፣ ከእኔ በኋሊም አይሆንም። እኔ ነኝ፣ እኔም 

ብቻዬን ጌታ ነኝ፣ ከእኔ በቀርም አዲኝ የሇም።” (ምዕራፌ 43: 10-11)። እውነተኛ ምስክር የሆነ ነገር 

አይቶና ሰምቶ መሆን አሇበት፣ ከመመስከሩ በፉት ከተከሰተው ክስተት ጋር መገኘት አሇበት። ቃለ 

ወዯ ነቢያት መጣ። እግዙአብሓር ያዩትን፣ የሰሙትንና ያጋጠሟቸውን ነገሮች ሇመመስከር 

ተጠቀመባቸው። የእስራኤሌ ሔዜብ በጋራ “ባሪያዎች” እና “ምስክሮች” ተብሇው ይጠራለ። 

በአብርሃም፣ በይስሏቅና በያዕቆብ አማካኝነት የእግዙአብሓርን የራሱን እጅግ ቅደስ ምስክርነት 

እንዱሸከሙ ተመርጠዋሌ። የቤተ ክርስቲያን ተሌዕኮ የእግዙአብሓርን ራስን መገሇጥ መመስከር 

ነው፣ ይህም እስከ ዚሬ ከታወቁት  ታሊሊቅ ምሥጢራት በሊይ የሆነዉን ሚስጥር  እዉን ማዴረግ 

ነው። 

ስሇ መጥምቁ ዮሏንስ እንዱህ እናነባሇን፡- “ከእግዙአብሓር የተሊከ ስሙ ዮሏንስ የሚባሌ ሰው ነበረ፤ 

ሁለ በእርሱ በኩሌ እንዱያምኑ ይህ ስሇ ብርሃን ሉመሰክር መጣ እንጅ ፤ እርሱ ብርሃን 

አሌነበረም።” (ዮሏንስ 1: 6-8)። እጅግ ታማኙ ምስክር ራሱ ጌታ ነበር፣ እርሱም እንዱህ አሇ፡- 

“ከሊይ የሚመጣ ከሁለ በሊይ ነው፤ ከምዴር የሆነ የምዴር ነው፣ የምዴርንም ይናገራሌ። ከሰማይ 

የሚመጣዉ ከሁለ በሊይ ነው። ያየውንና የሰማውንም ይህን ይመሰክራሌ፤ ምስክሩንም የሚቀበሌ 

የሇም። ምስክሩን የተቀበሇ እግዙአብሓር እውነተኛ እንዯሆነ አተመ።” (ዮሏንስ 3: 31-33)። ጳውልስ 

እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “እግዙአብሓር እውነተኛ ይሁን፣ ሰው ሁለ ግን ውሸታም ነው።” (ሮሜ 3: 4)። 

በኢሳይያስ 43 ሊይ ከተገኘው ጋር ተመሳሳይ የሆነ አጻጻፌ በዙያን ቀን የዓይንና የጆሮ ምስክሮች 
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ሇሁኑት “ሇሏዋርያት” ፣እነርሱም ከመሲሐ ጋር የተከሰተውን ነገር ሁለ የተሇማመደ ሇነበሩት  

ተነገረ፡- “…እናንተም በኢየሩሳላም፣ በይሁዲ ሁለ፣ በሰማርያም፣ እስከ ምዴር ዲርቻ ምስክሮቼ 

ትሆናሊችሁ።” (ሏዋ. 1: 8ሇ)። 

ሏዋርያትም ሇዙህ በተናጠሌ መስክረዋሌ። ዮሏንስ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “ከመጀመሪያው የነበረውን፣ 

የሰማነውን፣ በዓይኖቻችን ያየነውን፣ የተመሇከትነውን፣ እጆቻችንም የዲሰሱትን፣ ስሇ ሔይወት ቃሌ 

… ያየነውንና የሰማነውን ሇእናንተ እንገሌጻሇን…” (1ኛ ዮሏንስ 1: 1-3)። ጴጥሮስ እንዱህ ሲሌ 

ምስክርነቱን ሰጠ፡- “ የእርሱን ግርማ በዓይናችን አይተን እንጅ በብሌሃት የተፇጠረዉን ተረት 

ሳንከትሌ የጌታችንን የኢየሱስ ክርስቶስን ኃይሌና መምጣት አስታውቅናችሁ ።” (2ኛ ጴጥሮስ 1: 

16)። 

የብለይና የሏዱስ ኪዲን ስምምነት እና የነቢያትና የሏዋርያት ሙለ በሙለ መገጣጠም ሇሁለም 

የሚያስዯንቅ መሆን አሇበት። ሇ዗ሊሇም አንዴ ዓይነት አምሊክ ይናገራሌ እና ይሠራሌ። ዮሏንስ 

እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “…ስሇእግዙአብሓር ቃሌ እና ስሇኢየሱስ ክርስቶስ ምስክርነት ያየውንም ሁለ 

መሰከረ” (ራእይ 1: 2)። ነቢያትና ሏዋርያት ፇጽሞ “እኔ እንዯዙያ አስባሇሁ”፣ “ምናሌባት”፣ “ይሆን 

ይሆናሌ” ወይም “ሉሆን ይችሊሌ” አሊለም። በቃሊቸውና በምስክርነታቸው ፌጹም እርግጠኝነት አሇ፣ 

ምክንያቱም ሰምተዋሌ፣ አይተዋሌ፣ አጋጥሟቸዋሌ። 

በዙህ ገሇፃ ውስጥ የብዘ ሉቃውንትና የነገረ-መሇኮት ምሁራን ሃሳቦችን፣ ወይም የሚጽፈትንና 

የሚያብራሩትን አናካትትም። እኛ የምንጠብቀው የመሇኪያ በትረ ምሰሶ እና ብቸኛ መሠረት ከሆነው 

ከመጻሔፌ ቅደስ ጥቅሶች ጋር ብቻ ነው። ማንም ጥሌቅ የመጽሏፌ ቅደስ ምሥጢራትን ሉረዲ 

አይችሌም፤ ይህ እውነት ነው። ምክንያቱም በ1ኛ ቆሮንቶስ 2: 14 ሊይ የተጻፇው እስከ መጨረሻው 

ይገሇጻሌ፡- “ተፇጥሯዊ ሰው የእግዙአብሓርን መንፇስ ነገር አይቀበሌምና፤ በእርሱ ዗ንዴ ሞኝነት 

ነውና፣ በመንፇስም የሚመረመር ስሇሆነ ሉያውቀዉ አይችሌም።” 

ጳውልስ ዯግሞ አይን ያሊየውን፣ ጆሮ ያሌሰማውን ወ዗ተ ነገሮች አስመሌክቶ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- 

“እግዙአብሓር ግን በመንፇሱ ሇእኛ ገሇጠሌን፤ መንፇስ ሁለን ይመረምራሌና፣ የእግዙአብሓርንም 

ጥሌቅ ነገር እንኳ።” (1ኛ ቆሮንቶስ 2: 10)። በእግዙአብሓር ቃሌ አማካኝነት የአንደን ሁለን ቻይ 

አምሊክ ምሥጢራዊ የተዯበቀ ግን የተገሇጠ ጥበብን እናውቃሇን (1ኛ ቆሮንቶስ 2: 7)። 

እውነተኛ አማኞች በዮሏንስ 16: 13 መሠረት ወዯ ቃለ እውነት ሁለ ይመራለ፡- “…ግን እርሱ 

የእውነት መንፇስ በመጣ ጊዛ፣ ወዯ እውነት ሁለ ይመራችኋሌ።” የሮሜ 8: 14 አባባሌ አሁንም 

እውነት ነው፡- “በእግዙአብሓር መንፇስ የሚመሩ ሁለ የእግዙአብሓር ሌጆች ናቸውና።” የሰው 

መንፇስ ወዯዙያ ከተፇጥሮ በሊይ ወዯ ሆነ ሌኬት መግቢያ የሇዉም። 

እግዙአብሓር ከ዗ሊሇም ነው፡- እርሱ መንፇስ ነው (ዮሏንስ 4: 24)። እስኪወጣ ዴረስ በራሱ ግርማ 

ውስጥ ተሰዉሮ ነበር። በ1ኛ ጢሞቴዎስ 6: 16 ሊይ ስሇ እርሱ እንዱህ እናነባሇን፡- “…እርሱ ብቻ 
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የማይሞት ነው፣ ማንም ሉቀርበው በማይችሌ ብርሃን ይኖራሌ፤ ማንም ያሊየውና ሉያየው 

የማይቻሇው፤ ሇእርሱ ክብርና የ዗ሊሇም ኃይሌ ይሁን። አሜን።” ዗ሊሇም ፇጽሞ አሌጀመረም፣ 

ስሇዙህም ፇጽሞ ሉያሌቅ አይችሌም። እግዙአብሓር ከ዗ሊሇም ሲወጣ፣ ጊዛ ተጀመረ። መጽሏፌ 

ቅደስ ያንን ቅጽበት “መጀመሪያ” ብል ይገሌጸዋሌ። በመጀመሪያ፣ እግዙአብሓር፣ ያሌታወቀውና 

የማይታየው፣ ከግርማው ሙሊት ወጥቶ በሚታይ መሌክ፣ በቲኦፊኒ(theophany)፣ ማሇትም 

በመንፇሳዊ አካሌ  ታየ። 

በ዗ፌጥረት 1: 1 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “በመጀመሪያ እግዙአብሓር ሰማይንና ምዴርን ፇጠረ።” ያ 

“መጀመሪያ” ማብቂያ የላሇው ዗ሊሇም አሌነበረም ነገር ግን እግዙአብሓር ታሊቅ ዕቅደን መፇጸም 

የጀመረበትን የጊዛ መጀመሪያ ያመሇክታሌ። ዮሏንስ እግዙአብሓር በተግባር በነበረበት በዙያ ቅጽበት 

እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “በመጀመሪያ ቃሌ ነበረ፣ ቃሌም በእግዙአብሓር ዗ንዴ ነበረ፣ ቃሌም 

እግዙአብሓር ነበረ።” (ዮሏንስ 1: 1)። በመጀመሪያ እግዙአብሓር ሰማይንና በውስጡ ያሇውን ሁለ 

ፇጠረ፣ ከዙያም ምዴርንና ባሔርን፣ በውስጡ ያሇውንም ሁለ ፇጠረ። “ምዴር” ተብሊ የምትጠራው 

ይህች ፕሊኔት ቅርጽ የላሊትና ባድ ነበረች፤ በምዴር ሊይ ብርሃንና ሔይወት አሌነበረም። ጨሇማ 

በጥሌቁ ሊይ ነበረ። ከዙያም እግዙአብሓር ተናገረ፡- “‘ብርሃን ይሁን’ አሇ፤ ብርሃንም ሆነ።” 

(዗ፌጥረት 1: 3)። ሁለም ነገር በተነገረ በቃለ ኃይሌ ወዯ መኖር መጣ። ቃለ በራሱ ውስጥ 

የፇጠራ ኃይሌ አሇው (ዕብራውያን 11: 3)። ግርማ ሞገስ ያሇዉ የአጽናፇ ሰማይ ፇጠራ የፇጣሪውን 

ግርማ ይመሰክራሌ። 

ማንም ሰው እግዙአብሓርን በአእምሮ እውቀቱ ሇመረዲት መሞከር የሇበትም፣ እንዱሁም ማንም 

በነገረ መሇኮታዊ ቃሊት ሉያስረዲው መሞከር የሇበትም። እርሱ ከሁለ መረዲት በሊይ ነው፣ እና 

ከመቼውም ጊዛ በሊይ ከሚኖረው እውቀት በሊይ ነው፣ እንዱህ ተብል እንዯተጻፇው፡- “…እነሆ፣ 

ሰማይና ከሰማያት በሊይ ያሇዉ ሰማይ እንኳ ሉይዜህ ዗ንዴ አይችሌም።” (1ኛ ነገሥት 8: 27)። 

በኢሳይያስ 66: 1 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “እግዙአብሓር እንዱህ ይሊሌ፡- ሰማይ ዘፊኔ ነው፣ 

ምዴርም የእግሬ መረገጫ ናት።” ሁለን ቻይ የሆነው አምሊክ ሁለንም ነገር ይሞሊሌ፤ እርሱ ወሰን 

የላሇውና ሁለን ቻይ ነው። የማይታወቅ፣ የተዯበቀ፣ ስም ወይም ቅርጽ የላሇው አምሊክ ሆኖ 

አሌቀረም—ጊዛ ከጀመረበት ጊዛ ጀምሮ ራሱን በተሇያዩ መንገድች አሳውቋሌ። 

አንዴ አምሊክ—ብዘ ስሞች 

በብለይ ኪዲን መጀመሪያ የምናገኘው የዕብራይስጥ ቃሌ ኤልሂም (Elohim) ሲሆን ይህም 

በመጽሏፌ ቅደሳችን “እግዙአብሓር” ተብል ተተርጉሟሌ። ኤልሂም የሚሇው ቃሌ በብዘ ቁጥር 

ነው የሚቀርበው፣ በውስጡ እግዙአብሓር ራሱን የገሇጠባቸውን የተሇያዩ ባህሪያትን ስሇያ዗ — እንዯ 

ፇጣሪ፣ ዯጋፉ፣ አዲኝ፣ ወ዗ተ። አምሊክ ሲባሌ ሁሌጊዛ ኤሌ (El)፣ ኤሊህ (Elah) እና ኤልሂም 

የሚለትን ቃሊት እናገኛሇን። የተጣመሩት ስሞች የእግዙአብሓርን ሙለነት ይገሌጻለ። በ዗ፌጥረት 

14: 18 ሊይ፣ እግዙአብሓር ራሱን ኤሌ ኤሌዮን (El Elyon) ማሇትም “ሌዑሌ” በማሇት ገሇጠ። 
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ሇአብርሃም ጌታ አምሊክ ኤሌ ሻዲይ (El Shaddai) ማሇትም “ሁለን ቻይ አምሊክ” ሆኖ ታየ 

(዗ፌጥረት 17: 1)። ይህ እግዙአብሓር የሚጠብቅ፣ ጥንካሬን የሚሰጥ፣ ሇሁለ በቂ መሆኑን 

ያሳያሌ። ኤሌ ሻዲይ የሚሇው ቃሌ በኢዮብ መጽሏፌ ውስጥ ከሠሊሳ ጊዛ በሊይ ይገኛሌ። 

በ዗ፌጥረት 21: 33 ሊይ፣ የዕብራይስጥ ቃሌ ኤሌ ኦሊም (El Olam) እናገኛሇን፣ ይህም በቀሊለ 

“዗ሊሇማዊ አምሊክ” ማሇት ነው። በኢሳይያስ 9: 6 ሊይ፣ ስሇ ኤሌ ጊቦር (El Gibbor) እናነባሇን፣ 

ይህም “ኃያሌ አምሊክ” ማሇት ነው። ይህ መግሇጫ በጣም ሌዩ ጠቀሜታ አሇው፣ ምክንያቱም አዲኝ 

ተብል ተስፊ ከተጣሇበት ጋር በተያያ዗ የተሰጠ ነው። ይህ በራሱ አምሊክነቱን ያረጋግጣሌ። አውደን 

እናንብብ፡- “ሔፃን ተወሌድሌናሌና፣ ወንዴ ሌጅ ተሰጥቶናሌና፣ አሇቅነትም በጫንቃዉ ሊይ ይሆናሌ፤ 

ስሙም ዴንቅ መካር፣ ኃያሌ አምሊክ (ዕብራይስጥ፡ ኤሌ ጊቦር)፣ የ዗ሊሇም አባት፣ የሰሊም አሇቃ 

ተብል ይጠራሌ።” (ኢሳይያስ 9: 6)። እንዯምናየው፣ የእግዙአብሓርና የነቢያቱ ምስክርነት አንዴ 

ነው፣ እርሱ ራሱ እንዯ “እማኑኤሌ” ማሇትም “እግዙአብሓር ከእኛ ጋር” (ኢሳይያስ 7: 14፤ 

ማቴዎስ 1: 22-23) እንዯሚመጣ ይናገራለ። 

ከኤልሂም ጋር ተያይዝ ያህዌ (Yahweh) (የመጀመሪያው፡ YHWH) የሚሇው ቃሌም ጥቅም ሊይ 

ይውሊሌ። ያህዌ በቀሊለ “ ዗ሊሇማዊ እና ራሱ በራሱ ህሊዌ ያሇዉ” ማሇት ነው። በመጽሏፌ 

ቅደሳችን “ጌታ” ተብል ተተርጉሟሌ። ዗ፌጥረት ምዕራፌ 1 ኤልሂም የሚሇውን ቃሌ ብቻ 

ተመ዗ግቧሌ። እዙያ እግዙአብሓር ሰውን በመንፇሳዊ አካሌ በራሱ መሌክ ፇጠረው። በ዗ፌጥረት 2: 

4 ሊይ፣ ሇመጀመሪያ ጊዛ የሁሇቱን ቃሊት ጥምረት “ጌታ አምሊክ” (ኤልሂም ያህዌ) እናገኛሇን። ይህ 

ከምዴር አፇር ከተፇጠረው ሰው ጋር የተያያ዗ ነው፣ በሥጋ አካሌ ውስጥ ሲቀመጥ። 

 የያህዌን ስም ጠቀሜታ እግዙአብሓር በሙሴ ዗መን አዲኝ በሆነ ጊዛ አሳወቀ ። ስሇዙህ እንዱህ 

እናነባሇን፡- “እግዙአብሓርም ሙሴን ተናገረው እንዱህም አሇው፡- እኔ ያህዌ (ጌታ) ነኝ፤ 

ሇአብርሃም፣ ሇይስሏቅና ሇያዕቆብ በኤሌ ሻዲይ (ሁለን ቻይ አምሊክ) ስም ተገሇጥኩሊቸው፣ ነገር ግን 

በስሜ በኤልሂም ያህዌ አሌታወቅኋቸውም ነበር።” (዗ፀአት 6: 2-3)። ነቢዩ ሙሴ ያህዌ የኤልሂም 

የሚታይ መገሇጥ እንዯሆነ ያውቅ ነበር። ቶራ ሲጻፌ — የሙሴ አምስቱ መጻሔፌት — ሁሌጊዛ 

በትክክሇኛው ግንኙነት ውስጥ ትክክሇኛው ስም ይመረጥ ነበር። 

እግዙአብሓር ሇአብርሃም በ዗ፌጥረት 15: 13-16 በሰጠው የተስፊ ቃሌ መሠረት፣ የእስራኤሌ 

ሔዜብ ሉዴኑ ነበር። የመዲናቸው ታሪክ በ዗ፀአት 6-13 ውስጥ ሉነበብ ይችሊሌ። ያህዌ የሚሇው ስም 

በዙያ ግንኙነት ጥቅም ሊይ ውሎሌ፣ ምክንያቱም በእርሱ ጌታ ሇሙሴ ተገሇጠ፣ ሙሴም 

በእግዙአብሓር ሥር ከግብጽ መውጣቱን የሚመራ ነበር። ስሇዙህ ያህዌ በብለይ ኪዲን 

የእግዙአብሓር የቃሌ ኪዲን ስም ሆነ። በዙህ ስም እስራኤሌ ይባረክ ነበር (዗ኁሌቁ 6: 22-27)። 
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ሰባቱ የተጣመሩ ስሞች 

ኤልሂም በተገቢው ግንኙነት ጥቅም ሊይ እንዯሚወሌ ሁለ፣ ከያህዌ ስም ጋርም ተመሳሳይ ነው። 

የሚያስፇሌገው ሁለ በዙያ ስም ተገሌጿሌ። ያህዌ-ይሬ — “ጌታ ያ዗ጋጃሌ” (዗ፌጥረት 22: 7-14)፤ 

ያህዌ-ራፊ — “ ጌታ ፇዋሹ” (዗ፀአት 16: 26)፤ ያህዌ-ኒሲ — “ጌታ አርማየ ነው” (዗ፀአት 17: 8-

15)፤ ያህዌ-ሻልም — “ጌታ ሰሊማችን ነው” (መሳፌንት 6: 24)፤ ያህዌ-ጺዴኬኑ — “ጌታ ጽዴቃችን 

ነው” (ኤርምያስ 23: 6)፤ ያህዌ-ሻማህ — “ጌታ በዙህ አሇ” (ሔዜቅኤሌ 48: 35)፤ ያህዌ ጸባኦት — 

“የሠራዊት ጌታ” (1ኛ ሳሙኤሌ 1: 3)። እነዙህ ስሞች ሁለንም ባህሪያቱን ይገሌጻለ። እርሱ ሁለ 

ነገር ነው። 

አይሁድች በጸልታቸው ውስጥ አድናይ (Adonai) እና ኤልሂም የሚለትን ስሞች ይጠቀማለ። 

ምናሌባትም በአሞጽ 6: 10 ሊይ እንዲስጠነቀቀዉ፣ “... ዜም በሌ፤ የጌታን ስም እንጠራ ዗ንዴ 

አይገባንም ይሇዋሌ ።” የሚሇውን ስም ሇመጥራት ስሇማይፇሌጉ ይሆናሌ። አድናይ የሚሇው ቃሌ 

“ጌታና አሇቃ” ማሇት ነው። ይህ ቃሌ ሇክርስቶስም በተዯጋጋሚ ጥቅም ሊይ ይውሊሌ፣ በዮሏንስ 13: 

13፤ ለቃስ 6: 46 ወ዗ተ ሊይ እንዯሚገኘው። ከአድናይ ቃሌ ጋር የተያያ዗ ምንም ዓይነት ጥምረት 

የሇም፣ እንዯ ኤልሂም እና ያህዌ። በ዗ፀአት 4: 10 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ሙሴም ያህዌን (ጌታን) 

እንዱህ አሇው፡- አቤቱ አድናይ (ጌታዬ)፣ እኔ አንዯበተ ርቱዕ አይዯሇሁም… በንግግር የ዗ገየሁ፣ 

ኮሌታፊ ነኝ።” ሙሴ እግዙአብሓር ሇተወሰነ አገሌግልት እንዯጠራው ያውቅ ነበር። ስሇዙህ፣ ጌታን 

በአድናይ ስም ጠራው። በቀሊለ በጌታና በአሇቃ መካከሌ ያሇውን ግንኙነት እና ትእዚዘን እንዯ 

አገሌጋይ መታ዗ዜ ያሇበትን ሰው ይገሌጻሌ። 

ያህዌ አይዴሇም ራሱን እንዯ ኤልሂም የገሇጠው ፤ ኤልሂም ነዉ ራሱን እንዯ ያህዌ ያሳወቀው 

ነበር። በ዗ሊሇም ዉስጥ፣ ኤልሂም ብቻ ነበር። ከዙያም ያህዌ ሆኖ ታየ። በዙህም መሌኩ ተገሌጦ፣ 

በብለይ ኪዲን ዗መን ሁለ ተናገረ እና ሰራ። ሁለን ቻይ የሆነው አምሊክ እንዯ ጌታ ይገናኘናሌ — 

ሁሇት ስሞች፣ ሁሇት መገሇጦች፣ ግን ሁሌጊዛ አንዴና ተመሳሳይ አካሌ። ይህ በአዱስ ኪዲን እርሱ 

ራሱን በመገሇጥ ረገዴ በጣም ጠቃሚ የሆነ ነገር ነው። ወሌዴ ራሱን እንዯ አብ አሌገሇጠም፣ ነገር 

ግን አብ በወሌዴ ተገሇጠ። ያ የእግዙአብሓር መገሇጥ ነው። 

በእግዙአብሓር ውስጥ ብዘ አካሊት እንዲለ ያመነ ነቢይ ወይም ሏዋርያ አሌነበረም። በተቃራኒው፡ 

አጽንዖቱ በአንዴ አምሊክ መኖር ሊይ ነበር። በሙሴ አማካኝነት ጌታ ስሇ ራሱ እንዱህ ሲሌ መሰከረ፡- 

“እስራኤሌ ሆይ ፤ስማ። አምሊካችን ጌታ አንዴ ጌታ ነው፤ አምሊክህን ጌታን በፌጹም ሌብህ፣ 

በፌጹም ነፌስህና በፌጹም ኃይሌህ ውዯዴ።” (዗ዲግም 6: 4-5)። ዗ሊሇማዊው ራሱ ስሇተናገረው ይህ 

዗ሊሇማዊ እውነት መሆን አሇበት። በ዗ዲግም 4: 35-39 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ጌታ እርሱ አምሊክ 

እንዯሆነ ታውቅ ዗ንዴ  ይህ ሇአንተ ተገሇጠሌህ፤ ከእርሱ ላሊ አምሊክ የሇም። ዴምፁን እንዴትሰማ 

ከሰማይ አሰማህ፣ ሉያስተምርህም፣ በምዴርም ሊይ ታሊቅ እሳቱን አሳይህ፣ ቃለንም ከእሳቱ መካከሌ 



 

11 
 

 

ሰማህ… ስሇዙህ ዚሬ እወቅ፣ በሌብህም አስብ፣ ጌታ እርሱ በሊይ በሰማይ፣ ከታችም በምዴር አምሊክ 

እንዯሆነ፤ ላሊ የሇም።” 

አንዴ እግዙአብሓር ብቻ ነው ያሇው፣ ነገር ግን በተመሳሳይ ጊዛ በሰማይና በምዴር በተሇያዩ 

መንገድች ራሱን መግሇጥ ይችሊሌ። ዴምፁ ከሊይ ሉታይ ይችሊሌ፣ እርሱ ግን በምዴር ሊይ ሆኖ፣ 

ሇምሳላ በሲና ተራራ ሊይ። ስሇዙህ በነህምያ 9: 13 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “በሲና ተራራም 

ወረዴህ፣ ከሰማይም ተናገርካቸው፣ ትክክሇኛ ስርአቶችን፣ እውነተኛ ሔግጋትን፣ መሌካም ዯንቦችንና 

ትእዚዝችን ሰጠሃቸው።” ማጣቀሻው ሇታሊቁ የሔግ አሰጣጥ ክስተት ነው። ጌታ ከተፇጥሮ በሊይ በሆነ 

እሳት በተራራው ሊይ ወረዯ፣ ነገር ግን በምዴር ሊይ እያሇ በታሊቅ ዴምፅ ከሰማይ ተናገረ። የተገኙት 

ሰዎች የክስተቱ ዓይንና ጆሮ ምስክሮች ሆኑ እና ፇሩ። “ሔዜቡም ሁለ ነጎዴጓዴን፣ መብረቅን፣ 

የመሇከት ዴምፅንና ተራራው ሲጨስ አዩ፤ ሔዜቡም ይህን ባዩ ጊዛ ተንቀጠቀጡ፣ ርቀውም ቆሙ። 

ሙሴንም፡- አንተ ተናገረን፣ እኛም እንሰማሇን፤ እንዲንሞት ግን እግዙአብሓር  አይናገረን አለት።” 

(዗ፀአት 20: 18-19)። 

የጌታ መሌአክ 

ሙሴ የጌታ መሌአክ በእሳት ነበሌባሌ ሆኖ እንዯ ታየው ይነግረናሌ፣ ይህም በሚነዯው ቁጥቋጦ 

ውስጥ እንዲየው ነው (዗ፀአት 3: 2-6)። በቁጥር 4 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ጌታም (ያህዌ) 

ሉመሇከት ዝር እንዲሇ ባየ ጊዛ፣ እግዙአብሓር (ኤልሂም) ከቁጥቋጦው መካከሌ ጠራው እንዱህም 

አሇ፡- ሙሴ! ሙሴ! እርሱም፡- እነሆኝ አሇ። እርሱም፡- ወዯዙህ አትቅረብ፤ የቆምህበት ስፌራ 

የተቀዯሰች መሬት ናትና ጫማህን ከእግርህ አውሌቅ። ዯግሞም፡- እኔ የአባትህ አምሊክ፣ የአብርሃም 

አምሊክ፣ የይስሏቅ አምሊክ፣ የያዕቆብም አምሊክ ነኝ አሇ። ሙሴም ፉቱን ሸፇነ፤ እግዙአብሓርን 

ሇመመሌከት ፇርቶ ነበርና።” 

በጣም የሚገርም ነው፣ ነገር ግን በዙህ ዗ገባ ውስጥ “…ጌታ አየ…”፣ “…እግዙአብሓር ጠራ…”፣ 

እንዱሁም “የጌታ መሌአክ” ሲገሇጽ እናነባሇን። ማን ነበር እዙያ? በእርግጥ ሦስት አካሊት ሳይሆን፣ 

አንዴና ያው አካሌ በሦስት የተሇያዩ ቃሊት የተገሇጸ ነው። የጌታ መሌአክ በቀሊለ የእግዙአብሓር 

የሚታይ መገሇጥ በመሌአክ ቅርጽ ነው። በዙህ መንገዴ ነው በኤዯን ገነት ውስጥ እንዯ ያህዌ 

ሲመሊሇስና ሇአዲም ሲናገር የነበረዉ ፤  በዙህ መንገዴ ነው አብርሃምን የተገናኛዉ። በ዗ፌጥረት 18 

መሠረት፣ ሁሇት መሊእክትን አስከትል ወዯ እርሱ መጣ፣ እነዙያም በኋሊ ወዯ ሰድም ሄደ። እዙያ 

እንዱህ እናነባሇን፡- “ በቀትርም ጊዛ እርሱ በዴንኳኑ ዯጃፌ ተቀምጦ ሳሇ ጌታም በመምሬ የአዴባር 

ዚፌ ተገሇጠሇት።” (዗ፌጥረት 18: 1)። አብርሃም የሰማያዊዎቹ ጎብኚዎች እግር እንዱታጠብም 

ጠየቀ። ሇእነሱ ምግብም አ዗ጋጀ። ላልቹ ሁሇቱ መሊእክትም በሰው ቅርጽ ነበሩ፤ እንዱያውም 

በሰድም የነበሩት በአጋንንት የተያዘት ግብረ ሰድማውያን እነርሱን ሇመያዜ ሞክረዋሌ። ጌታ 

ከአብርሃም ጋር ቆይቶ ከእርሱ ጋር ረጅም ውይይት አዯረገ። ጌታ የተገሇጠበት የመሌአክ ቅርጽ 

በትክክሌ የሰው ቅርጽ ነበር። እግዙአብሓር ሰውን በራሱ አምሳሌ ፇጠረ! 
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በ዗ፀአት 33: 11 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “እግዙአብሓርም ሰዉ ከጓዯኛዉ ጋር እንዯሚነጋገር ከሙሴ 

ጋር ፉት ሇፉት ይነጋገር ነበረ ።” ሙሴ ጌታ ከእርሱ ጋር እንዱሄዴ በመጠየቅ ሌዩ ፌሊጎቱን ገሇጸ። 

“እርሱም፡- እኔ ከአንተ ጋር እሄዲሇሁ፣ እኔም አሳርፌሃሇሁ አሇ። እርሱም፡- አንተ ከእኛ ጋር 

ካሌወጣህስ  ፤ከዙህ አታውጣን አሇ።” (዗ፀአት 33: 13-15)። በእርግጥም፣ ሙሴ የተሰጠውን ተስፊ 

አሌተጠራጠረም ነበር፣ ነገር ግን ዲግም እንዱረጋገጥሇት ፇሇገ፣ ምክንያቱም በ዗ፀአት 23: 20-21 

ጌታ ከዙህ ቀዯም በሚከተለት ቃሊት ማረጋገጫ ሰጥቶት ነበር፡- “እነሆ፣ በመንገዴ ይጠብቅህ ዗ንዴ፣ 

ወዯ አ዗ጋጀሁሌህም ስፌራ ያገባህ ዗ንዴ መሌአክን በፉትህ እሰዲሇሁ። ተጠንቀቀው፣ ዴምፁንም 

ታ዗ዜ፣ አታስቆጣውም፤ መተሊሇፊችሁን ይቅር አይሌምና፤ ስሜ በእርሱ ውስጥ ነውና።” የጌታ 

የግሌ መገሇጥ ነበር። 

ስሇዙህ ዓይነት የሚታይ የመገሇጥ ቅርጽ የሚናገሩ ላልች የመጻሔፌ ቅደስ ማጣቀሻዎች አለ። 

በኢሳይያስ 63: 9 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “በጭንቀታቸዉ ሁለ እርሱ ተጨነቀ፣ የመገኘቱ መሌአክ 

አዲናቸው፤ በፌቅሩና በምህረቱ አዲናቸው፤ በቀዯመዉም ዗መን ሁለ አንስቶ ተሸከማቸው።” ጌታ 

በመሌአክ ቅርጽ ተገኝቶ ነበር። እርሱ እስራኤሌን ያዲነው ነው፤ እነርሱ ሲጠብቁት የነበረው እርሱ 

ነበር። በሚሌክያስ 3: 1 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “…የምትፇሌጉትም ጌታ በዴንገት ወዯ መቅዯሱ 

ይመጣሌ፣ የቃሌ ኪዲኑም መሌእክተኛ…” 

“መሌአክ” እና “መሌእክተኛ” የሚለት ቃሊት ተመሳሳይ ናቸው። በሏዋርያት 7: 38 ሊይ ስሇ ሔግ 

አሰጣጥ፣ ስሇ ሙሴ፣ እና ከእርሱ ጋር ስሇተነጋገረው መሌአክ እንዱህ እናነባሇን፡- “ይህ ሰዉ በሲና 

ተራራ ከተናገረዉ መሌአክና ከአባቶቻችን ጋር በምዴረ በዲ በነበረዉ ቤተክርሰቲያን ዉስጥ የነበረው 

ነዉ፣ ይሰጠንም ዗ንዴ ሔይወት ያሊቸዉን ቃሊት የተቀበሇ እርሱ ነው።” ሁሊችንም እንዯምናውቀው 

እግዙአብሓር መሌአክን አሌሊከም፣ ነገር ግን ጌታ ራሱ ወርድ ትእዚዚትን ሇሙሴ ሰጥቷሌ። እርሱ 

በቀሊለ በመሌአክ በሚታይ ቅርጽ ተገሇጠ። 

በብለይ ኪዲን በሚታይ ቅርጽ መገሇጡ በሰው ሥጋዊ መሌክ ሇግሌ መገሇጡ በጣም አስፇሊጊ ነው። 

ያዕቆብን እንዯ ምስክር እንጥራ። ስሇ እርሱ እንዱህ እናነባሇን፡- “ከመሌአኩም ጋር ታገሇ ፤

አሸነፇዉም፤በፉቱ ሞገስን ሇማግኘት አሌቀሶ ሇመነው፡፡ እርሱንም በቤቴሌም አገኘው፣ በዙያም ከእኛ 

ጋር ተናጋገረ፡፡ እርሱም የሰራዊት ጌታ እግዙአብሓር ፤ ጌታ የመታሰቢያው ነው።” (ሆሴዕ 12: 4-

5)። የሠራዊት ጌታ ወይም እግዙአብሓር ቢጠቀስም፣ ሁሌጊዛም ራሱን በተሇያዩ መንገድች 

የሚገሌጥ፣ ግን ሇ዗ሊሇም ተመሳሳይ ሆኖ የሚኖር ያው አንዴ አካሌ ነው። 

የያዕቆብ ከጌታ ጋር የነበረው ገጠመኝ ቀዯም ተብል በ዗ፌጥረት 32፣ ከቁጥር 24 ጀምሮ 

ተመዜግቧሌ፡- “ያዕቆብም ብቻውን ቀረ፤  አንዴ ሰውም ከእርሱ ጋር እስከ ንጋት ዴረስ ይታገሇዉ 

ነበር… እርሱም፡- ስምህ ከእንግዱህ እስራኤሌ ይባሌ እንጅ ያቆብ አይባሌ፣ ከእግዙአብሓርና ከሰዉም 

ጋር ታግሇህ አሸንፇሃሌና… ያዕቆብም የቦታውን ስም ጵኒኤሌ (Peniel) ብል ጠራው፤ 

እግዙአብሓርን ፉት ሇፉት አየሁና ሔይወቴ ተጠብቋሌ ሲሌ።” 
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ይህ ተሞክሮ በቀሊለ ሉታሰብ አይችሌም። ሁለን ቻይ የሆነው አምሊክ፣ በራሱ ግርማ የሚኖረው፣ 

በሁለም ቦታ የሚገኘው፣ እንዯዙህም ሆኖ ራሱን በሰው ቅርጽ ገሌጦ፣ ያዕቆብም ከእርሱ ጋር 

ሉታገሌ ችሎሌ። ያዕቆብ ከመሞቱ በፉት፣ የዮሴፌን ሌጆች ባረከ፣ እጆቹንም በመስቀሌ ቅርጽ 

አስተሊሌፍ አእንዱህ አሇ፡- “አባቶቼ አብርሃምና ይስሏቅ በፉቱ የሄደሇት እርሱ እግዙአብሓር ፤ 

እስከ ዚሬ ዴረስ ዗መኔን ሁለ የመገበኝ እግዙአብሓር፣ ከክፈ ሁለ ያዲነኝ መሌአክ፣ እነዙህን 

ብሊቴኖች ባርክ…” (዗ፌጥረት 48: 15-16)። 

የማይታየው እግዙአብሓር በሚታይ መሌክ ሉገሇጥ ይችሊሌ። በ዗ፀአት 24፣ ከቁጥር 9 ጀምሮ 

እንዱህ እናነባሇን፡- “ከዙያም ሙሴ፣ አሮን፣ ናዲብ፣ እና አቢሁ፣ እና ሰባዎቹ የእስራኤሌ 

ሽማግላዎች ወጡ፤ የእስራኤሌንም አምሊክ አዩ… እግዙአብሓርንም አዩ፣ በለና ጠጡ።” 

ከሁለን ቻይ አምሊክ ፉት ማን ሉገኝ እና በፉቱ እርሱ እያሇ ሉበሊና ሉጠጣ እንዯሚችሌ ማን 

ሉያስብ ይችሊሌ? እኛ እውነት እንዯሆነ እናምናሇን፣ ምክንያቱም በቅደስ ቃለ ተመዜግቧሌ። 

እግዙአብሓር በክብሩ ሙሊት በነበረበት ጊዛ፣ በ዗ሊሇም በመንፇስ ማንም ሉያየው አይችሌም ነበር። 

ከመጀመሪያው ጀምሮ፣ በመንፇሳዊ አካሌ ራሱን ከገሇጠ በኋሊ ብቻ ነው የታየው። ሰባዎቹ 

ሽማግላዎችና ከሙሴ ጋር የነበሩት፣ ጌታ አምሊክን በክብሩ አዩ። እግዙአብሓር እውነት ነው። 

መናገር ይችሊሌ፣ መስማት ይችሊሌ፣ መጻፌ ይችሊሌ፣ ወ዗ተ። 

ነቢዩ ሔዜቅኤሌም ከአጋጣሚዎቹ አንደን መዜግቧሌ፡- “በራሳቸውም ሊይ ከነበረው ጠፇር በሊይ 

የሰንፔር ዴንጋይ የሚመስሌ አምሳያ ነበረ፣ በዘፊኑም አምሳያ ሊይ እንዯ ሰው መሌክ አምሳያ ነበር።

” (ሔዜቅኤሌ 1: 26)። በማንኛውም ጊዛ ማንም ሁሇት ወይም ሦስት አካሊትን በዘፊኑ ሊይ አሊየም። 

“ሦስት አካሌ ያሇው አምሊክ”፣ “ሥሊሴ” የሚለት ቃሊት በመጻሔፌ ቅደስ ውስጥ አይገኙም። 

አንዴም ነቢይ ወይም ከሏዋርያት ማንም ከእግዙአብሓር ውስጥ ከብዘ አካሊት በሊይ እንዲለ 

የሚገሌጽ የመጽሏፌ ቅደስ ቃሌን ፇጽሞ አሌተረጎመም። የምናገኘው የዙህን አንዴ እግዙአብሓር 

የተሇያዩ መገሇጦች ብቻ ነው። 

ማብራሪያ 

ሇረጅም ጊዛ በተስፊፈት በተሳሳቱ ትርጓሜዎችና ጽንሰ-ሏሳቦች ምክንያት፣ እግዙአብሓር በፌጥረት 

ጊዛ “ሰውን በመሌካችን እንፌጠር…” (዗ፌጥረት 1: 26) ሲሌ ሇማን እንዯተናገረ ማብራራት 

አስፇሊጊ ነው። የዙህን አባባሌ ማብራሪያ አንፇሌግም፣ ከእግዙአብሓር ቃሌ ራሱ ግሌጽ የሆነ መሌስ 

እንፇሌጋሇን። እዙህ ሊይ ዓሇም አቀፊዊ ፇተናው ተሰጥቷሌ፡- መቼና የት ነው አንዴ ነቢይ ወይም 

ሏዋርያ በዙህ ጽሐፌ ውስጥ ብዘ አካሊት እንዲለ ያነበበው ወይም የገሇጸው? 

በኢዮብ 38፣ ከቁጥር 4-7 ጀምሮ፣ ጌታ አገሌጋዩን እንዱህ ሲሌ ጠየቀ፡- “እኔ (እኛ አይዯሇም) 

የምዴርን መሠረት ስጥሌ የት ነበርህ? ታስተዉሌ እንዯ ሆንህ ተናገር፤የምታዉቅ ከሆነ  ማን ነው 

መስፇሪያዋን የወሰነ ፤ በሊይዋስ የመሇኪያ ገመዴ የ዗ረጋ ማነዉ የጣሇው ?  ወይስ አጥቢያ ኮከቦች 
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በአንዴነት ሲ዗ምሩ፣ የእግዙአብሓር ሌጆችም ሁለ በዯስታ ሲጮሁ ፤ መሰረቶችዋ በምን ሊይ 

ተተክሇዉ ነበር? የማዕ዗ን ዴንጋዩን ያቆመ ማን ነዉ?” ይህን ሁለም ይረዲሌ። እግዙአብሓር 

ምዴርን በፇጠረ ጊዛ፣ ሁለም የሰማይ ሠራዊት ተገኝተው በዯስታ ጮኹ። እግዙአብሓር ብቻውን 

አሌነበረም፣ ወይም ከአንዴ አካሌ በሊይ ሆኖ አሌነበረም። እርሱ በእርግጥ ሇራሱ ወይም ሇላሊ 

አምሊክ አሌተናገረም፣ ላሊ አምሊክ የሇምና። እርሱ ከእርሱ ጋር ሇነበሩት የእግዙአብሓር ሌጆች 

ተብሇው ሇተጠሩት መሊእክት ተናገረ። 

በ዗ፌጥረት 11: 7 ሊይ፣ ጌታ እንዯገና በብዘ ቁጥር እንዱህ ሲሌ ተናገረ፡- “ኑ፣ እንውረዴ፤ አንደ 

የአንደን ነገር እንዲይሰማዉ ቋንቋቸውን በዙያ እንዯባሌቀዉ።” እንዯገና ጌታ በዘሪያው ሇነበሩት 

ተናገረ።ቁጥር 5 በግሌጽ እንዱህ ይሊሌ፡- “ጌታም ከተማዋን ሉያይ ወረዯ…” ዯግሞም እንዯገና 

በሰማያዊ ሠራዊት ተከቦ ታይቷሌ። ነቢዩ ሚክያስ በጣም አስዯናቂ ምስክርነት ይሰጣሌ። እንዱህ 

ሲሌ ገሇጸ፡- “ጌታን በዘፊኑ ሊይ ተቀምጦ አየሁ፣ የሰማይም ሠራዊት ሁለ በቀኝና በግራው ቆመው 

ነበር።” (2ኛ ዛና መዋዕሌ 18: 18)። በዙህ ሁኔታ ውስጥም ጌታ ሇማን እንዯተናገረ በጣም ግሌጽ 

ነው። ከእርሱ ጋር በፉቱ ሇቆሙት ሰማያዊ ፌጥረታት ብቻ ሉናገር ችሎሌ። 

ነቢዩ ኢሳይያስ ከተፇጥሮ በሊይ ከሆኑት ገጠመኞቹ አንደን መዜግቧሌ፡- “ጌታን በዘፊን ሊይ ከፌ 

ብልና  ተቀምጦ አየሁ፣ የሌብሱም ዗ርፌ መቅዯሱን ሞሌቶ ነበር። ሱራፋሌም ከእርሱ በሊይ 

ቆመዉ ነበር… አንደም ሇአንደ ፡- ቅደስ፣ ቅደስ፣ ቅደስ፣ የሠራዊት ጌታ እግዙአብሓር፤ ምዴርም 

ሁለ በክብሩ ተሞሌታሇች አሇ።” (ኢሳይያስ 6: 1-3)። እንዯነዙህ ያለ ዗ገባዎች ተጨማሪ ማብራሪያ 

አያስፇሌጋቸውም። በጣም የሚያበሩ ናቸው። በሰው ቅርጽ ባለ መሊእክት እና በኪሩቤሌና በሱራፋሌ 

መካከሌ ያሇውን ሌዩነትም እናያሇን። እነዙህ ክንፍች ያሊቸው ከተፇጥሮ በሊይ የሆኑ ፌጥረታት 

ናቸው፣ ሁሌጊዛ ጌታን የሚያመሰግኑ። መሊእክት በፉቱ ይቆማለ፤ እነርሱ የሚያገሇግለ መንፇሶች 

ናቸው (ዕብራውያን 1: 14)። በኢሳይያስ 6: 8 ሊይ “ማንን እሌካሇሁ፣ ማንስ ይሄዴሌናሌ?” ብል 

ያናገራቸዉ እነርሱን ነበር። “እኛ” የሚሇው ቃሌ ከአምሊክ ውስጥ ከላሊ አካሊት ጋር ፇጽሞ 

አሌተገናኘም። ይህ ፇጽሞ የማይቻሌ ነው፤ እግዙአብሓር በሦስት አካሊት እንዲሇ ማሰብ እንኳ 

ክብሩን ከመስዯብ አይተናነስም። እርሱ ሦስት አካሊት ሳይሆን አንዴ ነው፣ እንዱሁም ሦስት ራስ 

ያሇው አንዴ አካሌ አይዯሇም። ዗መናዊ የነገረ መሇኮት ምሁራን እንዯሚለትም “ኢኮኖሚያዊ ሥሊሴ” 

አይዯሇም። 

እግዙአብሓር በእርሱ ሊመኑት ራሱን ገሇጠ። ተስፊዎቹን ተቀበለ እና ስሇ እርሱ በጨሇማ ውስጥ 

አሌቀሩም። በብለይ ኪዲን ያለ ነቢያትም ሆኑ በአዱስ ኪዲን ያለ ሏዋርያት፣ ከእነርሱ መካከሌ 

አንዲቸውም ቢሆኑ ስሇ እግዙአብሓር ተከራክረው አያውቁም። ይህ የጀመረው ከክርስቶስ በኋሊ 

በሦስተኛው መቶ ክፌሇ ዗መን ነበር፣ የግሪክ ፌሌስፌናዎች እና የሮማውያን ስሇ አማሌክቶቻቸው 

የነበሩ ሀሳቦች ወዯ ተሳሳተዉ ክርስትና ሲገቡ። “ሉቃውንት” የሚባለት አምሊክን እንዯ ባህሊዊ 

አስተሳሰባቸው መሠረት ሇማብራራት ሞክረዋሌ። የሥሊሴ አስተምህሮ የመጣው በዙህ መንገዴ 
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ነው። አሳዚኝ ግን እውነት ነው፣ በቤተ ክርስቲያናት ውስጥ ያሇው ሥነ-መሇኮት በሰዎች አስተሳሰብ 

ሊይ የተመሠረተ ነው፣ እና እንዯ አጠቃሊይ የሚታመነው፣ በነቢያትና በሏዋርያት የመጀመሪያ 

ምስክርነት ሊይ አይዯሇም። ስሇ አምሊክ የተሳሳተው ትምህርት በተሇምድ እንዯ ትክክሇኛ ትምህርት 

ተቀባይነት አግኝቷሌ፣ ስሇእግዙአብሓርም እውነተኛዉ እውቀት እንዯ ተሳሳተ ተቆጠሯሌ። 

እግዙአብሓር እኛ ሇመሥራት እንዯምንሞክረው አይዯሇም፣ እርሱ በቀሊለ እንዲሇዉ ነው። ሰዎች 

አማሌክትን ይሠራለ፣ ጌታ ግን አምሊክ ሆኖ ይኖራሌ፣ ትናንት፣ ዚሬና ሇ዗ሊሇም ተመሳሳይ ነው 

(መዜሙር 102: 27፤ ኢሳይያስ 48: 12፤ ዕብራውያን 13: 8)። 

እግዙአብሓር ራሱን አሊበዚም፣ አሌተሇወጠም። ማንም እውነተኛ አይሁዲዊ የሥሊሴን ሀሳብ ፇጽሞ 

ሉቀበሌ አይችሌም። ይህ ፇጽሞ የማይቻሌ ነው፣ ምክንያቱም እንዱህ ያሇ ነገር በቅደሳት 

መጻሔፌት ውስጥ የሇም። እግዙአብሓር በትሌቅ ዕቅደ መሠረት ራሱን በተሇያዩ መንገድች ብቻ 

ይገሌጣሌ። 

ዴሌዴዩ 

አምሊክን በተመሇከተ ሰዎች አዱስ ኪዲንን ከብለይ ኪዲን የበሇጠ ተሳስተው ይረደታሌ። ይህ በቀሊለ 

እስከ ዚሬ ዴረስ በወረስናቸው የስነ-መሇኮት ትምህርቶች የመጣ ውጤት ነው። ነገር ግን ሙለ 

በሙለ ከመጽሏፌ ቅደስ ውጪ ናቸው። በኒቂያ ጉባኤ (325 ዓ.ም.) እንኳ ስሇ አምሊክ ምንም 

ውይይት አሌነበረም። እያንዲንደ የቤተ ክርስቲያን ታሪክ ጸሏፉ ዋናው ክርክር የነበረዉ በኢየሱስ 

ክርስቶስ መሇኮትነት ዘሪያ እንዯሆነ ያውቃሌ። አትናቴዎስ ክርስቶስ ፌጡር ነው ብል ያስተማረውን 

አርዮስን በመቃወም ይከራከር ነበር። ስሇ ሥሊሴ የቀረቡት ቀመሮች ከዙያን ጊዛ ጀምሮ ነው 

የተጀመሩት። እነርሱም የሰው ሌጅ የአስተሳሰብ ውጤት ናቸው — ፌጹም የተሳሳተ የቅደሳት 

መጻህፌት ግንዚቤ። የነቢያትና የሏዋርያት ቃሊት ግምት ውስጥ አሌገቡም። ይህ ትምህርት የመጣው 

ከዙያ ፌሌስፌናዊ፣ ነገረ መሇኮታዊ አስተሳሰብ ነው። ሰዎች ራሳቸውን ሦስት አካሊት አንዴ አምሊክ 

ናቸው ብሇው እንዱያምኑ ሇማ዗ዜ ሞክረዋሌ። ነገር ግን አንዴን አሊዩም፣ ሦስት አዩ። ከአሀዲዊነት 

ወዯ ሦስትነት መዝርም ተጠናቀቀ። እነርሱ አንዴን የሚሠሩ ሦስት አይዯለም — እርሱ አንዴ ነው፣ 

ራሱን እንዯ አብ፣ ወሌዴና መንፇስ ቅደስ የገሇጠዉ። እግዙአብሓር ከእኛ በሊይ፣ ከእኛ ጋር፣ እና 

በእኛ ውስጥ። 

የእግዙአብሓርን ታሊቅ የማዲን ዕቅዴ ስንመሇከት፣ አንዴ አምሊክ መሥራት እንዯጀመረ እናውቃሇን። 

በ዗ሊሇም ዉስጥ እርሱ በምንም መንገዴ ራሱን አሌገሇጠም ነበር። ነገር ግን በመጀመሪያ እንዯ 

“ልጎስ” — ቃሌ፣ የእግዙአብሓር የሚሠራ ክፌሌ — ተገሇጠ። ከዙያም በሥጋ አካሌ ራሱን ገሇጠ 

(ዮሏንስ 1: 1)። እግዙአብሓር በነቢያት አማካኝነት ተናገረ፣ ነገር ግን በወሌዴ መናገሩ ከእንግዱህ 

ትንቢት አሌነበረም፣ መሌስ፣ ውጤቱ ራሱ ነበር። የምንመሇከተው የእግዙአብሓርን ታሊቅ መገሇጥ 

ነው። ከ዗ሊሇም የነበረው፣ ወዯ ጊዛ ገባና ታሪክ ሠራ። በመጀመሪያ የነበረው ቃሌ ሥጋ ሆነ፣ 
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በእኛም መካከሌ አዯረ (ዮሏንስ 1: 14)። ብርሃን ወጣ፣ አዱስ ቀን ነጋ — የመዲን ቀን (ኢሳይያስ 

49: 8)። ፀሏይ በክንፍቿ ጽዴቅ ይዚ ወጣች። አዱስ መንፇሳዊ ሔይወት ወጣ። 

እግዙአብሓር ዕቅደን በሰው ሌጆች ውስጥ መፇጸም ጀመረ። እርሱና መገሇጡ ተመሳሳይ እንዯሆኑ 

ማየት አሇብን፣ የተሇያዩ መገሇጦች ቢኖርም እንኳ። እግዙአብሓር በክርስቶስ እንዯነበረ ብቻ ነው 

እውነት የሆነው ወይስ ራሱን ከእኛ ጋር አስታርቆአሌ (2ኛ ቆሮንቶስ 5: 19) የሚሇውም እውነት 

ሉሆን ይችሊሌ? ከቤተ ክርስቲያን ታሪክ ጸሏፌት አንደ አትናቴዎስ የሰጠውን መግሇጫ ጠቅሷሌ፣ 

እንዯገና አሱ ኢሬኔዎስን  ጠቅሷሌ። ታሪክ ጸሏፉው እነዙህን ቃሊት ጻፇ፡- “ሇአትናቴዎስ ወሳኙ 

ሀሳብ በኢየሱስ እግዙአብሓር ራሱ ሇእኛ መገሇጡ ነበር፤ እግዙአብሓር ራሱን ሇእኛ አሳወቀንና 

አዲነን፤ በእርሱም አብ ራሱ አሇን።” 

ማርቲን ለተር እንዱህ አሇ፡- “አዲኙ ራሱ እግዙአብሓር መሆን አሇበት፣ ምክንያቱም ማንም ላሊ 

ከአስከፉዉ  ዉዴቀት ከኃጢአትና ከ዗ሊሇም ሞት ሉያዴነን አይችሌም ነበር። ኃጢአትንና ሞትን 

አስወግድ ጽዴቅንና የ዗ሊሇም ሔይወትን የሚያመጣ የ዗ሊሇም አካሌ ካሌሆነ በቀር ላሊ ሉያዴነን 

የሚችሌ መንገዴ አሌነበረም። ይህ መሌአክ ወይም ላሊ ፌጡር ሉሆን አይችሌም ነበር፣ ራሱ 

እግዙአብሓር መሆን ነበረበት።” ከመጽሏፌ ቅደስ ውጪ የሆነው የሥሊሴ ትምህርት ሇአይሁድች፣ 

ሇሙስሉሞችና ሇላልች ሁለ ትሌቁ መሰናክሌ ሆነ። የእግዙአብሓርን መገሇጥ እንዯ አብ፣ ወሌዴና 

መንፇስ ቅደስ በተከታታይ ቅዯም ተከተሌ ከመመሌከት ይሌቅ፣ የሰው አእምሮ ሦስት አካሊት 

አዴርጎ፣ እርስ በርስ ተቀምጠው አቅርቧቸዋሌ። 

እግዙአብሓርን የሚፇራ ሰው ሁለ ብለይና አዱስ ኪዲን ሙለ በሙለ መስማማት አሇባቸው ብል 

ማመን አሇበት። አንዴም እርስ በእርሱ የሚጋጭ ሉኖር አይችሌም። ትንቢትና ፌጻሜው መመሳሰሌ 

አሇባቸው፣ እናም ይመሳሰሊለ! ብለይ ኪዲን እርሱ እንዯሚመጣ ይናገራሌ፣ አዱስ ኪዲን ዯግሞ ወዯ 

ሰው ቅርጽ እንዯገባ ያረጋግጣሌ። 

በ዗ፌጥረት 1: 26-28 መሠረት፣ አዲም በእግዙአብሓር አምሳሌ የተፇጠረ ሲሆን ይህም በመንፇሳዊ 

አካሌ ነበር። በዙያን ጊዛ እግዙአብሓር ገና ሥጋ ሇብሶ አሌታየም ነበር። በኋሊ፣ በ዗ፌጥረት 2: 7 

ሊይ፣ ጌታ እግዙአብሓር ሰውን ከምዴር አፇር ሠራው። ከዙያ በኋሊ፣ ሓዋን ከአዲም ተወስዲ 

ወጣች። ሰው በሥጋዊ አካሌ ውስጥ ስሇወዯቀ፣ እግዙአብሓር እኛን ሉያዴነን እንዱችሌ ወዯ 

ተመሳሳይ አካሌ መውረዴ ነበረበት። ክርስቶስ ሁሇተኛው አዲም ነበር። በቀራኒዮ ጎኑ ተከፇተ፣ 

በዯሙም ሙሽራው ተገሇጠች፣ ተዋጀች። እርሷም ከሥጋው ሥጋ፣ ከአጥንቱም አጥንት ናት 

(ኤፋሶን 5: 30)። እኛ እንዯ ሰው ሌጆች ወዯ መሇኮታዊ ሥርዓት መመሇስ ነበረብን። ስሇዙህ፣ 

እግዙአብሓር በሥጋ ወዯ እኛ መምጣት ነበረበት። ነገር ግን በተመሳሳይ ጊዛ ፡ እርሱ በመንፇስ  

አምሊክ ነዉ ። በሰማይ እንዯ አባት፣ በምዴርም እንዯ ወሌዴ ነበር። ሰማይንና ምዴርን፣ 

እግዙአብሓርንና ሰውን ሇማገናኘት ይህ የግዴ መሆን ነበረበት። 
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አዱስ ኪዲን አንዴ አምሊክ እንዲሇ ይመሰክራሌ፣ ሌክ እንዯ ብለይ ኪዲን። እንዯ አብ፣ ወሌዴና 

መንፇስ ቅደስ መገሇጡ ያን አንዴ አምሊክ አሊበዚውም። “ኢየሱስም መሇሰሇት፡- ከሁለም ትእዚዚት 

የመጀመሪያው፡- ስማ፣ እስራኤሌ ሆይ፡- ጌታ አምሊካችን አንዴ ጌታ ነው፤ አምሊክህን ጌታን በፌጹም 

ሌብህ፣ በፌጹም ነፌስህ፣ በፌጹም አእምሮህና በፌጹም ኃይሌህ ውዯዴ፤ ይህ የመጀመሪያው ትእዚዜ 

ነው።” (ማርቆስ 12: 29-30)። ጌታ የእግዙአብሓርን ቃሌ የሚቃረን ነገር ይናገራሌ ብል ማንም 

እንዳት ሉታስብ ይችሊሌ! ሏዋርያው ጳውልስ በሮሜ 3: 30 ሊይ እንዱህ ሲሌ ይመሰክራሌ፡- “አንዴ 

አምሊክ ስሇሆነ፣ መገረዜን በእምነት የሚያጸዴቅ፣ ያሌተገረ዗ንም በእምነት ነው።” ይሁዲ የጻፇውም 

በጣም ግሌጽ መግሇጫ ነው፡- “ብቸኛ ሇሆነው ጥበበኛ አምሊክ፣ አዲኛችን፣ ክብርና ግርማ፣ ግዚትና 

ኃይሌ፣ አሁንም ሇ዗ሊሇምም ይሁን። አሜን።” (ቁጥር 25)። 

ወዯተሇያዩ መገሇጦች ከመግባታችን በፉት፣ በአዱስ ኪዲን ሊይ አጽንዖት እንዯተሰጠው፣ በአምሊክነቱ 

ሊይ በዴጋሚ ማተኮር እንወዲሇን። በሮሜ 9: 4-5 ሊይ፣ ሏዋርያው እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- 

“…እስራኤሊውያን ናቸዉና ፤ ሌጅነትና ክብር ኪዲንም የሔግም መሰጠት  የመቅዯስም  ሥርአት  

የተስፊዉም ቃሊት ሇእነርሱ ናቸዉና፤ አባቶችም ሇእነርሱ ናቸዉና ፣ ከእነርሱም ክርስቶስ በሥጋ 

መጣ፣ እርሱም ከሁለም ሊይ የሆነ ሇ዗ሊሇም የተባረከ አምሊክ ነዉ፤ አሜን።” እንዱህ ያሇውን 

መግሇጫ ማን ሉክዴ ይችሊሌ! ሏዋርያው ዮሏንስ እንዱህ ሲሌ ገሇጸው፡- “የእግዙአብሓር ሌጅ 

እንዯመጣ እና እውነተኛም የሆነዉን እናውቅ ዗ንዴ  ማስተዋሌን እንዯሰጠን እናውቃሇን፤ እዉነተኛ 

በሆነዉ በእርሱ አሇን ፣ እርሱም ሌጁ ኢየሱስ ክርስቶስ ነዉ። እርሱ እውነተኛ አምሊክና የ዗ሊሇም 

ሔይወት ነው።” (1ኛ ዮሏንስ 5: 20)። 

እግዙአብሓር ራሱን እንዯ አብ፣ ወሌዴና መንፇስ ቅደስ መግሇጥ ይችሊሌ፣ እናም  ያው አንዴ 

አምሊክ ሆኖ ይኖራሌ። ጳውልስ አስዯናቂ ምስክርነት ይሰጣሌ፡- “ እግዙአብሓርን የመምሰሌ 

ምሥጢር ያሇ ጥርጥር ታሊቅ ነዉ ፡- እግዙአብሓር በሥጋ የተገሇጠ፣ በመንፇስ የጸዯቀ፣ በመሊእክት 

የታየ፣ በአሔዚብ መካከሌ የተሰበከ፣ በዓሇም የታመነ፣ በክብር ያረገ።” (1ኛ ጢሞቴዎስ 3: 16)። 

የነቢያትና የሏዋርያት ምስክርነት በሚያምኑት ሁለ ሉሰማና ተቀባይነት ሉኖረዉ ይገባሌ። የኢየሱስ 

ክርስቶስ መሇኮትነት ሇእምነታችን ፌጹም መሠረት ነው። በቆሊስይስ 2: 2 ሊይ፣ ጳውልስ እንዱህ 

ሲሌ ጻፇ፡- “ሌቦቻቸው እንዱጽናኑ፣ በፌቅር አንዴ ሆነው፣ የእግዙአብሓርን፣ የአብንና የክርስቶስን 

ምሥጢር በማወቅ እስከ ሙለ የማስተዋሌ ብሌጥግና ዴረስ እንዱዯርሱ፣ በእርሱም የጥበብና 

የእውቀት ሀብት ሁለ የተሰወረ ነው።” የኢየሱስ ክርስቶስን እውነተኛ መገሇጥ ስንቀበሌ ብቻ ነው 

እነዙህን የተሰወሩ ሀብቶች ሁለ የምናገኘው። 

ፇጣሪ 

በብለይ ኪዲን ሇእግዙአብሓር የተሰጡት ነገሮች በአዱስ ኪዲንም ሇጌታ ሇኢየሱስ ተሰጥተዋሌ። 

በሁሇቱም ውስጥ ስሇ አዲኝ፣ ስሇ ንጉሥ፣ ስሇ እረኛ፣ ስሇ ፇራጅ ወ዗ተ እናነባሇን። እግዙአብሓር 

ፇጣሪ እንዯሆነ እናውቃሇን። ሇፌጥረት አንዴ አካሌ ብቻ ተጠያቂ መሆኑም ግሌጽ መሆን አሇበት። 
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በዮሏንስ 1: 10 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “…በዓሇም ነበር፣ ዓሇሙም በእርሱ ሆነ ፤ ዓሇሙም 

አሊወቀውም።” ይህ መግሇጫ ጌታ ኢየሱስ ክርስቶስን ያመሇክታሌ። በቆሊስይስ 1: 16-17 ያሇውም 

ሇእርሱ ይሠራሌ፡- “በሰማይና በምዴር ያለ ሁለ፣ የሚታዩና የማይታዩ፣ ዘፊኖችም ቢሆኑ፣ 

ሥሌጣናትም ቢሆኑ፣ አሇቅነትም ቢሆኑ ወይም ገዥዎች — ሁለም ነገር በእርሱ ተፇጠረ፣ 

ሇእርሱም ተፇጠረ፤ እርሱም ከሁለም ነገር በፉት ነው፣ ሁለም ነገርም በእርሱ ጸንቶ ይኖራሌ።” 

እንዱህ ያለ መግሇጫዎችን ከፌጥረት ጋር በተያያዘ ላልች ዗ገባዎች ሁለ ጋር ማስታረቅ 

እንችሊሇን? 

በ1ኛ ቆሮንቶስ 8: 6 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ሇእኛስ ነገር ሁለ ከእርሱ የሆነ አኛም ሇእርሱ የሆንን 

አንዴ አምሊክ አብ አሇን፣ ነገርም ሁለ በእርሱ በኩሌ የሆነ እኛም በእርሱ በኩሌ የሆንን አንዴ ጌታ 

ኢየሱስ ክርስቶስ አሇን ፡፡” እዙህ ሁሇት ነገሮች ጎሌተው ታይተዋሌ፡- በመጀመሪያ፣ አንዴ አምሊክ፣ 

አብ እንዲሇ፣ እና ሁለም ነገር በእርሱ እንዯተሠራ ተነግሮናሌ፤ ከዙያም አንዴ ጌታ ብቻ አሇ፣ 

እርሱም ኢየሱስ ክርስቶስ ነው፣ እና ሁለም ነገር በእርሱ ተሠራ ይሊሌ። የፌጥረት ሥራ 

የተከናወነው በማን ነው? ሁሇት ፇጣሪዎች አለን? በእርግጥ የለም። አንዴ ብቻ ነው። እርሱ 

እግዙአብሓር ነው፣ እንዯ አብም በወሌዴ ተገሇጠ። ወሌዴም ጌታ ነው፣ እንዯ ጌታም እርሱ 

እግዙአብሓር ነው። 

በአዱስ ኪዲን ትንቢታዊ መጽሏፌ ውስጥ በምዕራፌ 4: 11 ሊይ ስሇ ጌታ አምሊክ እንዯገና እናነባሇን፡

- “ክብርንና ኃይሌን ሇመቀበሌ ይገባሃሌ፣ ጌታ ሆይ፤ ሁለንም ነገር ፇጥረሃሌና፣ በፇቃዴህም 

የሆኑና የተፇጠሩ ናቸውና።” ግሌጽ የሆነ ምስሌ ሇማግኘት ሇአንዴ ርዕሰ ጉዲይ የተሇያየ 

ማጣቀሻዎችን መውሰዴ አስፇሊጊ መሆኑን እናያሇን። 

እኔ ነኝ 

በዮሏንስ 8: 24 ሊይ፣ ጌታችን እንዱህ ሲሌ መሰከረ፡- “እንግዱህ፡- በኃጢአታችሁ ትሞታሊችሁ ብዬ 

ነገርኳችሁ፤ እኔ እርሱ መሆኔን ካሊመናችሁ በኃጢአታችሁ ትሞታሊችሁና።” “እኔ ነኝ” ያዲነን 

መሆኑን ካሊመንን፣ በኃጢአታችን እንሞታሇን። በሙሴ ዗መን እንኳ “እኔ ነኝ” ተናግሯሌ። “ሙሴም 

እግዙአብሓርን እንዱህ አሇው፡- እነሆ፣ ወዯ እስራኤሌ ሌጆች ስመጣ፣ የአባቶቻችሁ አምሊክ ወዯ 

እናንተ ሌኮኛሌ ብዬ እሊቸዋሇሁ፤ እነርሱም፡- ስሙ ማን ነው? ብሇው ቢለኝ፣ ምን እሊቸዋሇሁ? 

እግዙአብሓርም ሙሴን፡- “ያሇ እና የሚኖር” እኔ ነኝ አሇ። ዯግሞም፡- ሇእስራኤሌ ሌጆች እንዱህ 

በሌ፡- እኔ ነኝ ወዯ እናንተ ሌኮኛሌ አሇ።” (዗ፀአት 3: 13-14)። 

ጌታችን በብለይ ኪዲን ውስጥ የነበረውን ተመሳሳይ አባባሌ በአዱስ ኪዲን ውስጥ በተዯጋጋሚ 

ተጠቅሟሌ። እርሱም፡- “እኔ መንገዴ፣ እውነትና ሔይወት ነኝ። እኔ ትንሣኤ ነኝ። እኔ የሔይወት 

እንጀራ ነኝ። እኔ የዓሇም ብርሃን ነኝ” ወ዗ተ አሇ። በዮሏንስ 8: 57-58 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- 

“አይሁዴም፡- ገና አምሳ ዓመትህ አሌሆነህም፣ አብርሃምን አይተህዋሌን? አለት። ኢየሱስም፡- 
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እውነት እውነት እሊችኋሇሁ፣ አብርሃም ሳይወሇዴ እኔ አሇሁ አሊቸው።” “እኔ ነኝ” ሇአብርሃምና 

ሇሙሴ የተናገረው ያው ጌታ ነበር። 

በኢሳይያስ 44: 6 ሇ፣ ጌታ እንዱህ አሇ፡- “እኔ የመጀመሪያው ነኝ፣ እኔም የመጨረሻው ነኝ፣ ከእኔ 

በቀር አምሊክ የሇም።” ተመሳሳይ አባባሌ በኢሳይያስ 48: 12 ሇ ሊይ ይገኛሌ፡- “እኔ እርሱ ነኝ፤ እኔ 

የመጀመሪያው ነኝ፣ እኔም የመጨረሻው ነኝ።” በብለይ ኪዲን፣ ጌታ እግዙአብሓር ራሱን 

የመጀመሪያውና የመጨረሻው እንዯሆነ፣ ከእርሱ በቀርም አምሊክ እንዯላሇ ይናገር ነበር። በአዱስ 

ኪዲን፣ ጌታችን በራእይ 1: 17-18 ሊይ እንዱህ አሇ፡- “አትፌራ፤ እኔ የመጀመሪያውና የመጨረሻው 

ነኝ፤ ሔያው የሆንኩ እኔ ነኝ፣ ሞቼም ነበር፤ እነሆም፣ ሇ዗ሊሇም ሔያው ነኝ።” 

በብለይ ኪዲን፣ ጌታ አምሊክ — ያህዌ — “እኔ የመጀመሪያውና የመጨረሻው ነኝ” አሇ፣ በአዱስ ኪዲን 

ዯግሞ ጌታ ኢየሱስ “እኔ የመጀመሪያውና የመጨረሻው ነኝ” ይሊሌ። ሁሇት የተሇያዩ አካሊት ከሆኑ፣ 

የመጀመሪያውና የመጨረሻው በትክክሌ ማን እንዯሆነ ማወቅ ያስፇሌገናሌ። በራእይ 1: 8 ሊይ፣ 

በሚያምር ሁኔታ እንዱህ ተጣምሮ ተቀምጧሌ፡- “አሌፊና ዖሜጋ፣ መጀመሪያውና መጨረሻው እኔ 

ነኝ፣ ይሊሌ ጌታ፣ ያሇውና የነበረውና የሚመጣው፣ ሁለን ቻይ።” ጌታ ኢየሱስ ራሱን ሁለን ቻይ 

እንዯሆነ መጥራቱ በጣም የሚገርም ነው። አይ፣ ግን ላሊ ቢሆን ኖሮ ይገርም ነበር! በቃለ ውስጥ 

በትክክሌ መጓዜ እና ነገሮች በመንፇስ ቅደስ መገሇጣቸው ዴንቅ ነው። የብለይ ኪዲን ያህዌ የአዱስ 

ኪዲን ኢየሱስ ነው። እርሱ ሇ዗ሊሇም አይሇወጥም። በመጽሏፌ ቅደስ ውስጥ የሚገኘውን የእርሱን 

ምስክርነት ማመን አሇብን። እግዙአብሓር ፇጽሞ ላሊ መጽሏፌ ቅደስ አያስጽፌም። እርሱ ሁሌጊዛ 

የተናገረውን ዚሬም ይናገራሌ። ራሱን ፇጽሞ ማረም አያስፇሌገውም። እኛ ነን እርማት 

የሚያስፇሌገን። 

ንጉሡ 

እያንዲንደ የመጽሏፌ ቅደስ አንባቢ በብለይ ኪዲን ጌታ አምሊክ ንጉሥ ተብል እንዯተጠቀሰ 

ያውቃሌ። ዲዊት እንዱህ ሲሌ ጸሇየ፡- “የጩኸቴን ዴምፅ ስማኝ፣ ንጉሤና አምሊኬ ሆይ፤ ወዯ አንተ 

እጸሌያሇሁና።” (መዜሙር 5: 2)። ነቢዩ ኤርምያስ እንዱህ አሇ፡- “ጌታ ግን እውነተኛ አምሊክ ነው፣ 

ሔያው አምሊክም፣ የ዗ሊሇም ንጉሥም ነው።” (ምዕራፌ 10: 10)። ነቢዩ ኢሳይያስ እንዱህ ሲሌ 

ገሇጸው፡- “እግዙአብሓር፣ የእስራኤሌ ንጉሥ፣ አዲኙም የሠራዊት ጌታ እግዙአብሓር እንዱህ ይሊሌ።

” (ምዕራፌ 44: 6)። 

በ዗ካርያስ 9: 9 ሊይ፣ ስሇአዲኙ የተስፊውን ቃሌ እናገኛሇን፡- “ አንች የጽዮን ሌጅ ሆይ፤ እጅግ ዯስ 

ይበሇሽ ፤እሌሌ በይ፣ እነሆ፣ ንጉሥሽ ጻዴቅ እና አዲኝ ነዉ ፤ ትሁትም ሆኖ በአህያም፤ በአህያቱ 

ግሌገሌ በዉርንጭሊይቱ ሊይ ተቀምጦ ወዯ አንቺ ይመጣሌ፡፡” በአዱስ ኪዲን፣ የዙህ ትንቢት ፌጻሜ 

በማቴዎስ 21: 1-4 ሊይ ይገኛሌ። ሔዜቡ ንጉሣቸው ወዯ ኢየሩሳላም ከተማ እየገባ መሆኑን 
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ተገነ዗ቡ። ሌባቸው በዯስታ ሞሌቶ ነበር፣ መንገደን በማስጌጥና በመጮህ በተግባር ሇመግሇጽ 

ሞከሩ። “ሆሣዕና ሇዲዊት ሌጅ! በጌታ ስም የሚመጣ የተባረከ ነው! ሆሣዕና በአርያም!” 

አዲኙ በተወሇዯ ጊዛ፣ ጠቢባን ሰዎች ወዯ ኢየሩሳላም መጡ እንዱህ ሲለ ጠየቁ፡- “የተወሇዯዉ 

የአይሁዴ ንጉሥ ወዳት ነው?” (ማቴዎስ 2: 2)። ጌታችን በጲሊጦስ ፉት በቆመ ጊዛ፣ “የአይሁዴ 

ንጉሥ አንተ ነህን?” ተብል ተጠየቀ (ዮሏንስ 18: 33)። ጲሊጦስ እንዯገና፡- “እንግዱያውስ አንተ 

ንጉሥ ነህን? ኢየሱስም መሇሰ፡- እኔ ንጉሥ እንዯሆነሁ አንተ ትሊሇህ። እኔ ሇእዉነት ሌመሰክር 

ስሇዙህ ተወሌጄአሇሁ ስዙህም ወዯ  ዓሇም መጥቻሇሁ፣ ስሇ እውነት እንዴመሰክር ፤ከእውነት የሆነ 

ሁለ ዴምፄን ይሰማሌ አሇዉ።” (ቁጥር 37)። 

በብለይ ኪዲን ጌታ እግዙአብሓር ንጉሥ ተብል እንዯተጠራው ሁለ፣ በአዱስ ኪዲንም ኢየሱስ 

ክርስቶስ ንጉሥ ተብል ይጠራሌ። ጳውልስ በሚያምር ሁኔታ እነዙህን ቃሊት ጠቅሌል ገሇጸ፡- 

“ብቻዉን አምሊክ ሇሚሆን ሇማይጠፊዉ ሇማይታየዉም ሇ዗መናት ንጉስ ምስጋናና ክብር አስከ዗ሊሇም 

ይሁን ፤ አሜን ፡፡” (1ኛ ጢሞቴዎስ 1: 17)። ኦህ፣ የእግዙአብሓር ጥበብና እውቀት ምን ያህሌ 

ጥሌቅ ነው! ግን አሁንም ነገሩ የመጻህፌ ቅደስ ጥቅሶችን  ከማስቀመጥ በሊይ ይወስዲሌ ። 

እግዙአብሓርን ሇማወቅ መሇኮታዊ መገሇጥ ያስፇሌጋሌ። እግዙአብሓር ራሱን በክርስቶስ እንዯገሇጠ 

ማመን ሇእኛ አስፇሊጊ ነው። እንዯዙህ ባሇ ሁኔታ ብቻ ነው ሁለንም የመጻሔፌ ቅደስ ጥቅሶች 

በትክክሇኛ አውዲቸው ሌንገነ዗ብ የምንችሇው። 

የተነገረው መንግሥት በቅርቡ በምዴር ሊይ ይመጣሌ። በትንቢታዊው ቅደሳት መጻሔፌት አስቀዴሞ 

ተነግሯሌ። በመዜሙር 47: 6-8 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ሇእግዙአብሓር ዗ምሩ፣ ዗ምሩ፤ 

ሇንጉሣችን ዗ምሩ፣ ዗ምሩ። እግዙአብሓር የምዴር ሁለ ንጉሥ ነውና፤ በአእምሮ ዗ምሩ። 

እግዙአብሓር በህዜቦች ሊይ ሁለ ይነግሣሌ፤ እግዙአብሓር በቅዴስናው ዘፊን ይቀመጣሌ።” 

እግዙአብሓር ታሊቅ ንጉሥ ነው፣ መንግሥቱም በምዴር ሁለ ሊይ ይሆናሌ። መዜሙር 96: 9-10 

እንዱህ ይሊሌ፡- “በቅዴስናዉ ስፌራ ሇጌታ  ስገደሇት፤ ምዴር ሁለ በፉቱ ትነዋወጥ። በሔዜቦች 

መካከሌ ጌታ ይነግሣሌ በለ። ዓሇምም እንዲይናወጥ እርሱ አጸናዉ፤ ሔዜቦችንም በጽዴቅ ይፇርዲሌ፡፡

” መሊው ፌጥረት ያንን ታሊቅ ጊዛ እየጠበቀ ነው። 

በራእይ 11: 17 ሊይ፣ አዋጁ ተነግሯሌ፡- “እንዱህ አለ ፡- ያሇህ እና የነበርህ ሁለን የምትገዚ ጌታ 

እግዙአብሓር ሆይ ፤ ትሌቁን ኃይሌህን ስሇ ያዜህ ስሇነገስህም እናመሰግንሃሇን።” ንጉሡ አንዲንዴ 

ጊዛ እግዙአብሓር እንዯሆነ፣ እንዱሁም ጌታ ኢየሱስ ክርስቶስ እንዯሆነ ሲነገር እናያሇን፣ እናም 

አንዴ ንጉሥና አንዴ መንግሥት ብቻ እንዲሇ እናውቃሇን። በማቴዎስ 25: 31-32 ሊይ እንዱህ 

እናነባሇን፡- “የሰው ሌጅ በክብሩ ሲመጣ፣ ቅደሳን መሊእክትም ሁለ ከእርሱ ጋር፣ ያን ጊዛ በክብሩ 

ዘፊን ሊይ ይቀመጣሌ። በፉቱም አሔዚብ ሁለ ይሰበሰባለ።” እንዯገና በዘፊኑ ሊይ የሚቀመጠው ማን 

እንዯሆነ ሌንጠይቅ እንችሊሇን። በ዗ካርያስ 14: 9 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “ጌታም በምዴር ሁለ ሊይ 

ንጉሥ ይሆናሌ፤ በዙያም ቀን አንዴ ጌታ ይሆናሌ፣ ስሙም አንዴ ይሆናሌ።” በዙህ ግንኙነት ውስጥ 
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በራእይ 15: 3 ሊይ የሚገኘው አዋጅም ይገባናሌ፡- “ታሊቅና ዴንቅ ናቸው ሥራዎችህ፣ ጌታ አምሊክ 

ሁለን ቻይ፤ ጻዴቅና እውነተኛ ናቸው መንገድችህ፣ የቅደሳን ንጉሥ።” በዙህ ርዕስ ሊይ ተጨማሪ 

የመጽሏፌ ቅደስ ማጣቀሻዎችን መስጠት እንችሊሇን። ሁሇቱም፣ ጌታ እግዙአብሓር እና ጌታ 

ኢየሱስ ክርስቶስ፣ ንጉሥ ተብሇው ተጠርተዋሌ። የብለይ ኪዲን ያህዌ የአዱስ ኪዲን ኢየሱስ መሆኑ  

እውነት ካሌሆነ፣ እግዙአብሓር ጌታ መሆኑ እውነት ካሌሆነ፣ ያን ጊዛ ሁሇት የተሇያዩ ነገሥታት 

ይኖሩናሌ። ያ በእርግጥ የማይቻሌ ነው። 

ዲኛው 

ብዘ የመጽሏፌ ቅደስ ክፌልች እግዙአብሓር ዲኛ መሆኑን ይመሰክራለ፤ በተመሳሳይ መሌኩ 

ጌታም ዲኛ ተብል እንዯተጠቀሰ እናገኛሇን። መዜሙር 50: 6 እንዱህ ይሊሌ፡- “…እግዙአብሓር ራሱ 

ዲኛ ነውና”፣ መዜሙር 58: 11፣ “…በምዴር ሊይ የሚፇርዴ አምሊክ አሇ።” ነቢዩ ኢሳይያስ 

በምዕራፌ 33: 22 ሊይ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “ጌታ ዲኛችን ነው፣ ጌታ ሔግ ሰጪያችን ነው፣ ጌታ 

ንጉሣችን ነው፤ እርሱ ያዴነናሌ።” ሔጉን የሰጠው እርሱ ራሱ እንዯ ሔጉ ይፇርዲሌ። በአዱስ ኪዲን 

ያዕቆብ እንዱህ ሲሌ ይገሌጸዋሌ፡- “አንዴ ሔግ ሰጪ አሇ፣ እርሱም ሉያዴንና ሉያጠፊ የሚችሌ 

ነው።” (ምዕራፌ 4: 12)። ነቢዩ ኤርምያስም ጌታን እንዯ ዲኛ ይናገራሌ፡- “አቤቱ የሠራዊት ጌታ 

ሆይ፣ በጽዴቅ የምትፇርዴ…” (ምዕራፌ 11: 20)። በሔይወቱ መጨረሻ ሊይ ጳውልስ እንዱህ ሉሌ 

ቻሇ፡- “ከእንግዱህ የጽዴቅ አክሉሌ ተ዗ጋጅቶሌኛሌ፣ ያም ጌታ፣ ጻዴቁ ዲኛ፣ በዙያ ቀን ይሰጠኛሌ።” 

(2ኛ ጢሞቴዎስ 4: 8)። በዮሏንስ 5: 22 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “አብ ማንንም አይፇርዴምና፣ ፌርዴን 

ሁለ ሇወሌዴ ሰጥቶታሌና።” 

በሏዋርያት ሥራ ምዕራፌ 10 ሊይ፣ ጴጥሮስ በቆርኔላዎስ ቤት ሲሰብክ፣ ኢየሱስ ክርስቶስ 

የሔያዋንና የሙታን ዲኛ እንዯሆነ ገሇጸ። ይህንን ከዕብራውያን 12: 23 ጋር አወዲዴሩ፣ 

እግዙአብሓር ዲኛ ተብል በተጠቀሰበት፡- “…ሇሁለም ዲኛ ወዯ ሆነው ወዯ እግዙአብሓር…”። 

እንዯገና፣ እንግዱያውስ ዲኛው ማን ይሆናሌ ብል መጠየቅ ይቻሊሌ። በእርግጥም፣ አንዴ ሔግ ሰጪ 

ብቻ እንዯነበረው ሁለ፣ አንዴ ዲኛ ብቻ ይሆናሌ። ስሇ እግዙአብሓር፣ ስሇ ጌታ፣ ስሇ አብ ወይም ስሇ 

ወሌዴ ብናነብ ምንም ሌዩነት የሇውም። ሁሌጊዛም ያው አንዴ አካሌ ማሇት ነው። በተሇያዩ 

መገሇጦች የምናየው አንዴ አምሊክ ብቻ እንዯሆነ ሇ዗ሊሇም መረዲት አሇብን። 

መቋረጥ 

በጣም አሳዚኝ ግን እውነት ነው፣ የሰው ሌጅ እግዙአብሓርንና ዕቅደን የሚፇጽምበትን መንገዴ 

ሉረዲ አሌቻሇም። እግዙአብሓር ከእርሱ ጋር ሇ዗ሊሇም የሚኖሩ ወንድችና ሴቶች ሌጆች እንዱኖሩት 

ዓሊማው ነበር። ሰው ከመጀመሪያው ጀምሮ ከእግዙአብሓር ጋር ህብረት እንዱኖረውና ሇ዗ሊሇም 

እንዱኖር ተወስኖ ነበር። አዲም ነፃ ፇቃዴ ያሇው የተፇጠረ ዴንቅ ሥራ ነበር። ሇእርሱ በምዴር ሊይ 

ባሇው ነገር ሁለ ሊይ ኃሊፉነት ተሰጥቶት ነበር። እርሱ በእርግጥ አውቶማቲክ መሣሪያ አሌነበረም። 
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እኛ መሰማት፣ መውዯዴ፣ መወሰን ወ዗ተ እንችሊሇን፣ ነገር ግን ከእግዙአብሓር ጋር ፌጹም ህብረት 

ሇማዴረግ መታ዗ዜ ያስፇሌግ ነበር። ሰው ምዴርን ሉገዚ ነበር፣ ነገር ግን ሁለን ቻይ ሇሆነው ጌታ 

ራሱን ማስገዚት ነበረበት። ከዙያም ውሳኔ መዯረግ የነበረበት ቅጽበት መጣ፣ ጌታም በቀሊለ ሉጠበቅ 

የሚችሌ ትእዚዜ ሰጠ (዗ፌጥረት 2: 17)። አዲምና ሓዋን የጌታን ቃሌ ይታ዗ዘ ነበር ብሇን 

እናምናሇን። ሆኖም ግን የሰው ሌጅ አንዴ ነገር ሇመሞከር እና ውጤቱን ሇማየት ያሇውን ዜንባላ 

ያሳያሌ፣ በዙህም ከእግዙአብሓር ጋር የነበራቸውን ህብረት አጡ። በፇጣሪና በፌጥረት መካከሌ 

የነበረው ስምምነት ተበሊሸ፣ መሇያየትም ተከሰተ። 

አዲምና ሓዋን ከእግዙአብሓር ጋር ባሌተረበሸ ህብረት ውስጥ ምን ያህሌ ጊዛ እንዯኖሩ 

አሌተነገረንም። ከውዴቀት በፉት ኃጢአት፣ ሔመም፣ ሥቃይ፣ እንባ፣ ሞት አሌነበረም። እኛ ዗ሊሇም 

እንዴንኖር የተወሰንን ስሇሆንን፣ እግዙአብሓር ወዯ ቀዴሞ ሁኔታችን የምንመሇስበትን መንገዴ 

አዯረገ። 

በእግዙአብሓር ሊይ መጀመሪያ የተነሳው መሌአካዊው ፌጥረት ለሲፇር ተብል ይጠራ ነበር። 

በኢሳይያስ 14: 12 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “አንተ የንጋት ሌጅ አጥቢያ ኮከብ ሆይ ፤እንዳት 

ከሰማይ ወዯቅህ! አሔዚብን ያዋረዴህ አንተ ሆይ ፣ እንዳት እስከ ምዴር ተቆረጥህ!” በሔዜቅኤሌ 28 

ከቁጥር 13 ጀምሮ ያው ፌጥረት እንዱህ ተብል ተገሌጿሌ፡- “በኤዯን፣ በእግዙአብሓር ገነት 

ነበርህ…”፣ “አንተ ሌትጋርዴ የተቀባህ ኪሩብ ነበርህ…”፣ “ከተፇጠርህበት ቀን ጀምሮ በሁለም 

መንገድችህ ፌጹም ነበርክ፣ በውስጥህ ክፊት እስኪገኝ ዴረስ።” 

ይህ ፌጥረት የእግዙአብሓር ዋነኛ ጠሊት ነው። እግዙአብሓር በሰጠው ቦታ አሌረካም ነበር፣ ራሱን 

ከፌ ከፌ ሇማዴረግ ፇሇገ። ከእግዙአብሓር ከተሇየ ጀምሮ፣ ብቸኛው ዓሊማው የሰው ሌጅንም 

ከእግዙአብሓር መሇየት ነው። ሰይጣን መንፇሳዊ ፌጥረት ስሇሆነ፣ ወዯ እባቡ ሳይገባ የሰው ዗ርን 

ሉያታሌሌ አይችሌም ነበር። በዙያን ጊዛ ይህ ዜርያ ከርግማኑ በኋሊ እንዯሆነው ተሳቢ እንስሳ 

አሌነበረም (዗ፌጥረት 3: 14)። በ዗ፌጥረት 3 መሠረት እባቡ ከሓዋን ጋር ዜርዜር ውይይት 

ማዴረግ ችሎሌ። ሓዋን ሁሌጊዛ የጥያቄ ምሌክት ወዲሊቸው ክርክሮች ተሳበች። እግዙአብሓር 

የተናገረውን ማሇቱ ነበር፣ ማሇቱ ያዉ የተናገረዉን ነበር። ነገር ግን እባቡ፡- “ፇጽሞ አትሞቱም” 

ብል ተከራከረ። ሓዋን የእግዙአብሓርን ቃሌ መጠራጠር ጀመረች። ሰይጣን ከእያንዲንዲችን ጋር 

የሚጀምረው በዙህ መንገዴ ነው። የእግዙአብሓርን ቅደስ ቃሌ መጠራጠር በእርግጥ ቀጥተኛ የክፈ 

አነሳሽነት ነው። 

እግዙአብሓር ሇአዲም ታሊቅ ማስጠንቀቂያ ሰጠ፡- “ነገር ግን መሌካምንና ክፈን ከሚያስታውቀው ዚፌ 

አትብሊ፤ ከእርሱ በበሊህ ቀን በእርግጥ ትሞታሇህና።” (዗ፌጥረት 2: 17)። ሰይጣን በእባቡ 

አማካኝነት ሇሓዋን በትክክሌ ተቃራኒውን ተናገረ፡- “ፇጽሞ አትሞቱም።” (዗ፌጥረት 3: 4)። አሁን 

ምንና ማን መታመን እንዲሇበት ውሳኔ መዯረግ ነበረበት። ሓዋን ሽባ ተዯረገች፣ ከዙያም ተታሇሇች። 
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ከዙያ በኋሊ፣ አዲምንም ወዯ መተሊሇፈ ጎተተችው፣ እናም በእግዙአብሓርና በሰው መካከሌ የነበረው 

ህብረት ተበሊሸ። 

ከዙያን ጊዛ ጀምሮ፣ መሊው የሰው ዗ር ከእግዙአብሓር ተሇይቶ በሰይጣን ተጽዕኖ ሥር ነው። በዙህ 

ዓሇም የተወሇዯ ሁለ የሞት ሌጅ ነው። በሔይወት ውስጥ እንዯ ሞት በእርግጠኝነት ያሇ ነገር 

የሇም። 

ከመተሊሇፈ በኋሊ፣ ጌታ አዲምንና ሓዋንን ከገነት ማባረር ነበረበት፣ በዙህም ከሔይወት ዚፌ 

እንዲይበለና በኃጢአት ውስጥ ሇ዗ሊሇም እንዲይኖሩ። የ዗ሊሇምን ሔይወት ከመቀበሊችን በፉት እኛን 

ማዲን አስፇሊጊ ነበር። እግዙአብሓር ራሱ አዲምንና ሓዋንን በቆዲ አሇበሳቸው፤ ስሇዙህ ዯም ፇሰሰ፣ 

ይህም እርቅ የሚመጣው ዯም በማፌሰስ ብቻ መሆኑን ያሳያሌ። ታሊቅ የኃጢአት ማስተስሪያ ቀን 

ነበር። ክርስቶስ እየሞተ ሳሇ፣ ወዯ እርሱ ሇጠራው መሇሰሇት፡- “እውነት እሌሃሇሁ፣ ዚሬ ከእኔ ጋር 

በገነት ትሆናሇህ።” (ለቃስ 23: 43)። ከዙያች ከቀራኒዮ ቀን ጀምሮ፣ ሁለም ሰው በኢየሱስ ክርስቶስ 

በተሠራው የኃጢአት ማስተስሪያ በማመን እንዯገና ወዯ ገነት መግባት ይችሊሌ። 

በዙህ ዓሇም የተወሇዯ ሁለ ከእግዙአብሓር ተሇይቷሌ። ሁሊችንም አዲምና ሓዋን እንዲዯረጉት 

እንሠራ ነበር፤ ስሇዙህ፣ ሁሊችንም በእግዙአብሓር ፉት ጥፊተኞች ነን እና ሁሊችንም መዲን 

ያስፇሌገናሌ። የሚፇጸሙ የሃይማኖታዊ እንቅስቃሴዎች ከመዲናችን ጋር ምንም ግንኙነት 

የሊቸውም። እነርሱ በአዲምና በሓዋን በራሳቸው ሊይ ከሇበሱት የበሇስ ቅጠሌ ጋር ሉነጻጸሩ ይችሊለ። 

ጌታ የሰው ዗ርን የመጀመሪያዎቹን ሁሇቱን ቃለን ከተሊሇፈ በኋሊ እንዲገኛቸው ሁለ፣ ከዙያን ጊዛ 

ጀምሮም ሁለንም ያገኛሌ፣ ሁሊችንም ትእዚዚቱን ተሊሌፇናሌና ጥፊተኞች ነንና። 

በመጀመሪያዎቹ ሁሇት ሺህ ዓመታት ውስጥ፣ ጌታ ራሱን የገሇጠሊቸው ጥቂቶች ብቻ ነበሩ፣ እንዯ 

ሄኖክ፣ ኖኅ፣ አብርሃም። የሰው ሌጅ በራሱ መንገዴ ተሳስቶ ጣዖት አምሌኮን ይፇጽም ነበር። በሙሴ 

዗መን፣ እግዙአብሓር እስራኤሌን ሔዜቡ እንዱሆን መረጠ። ትእዚዚት ተሰጡ እና ጌታ በዙይን ጊዛ 

እንዯጠየቀዉ ሁለም ነገር በሥርዓት ተቀመጠ ። መሥዋዕቶቹ የመጨረሻውን ቤዚነት መስጠት 

አሌቻለም ነበር፤ ኃጢአቶቹ የተሸፇኑ ብቻ ነበሩ። የዓሇምን ኃጢአት ሉያስወግዴ ስሇሚመጣው 

የእግዙአብሓር ታሊቅ በግ መሥዋዕት ይናገሩ ነበር። ከእግዙአብሓር የሇየንን ነገር ያስወግዲሌ። ሔጉ 

አስፇሊጊ ነበር፣ ምክንያቱም በእርሱ ብቻ ነው በኃጢአት ሌንኮነን የምንችሇው (ሮሜ 3: 20) እና 

ከዙያም የመዲንን አስፇሊጊነት መገን዗ብ የምንችሇው። የእግዙአብሓር መንፇስ በተሰጡት ትእዚዚት 

መሠረት ያሳምነናሌ።እነርሱን መጠበቅ እንዲሌቻሌን እና ጥፊተኞች መሆናችንን በንስሒ እንና዗ዚሇን። 

ከዙያም አንዴ ሰዉ የመዲንን አስፇሊጊነትን ያያሌ። 

በሰው አሇመታ዗ዜ የመጣው ጊዛያዊ መቋረጥ የእግዙአብሓርን ከሰዉ ሌጆች ጋር ያሇዉን  ዗ሊሇማዊ 

ዕቅዴ ሉያጠፊው አይችሌም። በመተሊሇፌ ከእግዙአብሓር ተሇይተን ነበር፣ ነገር ግን በእርቅ ወዯ 

ህብረት እንዯገና ተመሌሰናሌ። እግዙአብሓር ተስፊ አሌቆረጠም። እኛን የሚመሌስበትን መንገዴ 

አ዗ጋጀ። አዲነን፤ ሞትንና ሲኦሌን ዴሌ አዯረገ፣ የ዗ሊሇም ሔይወትንም ሰጠን። እግዙአብሓርን 
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የምንቀርብበት መንገዴ አሌነበረንም። እኛ ወዯ እርሱ መሄዴ እንዴንችሌ ፤ እርሱ ወዯ እኛ 

መምጣት እና መንገዴ ማ዗ጋጀት ነበረበት ። ሁለም ሰው የኢሳይያስን 40: 3 ትንቢት ማወቅ 

አሇበት፡- “በምዴረ በዲ የሚጮኽ ዴምፅ፡- ሇጌታ መንገዴ አ዗ጋጁ፣ በምዴረ በዲ ሇአምሊካችን መንገዴን 

ቀና አዴርጉ።” በቁጥር 9 + 10 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “አንቺ መሌካም ዛና የምታመጪ 

ኢየሩሳላም ሆይ፣ ዴምፅሽን በኃይሌ አንሺ፤ አንሺው፣ አትፌሪ፤ ሇይሁዲ ከተሞች፡- እነሆ 

አምሊካችሁ! እነሆ፣ ጌታ እግዙአብሓር በብርቱ እጅ ይመጣሌ፣ ክንደም ሇእርሱ ይገዚሌ።” በምዕራፌ 

35: 4 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ሌባቸው ሇፇሩት፡- በርቱ፣ አትፌሩ፤ እነሆ፣ አምሊካችሁ… ይመጣሌ 

ያዴናችሁማሌ በለ።” በምዕራፌ 52: 10 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “ጌታ ቅደስ ክንደን በሁለም አሔዚብ 

ዓይኖች ፉት ገሇጠ፣ የምዴርም ዲርቻ ሁለ የአምሊካችንን ማዲን ያያለ።” 

አዲኙ እርሱ ራሱ እግዙአብሓር መሆን ነበረበት። በሁለም የብለይ ኪዲን ቅደሳት መጻሔፌት 

በጣም ግሌጽ ነው። ሇ4,000 ዓመታት ያህሌ አባት ከወሌዴ ጋር በሰማይ ሲነጋገር አንዴም ጊዛ 

አናገኝም። እንዯ መንፇሳዊ አካሌ፣ ሞትን ሉቀምስ አይችሌም ነበር። ስሇዙህ፣ በሥጋ አካሌ መገሇጥ 

ነበረበት። እኛን ሇማዲን እና ከውዴቀት በፉት ወዯነበርንበት የመጀመሪያ ሁኔታ ሇመመሇስ ይህ 

ብቸኛው መንገዴ ነበር። 

የእግዙአብሓር ፌጥረት 

እግዙአብሓር በመውሇዴ የአዱስ ፌጥረት መጀመሪያን አዯረገ። የሰው ዗ር በፌጥረት ተጀመረ። 

የእግዙአብሓር ዗ር በመወሇዴ ይጀመራሌ። በእግዙአብሓርና በሰው መካከሌ የአባት-ሌጅ ግንኙነት 

መመሥረት ነበረበት። ይህንን በአብርሃም፣ በሙሴ ወይም በላሊ በማንኛውም ነቢይ ሉያዯርገው 

አሌቻሇም፣ ምክንያቱም ሁለም በተፇጥሮ መፀነስ ወዯዙህ ዓሇም የተወሇደ ነበሩ። ስሇዙህ፣ 

የወዯቀው ፌጥረት አካሌ ነበሩ። ከተፇጥሮ በሊይ በሆነ መፀነስ፣ እግዙአብሓር የአዱስ ፌጥረት 

መጀመሪያን አዯረገ። ይህ የሆነው በብቸኛ በወሇዯው ሌጁ አማካኝነት ነበር። እግዙአብሓር 

የሔይወትን ዗ር በዴንግሌ ማርያም ውስጥ ፇጠረ። እርሷም የሔፃኑ ተሸካሚ ብቻ ነበረች። ማርያም 

እንዱህ አሇች፡- “እነሆ የጌታ ባሪያ፤ እንዯ ቃሌህ ይሁንሌኝ።” (ለቃስ 1: 38)። አንዴም ነቢይና 

አንዴም ሏዋርያ እንዱሁም ቅደሳት መጻሔፌት ራሳቸው ስሇ “እግዙአብሓር እናት” ምንም 

የሚያውቁት ነገር የሇም። እግዙአብሓር እናት የኖረው  ከመቼ ጀምሮ ነው? እግዙአብሓር ዗ሊሇማዊ 

ነውና ፇጽሞ አሌተወሇዯም። ኢየሱስ ራሱ ማርያምን “እናት” ብል አንዴም ጊዛ አሌጠራም፣ 

ሁሌጊዛ ግን “ሴት” ብል ይጠራት ነበር። 

ክርስቶስ በብዘ ወንዴሞች መካከሌ በኵር ሆነ (ሮሜ 8: 29)። አዲም በፌጥረት የእግዙአብሓር ሌጅ 

ነበር፣ ክርስቶስ ዯግሞ ከተፇጥሮ በሊይ በሆነ መፀነስ የእግዙአብሓር ሌጅ ነበር። በእርሱ ብቻ ነው 

አዱስ ዉሌዯት የምንቀበሇውና በምዴር ሊይ የእግዙአብሓር ዗ር አካሌ የምንሆነው። እንዱህ ተብል 

ተጽፎሌ፡- “እኛ ዯግሞ ዗ሩ ነንና። የእግዙአብሓርም ዗ር ከሆንን፣ የእግዙአብሓርን አምሊክነት እንዯ 
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ወርቅ፣ ወይም እንዯ ብር፣ ወይም እንዯ ዴንጋይ ማሰብ አይገባንም።” (ሏዋርያት ሥራ 17: 28 ሇ-

29)። 

እግዙአብሓር አዱስ ፌጥረት መጀመሩን ግንዚቤ ዉስጥ በማስገባት፣ ራእይ 3: 14 ን የበሇጠ 

እንረዲሇን፡- “ አሜን የሆነዉ ፤ የታመነዉና እዉነተኛዉ ምስክር ፤ በእግዙአብሓርም ፌጥረት 

መጀመሪያ የነበረዉ እንዱህ ይሊሌ።” ይህ የአጽናፇ ዓሇምን ፌጥረት አይመሇከትም፣ የሚያመሇክተው 

በመሇኮታዊ መፀነስ አዱስ ፌጥረት መፇጠርን ነው። ማርያም የተስፊውን ቃሌ እንዯተቀበሇችና 

በመንፇስ ቅደስ እንዯተጋረዯች ሁለ፣ ሁለም የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች የተስፊውን 

ቃሌ መቀበሌ አሇባቸው፣ ከዙያም መንፇስ ቅደስ አዱስ ሔይወትን ሇማምጣት በእነርሱ ሊይ 

ይመጣሌ። ጌታ በጣም ግሌጽ በሆነ መንገዴ እንዱህ አሇ፡- “ሰው ከውኃና ከመንፇስ ካሌተወሇዯ 

በቀር፣ የእግዙአብሓርን መንግሥት ሉያይ አይችሌም።” (ዮሏንስ 3: 3)። በዙያው ምዕራፌ 

መንፇሳዊ ሌዯት እንዳት እንዯሚከናወንም ተነግሮናሌ። በእርግጥ በሃይማኖታዊ ሥርዓት 

አይዯሇም። መሇኮታዊው ዗ር፣ እርሱም ቃሌ ነው፣ መጀመሪያ ወዯ ነፌሳችን መግባት አሇበት። ያሇ 

መሇኮታዊ ዗ር አዱስ ሌዯትም ሆነ መንፇሳዊ ሔይወት ሉኖር አይችሌም። ሁለም የቤተ ክርስቲያን 

ሥርዓቶች ከሏሰት ማስመሰሌ የ዗ሇለ አይዯለም። ሁለም ከንቱ ናቸውና ሇሰዎች ትሌቁ እንቅፊት 

ናቸው። አዲኛችን እግዙአብሓር እና ሰው በተመሳሳይ ጊዛ መሆን ነበረበት፣ ነገር ግን ይኸን  

በስህተት ተረደት። 

በዮሏንስ ምዕራፌ 10 ከቁጥር 33 ጀምሮ፣ አይሁዴ ጌታችንን በስዴብ ከሰሱትና እንዱህ አለ፡- 

“…አንተ ሰው ስትሆን ራስህን አምሊክ ታዯርጋሇህና። ኢየሱስም መሇሰሊቸው፡- እኔ አማሌክት ናችሁ 

ብዬ ተናግሬአሇሁ ተብል በሔጋችሁ አሌተጻፇምን? የእግዙአብሓር ቃሌ የመጣሊቸውን አማሌክት 

ብል ከጠራ፣ ቅደሳት መጻሔፌትም ሉሻር አይችሌም፣ አብ የቀዯሰውንና ወዯ ዓሇም የሊከውን፣ እኔ 

የእግዙአብሓር ሌጅ ነኝ ስሊሌኩኝ ትሳዯባሇህ ትሊሊችሁን?” በብለይ ኪዲን የጌታ ቃሌ ወዯ ነቢያት 

መጣ። በዙህ መሇኮታዊ ነገር  — በተቀበለት ቃሌ —  ምክኒያት አማሌክት ተብሇው ተጠሩ። 

ከእግዙአብሓር የሚወጣው  መሇኮታዊ የሆነ ነገር ብቻ ነዉ። ስሇዙህ፣ ከእግዙአብሓር የሚወጣው 

ቃሌ መሇኮታዊ ዗ር መሆን አሇበት (ለቃስ 8: 11)፣ በእርሱም የእግዙአብሓር ሌጆች እንሆናሇን። 

ያዕቆብ በምዕራፌ 1: 18 ሊይ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “ከፌጥረቱ የበኵር ፌሬ እንዴንሆን በፇቃደ 

በእውነት ቃሌ ወሇዯን።” 

ሏዋርያው ጴጥሮስ ይህንኑ እውነታ በእነዙህ ቃሊት አጽንዖት ሰጥቷሌ፡- “ ዲግመኛ የተወሇዲችሁት 

ከሚጠፊ ዗ር አይዴሇም ፣ በሔያውና ሇ዗ሊሇም በሚኖር በእግዙአብሓር ቃሌ ከማይጠፊ ዗ር ነዉ 

እንጅ ።” (1ኛ ጴጥሮስ 1: 23)። ይህ ትምህርት ብቻ ሳይሆን፤ የግሌ ተሞክሮ መሆን አሇበት። 

ውሳኔ ማዴረግና ቤተ ክርስቲያን መቀሊቀሌ በእርግጥ በቂ አይዯሇም። 

አሁን ወዯ ዋናው ርዕሳችን ስሇ አምሊክነት እንመሇስ። በብለይ ኪዲን ወዯ አራት ሺህ ዓመታት 

በሚጠጋው ጊዛ ውስጥ፣ ነቢያት እግዙአብሓርን “የሰማይ አባት” ብሇው አሌጠሩትም። ወዯ ወሌዴ 
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የዝሩበት አንዴም ዗ገባ አናውቅም። በቀሊለ የሇም። ይህን ማወቅ በጣም አስፇሊጊ ነው። ተስፊዎቹ 

በብለይ ኪዲን ይገኛለ፣ ፌጻሜያቸው ግን በአዱስ ኪዲን ነው። ከብለይ ወዯ አዱስ መሸጋገሩ 

ሇመዲናችን ፌጹም አስፇሊጊ ነበር። ከአዱስ ኪዲን ጋር አዱስ መገሇጥ ተያይዝ ነበር፣ እና እኛ ሌጆች 

ሌንሆን ስሇነበር፣ በወሌዴ መሆን ነበረበት። በተመሳሳይ ጊዛ፣ ያው የብለይ ኪዲን ጌታ ያህዌ፣ 

በአዱስ ኪዲን ወሌዴ፣ ጌታ ኢየሱስ መሆኑን እንገነ዗ባሇን። 

የማይታየው አምሊክ — ኤልሂም በብለይ ኪዲን ዗መን ራሱን በሚታይ እንዯ  ጌታ ገሌጧሌ — ያህዌ 

። ያው አምሊክ አብ ነው፣ እርሱም በወሌዴ በግሌጽ በሚታይ የሰው አካሌ ተገሇጠ። “ኢየሱስ” — 

በዕብራይስጡ “ያህሹዓ” ማሇት “ያህዌ-አዲኝ” ማሇት ነው። እያንዲንደ የእግዙአብሓር ስም በትክክሌ 

ያሇበት ግንኙነት ውስጥ መተው አሇበት። “አብ” የሚሇው ቃሌ ጥቅም ሊይ ከዋሇ፣ በፌጹም “ወሌዴ” 

በሚሇው ቃሌ መተካት አይቻሌም። “ወሌዴ” የሚሇው ቃሌ ከተነገረ፣ በፌጹም “አብ” የሚሇውን ቃሌ 

በምትኩ መጠቀም አይቻሌም። ሁለም ነገር ትክክሇኛ ቦታና ቅዯም ተከተሌ አሇው፣ እንዯ ፇጣሪ፣ 

አዲኝ፣ ንጉሥ፣ ዲኛ ወ዗ተ። የእግዙአብሓር የተሇያዩ መገሇጦች ሉሇዋወጡ አይችለም።  

ብዘ ነገሮች የሆነው ያው አንዴ አምሊክ፣ በምዴር ሊይ በወሌዴ ራሱን ከገሇጠ ወዱህ የሰማይ 

አባታችን ሆነ። እንዯ አብ ፇጽሞ አሌተወሇዯም፣ ፇጽሞም አሌሞተም። እንዯ ወሌዴ ግን ተወሇዯ፣ 

ተሠቃየ፣ ሞተ፣ ከዙያም እንዯገና ተነሳ። እግዙአብሓር ስሇ እኛ አሊማ ነበረዉ፤ ስሇዙህም በመዋጀት 

የእርሱ ዕቅዴ አካሌ እንዴንሆን ሇእርሱ አስፇሊጊ ሆነ። በሮሜ 6: 5 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “ሞቱን 

በሚመስሌ ሞት ከእርሱ ጋር አንዴ ከሆንን፣ ትንሣኤውን በሚመስሌ ትንሳኤ ከእርሱ ጋር አንዴ 

እንሆናሇን።” እግዙአብሓር በክርስቶስ እንዯተገሇጠ ሁለ፣ ክርስቶስም በአማኞቹ ይገሇጣሌ፣ እርሱም 

ከሙታን እንዯተነሳ ሁለ፣ ሇእርሱ የሆኑትም የመጀመሪያው ትንሣኤ አካሌ ይሆናለ። 

“እግዙአብሓርም ጌታን አስነስቷሌ፣ እኛንም በራሱ ኃይሌ ያስነሳናሌ።” (1ኛ ቆሮንቶስ 6: 14)። 

በቅደሳት መጻሔፌት ሁለ ውስጥ “዗ሊሇማዊ ወሌዴ” ወይም “ሰማያዊ ወሌዴ” የሚሇው አገሊሇጽ 

አንዴም ጊዛ እንዯላሇ ማስተዋሌ እንዲሇብን ይመከራሌ። ነገር ግን “዗ሊሇማዊ አምሊክ” እና “ሰማያዊ 

አባት” የሚሇውን እናገኛሇን። ይህን ሁለ በጥንቃቄ መመርመር አሇብን። ሇምሳላ፣ ማንም፡- 

“እግዙአብሓርን አየሁ፣ ስሇዙህም ጌታን አየሁ” አሊሇም፣ ነገር ግን ጌታን ያዩ ሁለ፡- 

“እግዙአብሓርን አይቻሇሁ” ሉለ ይችሊለ። አብ፡- “ማንም እኔን የሚያየኝ፣ ወሌዴን ያያሌ” ሉሌ 

አሌቻሇም ፣ ወሌዴ ግን፡- “ እኔን የሚያየኝ ሁለ፣ አብን አይቷሌ”  (ዮሏንስ 14: 9) ሉሌ ችሎሌ። 

እግዙአብሓርን የምናውቀው በመሇኮታዊ መገሇጥ ብቻ ነው። በተሇያዩ መገሇጦቹ አናቆምም፣ ወዯ 

መነሻቸው ወዯሆነው አንዴ አካሌ እንመሌሳቸዋሇን። በለቃስ 10: 22 ሊይ እንዱህ ተነግሮናሌ፡- 

“…ወሌዴ ማን እንዯሆነ ከአብ በቀር ማንም አያውቅም፤ አብም ማን እንዯሆነ ከወሌዴ በቀር 

ወሌዴም ሉገሇጥሇት ከሚፇቅዴ በቀር የሚዉቅ የሇም አሇ።” 

እግዙአብሓር ሁለንም ነገር ዓሇም ከመፇጠሩ በፉት አቅዶሌ። ክብሩም ቀዴሞዉኑ በኢየሱስ 

ክርስቶስ ሉገሇጥ በ዗ሊሇም ዉስጥ  ነበረ ። በቀዯመዉ እዉቀቱ  ዓሇም ከመፇጠሩ በፉት ወንዴ 
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ሌጆቹና ሴት ሌጆቹ የሚሆኑትን መምረጥ ችል ነበር (ኤፋሶን 1: 4-5)። ስማቸውን  በበጉ 

የሔይወት መጽሏፌ ጊዛ ከመጀመሩ በፉት መጻፌ ችል ነበር (ራእይ 13: 8)። እውነተኛ የሆነ 

ቅዴመ-ውሳኔ አሇ። ክርስቶስ አዲኝ እንዱሆን አስቀዴሞ ተወስኗሌ፣ ሙሽራውም እንዴትዴን 

አስቀዴሞ ተወስኗሌ።  እግዙአብሓር በቀዯመዉ እዉቀቱ ቃለንና ዴነትን የሚቀበለትን ማወቅ 

ችሎሌ። ስሇዙህም፣ እንዯዙሁ  የ዗ሊሇም ሔይወትን ሇእነርሱ አስቀዴሞ ሉወስንሊቸው ይችሊሌ። 

በቀዯመዉ እዉቀቱ ፣ ወዯ ታሊቁ ዕቅደ አካትቶናሌ (ሮሜ 8: 29-30)። 

ትክክሇኛ ሇመሆን 

ዚሬ በክርስትና ሃይማኖት ውስጥ፣ ቀሳውስት በረከትን ሲናገሩ፡- “የእግዙአብሓር አብ፣ 

የእግዙአብሓር ወሌዴ፣ እና የእግዙአብሓር መንፇስ ቅደስ በረከት ከእናንተ ጋር ይሁን” የሚለትን 

ሌትሰሙ ትችሊሊችሁ። ነገር ግን እንዱህ ያሇው አገሊሇጽ በአንዴም ነቢይ ወይም ሏዋርያ አንዴም 

ጊዛ ጥቅም ሊይ እንዲሌዋሇ መገን዗ብ አሇብን። በእርግጥ እግዙአብሓር አባታችን ነው፣ ግን ዯግሞ 

“እግዙአብሓር ወሌዴ” የሚሇውን አባባሌ አታገኙም፣ ይሌቁንም የእግዙአብሓር ሌጅ የሚሇውን 

ታገኛሊችሁ። ያው ሇመንፇስ ቅደስም ይሠራሌ። በመጽሏፌ ቅደስ ውስጥ ማንም ሰው 

“እግዙአብሓር መንፇስ ቅደስ” ብል ሲናገር አንዴም ጊዛ አናገኝም። በውኃው ሊይ ሰፌፍ የነበረዉ 

“እግዙአብሓር መንፇስ ቅደስ” አሌነበረም፣ ነገር ግን የእግዙአብሓር መንፇስ ነበር(዗ፌጥረት 1: 2)። 

ሁለም ነገር እንዳት እንዯተሇወጠ እና ወዯሊይና ወዯ ታች እንዯተዯረገ ሇመረዲት አስቸጋሪ ነው። 

በመሲሐ ሊይ የወረዯው “እግዙአብሓር መንፇስ ቅደስ” አሌነበረም፣ ነገር ግን በቀሊለ 

የእግዙአብሓር መንፇስ ነበር (ማቴዎስ 3: 16)። ማርያምን የጋረዯው “እግዙአብሓር መንፇስ 

ቅደስ” አሌነበረም፣ ነገር ግን እንዯተጻፇው፡- “መንፇስ ቅደስ በአንቺ ሊይ ይመጣሌ፣ የሌዑሌም 

ኃይሌ ይጸሌሌሻሌ፤ ስሇዙህም ከአንቺ የሚወሇዯው ቅደስ  የእግዙአብሓር ሌጅ ይባሊሌ።” (ለቃስ 1: 

35)። “እግዙአብሓር” የሚሇው ቃሌ ጥቅም ሊይ የሚውሇው አብ ሲጠራ ብቻ እንዯሆነ ይገኛሌ፣ 

ሇምሳላ፡- “አምሊክ እና አባት ይባረክ …”፣ ነገር ግን ከወሌዴ ወይም ከመንፇስ ጋር ፇጽሞ 

አይዯሇም። መንፇስ ቅደስ የተሇየ አካሌ ቢሆን ኖሮ፣ ሔፃኑ “የመንፇስ ቅደስ ሌጅ” ተብል መጠራት 

ነበረበት፣ ምክንያቱም መንፇስ ቅደስ ማርያምን ጋርድ ነበርና። መንፇስ ቅደስ በቀሊለ 

የእግዙአብሓር መንፇስ ነው፣ የእግዙአብሓር ሌጅም የአብ የራሱ የሚታይ መገሇጥ ነው። 

በኢዮኤሌ 2: 28 ሊይ፣ እግዙአብሓር እንዱህ አሇ፡- “መንፇሴን በሥጋ ሁለ ሊይ አፇሳሇሁ።” 

ፌጻሜውም በሏዋርያት ሥራ ምዕራፌ 2 ሊይ ተመዜግቧሌ። እግዙአብሓር ላሊ አካሌን አሊፇሰሰም፣ 

እርሱ እንዯተናገረው በቀሊለ መንፇሱን አፇሰሰ። በሏዋርያት ሥራ 1: 4-8 ሊይ፣ ኢየሱስ ስሇ አብ 

ተስፊ ተናገረ። ነገር ግን መንፇስ ቅደስን የመቀበሌ ተስፊ ነበር። እርሱ መንፇስ ቅደስን እንዯሚሌክ 

ብቻ አሌተናገረም (ዮሏንስ 16: 7)፣ ነገር ግን ራሱ እንዯሚመሇስ ቃሌ ገባ (ዮሏንስ 14: 18)። 

ሁሇቱም እውነት ናቸው። በብዓሇ ሃምሳ  ዕሇት፣ በመንፇስ አማካኝነት በአማኞች ውስጥ ኖረ። 

አሁን ክርስቶስ  በመንፇስ  መሌክ በእኛ ውስጥ አሇ ፣ የክብር ተስፊ ነው (ቆሊስይስ 1: 27)። 
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ጴጥሮስ በመጀመሪያው ስብከቱ ሊይ ያንን ታሊቅ ክስተት ጠቅሷሌ (ሏዋርያት ሥራ 2: 33)፡- 

“እንግዱህ በእግዙአብሓር ቀኝ ከፌ ከፌ ብል፣ ከአብም የመንፇስ ቅደስን ተስፊ ተቀብል፣ አሁን 

የምታዩትንና የምትሰሙትን ይህንን አፇሰሰ።” ሁለም በጣም ቀሊሌ ነው፣ የነገረ መሇኮት ምሁራን 

ነገሮችን በጣም አወሳሰቧቸዉ። መጥምቁ ዮሏንስ ይህን ሌምምዴ በሚከተለት ቃሊት ቀዴሞ 

አስታወቀ፡- “እርሱ በመንፇስ ቅደስ ያጠምቃችኋሌ።” (ማቴዎስ 3: 11)። እውነተኛው የሏዋርያዊ 

ትምህርት፣ በክርስቶስ እግዙአብሓር ከእኛ ጋር እንዯነበረ፣ በመንፇስ ቅደስም በእኛ ውስጥ 

እንዯሚኖር ነው። በዮሏንስ 4: 24 ሊይ፣ ጌታ እንዱህ አሇ፡- “እግዙአብሓር መንፇስ ነው።” ስሇዙህም 

ከመንፇሱ አፇሰሰ። በ2ኛ ቆሮንቶስ 3: 17 ሊይ ጳውልስ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “ጌታም ያ መንፇስ 

ነው።” አሁን ምን ትሊሇህ? እግዙአብሓር መንፇስ ነው፣ ጌታ መንፇስ ነው፣ መንፇስ ቅደስ መንፇስ 

ነው። ነገር ግን አንዴ መንፇስ ብቻ አሇ — ያም የእግዙአብሓር መንፇስ ነው። 

መጽሏፌ ቅደስ “የእግዙአብሓር መንፇስ”፣ “የጌታ መንፇስ” ወይም “መንፇስ ቅደስ” ቢሌም፣ ያው 

አንዴ አካሌ ማሇት ነው። ስሇ አብ፣ ወሌዴ ወይም መንፇስ ቅደስ ብናነብ፣ ነገሮችን ወዯ መነሻቸው 

ብንመሌስ፣ ሁሌጊዛ ወዯ ያው ምንጭ፣ እርሱም ሁለን ቻይ ወዯ ሆነዉ እግዙአብሓር ነው 

የምንዯርሰው። ወሌዴና መንፇስ ቅደስ ከእግዙአብሓር ሉሇያዩ አይችለም። በወሌዴ፣ እግዙአብሓር 

ከእኛ ጋር ያሇውን ህብረት እንዯገና መሠረተ፤ በመንፇስም ከእርሱ ጋር ህብረት አሇን። ወሌዴ፡- 

“ከአብ ወጣሁ” አሇ (ዮሏንስ 16: 28)። ያው ሇመንፇስ ቅደስም ተነግሯሌ፡- “…የእውነት መንፇስ፣ 

ከአብ የሚወጣ…” (ዮሏንስ 16: 26)። ስሇዙህም ወሌዴና መንፇስ  ከአብ በግራና በቀኝ ተቀምጠው 

አሌነበሩም፣ ነገር ግን ከአብ ወጡ። ያ ፌጹም የመጽሏፌ ቅደስ እውነት ነው! 

ሌጅነት 

በመዜሙር 2: 7 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ትእዚዘን እናገራሇሁ፡- ጌታ እንዱህ አሇኝ፡- አንተ ሌጄ 

ነህ፤ ዚሬ ወሇዴኩህ።” “ዚሬ” ወይም አንዲንዴ ትርጉሞች እንዯሚያስቀምጡት “በዙህ ቀን” ከ዗ሊሇም 

ጋር ምንም ግንኙነት የሇውም። ስሇ ጊዛ ይናገራሌ። በብለይ ኪዲን ወዯፉት የሚሆነው ነገር ተስፊ 

ነበር። አሁን ወዯ ኋሊ ስንመሇከት ተፇጽሞ እናየዋሇን። የመዲን ዕቅዴ ሁለ በብለይ ኪዲን 

በትንቢታዊው ቃሌ ተቀምጦ ነበር፤ ነገር ግን የእያንዲንደ ተስፊ ፌጻሜ በአዱስ ኪዲን ውስጥ 

ይከናወናሌ። በመዜሙር 2: 8 ሊይ ስሇ ወሌዴ እንዱህ እናነባሇን፡- “ሇምነኝ፣ አሔዚብንም ሇርስትህ ፣ 

የምዴርንም ዲርቻ ሁለ ሇግዚትህ እሰጥሃሇሁ።” በቁጥር 7 እና 8 ሊይ ስሇ ወሌዴ እና ስሇ ሁለም 

አሔዚብ እንዯ ርስት ሇእርሱ እንዯሚሰጡት እንሰማሇን። የእግዙአብሓርን መኖር በማመን ብቻ 

ማንም ሉዴን እንዯማይችሌ ሇሁለም ግሌጽ መሆን አሇበት፣ ምክንያቱም ሰይጣንም ያምናሌና 

ይንቀጠቀጣሌ (ያዕቆብ 2: 19)። የሚቤዥዉ፣  የሚያዴነዉ እምነት አንዴ እውነተኛ አምሊክ በወሌዴ 

አማካኝነት ከራሱ ጋር እንዲስታረቀን ማመን ነው። አንዴ ሰው እግዙአብሓር በቀጥታ በክርስቶስ 

መገሇጡን ካሊመነ፣ በቀሊለ ጠፌቷሌ። መጽሏፌ ቅደስ አሁንም ትክክሇኛ ነው፡- “በጌታ በኢየሱስ 
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ክርስቶስ እመን፣ አንተም ቤትህም ትዴናሊችሁ።” (ሏዋርያት ሥራ 16: 31)። ወሌዴ አዲኛችን ሆነ፤ 

ስሇዙህ፣ ሇመዲን በእርሱ ማመን አሇብን። 

በመዜሙር 2: 12 ሊይ፣ በጉዲዩ ሊይ ተጨማሪ ብርሃን እያረፇበት ነው። “ወሌዴን ሳሙት፣ 

ምናሌባት እንዲይቆጣ፣ ቁጣው ጥቂት ቢነዴዴ ከመንገዴም እንዲትጠፈ። በእርሱ ሊይ የሚተማመኑ 

ሁለ ብፁዓን ናቸው።” የሚሇውን አባባሌ እናገኛሇን። ይህን ቃሌ ቀሊሌ አዴርገን ሌናሌፇው 

አንችሌም። ብዘዎች ስሇ እግዙአብሓር፣ ስሇ አፌቃሪው ሰማያዊ አባት ይናገራለ፣ ነገር ግን አብ 

በወሌዴ አማካኝነት አዲኛችን እንዯሆነ አይገነ዗ቡም። ስሇዙህ፣ በእውነት በአብ ማመን የሚጀምረው 

በወሌዴ በማመን ነው፣ ምክንያቱም መዲናችን በወሌዴ ተከናውኗሌና። በእግዙአብሓር  ብቸኛዉ 

ዋጋ ያሇዉ እምነት በጌታ በኢየሱስ ክርስቶስ ሊይ ያሇው እምነት ነው። በእርሱ ብቻ ነው 

እግዙአብሓር ከሰው ሌጆች ጋር በአካሌ የተገናኘው፣ በእርሱም እግዙአብሓርን ሌናገኝና ሌንዴን 

እንችሊሇን። እርሱ ሇእኛ ሲሌ በተገሇጠው መንገዴ  በእርሱ ማመን አሇብን። 

በእኛ ምክንያት፣ አባት-ሌጅ ግንኙነት መመሥረት ነበረበት። እኛ የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች 

ሌጆች ሌንሆን ነበር። በ2ኛ ሳሙኤሌ 7: 14 ሊይ፣ ትንቢታዊውን ማስታወቂያ እናገኛሇን፡- “እኔም  

አባት እሆናሇሁ፣ እርሱም ሌጄ ይሆነኛሌ።” ግን በዙህ አያቆምም። እግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች 

ሌጆቹን ሁለ በትሌቁ ፕሮግራሙ ውስጥ ያካትታሌ። በሆሴዕ 1: 10 ሇ ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- 

“ሔዜቤ አይዯሊችሁም በሚባሌበት ፤በዙያ ስፌራ ስሇነእርሱ  የሔያው እግዙአብሓር ሌጆች ናችሁ 

ይባሊሌ።” ይህ በኢየሱስ ክርስቶስ አማካኝነት ተቻሇ። ጳውልስ በ2ኛ ቆሮንቶስ 6: 18 ሊይ እንዱህ 

ይሊሌ፡- “…እኔም አባት እሆናችኋሇሁ፣ እናንተም ወንድችና ሴቶች ሌጆቼ ትሆናሊችሁ ይሊሌ ሁለን 

ቻይ ጌታ።” ሁለም እውነተኛ የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች ታዚዦች ይሆናለ እና 

ታማኝነታቸውን ያረጋግጣለ። 

በኤፋሶን 1: 5 ሊይ፣ሏዋርያው ጳውልስ የእግዙአብሓርን ዕቅዴ ከእኛ ጋር አጽንዖት በመስጠት 

እንዱህ ሲሌ ይገሌጸዋሌ፡“..በኢየሱስ ክርስቶስ ስራ ሇእርሱ ሌጆች እንሆን ዗ንዴ አስቀዴሞ ወሰነን፡፡” 

ስሇ እግዙአብሓር  እና ከሰው ሌጆች ጋር ስሊሇው ዕቅዴ እየተነጋገርን ነው። በምዴር ሊይ 

የእግዙአብሓር ዕቅዴ አካሌ መሆን ምን ማሇት እንዯሆነ የሚገነ዗ቡ ሰዎች አለ። በክርስቶስ 

ተመርጠዋሌ፣ በእርሱ ውስጥ ናቸው። ስሇዙህ፣ በእነርሱ ሊይ ምንም ክስ አይቀርብም። በቤዚነት 

አማካኝነት ሙለ በሙለ ጽዴቅን ተቀብሇዋሌ። እንዯ ወንድችና ሴቶች ሌጆች ተቀምጠዋሌና 

እግዙአብሓርን ዯስ ያሰኛለ። 

ከአብና ከወሌዴ ግንኙነት ጋር በተያያ዗፣ በመዜሙር 89፣ ቁጥር 26-27 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ 

እርሱ አባቴ አንተ ነህ ፣ አምሊኬ፣ የመዲኔቴ ዓሇት ነህ ብል ይጮህሌኛሌ። እኔም ዯግሞ በኵሬ 

አዯርገዋሇሁ፣ ከምዴር ነገሥታትም ከፌ ከፌ አዯርገዋሇሁ።” ይህ በብለይ ኪዲን ትንቢት ነበር፣ 

ፌጻሜውንም በጌታችን በኢየሱስ ክርስቶስ አማካኝነት እናያሇን። በሥጋው አካሌ ውስጥ፣ ብቸኛው 

ሌጅ ሆኖ ተሠቃየና ሞተ፣ የሁለንም የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች ቦታ ወሰዯ። 
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በትንሣኤው አማካኝነት፣ አካለ ከሟችነት ወዯ ዗ሊሇማዊነት ተሇወጠ። በዙህ እውነታ፣ 

ትንሣኤያችንና የአካሊችን መሇወጥ የተረጋገጠ ነው። 

ሰዎች ስሇሱ ሇመወያየት የሚፇሌጉት ትምህርትን ብቻ አይዯሇም የምንመሇከተው። የሰው ሌጆችን 

የሚወስዴና የእግዙአብሓር ሌጆች የሚያዯርግ የእግዙአብሓር የማዲን ዕቅዴ መፇጸምን ነው። 

ኃጢአታችንን ከእኛ መወሰዴ ብቻ ሳይሆን፣ ከሞትም መዲንና ከሲኦሌ ነጻ መዉጣት ነበረብን። 

በመዜሙር 68: 19-20 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “  ዕሇት ዕሇት ጥቅምን የሚያከናውንሌን ጌታ 

የተባረከ ይሁን ፣ የመዲኛችን አምሊክ። አምሊካችንስ  የዯህንነተ አምሊክ ነው፤ ከሞት መውጣትም 

በጌታ በእግዙአብሓር ነው።” 

ወዯዙህ ዓሇም ከተወሇዯ ማንም ሰው በሞት ሊይ ሥሌጣን ያሇዉ አሌነበረም። በተቃራኒው፤ ሄኖክና 

ኤሌያስን ሳይጨምር ሁለም በሞት ተወሰደ። በዘሪያችን ብዘ መቃብሮች አለ። መምጣትና መሄዴ 

ነው። ግን ጌታ እንዱህ አሇ፡- “ከሲኦሌ እጅ እታዯጋቸዋሇሁ  እቤዣቸዉ፤ ከሞትም እቤዣቸዋሇሁ 

አዴናቸዋሇሁ። ሞት ሆይ፣ ቸነፇርህ ወዳት አሇ?ሲኦሌ ሆይ፤ ማጥፊትህ ወዳት አሇ? ርህራሓ 

ከአይኔ ተሰወረች።” (ሆሴዕ 13: 14)። 

ይህ በብለይ ኪዲን የተገባ ተስፊ ነበር — አሁን ግን እውነት ነው። ሞትን፣ ሰይጣንንና ሲኦሌን ስሇ 

እኛ ዴሌ የነሳውን እናውቃሇን። በ዗ካርያስ 9: 11 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ሇአንችም ዯግሞ ስሇቃሌ 

ኪዲንሽ ዯም እስሮችሽን ውኃ ከላሇበት ጉዴጓዴ አዉጥቻሇሁ።” ስሇ አሌዓዚር እና ዉሃ ስሇሇመነዉ 

ሀብታሙ ሰው  እናውቃሇን። 

የኃጢአት ማስተስሪያው መሲሐን ይመጣሌ ብሇዉ ሇጠበቁትም ነበር። እነርሱ ወዯ ገነት ገቡ፣ ነገር 

ግን ክርስቶስ ሲነሳ፣ የመጀመርያው ትንሣኤ አካሌ መሆን የነበረባቸው የብለይ ኪዲን ዗መን ሰዎች 

ከእርሱ ጋር ከመቃብር ወጡ (ማቴዎስ 27፣ ከቁጥር 51 ጀምሮ)። በኤፋሶን 4: 8 ሊይ እንዱህ 

እናነባሇን፡- “ስሇዙህም እንዱህ ይሊሌ፡- ወዯ ሊይ በወጣ ጊዛ ምርኮን ማረከ፣ ሇሰዎችም ስጦታን ሰጠ” 

አዱስ ቃሌ ኪዲን ቀዯም ሲሌ በብለይ ኪዲን ውስጥ ተስፊ ተዯርጎ ነበር። እኛ የምንመሇከተው 

በመሇኮት የተረጋገጠ እውነታ ነው። ነቢዩ ኤርምያስ በምዕራፌ 31: 31-34 ሊይ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- 

“እነሆ፣ አዱስ ቃሌ ኪዲን የማዯርግበት ቀን ይመጣሌ፣ ይሊሌ ጌታ… ከአባቶቻቸው ጋር እንዯ 

አዯረግሁት ቃሌ ኪዲን አይዯሇም… ነገር ግን ሇእስራኤሌ ቤት የማዯርገው ቃሌ ኪዲን ይህ ይሆናሌ፡

- ከእነዙያ ቀናት በኋሊ፣ ይሊሌ ጌታ፣ ሔጌን በውስጣቸው አኖራሇሁ፣ በሌባቸውም እጽፇዋሇሁ፤ 

አምሊካቸውም እሆናሇሁ፣ እነርሱም ሔዜቤ ይሆናለ። ከእንግዱህም ማንም ሰው ባሌንጀራውንና 

ማንም ወንዴሙን፡- ጌታን እወቅ! እያሇ አያስተርም፤ ከታናናሾቻቸው እስከ ታሊሊቆቻቸው ዴረስ ሁለ 

ያውቁኛሌና፣ ይሊሌ ጌታ፤ ዓመፃቸውን እምራሇሁና፣ ኃጢአታቸውንም ከእንግዱህ ወዱህ አሊስብም።” 
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ጌታ እግዙአብሓር የሚከተሇውን ተስፊ ሰጠ እናም የሚቻሌ አዯረገው፡- “አዱስ ሌብንም 

እሰጣችኋሇሁ፣ አዱስ መንፇስንም በውስጣችሁ አኖራሇሁ፤ የዴንጋይ ሌብንም ከሥጋችሁ 

አወጣሇሁ፣ የሥጋ ሌብንም እሰጣችኋሇሁ። መንፇሴንም በውስጣችሁ አኖራሇሁ፣ በትእዚዛም 

እንዴትሄደ አዯርጋችኋሇሁ፣ ሥርዓቴንም ትጠብቃሊችሁ፣ ታዯርጓቸዋሊችሁም።” (ሔዜቅኤሌ 36: 

26-27)። 

 አሁን ወዯ ታሊቁ የኃጢአት ማስተስሪያ ቀን እንመሇከታሇን፣ እርሱ ዓመፃችንን ይቅር እንዲሇን እና 

ኃጢአታችንንም ከእንግዱህ እንዯማያስብ አዉቀን። አዲኛችን ሲሞት፣ አዱሱ ቃሌ ኪዲን ተመሠረተ። 

እርሱ ራሱ ከመከሰቱ በፉት በማቴዎስ 26: 28 ሊይ ስሇሱ መስክሯሌ፡- “…ይህም የብዘዎች 

ሇኃጢአት ይቅርታ የሚሆን የአዱሱ ቃሌ ኪዲን ዯሜ ነውና።” ወንጌሊት አዲኛችን ሲሞት ምን 

እንዯተከናወነ የተ዗ገቡትን ይ዗ዋሌ። ከትንሣኤው በኋሊ ያዩት ምስክሮችም ነበሩ። ይህ ታሪክ ሳይሆን 

፤ ይህ እውነት ነው። እርሱ እንዯ ታሊቅ አሸናፉ ወጣ። 

ሏዋርያው ጴጥሮስ ስሇዙሁ ታሊቅ ክስተት እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “…ክርስቶስ ዯግሞ ኃጢአት ሳይሠራ 

ስሇ ኃጢአት አንዴ ጊዛ መከራን ተቀበሇና፣ ወዯ እግዙአብሓር ሉያቀርበን በሥጋ ሞቶ፣ በመንፇስ 

ግን ሔያው ሆነ።” (1ኛ ጴጥሮስ 3: 18)። ውዴ በሆነ ዋጋ ተገዜተናሌ። ቤዚነት አግኝተናሌ፣ ነፃ 

ወጥተናሌ። ሞትና ሲኦሌ በእኛ ሊይ የነበራቸውን የይገባኛሌ ጥያቄ አጥተዋሌ። እግዙአብሓር በቃለ 

የሚናገረውን በቀሊለ እናምናሇን፡- “ሌጆችም ሥጋና ዯም የሆኑ እንዯመሆናቸው መጠን፣ እርሱ 

ዯግሞ በሞት ሊይ ስሌጣን ያሇዉን በሞት እንዱሽር ይኸዉም ዱያብልስ ነዉ ፣ በሔይወታቸው ሁለ 

ስሇ ሞት ፌርሃት በባርነት ይታሰሩ የነበሩትን ሁለ ነጻ እንዱያወጣ ፤ በስጋ እና በዯም ተካፇሇ ።” 

(ዕብራውያን 2: 14-15)። በሦስተኛው ቀን ሲነሳ የቤዚነትን ሥራ ጨረሰ። ከዙያም ሇአርባ ቀናት 

ከዯቀ መዚሙርቱ ጋር ቆየ፣  ሇእነርሱ ስሇ እግዙአብሓር መንግሥት ነገር እየነገራቸዉ። በኋሊም 

በዯቀ መዚሙርቱ ፉት ወዯ ሰማይ ተወሰዯ (ለቃስ 24: 50-51)። ተዚማጅ  የመጻሔፌ ቅደስ 

ጥቅሶች በሁሊችንም ይታወቃለ። 

የሚያስዯንቀው ክፌሌ ዯግሞ ሁለም ነገር በብለይ ኪዲን ተተንብዮ እና ቀዴሞ ተነግሮ እና ከዙያም 

በአዱስ ኪዲን ተመስክረና ታየ። በመዜሙር 68: 18 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “ወዯ ሊይ ወጣህ፣ 

ምርኮንም ማረክህ።” ተመሳሳይ ትንቢት በመዜሙር 47: 5 ሊይ ይገኛሌ፡- “እግዙአብሓር በእሌሌታ 

ዓረገ ፣ ጌታ በመሇከት ዴምፅ።” ኢየሱስ ክርስቶስ ከፌ ከፌ እንዲሇ ሁሊችንም እናውቃሇን፣ ነገር ግን 

ሥጋ ሇብሶ የተገሇጠ እግዙአብሓር እንዯነበረም እንገነ዗ባሇን። ስሇዙህም እግዙአብሓር በእሌሌታ ከፌ 

ከፌ ማሇቱ እውነት ነው። የእግዙአብሓር ዕቅዴ ከሰው ሌጆች ጋር እውን ሆነ። በኤፋሶን 4: 10 

ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ ይህ የወረዯው ሁለንም  ይሞሊ ዗ንዴ፣ ከሰማያትም ሁለ በሊይ የወጣዉ 

ዯግሞ ያዉ ነው።” 

በጉዲዩ ሊይ ላልች በርካታ የመጻሔፌ ቅደስ ጥቅሶችን መስጠት እንችሊሇን። ይህን ምዕራፌ 

በሚከተሇው መግሇጫ እንጨርሳሇን፡- “‘ እኔ ዯግሞ የተቀበሌሁትን ከሁለ በፉት አሳሌፋ ሰጠኋችሁ 
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እንዱህ ብዬ ፡- መጻህፌ እንዯሚሌ ክርስቶስ ስሇ ኃጢአታችን  ሞተ፣ ተቀበረም፣  መጻሏፌ 

እንዯሚሌ በሦስተኛውም ቀን ተነሳ፤ ሇኬፊም ታየ፣ ከዙያም ሇአሥራ ሁሇቱ። ከዙያማ በኋሊ፣ 

ከአምስት መቶ በሊይ ሇሆኑ ወንዴሞች በአንዴ ጊዛ ታየ፣ ከእነርሱም አብዚኞቹም እስከ አሁን አለ 

አንዲንድቹ ግን አንቀሊፌተዋሌ። ከዙያ በኋሊ ሇያዕቆብ ታየ በኋሊም ሇሁለም ሏዋርያት ታየ። 

በመጨረሻም እንዯጭንጋፌ ሇምሆን ሇእኔ ዯግሞ ታየ ።” (1ኛ ቆሮንቶስ 15: 3-8)። 

 

የክርስቶስ ሰዉ መሆን 

አሁን ዯግሞ የክርስቶስን ሰዉ መሆንን እንመሇከታሇን። ከእግዙአብሓር በተጨማሪ፣ የእግዙአብሓር 

ሌጅ፣ የሰው ሌጅ፣ የዲዊት ሌጅ፣ የእግዙአብሓር በግ፣ አማሊጅ፣ ጠበቃ፣ ነቢይ ወ዗ተ ተብል 

ታይቷሌ። ስሇ እርሱ እንዱህ እናነባሇን፡- “…ራሱን ባድ አዯረገ፣ የባሪያንም መሌክ ያ዗፣ በሰውም 

ምሳላ ሆነ፤ በሰው አምሳሌም ተገኝቶ ራሱን አዋረዯ፣ ሇሞትም የታ዗዗ ሆነ፣ እስከ መስቀሌ ሞት 

እንኳ።” (ፉሌጵስዩስ 2: 7-8)። የክብር ጌታ ባሪያ ሆነ፤ ያህዌ እንዯ ያህሹዓ ተገሇጠና ሌክ እንዯ 

ማንኛውም ላሊ ሌጅ ወዯዙህ ዓሇም ተወሇዯ (ለቃስ 2: 7)። እኛን ሇማዲን፣ ልጎስ — ቃሌ — ሥጋ 

መሆን ነበረበት (ዮሏንስ 1: 14)። እርሱ መቶ በመቶ ሰው ነበር። እንዯ ሔፃን በሔጉ መሠረት 

ተገረ዗፡- “ሔፃኑንም ሇመገረዜ ስምንት ቀን በሞሊ ጊዛ፣ ስሙ ኢየሱስ ተባሇ፣ እርሱም በማኅፀን 

ሳይጸነስ በፉት በመሌአኩ የተሰጠ ስም ነበር።” (ለቃስ 2: 21)። 

እርግጥ ነው፣ ይህ መረዲት ከምንችሇው በሊይ ሉሆን ይችሊሌ። ግን በእምነት የእርሱ የታሊቁ ዕቅዴ 

አካሌ የሆነውን ሁለ እንቀበሊሇን። የክርስቶስ መወሇዴ በተነገረ ጊዛ፣ መሌአኩ እንዱህ አሇ፡- 

“…ወንዴ ሌጅም ትወሌዲሇች፣ ስሙንም ኢየሱስ ትሇዋሇህ፤ እርሱ ሔዜቡን ከኃጢአታቸው 

ያዴናቸዋሌና።” (ማቴዎስ 1: 21)። ይህ ሔፃንም ሇእግዙአብሓር ተስጥቷሌ፣ በለቃስ 2: 22-23 ሊይ 

እንዯምናነበው፡- “…ወዯ ኢየሩሳላምም አመጡት፣ ሇጌታ ሉያቀርቡት፣ በጌታ ሔግ እንዯተጻፇው፡- 

ማኅፀንን የሚከፌት ወንዴ ሁለ ሇጌታ ቅደስ ይባሊሌ።” እርሱም በተፇጥሮ በኵር ነበር፣ ማርያም 

በኋሊ ከዮሴፌ ላልች ወንድችና ሴቶች ሌጆች ስሇነበሯት (ማቴዎስ 13: 55-56)።  

ይህን ታሊቅ ምስጢር ሇመረዲት መሞከር ትርጉም የሇውም፤ አኛ ዜምብሇን እናምናሇን። በአንዴ 

ስፌራ እንዱህ እናነባሇን፡- “ዚሬ በዲዊት ከተማ አዲኝ እርሱም ክርስቶስ ጌታ ተወሌድሊችኋሌና።” 

(ለቃስ 2: 11)፣ በላሊ በኩሌ ዯግሞ ሔፃኑ እንዯ በኩር ሇጌታ እንዯተሰጠ  ተነግሮናሌ። በአዱስ ኪዲን 

የተከናወኑትን ነገሮች ከብለይ ኪዲን ቅደሳት መጻሔፌት አንጻር ማየቱ እጅግ በጣም አስፇሊጊ ነው። 

ያህዌ በመንፇሳዊው አካሌ የሚታይ የመገሇጥ ዓይነት እንዯነበረ ሁለ፣ ኢየሱስም በሥጋ አካሌ 

የሚታይ መገሇጥ ነበር። 

ሰዉን ሇመረዲትና ሇማዲን መቶ በመቶ ሰው መሆን ነበረበት። ማስመሰሌ አሌነበረም፣ እውነት 

ነበር። እርሱ ተሠቃየና አሇቀሰ፣ በሁለም መንገዴ እኛ እንዯሆንን ሆኖ ተገኘ፣ ግን ያሇ ኃጢአት። 
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ሇመሞት፣ ሰው መሆን ነበረበት። ሞትን፣ ሲኦሌንና ሰይጣንን ሇማሸነፌ፣ እግዙአብሓር መሆን 

ነበረበት። ሰዉ በመሆኑ ይበሊና ይጠጣ ነበር፣ ይዯክም ነበርና ይተኛም ነበር፣ እኛ እንዯምንጸሌየው 

ይጸሌይ ነበር — በሁለም መንገዴ ሰው ነበር። 

በዕብራውያን 2: 17 ሊይ እንዱህ ተብልሌናሌ፡- “ስሇዙህም የሔዜብን ኃጢአት ሇማስተስረይ፣ 

ሇእግዙአብሓር በሆነዉ ነገር ሁለ የሚምርና የታመነ ሉቀ ካህናት እንዱሆን፣ በነገር ሁለ 

ወንዴሞቹን ሉመስሌ ተገባዉ።” 

የምንወዯውን ጌታችንን በምናይበት ጊዛ ሁለ፣ ከእግዙአብሓር በተጨማሪ ሰዉ መሆኑን እናየዋሇን። 

ኢየሱስ ክርስቶስ የተወሇዯ የእግዙአብሓር ሌጅ ነበር፣ ወዯዙህ ዓሇም የተወሇዯ። እኛም ሇአምሊክ 

ሌንሇይና ከመሇኮታዊ ባሔርይ ተካፊዮች ሌንሆን ነበር (2ኛ ጴጥሮስ 1: 4)። ስሇዙህ፣ ዯሙ፣ 

ሀሳቦቹ፣ ሔይወቱ — ሁለም ነገር ፌጹም ቅደስና ንጹሔ ነበር። ሞት በእርሱ ሊይ የይገባኛሌ ጥያቄ 

አሌነበረውም፣ ሲኦሌም ሆነ ሰይጣንም። ነገር ግን የእኛን ቦታ ወሰዯ፣ በእኛ ሊይ የመጣውን ሁለ 

በራሱ ሊይ ወሰዯ። አራቱ ወንጌልች መሲሐን ከመወሇደ አንስቶ ወዯ ሰማይ እስከ ማዕረጉ ዴረስ 

በሰዉ ሌጅነቱ ይገሌጹታሌ። እርሱ ፌጹም ታዚዥነትን አሳይቷሌና እንዯ ላልቹ ሔዜብ ሁለ 

በዮሏንስ ተጠመቀ። ስሇዙህ፣ በለቃስ 3: 21-22 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ሔዜቡ ሁለ ከተጠመቁ 

በኋሊ፣ ኢየሱስም ተጠምቆ ሲጸሌይ፣ ሰማይ ተከፇተ፣ መንፇስ ቅደስም በአካሌ መሌክ እንዯ ርግብ  

በእርሱ ሊይ ወረዯ፣ ከሰማይም፡- አንተ የምወዯህ ሌጄ ነህ፤ በአንተ ዯስ ይሇኛሌ የሚሌ ዴምፅ 

መጣ።” 

እኛ የምንጨነቀው ስሇ አንዴ ታሊቅ ክስተት ብቻ አይዯሇም፣ ሇእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች 

ሁለ ያሇውን አተገባበር መረዲት አሇብን። በእውነት የሚያምን ሁለ ሇእግዙአብሓር ቃሌ ታዚዥ 

ይሆናሌና በመጽሏፌ ቅደስ መንገዴ ይጠመቃሌ። ሰማይ በእግዙአብሓር ሌጅ ሊይ እንዯተከፇተና 

መንፇሱም በእርሱ ሊይ እንዯወረዯ ሁለ፣ ሁለም የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች ሰማይ 

ሲከፇት ያያለና መንፇስ ቅደስም በብዓሇ ሃምሳ ቀን እንዯነበረው በእነርሱ ሊይ ይመጣሌ። በውኃ 

ጥምቀት ክርስቶስን እንዯተቀበሌን እናሳያሇን፤ በመንፇስ ጥምቀት እግዙአብሓር እኛን እንዯተቀበሇን 

ይናገራሌ። ይህ ከተፇጥሮ በሊይ የሆነ ኃይሌ አስፇሊጊ ነው፣ ስሇዙህም እንዯ ሌጆቹ እግዙአብሓርን 

የሚያስዯስት ሔይወት መምራት እንችሊሇን። 

አገሌጋዩ 

ሰዉ በመሆኑ፣ ክርስቶስ እንዯ አገሌጋይ ተነግሯሌ። እንዯዙያም ሆኖ፣ የእግዙአብሓርን ፌጹም 

ፇቃዴ ሇማዴረግ መጣ። ኢሳይያስ 42: 1 እንዱህ ይሊሌ፡- “እነሆ፣ ዯግፋ የያዜኩት ባሪያዬ፤ ነፌሴ 

ዯስ የተሰኘችበት ምርጤ፤ መንፇሴን በእርሱ ሊይ አዴርጌአሇሁ፤ እርሱም ሇአሔዚብ ፌትሔን 

ያወጣሌ።” ይህ በብለይ ኪዲን የተገባ ተስፊና ትንቢት ነበርና በአዱስ ኪዲን የተፇጸመ እውነታ ሆነ። 
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ሁለም የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች በኢየሱስ ክርስቶስ በወሌዴ አማካኝነት በሰማያዊ 

አባት ዗ንዴ ተቀባይነት አገኙ። 

የእግዙአብሓር መንፇስ በክርስቶስ ሊይ ከወረዯ በኋሊ፣ የተቀባው መሲሔ ሆነና አገሌግልቱን ጀመረ። 

በለቃስ ምዕራፌ 4፣ ከቁጥር 18 ጀምሮ፣ የኢሳይያስን 61: 1-2 ስሇ እርሱ የተነገረውን ትንቢት 

እንዱህ ሲሌ አነበበ፡- “የጌታ መንፇስ በእኔ ሊይ ነው፣ ሇዴሆች ወንጌሌን እሰብክ ዗ንዴ ቀብቶኛሌና፤ 

የተሰበረ ሌብ ያሊቸውን እንዴፇውስ፣ ሇታሰሩት ነፃነትን፣ ሇዕውሮችም ማየትን፣ የታመሙትን ነፃ 

እንዲወጣ፣ የተወዯዯውን የጌታን ዓመት እንዴሰብክ ሌኮኛሌ።” 

በእግዙአብሓር የታቀዯው ዕቅዴና ዓሊማ እየተፇጸመ ነው። ክርስቶስ ከሙታን ስሇተነሳና ቤዚነት 

ባገኙት ውስጥ ስሇሚኖር፣ አገሌግልቱን በእነርሱ አማካኝነት ይቀጥሊሌ። የጠፈት ይዴናለ፣ 

የታሰሩት ነፃ ይወጣለ፣ የታመሙትም ይፇወሳለ፣ ምክንያቱም ኢየሱስ ክርስቶስ ትናንትና ዚሬም 

ሇ዗ሊሇምም ያው ነው። እኛ እግዙአብሓር በኢየሱስ ክርስቶስ አማካኝነት የፇጸመዉ ቃሌ ኪዲን አካሌ 

ነን። በኢሳይያስ 42: 6-7 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “እኔ ጌታ፣ በጽዴቅ ጠርቼሃሇሁና፣ እጅህንም 

እይዚሇሁ እጠብቅሃሇሁም፣ የዕዉሩንም ዓይን ትከፌት ዗ንዴ የተ዗ጋዉንም ከግዝት ቤት በጨሇማም 

የተቀመጡትን ከወህኒ ቤት ታወጣ ዗ንዴ ሇሔዜብም ቃሌ ኪዲን ሇአሔዚብም ብርሃን አዴርጌ 

እሰጥሃሇሁ” ይህ ትንቢት እውነት እንዯሆነ እናውቃሇን። ፌጻሜውም በማቴዎስ 12: 17-21 ሊይ 

ሉነበብ ይችሊሌ፡- “…በነቢዩ በኢሳይያስ የተነገረው ይፇጸም ዗ንዴ እንዱህ ሲሌ ፡- እነሆ የመረጥኩት 

ባሪያዬ፤ ነፌሴ እጅግ ዯስ የተሰኘችበት የምወዯው፤ መንፇሴን በእርሱ ሊይ አኖራሇሁ፣ ሇአሔዚብም 

ፌትሔን ያሳያሌ። አይጣሊም፣ አይጮኽም፤ ዴምፁንም በአዯባባይ ማንም አይሰማም። የተቀጠቀጠንም 

ሸምበቆ አይሰብርም፣ የሚጨስን የጥዋፌ ክር አያጠፊም፣ ፌትሔንና ዴሌን እስኪያወጣ ዴረስ። 

በስሙም አሔዚብ ይታመናለ።” 

ነቢዩ ኢሳይያስ ቤዚውን  በስቃዩ ዉስጥ   እን ዯአገሌጋይ በምዕራፌ 52 ከቁጥር 13 ጀምሮ፣ እስከ 

ምዕራፌ 53: 12 ይገሌጻሌ። ነቢያት የእርሱን መንገዴ ወዯ ጌቴሴማኒና እስከ ቀራኒዮ ዴረስ 

በመሇኮታዊ መገሇጥ አይተዉታሌ። ኢሳይያስ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “…እርሱን ባየነው ጊዛ፣ 

የምንፇሌገው ውበት አሌነበረውም። የተናቀ፣ በሰዎች የተጠሊ፣ የሏ዗ን ሰው፣ ከሥቃይ ጋር 

የተዋወቀ ነበር፣ ፉታችንንም ከእርሱ እንዯ መዯበቅ ነበርን፤ የተናቀ ነበር፣ እኛም ምንም 

አሊሰብነውም። እርግጥ ነው ሏ዗ናችንን ተሸከመ፣ ሥቃያችንንም ተሸከመ፤ እኛ ግን የተመታ፣ 

በእግዙአብሓር የተመታና የተጎዲ መስልን ነበር። እርሱ ግን ስሇ መተሊሇፊችን ቇሰሇ፣ ስሇ 

በዯሊችንም ተጎሳቇሇ፤ የሰሊማችን ቅጣት በእርሱ ሊይ ነበር፣ በመገረፈም ቁስሌ ተፇወስን።” (ምዕራፌ 

53: 2 ሇ-5)። 

በመዜሙር 129: 3 ሊይ፣ ሥቃዩ አስቀዴሞ እንዱህ ተነግሯሌ፡- “አራሾች በጀርባዬ አረሱ፤ ቦያቸዉን 

ረጅም አዯረጉ።” እርሱ ይህን ሁለ ሥቃይ ማሇፌ የነበረበት ሇምን እንዯሆነ ሌንገረም እንችሊሇን፣ 

ነገር ግን ቅጣታችንን መውሰዴ ነበረበት። ጥፊተኞች እኛ ነበርን። በኢሳይያስ 50: 6 ሊይ፣ ተመሳሳይ 
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ሀሳብ እንዱህ ሲሌ ተገሌጿሌ፡- “ጀርባዬን ሇሚመቱ ሰጠሁ፣ ጉንጬንም ፀጉሬን ሇሚነጭ፤ ፉቴን 

ከኀፌረትና ከተፊት አሌሸሸግሁም።” እያንዲንደ የመጽሏፌ ቅደስ አንባቢ ጌታችንና አዲኛችን እንዳት 

እንዯተሳሇቀበት፣ እንዯተዯበዯበ፣ እንዯተተፊበት ወ዗ተ ያውቃሌ። ነቢያት የተነበዩት ሁለ 

ተፇጽሟሌ።  

እንዯ አገሌጋይ፣ መሲሐ ምናሌባት ማንም ሰው  በማነኛዉም ጊዛ ከሚዋረዯዉ  በሊይ ተዋርዶሌ። 

በምዴር ሊይ ከባዴ ወንጀሇኛ  እንዯሆነ ተዴርጎ ተቆጠረ። በማርቆስ 14: 65 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- 

“አንዲንድችም በእርሱ ሊይ መትፊት ጀመሩ፣ ፉቱንም ይሸፌኑት ነበር፣ ይመቱትም ነበር፣ 

ትንቢትም ተናገር ይለት ነበር። ጠባቂዎቹም በእጃቸው መዲፌ መቱት።” የክብር ጌታ የሏ዗ን፣ 

የዕንባና የሥቃይ ሰው እንዯሆነ ማን ሉረዲ ይችሊሌ? በማርቆስ 15 ሊይ፣ በራሱ ሊይ ስሇተዯረገው 

የሾህ አክሉሌ፣ አሾፉዎች እንዳት እንዯተሳሇቁበት ማንበብ እንችሊሇን። በቁጥር 28 ሊይ፣ 

ማብራሪያው ተሰጥቷሌ፡- “መጻሔፌትም ከኃጢአተኞች ጋርም ተቇጠረ የሚሇዉ ተፇጸመ።” 

በስቃዩ ውስጥ እንዯ ንጉሥ በውበቱ አናየውም፤ ሁለንም የሰውን ሸክም የተሸከመ አገሌጋይ ሆኖ 

እናየዋሇን። ነቢዩ ኢሳይያስ የሥቃዩ ፌሬ ምን እንዯሚሆን አስቀዴሞ ተንብዮ ነበር፡- “የነፌሱንም 

ዴካም ያያሌና ይረካሌ። ጻዴቅ ባሪያዬም በእውቀቱ ብዘዎችን ያጸዴቃሌና፤ በዯሊቸውንም ይሸከማሌ።

” (ምዕራፌ 53: 11)። እርሱ ጌታ ነበር፣ ግን እንዯ አገሌጋይ መሥራት ነበረበት። ሞት የሚገባን 

ጥፊተኞች እኛ ነበርን፣ ነገር ግን በእምነት ጸዴቀናሌ። በእግዙአብሓር ተጥሇን ነበር፣ ነገር ግን 

መስቀሌ ሊይ ሲሞት ቦታችንን ወሰዯ፣ በታሊቅ ዴምፅም ጮኸ፡- “አምሊኬ፣ አምሊኬ፣ ሇምን 

ተውከኝ?” ያ የዓሇም ኃጢአት ሁለ በእርሱ ሊይ የተዯረገበት ቅጽበት ነበር። እግዙአብሓር ኃጢአትን 

ሉታገስ አይችሌም፣ ስሇዙህ በዙያን ጊዛ ራሱን አገሇሇ፣ ነገር ግን በሚቀጥሇው ቅጽበት ጦሩ ወዯ 

ጎኑ ተወጋ፣ ቅደስ ዯም ሇመዲናችን ፇሰሰ፣ ከእግዙአብሓርም ጋር ታረቅን። 

በመዜሙር 22: 1 ሊይ፣ ዲዊት በመሇኮታዊ መነሳሳት ይህ እንዯሚሆን ትንቢት ተናግሮ ነበር። 

በቁጥር 7 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “የሚያዩኝ ሁለ ያሾፈብኛሌ፤ ከንፇራቸውን ያጣምማለ፣ 

ራሳቸውንም ይነቀንቃለ።” እንዯተናገረው እንዲዯረጉት ከታሪኩ እናውቃሇን። ዲዊት በቁጥር 16-18 

ሊይ እንዱህ ሲሌ ይቀጥሊሌ፡- “ውሾች ከበቡኝና፤ የክፈዎችም ጉባኤ ያ዗ኝ ፤ እጆቼንና እግሮቼን 

ቸነከሩኝ። አጥንቶቼ ሁለ ተቆጠሩ፤ እነርሱም አዩኝ ተመሇከቱኝም። ሌብሶቸን ሇራሳቸው ተከፊፇለ፣ 

በቀሚሴም ሊይ ዕጣ ተጣጣለ።” 

በብለይ ኪዲን የተሰጡ ከመቶ በሊይ ትንቢቶች በክርስቶስ የመጀመሪያ ምፅዓት እንዳት በትክክሌ 

እንዯተፇጸሙ በእርግጥ ተረዴተናሌን? ከመወሇደ አንስቶ ወዯ ሰማይ እስከ ማረጉ ዴረስ ሁለም 

ነገር ተተንብዮ ነበርና እውነት ሆነ። ሏዋርያው ጴጥሮስ የሚከተሇውን መግሇጫ ይሰጣሌ፡- 

“…የእምነታችሁን ፌጻሜ፣ የነፌሳችሁን መዲን እየተቀበሊችሁ። ነቢያት ይህን ዴነት በጥንቃቄ 

መርምረዋሌና ፇሇጉት፣ ሇእናንተ ሉመጣ ስሊሇው ጸጋ ትንቢት የተናገሩት፣ በውስጣቸው የነበረው 

የክርስቶስ መንፇስ የክርስቶስን መከራና የሚከተሇውን ክብር አስቀዴሞ የመሰከረው ምንን ወይም 
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የትኛውን ዗መን እንዯሚያመሇክት ይፇሌጉ ነበር።” (1ኛ ጴጥሮስ 1: 9-11)። የእግዙአብሓር መንፇስ 

ሇነቢያት ምን እንዯሚሆን እንዯገሇጠሊቸው ሁለ፣ አሁን ወዯ ኋሊ ተመሌክተን ያው መንፇስ ቅደስ 

ባሳየው መገሇጥ ስሇ እኛ እንዯተፇጸመ እናያሇን። ጳውልስ በኤፋሶን 2: 13-16 ሊይ እንዱህ ሲሌ 

በሚያምር ሁኔታ ይገሌጸዋሌ፡- “አሁን ግን እናንተ በፉት ርቃችሁ የነበራችሁ በክርስቶስ ኢየሱስ 

ሆናችሁ በክርስቶስ ዯም ቀርባችኋሌ። እርሱ ሰሊማችን ነውና፣ ሁሇቱን አንዴ ያዯረገ በአዋጅ 

የተነገሩትን የትእዚዚት ሔግ ሽሮ በመካከሌ ያሇውን የጥሌ ግዴግዲ  በስጋዉ ያፇረሰ ፤ ይህም 

ከሁሇታቸዉ አንዴን አዱስ ሰው በራሱ ይፇጥር ዗ንዴ ሰሊምንም ያዯርግ ዗ንዴ ፤ጥሌንም በመስቀለ  

ገዴል በእርሱ ሁሇታቸዉን በአንዴ አካሌ ከእግዙአብሓር ጋር ያስታርቅ ዗ንዴ ነዉ፡፡” 

 እኛ ተጠቃሚዎች ነን፣ በእምነት እግዙአብሓር በአዲኛችን በኢየሱስ ክርስቶስ አማካኝነት ያዯረገንን 

ያንን እንዯሆንን እንገነ዗ባሇን። በአሇመታ዗ዜና በኃጢአት ሰይጣን ያዯረገን አይዯሇንም። የ዗ሊሇም 

ሔይወትን አግኝተን፣ እንዯገና የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች ወዯመሆን ቦታ መመሇሳችንን  

በፌጹም ቤዚነት እንዯሆነ እንገነ዗ባሇን። 

ጌታችን ይህንን መንገዴ በእኛ ምክንያት መሄዴ እንዯነበረበት ስናስብ፣ እጅግ ትንሽነት ይሰማናሌ። 

አስዯናቂ ጸጋው በእኛ ሊይ ተሰጥቶናሌ፣ ፌቅሩም ወዯ እኛ ተገሇጠ። እርሱ ጌታና መምህር ሆኖ 

(ዮሏንስ 13: 13)፣ እንዯ አገሌጋይ ሲሠራ እንዱሁ እንዱጠራ አሌፇሇገም። “አንዴ ገዥም 

ጠየቀውና፡- መሌካም መምህር፣ የ዗ሊሇም ሔይወትን ሇመውረስ ምን ሊዴርግ? ኢየሱስም አሇው፡- 

መሌካም ሇምን ትሇኛሇህ? ከእግዙአብሓር በቀር ማንም መሌካም የሇም።” (ለቃስ 18: 18-19)። 

ሰዉ እንዯመሆኑ ስናየው፣ ከማንም ክብርን ወይም መከበረን አሌወሰዯም። በዮሏንስ 5: 41 ሊይ 

እንዱህ አሇ፡- “ክብርን ከማንም አሌቀበሌም።” በቁጥር 44 ሊይ፣ እንዱህ አሇ፡- “እርስ በርሳችሁ 

ክብርን እየተቀበሊችሁ፣ ከእግዙአብሓር ብቻ የሚመጣውን ክብር የማትፇሌጉ እንዳት ታምናሊችሁ?” 

ይህም እንዯ አገሌጋይ ያሇውን ሚና ያሳያሌ። እንዯዙያም ሆኖ የእግዙአብሓርን ፇቃዴ ሇማዴረግና 

የቤዚነትን ሥራ ሇመፇጸም መጣ። በዙህ ረገዴ እንዱህ አሇ፡- “የሊከኝም ከእኔ ጋር ነው። አብ ብቻዬን 

አይተወኝምና፤ ሁሌጊዛ ዯስ የሚያሰኘዉን እሠራሇሁና።” (ዮሏንስ 8: 29)። እንዯ አገሌጋይ፣ 

ሇማገሌገሌ መጣ። ስሇዙህ፣ በማቴዎስ 20: 28 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “የሰው ሌጅ ሉያገሇግሌ 

ነፌሱንም ሇብዘዎች ቤዚ ሉሰጥ እንጅ እንዱያገሇግለት አሌመጣም ።” 

በውጫዊ መሌኩ፣ መሲሐ አገሌጋይ ነበር፣ በውስጥ ግን አሁንም የክብር ጌታ ነበር።የታሊቁ የመዲን 

ዕቅዴ እንዱፇጸም ሇእርሱ የሚያስፇሇገዉ ሁለንም ነገር መሆን ብቻ ነበር። 

ነቢዩ 

ሏዋርያው ጴጥሮስ በ዗ዲግም 18: 18 ሊይ የተነገረሇትን መሲሔ ነቢይ መሆኑን ጠቅሷሌ። 

በሏዋርያት ሥራ 3: 22-23 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “ሙሴስ ሇአባቶች፡- ጌታ አምሊካችሁ 

ከወንዴሞቻችሁ መካከሌ እንዯ እኔ ያሇ ነቢይን ያስነሳሊችኋሌ፤ የሚነግራችሁን ሁለ ስሙት፤ 
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ይህንም ነቢይ የማይሰማ ነፌስ ሁለ ከሔዜቡ መካከሌ ይጠፊሌ ብል በእውነት ተናገረ።” ጌታም 

የነቢይን ሥራ መፇጸም ነበረበት። ስሇዙህም ያንን ነቢይ የማይሰማ ነፌስ ሁለ እንዱጠፊ 

ማስጠንቀቂያ ተሰጥቷሌ። እግዙአብሓርን ሇመስማትና ሇማመን እንዱሁም የ዗ሊሇም ሔይወት 

ሇማግኘት እርሱን መስማትና ማመን አሇብን። 

በመሇወጥ ተራራ ሊይ፣ ከሰማይ በሊይ ከሆነው ዯመና ዴምፅ ተሰማ፡- “ይህ የምወዯው ሌጄ ነው፣ 

በእርሱም ዯስ ይሇኛሌ፤ እርሱን ስሙት። ዯቀ መዚሙርቱም ይህን ሰምተው በፉታቸው ወዴቁ 

እጅግም ፇርተዉ ነበር።” (ማቴዎስ 17: 5-6)። የእግዙአብሓር ፌርሃት በእኛ ሊይ ሲመጣ ብቻ ነው 

ሇጌታ፣ ሇቃለና ሇሚያዯርገው ነገር ትክክሇኛ አመሇካከት የሚኖረን። ኢየሱስ ክርስቶስን በክብር 

ካየነው፣ “እርሱን ስሙት!” ሇሚሇው ቃሌ ትኩረት መስጠት አሇብን። ማንኛውንም ተቋም፣ 

ቀሳውስት ወይም መንፇሳዊ ሥሌጣን የመስማት ግዳታ የሇብንም፤ እርሱን ብቻ እንዴንሰማና 

እንዴንታ዗ዜ ተነግሮናሌ። 

እርሱ ጌታ ነበር፣ እንዯ ነቢይ በመሆን የእግዙአብሓርን ፌጹም ፇቃዴ በ በእግዙአብሓር ፌጹም 

ቃሌ አማካኝነት ይገሌጽ ነበር። መጥምቁ ዮሏንስ፡- “አንተ ያ ነቢይ ነህን?” ተብል ተጠየቀ። 

እርሱም፡- “አይዯሇሁም” ሲሌ መሇሰ (ዮሏንስ 1: 21)። ዮሏንስ ታሊቁ ነቢይ ነበር፣ ምክንያቱም 

ብለይንና አዱሱን ኪዲን አገናኘ፣ መሲሐንም እንዯ እግዙአብሓር በግ አስተዋወቀ፣ ነገር ግን ሙሴ 

የተናገረሇት ያ ነቢይ አሌነበረም። ሙሴ የተናገረሇት ያ ነቢይ መሲሐ ነበር። በእርሱ አማካኝነት፣ 

የመዲን ዕቅዴ ትንቢታዊ ክፌሌ ታወቀና በአገሌግልቱ ተረጋገጠ። በዮሏንስ 6:14 ሊይ እንዱህ 

እናነባሇን፡- “እንግዱህ እነዙያ ሰዎች ኢየሱስ ያዯረገውን ተአምር ባዩ ጊዛ፡- ይህ በእውነት ወዯ ዓሇም 

የሚመጣው ነቢይ ነው አለ ።” 

የመሲሐ አገሌግልት ትንቢታዊ ክፌሌ ሉኖረው ግዴ ነበር። እያንዲንደ ቅደሳት መጻሔፌት መፇጸም 

አሇበት። እርሱ እንዯ ነቢይ ከተነገረሇት፣ እንዯ ላልች ነቢያት ሁለ በመሇኮታዊ ተሌእኮ እንዯተሊከ 

መናገር ነበረበት። ይህ ዯግሞ እንዯ ወሌዴ በተገሇጠበት ጊዛ ከያዚቸው ተግባራት አንደ ነበር። 

ስሇዙህ፣ በዮሏንስ 5: 19 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ኢየሱስም መሌሶ እንዱህ አሊቸው፡- እውነት 

እውነት እሊችኋሇሁ፣ ወሌዴ አብ ሲያዯርግ ያየውን እንጂ ከራሱ ሉያዯርግ ምንም አይችሌም፤ 

የሚያዯርገውን ሁለ ወሌዴ ዯግሞ ያንኑ ያዯርጋሌ።” 

እንዯ ሰው ሌጅ፣ ሰዉ መሆኑን  ነቢያት እንዲዯረጉት  በተመሳሳይ መንገዴ በማዴረግ ገሇጠ። እዙህ 

ሊይ አቅመ ቢስ አምሊክ ሇኃያሌ አምሊክ እንዯ ሚናገር አሌነበረም፣ ነገር ግን የሰው ሌጅ ኢየሱስ 

ክርስቶስ፣ በነብይነት ተግባሩ ሇእግዙአብሓር እየተናገረ ነበር። ጌታ የሊካቸው ነቢያት ባሇ ራእዮች 

ነበሩ፤ በመንፇስ መሇኮታዊ መነሳሳት ራእዮችን ያዩ ነበር፣ የእግዙአብሓርም ፇቃዴ ሇእነርሱ 

ይታወቅ ነበር። እዙህ ዯግሞ የሰው ሌጅን እናያሇን፣ ቅደሳት መጻሔፌትን ሇመፇጸም የነቢይነት፣ 

የባሇ ራእይነት ቦታ ሲይዜ። እርሱ ያየውንና የሰማውን ተናገረ። 
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እንዱሁም በመዜሙር 40: 7-8 ሊይ የተጻፇው የብለይ ኪዲን ቅደሳት መጻሔፌት እርሱን 

ያመሇክታሌ፣ በዕብራውያን 10: 7-9 ሊይ እንዯተመ዗ገበው፡- “ከዙያም እንዱህ አሌኩ፡- እነሆ እኔ 

መጣሁ… አምሊክ ሆይ፣ ፇቃዴህን ሇማዴረግ።” ነቢያትና ብዘ ጻዴቃን የእግዙአብሓርን ፇቃዴ 

ሇማዴረግ ይፇሌጉ ነበር፣ ነገር ግን ከሆነ ቦታ ሊይ ወዴቀዋሌ። እዙህ  ሉወዴቅ የማይችሇው 

ብቸኛዉ እርሱ ነው፣ እርሱ ሉያዯርገው አሊሰበም ብቻ ሳይሆን፣ የማዴረግ ኃይሌም ነበረው። 

በዕብራውያን 10: 10 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “…በዙህም ፇቃዴ የኢየሱስ ክርስቶስን ሥጋ አንዴ ጊዛ 

ፇጽሞ በማቅረብ ተቀዴሰናሌ።” እርሱ ፌጹም በግ ነበር — ፌጹም መሥዋዕት፣ በእርሱም ፌጹም 

ቤዚነት አሇን። 

 ከእግዙአብሓር እንዯተወሇዯ ሌጅ የመጀመሪያዉ አዲምን አሇመታ዗ዜ አስወገዯና ወዯ እግዙአብሓር 

ፌጹም ታዚዥነትን መሠረተ። እዙህ ምዴር ሊይ የእግዙአብሓርን ፌጹም ፇቃዴ ሉያዯርግና ሉፇጽም 

ስሇቻሇ፣ እኛም አሁን የእግዙአብሓርን ፌጹም ፇቃዴ የማዴረግ ቦታ ሊይ ተቀምጠናሌ። እንዯ 

ቆሊስይስ 2: 13 ገሇጻ ሙለ ይቅርታን ተቀብሇናሌ፡- “እናንተም በኃጢአታችሁና በሥጋችሁ 

አሇመገረዜ ሙታን የነበራችሁትን፣  ከእርሱ ጋር ሔያዋን አዯረጋችሁ፣ ኃጢአታችሁን ሁለ ይቅር 

አሊችሁ ።” ሁሊችንም ክርስቶስ ነቢይ መሆን እንዯነበረበት እናውቃሇን፣ ነገር ግን ከነቢይ በሊይ 

ነበር። እርሱ በነቢያት ሁለ የተናገረው ታሊቁ እኔ ነኝ ነበር። እርሱ፡- “አብርሃም ሳይወሇዴ እኔ ነኝ” 

ሉሌ የቻሇው እርሱ ነበር (ዮሏንስ 8: 58)። 

የእግዙአብሓር በግ 

በብለይ ኪዲን ዗መን፣ በጉ ንፁህ መሥዋዕት ተብል ይታይ ነበር፣ ሇጥፊተኛውን የሰው ዗ር 

ሇመሞት የሚመጣውን ፌጹሙን የእግዙአብሓር በግ ያሳያሌ። መጥምቁ ዮሏንስ መሲሐ ሲመጣ 

ባየ ጊዛ ወዯ እርሱ ጠቆመና፡- “እነሆ የዓሇምን ኃጢአት የሚያስወግዴ የእግዙአብሓር በግ!” አሇ 

(ዮሏንስ 1: 29)። ጴጥሮስ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “ከአባቶቻችሁ በተቀበሊችሁት ከንቱ የሔይወት 

዗ይቤአችሁ እንዯ ብርና እንዯ ወርቅ በሚጠፊ ነገር ሳይሆን፣ ያሇ ነውርና ያሇ እዴፌ እንዯሆነ እንዯ 

በግ፣ በክርስቶስ ክቡር ዯም እንዯተቤዣችሁ ታውቃሊችሁና” (1ኛ ጴጥሮስ 1: 18-19)። 

የሔያው አምሊክ ቤተ ክርስቲያን አካሌ የሆኑት በመሇኮታዊ ዯም ፌጹም በሆነ መንገዴ ተቤዥተዋሌ 

(ሏዋርያት ሥራ 20: 28)። በሮሜ 3: 25-26 ሊይ፣ ሏዋርያው ይህን ሀሳብ እንዱህ ሲሌ ገሌጾታሌ፡

- “…በዯሙ በሚሆን እምነት የማስተስሪያ መባ አዴርጎ ያስቀመጠው፣ የእግዙአብሓርን ጽዴቅ 

ሇቀዴሞ ኃጢአቶች ስርየት፣ በእግዙአብሓር ታጋሽነት የተነሣ ሉገሌጥ፤ አሁን በዙህ ዗መን ጽዴቁን 

ሉገሌጥ፣ እርሱም ጻዴቅ እንዱሆንና በኢየሱስ የሚያምንንም የሚያጸዴቅ እንዱሆን ነው።” በኢየሱስ 

ክርስቶስ ወንጌሌ አማካኝነት ምንኛ ዴንቅ እውነት ቀርቦሌናሌ! ሇሁለም ጥያቄዎቻችን መሌስ የሆነ 

ክርስቶስ አሇን። በእምነት የሚያምኑት ይጸዴቃለ፣ ሇ዗ሊሇምም ይቀዯሳለ፣ እርሱም ስሇ እኛ ራሱን 

እንዯቀዯሰ (ዮሏንስ 17: 19)። 
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ካህኑ 

መሲሐም የእምነታችን ሉቀ ካህን መሆን ነበረበት። በዕብራውያን 9: 11-14 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- 

“ ነገር ግን ክርስቶስ ይመጣ ዗ንዴ ሊሇዉ መሌካም ነገር ሉቀ ካህናት ሆኖ ፤ በምትበሌጠዉ እና 

በምትሻሇዉ በእጆችም ባሌተሰራች ማሇት ሇዙህ ፌጥረት ባሌሆነች ዴንኳን ፤ የ዗ሊሇም ቤዚነት 

አግኝቶ አንዴ ጊዛ ፇጽሞ ወዯ ቅዴስት በገዚ ዯሙ ገባ እንጅ በፌየልችና በጥጆች ዯም አይዯሇም፡፡

የኮርማዎችና የፌየልች ዯም በረከሱትም ሊይ የተረጨ የጊዯር አመዴ ሥጋን ሇማንጻት የሚቀዴሱ 

ከሆኑ፤ነዉር የላሇዉ ሆኖ በ዗ሊሇም መንፇስ ራሱን ሇእግዙአብሓር ያቀረበ የክርስቶስ ዯም እንዳት 

ይሌቅ ሔያዉን እግዙአብሓርን ሌታመሌኩ ከሞተ ሥራ ሔሉናችሁን ያነጻ ይሆን?” እንዯ ካህን 

እርሱን መሥዋዕቱን የሚያቀርብ ሆኖ እናየዋሇን። በተመሳሳይ ጊዛ ዯግሞ በጉ፣ መሥዋዕቱ ራሱ 

ነበር። በምዴራዊ ዗መኑ ይጸሌይ ነበር። ይህ ትርዒት አሌነበረም፣ ይህ ሇሰው አስፇሊጊ ነበር። 

በዕብራውያን ምዕራፌ 5፣ ከቁጥር 7 ጀምሮ እንዱህ እናነባሇን፡- “…እርሱም በሥጋው ወራት  

ከሞት ሉያዴነው ወዯ ሚችሌ ከብርቱ ጩኸትና ከዕንባ ጋር ጸልትንና ምሌጃን አቀረበ፤ 

እግዙአብሓርንም ስሇመፌራቱ ተሰማሇት፣ ምንም ሌጅም ቢሆን  ከዯረሰበት መከራ መታ዗ዜን 

ተማረ፤ ከተፇጸመም በኋሊ በእግዙአብሓር እንዯ መሌከ ጼዳቅ ሹመት ሉቀ ካህን ተብል ስሇ ተጠራ 

፤ ሇሚታ዗ዘሇት ሁለ የ዗ሊሇም መዲን ምክንያት ሆነሊቸዉ፡፡” በሥጋ አካሌ ውስጥ ሰው ነበር፤ 

ተሠቃየ፤ ሙለ በሙለ ታዚዥ ነበር። ያ ሁለ የታሊቁ የቤዚነት ዕቅዴ አካሌ ነበር። እኛ ራሳችንን 

መርዲት ስሇማንችሌ እርሱ ሇመርዲት መጣ። 

ስሇዙህ ምስጢራዊ መሌከ ጼዳቅ በ዗ፌጥረት 14: 18 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ የሳላም ንጉስ 

መሌከ ጼዳቅም እንጀራና የወይን ጠጅን አወጣ፤ እርሱም የሌዑሌ እግዙአብሓር ካህን ነበር። 

ባረከውም እንዱህም አሇ፡- ጠሊቶችህን በእጅህ የጣሇሌህ ሌዑሌ እግዙአብሓርም የተባረከ ነዉ ፡፡

አብርሃም የሰማይና የምዴር ባሇቤት ከሆነው ከሌዑሌ እግዙአብሓር የተባረከ ይሁን፤ ከሁለም 

አስራትን ሰጠው።” አንዴ ሰው ይህን የመጻህፌ ቅደስ ጥቅስ ብቻ ካነበበ፣ በኢየሩሳላም አንዴ ንጉሥ 

እንዯነበረ እና  የካህንነትን ሥሌጣንም የያ዗ እንዯነበረ ሉያስብ ይችሊሌ። በዕብራውያን ምዕራፌ 7 

ሊይ፣ ይህ ንጉሥና ካህን በትንሹ በቅርበት ተገሌጿሌ፡- “…ሇእርሱም አብርሃም ከሁለም አስረኛውን 

ክፌሌ ሰጠ፤ አስቀዴሞም የስሙም ትርጓሜ በመጀመሪያ የጽዴቅ ንጉሥ ነው፣ ኋሊም ዯግሞ 

የሳላም ንጉሥም ማሇት የሰሊም ንጉሥ ነው፡፡አባት እና እናት የትዉሌዴም ቁጥር የለትም፤  

የ዗መናት መጀመሪያም የላሇው፣ የሔይወትም ፌጻሜ የላሇው፣ ነገር ግን በእግዙአብሓር ሌጅ 

ተመስል ዗ወትርም ካህን ሆኖ ይኖራሌ።” (ቁጥር 2-3)። 

“የጽዴቅ ንጉሥ” እና “የሰሊም ንጉሥ” ሉባሌ የሚችሇው አንዴ ብቻ ነው። እርሱም የነገሥታት 

ንጉሥ ነው። በአብርሃም ዗መን በሥጋ አካሌ ገና አሌመጣም ነበር፤ ስሇዙህ መጀመሪያ 

አሌነበረውም። ሇዙህም ነው በዙያ ግንኙነት አባትና እናት አሌነበረውም የሚሇው። ነገር ግን ሥጋ 

ከሇበሰ ጀምሮ እንዯ ሌጅ ተወሇዯ፤ ስሇዙህ አባትና እናት ሉኖረው ተገባ። 
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በምዴር ሊይ ያሇ እያንዲንደ ንጉሥ ወይም ካህን አባትና እናት አሇው፣ ነገር ግን መሌከ ጼዳቅ፣ 

የሰሊም ንጉሥ፣ አሌነበረውም። ይህ ዯግሞ ሇአብርሃም እንዯ ካህን የመጣው ጌታ፣ በኋሊ በዙህ 

ዓሇም እንዯ ወሌዴ እንዯመጣ የሚያሳይ አስዯናቂ ማስረጃ ነው። እንዯ ካህን እንጀራና የወይን ጠጅ 

ይዝ ወዯ አብርሃም መጣ፣ ይህም የጌታ እራት ምሳላ ነው። በጠሊቶች ሊይ የተዯረገውን ጦርነት 

ከአሸነፇ በኋሊ፣ እራቱ ተዯረገ። በቤዚነት ካገኙት ጋርም እንዱሁ ይሆናሌ። መንፇሳዊው ውጊያም 

ካሇቀ በኋሊ፣ ዴለን ያገኙት ከጌታ ጋር ወዯ ታሊቁ እራት ይወሰዲለ። 

በብለይ ኪዲን፣ ሉቀ ካህኑ ወዯ ቅዴስተ ቅደሳን በዓመት አንዴ ጊዛ ብቻ በታሊቁ የኃጢአት 

ማስተስሪያ ቀን መግባት ይችሊሌ (ዕብራውያን 9: 7)። ነገር ግን ክርስቶስ በራሱ ዯም እንዯ ሉቀ 

ካህን አንዴ ጊዛ ብቻ ገባ፣ በዙህም ቤዚነታችንን አጠናቀቀ። ዯሙ በዙህ የምዴር አቧራ 

አሌተመጠጠም፣ በዙህ ምዴር ሊይ ፇሰሰ፣ ነገር ግን በመጽሏፌ ቅደስ መሠረት፣ በራሱ ዯም ወዯ 

ቅዴስተ ቅደሳን ገባና በምሔረት መቀመጫው ሊይ አኖረው። 

ከዙያን ቀን ጀምሮ፣ የእግዙአብሓር ምሔረት ሉቀበለት ሇሚፇሌጉ ሁለ ይገኛሌ። ዯሙ ዚሬም ሇእኛ 

ይናገራሌ። የአዱስ ኪዲን ዯም ነው፣ ይህም በጸጋ ዗መን ሇሚያምኑ ሁለ የሚሰራ ነው። ይህ ዯግሞ 

ኢሳይያስ በምዕራፌ 53: 10 ሊይ የሰጠውን ትንቢት ያስታውሰናሌ፡- “ጌታ ግን በዯዌ ያዯቅቀዉ ዗ንዴ 

ፇቀዯ ፤ ሏ዗ንንም አኖረበት። ነፌሱን ስሇኃጢአት መሰዋት ከአዯረገ በኋሊ ዗ሩን ያያሌ ፤ ዗መኑም 

ይረዜማሌ፣ የጌታም ፇቃዴ በእጁ ይከናወናሌ።” 

አስታራቂ እና ጠበቃ 

ስርየት እና እርቅ የሚያመሇክቱት አስታራቂን ወይም ጠበቃን ነው። በብለይ ኪዲን ይህን ሏሳብ 

በጣም በግሌጽ ያጎሊው ኢዮብ ነበር። “ሆኖም ትክክሇኛዉን መንገዴ ሇሰዉ ያመሇክት ዗ንዴ ፤

መካከሇኛም ይሆንሇት ዗ንዴ ፤ ከሽህ አንዴ መሌአክ ቢገኝ ፤ ሇሰዉየዉም በመራራት፤ ቤዚ 

አግኝቼሇታሇሁና፤ ወዯ ጉዴጓዴ እንዲይወረዴ አዴነዉ ቢሇዉ ፤ በዙህ ጊዛ ሥጋዉ እንዯ ሔጻን ሌጅ 

ገሊ ይታዯሳሌ ፤ ወዯ ወጣትነቱም ዗መን ይመሇሳሌ፡፡ ወዯ እግዙአብሓር ይጸሌያሌ እርሱም ሞገስን 

ይሰጠዋሌ  ፉቱንም በዯስታ ያሳየዋሌ፤ ሇሰዉም ጽዴቁን ይመሌስሇታሌ።” (ኢዮብ 33: 23-26)። 

ይህ  ሇአመኑት ሇእነርሱ በትክክሌ ሁኗሌ። ዋጋው ተከፌሎሌ፣ እኛም ተቤዥተናሌ፣ በእግዙአብሓር 

ፉት  ንጹህ እና ያሇ ነውር ነን። ክርስቶስ ዲግም ሲመጣ የእርሱ የሆኑት አካሊቸው ይሇወጥና 

ፌጹም ወዯሆነ የወጣትነት ዗መን ይመሇሳለ፣ በኢዮብ እንዯተተነበየውም፣ ሇ዗ሊሇምም እንዯዙያው 

ይኖራለ። አሜን። 

ቀዴሞውኑም በብለይ ኪዲን የነበሩ ነቢያትና ጠቢባን ዴነቱ እንዱከናወን ይጠባበቁ ነበር። ኢዮብ 

በሁለም መከራውና ተስፊ በላሇበት ሁኔታ በእምነት እንዱህ ሲሌ ጮኸ፡- “የሚቤዠኝ ሔያው 

እንዯሆነና በመጨረሻው ዗መን በምዴር ሊይ እንዯሚቆም አውቃሇሁና፤ ከቆዲዬም በኋሊ ትልች ይህን 
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አካሌ ቢያጠፈትም፣ በሥጋዬ ግን እግዙአብሓርን አያሇሁ፣ ላሊ ሰዉ ሳይሆን እኔዉ በገዚ አይኔ፤ 

እኔ እራሴ አየዋሇሁ፤ምንም እንኳ ሌቤ በዉስጤ ቢቃጠሌም ።” (ኢዮብ 19: 25-27)። 

መሲሐን ከእግዙአብሓር በተጨማሪ በሁለም የተሇያዩ ባህሪያት ተገሌጦ እናየዋሇን። በዙህም 

ምክንያት፣ ጳውልስ በ1ኛ ጢሞቴዎስ 2: 5 ሊይ እንዱህ ሲሌ ጽፎሌ፡- “አንዴ እግዙአብሓር አሇና፣ 

በእግዙአብሓርና በሰዎች መካከሌም አንዴ አስታራቂ አሇ፣ እርሱም ሰው የሆነው ኢየሱስ ክርስቶስ 

ነዉ።” ሁሇት አምሊኮች አይዯለም፣ በመሇኮት ውስጥ ሁሇት አካሊትም አይዯለም፣ ነገር ግን አንዴ 

አምሊክና አንዴ አስታራቂ፡- ሰው የሆነው ክርስቶስ ኢየሱስ። የሰው ዗ርን ሇማዲንና ሇመሞትና 

ዯሙን ሇቤተ ክርስቲያን ቤዚ አዴርጎ ሇማፌሰስ ሰው መሆን እንዯነበረበት አንዴ ጊዛ ሇ዗ሊሇም 

መረዲት አሇብን። 

በዕብራውያን 12: 24 ሊይ፣ ወዯ “የአዱስ ኪዲን አስታራቂ ወዯ ሆነዉ ወዯ ኢየሱስ፣ እንዱሁም  

ከአቤሌ ዯም የተሻሇ ቃሌ ወዯሚናገረውን ወዯ ተረጨዉ ዯም ዯርሳችኋሌ” እንዯመጣን ይናገራሌ። 

በራሳችን ዉስጥ መንፇሳዊ ሔይወት ውጤታማ ከመሆኑ በፉት ሁለንም ነገር ማመን አሇብን። 

ቀዴሞውኑም በብለይ ኪዲን አስታራቂዉ በነቢዩ በሙሴ አማካኝነት በግሌጽ ተነግሮ ነበር፣ እርሱም 

በእግዙአብሓርና በሔዜቡ መካከሌ ቆሞ ነበር። በአዱስ ኪዲን፣ በሏዋርያት ሥራ 7: 38 ሊይ 

በሚከተለት ቃሊት ተጠቅሷሌ፡- “ይህም በሲና ተራራ ከእርሱ ጋር በተናገረው መሌአክና ከአባቶቻችን 

ጋር በምዴረ በዲ በነበረችው ቤተ ክርስቲያን ውስጥ የነበረው፣ ሔያው የሆኑትን ቃሊት ተቀብል 

የሰጠን ነው።” እግዙአብሓር ተናገረ፣ ሙሴም የተቀበሇውን ቃሌ ሇሔዜቡ የሚያዯርስ ነበር። እርሱ 

እንዯ አስታራቂ ሆኖ ሠራ። 

የጠበቃ አገሌግልትም አስፇሊጊ ነው። ዮሏንስ ሇሚያምኑት እንዱህ ይሊሌ፡- “ሌጆቼ ሆይ፣ ኃጢአት 

እንዲትሠሩ ይህንን እጽፌሊችኋሇሁ። ማንም ግን ኃጢአት ቢሠራ ከአብ ዗ንዴ ጠበቃ አሇን፣ እርሱም 

ጻዴቅ የሆነ ኢየሱስ ክርስቶስ ነው፤ እርሱም የኃጢአታችን ማስተስሪያ ነው፣ የእኛም ብቻ ሳይሆን 

ለዓለሙ ሁለ ኃጢአትም ነው።” እንዯገና ከዙህ ክርስቶስን ከእግዙአብሓር አጠገብ እናያሇን፣ ነገር ግን 

እንዯ ላሊ አካሌ ሳይሆን፣ ሇቤተ ክርስቲያንና ሇመዲን ዕቅዴ አስፇሊጊ ከሆኑት ተግባራት በአንደ 

ውስጥ። እርሱም አሁን በሰማይ ከፌ ብል በግርማዉ ቀኝ እና ኃይሌ ተቀምጧሌ። ይህ በመዜሙር 

110: 1 ሊይ ተተንብዮ ነበር፡- “እግዙአብሓር ሇጌታዬ እንዱህ አሇው፡- ጠሊቶችህን የእግርህ መረገጫ 

እስካዯርግሌህ ዴረስ በቀኜ ተቀመጥ።” እዙያም የመጨረሻዉ ጊዛ እስኪመጣ እና ሁለም ነገር 

በእግሩ ሥር እስኪሆን ዴረስ ይኖራሌ (ዕብራውያን 1: 13)። 

ማጠቃሇያ 

በአዱስ ኪዲን ዗መን ሁለ፣ ኢየሱስ ክርስቶስ ከእግዙአብሓር በተጨማሪ ይታያሌ፤ ምንም እንኳን 

እንዯ እግዙአብሓር ሁሇተኛ አካሌ ሆኖ ባይሆንም፣ ሁሌጊዛ ግን መፇጸም በነበረባቸው የአገሌግልት 

ተግባሮች ዉስጥ በአንደ ሆኖ፣ ሇምሳላ እንዯ ሰው ሌጅ። እስጢፊኖስ  ወዯ ሰማይ ሲመሇከት፡- 
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“እነሆ፣ ሰማያት ተከፌተው፣ የሰው ሌጅ በእግዙአብሓር ቀኝ ቆሞ አያሇሁ።” (ሏዋርያት ሥራ 8: 

56)። ኢየሱስ ክርስቶስ ብዘ ነገሮች መሆን ነበረበት፡- የእግዙአብሓር በግ፣ ሉቀ ካህን፣ የሰው ሌጅ 

ወ዗ተ፣ እንዯአብራራነዉ። ከእግዙአብሓር በተጨማሪ በታየ ቁጥር፣ የታሊቁ የመዲን ዕቅዴ 

አስፇሊጊነት መሠረት በተግባር ይታይ ነበር። 

እኛ እንዴንቤዥ እነዙህን ሁለ ነገሮች መሆን ነበረበት። በዕብራውያን 12: 2 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- 

“…የእምነታችንንም ራስና ፇጻሚ ወዯሆነው ወዯ ኢየሱስ እንመሌከት፣ እርሱ በፉቱ ስሇነበረው 

ዯስታ መስቀሌን ታገሰ፣ ነውርንም ንቆ፣ በእግዙአብሓር ዘፊን ቀኝ ተቀምጧሌ።” 

እስጢፊኖስ እንዯ ሰው ሌጅ ያየው ያው አካሌ፣ ዮሏንስ በሰባቱ የወርቅ መቅረዝች መካከሌ 

ሲመሊሇስ አየው (ራእይ 1: 12-20)። እስጢፊኖስ እርሱን በሰማይ አየው፣ ዮሏንስ ዯግሞ በምዴር 

ሊይ በቤተ ክርስቲያን ውስጥ አየው። ያው አካሌ በዴካማችን ስሜት ሉነካ የሚችሌ ሉቀ ካህን ነው 

(ዕብራውያን 4: 15)። እርሱ በምሔረት መቀመጫው ሊይ ስሇ እኛ የሚማሌዴ ጠበቃ ነው። 

በሏዋርያት ሥራ 9: 3-6 ሊይ እንዯተመ዗ገበው፣ በዯማስቆ መንገዴ ሊይ ሇሳውሌ በዯማቅ በሚያበራ 

ብርሃን ሉገሇጥሇት ችሎሌ። ሳውሌ፡- “ጌታ ሆይ፣ ማን ነህ?” ብል በጠየቀ ጊዛ፣ እርሱም፡- 

“የምታሳዴዯኝ ኢየሱስ እኔ ነኝ…” ሲሌ መሇሰ። ታዱያ እርሱ ማነው? ምንዴን ነው? የት ነው 

ያሇው? አንደ እርሱን እንዯ ሰው ሌጅ ከእግዙአብሓር አጠገብ በዘፊን ሊይ ያየዋሌ፤ ላሊው ዯግሞ 

በምሔረት መቀመጫው ሊይ እንዯ ሉቀ ካህን፣ ስሇ እኛ ሲማሌዴ ያየዋሌ፤ ላሊው ዯግሞ በሰባቱ 

የወርቅ መቅረዝች መካከሌ ሲመሊሇስ ያየዋሌ። እና እንዯገና፣ የሳውሌን ዓይኖች ባሳወረ ከተፇጥሮ 

በሊይ በሆነ ብርሃን ታየ። 

ይህ ብቻ አይዯሇም፡- ዮሏንስ በጳጥሞስ ዯሴት እያሇ፣ እርሱን እንዯ አሸናፉዉ የይሁዲ ነገዴ አንበሳ  

ሆኖ እንዲየው ይ዗ግባሌ። ከዙያም እንዯታረዯ በግ አየው። የእርሱን መገሇጦች መጥቀስ መቀጠሌ 

እንችሊሇን። ምንም እንኳ ብዘ ቢሆኑም፣ እርሱ ያው ነው። እነዙህ እርሱ ሉሠራቸው የነበሩ 

የተሇያዩ ሚናዎች ነበሩ። ነገር ግን ወዯ ጉዲዩ ዋና ነገር ስንመጣ፣ ፇሇጉ ወዯ ዗ሊሇማዊው ጌታ 

እግዙአብሓር ይመሌሰናሌ። በሚያስፇሌጉት መገሇጦቹ አናቆምም፣ አንዴ ቀን፣ ሁለም ነገር 

ሲፇጸም፣ እርሱን እንዲሇ እናየዋሇን። ጌታ እንዯፇቀዯ ራሱን ሉገሌጥ ይችሊሌ፣ ይህንንም ሇማዴረግ 

የማንንም ፇቃዴ አይጠይቅም። 

የእግዙአብሓር ሌጆች 

እግዙአብሓር ከሰው ሌጆች ጋር የራሱን ዕቅዴ የሚፇጽምበትን በጣም አስፇሊጊ እውነታ 

እየተመሇከትን ነው። እርሱ ግንኙነትን ሇእኛ መመሥረት ነበረበት፤ ስሇዙህም ሇሰው ሌጆች እንዯ 

ሰው ሌጅ ተገሇጠ። በዕብራውያን 2: 6-9 ሊይ እንዱህ እናነባሇን፡- “ታስበዉ ዗ንዴ ሰው ምንዴር ነው 

? ወይስ ትጎበኘዉ ዗ንዴ የሰው ሌጅ ምንዴር ነው? ከመሊእክት ይሌቅ በጥቂት አሳነስኸው፤ የክብርና 

የምስጋና ዗ዉዴ አክሉሌ ጫንህሇት፣ በእጆችህም ሥራ ሊይ ሾምኸው፤ ሁለንም ከእግሮቹ በታች 
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አስገዚህሇት ብል መሰከረ። ሁለንም ከእርሱ በታች ባስገዚ ጊዛ ያሌተገዚሇት ምንም   አሌተወምና። 

አሁን ግን ሁለ እንዯተገዚሇ ገና አናይም። ነገር ግን በእግዙአብሓር ጸጋ ስሇ ሰዉ ሁለ ሞትን 

ይቀምስ ዗ንዴ ፤ ከመሊክት ይሌቅ በጥቂት አንሶ የነበረዉን ኢየሱስን ከሞት መከራ የተነሳ የክብር 

እና የምስጋናን ዗ዉዴ ተጭኖ እናየዋሇን፡፡” ይህ ሁለ የሆነው በእኛ ምክንያት ነው። ሇመሠቃየት፣ 

ሇመሞት፣ ከሙታንም ሇመነሳት፣ ወዯ ክብርም ሇመግባት እንዱችሌ እኛ ያሇንበትን አካሌ መዉሰዴ 

ነበረበት ። በዙህም፣ ሇእኛ መንገዴ ከፇተሌን። 

በዕብራውያን 2: 10-11 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “ሁለ ነገር ሇእርሱ እና በእርሱ የሚኖር እግዙአብሓር 

፤ብዘ ሌጆችን ወዯ ክብር ሇማምጣት፤የዴነታቸዉን መስራች በመከራ ፌጹም ሉያዯርገዉ የተገባ 

ነበር፡፡ ሰዎችን የሚቀዴሰውና የሚቀዯሱት ሰዎች ከአንዴ ቤተሰብ ናቸው፣ ስሇዙህ ኢየሱስ 

ወንዴሞች ብል ሉጠራቸው አያፌርም።” ከትንሣኤው በኋሊ ጌታ በመቃብር ሇነበሩ ሴቶች ተናገረ፡- 

“አትፌሩ፤ ሄዲችሁ ወዯ ገሉሊ እንዱሄደ ሇወንዴሞቼ ተናገሩ፤ በዙያም ያዩኛሌ”(ማቴዎስ 28: 10)። 

እንዳት ዴንቅ ሀሳብ ነው! የሚቀዴሰውና የሚቀዯሱት ሁለም አንዴ አባት አሊቸው። በዙህም፣ 

እግዙአብሓር በኢየሱስ ክርስቶስ አማካኝነት እኛን እንዯ ሌጆቹና ሴት ሌጆቹ ወዯ ራሱ የመመሇስ 

ዓሊማው እየተከናወነ ነው። ያው ሀሳብ በዮሏንስ 20: 17 ሊይም ተረጋግጧሌ፡- “ኢየሱስም አሊት፡- 

አትንኪኝ፤ ገና ወዯ አባቴ አሊረግሁምና። ነገር ግን ወዯ ወንዴሞቼ ሂጂ፣ እንዱህም በያቸው፡- ወዯ 

አባቴና ወዯ አባታችሁ፣ ወዯ አምሊኬና ወዯ አምሊካችሁ አርጋሇሁ።” 

በፌጻሜው፣ ሁለም የእግዙአብሓር ወንድችና ሴቶች ሌጆች እንዯሚሇወጡና የጌታችን የኢየሱስን 

እውነተኛ መሌክ መስሇዉ ይታያለ ። ዮሏንስ እንዱህ ሲሌ ጻፇ፡- “ወዲጆች ሆይ፣ አሁን 

የእግዙአብሓር ሌጆች ነን፣ ምን እንዯምንሆን ግን ገና አሌታየም፤ ነገር ግን እርሱ በሚገሇጥበት 

ጊዛ፣ እርሱን እንዲሇ እናየዋሇንና እንዯ እርሱ እንዯምንመስሌ እናውቃሇን።” (1ኛ ዮሏንስ 3: 2)። 

እንዯተጻፇው ሁለ እውነት ነውና ይከናወናሌ። የእግዙአብሓር ዗ሊሇማዊ ምክር ይጸናሌ እና 

በእውነት የሚያምኑት የመጨረሻውን ፌጻሜ ያያለ። 

በመዜሙር 22: 22 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “ስምህን ሇወንዴሞቼ እገሌጻሇሁ፤ በጉባኤ መካከሌም 

አመሰግንሃሇሁ።” ስሙ ሇሁለም ሰው አሌታወቀም፣ ነገር ግን እንዯተጻፇው፣ ራሱን ሇወንዴሞቹ 

ያሳውቃሌ። እነርሱም እግዙአብሓርን በሔጋዊ መንገዴ የሰማይ አባታቸው ብሇው የሚጠሩት 

ናቸው። ሁለም ነገር ከእግዙአብሓር በኢየሱስ ክርስቶስ በጌታችን አማካኝነት ሇእኛ ተሰጥቷሌ። 

“በእርሱ የመሇኮት ሙሊት ሁለ በሰዉነት ተገሌጦ ይኖራሌና፤ እናንተም በሁለም ራስ በሆነው 

በእርሱ ፌጹማን ናችሁ” (ቆሊስይስ 2: 9-10)። ይህ ዯግሞ እውነት ነውና በእግዙአብሓር ወንድችና 

ሴቶች ሌጆች ውስጥ ይገሇጣሌ። 

ጌታችንን በሰዉ ሌጅነቱ እናያሇን፣ እርሱም ከቤዚነት ሥራ ጋር የተያያዘትን ሁለንም የተሇያዩ 

ገጽታዎች ሲሰራ። አንዴ ተዋናይ የተሇያዩ ሚናዎችን መጫወት እንዲሇበት ሁለ፣ እርሱም 

ሇመዲናችን አስፇሊጊ የሆኑትን ሁለንም ሚናዎች መጫወት ነበረበት። ቅደሳት መጻሔፌትን 
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እንዯተነገረን ስንፇሌግ፣ እርሱ በሁለም ዗ረፌ እንዯተገሇጸ እናገኛሇን። በብለይ ኪዲን፣ ቅደሳት 

መጻሔፌት እርሱ ምን እንዯሚሆን መስክረዋሌ። በአዱስ ኪዲን፣ የእርሱ ፌጻሜ ብቻ እንዯሆነ 

ያሳያሌ። የ዗ሊሇም ሔይወት አሇን የሚለና በእውነት ዲግም እንዯተወሇደ የሚያምኑት፣ ክርስቶስ 

በሁለም የተሇያዩ መገሇጦችና አገሌግልቶች እንዯሚታይ በመሇኮታዊ መገሇጥ በቀሊለ ሉረደት 

ይችሊለ። 

በዮሏንስ 17: 3 ሊይ፣ በጣም አስፇሊጊ የሆነ መግሇጫ ይገኛሌ። ኢየሱስ እንዱህ አሇ፡- “ይህም 

የ዗ሊሇም ሔይወት ነው፣ አንዴ እውነተኛ አምሊክ የሆንከውን አንተን፣ የሊክኸውንም ኢየሱስ 

ክርስቶስን ያውቁ ዗ንዴ።” እንዲየነው፣ ክርስቶስ ከአምሊክ በተጨማሪ  ላሊ አምሊክ ሆኖ አይታይም፣ 

ነገር ግን አርሱ በቀጥታ የአምሊክ መገሇጥ ነው፣ በዕብራውያን 1: 3 ሀ ሊይ እንዯተጠቀሰው፡- 

“…የክብሩ መንጸባረቅና የባሔርዩ ምሳላ ሆኖ ፣ ሁለንም ነገር በኃይለ ቃሌ እየዯገፇ…”። በዮሏንስ 

6: 40 ሊይ እንዱህ ይሊሌ፡- “የሊከኝ ፇቃዴ ይህ ነው፣ ወሌዴንም አይቶ  በእርሱ የሚያምን ሁለ 

የ዗ሊሇም ሔይወት እንዱኖረው፤ እኔም በመጨረሻው ቀን አስነሳዋሇሁ።” እግዙአብሓር በወሌዴ 

መገሇጡ ምን ያህሌ አስፇሊጊ እንዯሆነ ከሚከተለት ቃሊት መታየት ይቻሊሌ፡- “በወሌዴ የሚያምን 

የ዗ሊሇም ሔይወት አሇው፤ በወሌዴ የማያምን ግን ሔይወትን አያይም” (ዮሏንስ 3: 36)። 

ጌታ ሇእኛ ታውቋሌ። በመጨረሻም ከሰዋዊዉ መጋረጃ ባሻገር ተመሌክተን፣ ኢየሱስን  ታሊቁ  

አሸናፉ ሆኖ ስናይ ከቶማስ ጋር፡- “ጌታዬና አምሊኬ!” ብሇን እንመሰክራሇን (ዮሏንስ 20: 28)። 

በሏዋርያው ጳውልስ ምስክርነት መሠረት፣ ኢየሱስ ክርስቶስን ጌታ እንዯሆነ መመስከር የሚችለት 

እውነተኛ መንፇስ ቅደስ ያሊቸው ብቻ ናቸው። እርግጥ ነው፣ እንዯ ጌታ እርሱ እግዙአብሓር ነው 

(1ኛ ቆሮንቶስ 12: 3)። 

እንዯ መሌካም እረኛ፣ ሔይወቱን ስሇ በጎቹ ሰጠ። እንዯ እግዙአብሓር በግ፣ ዯሙን ሇመዲናችን 

አፇሰሰ። እንዯ ሉቀ ካህን፣ ወዯ ቅዴስተ ቅደሳን ገባ። እንዯ ጠበቃ፣ ስሇ እኛ ይማሌዲሌ፣ ወ዗ተ፣ 

ወ዗ተ. እርሱም መንፇሳዊ ቤቱ፣ ቤተ ክርስቲያኑ፣ የተገነባበት የዋናው የማዕ዗ን ዴንጋይ ነው (1ኛ 

ጴጥሮስ 2: 4-10)። ቤተ ክርስቲያን ስትጠናቀቅ እርሱ ራስ ይሆናሌ። እርሱ አሌፊና ኦሜጋ ነው፣ 

ፉተኛውና መጨረሻው። እንዯ ሰው ሌጅ  ነቢይ ነበር፤ እንዯ ዲዊት ሌጅ ንጉሥ ይሆናሌ፤ እንዯ 

እግዙአብሓር ሌጅ እርሱ የተቤዠን ነበር። 

ከእግዙአብሓር በተጨማሪ ጌታን በብዘ መግሇጫዎች የሚያይ ሁለ፣ እነዙህ ነገሮች ከሰው ሌጆች 

ጋር ያሇውን የእግዙአብሓርን ታሊቅ ዕቅዴና ዓሊማ ሇመፇጸም አስፇሊጊ እንዯሆኑ ሁሌጊዛ ማስታወስ 

አሇበት። ጊዛ ወዯ ዗ሊሇም ሲዋሃዴ፣ ሁለም ነገር ያበቃሌ፣ እግዙአብሓርም ሁለ በሁለ ሆኖ 

እናየዋሇን። የጸጋው ዗መን ካሇቀ በኋሊ፣ ከክርስቶስ ጋር ሇአንዴ ሺህ ዓመት እንገዚሇን (ራእይ 20: 

6)። ይህን ታሊቅ ተስፊ በራእይ 3: 20-21 ሊይ ሇእኛ ሰጥቷሌ። ከሺህ ዓመቱ ግዚት በኋሊ የነጩው 

ዘፊን ፌርዴ ይሆናሌ፣ ከዙያም ጊዛ ወዯ ዗ሊሇም ይዋሃዲሌ። 
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በ዗መናት የሸመገሇዉ 

በዲንኤሌ 7: 9-10 ሊይ እጅግ ሌዩ የሆነ ክስተት ተመዜግቧሌ፡- “ዘፊኖች እስኪ዗ረጉ ዴረስ አየሁ፣ 

በ዗መናት የሸመገሇዉም ተቀመጠ፣ ሌብሱም እንዯ በረድ ነጭ ነበር፣ የራሱም ፀጉር እንዯ ንጹሔ 

ጥጥ ነበር፣ ዘፊኑም የእሳት ነበሌባሌ ነበረ፣ መንኮራኩሮቹም የሚነዴዴ እሳት ነበሩ…” 

እግዙአብሓር በእርግጥ አያረጅም፣ እርሱ አያት አይዯሇም፣ እርሱ አባታችን ነውና ሇ዗ሊሇምም 

የማይሇወጥ አምሊክ ነው። በዙህ ራእይ  ዲንኤሌ እግዙአብሓርን ዲኛ ሆኖ አየዉ፤  በክብሩ ኣና 

በግርማዊ ጌትነቱ ዉስጥ  ከፌተኛዉ የስሌጣን ዯረጃ ። ዴሌዴዩ በቁጥር 13 ሊይ ታይቷሌ። ዲንኤሌ 

እንዱህ አሇ፡- “በላሉት ራእይ አየሁ፣ እነሆም፣ የሰው ሌጅ የሚመስሌ በሰማይ ዯመና መጣ፣ ወዯ 

዗መናት ወዯ ሸመገሇዉም ዯረሰ፣ ወዯ ፉቱም አቀረቡት።” 

እንዱህ ያለት የመጻሔፌ ቅደስ ጥቅሶች በአምሊክ ውስጥ ብዘ አካሊትን ሇማረጋገጥ ያገሇግለ ነበር፣ 

ሆኖም ግን አስቀዴመዉ በትንቢታዊ ራእይ የብለይ ኪዲን ነቢያት በአዱስ ኪዲን የሚሆነውን  

እንዯሚያዩ ሙለ በሙለ ከመርሳት የመጣ ነዉ ። ይህ ራእይ እስከ ዚሬ ዴረስ አሌተፇጸመም፡- “ 

ወገኖች እና አሔዚብ በሌዩ ሌዩ ቋንቋም የሚናገሩ ሁለ ይገዘሇት ዗ንዴ ግዚት እና ክብር መንግስትም 

ተሰጠዉ ፤ ግዚቱም የማያሌፌ የ዗ሊሇም ግዚት ነዉ ፤ መንግስቱም የማይጠፊ ነዉ ” (ቁጥር 14)። 

ክርስቶስ እንዯ ንጉሥ የሚነግሥበት ጊዛ ይመጣሌ፣ እኛም ከእርሱ ጋር። የ዗መናት የሸመገሇዉ 

መግሇጫ ከሰው ሌጅ ጋር ሲገጥም ብታዩ ትዯነቃሊችሁን? ይህን ሇማረጋገጥ በራእይ ምዕራፌ 1፣ 

ከቁጥር 13 ጀምሮ እናነባሇን፡- “…በሰባቱ መቅረዝችም መካከሌ የሰው ሌጅ የሚመስሇዉን አየሁ፣ 

እርሱም እስከ እግሩ ዴረስ  ሌብስ የሇበሰዉ ፤ዯረቱንም በወርቅ መታጠቂያ የታጠቀ ነበር። ራሱና 

የራስ ፀጉሩም እንዯ ነጭ የበግ ጠጕር እንዯ በረድም ነጭ ነበሩ፤ ዓይኖቹም እንዯ እሳት ነበሌባሌ 

ነበሩ…”። 

አዱስ ኪዲን ሊይ የምንጠቀምባቸውን ቃሊቶች ብንጠቀም፣ በቀሊለ ዲንኤሌ ነጭ ፀጉር ያሇውን አብን 

አየዉ፣ ዮሏንስም ነጭ ፀጉር ያሇውን ወሌዴን አየዉ እንሊሇን። ሁሇቱም መግሇጫዎች እጅግ 

ተመሳሳይ ናቸው። ይህ ዯግሞ ወሌዴ የአብ መገሇጥ እንዯሆነና በመጨረሻም በእግዙአብሓር ውስጥ 

እንዯገና እንዯሚዋሏዴ ያረጋግጣሌ፣ በ1ኛ ቆሮንቶስ 15: 28 ሊይ እንዯተገሇጸው፡- “ሁለ ከተገዚሇትም 

በኋሊ፣ እግዙአብሓር ሁለ በሁለ እንዱሆን፣ ወሌዴ ራሱም ሁለን ከእግሩ በታች ሊስገዚሇት 

ይገዚሌ።” ይህ በጣም ግሌጽ ነው። 

ወሌዴ የላሇበት ጊዛ ነበር፣ ነገር ግን በምትኩ ጌታ ነበር፤ አሁን ዯግሞ እንዯ ወሌዴ አሇ፣ ከዙያም 

እንዯገና ጌታ ይሆናሌ። ዮሏንስ በሰባቱ የወርቅ መቅረዝች መካከሌ እንዯ ሰው ሌጅ ሲመሊሇስ ያየው 

ያው አካሌ፣ በሚከተለት ቃሊት የራሱን ምስክርነት የሚሰጠው እርሱ ነው፡- “ያሇዉና የነበረዉ 

የሚመጣዉም ሁለን የሚገዚ ጌታ አምሊክ ፡- አሌፊና ዖሜጋ እኔ ነኝ ይሊሌ።” (ራእይ 1: 8)። ጌታ 

የራሱን ምስክርነት ከመስጠቱ በፉት፣ ዮሏንስ በራእይ ሲመጣ አየው፡- “እነሆ፣ በዯመና ይመጣሌ፣ 
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ዓይንም ሁለ ያየዋሌ፣ የወጉትም ዯግሞ ያዩታሌ፤ የምዴር ወገኖችም ሁለ ስሇ እርሱ ያሇቅሳለ፤ 

አዎን፣ አሜን።” (ቁጥር 7)። 

በራእይ ምዕራፌ 20፣ ከቁጥር 11 ጀምሮ፣ የነጩ ዘፊን ፌርዴ ታይቷሌ። በዘፊኑ ሊይ የተቀመጠው 

አንዴ ብቻ ነበር፤ በፉቱም ሁለም ሉሰበሰቡ ነው። ዮሏንስ እንዱህ ሲሌ ይመሰክራሌ፡- “ታሊቅ ነጭ 

ዘፊንንም አየሁ፣ በእርሱም የተቀመጠውን፣ ከፉቱም ምዴርና ሰማይ ሸሹ፣ ሇእነርሱም ስፌራ 

አሌተገኘሊቸውም። ሙታንንም፣ ታሊቁንና ታናሹን፣ በእግዙአብሓር ፉት ቆመው አየሁ…”። 

በራእይ ምዕራፌ 22፣ የእግዙአብሓርንና የበጉን ዘፊን እናነባሇን (ቁጥር 1+3)፣ ነገር ግን እርሱን 

እንዯ ሰው ስንገሌጽ፣ በእርግጥ በነጠሊ ቁጥር ይነገራሌ (ቁጥር 4)፡- “…ፉቱንም ያያለ (ፉቶቻቸውን 

ሳይሆን)፤ ስሙም (ስማቸው ሳይሆን) በግንባራቸው ሊይ ይሆናሌ።” በመጨረሻም በመጀመሪያ 

የተናገረው እንዯገና ይሰማሌ። በመጨረሻው መጽሏፌ የመጨረሻ ምዕራፌ ሊይ እንዱህ ሲሌ ሲናገር 

እንሰማዋሇን፡- “እነሆም፣ በቅርቡ እመጣሇሁ፣ ሇእያንዲንደ እንዯ ሥራው መጠን እከፌሌ ዗ንዴ 

ዋጋዬ ከእኔ ጋር አሇ። አሌፊና ዖሜጋ፣ መጀመሪያዉ እና መጨረሻው እኔ ነኝ።” (ራእይ 22: 12-

13)። 

ማንም ሰው በዙህ የማያሌቅ ርዕስ ሊይ ብዘ መጽሏፌት ሉጻፈ እንዯሚችለ ያውቃሌ። እነዙህ ጥቂት 

የመጽሏፌ ቅደስ ጥቅሶች እያንዲንደ ሰው በጸልት የራሱን ፌሇጋ እንዱያዯርግ ሇመርዲት ነው። 

የምናምነውንና የምናስተምረውን ሁለ በእግዙአብሓር ቅደስ ቃሌ ወሰን ውስጥ መቆየታችንን 

ማረጋገጥ አሇብን። ሁለም ነገር ሲጠናቀቅ፣ አዲኝ፣ ፇዋሽ፣ አማሊጅ፣ ጠበቃ — የሚሇው 

አያስፇሌግም — ሁለም እንዯገና ወዯ እግዙአብሓር ይመሇሳለና ሇ዗ሊሇም ፌጹም ይሆናለ። ያን ጊዛ 

ስሇ ሰው ሌጅ፣ ስሇ ዲዊት ሌጅ፣ ስሇ እግዙአብሓር ሌጅ — አንሰማም — እግዙአብሓር በቀሊለ ሁለ 

በሁለ ይሆናሌ። 

በራእይ 21: 3-7 ሊይ የሚገኘው መግሇጫ ከዙህ አጭር ማብራሪያ ጋር እንዯ ማጠቃሇያ ተሰጥቷሌ፡- 

“እነሆ፣ የእግዙአብሓር ዴንኳን ከሰዎች ጋር ነው፣ ከእነርሱም ጋር ይኖራሌ፣ እነርሱም ሔዜቡ 

ይሆናለ፣ እግዙአብሓር ራሱም ከእነርሱ ጋር ይሆናሌ፣ አምሊካቸውም ይሆናሌ። እግዙአብሓርም 

እንባን ሁለ ከዓይኖቻቸው ያብሳሌ፤ ሞትም ከእንግዱህ ወዱህ አይሆንም፣ ሏ዗ንም፣ ዋይታም፣ 

ሥቃይም ከእንግዱህ ወዱህ አይሆንም፤ የቀዴሞዎቹ ነገሮች አሌፇዋሌና። በዘፊኑም የተቀመጠው 

እንዱህ አሇ፡- እነሆ፣ ሁለን አዱስ አዯርጋሇሁ። እርሱም፡- ይህ ቃሌ እውነትና የታመነ ነውና ጻፌ 

አሇኝ። እርሱም፡- ተፇጸመ አሇኝ። እኔ አሌፊና ዖሜጋ፣ መጀመሪያዉ እና መጨረሻዉ እኔ ነኝ። 

ሇተጠማም ከሔይወት ውኃ ምንጭ በነፃ እሰጠዋሇሁ። ዴሌ የነሳ ሁለ ሁለንም ይወርሳሌ፣ እኔም 

አምሊኩ እሆናሇሁ፣ እርሱም ሌጄ ይሆናሌ።” 
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ይህ ቡክላት የአሇ ክፌያ ቀርቧሌ ፡፡ ተጨማሪ ኮፒዎች ሇተመረጡ ስርጭቶች በጥያቄ ሉሊኩ 

ይችሊለ ፡፡ 

ማንም ስሇላልች መንፇሳዊ ርዕሰ ጉዲዮች ማወቅ የሚፇሌግ በነጻነት ሉጽፌሌን ይችሊሌ ፡፡ እንዯ 

እነዙህ አይነቶች “ ስሇ ክርስቶስ ተቃዋሚ“ ፤ “ ክርስትና ትናንት እና ዚሬ“ ፤ “እግዙአብሄር እና 

ከእኛ ጋር ያሇዉ እቅደ“ ፤“ጥምቀት ፤የጌታ እራት “ “ ተጽፎሌ “ እና ላልችም ይገኛለ፡፡  

በምእራብ ጀርመን ክሪፋሌዴ በሚገኘዉ አሇም አቀፊዊ የሚሲዮን ማዕከሌ በጀርመን ቋንቋ እና 

በእንግሉ዗ኛ እናትማሇን፡፡ ይህ የእምነት ስራ ቤተእምነታዊ ያሌሆነ ከሁለም የክርስቶስ አካሌ ጋር  

የተያያ዗ ነዉ፡፡አሊማችን የእግዙአብሓርን ምክር ሁለ ማሳወቅ እና የ዗መናችንን እዴገቶች ወዯ 

መጻህፌ ቅደሳዊ ትንቤቶች መፇጸም ብርሃን ሇማምጣት ነዉ፡፡ 

እናንተን ሇማገሌገሌ ዯስተኞች ነን  
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አዴራሻችን 

ተሌዕኮ ማዕከሌ Mission Center 

የፖስታ ሳጥን P.O. Box 100707 

47707 Krefeld 

Germany 

E-mail: volksmission@gmx.de or E.Frank@freie-volksmission.de 

Homepage: http://www.freie-volksmission.de 
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