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Pareizticīgās baznīcas mācība.

I Ticības mācība.

1.Ievads.

Pareizticība jeb pareiza kristīgā ticība ir ticība, ko cilvēkiem devis Kungs Jēzus Kristus, un ko visā pasaulē izplatījuši svētie apustuļi. Pareizā kristīgā ticība māca atzīt īsto Dievu, Viņam ticēt, Viņu godāt, mīlēt un izpildīt Viņa baušļus.

Ticība uz Dievu cilvēkam nepieciešama, lai panāktu savas dvēseles pestīšanu un mūžīgu dzīvošanu. Pats Jēzus Kristus saka: ,,Kas tic un top kristīts, tas taps svēts, bet kas netic, tas taps pazudināts" (Mark. 16, 16). Tāpat ap. Pāvils saka, ka ,,bez ticības nevar Dievam patikt" (Ebr. 11, 6), t. i. nevar izdarīt Viņam pa prātam.

Tomēr vienīgi ar ticību uz Dievu un Jēzu Kristu cilvēks vēl nevar panākt pestīšanu. Kas tic uz Dievu, tam jāpilda arī Dieva baušļi, jādzīvo pēc Dieva gribas, pēc Viņa svētā prāta. Pats Kungs un Pestītājs māca: ,,Ja jūs Mani mīlat, tad turiet manus baušļus" (Jāņ. 14, 15). Jauneklim, kas jautāja: ,,Ko man būs darīt, lai es mūžīgu dzīvību dabūju?" Jēzus atbildēja: ,,Ja tu gribi dzīvībā ieiet, tad turi baušļus" (Mat. 19, 16—17).

Pareizās ticības mācību mēs smeļam no Dieva atklāsmes. Atklāsme ir viss tas, ko Dievs atklājis cilvēkiem, lai tie varētu pareizi Viņam ticēt un cienīgi Viņu godāt. Dieva atklāsmes pirmsākumus cilvēkiem sludināja Ādams, Noass, Ābrams, Mozus un citi pravieši. Bet visā pilnībā Dieva atklāsmi atnesa virs zemes vienpiedzimušais Dieva Dēls Jēzus Kristus (Ebr. 1, 1; Jāņ. 1, 18).

Dieva atklāsme izplatījās starp cilvēkiem un uzglabājas pareizticīgajā baznīcā ar Svētiem rakstiem un Svēto mutes mācību.

Par Sv. rakstiem sauc visas tās grāmatas, ko Sv. Gara iedvesmā sarakstījusi pravieši un apustuļi, un kas sakopotas vienā grāmatā — Bībelē (,,Biblion" — grieķu vārds, nozīmē ,,grāmata"). Grāmatas, ko sarakstījuši pravieši pirms Kristus dzimšanas, sauc par Vecās derības grāmatām, bet grāmatas, ko sarakstījuši apustuļi pēc Kristus dzimšanas — par Jaunās derības grāmatām.
Par Sv. mutes mācību sauc visu to, ko Jēzus Kristus, apustuļi un viņu tuvākie pēcnācēji — baznīcas tēvi mācījuši ar savu vārdu un priekšzīmi, un kas stāstīts no mutes mutē, no paaudzes uz paaudzi, bet sākumā nav ticis pierakstīts.

Sv. mutes mācība ir vissenākais Dieva atklāsmes izplatīšanas veids. Laikā no Ādama līdz Mozum rakstu pavisam nebija. Arī pats Pestītājs sludināja savu mācību tikai mutes vārdiem. Tāpat kristīgo ticību sākumā sludināja apustuļi. Tikai vēlāk, lai Dieva atklāsme noteiktāk, pilnīgāk un pareizāk uzglabātos, tā pierakstīta.

Tomēr arī pēc tam Sv. mutes mācība nezaudēja savu nozīmi, jo ne viss, ko mācīja un darīja Jēzus un apustuļi, ir minēts Sv. rakstos. Evaņģēlists Jānis saka, ka, ja pierakstītu visu to, ko Jēzus darījis un mācījis, tad ,,visa pasaule nevarētu uzņemt sarakstītās grāmatas" (Jāņ. 21, 28). Sv. mutes mācība vajadzīga, lai varētu pareizi izprast Sv. rakstus, uzglabāt baznīcas parašas un darīt sv. noslēpumus tā, kā tos iestādījuši apustuļi un viņu tuvākie pēcnācēji.

Lai pareizāk izprastu vienu—otru vietu Sv. rakstos, mums jāgriežas pie Sv. mutes mācības, kur atrodam apustuļu un viņu pēcnācēju attiecīgus paskaidrojumus. Sv. rakstos gan pavēlēts darīt Sv. noslēpumus, bet kā darīt, to mēs zinām tikai no Sv. mutes mācības. Tāpat paraša stāvēt lūgšanā ar seju uz rītiem, mest krustu, ūdens iesvētīšana un citas baznīcas parašas pamatojās tikai uz Sv. mutes mācību.

Lūk, tāpēc arī Sv. raksti pavēl turēt Sv. mutes mācību. Ap. Pāvils saka: ,,Brāļi, pastāviet un turiet mācību, ko esam mācījušies tā caur mūsu vārdu, kā caur mūsu grāmatu" (2. Tes. 2, 15). Un vienīgi tā ticība, kas stingri pieturas pie Kristus un apustuļu mācības, izteiktas Sv. rakstos un Sv. mutes mācībā, nekā pie tās nepielikdama un nekā neatraudama, atzīstama par pareizu Kristus ticību. Tāda ir pareizticība. Kristīgam cilvēkam, lai iegūtu pestīšanu, vajadzīga, vispirms, mācība par ticību uz Dievu, otrkārt, mācība par cerību uz Dievu un līdzekļiem stiprināties šai cerībā un, treškārt, mācība par mīlestību uz Dievu un visu to, ko Viņš pavēl mīlēt (1. Kor. 13, 13). Mācība par ticību uz Dievu izteikta ticības simbolā, mācība par cerību balstās uz tā Kunga lūgšanas un svētības baušļiem, mācība par mīlestību — uz Dieva desmit baušļiem.

Ticības simbols.

2.Ticības simbola izcelšanās.

Ticības simbols ir ticības apliecība, jeb īsos, bet noteiktos un skaidros vārdos ietverta kristīgās ticības pamatmācība. Šī pamatmācība izteikta sekojošos vārdos:

1) ,,Es ticu uz vienīgo Dievu Tēvu, visavaldītāju, debesu un zemes, visu redzamo un neredzamo lietu Radītāju. 2)Un uz vienīgo Kungu Jēzu Kristu, Dieva Dēlu, vienpiedzimušo, kas no Tēva dzemdināts pirms visa mūža, gaisma no gaismas, īstens Dievs no īstena Dieva, dzemdināts, ne radīts, ar Tēvu vienādas būtības, caur ko ir visas lietas darītas, 3) kas mums cilvēkiem par labu un mūsu pestīšanas labad ir nokāpis no debesīm un ieņemts miesā no Svētā Gara un Marijas Jaunavas, un tapis cilvēks, 4) arī krustā sists mūsu labad pie Poncija Pilāta, cietis un aprakts, 5) un augsāmcēlies trešajā dienā pēc rakstiem, 6) un uzkāpis debesīs un sēd pie Tēva labās rokas, 7) un atkal nāks godībā tiesāt dzīvos un mirušos, un Viņa valstībai ga1a nebūs, 8) un uz Svēto Garu, Kungu, kas dzīvu dara un no Tēva iziet, un līdz ar Tēvu un Dēlu ir pielūdzams un augsti slavējams, kas runājis caur praviešiem, 9) uz vienīgo, svēto, biedroto un apustuļu draudzi. 10) Es apliecinu vienu vienīgo kristību par grēku piedošanu. 11) Es ceru uz miroņu uzmodināšanu, 12)un nākamā mūža dzīvošanu. Amen."

Šais vārdos ticības mācību izteikuši vispasaules baznīcu koncili. Par vispasaules baznīcu konciliem sauc, pēc iespējas, visu pasaules baznīcu virsganu saeimas, kas sanāca nolūkā nostiprināt ticīgajos pareizu Kristus mācību, izteiktu Sv. rakstos un Sv. mutes mācībā. Koncilus sasauca pēc apustuļu parauga, kas bija kādreiz sapulcējušies Jeruzalēmē, lai apspriestos par ticības lietām, un savu lēmumu apstiprināja vārdiem: ,,Svētajam Garam un mums ir paticis" (Ap. d. 15, 28).

Tā kā vispasaules koncili bija visas kristīgās pasaules pārstāvju sapulces un darbojās Sv. Gara iedvesmā, tad viņu lēmumi ir obligāti visiem kristīgiem, saskaņā ar Pestītāja vārdiem: ,,Ja kas draudzi neklausa, tad turi to par pagānu un muitnieku" (Mat. 18, 17).

Pavisam bija septiņi vispasaules koncili.

Ticības simbols formulēts un apstiprināts divos pirmajos vispasaules koncilos.

Pirmais koncils sanāca 325. g. pēc Kr. dz. Nikejas pilsētā (Mazāzijā), lai nosodītu Aleksandrijas priestera Ārija maldu mācību par Jēzu Kristu (Ārijs Jēzu neatzina par Dievu), otrs koncils 381. gadā pēc Kr. dz. Konstantinopolē, lai nosodītu Konstantinopoles arhibīskapa Makedonija mācību, kas Svēto Garu neatzina par Dievu.

Pēc sava satura ticības simbols iedalās 12 daļās, jeb locekļos.

Pirmais tic. simbola loceklis māca par Dievu Tēvu un pasaules radīšanu,

otrs — par Jēzu Kristu, Dieva Dēlu,

trešais — par Dieva Dēla piedzimšanu,

ceturtais — par Jēzus Kristus ciešanām un nāvi,

piektais — par Jēzus Kristus augšāmcelšanos no miroņiem,

sestais — par Jēzus Kristus pacelšanos debesīs,

septītais — par Jēzus otru atnākšanu pasaulē,

astotais — par Svēto Garu,

devītais — par baznīcu,

desmitais — par kristību,

vienpadsmitais — par miroņu uzmodināšanu un

divpadsmitais — par mūžīgo dzīvošanu.

3. Pirmais ticības simbola loceklis.

,,Es ticu uz vienīgo Dievu Tēvu, visavaldītāju, debesu un zemes, visu redzamo un neredzamo lietu radītāju."

Ticēt uz Dievu nozīmē atzīt Dievu, Viņa esamību un gādību par visu radību, un sekot Viņa mācībai. Apustulis Pāvils māca: ,,Bez ticības nevar Dievam patikt, jo kas pie Dieva nāk, tam būs ticēt, ka Viņš ir, un ka būs atmaksātājs tiem, kas Viņu meklē" (Ebr. 11, 6).

Sirsnīga ticība uz Dievu izpaužas Viņa apliecināšanā (Rom. 10, 10). Apliecināt Dievu nozīmē atklāti un droši izteikt vārdiem un parādīt darbos savu ticību īstajam Dievam, kaut arī par to draudētu vajāšanas, ciešanas un pat nāve.

Simbolā sacīts ,,uz vienīgo Dievu", lai noraidītu pagānu ticību daudziem dieviem. Ap. Pāvils skaidri liecina, ka ir tikai viens Dievs: ,,Cita Dieva nav, ka vien vienīgais. Mums ir viens Tēvs, no kā visas lietas" (1. Kor. 8, 4—6).

Dieva būtību nevar izprast ne tikvien cilvēki, bet pat eņģeļi (1. Tim. 6, 16). Cilvēki par Dievu zina tikai to, ko pats Viņš atklājis par sevi.

Spriežot pēc Sv. rakstiem, Dievs ir gars (Jāņ. 4, 24), mūžīgs (Dāv. dz. 90, 2; Jāņ. par. 4, 8), visžēlīgs (Mat. 19, 17; Dāv. dz. 145, 9), visazinātājs (1. Jāņ. 3, 20; Ap. d. 15, 18), taisnīgs

(Rom. 2, 6; 2. Kor. 5, 10), visaredzētājs (Ebr. 4, 13), visvarens (Mat. 19, 26; Lūk. 1, 37), visuresošs (Dāv. dz. 139, 7—12), nemainīgs (Jēk. 1, 17) un svēts (1. Tim. 6, 15).

Sv. rakstos minētie Dieva miesas locekļi — sirds, acis, ausis un rokas jāsaprot kā alegorijas, jo Dievs ir gars: Dieva sirds apzīmē Viņa mīlestību un žēlastību, acis un ausis — visazināšanu, rokas — varenību.

Tic. simbola vārdi ,,Dievu Tēvu" norāda uz Sv. Trijādību, t. i. ka Dievs ir viens, bet trijās personās: Dievs Tēvs, Dievs Dēls un Dievs Svētais Gars.

Trīs Dieva personas atšķiras viena no otras ar to, ka Dievs Dēls no mūžības piedzimst no Dieva Tēva, Svētais Gars iziet no Dieva Tēva, bet Dievs Tēvs ne no kā nepiedzimst un neiziet. Citādi visas trīs personas līdzīgas savā starpā: kā Dievs Tēvs ir īsts Dievs, tā Dievs Dēls ir īsts Dievs, un Svētais Gars ir īsts Dievs.

Trīs Dieva personas nav trīs atsevišķi dievi, bet ir kopā viens Dievs, viena Sv. Trijādība. Ap. Jānis saka: ,,Trīs ir, kas liecību dod debesīs, Tēvs, Vārds (t. i. Dieva Dēls) un Svētais Gars; un šie trīs ir viens" (1. Jāņ. 5, 7).

Sv. Trijādības noslēpumu cilvēkiem atklājis Kungs Jēzus Kristus, sūtīdams savus mācekļus sludināt Viņa mācību un sacīdams: ,,Ejiet un dariet par mācekļiem visus ļaudis, tos kristīdami Tēva, Dēla un Svētā Gara vārdā" (Mat. 28, 19). Pats Dievs savas trīs personas parādīja pie Pestītāja kristīšanas Jordanā (Mat. 3, 16—17).

Sv. Trijādības noslēpums ir augstāks par cilvēka saprašanu, jo ,,neviens nezina, kas ir Dievā, ka vien Dieva Gars" (1. Kor. 2, 11).

Lai šo noslēpumu tomēr padarītu cilvēkiem kaut cik saprotamāku, svētie baznīcas tēvi, pamatodamies uz Sv. rakstiem (Jāņ. 8, 12; 12, 46), salīdzina Dievu ar sauli. Saule ir viena, bet, novērojot to, mēs redzam pašu sauli, gaismu un sajūtam siltumu. Bet nevar sacīt, ka saule, gaisma un siltums ir trīs patstāvīgas un viena no otras atdalāmas lietas. Tāpat Dievam ir trīs personas, bet tās nav ne atdalāmas no Dieva. ne sajaucamas savā starpā. Dievs ir viens tāpat, kā saule viena. Kā no saules rodas gaisma, tā no Dieva Tēva piedzimst Dievs Dēls, un kā no saules izplūst siltums, tā no Dieva Tēva iziet Sv. Gars. Bet trīs Dieva personas ir viena nedalāma Trijādība.

Dievs ticības simbolā nosaukts par ,,visavaldītāju", jo Viņš visu uztur ar savu spēku un varu un pār visu valda. ,,Dievs ir visu ķēniņu Ķēniņš un visu kungu Kungs" (1. Tim. 6, 15).

Par ,,debesu un zemes, visu redzamo un neredzamo lietu radītāju" Dievs simbolā nosaukts tāpēc, ka Viņš radījis visu neredzamo un redzamo pasauli (1. Moz. 1, 1; Kol. 1, 16).

Par ,,neredzamām lietām" simbolā nosaukta neredzamā garu pasaule jeb eņģeļi.

Eņģeļus Dievs radījis pirms redzamās pasaules radīšanas. Sv. rakstos sacīts: ,,Iesākumā Dievs radīja debesis un zemi" (1. Moz. 1, 1). Vārds ,,debesis", acīmredzams, še apzīmē eņģeļu neredzamo pasauli, jo redzamo pasauli Dievs radīja vēlāk — otrā radīšanas dienā. Pats Dievs saka, ka, kad zemei pamati likti, t. i. pasaules radīšanas sākumā, jau gavilējuši Dieva bērni — eņģeļi (Ijāb. 38, 6), tā tad viņi radīti jau pirms tam.

Vārds ,,eņģelis" tulkojumā no grieķu valodas nozīmē ,,vēstnesis". Šai vārdā eņģeļi nosaukti tāpēc, ka Dievs tos sūta ziņot Viņa gribu cilvēkiem. Tā, piemēram, eņģelis Gabriēls, paklausot Dieva pavēlei, pasludināja Jaunavai Marijai Jēzus piedzimšanu.

Eņģeļi ir bezmiesīgi, saprātīgi, labsirdīgi un brīvi gari.

Starp neskaitāmi daudziem (Jāņ. par. 5, 11) eņģeļiem, ko radījis Dievs, daži ir sargeņģeļi, kas sargā cilvēkus no visa ļauna. Prav. Dāvids saka: ,,Viņš (t. i. Dievs) saviem eņģeļiem pavēlēs tevi pasargāt uz visiem taviem ceļiem" (Dāv. dz. 91, 11. Skat. arī Ebr. 1, 14). Pats Jēzus Kristus saka, ka katram cilvēkam ir savs sargeņģelis: ,,Pielūkojiet, ka jūs nevienu no šiem mazajiem nenicinājat, jo Es jums saku, ka viņu eņģeļi debesīs redz mana Tēva vaigu" (Mat. 18, 10).

Visi eņģeļi radīti labi un svēti. Bet viens no augstākiem eņģeļiem palika lepns, augstprātīgs un negribēja vairs klausīt Dievam. Viņš pamudināja uz ļaunu dažus citus eņģeļus, kas arī sāka pretoties Dievam un atkrita no Viņa. Dievs visus nepaklausīgos eņģeļus atstūma no sevis. Galveno no atstumtiem eņģeļiem sauc par velnu, jeb sātanu, pārējos par ļauniem gariem. Velns un visi ļaunie gari cenšas visādi kaitēt cilvēkiem un pamudināt viņus uz ļaunu.

Ka pasaulē ir arī ļaunie gari, liecina Sv. raksti. Velns kārdināja Pestītāju tuksnesī (Mat. 4, 3—10). Pestītājs vairākkārt izdzina ļaunos garus no cilvēkiem (Mat. 8, 28—32; Mark. 9, 17 un 25; u. c.).

Redzamo pasauli Dievs radīja sešās dienās. lesākumā Dievs no nekā radīja debesis un zemi. Zeme sākumā bija tumša un tukša. Pēc tam Dievs pakāpeniski radīja visu pasauli: pirmajā dienā — gaismu, otrā — redzamo debesi, trešajā — ūdens krājumus, sausumu un augus, ceturtajā — sauli, mēnesi un zvaigznes, piektajā — zivis un putnus, sestajā — sauszemes dzīvniekus un, beidzot, cilvēku. Septītajā dienā Dievs dusēja pēc saviem darbiem. Šo dienu Viņš iesvētīja par svētu dienu un nosauca (ebreju valodā) par ,,sabatu", "kas nozīmē ,,miers" (1. Moz. 2, 2).

Pirms cilvēka radīšanas Dievs sacīja Sv. Trijādībā: ,,Darīsim cilvēku pēc mūsu ģīmja un līdzības" (1. Moz. 1, 26). Pēc tam Dievs radīja no zemes pirmā cilvēka Ādama miesu, iepūta viņa nāsīs dzīvības dvašu, t. i. dvēseli, un viņš kļuva dzīvs.

Kad Ādams gulēja dziļā miegā, Dievs izņēma viņam sānkaulu un no tā radīja pirmo sievu — Ievu (1. Moz. 2, 21—29).

Par dzīves vietu pirmajiem cilvēkiem Dievs ierādīja skaistu dārzu — Paradīzi.

Dieva ģīmis, pēc kura radīts cilvēks, parādās tajās gara īpašībās, ar ko šis augstākais radījums atšķiras no dzīvniekiem un tuvojas Dievam (Ef. 4, 24), bet līdzība — cilvēka gara cēlās tieksmēs.

Radījis pasauli, Dievs pastāvīgi rūpējas par savu radību, sevišķi par cilvēku, kas radīts pēc Viņa ģīmja un līdzības. Dieva rūpes par visu radību sauc par gādību.

Par Dieva gādību liecina Jēzus Kristus, sacīdams: ,,Skatieties uz putniem gaisā: ne tie sēj, ne tie pļauj, ne tie sakrāj šķūņos, un jūsu debesu Tēvs tos baro. Vai tad jūs neesat daudz labāki, nekā viņi?" (Mat. 6, 26). Par to liecina arī prav. Dāvids (91 dz.; 104, 29; 147, 8—9).

4.Otrs ticības simbola loceklis.

,,Un uz vienīgo Kungu, Jēzu Kristu, Dieva Dēlu, vienpiedzimušo, kas no Tēva dzemdināts pirms visa mūža, gaisma no gaismas, īstens Dievs no īstena Dieva, dzemdināts, ne radīts, ar Tēvu vienādas būtības, caur ko ir visas lietas darītas".

Šai ticības simbola loceklī mēs apliecinām savu ticību uz Jēzu Kristu, Dieva Dēlu.

 Dieva Dēls ir Sv. Trijādības otra persona.

 Jēzus vārdu Dieva Dēlam deva eņģelis Gabriēls, pasludinādams Jaunavai Marijai, ka viņa dzemdēs cilvēces Pestītāju (Lūk. 1, 31 un 35; Mat. 1, 20), bet par Kristu Dieva Dēlu nosaukuši pravieši, gaidīdami Viņa atnākšanu.

Vārds ,,Jēzus" nozīmē ,,Pestītājs". Par Jēzu-Pestītāju Dieva Dēls nosaukts tāpēc, ka Viņš nāca pasaulē, lai atpestītu ļaudis no grēka, lāsta un nāves.

Vārds ,,Kristus" nozīmē ,,Svaidītais". Vecā derībā svaidīja augstpriesterus, ķēniņus un praviešus, piešķirot viņiem ar to Sv. Gara dāvanas. Augstpriestera, ķēniņa un pravieša vārds pienākas arī Jēzum Kristum: kā cilvēces Pestītājs, Viņš ir visaugstākais augstpriesteris (Ebr. 8, 1), kas pats uzupurējies par cilvēces grēkiem; kā visas pasaules Ķēniņš un Dievs (Jāņ. 18, 37), Viņš valda pār visu pasauli. Viņš bija arī augstākais pravietis (Mat. 25, 31—46; 26, 31—34; Jāņ. 21, 18—19). Tāpēc arī Dieva Dēls pēc savas cilvēcīgās dabas nosaukts par Kristu — Svaidīto, un Viņam, kā cilvēkam, augstākā mērā piešķirtas visas Sv. Gara dāvanas.

Dieva Dēls simbolā nosaukts par ,,Kungu", jo Viņš ir īsts Dievs, tāpat kā Dievs Tēvs un Sv. Gars. ,,Dieva Dē1s Jēzus Kristus," saka ap. Jānis (l. Jāņ. 5, 20), ,,ir patiesais Dievs un mūžīgā dzīvība". (Skat. ari Rom. 9,5; Jāņ. 1, 1). |

Par ,,vienpiedzimušo" Dieva Dēls simbolā nosaukts tāpēc, ka Viņš ir vienīgais Dieva Dēls. Viņš ir nesalīdzināmi augstāks par visiem eņģeļiem un svētiem, ko Sv. rakstos arī dažkārt sauc par Dieva bērniem, bet par bērniem tikai no Dieva žēlastības (Jāņ. 1, 12). Arī Sv. rakstos Jēzus Kristus nosaukts par vienpiedzimušo. Tā Viņu nosauc evaņģēlists Jānis, sacīdams: ,,Dievu neviens nekad nav redzējis: vienpiedzimušais Dēls, Tēva klēpī būdams, tas mums ir stāstījis" (Jāņ. 1, 18).
Simbolā sacīts, ka Jēzus Kristus ,,no Tēva dzemdināts", lai norādītu, ar ko Dieva Dēls atšķiras no Dieva Tēva un Sv. Gara, pārējām divām Sv. Trijādības personām.

Simbola vārdi ,,pirms visa mūža" apzīmē, ka nav bijis laika, kad Dieva Dēla nebija; cilvēka dēls ir jaunāks par savu tēvu, bet Dieva Dēls ir mūžīgs, tāpat kā Dievs Tēvs.

Ar simbola vārdiem ,,gaisma no gaismas" domāts kaut cik paskaidrot cilvēkam neizprotamo Dieva Dēla piedzimšanu no Dieva Tēva: raugoties uz sauli, mēs redzam gaismu, no kā izplūst cita gaisma, bet abas gaismas ir nešķiramas viena no otras, un abām ir vienādas īpašības; tā arī Dievs Tēvs ir mūžīga gaisma (1. Jāņ. 1, 5); no Viņa piedzimst Dieva Dēls, kas arī ir mūžīga gaisma, bet Dievs Tēvs un Dieva Dēls ir neatdalāmi viens no otra, un viņiem ir vienādas īpašības.

,,Īstens Dievs no īstena Dieva" — šie simbola vārdi apzīmē, ka Dieva Dēls ir tāds pats īsts Dievs, kā Dievs Tēvs. Ap. Jānis saka: ,,Jēzus Kristus ir patiesais Dievs un mūžīgā dzīvība" (1. Jāņ. 5, 20).

Simbolā sevišķi uzsvērts, ka Dieva Dēls ,,dzemdināts, neradīts", lai noraidītu Aleksandrijas priestera Ārija maldīgo mācību, ka Jēzus Kristus radīts.

Vārdi ,,ar Tēvu vienādas būtības" norāda, ka Dieva Dēlam ir viena dievišķa būtība ar Dievu Tēvu, ka Dievs Tēvs un Dieva Dēls ir viens Dievs. Pats Jēzus Kristus par sevi un Dievu Tēvu saka: ,,Es un Tēvs, mēs esam viens" (Jāņ. 10, 30).

Simbola vārdiem ,,ar Tēvu vienādas būtības" nerunā pretī Jēzus Kristus vārdi: ,,Tēvs ir lielāks, nekā Es" (Jāņ. 14, 28). Šos vārdus Jēzus sacīja mācekļiem pirms savām ciešanām, paziņodams, ka Viņam no tiem jāšķiras un jāiet pie sava debesu Tēva. Acīmredzams, še Jēzus runā par sevi, kā cilvēku: kā cilvēkam, Viņam bija jāšķiras no apustuļiem un jāiet pie sava Tēva, un ka Tēvs, kā Dievs, ir lielāks par Viņu, kā cilvēku; kā Dievs, Viņš ir vienmēr un visur iekš Tēva, un Tēvs iekš Viņa (Jāņ. 14, 11), un tāpēc Viņam, kā Dievam, nebija nekādas vajadzības iet pie Tēva.

Simbola vārdi ,,caur ko ir visas lietas darītas" rāda, ka Dievs Tēvs visu ir radījis caur savu Dēlu. ,,Visas lietas ir darītas caur Viņu, un bez Viņa nekas nav darīts, kas ir darīts" (Jāņ. 1, 10), saka ap. Jānis.

5. Trešais ticības simbola loceklis.

,,Kas mums cilvēkiem par labu un mūsu pestīšanas labad ir nokāpis no debesīm un ieņemts miesā no Svētā Gara un Marijas Jaunavas un tapis cilvēks."

Šai ticības simbola loceklī par Dieva Dēlu sacīts, ka Viņš ,,nokāpis no debesīm". Kā Dievs, Dieva Dēls vienmēr ir visur, kā debesīs, tā virs zemes. Agrāk zemes virsū Viņš nebija redzams, bet pēc tam ,,nokāpa no debesīm", t. i. atnāca pasaulē, piedzima no Jaunavas Marijas un, kā cilvēks, dzīvoja starp cilvēkiem (Jāņ. 3, 13).

Dieva Dēls atnāca pasaulē ,,mums cilvēkiem par labu un mūsu pestīšanas labad", t. i. lai atpestītu cilvēkus no grēka, lāsta (soda) un nāves.

,,Grēks", saka ap. Jānis, ,,ir netaisnība" (1. Jāņ. 3, 4), t.i. nelikumība, jeb Dieva taisno likumu — baušļu pārkāpšana. Grēks virs zemes cēlies no velna. Ap. Jānis saka: ,,Kas grēku dara, tas ir no velna, jo velns grēko no iesākuma"(l. Jāņ. 3, 8). Velns pavedināja uz grēku pirmos cilvēkus — Ādamu un Ievu, iekārdinādams viņus ēst laba un ļauna atzīšanas koka augļus, ko Dievs tiem bija aizliedzis ēst. No pirmajiem cilvēkiem grēks pārgāja uz visiem viņu pēcnācējiem, un tagad visi cilvēki piedzimst grēkos, un paši grēko (Rom. 5, 12).

No grēka, soda un nāves Jēzus Kristus atpestīja cilvēkus ar savu mācību, dzīvi, nāvi un augšāmcelšanos. Jēzus mācīja ticēt Dievam un izpildīt Viņa baušļus. Ar visu savu dzīvi Viņš ir devis mums svētas dzīves paraugu. Un ja mēs sekosim šim paraugam un Jēzus augstai mācībai, tad tiešām iegūsim savas dvēseles pestīšanu (1. Pēt. 1, 23). Pats Jēzus Kristus saka: ,,Kas Manim grib kalpot, tas lai staigā Man pakaļ. Un kas Man kalpos, to cienīs mans Tēvs" (Jāņ. 12, 26). Jēzus Kristus ir cietis par mūsu grēkiem un augšāmcēlies un tā izglābis mūs no mūžīga soda (Ebr. 1, 7).

Vārds ,,ieņemts miesā" nozīmē, ka Dieva Dēls kļuvis cilvēks, tanī pašā laikā palikdams Dievs. ,,Dievs ir parādīts miesā" (1. Tim. 3, 16), saka ap. Pāvils.

Vārdiem ,,ieņemts miesā" simbolā pievienoti vārdi ,,un tapis cilvēks", lai apliecinātu, ka Dieva Dēls ir pilnīgs cilvēks, ar cilvēka miesu un dvēseli ar viņas īpašībām, tikai bez grēka (1. Tim. 2, 5).

Tā kā Jēzus Kristus ir Dievs un cilvēks, tad Viņam ir arī Dieva un cilvēka daba un griba.

Kā Dievs, Jēzus Kristus priekš mūžības piedzimst no Dieva Tēva, bet kā cilvēks Viņš piedzimis no vissvētās Jaunavas Marijas: ,,ieņemts miesā no Svētā Gara un Marijas Jaunavas".

 Jaunava Marija bija cēlusies no Ābrama un Dāvida cilts; viņiem Dievs bija apsolījis, ka no viņu cilts piedzims pasaules Pestītājs. Jaunavas Marijas vecākiem, dievbijīgiem Joakimam un Annai, ilgi nebija bērnu. Beidzot, uz viņu lūgumu jau vecuma dienās Dievs dāvāja viņiem meitiņu, ko viņi nosauca par Mariju un novēlēja kalpošanai tam Kungam. Marija tika audzināta pie dievnama kopā ar citām jaunavām. Pēc pilngadības sasniegšanas viņu saderināja ar vecu, taisnu vīru Jāzepu, arī no Dāvida cilts, lai viņš tai būtu sargs un aizgādnis.

Jēzus Kristus bija vienīgais Jaunavas Marijas bērns. Ja Sv. rakstos (Mat. 13, 55; Mark. 6, 3) minēti Pestītāja brāļi, tad tie bija Jaunavas Marijas mātes māsas, arī Marijas, un Kleopa (Alvea) bērni.

Elizabete, Jāņa Kristītāja māte, nosauca Jaunavu Mariju par Dieva māti, jeb Dievadzemdētāju, kad Marija, saņēmusi no eņģeļa vēsti, ka viņa dzemdēs cilvēces Pestītāju, atnāca pie tās (Lūk. 1, 41—43). Tāpat pareizticīgā baznīca Jaunavu Mariju nosauc par Dievadzemdētāju, jo viņa dzemdējusi īsto Dievu, Dievcilvēku (Es. 9, 6; Lūk. 1, 32, 35).

Kā Dievcilvēka māte, Jaunava Marija ir daudz tuvāka Dievam, nekā visi citi svētie un pat eņģeļi; tāpēc viņai pienākas arī lielāks gods, kā eņģeļiem un svētiem. Pati Jaunava Marija Sv. Gara iedvēsmē sacīja: ,,No šī laika visi bērnu bērni mani teiks svētīgu" (Lūk. 5, 48). Un pareizticīgā baznīca nereti dievkalpošanā dzied slavas dziesmu Dievadzemdētājai: ,,Mēs augsti teicam tevi, patieso Dievadzemdētāju..."

Uz Pestītāja atnākšanu norādīja daudzi noteikti pravietojumi par Viņa piedzimšanu un dzīves apstākļiem.

Tā, prav. Esaja pravietoja, ka Pestītājs piedzims no Jaunavas (Es. 7, 14).

Prav. Mikus pravietoja, ka Pestītājs piedzims Betlēmē, un jūdi saprata šo pareģojumu, pirms dabūja zināt par šo notikumu (Mik. 5, 2; Mat. 2, 4—6).
Prav. Malakija pēc otra dievnama uzcelšanas Jeruzalēmē pravietoja, ka Pestītāja atnākšana tuvojas, ka Viņš nāks jaunajā dievnamā, ka pirms Viņa nāks Priekštecis (Jānis Kristītājs) (Mal. 3, 1; 4, 5).

Prav. Cakarija pravietoja Pestītāja svinīgu iejāšanu Jeruzalemē (Cak. 9, 9).

Prav. Esaja apbrīnojami skaidri pravietoja ari Pestītāja ciešanas (Es. 53).

Pestītāja ciešanas ar ievērojamu noteiktību attēlo arī prav. Dāvids (Dāv. dz. 21).

Prav. Dāniels pirms 490 gadiem noteica Pestītāja atnākšanas laiku, Viņa krusta nāvi un tam sekojošo jūdu dievnama un Jeruzālemes sagraušanu un Vecās derības upuru izbeigšanos (Dāv. 9).

Visu šo pravietojumu piepildīšanās ir labākā liecība tam, ka Betlēmē piedzimušais Jaunavas Marijas Dēls bija apsolītais Mesija — Pestītājs.

Piedzimušā Jaunavas Marijas Dēlā cilvēki pazina apsolīto Mesiju — Pestītāju arī pēc dažādiem Viņa dzīves apstākļiem, pēc Viņa mācības un darbiem.

Betlēmes ganiem par Pestītāja piedzimšanu Dāvida pilsētā pasludināja eņģelis (Lūk. 2, 16). Austrumu zemes gudrie pazina piedzimušo Pestītāju pēc zvaigznes, kas pēc Viņa piedzimšanas parādījās austrumos (Mat. 2, 1, 11). Taisnie Sīmanis un Anna pēc īpašas Sv. Gara atklāsmes pazina Pestītāju, kad Viņš 40. dienā pēc piedzimšanas bija atnests dievnamā (Lūk. 2, 27—32). Jānis Kristītājs pazina Pestītāju, kad uz Viņu, kā balodis, nolaidās Sv. Gars, un bija dzirdama Dieva Tēva balss: ,,Šis ir mans mīļais Dēls, pie kā Man labs prāts" (Mat. 3, 17). Līdzīgus vārdus par Jēzu dzirdēja apustuļi Pēteris, Jēkabs un Jānis Viņa apskaidrošanās laikā: ,,Šis ir mans mīļais Dēls, uz ko Man labs prāts; to jums būs klausīt" (Mat. 17, 5).

Jēzus augstā mācība pārsteidza visus Viņa klausītājus, ,,jo Viņš tos mācīja, kā pats Varenais" (Mat. 7, 29), un runāja tā, kā līdz tam neviens cilvēks nebija runājis (Jāņ. 7, 46).

Bet visskaidrāk par Jēzus dievību liecināja Viņa brīnumdarbi.

Ar vienu vārdu (Mat. 12, 13; Jāņ. 5, 8) vai rokas pieskārienu Viņš dziedināja slimniekus (Mat. 8, 15; Lūk. 6, 19; Mat. 14, 35—36); nomierināja vētru (Mat. 14, 21); staigāja pa ūdens virsu (Mat. 14, 25); paēdināja vairākus tūkstošus cilvēku vienreiz ar 5 maizēm un divām zivīm (Mat. 14/21), otrreiz ar septiņām maizēm un nedaudz zivīm (Mat. 15, 38); ar vienu vārdu uzmodināja miroņus: Jaira meitiņu (Mat. 9, 25), atraitnes dēlu (Lūk. 7, 14—15), Lācaru četras dienas pēc viņa nāves (Jāņ. 11, 43—44).

6. Ceturtais ticības simbola loceklis.

,,Arī krustā sists mūsu labad pie Poncija Pilāta un cietis un aprakts."

Jēzus Kristus mācība bija tik augsta, un darbi tik cēli, ka tiem vajadzētu visos modināt pret Viņu tikai cieņu un godbijību. Viņš tomēr tika sists krustā. Jūdu vadoņi un virsnieki apskauda Jēzu, jo tauta Viņa mācības un brīnumdarbu dēļ cienīja Viņu vairāk, kā savus vadoņus; viņi arī ienīda Jēzu, jo Viņš norāja tos maldīgas mācības un netikumīgas dzīves dēļ, un tāpēc apmeloja Viņu un sodīja ar nāvi.

Simbolā sacīts, ka Jēzus Kristus sists krustā ,,mūsu 1abad", jo ar Krusta ciešanām un nāvi Viņš izglāba mūs no grēka (Ef. 1, 7), lāsta (Gal. 3, 13) un nāves (Ebr. 2, 14—15).

Lai paskaidrotu, kā Jēzus Kristus krusta nāve izglāba mūs no grēka un tā sekām, Sv. raksti salīdzina Viņu ar Ādamu. Ādams ir visas cilvēces galva fiziskā ziņā, jo no viņa cēlušies visi cilvēki. Jēzus Kristus, kura dievība savienojās ar cilvēcību, ir visas cilvēces galva garīgā ziņā. Kā caur Ādamu visi padoti grēkam, lāstam un nāvei, tā caur Jēzus krusta nāvi visi, kas Viņam tic, atbrīvojas no grēka un tā sekām. Jēzus Kristus labprātīgi uzupurējās cilvēku labā, uzņemoties ciešanas un krusta nāvi. Uzupurēdamies cilvēces labā, Jēzus Kristus, kā Dievcilvēks, pilnīgi apmierināja Dieva taisno tiesu, kas cilvēkus viņu grēku dēļ bija sodījusi ar nāvi (Rom. 5, 17).

Jēzus Kristus ir cietis un miris par visu cilvēci, tomēr pestīšanu iegūs tikai tie, kas labprātīgi ņem dalību Viņa ciešanās un nāvē.

Piedalīties Jēzus ciešanās un nāvē mēs varam ar ticību Viņa ciešanām (Gal. 2, 19—20), ar piedalīšanos Viņa iestādītos "noslēpumos (Rom. 6, 3; Kor. 1, 26; Kol. 3, 5) un cīnoties ar savām kaislībām. Pēc ap. Pāvila vārdiem, ,,tie, kas Kristum pieder, savu miesu ir krustā situši ar kaislībām un iekārošanām" (Gal. 5, 24). Cilvēks var sist krustā savu miesu ar viņas ,,kaislībām un iekārošanām", apspiežot savas kaislības un darot labus darbus. Ja, piem., dusmas pamudina mūs atriebties ienaidniekam par mums nodarīto pārestību, bet mēs visiem spēkiem pretosimies atrie-bības kaislībai un pat lūgsim Dievu par savu ienaidnieku līdzīgi Jēzum Kristum, tad sitīsim krustā savu miesu ar tās atriebības dziņu.

Lai noteiktu laiku, kad Jēzus sists krustā, simbolā sacīts: ,,pie Poncija Pi1āta". Kristus piedzimšanas laikā pār jūdu zemi valdīja romieši, un Poncijs Pilāts bija Romas iecelts Jūdejas pārvaldnieks. Šis apstāklis simbolā atzīmēts arī tamdēļ, lai parādītu vectēva Jēkaba pravietojuma piepildīšanos, ka jūdu zemi tik ilgi pārvaldīs valdnieki no Jūdas cilts, kamēr pasaulē atnāks Pestītājs (1. Moz. 49, 10).

Vārdiem ,,krustā sists" simbolā pievienoti vārdi ,,cietis un aprakts", lai parādītu, ka Jēzus Kristus krusta ciešanas un nāve nebija škietama, kā domāja daži viltus mācītāji, bet ka Viņš patiesi cieta un mira, tikai cieta un mira ne kā Dievs, bet kā cilvēks, un ne tāpēc, ka nevarēja novērst ciešanas un nāvi» bet tāpēc, ka pats labprātīgi to uzņēmās. ,,Tāpēc Tēvs Mani mīlē", saka Jēzus Kristus, ,,ka Es savu dzīvību dodu, lai Es to atkal ņemtu. Neviens to neņem no Manis, bet Es to dodu no Sevis" (Jāņ. 10, 17—18).

Lai parādītu, ka pie krusta cietis un miris ne vienkāršs cilvēks (Mat. 27, 54), bet Dievcilvēks, Jēzus ciešanu un nāves laikā norisinājās dažādas brīnišķīgas parādības dabā: notika zemestrīce, iestājās tumsa, miroņi augšāmcēlās u. c. (Mat. 27, 45, 51—53).

Jēzus Kristus sists krustā piektdienā. Lai atgādinātu, ka šinī dienā Viņš cietis un miris mūsu grēku dēļ, pareizticīgā baznīca tanī nolikusi gavēni.

Pēc savas nāves un pirms augšāmcelšanās Jēzus ar savu miesu bija kapā, ar dvēseli Viņš, kā Dievs, nokāpa ellē, lai atbrīvotu no šīs moku vietas tos, kas ar ticību gaidīja Viņa atnākšanu (1. Pēt. 3, 18—19); Viņš bija arī paradīzē ar ļaundari (Lūk. 23, 24).

7. Piektais ticības simbola loceklis.
,,Un augšāmcēlies trešajā dienā pēc rakstiem!"

Šai ticības simbola loceklī mēs apliecinām savu ticību, ka Jēzus Kristus patiesi aug-šāmcēlies no miroņiem (1. Kor. 15, 3-4).

Viņš augšāmcēlās ,,trešajā dienā" pēc savas nāves, t. i. svētdienā. Kristus augsāmcelšanos redzēja karavīri, kas apsargāja Viņa kapu un novēroja eņģeli noveļam no kapa akmeni. Pēc tam pašā augšāmcelšanās dienā Jēzus parādījās Marijai Madaļai, citām mirres nesējām sievām (Mat. 23, 9), apust. Pēterim (Luk. 24, 34), diviem mācekļiem ceļā uz Emmausu (Lūk. 13—33), visiem mācekļiem bez Toma; pēc astoņām dienām Viņš parādījās visiem mācekļiem, ieskaitot Tomu (Jāņ. 20, 26—29), tālāk, septiņiem mācekļiem pie Tiberijas ezera (Jāņ. 21, 1—2), 11 mācekļiem Galilejā uz kāda kalna (Mat. 28, 10—20), kādreiz vairāk kā 500 cilvēkiem, pēc tam ap. Jēkabam (1. Kor. 15, 6—7) un, beidzot, mācekļiem pirms savas pacelšanās debesīs (Ap. d. 1, 8—9).

Jēzus Kristus vairākas reizes pēc augšāmcelšanās no miroņiem rādījās saviem mācekļiem, lai vēl mācītu par debesu valstības noslēpumiem (Ap. d. 1, 3) un pārliecinātu mācekļus un citus, kas Viņam ticēja, par savu augšāmcelšanos no miroņiem: sākumā pat daži mācekļi negribēja ticēt Jēzus Kristus augšāmcelšanās brīnumam (Mat. 28, 17; Lūk. 24, 11 un 25; Jāņ. 20, 25—27).

Simbola vārdi ,,pēc rakstiem" nozīmē, ka Jēzus Kristus miris un augšāmcēlies no miroņiem tieši tā, kā par to rakstīts Vecās derības grāmatās, piem., Esajas grām. 53. nodaļā (sīki aprakstītas Jēzus Kristus ciešanas un nāve).

Jēzus augšāmcelšanos no miroņiem mēs svinam Lieldienu svētkos, bet pieminam to arī katru svētdienu.

8. Sestais ticības simbola loceklis.

,,Un uzkāpis debesīs un sēd pie Tēva labās rokas."

Šai ticības simbola loceklī mēs apliecinām savu ticību, ka Jēzus Kristus pēc augšāmcelšanās no miroņiem pacēlies debesīs.

No Sv. rakstiem zināms, ka Jēzus Kristus pacēlās debesīs četrdesmitajā dienā pēc augšāmcelšanās no miroņiem. Viņš pacēlās debesīs, kā cilvēks, jo kā Dievs Viņš vienmēr bija un ir visur.

Simbola vārdi ,,sēd pie Tēva labās rokas" jāsaprot tanī nozīmē, ka Jēzum Kristum ir tāds pats spēks un vara, kā Dievam Tēvam.

Jāatzīmē, ka ticības simbola sestā locekļa vārdi ņemti no apust. Pāvila rakstiem (Ef. 4, 10; Ebr. 8, 1).

9. Septītais ticības simbola loceklis.
,,Un atkal nāks godībā tiesāt dzīvos un mirušos, un Viņa valstībai gala nebūs."
Šais ticības simbola vārdos mēs apliecinām savu ticību Jēzus Kristus otrai atnākšanai zemes virsū, Viņa pēdējai tiesai un mūžīgai valstībai.

Par Jēzus Kristus otro atnākšanu zemes virsū apustuļiem pasludināja eņģelis pēc Viņa pacelšanās debesīs, sacīdams:

,,Jēzus, kā ir uzņemts no jums debesīs, tā nāks, kā jūs Viņu esat redzējuši debesīs uz -kāpjam" (Ap. d. 1, 11).

Ja pirmo reizi Jēzus nāca pasaulē pazemībā, tad otro reizi Viņš ,,nāks savā godībā, un visi svētie eņģeļi līdz ar Viņu" (Mat. 25, 36).

Otru reizi Jēzus nāks zemes virsū ,,tiesāt dzīvos un mirušos". Pirms tiesas visi miroņi tiks uzmodināti (Jāņ. 5, 28—29), bet dzīvie vienā acumirklī pārvērsti, kļūs netrūdami (1. Kor. 15, 51—52).

Atnācis pasaulē, Jēzus tiesās visus cilvēkus bez izņēmuma un tiesās vispirms par darbiem: ,,Mums visiem būs parādīties Kristus soģa krēsla priekšā, lai ikviens dabū, ko miesās būdams darījis, vai labu vai ļaunu" (2. Kor. 5, 10). Bet Jēzus tiesās un sodīs arī par ļaunām domām (l. Kor. 4, 5) un grēcīgiem vārdiem (Mat. 12, 37).

Pēc tiesas grēcīgie ,,ieies mūžīgās mokās, bet taisnie mūžīgā dzīvošanā" (Mat. 25, 46) un ,,spīdēs kā saule sava Tēva valstībā" (Mat. 13, 43).

Jēzus Kristus otras atnākšanas un pēdējās tiesas laiku nezina ne tikvien cilvēki, bet pat eņģeļi: ,,To dienu un stundu neviens nezina, ne debesu eņģeļi, kā vien mans Tēvs" (Mat. 24, 36), saka Pestītājs. Tāpēc visiem jādzīvo tā, lai katru brīdi būtu uz to sagatavoti (Mat, 25, 13).

Tomēr pats Jēzus ir atklājis cilvēkiem savas otras atnākšanas tuvošanās dažas pazīmes: Kristus evaņģēlijs tiks sludināts visām tautām; mazināsies ticība, pagrims tikumība, savstarpējā mīlestība starp cilvēkiem; sacelsies tauta pret tautu, valsts pret valsti; vietām notiks zemestrīce, saules un mēness aptumšošanās, plosīsies mēris, bads, un, beidzot, atnāks antikrists (Mat. 24).

Antikrists ir Kristus pretinieks, sātana kalps (2. Tes. 2, 9), grēka cilvēks, pazušanas dēls (2, 3), kas pasludinās sevi par Dievu un pieprasīs sev dievišķu pielūgšanu (2, 4), centīsies iznīcināt kristīgo ticību un darīs brīnumus. Bet ,,tas Kungs nomaitās viņu ar savas mutes garu un iz-deldēs, kad atspīdēs Viņa atnākšana (2. Tes. 2, 8).

Simbola vārdi ,,valstībai gala nebūs" zīmējas uz slavas valstību. Izšķir trīs Kristus valstības: 1) dabas valstību, t. i. visu redzamo pasauli, 2) svētības valstību, t. i. Kristus draudzi zemes virsū, un 3) slavas valstību, pie kuras pieder visi svētie debesīs. Pirmās divas valstības izbeigsies, bet trešai, kas sāksies pēc otrās Kristus atnākšanas, gala nebūs: tā būs mūžīga.

10. Astotais ticības simbola loceklis.
,,Un uz Svēto Garu, Kungu, kas dzīvu dara un no Tēva iziet un līdz ar Tēvu un Dēlu ir pielūdzams un augsti slavējams, kas runājis caur praviešiem."

Astotā tic. simbola loceklī mēs apliecinām savu ticību uz Sv. Garu, trešo Vissvētās Trijādības personu.

Svētais Gars simbolā nosaukts par ,,Kungu", jo Viņš ir Dievs, līdzīgs Dievam Tēvam un Dievam Dēlam. Ap. Pēteris, norādams Ananiju, kas gribēja paslēpt kādu daļu no naudas, iegūtas par pārdoto mantu, sacīja: ,,Kāpēc sātans tavu sirdi ir piepildījis Svētajam Garam melot? Tu neesi cilvēkiem melojis, bet Dievam" (Ap. d. 5, 3—4).

Vārdi ,,kas dzīvu dara" liecina, ka Sv. Gars kopā ar Dievu Tēvu un Dievu Dēlu dod dzīvību visai radībai, bet sevišķi garīgo dzīvību cilvēkiem: ,,Kas nepiedzimst caur ūdeni un Garu, tas nevar ieiet Dieva valstībā" (Jāņ. 3, 5).

Ar vārdiem ,,un no Tēva iziet" apzīmēta Sv. Gara personīgā īpašība, ar ko Viņš atšķiras no pārējām Sv. Trijādības personām. Pats Jēzus Kristus saka: ,,Kad iepriecinātājs nāks, ko Es jums sūtīšu no Tēva, patiesības Gars, kas iziet no Tēva, tas liecību dos par Mani" (Jāņ. 15, 26).

Rom. katoļi un protestanti māca, ka Sv. Gars iziet arī no Dieva Dēla; bet viņu mācībai nav nekāda pamata ne Sv. rakstos, ne Sv. mutes mācībā.

Simbola vārdi ,,līdz ar Tēvu un Dēlu ir pielūdzams un augsti slavējams" rāda, ka Sv. Garam pienākas tāds pats gods un pielūgšana, kā Dievam Tēvam un Dievam Dēlam. Tas redzams no Pestītāja pavēles apustuļiem kristīt ticīgos Dieva Tēva, Dieva Dēla un Sv. Gara vārdā:

,,Ejiet un dariet par mācekļiem visus ļaudis, tos kristīdami Tēva, Dēla un Sv. Gara vārdā" (Mat. 28, 19). Sv. Gars šais Pestītāja vārdos nostādīts līdzās Dievam Tēvam un Dievam Dēlam, tāpēc Viņam pienākas arī tāds pats gods un pielūgšana, kā Dievam Tēvam un Dēlam.

Simbolā sacīts, ka Sv. Gars ,,runājis caur praviešiem", lai apgāztu melu mācītāju domas, ka Vecās derības grāmatas nav sarakstītas Sv. Gara iedvesmā. Ap. Pēteris liecina, ka pravieši ,,ir ru- nājuši, dzīti no Sv. Gara" (2. Pet. 1, 21), tā tad rakstījuši Sv. Gara iedvēsmē, un tāpēc viņu uzrakstītās Vecās derības grāmatas dibināti atzīstamas par svētām.

Simbolā nav minēts, ka Sv. Gars runājis arī caur apustuļiem, tāpēc, ka simbola sastādīšanas laikā par to nebija nekādu šaubu: 50. dienā pēc Kristus augšāmcelšanās no miroņiem Sv. Gars redzami nonāca uz apustuļiem ugunīgu liesmiņu veidā (Ap. d. 2, 3—4), un Kristus mācību apustuļi sludināja ,,Svētā Gara iedvesmā" (1. Pēt. 1, 12).

Sv. Garu saņem visi ticīgi kristīgie. Ap. Pāvils saka: ,,Vai jūs nezināt, ka esat Dieva nams, un ka Dieva Gars mājo iekš jums?" (1. Kor. 1, 12).

Par Sv. Gara mājokli cilvēks var kļūt ar sirsnīgu lūgšanu un noslēpumiem. Pestītājs saka: ,,Ja jūs, kas esat ļauni, mākat dot saviem bērniem labas dāvanas, cik vairāk jūsu debesu Tēvs dos Sv. Garu tiem, kas Viņu lūdzas" (Luk. 11, 13). Ap. Pāvils raksta, ka Dievs ,,pēc savas apžēlošanas mūs ir izglābis caur mazgāšanu (t. i. kristīšanu), kas atdzemdina un atjauno iekš Sv. Gara, ko Viņš bagātīgi pār mums izlējis caur Jēzu Kristu, mūsu Pestītāju" (Tit. 3, 4—6).

11. Devītais ticības simbola loceklis.
,,Uz vienīgo, svēto, biedroto un apustuļu draudzi."
Devītais ticības simbola loceklis runā par Kristus draudzi. Kristus draudze ir Kristus nodibināta ticīgo sabiedrība, kurā cilvēki apvienoti savā starpā ar vienu pareizu ticību, vienu Kristus mācību, vienu garīgu vadību un noslēpumiem.

,,Ticēt uz draudzi" nozīmē dievbijīgi cienīt Kristus draudzi un izpildīt viņas noteikumus pārliecībā, ka to neredzami vada Dieva svētība, kas nāk no Jēzus Kristus, vienīgā draudzes galvas (Ef. 1, 22).

Jēzus Kristus saka: ,,Redzi, Es esmu pie jums ikdienas līdz pasaules galam" (Mat. 28, 20). Ja Jēzus Kristus ikdienas atrodas ticīgo draudzē un paliks tur līdz pasaules galam, tad no Viņa, kā draudzes galvas, nāk un nāks svētība, jeb, runājot ap. Pāvila vārdiem, ,,žēlastība un patiesība" (Jāņ. 1, 16) pār Viņa miesu — draudzi (Ef. 1, 22—23). Bez tam Jēzus apsolīja tiem, kas uz Viņu tic, nosūtīt Sv. Garu (Jāņ. 14, 16), kas ieceļ bīskapus ,,Dieva draudzi ganīt" (Ap. d. 20, 28), un ar tiem vada draudzes dzīvi. Tāpēc arī saprotams, ka pat elles vārti Kristus draudzi neuzvarēs (Mat. 16, 17).

Kristus draudze simbolā nosaukta par ,,vienīgo" tāpēc, ka pastāv tikai viena vienīgā draudze, ko nodibinājis Jēzus Kristus, kura mācību visā pasaulē izplatījuši apustuļi:

,,Viena miesa un viens gars; viens Kungs, viena ticība, viena kristība; viens visu Dievs un Tēvs" (Ef. 4, 4—6).

Ka Jēzus Kristus ir vienīgais draudzes galva, liecina Sv. raksti. Ap. Pāvils saka: ,,Vīrs ir sievas galva, kā arī Kristus draudzes galva: Viņš ir savas miesas Pestītājs" (Ef. 5, 23). Draudzei, kā Kristus miesai, nevar būt citas galvas, kā vienīgi Kristus, kas licis pamatus draudzei (1. Kor. 3, 11). Draudzei, kam lemts pastāvēt līdz pasaules galam, vajadzīgs arī mūžīga galva, kāds ir vienīgi Jēzus Kristus.

Kaut gan pastāv vairākas atsevišķas draudzes, kā Latvijas, Somijas, Jeruzālemes u. c., tas tomēr netraucē Kristus draudzes vienību. Visas atsevišķās draudzes ir vienas un tās pašas vispasaules draudzes locekļi; visas viņas apvieno vienā lielā draudzē viens galva — Jēzus Kristus, viena Kristus mācība, viena ticība. Ārēji viņu vienība izpaužas vienā ticības apliecībā, lūgšanā, noslēpumos un dievkalpošanā.

Bez redzamās draudzes pastāv arī neredzamā Kristus draudze, kā vienīgās Kristus draudzes sastāvdaļa. Tāda ir debesu draudze, kā eņģeļu un mirušo svēto cilvēku sabiedrība, ko apvieno viena ticība un kalpošana tam Kungam (Ebr. 12, 22—24).
Arī debesu draudzes pastāvēšana nerunā pretī Kristus draudzes vienībai. Kā zemes, tā debesu draudzes galva ir Jēzus Kristus; abām draudzēm viens mērķis — mūžīga svētlaimība un savienošanās ar Dievu. Kopība starp zemes un debesu draudzēm sevišķi izpaužas lūgšanā: zemes draudzes ticīgie griežas savās lūgšanās pie debesu draudzes svētiem, kā pie saviem aizlūdzējiem Dieva priekšā. Svētie, uzklausījuši dzīvo lūgšanas, nones tās Dievam, pievienojot tām arī savas aizlūgšanas Dieva priekšā.

Svēto piesaukšana lūgšanās dibinās uz Sv. rakstiem un Sv. mutes mācības. Sv. rakstos prav. Dāvids piesauc savus svētos vectēvus — Ābramu, Īzaku un Jēkabu (1. Laiku gr. 30, 18). Jaunā derībā apust. Jēkabs saka, ka ,,taisna cilvēka sirsnīga lūgšana daudz ko iespēj'" (Jēk. 5, 16). Sv. mutes mācībā Jeruzālemes sv. Kirils liecina: ,,Liturģijā mēs pieminam arī agrāk aizmigušos pat-riarhus, praviešus, apustuļus, mocekļus, lai viņu lūgšanu aizstāvēšanas dēļ Dievs pieņem mūsu lūgšanas."

Sv. raksti arī liecina, ka svētie aizlūdz par mums Dieva priekšā. Tā, evaņģēlists Jānis Dieva atklāsmē redzējis eņģeli, kas stāvējis altāra priekšā ar kvēpināmo trauku rokā; eņģelim iedotas kvēpināmās zāles, lai ,,viņš tās ar visu svēto lūgšanām liktu uz zelta altāri, kas ir goda krēsla priekšā. Un šo kvēpināmo zāļu dūmi uzkāpuši ar svēto lūgšanām no eņģeļa rokas Dieva priekšā" (Jāņ. parād. 8, 3—4).

Kristus draudzes vienība visiem ticīgiem uzliek pienākumu ,,sargāt gara vienprātību caur miera saiti" (Ef. 4, 3), t. i. turēt vienprātību ticības mācībā un mieru un mīlestību savstarpējās attiecībās.

Simbolā Kristus draudze nosaukta par ,,svētu", jo draudzes galva ir vissvētais Jēzus Kristus, kas to iesvētījis ar savu mācību, lūgšanu, noslēpumiem un ciešanām (Ef. 5, 25—27). Pats Jēzus Kristus lūdza savu Tēvu svētīt ticīgos: ,,Svētī tos tavā patiesībā, tavs vārds ir patiesība." (Jāņ. 17, 17.)

Draudzes svētumu netraucē grēcinieki, kas šķīstī sevi grēku sūdzēšanas noslēpumā. Bet nelabojamie grēcinieki tiek izslēgti no draudzes vai nu ar augstākās viņas varas orgāna — vispasaules koncila lēmumu vai ar neredzamo Dieva tiesu. ,,Izmetiet ārā ļauno no sava pašu vidus," saka ap. Pāvils (1. Kor. 5, 13). (Skat. arī 2. Tim. 2, 13.)

Par ,,biedroto", jeb vispasaules vai, grieķu vārdā, par katolisko Kristus draudze simbolā nosaukta tāpēc, ka viņa neaprobežojas ar kādu noteiktu laiku, vietu un tautu, bet tanī ,,biedrojas", jeb apvienojas visu laiku, visu vietu un tautu ticīgie. Apust. Pāvils saka, ka Kristus draudzē ,,nav ne grieķis, ne jūds, ne barbars, ne skits, ne vergs, ne brīvais, bet Kristus ir viss un visos.” (Kolos. 3, 11.)

Uz vispasaules draudzi attiecas Pestītāja solījums, ka elles vārti to neuzvarēs (Mat. 16, 18), ka tanī mājos Dieva godība ,,caur Jēzu Kristu uz radu radiem mūžīgi mūžam" (Ef. 3, 21), un ka tāpēc tā nevar atkrist no ticības, nedz maldīties ticības lietās.

Ka vispasaules draudze nevar apgrēkoties, izteikt melus patiesības vietā, apliecina arī Sv. mutes mācība.

Tā, austrumu patriarhi kādā vēstulē raksta: ,,Neapšaubāmi apliecinām, kā stipru patiesību, ka katoliskā baznīca nevar apgrēkoties, jeb kļūdīties un izteikt melus patiesības vietā, jo Sv. Gars, kas vienmēr darbojas caur pareizi kalpojošiem baznīcas tēviem un mācītā-jiem, pasargā viņu no katras maldīšanās."

Pie vispasaules draudzes nepieciešami piederēt visiem cilvēkiem, kas vēlas iemantot pestīšanu. Tā kā Jēzus Kristus, pēc ap. Pāvila vārdiem, ,,ir draudzes galva un savas miesas Pestītājs" (Ef. 3, 23), tad, lai iegūtu pestīšanu, nepieciešami būt par Viņa miesas, t. i. vispasaules draudzes locekli.

Ap. Pēteris kristības noslēpumu pielīdzina Noasa šķirstam; kā ūdensplūdos no nāves izglābās tikai tie, kas atradās šķirstā, tā no mūžīgas pazušanas ar kristību var izglābties vienīgi tie, kas pieder pie Kristus draudzes (1. Pēt. 3, 20).

Kristus draudze simbolā, tālāk, nosaukta par ,,apustuļu" draudzi, tāpēc ka viņa no apustuļiem saņēmusi dievišķo mācību un Sv. Gara dāvanas un nepārtraukti un negrozāmi tās uz-glabā. Pēc Pestītāja nāves apustuļi, Sv. Gara iedvesmoti (Ap. d. 20, 28), izplatīja Kristus mācību un no tiem, kas uz Viņu ticēja, nodibināja draudzi un ar roku uzlikšanu iecēla tanī sev vietniekus — bīskapus un priesterus. Šie apustuļu vietnieki, saņēmuši no viņiem Sv. Gara dāvanas un varu turpināt viņu darbu, savukārt iecēla sev vietniekus. Tā Kristus draudze no apustuļu laikiem pastāv līdz mūsu dienām (Ef. 2, 19—20).

Kristus draudzes nosaukums — ,,apustuļu" draudze — uzliek mums pienākumu stingri sekot apustuļu, Sv. rakstu un Sv. mutes mācībai un novērsties no tādas mācības, kas ar to nesaskan. Ap. Pāvils pamāca: ,,Brāļi, pastāviet un turiet mācības, ko esat mācījušies tā caur mūsu vārdu, kā caur mūsu grāmatu" (2. Tes. 2, 15). ,,Ja arī mēs vai eņģelis no debesīm jums pasludinātu citu Evaņģēliju par to, ko esam pasludinājuši, tas lai ir nolādēts" (Gal. 1, 8).

Draudzes ganu un mācītāju sastāvu, kas no pašiem apustuļiem saņēmuši un saņem Sv. Gara dāvanas ar roku uzlikšanu priesterības noslēpumā, sauc par hierarhiju, priesterību, jeb garīgo vadību. Hierarhija kristīgā draudzē pastāv no Jēzus Kristus darbības laika un Sv. Gara nonākšanas uz apustuļiem. No tā laika hierarhija nepārtraukti turpinās priesterības noslēpumā. Ap. Pāvils saka, ka Jēzus Kristus ,,citus ir devis par apustuļiem, un citus par praviešiem, un citus par evaņģēlistiem, un citus par ganiem un mācītājiem, ka svētie top sataisīti uz kalpošanas darbu Kristus draudzei. (Ef. 4, 11—12.)

Kā galva valda pār miesu, tā arī draudzē, kas ir Kristus miesa (Eī. 1, 23), neredzamā virsvaldība pieder Jēzum Kristum, jo ,,Viņš ir miesai, proti draudzei galva" (Kalos. 1, 18).

Redzamā virsvaldībā Kristus draudzē vienmēr ir piederējusi un pieder vispasaules konciliem, kuru lēmumi obligāti visiem Kristus draudzes locekļiem. ,,Bet ja tavs brālis draudzi neklausa", saka pats Jēzus Kristus, ,,tad turi viņu par pagānu un muitnieku" (Mat. 18,17).

12. Desmitais ticības simbola loceklis.
,,Es apliecinu vienu vienīgo kristību par grēku piedošanu."
Desmitais ticības simbola loceklis satur mācību par kristības noslēpumu. Noslēpums ir svetdarījums, kurā ticīgs cilvēks saņem sevišķu Dieva svētību, jeb Dieva neredzamu spēku.

Pareizticīgai baznīcai ir septiņi noslēpumi: 1) kristība, 2) mirres svaidīšana, 3) Dievmielasts, 4) grēku sūdzēšana, 5) priesterība, 6) laulība un 7) eljes svaidīšana. No septiņiem noslēpumiem ticības simbolā pieminēta vienīgi kristība tāpēc, ka tic. simbola sastādīšanas laikā pastāvēja šaubas, vai daži cilvēki, piem., ķeceri, nav jākristī otrreiz. Šīs šaubas novērstas ar desmito ticības simbola locekli.

13. Par kristības noslēpumu.
Kristība ir noslēpums, kurā cilvēks ar trīskārtēju miesas iegremdēšanu ūdenī Dieva Tēva, Dēla un Sv. Gara vārdā šķīstās no grēkiem un piedzimst jaunai garīgai dzīvei. Evaņģēlists Jānis saka: ,,Kas nepiedzimst caur ūdeni un Garu, tas nevar ieiet Dieva valstībā" (Jāņ. 3, 5).

Kristības noslēpumu iestādījis Kungs Jēzus Kristus. Vispirms Viņš pats lika kristīties no Jāņa (Mat. 3, 16), bet pēc savas augšāmcelšanās no miroņiem pavēlēja apustuļiem kristīt visus ļaudis, sacīdams: ,,Ejiet un dariet par mācekļiem visus ļaudis, tos kristīdami Tēva, Dēla un Sv. Gara vārdā" (Mat. 28, 19).

Cilvēkam, kas vēlas kristīties, nepieciešama ticība un atgriešanās no grēkiem. ,,Kas tic un top kristīts, tas taps svēts" (Mark. 16, 16), saka evaņģēl. Markus. Ap. Pēteris saka: ,,Atgriezieties no grēkiem un liecieties ikviens kristīties Jēzus Kristus vārdā uz grēku piedošanu, tad jūs dabūsiet Svētā Gara dāvanu" (Ap. d. 2, 38).

Kaut gan bērni nevar apliecināt savu ticību un atgriezties no grēkiem, tomēr nepieciešami arī viņus kristīt. Vispirms Kristus pavēlēja apustuļiem kristīt visus ļaudis bez kādiem izņēmumiem, tā tad arī bērnus. Otrkārt, Kristus atzina, ka bērniem ,,pieder Dieva valstība" (Lūk. 18, 16); tāpēc būtu nepareizi liegt bērniem kristību, kas nepieciešama Dieva valstības iegūšanai. Beidzot, paši apustuļi kristīja veselas ģimenes, kurās droši vien bija arī bērni (Ap. d. 16, 15, 33; 18, 8; 1. Kor. 1, 16).

Apliecināt savu ticību bērni gan nevar, bet viņus var kristīt pēc vecāku un kūmu ticības, kas apņemas mācīt un nostiprināt bērnus ticībā, kad viņi paaugsies. Tāpat atgriezties no grēkiem bērni nevar, jo nav vēl grēkojuši, bet viņi piedzimst grēkā (Dāv. dz. 51, 7). No šī iedzimtā, jeb pirmdzimtā grēka bērni šķīstās ar kristību.

Simbola vārdi ,,es apliecinu vienu vienīgo kristību" rāda, ka cilvēku var kristīt tikai vienreiz. Pestītājs kristību nosauc par garīgo piedzimšanu (Jāņ. 3, 5). Bet ja cilvēks miesīgi piedzimst tikai vienreiz, tad arī garīgi piedzimt, t. i. kristīties var tikai vienreiz. Sv. rakstos skaidri sacīts: ,,Viens Kungs, viena ticība, viena kristība" (Eī. 4, 5).

Galvenās kristības noslēpuma darbības ir šādas: atteikšanās no ļaunā gara, ticības apsolīšana Kristum, kristāmā svaidīšana ar eļļu, trīskārtēja iemērkšana ūdenī, apģērbšana baltās drānās, krusta uzlikšana kristāmam, trīskārtēja iešana ap ūdens trauku ar aizdegtām svecēm, ,,Apustuļa" un Evaņģēlija lasīšana un matu griešana kristāmam.

Trīskārtēja kristāmā atteikšanās no ļaunā gara apzīmē labprātīgu atteikšanos no sekošanas ļaunajam garam.

Pēc atteikšanās no ļaunā gara notiek ticības apsolīšana Kristum un ticības simbola lasīšana.

Ar eļļu senos laikos svaidīja savu miesu tie, kas gāja cīnīties, lai pretinieki nevarētu viegli viņus uzvarēt. Kristībā eljes svaidīšana apzīmē, ka kristāmam, kā Kristus karavīram (2. Tim. 2, 3), jācīnās ar pestīšanas ienaidniekiem — savu miesu, pasauli un velnu (Ef. 6, 10—17).

Pati kristība tiek izdarīta ar trīskārtēju kristāmā iegremdēšanu ūdenī Dieva Tēva, Dēla un Sv. Gara vārdā. Iegremdēšana nozīmē, ka kristāmais nomirst grēcīgai dzīvei un tiek ar Kristu aprakts, lai Viņā un ar Viņu dzīvotu (Rom. 6, 3—11; Kol. 2, 12—13).

Atšķirībā no pareizticīgās baznīcas, kas kristību izdara ar kristāmā iegremdēšanu ūdenī, R. katoļi un protestanti to izdara ar kristāmā apslacināšanu vai aplaistīšanu ar ūdeni. Par labu pareizticīgās baznīcas parašai runā vispirms tas, ka pats Pestītājs, spriežot pēc Sv. rakstiem (Mat. 3, 16; Mark. 1, 5; Jāņ. 3, 23), kristīts ar iegremdēšanu ūdenī. Tāpat apustuļi kristīja ar iegremdēšanu. Tālāk Jēzus Kristus pavēlē apustuļiem mācīt un kristīt visus ļaudis (Mat. 28, 19) vārds ,,kristīt" apzīmēts ar grieķu vārdu, kas nozīmē ,,iegremdēt ūdenī", bet ne apslacināt vai aplaistīt ar ūdeni.

Baltās drānas, kurās apģērbj kristīto tūliņ pēc kristīšanas, apzīmē kristītā dvēseles un dzīves šķīstību, bet krustu kristītam uzliek, lai pastāvīgi tam atgādinātu Kristus bausli: ,,Kas Man grib nākt pakaļ, tam būs sevi pašu aizliegt, savu Krustu uz sevi ņemt un Man sekot" (Mat. 16, 24).

Iešana ar aizdegtām svecēm trīs reizes ap ūdens trauku nozīmē garīgu prieku, ,,Apustuļa" un Evaņģēlija lasīšana aizrāda uz Jēzus Kristus un sv. apustuļu mācību par kristības noslēpumu, savienotu ar dvēseles apskaidrošanu.

Matu griešana kristāmam nozīmē, ka Viņš, kā Dieva kalps, tiek novēlēts kalpošanai tam Kungam, tāpat kā senatnē, ja kādam cilvēkam nogrieza matus, tas nozīmēja, ka viņš kļuvis savam kungam par kalpu.

Ja cilvēki grēko pēc tam, kad jau kristīti, viņi atzīstami par lielākiem grēciniekiem, nekā nekristītie, jo viņiem bija dota pestīšanās iespēja, bet viņi to noraidīja (2. Pēt. 2, 20—21). Tomēr arī apgrēkojies kristīts cilvēks var panākt grēka piedošanu grēku sūdzēšanas noslēpumā.

14. Par mirres svaidīšanas noslēpumu.

Mirres svaidīšana ir noslēpums, kurā ticīgam cilvēkam, svaidot atsevišķas viņa miesas daļas ar svētām mirrēm, tiek piešķirtas Svētā Gara dāvanas, lai stiprinātu viņu ticībā un kristīgā dzīvošanā.

Par sv. mirrēm sauc eļļu, sajauktu ar dažādām smaržīgām zālēm un iesvētītu. Tiesība iesvētīt mirres piešķirta vienīgi bīskapiem, kā apustuļu tuvākiem pēcnācējiem, par zīmi tam, ka sākumā mirres svaidīšanas noslēpumu izdarīja apustuļi. Kad cilvēks jau kristīts, viņu nepieciešams svaidīt ar sv. mirrēm, lai piešķirtu tam Sv. Gara dāvanas: ap. Pēteris un Jānis, dabūjuši zināt, ka samarieši jau kristīti, bet ,,Sv. Gars uz tiem vēl nebija nācis", ,,uzlika tiem rokas, un tie dabūja Svētu Garu" (Ap. d. 8, 14—17).

Apustuļi sākumā svaidīšanu izdarīja ar rokas uzlikšanu, savienotu ar lūgšanu (Ap. d. 8, 14—17; 19, 6), bet vēlāk pēc Vecās derības parauga, kad augstpriesteri, ķēniņi un pravieši Sv. Gara dāvanas saņēma ar svaidīšanu (2. Moz, 29, 7; 30, 25—30; 1. Sam. 16, 13; 1. Kēn. 1, 39; 19, 16), apustuļi un viņu vietnieki — draudzes gani mirres svaidīšanas noslēpumu sāka izdarīt, svaidot ar mirrēm (1. Jāņ. 2, 20; 2. Kor. 1, 21). Uz to apustuļus spieda nepieciešamība. Kad kristīgo ticību pieņēma tūkstošiem cilvēku un dažādās vietās, divpadsmit apustuļiem nebija iespējams visus apstaigāt un uzlikt tiem rokas; tāpēc viņi uzticēja to izdarīt priesteriem, svaidot kristītos ar sv. mirrēm.

Sekojot apustuļu paraugam, arī pareizticīgā baznīca svaida cilvēku ar sv. mirrēm un izdara to tūliņ pēc viņa kristīšanas. Ar sv. mirrēm svaida kristītā pieri, acis, ausis, nāsis, muti, krūtis, rokas un kājas. Pieri svaida prāta iesvētīšanai, acis, ausis, nāsis un muti — ārējo jūtu — redzes, dzirdes, ožas un garšas iesvētīšanai, krūtis — sirds iesvētīšanai un rokas un kājas — kristīgā cilvēka darbu un visa viņa dzīves ceļa iesvētīšanai.

Pie katra locekļa svaidīšanas atkārto vārdus: ,,Sv. Gara dāvanas zīmogs." Šie vārdi nozīmē, ka ticīgam tiek piešķirtas Sv. Gara dāvanas, kas it kā apzīmogo viņu atšķirībā no tiem, kas nav saņēmuši šādas dāvanas (2. Kor. 1, 21—22).

15. Par sv. Dievmielasta noslēpumu.
Sv. Dievmielasts, jeb Vakarēdiens ir noslēpums, kurā ticīgs cilvēks, baudot maizes un vīna veidā Kristus miesu un asinis, neredzami savienojas ar Jēzu Kristu un iemanto mūžīgu dzīvošanu. Pats Jēzus Kristus saka: ,,Kas manu miesu ēd un manas asinis dzer, tam ir mūžīga dzīvība. Kas manu miesu ēd un manas asinis dzer, tas paliek iekš Manis un Es iekš tā" (Jāņ. 6, 54, 56).

Sv. Dievmielasta noslēpumu iestādījis Jēzus Kristus. Pēdējā vakarā pirms savām ciešanām Viņš ņēma maizi, svētījis pārlauza to un deva saviem mācekļiem, sacīdams: ,,Ņemiet, ēdiet, tā ir mana miesa"; pēc tam ņēma biķeri ar vīnu un, pateicies Dievam, deva to mācekļiem, sacīdams: ,,dzeriet visi no tā, jo šīs ir manas asinis, tās Jaunās derības asinis, kas par daudziem top izlietas par grēku piedošanu" (Mat. 26, 26—28). Pestītājs pavēlēja šo noslēpumu. darīt arī pēc Viņa šķiršanās no šīs zemes dzīves, sacīdams: ,,to dariet, Mani pieminēdami" (Ltik. 22, 19).

Saskaņā ar Jēzus Kristus pavēli: ,,dzeriet visi no tā", sv. Vakarēdienu vajag baudīt visiem cilvēkiem, ne tikvien pieaugušiem, bet arī bērniem.

Bērniem nevar liegt sv. Vakarēdienu viņu neapzinīguma dēļ. Cilvēks nevar iemantot mūžīgu dzīvošanu, ja viņš nesavienojas ar Kristu sv. Dievmielastā; pats Pestītājs saka: ,,Ja Jūs Cilvēka Dēla miesu neēdat, un Viņa asinis nedzerat, tad dzīvība nav iekš jums" (Jāņ. 6, 53). Bērns nevar grēkot, un tāpēc viņš daudz cienīgāks baudīt sv. Vakarēdienu, kā pieaugušie, kas pastāvīgi grēko. Bērniem ,,pieder debesu valstība" (Mat. 19, 14), saka Pestītājs.

Sv. Vakarēdiena baudīšanai cilvēkam jāsagatavojas ar gavēšanu, Dieva lūgšanu un sirds šķīstīšanu grēku sūdzēšanas noslēpumā. ,,Jo, kas necienīgi ēd un dzer, tas ēd un dzer sev pašam sodu" (l. Kor. 11,28—29).

Dievkalpošanu, kurā notiek sv. Vakarēdiena noslēpums, sauc par liturģiju. Liturģijas lūgšanās, dziesmās un svētdarbos tiek pieminēti visi svarīgākie Pestītāja dzīves notikumi, ieskaitot Viņa pacelšanos debesīs.

Maizi, sagatavotu sv. Vakarēdienam, sauc par Jēru, tāpēc, ka tā apzīmē Jēzu Kristu, kas Sv. rakstos tiek saukts par Dieva Jēru (Jāņ. 1, 29), tāpat kā Vecā derībā Viņu apzīmēja Lieldienas jērs. Vīnu sajauc ar ūdeni par piemiņu tam, ka no Kristus sāniem, kad karavīrs iedūra Viņam ar šķēpu, iztecēja asinis un ūdens.

Sekojot Pestītāja piemēram, pareizticīgā baznīca sv. Vakarēdienam lieto raudzētu maizi. Pestītājs, iestādīdams sv. Vakarēdiena noslēpumu, lietoja maizi, ko visi evaņģēlisti sauc grieķu vārdā ,,artos", kas nozīmē ,,raudzēta maize". Tāpat Sv. rakstos sauc maizi, ko Dievmielastā lietoja apustuļi (Ap. d. 20, 7; 1. Kor. 10, 16—17; 11, 23—28). Vīnu sv. Vakarēdienam lieto sarkanu, lai atgādinātu Kristus asinis.

Pats sv. Vakarēdiena noslēpums notiek liturģijā tanī brīdī, kad priesteris saka vārdus: ,,Ņe miet, ēdiet, tā ir mana miesa, kas par jums top lauzīta par grēku piedošanu; dzeriet visi no tā, šīs ir manas Jaunās derības asinis, kas par jums un par daudziem izlietas par grēku piedošanu," un kad dzied dziesmu: ,,Mēs Tevi teicam, Tevi slavējam, Tevim pateicam, Kungs, un Tevi lūdzam, mūsu Dievs." Kad šo dziesmu dzied, priesteris lūdz Dievu nosūtīt uz dāvanām Sv. Garu un svētī tās. Un dāvanas pārvēršas Kristus miesā un asinīs: Kristus, pasniegdams mācekļiem maizi, sacīja: ,,tā ir mana miesa," un, pasniegdams biķeri ar vīnu, sacīja: ,,šīs ir manas asinis."
Kristus draudzes pirmajos laikos dievbijīgi ļaudis sv. Vakarēdienu baudīja katru svētdienu. Vēlākos gadusimteņos sv. baznīca nolēma, ka sevišķi dievbijīgiem ļaudīm Dievmielasts jābauda reizi katrā no četriem gavēņiem, bet pārējiem ne retāk, kā reizi gadā.

16. Par grēku sūdzēšanas noslēpumu.
Grēku sūdzēšana ir noslēpums, kurā ticīgs cilvēks, izsūdzēdams savus grēkus priestera priekšā, caur viņu neredzami saņem grēku piedošanu no paša Jēzus Kristus.

Grēku sūdzēšanas noslēpumu iestādījis Jēzus Kristus. Sākumā Viņš apsolīja apustuļiem dāvāt varu piedot grēkus, sacīdams: ,,Ko jūs virs zemes siesiet, tas arī būs siets debesīs, un ko vien jūs virs zemes atraisīsiet, tas arī būs atraisīts debesīs" (Mat. 18, 18). Pēc savas augšāmcelšanās no miroņiem Viņš tiešām dāvāja apustuļiem šo varu, sacīdams: ,,Ņemiet Svētu Garu; kam jūs grēkus piedosiet, tiem tie tiks piedoti, un kam jūs grēkus paturēsiet, tiem tie tiks paturēti" (Jāņ. 20, 22—23). Tāpēc pie ap. Pāvila nāca daudzi ticīgie un izsūdzēja savus grēkus (Ap. d. 19,18).

Sagatavojoties grēku sūdzēšanai, vajag sirsnīgi nožēlot savus grēkus (2. Kor. 7, 9—10), apņemties labot savu dzīvi (Ec. 33, 19), ticēt uz Kristu un cerēt uz Viņa žēlastību (Ap. d. 10, 45), kā arī piedot tuvākiem viņu pārkāpumus (Mat. 6, 15) pret mums.

Noskaņot uz grēku sūdzēšanu cilvēku var arī lūgšana un gavēnis.

Grēku sūdzēšanu izdara mutes vārdiem (Ap. d. 19, 18: ,,Daudzi izteica un izsūdzēja savus nedarbus"); vienīgi mēmiem tas jāizdara rakstiski. Grēku sūdzēšana mutes vārdiem vajadzīga, lai priesteris varētu zināt, kādi grēki piedodami, un kādi līdzekļi lietojami to novēršanai.

Lai nomierinātu grēcinieka sirdsapziņu un pamudinātu viņu uz sirsnīgāku grēku nožēlošanu, pareizticīgā baznīca lieto īpašu sodu — epitimiju. ,,Epitimija" — grieķu vārds, kas no-zīmē ,,noliegšana", ,,sodīšana". Tā sauc garīgu sodu, ko priesteris uzliek grēkus sūdzošam, piemērojoties viņa pārkāpumiem; piemēram, gardēdim uzliek gavēni, skopulim nabagu apdāvināšanu u. c. Epitimijas piemēri atrodami jau apustuļu draudzē (1. Kor. 5, 5; 2. Kor. 2, 6).

17. Par priesterības noslēpumu.
Priesterība ir noslēpums, kurā Sv. Gars, bīskapam uzliekot rokas uz pareizi izredzēto personu, piešķir tai varu darīt noslēpumus un mācīt ļaudis īstā kristīgā ticībā.

Ap. Pāvils saka Efesas draudzes bīskapiem: ,,Svētais Gars jūs ir iecēlis par bīskapiem Dieva draudzi ganīt, ko Viņš ar savām paša asinīm atpircis" (Ap. d. 20, 28). Tas pats apustulis raksta korintiešiem: ,,Lai ikviens cilvēks mūs tur par Kristus kalpiem un par Dieva noslēpumu nama turētājiem" (1. Kor. 4, 1).

Priesterības noslēpumu iestādījis pats Jēzus Kristus. To apliecina ap. Pāvils, sacīdams, ka Kristus ,,citus ir devis par apustuļiem, un citus par praviešiem, un citus par evaņģēlistiem, un citus par ganiem un mācītājiem" (Ef. 4, 11).

Pareizticīgajā baznīcā pastāv trīs priesterības pakāpes: bīskaps, priesteris un diakons. Bīskapam ir tiesība padarīt visus noslēpumus; priesteris var padarīt visus noslēpumus, izņemot priesterību; diakons var tikai palīdzēt pie noslēpumu padarīšanas bīskapiem un priesteriem.

Visas trīs priesterības pakāpes pastāvēja jau apustuļu laikos. Jēzus Kristus bija izredzējis divpadsmit apustuļus un tikai viņiem pavēlēja mācīt un kristīt visus ļaudis (Mat. 28, 19; Mark. 16, 15—16), vienīgi viņiem deva varu siet un raisīt grēciniekus (Mat. 18, 18; Jāņ. 20, 21—23), pavēlēja ganīt savu ganāmu pulku (Jāņ. 21, 15—17). Un kā Jēzus Kristus bija izredzējis un iesvētījis apustuļus (Mat. 4, 17—22; Jāņ. 17, 17— 19), tā apustuļi izraudzīja un ar roku uzlikšanu iecēla vispirms diakonus (Ap. d. 6, 1—6), pēc tam vecajus, jeb priesterus (Ap. d. 14, 23; Jēk. 5, 14; 1. Tit. 1, 5) un, beidzot, bīskapus (Ap. d. 20, 28; Vilip. 1, 1; 1. Tim. 3, 1—2). Bīskapiem deva varu iecelt priesterus un diakonus (Tit. 1, 5; 1. Tim. 5, 22).

18. Par laulības noslēpumu.
Laulība ir noslēpums, kurā pēc līgavaiņa un līgavas savstarpējas uzticības brīvas apsolīšanas baznīcas priekšā priesteris iesvētī viņu laulības savienību, līdzīgu Kristus un Viņa draudzes garīgai savienībai, un izlūdzas viņiem Dieva svētību savstarpējai mīlestībai, svētīgai bērnu dzemdēšanai un kristīgai audzināšanai (Ef. 5, 31—32). Laulības noslēpumā pats Dievs neredzami savieno līgavaini un līgavu vienā laulības savienībā. Pestītājs par vīru un sievu saka: ,,Un tie nav vairs divi, bet viena miesa; ko nu Dievs ir savienojis, to nevienam cilvēkam nebūs sķirt" (Mat. 19, 6).

Par sievas un vīra savstarpējām attiecībām ap. Pāvils pamāca: ,,Jūs, sievas, esiet paklausīgas saviem vīriem, kā tam Kungam, jo vīrs ir sievas galva, kā arī Kristus draudzes galva. Jūs, vīri, mīļojiet savas sievas tā, kā arī Kristus draudzi mīlējis, un pats par to ir nodevies (Ef. 5, 22—23 un 26).

Laulības šķiršana pareizticīgajā baznīcā nav atļauta, jo ,,ko Dievs ir savienojis, to nevienam cilvēkam nebūs šķirt" (Mat. 19, 6). Tomēr, ja starp laulātiem nav savstarpējas uzticības, mīlestības un saskaņas vai aiz citiem svarīgiem iemesliem, kas laulības kopdzīvi padara neiespējamu, likumīga tiesa, uz laulāto ierosinājumu, var šķirt šādu laulību (Mat. 19, 9).

Pareizticīgā baznīca ne visiem atļauj noslēgt savā starpā laulību: noliegta laulība starp radiem līdz ceturtai radniecības pakāpei; nedrīkst noslēgt laulību savā starpā brāļu un māsu bērni; atraitnis nedrīkst precēt savas mirušās sievas māsu; nedrīkst noslēgt laulību nepilngadīgie un vājprātīgie. Vispār Sv. raksti jaunavību atzīst par augstāku, kā laulību, ja tikai cilvēks spēj to pasargāt šķīstu (Mat. 19, 11—12; 1. Kor. 7 &-9, 32—34).

19. Par eljes svaidīšanas noslēpumu.
Eljes svaidīšana ir noslēpums, kurā slimajam, svaidot ar iesvētītu elji viņa miesas locekļus, tiek dāvāta Dieva svētība, kas dziedina dvēseles un reizēm arī miesas vājības.

Šis noslēpums ved savu sākumu no apustuļu laikiem. Apustuļi, saņēmuši varu no Jēzus Kristus, ,,svaidīja daudz vājos ar elji... un darīja tos veselus" (Mark. 6, 12—13). Apustuļi varu padarīt šo noslēpumu nodeva draudzes priesteriem, kā to apliecina ap. Jēkabs, sacīdams: ,,Ja kas jūsu starpā nevesels, tas lai aicina draudzes vecajos (priesterus), lai tie par viņu lūdz, viņu svaidīdami ar elji tā Kunga vārdā. Un ticības lūgšana izglābs neveselo, un tas Kungs viņu pacels, un, ja viņš būtu grēkus darījis, tad tie viņam taps piedoti" (Jēk. 5,-14—15).

20. Vienpadsmitais ticības simbola loceklis.
,,Es ceru uz miroņu uzmodināšanu." Šai ticības simbola loceklī mēs apliecinām savu ticību vispārējai miroņu uzmodināšanai, kas notiks pirms otras Kristus atnākšanas. Mirušo miesas, savienojoties ar savām dvēselēm, tad atdzīvosies un kļūs garīgas, netrūdošas un nemirstīgas (1. Kor. 15, 44 un 53).

Ap. Pāvils cilvēku augšāmcelšanos no miroņiem paskaidro, salīdzinādams cilvēku ar graudu: kā grauds, iesēts zemē, satrūd, bet no tā izaug zāle vai koks, tā arī satrūdējis cilvēks atdzīvosies (1. Kor. 15, 36 un 44). Ja visvarenais Dievs pasaules iesākumā varēja radīt cilvēku no zemes, tad Viņš varēs arī atdzīvināt cilvēku, pārvērtušos par zemi.

Augšāmcelsies visi mirušie, bet tiem, kas līdz vispārējai miroņu uzmodināšanai paliks dzīvi, miesas vienā acumirklī pārvērtīsies garīgās un nemirstīgās (1. Kor. 15, 51—52).

Miroņu uzmodināšana notiks pasaules beigās, kad arī visa redzamā pasaule pārvērtīsies, kad ,,būs jaunas debesis un jauna zeme" (2. Pēt. 3, 7 un 13). Brīdis, kad tas notiks, nevienam nav zināms.

Līdz miroņu vispārējās augšāmcelšanās dienai taisno cilvēku dvēseles atrodas gaišā un svētā vietā (Jāņ. 14, 3; Filip. 1, 21—23; 2. Kor. 5, 6—8) un iepriekšējās svētlaimības stāvoklī, bet grēcinieku dvēseles tumsībā un moku vietā (1. Pēt. 3, 18—19; Jāņ. parād. 20, 13): Kristus līdzībā nabaga Lācaru tūliņ pēc viņa nāves eņģeļi aiznesa Ābrama klēpī, bet bagātais cieta mokas ellē (Lūk. 16, 22—23).

Pilnīgu svētlaimību taisnie baudīs tikai pēc pastara tiesas, kad viņu dvēseles atkal būs savienojušās ar miesām. Ap. Pāvils saka: ,,Mums visiem būs parādīties Kristus soģa krēsla priekšā, lai ikviens dabū, ko miesās būdams darījis, vai labu vai ļaunu (2. Kor. 5, 10).

Sv. raksti un Sv. mutes mācība liecina, ka var atvieglināt arī to cilvēku dvēseļu stāvokli, kas miruši ar ticību, bet nav paspējuši parādīt savu ticību labos darbos. Tas panākams ar lūgšanām, savienotām ar bezasinaiņo Kristus upuri, un labiem darbiem mirušiem par piemiņu. Vecā derībā Makabeju Jūda atnesa upuri par mirušiem karavīriem (2. Mak. 12, 43). Jaunā derībā mirušo pieminēšana atrodama jau ap. Jēkaba liturģijā, ko viņš sastādīja uz paša Pestītāja pavēli. Un no tā laika miroņu pieminēšana lūgšanās ir neatņemama liturģijas sastāvdaļa.

Arī Sv. mutes mācībā mēs atrodam daudz baznīcas tēvu liecību, ka dzīvo aizlūgšanas atnes lielu labumu mirušo dvēselēm. Tā, Jeruzālemes Sv. Kirils saka: ,,Liels labums būs dvēselēm, par kurām tiek atnestas lūgšanas tai laikā, kad tiek atnests lielais, briesmīgais upuris."
Tāpat mirušiem par labu nāk labie darbi, ko mēs darām viņu pestīšanas dēļ, „jo tādi upuri Dievam patīk" (Ebr. 13, 16).

21. Divpadsmitais ticības simbola loceklis.
,,un nākamā mūža dzīvošanu. Amen."
,,Nākamā mūža dzīvošana" iesāksies pēc vispārējās miroņu uzmodināšanas un pastara tiesas. Ticīgiem šī dzīve būs tik skaista, ka viņu svētlaimību grūti pat iedomāties. ,,Ko acs nav redzējusi, un auss nav dzirdējusi, un kas neviena cilvēka sirdī nav nācis, to Dievs ir sataisījis tiem, kas Viņu mīļo" (1. Kor. 2, 9).

Svēto augstā svētlaimības pakāpe būs atkarīga no Dieva skatīšanas visā Viņa godībā un no savienošanās ar Viņu, ,,jo tagad redzam kā spogulī, mīklā, bet tad redzēsim vaigu vaigā" (1. Kor. 13, 12).

Tomēr būs dažādas svētlaimības pakāpes atkarībā no tā, kā kurš dzīvojis zemes virsū; kas stiprāks bijis savā ticībā un izpildījis Dieva baušļus, tas arī paradīzē baudīs lielāku līksmību: ,,Cits spožums saulei, cits spožums mēnesim, un cits spožums zvaigznēm, jo viena zvaigzne ir spožāka par otru. Tāpat arī būs miroņu augšāmcelšanās" (1. Kor. 15, 41—42).

Cilvēka svētlaimībā piedalīsies arī viņa miesa. Tā tiks apskaidrota ar Dieva gaismu līdzīgi Jēzus Kristus apskaidrošanai Tabora kalnā (1. Kor. 15, 43 un 49).

Grēcinieki ,,nākamā mūža" dzīvē tiks iemesti elles ugunī, kur kopā ar velniem cietīs mūžīgas mokas. Pats Jēzus Kristus saka grēciniekiem: ,,Ejiet nost no Manis, jūs nolādētie, mūžīgā ugunī, kas ir sataisīta velnam un viņa eņģeļiem. Un tie ieies mūžīgās mokās, bet taisnie mūžīgā dzīvošanā" (Mat. 25, 41 un 46).

II Tikumības mācība.

A. Tā Kunga lūgšana.

Par kristīgo cerību.

Kristīgā cerība ir stipra pārliecība, ka Dievs pastāvīgi rūpējas par mūsu pestīšanu un dāvās mums apsolīto svētlaimību.

Par pamatu kristīgai cerībai noder ticība uz Jēzu Kristu, kas ir ,,mūsu cerība" (1.Tim. 1, 1).

Kristīgo cerību var iegūt ar lūgšanu un svētības baušļu pildīšanu.

Par lūgšanu pats Kungs un Pestītājs saka: ,,Ko jūs lūgsiet manā vārdā, to Es gribu darīt, lai Tēvs top godāts iekš Dēla" (Jāņ. 14, 13).

22. Par lūgšanu.

Lūgšana ir cilvēka sirds un prāta pacelšanās uz Dievu; parasti tā savienojas arī ar dažādām miesas kustībām, kā acu pacelšanu (Mark. 7, 34; Jāņ. 11, 41; 17, 1), roku pacelšanu (Dāv. dz. 29, 2; 1. Tim. 2, 8), ceļu locīšanu (Dāv. dz. 95, 6; Lūk. 22, 41; Ap. d. 9, 40; 20, 36), klanīšanos līdz zemei (2. Moz. 34, 8; 2. Laik. 70, 18; Mat. 26, 39), krusta zīmi (Gal. 6, 14 un 17). Bet cilvēks var lūgt Dievu arī tikai iekšēji, neizrādot uz ārieni savu iekšējo noskaņojumu. Tā lūdza Dievu, piemēram, Mozus pirms Izraēļa bērnu pāriešanas pār Sarkano jūru (2. Moz. 14, 15—16).

Tā kā cilvēks sastāv no miesas un gara, tad katram cilvēkam Dievu vajaga teikt tomēr netikai dvēselē, bet arī miesā. Ap. Pāvils saka: ,,Godinājiet Dievu savā miesā un savā garā, kas pieder Dievam"(l. Kor. 6, 20). Arī Jēzus Kristus savu iekšējo lūgšanu izteica vārdos, savienotos ar miesas kustībām, kā acu pacelšanu uz debesīm (Jaņ. 11, 41; 17, 1), ceļos mešanos (Lūk. 22, 41) u. c.

No visām miesas kustībām, kurās izpaužas mūsu reliģiskais noskaņojums, lūgšana visbiežāk savienojas ar krusta zīmi un klanīšanos Dieva priekšā.

Apzīmēdami sevi ar krusta zīmi, mēs apliecinām savu ticību uz Jēzu Kristu, kas par mums krustā sists, un parādām, ka lūdzam no Dieva žēlastību Jēzus Kristus vārdā, jo pats Kungs un Pestītājs saka :,,Ko vien jūs Tēvam lūgsiet manā vārdā, to Viņš jums dos" (Jāņ. 16, 23).

Lūdzot Dievu, mēs klanāmies, lai parādītu savu pazemību Dieva priekšā. Klanīties Dieva priekšā mums pavēl Sv. raksti. Tā, prav. Dāvids saka: ,,Nāciet, pielūgsim, paklanīsimies un metīsimies ceļos tā Kunga, sava Radītāja, priekšā" (Dāv. dz. 95, 6). Arī Pestītājs ar savu priekšzīmi māca, lai mēs, Dievu lūgdami, klanāmies: Ģetzemanes dārzā ,,Viņš, maķenīt pagājis, krita uz savu vaigu pie zemes, Dievu lūgdams" (Mat. 26, 39). Jēzus Kristus mācekļi arī klanījās Viņa priekšā (Mat. 14, 33; 28, 9). Ap. Jānis Dieva atklāsmē redzējis, ka svētie debesīs, pielūdzot Dievu, klanījušies (Jāņ. parād. gr. 4, 10: 11, 16; 19, 14).

Lai parādītu Dievam savu godbijību un cieņu, lūdzot Dievu, mums nepieklājas sēdēt. Ja mēs, runājot ar savu priekšnieku, stāvam, lai parādītu viņam savu cieņu un padevību, tad jo lielāks pienākums mums stāvēt lūgšanas laikā, kad mēs griežamies pie ,,visu ķēniņu Ķēniņa un visu kungu Kunga" (1. Tim. 6, 15). Pats Pestītājs mūs māca Dievu lūgt stāvot, sacīdams: ,,Kad jūs stāvat, Dievu pielūgdami, tad piedodiet, ja jums pret kādu kas ir" (Mark. 11, 25). Sēdēt lūg-šanas laikā nav noliegts tiem, kam vecuma nespēkā vai vājas veselības dēļ grūti stāvēt.

Lūgšana tomēr nedrīkst aprobežoties vienīgi ar ārējām Dieva godināšanas zīmēm, nesavienojoties ar mūsu sirds un prāta pacelšanos uz Dievu. Pats Pestītājs izsaka īgnumu pret šādu lūgšanu: ,,Tie ļaudis pie Manis turas ar savu muti un godā Mani ar savām lūpām, bet viņu sirdis ir tālu no Manis nost. Bet velti tie Mani cienī" (Mat. 15, 8—9).

Savās lūgšanās mēs slavējam Dievu par Viņa dievišķām pilnībām, pateicamies Dievam par visu labu, ko Viņš dod, un lūdzam Viņu par visām savām vajadzībām. Tātad lūgšanā ietilpst teikšana, jeb slavas vārdi, pateicība un lūgumi.

Augstākā lūgšana, kas noder par paraugu visām citām lūgšanām, ir tā Kunga lūgšana.

23. Tā Kunga lūgšana.

Par tā Kunga lūgšanu sauc lūgšanu, ko pats Kungs Jēzus Kristus devis apustuļiem, un ko apustuļi atstājuši visiem kristīgiem ļaudīm. Šīs lūgšanas vārdi ir sekojošie:

,,Mūsu Tēvs debesīs!

Svētīts lai top tavs vārds.

Lai nāk tava valstība.

Tavs prāts lai notiek, kā debesīs, tā arī zemes virsū.

Mūsu dienišķo maizi dod mums šodien.

Un piedod mums mūsu parādus, kā arī mēs piedodam saviem parādniekiem.

Un neieved mūs kārdināšanā,

bet atpestī mūs no ļauna.

Jo Tev pieder valstība, spēks un gods mūžīgi. Āmen." (Mat. 6, 9—13.)

Pēc sava satura tā Kunga lūgšana iedalās piesaukšanā, septiņos lūgumos un teikšanā, jeb slavas vārdos.

24. Piesaukšana.

,,Mūsu Tēvs debesīs!"
Dievu mēs saucam par savu ,,Tēvu" pēc ticības uz Jēzu Kristu un garīgas atdzimšanas kristības noslēpumā. Evaņģēlists Jānis saka: ,,Cik Viņu uzņēma, tiem Viņš deva vaļu palikt par Dieva bērniem, tiem, kas tic uz Viņa vārdu, kas ne no asinīm, ne no miesas... bet no Dieva dzimuši" (Jāņ. 1, 12—13).

Lūgšanā jāsaka ,,mūsu" Tēvs, ja arī Dievu lūdz tikai viens cilvēks, tāpēc, ka kristīgo brālīgā mīlestība pavēl mums lūgt Dievu ne tikvien par sevi, bet arī par citiem.

Kaut gan Dievs ir visur, lūgšanā jāsaka ,,mūsu Tēvs debesīs", lai lūgšanas laikā mēs nedomātu par zemes lietām, bet visu savu prātu un sirdi paceltu uz debesīm, uz Dievu.

25. Pirmais lūgums.

,,Svētīts lai top tavs vārds."

Dieva vārds ir svēts pats par sevi: ,,Svēts ir Viņa vārds", saka evaņģēlists Lūka (Lūk. 1, 49).

Mēs varam svētīt Dieva vārdu, ja dzīvojam ,,visā Dieva bijāšanā un godā" (1. Tim. 2, 2), t. i. ja dzīvojam dievbijīgi, turam Dieva baušļus un ar to pamudinām ari citus dievbijīgi dzīvot un tā godināt Dievu: ,,Lai jūsu gaisma spīd laužu priekšā, ka tie redz jūsu labos darbus un godā jūsu Tēvu, kas ir debesīs" (Mat. 5, 16), saka Pestītājs.

26. Otrs lūgums.

,,Lai nāk tava valstība."
Pie Dieva valstības pieder 1) visa pasaule, ko radījis un pārvalda Dievs, 2) kristīgo draudze, ko nodibinājis virs zemes Jēzus Kristus, un 3) debesu valstība.

Lūgšanas vārdi zīmējas uz Kristus draudzi zemes virsū, kas, pēc apustuļa vārdiem, ir ,,taisnība, miers un prieks" iekš Sv. Gara" (Rom. 14, 17). Šais vārdos mēs lūdzam, lai Dievs mums palīdz kļūt par īstiem Kristus draudzes locekļiem virs zemes un iegūt debesu valstību pēc nāves, lai palīdz piebiedroties Kristus draudzei arī tiem, kuru dvēselē vēl valda grēks, pamudinādams viņus ,,paklausīt miesas kārībām" (Rom. 6, 12).

27. Trešais lūgums.

,,Tavs prāts lai notiek kā debesīs, tā arī zemes virsū."
Šais vārdos mēs lūdzam, lai viss, ko mēs gribam, un kas ar mums notiek, notiek ne tā, kā mēs to gribam, bet kā grib Dievs, jo Viņš labāk par mums zina, kas mums noder, un kas vajadzīgs mūsu pestīšanai. Pats Pestītājs, lūgdams savu Tēvu Ģetzemanes dārzā, sacīja: ,,Tēvs, ja Tu gribi, tad ņem šo biķerī no Manis; tomēr ne mans, bet tavs prāts lai notiek" (Lūk. 22, 42).

Ar vārdiem ,,kā debesīs, tā arī zemes virsū'' mēs lūdzam, lai Dievs mums palīdz arī šeit, zemes virsū, izpildīt Viņa gribu tāpat svēti, kā to vienmēr izpilda debesīs eņģeļi un mirušie svētie cilvēki.

28. Ceturtais lūgums.

,,Mūsu dienišķo maizi dod mums šodien.”

Ar vārdiem ,,dienišķo maizi " apzīmēta ne tikvien maize, bet viss, kas nepieciešams mūsu dzīvei zemes virsū, kā pārtika, apģērbs, dzīvoklis u. c.

Lūgšanā sacīts: dienišķo maizi dod mums ,,šodien" tāpēc, lai mēs pārlieku nezūdītos par rītdienu, par nākotni, bet lūgtu no Dieva tikai nepieciešamo mums pārtiku un tikai vienai dienai, jo nav zināms, vai mēs nākošajā dienā vēl dzīvosim. Pats Pestītājs saka: ,,Nezūdieties nākošā rīta pēc, jo rītdiena pati par sevi zūdīsies. Ikvienai dienai ir savas pašas bēdas" (Mat. 6, 34). T ā p ē c jums nebūs zūdīties un sacīt: “ko ēdīsim, jeb ko dzersim, jeb ar ko ģērbsimies. Jo pēc visa tā pagāni dzenas; jūsu debesu Tēvs zina, ka jums visa tā vajaga" (Mat. 6, 31—32).

Bet bez ,,dienišķas maizes" cilvēkam vajadzīga arī kāda cita maize. Cilvēks sastāv ne tikvien no miesas, bet arī no dvēseles, un dvēseles dzīve ir daudz svarīgāka par miesas dzīvi, tāpēc viņam jārūpējas arī par dvēseles barību, garīgo barību. Tāda barība ir Dieva vārds un Kristus miesa un asinis.

Pestītājs saka: ,,Cilvēks nedzīvo no maizes vien, bet no ikkatra vārda, kas no Dieva mu- tes iziet" (Mat. 4, 4). ,,Mana miesa ir patiesi ēdiens, un manas asinis ir patiesi dzēriens" (Jāŗi. 6, 55).

29. Piektais lūgums.

,,Un piedod mums mūsu parādus, kā ari mēs piedodam saviem parādniekiem."

Ar šiem vārdiem mēs lūdzam Dievu, lai Viņš piedod mums mūsu parādus.

Par ,,parādiem" še nosaukti mūsu grēki. Visu, kas mums ir, mēs esam saņēmuši no Dieva. Tāpēc mums jāpateicas par to Dievam un jāizpilda Viņa baušļi; bet ja mēs to nedarām, tad paliekam parādnieki Dieva priekšā.

Bet Dievs piedod mums grēkus tikai tad, ja mēs tos piedodam ,,saviem parādniekiem". Mūsu parādnieki ir visi cilvēki, kas neizpilda pret mums to, ko viņiem vajadzētu darīt pēc Dieva likuma, piemēr., neizrāda pret mums mīlestību, bet tur pret mums ienaidu un dara mums pāri. Nepiedodami citiem viņu noziegumus pret mums, mēs izrādāmies ļauni, Dieva žēlastības necienīgi.

Pestītājs saka: ,,Ja jūs cilvēkiem viņu noziegumus nepiedodat, tad jums jūsu debesu Tēvs jūsu noziegumus arī nepiedos" (Mat. 6, 14—15). Tāpēc, lūdzot Dievu, mēs nedrīkstam turēt ienaidu pret citiem, bet ar visiem mums jāsadzīvo mierā un saticībā. Jēzus Kristus saka: ,,Kad tu savu dāvanu uz altāra upurē un turpat atminies, ka tavam brālim kas ir pret tevi, tad atstāj tur altāra priekšā savu dāvanu un noej, saderies papriekšu ar savu brāli un tad nāc un upurē savu dāvanu" (Mat. 5, 33—34). Bet ja samierināšanās ar tuvāko kādu apstākļu dēļ nav iespējama, tad pietiek samierināties ar viņu savā sirdī visaredzētāja Dieva priekšā (Rom. 12, 18).

Un ja mēs, samierinājušies ar saviem tuvākiem, pielūgsim to Kungu, tad arī varēsim cerēt uz grēku piedošanu taisnā soģa – Dieva priekšā pēc Pestītāja Jēzus Kristus aizlūguma, kas “ir vidutājs starp Dievu un cilvēkiem un sevi pašu ir nodevis par atpirkšanas maksu visiem” (1. Tim. 1,5 – 6 ).

30. Sestais lūgums.

,,Un neieved mūs kārdināšanā."
Šais vārdos mēs lūdzam, lai Dievs neļauj mums krist kārdināšanā, t. i. lai pasargā mūs no tādiem dzīves apstākļiem, kad cilvēks var zaudēt ticību vai citādi apgrēkoties.

Kārdināšana var nākt no mūsu miesas, kas bieži ved mūs grēkā; no citiem cilvēkiem, kas arī nereti pavedina mūs uz grēku, un no ļaunā gara, galvenā mūsu pestīšanas pretinieka.

Lai izsargātos no grēka, jālūdz Dievs, lai Viņš novērš visas kārdināšanas, no kuras puses tās arī nāktu, bet ja būtu nepieciešami mūs pārbaudīt, tad lai stiprina mūs ticībā un neļauj apgrēkoties.

31. Septītais lūgums.

,Bet atpestī mūs no ļauna."

Šais vārdos mēs lūdzam, lai Dievs mūs izglābj no visa ļauna, kas vien var piemeklēt mūs šinī pasaulē, bet sevišķi no grēka un no velna kārdināšanas.

32. Teikšana.

,,Jo Tev pieder valstība, spēks un gods mūžīgi. Amen."
Izlūdzoties no Dieva dažādus labumus, tā Kunga lūgšanas noslēgumā mēs parādām Viņam, kā debesu un zemes Ķēniņam, pienākošos godu un reizē izsakām cerību, ka visas mūsu lūgšanas tiks piepildītas, jo tas stāv Viņa varā.

,,Amen" ir ebreju vārds un nozīme ,,patiesi", ,,lai notiek". Šis vārds pievienots tā Kunga lūgšanai, lai parādītu, ka savu lūgšanu mēs atnesam pilnīgā ticībā, ka viss, ko mēs lūdzam, tiks izpildīts.

B. Svētības baušļi.

Lai stiprinātos cerībā uz pestīšanu un mūžīgu svētlaimību, ticībai un lūgšanai jāizpaužas personīgos nopelnos, dievbijīgā dzīvē un labos darbos. Pats Kungs un Pestītājs saka: ,,Ko jūs Mani saucat: Kungs, Kungs? bet nedarāt, ko Es saku?" (Lūk. 6, 46). ,,Ne ikkatrs, kas uz Mani saka: Kungs, Kungs, ieies debesu valstībā, bet tas, kas mana debesu Tēva prātu dara" (Mat. 7, 21).

Par vadoni kristīgā dzīvošanā un darbībā mums noder Jēzus Kristus mācība, īsos vārdos izteikta sekojošos deviņos svētības baušļos:

1.”svētīgi garā nabagie, jo tiem pieder debesu valstība;

2. svētīgi bēdīgie, jo tie tiks iepriecināti;

3. svētīgi lēnprātīgie, jo tie zemi iemantos;

4. svētīgi izsalkušie un izslāpušie pēc taisnības, jo tie tiks paēdināti;

5. svētīgi žēlsirdīgie, jo tie žēlastību dabūs;

6. svētīgi sirdsšķīstie, jo tie Dievu redzēs;

7. svētīgi miera nesēji, jo tie tiks saukti par Dieva bērniem;

8. svētīgi taisnības dēļ vajātie, jo tiem pieder debesu valstība;

9. svētīgi jūs esat, ja jūs lamā un melodami par jums runā visu ļaunu Manis dēļ. Esiet priecīgi un līksmi, jo jūsu alga ir liela debesīs" (Mat. 5, 3—12).

Jēzus Kristus šais baušļos izteicis savu mācību ne pavēloši, bet apsolīdams atalgojumu tiem, kas viņus izpildīs.

33. Pirmais svētības bauslis.

,,Svētīgi garā nabagie, jo tiem pieder debesu valstība."

,,Garā nabagie" ir pazemīgie cilvēki, kas ļoti zemu vērtē sevi, savas spējas. Pārliecināti, ka paši saviem spēkiem nekā laba nevar panākt, viņi visas savas cerības liek uz Dievu, pie Viņa griežas savās lūgšanās, vienīgi no Viņa gaida savu pestīšanu.

Arī bagātie var būt ,,garā nabagi", ja tie uz savu bagātību raugās kā uz kaut ko pavisam bezvērtīgu, kam nav nekādas nozīmes dvēseles pestīšanā (Mat. 16, 26).

Garīgo nabadzību var sekmēt arī materiālā nabadzība, ja cilvēks to izvēlas labprātīgi. Jēzus Kristus sacīja bagātajam jauneklim: ,,Ja tu gribi būt pilnīgs, tad noej, pārdod, kas tev ir, un dod nabagiem; tad tev būs manta debesīs; un tad nāc, staigā Man pakaļ" (Mat. 19, 21).

,,Garā nabagiem" Dievs apsola debesu valstību.

34. Otrs svētības bauslis.

,,Svētīgi bēdīgie, jo tie tiks iepriecināti."

Ar vārdu ,,bēdīgie" šai svētības bauslī apzīmēti cilvēki, kas, apzinoties savus grēkus, skumst par tiem, jo baidās no Dieva soda. Šādas skumjas noved cilvēku pie atgriešanās no grēkiem. Ap. Pāvils saka: ,,Dievišķā noskumšana padara atgriešanos uz svētību" (2. Kor. 7, 10).

Bēdīgiem Dievs apsola, ka viņi ,,tiks iepriecināti", jo saņems grēku piedošanu un sirdsapziņas mieru. lepriecināšana bēdīgiem apsolīta tamdēļ, lai skumjas par grēkiem un bailes no Dieva soda viņus nenovestu izmisumā.

35. Trešais svētības bauslis.

,,Svētīgi lēnprātīgie, jo tie zemi iemantos."
Par „lēnprātīgiem" nosauc cilvēkus, kas nekad neuztraucas un nekurn ne pret Dievu, ne pret citiem cilvēkiem, bet ir apmierināti ar savu likteni, vienmēr labsirdīgi attiecībās pret saviem tuvākiem un nedusmojas pat tad, ja viņiem dara pāri.

Lēnprātīgiem tas Kungs apsola ,,zemi". Attiecībā uz Kristus draudzi šis solījums jau piepildījies: sākumā pagānu nicinātie un vajātie, lēnprātīgie kristīgie tagad iemantojuši visu pasauli, kas agrāk piederēja pagāniem.

Attiecībā uz katru kristīgo atsevišķi ,,zeme" apzīmē debesu valstību, jeb to zemi, ko prav. Dāvids piemin savā dziesmā: ,,Taisnie iemantos zemi un dzīvos tanī mūžam" (Dāv. dz. 37, 29).

36. Ceturtais svētības bauslis.

,,Svētīgi izsalkušie un izslāpušie pēc taisnības, jo tie tiks paēdināti."

Kaut gan vārds ,,taisnība" šai bauslī attiecināms uz katru tikumu, tas tomēr sevišķi zīmējas uz ,,mūžīgo taisnību", par ko runā prav. Dāniels (Dān. 9, 24), t. i. cilvēka attaisnošanu Dieva priekšā ar ticību uz Jēzu Kristu un Viņa žēlastību. Pēc ap. Pāvila vārdiem, ,,cilvēki top taisnoti no Dieva žēlastības ar atpirkšanu, kas notikusi caur Kristu Jēzu" (Rom. 3, 22—24).

,,Izsalkušie un izslāpušie pēc taisnības" ir cilvēki, kas ilgojas pēc attaisnošanas Dieva priekšā; darīdami labu, viņi atzīst sevi tomēr par grēcīgiem Dieva priekšā un cenšas iemantot attaisnošanu ne ar saviem spēkiem, bet ar ticību uz Pestītāju un Viņa žēlastību.

“Izsalkušiem un izslāpušiem pēc taisnības" tas Kungs apsolīja, ka tie tiks paēdināti". Ar vārdu ,,paēdināti" še, acīmredzams, apzīmēta garīgā paēdināšana. Kā ēdiens un dzēriens apmierina cilvēka ēstgribu un slāpes un stiprina viņa fiziskos spēkus, tā garīgā paēdināšana apzīmē apžēlotā grēcinieka iekšējo nomierināšanu un stiprināšanu dievbijīgā dzīvē.

Tomēr pilnīga cilvēka dvēseles ,,paēdināšana", kas radīts svētlaimībai, notiks tikai nākamā mūža dzīvē (Dāv. d. 17, 15).

37. Piektais svētības bauslis.

,,Svētīgi žēlsirdīgie, jo tie žēlastību dabūs."
Par “žēlsirdīgiem" sauc cilvēkus, kas parāda žēlastību saviem tuvākiem, kā viņu miesai, tā dvēselei.

Parādīt žēlastību savu tuvāko miesai var, paēdinot izsalkušo, padzirdot izslāpušo, apģērbjot neapģērbto vai trūcīgi apģērbto, apmeklējot cietumnieku un slimnieku un sniedzot tiem palīdzību un atbalstu, neliedzot viesmīlību ceļiniekiem, apglabājot mirušo nabadzībā (Mat. 25).

Parādīt žēlastību tuvāko dvēselei var, ja atgriež grēcinieku no maldu ceļa, nostiprina neticīgo ticībā, sniedz tuvākam derīgu padomu grūtos dzīves apstākļos vai draudošās viņam briesmās, lūdz par viņu Dievu, iepriecina noskumušo, neatmaksā par labu ar ļaunu, piedod visas pārestības, ko tuvākais mums nodarījis.

Bauslim par žēlsirdību nerunā pretī noziedznieka sodīšana likumīgā tiesā, jo noziedznieku soda viņa labošanas nolūkā, vai nolūkā pasargāt sabiedrību no viņa noziegumiem.

Žēlsirdīgiem tas Kungs apsola, ka viņi ,,žēlastību dabūs", t. i. ja viņi bijuši žēlsirdīgi pret saviem tuvākiem, tad arī Dievs viņiem parādīs žēlastību nākamās taisnās tiesas priekšā.

38. Sestais svētības bauslis.

,,Svētīgi sirdsšķīstie, jo tie Dievu redzēs."
Par ,,sirdsšķīstiem" sauc cilvēkus, kuru sirdīs nav nekādu ļaunu domu un iekārošanu, un kuri pastāvīgi domā par Dievu, kas visu zina un redz.

Sirdsšķīstiem Dievs apsola, ka viņi ,,Dievu redzēs".

Sv. raksti pielīdzina cilvēka sirdi acij (Ef. 1, 18): kā vesela, tīra acs spēj skatīt saules gaismu, tā šķīsta sirds spēj skatīt Dievu. Bet tā kā Dieva skatīšana ir augstākās svētlaimības avots, tad tās apsolīšana ir svētlaimības augstas pakāpes solījums.

39. Septītais svētības bauslis.

,,Svētīgi miera nesēji, jo tie tiks saukti par Dieva bērniem."
,,Miera nesēji" ir cilvēki, kas ne tikvien paši ar visiem sadzīvo mierā un saticībā, bet cenšas, pēc iespējas, samierināt arī citus, kas ienīst viens otru; bet ja nevar to panākt, tad lūdz Dievu par viņu samierināšanu.

,,Miera nesējiem" Dievs apsola, ka viņi ,,sauksies par Dieva bērniem".

Šis solījums nozīmē ,,miera nesēju" darba augsto novērtējumu: tā kā viņi savā darbā seko Dieva Dēlam, kas nāca šai pasaulē, lai samierinātu grēcīgo cilvēku ar Dieva taisno tiesu, tad arī viņiem apsolīts Dieva bērnu vārds un, bez šaubām, arī svētlaimības attiecīga pakāpe.

40. Astotais svētības bauslis.

,,Svētīgi taisnības dēļ vajātie, jo tiem pieder debesu valstība."

Par ,,taisnības dēļ vajātiem" sauc cilvēkus, kas attiecībās pret saviem tuvākiem nepielaiž nekāda viltus un melus, bet katram saka taisnību, kaut arī par to nāktos ciest dažādus spaidus un vajāšanas.

Šis bauslis prasa no cilvēka taisnības un patiesības mīlestību, nelokāmu pastāvību tikumā, drosmi un pacietību, kad draud vajāšanas vai kādas briesmas tāpēc, ka cilvēks negrib atkāpties no taisnības, ticības vai tikuma.

To ciešanu vietā, kādas taisnības dēļ vajātiem jāpārdzīvo šinī pasaulē, tas Kungs apsola viņiem ,,debesu valstību".

41. Devītais svētības bauslis.

,,Svētīgi jūs esat, ja jūs lamā un melodami par jums runā visu ļaunu Manis dēļ. Esiet priecīgi un līksmi, jo jūsu alga ir liela debesīs."

Šis svētības bauslis no Kristus ticīgiem prasa, lai viņi būtu ar mieru Kristus dēļ, t. i. kristīgās ticības dēļ izciest nievāšanas, vajāšanas un pat mocekļa nāvi. Par šādu varonību Dievs apsola ticīgiem ,,lielu algu debesīs", t. i. augstu svētlaimības pakāpi.

C. Desmit Dieva baušļi.

42. Par ticības un kristīgās mīlestības savstarpējām attiecībām.

Kristīgā mīlestība un no tās izrietošie labie darbi ir īstās ticības sekas. Ap. Pāvils saka: ,,Iekš Kristus Jēzus visu spēj ticība, kas caur mīlestību spēcīga parādās" (Galat. 5, 6). Un cilvēks nevar pestīties vienīgi ar ticību, bez kristīgās mīlestības un labiem darbiem, jo šāda ticība ir nedzīva, bezdarbīga. ,,Ko tas palīdz, mani brāļi," raksta ap. Jēkabs, ,,ja kas saka, ka viņam ir ticība, bet darbu nav? Vai ticība var viņu izglābt? Jo it kā miesa bez gara ir nedzīva, tāpat arīdzan ticība bez darbiem ir nedzīva" (Jēk. 2, 14 un 26). Ap. Jānis saka: ,,Mēs zinām, ka esam pārcelti no nāves dzīvībā, tāpēc ka mēs brāļus mīlējam; kas nemīlē, tas paliek nāvē" Jāņ. 3, 14).

No otras puses, nevar cilvēks iegūt pestīšanu vienīgi ar mīlestību un labiem darbiem, bez ticības. Cilvēks, kas netic uz Dievu, nevar Viņu arī mīlēt. Bez Dieva svētības cilvēks nevar darīt arī labus darbus. Ap. Pāvils saka: ,,Bez ticības nevar Dievam patikt; kas pie Dieva nāk, tam būs ticēt, ka Viņš ir, un ka būs atmaksātājs tiem, kas Viņu meklē" (Ebr. 11, 6). Un tālāk: ,,No žēlastības jūs esat pestīti caur ticību... No darbiem lai neviens nelielas" Ef. 2, S-9).

Raksturīga patiesas kristīgās mīlestības īpašība ir tā, ka viņa vienmēr parādās labos darbos.

Jēzus Kristus saka: ,,Kam mani baušļi ir, un kas tos tur, tas Mani mīl, un kas Mani mīl, to mīlēs mans Tēvs, un Es to mīlēšu. Kas Mani mīl, tas manu vārdu turēs, un mans Tēvs to mīlēs" (Jāņ. 14, 21 un 23).

Ap. Jānis raksta: ,,Šī ir Dieva mīlestība, ka mēs Viņa baušļus turam" (l. Jāņ. 5, 3). ,,Lai mēs nemīlējam ar vārdiem, nedz ar mēli, bet ar darbiem un ar patiesību" (1. Jāņ. 3, 18).

43. Par Dieva likumiem un baušļiem.

Lai varētu atšķirt labos darbus no ļauniem, cilvēkam dots iekšējais un ārējais Dieva likums.

lekšējais Dieva likums ir cilvēka sirdsapziņa, iekšējā balss, kas viņam palīdz atšķirt labu no ļauna. Tas, pēc apustuļa vārdiem, «ierakstīts cilvēka sirdī" (Rom. 2, 15), t. i. iedzimts katram cilvēkam, arī pagānam.

Iekšējais Dieva likums tomēr neizslēdz ārējā likuma nepieciešamību. Ārējais Dieva likums dots tāpēc, ka cilvēki neklausīja savam iekšējam likumam, nododamies grēcīgai dzīvei; grēki nomāca sirdsapziņas balsi. ,,Par ko tad nu bauslība ?" jautā ap. Pāvils un pats atbild: ,,Tā pārkāpumu dēļ ir pielikta klāt" (Galat. 3, 19).

Ārējais Dieva likums ir tikumības likums, ko Vecā derībā Dievs deva cilvēkiem caur Mozu, bet Jaunā derībā caur Kungu Jēzu Kristu.

Ārējais Dieva likums Vecā derībā dots 50. dienā pēc jūdu tautas iziešanas no Eģiptes. Sinaja Kalnā Dievs deva cilvēkiem caur Mozu, jūdu vadoni, savus desmit baušļus:

1. “Es esmu tas Kungs, tavs Dievs, tev nebūs citus dievus turēt bez Manis.

2. Tev nebūs sev darīt nekādu tēlu, ne līdzību ne no tā, kas augšā debesīs, ne no tā, kas apakšā virs zemes, ne no tā, kas ūdenī apakšzemes. Tev nebūs to priekšā zemē mesties, ne tiem kalpot.

3. Tev nebūs tā Kunga, sava Dieva, vārdu nelietīgi valkāt.

4. Piemini svēto dienu, ka tu to svētī; sešas dienas tev būs strādāt un visus savus darbus darīt, bet septītā diena ir tā Kunga, tava Dieva, dusēšanas diena.

5. Godā savu tēvu un māti, lai tev labi klājas, un tu ilgi dzīvo virs zemes.

6.Tev nebūs nokaut.

7. Tev nebūs laulību pārkāpt.

8. Tev nebūs zagt.

9. Tev nebūs nepatiesu liecību dot pret savu tuvāku.

10. Tev nebūs iekārot sava tuvākā sievu, tev nebūs iekārot sava tuvākā namu, ne viņa tīrumu, ne viņa kalpu, ne viņa kalponi, ne viņa vērsi, ne viņa ēzeli, ne kautko, kas tavam tuvākam pieder" (2. Moz. 20).

Kaut gan desmit baušļi doti jūdu tautai, tomēr arī mums, kristīgiem, tie jāpilda. Pēc būtības desmit baušļi ir tas pats Dieva likums, kas, pēc ap. Pāvila vārdiem, ierakstīts visu cilvēku sirdīs. Arī pats Jēzus Kristus pestīšanas iegūšanai pavēlēja turēt baušļus, sacīdams: ,,Ja tu gribi dzīvībā ieiet, tad turi baušļus" (Mat. 19, 17). ,,Nedomājiet, ka Es esmu nācis atmest bauslību un praviešus. Es neesmu nācis atmest, bet izpildīt. Iekams debesis un zeme zudīs, nezudīs neviena, ne vismazākā rakstu zīmīte, jeb raksta galiņš no bauslības, iekams viss notiek" (Mat. 5, 17—18).

Desmit Dieva baušļi bija uzrakstīti uz diviem akmens galdiņiem, tāpēc ka baušļi satur mācību par divējādu mīlestību — par mīlestību uz Dievu un mīlestību uz tuvākiem — un sakarā ar to arī par divējādiem pienākumiem; par pienākumiem pret Dievu runā pirmie četri baušļi, par attiecībām pret tuvākiem — pārējie seši.

Uz šādu baušļu iedalīšanu ir norādījumi ari Sv. rakstos. Uz jautājumu, kurš ir augstākais bauslis bauslībā, Jēzus Kristus atbildēja: ,,Tev būs Dievu, savu Kungu, mīlēt no visas savas sirds un no visas savas dvēseles, un no visa sava prāta. Šis ir pirmais un augstākais bauslis. Bet otrs tam līdzīgs: tev būs savu tuvāku mīlēt, kā sevi pašu" (Mat. 22, 37—39).

Mūsu tuvākie ir visi cilvēki, kā viena Dieva radījumi, kas cēlušies no viena cilvēka. Bet sevišķi tuvi mums ir tie, ar ko mūs vieno ticība uz Jēzu Kristu.

Starp baušļiem nav baušļa par mīlestību pret sevi pašu, jo mīlestība pret sevi iedzimta katram dzīvam radījumam. ,,Neviens vēl nav ienīdējis savu paša miesu, bet to kopj un glabā" (Ef. 5, 29), saka ap. Pāvils.

44. Pirmais bauslis.

,,Es esmu tas Kungs, tavs Dievs, tev nebūs citus Dievus turēt bez Manis."
Pirmais bauslis pavēl atzīt vienīgo patieso Dievu.

Pie Dieva atzīšanas cilvēks var nonākt, 1) novērojot dzīvo un nedzīvo dabu un tās mērķtiecīgo uzbūvi, 2) klausoties dievnamā svētrunas par Dievu un 3) lasot Sv. rakstus un baznīcu tēvu apcerējumus.

Baušļa vārdi: ,,tev nebūs citus dievus turēt bez Manis" noliedz atzīt citus, neīstus dievus, jo mums jāatzīst un jāgodā tikai vienīgais patiesais Dievs.

Dievu godāt cilvēks var iekšēji un ārēji.

lekšēji godāt Dievu nozīmē 1) ticēt uz Dievu; 2) pastāvīgi atcerēties, ka Dievs ne tikvien redz mūsu darbus, bet zina arī mūsu domas; 3) bīties Dievu; 4) no visas sirds mīlēt Dievu un cerēt uz Viņu; 5) pielūgt Dievu, kā augstāko būtni; 6) slavēt Dievu, kā vispilnīgāko būtni; 7) pateikties Dievam, kā visas pasaules radītājam, gādniekam un Pestītājam; 8) piesaukt Dievu, kā visvareno palīgu katrā labā darbā.

Ārēji Dievu godāt nozīmē 1) apliecināt Dievu, t. i. atklāti vārdos un darbos atzīt, ka Viņš ir mūsu Dievs, un neatteikties no Viņa, ja pat draudētu vajāšanas un nāve, un 2) piedalīties dievkalpojumos.

Pavēlot atzīt un godāt vienīgo patieso Dievu, pirmais bauslis noliedz

1) ateismu, jeb bezdievību, kad cilvēks noliedz Dieva esamību;

2) politeismu, jeb daudzdievību, kad viena patiesā Dieva vietā atzīst vairākus neīstus dievus;

3) ķecerību, t. i. atkāpšanos no pareizticīgās draudzes pamatmācības (tā, III g. s. pēc Kr. dz. no pareizās mācības par Dieva Dēlu atkāpās Aleksandrijas priesteris Ārijs, noliegdams Viņa dievišķību);

4) atkāpšanos no pareizticīgās baznīcas dievkalpošanas ritus (piem., vecticībnieki);

5) Dieva noliegšanu, kad vajāšanu vai citu iemeslu dēļ cilvēks atsakās no īstās ticības;

6) izmisumu, kad zaudē cerību uz Dieva palīdzību vai savu pestīšanu;

7) māņticību, kad tic kādai ikdienišķai lietai, it kā tai piemistu dievišķīgs spēks, un kad uz to cerē vai no tās bīstas;

8) burvību, kad vairāk tic slepeniem, pa lielākai daļai, ļauniem radījumu spēkiem, nekā Dievam, un ar viņu palīdzību grib ietekmēt citus;

9) lielāku pieķeršanos zemes priekšmetiem, kā Dievam;

10) liekulību, kad cenšas vairāk izpatikt cilvēkiem, kā Dievam;

11) paļaušanos uz citiem cilvēkiem vai uz saviem spēkiem vairāk, kā uz pašu Dievu.

Par cilvēkiem, kas uz saviem tuvākiem vairāk paļaujas, kā uz Dievu, Pestītājs saka: ,,Kas savu tēvu un māti vairāk mīlē, nekā Mani, tas Manis nav vērts" (Mat. 10, 37); bet prav. Jeremija raksta: ,,Nolādēts tas cilvēks, kas paļaujas uz cilvēkiem un ieceļ miesu par savu elku, un kā sirds no tā Kunga atkāpjas" (Jer. 17, 5).

Lai labāk varētu izpildīt pienākumus pret Dievu, ko uzliek pirmais bauslis, cilvēkam jāatteicas pašam no sevis. ,,Kas Manim grib nākt pakaļ," saka Jēzus Kristus, ,,tas lai pats sevi aizliedz, lai ņem savu krustu un lai staigā Man pakaļ" (Mark. 8, 34). ,,Atteikties no sevis, pēc Jāņa Zeltamutes vārdiem, nozīmē atteikties no savas gribas un nodoties Dieva gribai. Kristus dēļ atteikties no visa, ja tas būtu nepieciešami, un Viņa dēļ būt ar mieru izciest visādas bēdas, trūkumus, vajāšanas, ciešanas, ja Viņam labpatiks tās mums sūtīt, lai arī cik sāpīgi tas būtu, lai arī šis upuris priekš mums cik liels būtu."
Cilvēks, kas atteicas no sevis paša, no šīs dzīves izpriecām un baudām, pārdzīvo iekšēju svētlaimības iepriecinājumu, ko nevar traucēt pat ciešanas (2. Kor. 1, 5).

Pirmā baušļa prasībai atzīt un godāt vienīgo īsto Dievu nerunā pretī eņģeļu un svēto godāšana. Godājot eņģeļus un svētos, mēs godājam Dieva spēku, kas viņos darbojas. Savās lūgšanās mēs griežamies pie viņiem, kā aizlūdzējiem Dieva priekšā, un caur viņiem lūdzam sev palīdzību no paša Dieva. Tā tad gods, ko mēs parādām eņģeļiem un svētiem, attiecas uz pašu Dievu, ko godāt mums pavēl pirmais bauslis.

45. Otrs bauslis.

,,Tev nebūs sev darīt nekādu tēlu, ne līdzību ne no tā, kas augšā debesīs, ne no tā, kas apakšā virs zemes, ne no tā, kas ūdeni apakš zemes. Tev nebūs to priekšā zemē mesties, ne tiem kalpot."

Šai bauslī Dievs aizliedz taisīt tēlus, jeb elkus, tiem klanīties un kalpot. Par elku sauc kādu priekšmetu vai priekšmeta attēlu, ko pielūdz un kam kalpo kā pašam Dievam.

Grēku pret otru bausli sauc par elkudievību, jeb elkudievu pielūgšanu.

Bez rupjās ārējās elkudievības otrs bauslis noliedz arī iekšējo, izsmalcināto elkudievību, kad cilvēks par elku sevīm dara kādu kaislību, kurai kalpo vairāk, kā Dievam. Še pieder mant-kārība, godkārība, negausība un liekulība.

Mantkārīgie rūpējas vienīgi par mantas iegūšanu, un manta, bagātība kļūst viņiem par Dievu, par viņu rūpju galveno priekšmetu. Ap. Pāvils saka, ka ,,mantas kārība ir elku kalpošana" (Kol. 3, 5).

Godkārīgie, lepnie, pārāk augsti novērtējot savas priekšrocības (piem., bagātību, varu, spēku, prātu u. c.), arī no citiem sagaida cieņu un apbrīnošanu; viņi pārliecināti, ka par savu stāvokli tiem jāpateicas vairāk sevim pašiem, savām priekšrocībām, kā Dievam.

Negausīgie, jeb nesātīgie tik pārmērīgi nodevušies ēšanai un dzeršanai, ka, pēc apustuļa vārdiem, ,,viņu Dievs ir vēders" (Filip. 3, 19).

Liekuļi ārēji parāda dievbijību, lai iegūtu cieņu, tā ka šī cieņa viņiem paliek par elku.

Noliedzot elkudievu pielūgšanu, otrs bauslis nenoliedz svētgleznu godāšanu. Ja nav grēks taisīt savu vecāku, valstsvīru un citu mums mīļu un cienījamu cilvēku ģīmetnes, tad nav grēks taisīt arī vislielākā mūsu labdara Dieva un Viņa svēto gleznas. Un klanoties svētgleznu priekšā, mēs klanāmies ne pašām gleznām, bet tiem svētiem, kas tanīs attēloti, un uz ko mēs paceļam savu sirdi un prātu.

Vecā derībā pats Dievs pavēlēja Mozum uzstādīt divus zelta ķērubus uz derības šķirsta saiešanas teltī, kur tauta pulcējās uz lūgšanu. Šo pavēli Dievs deva tam pašam Mozum, kam tika dots arī otrs bauslis, kas aizliedz pielūgt elkus. Ja V. derībā ļaudis pielūdza Dievu ķērubu attēlu priekšā, tad tagad nav grēks pielūgt Viņu svētgleznu priekšā.

Sv. mutes mācība liecina, ka pats Pestītājs atstājis savu ģīmetni, kas pazīstama ar ,,nerokāmdarināta" attēla nosaukuma.

Evaņģēlists Lūka bijis gleznotājs un uzgleznojis Dievmātes svētgleznu.

Pirmatnējās draudzes kristīgie klanījās krustam un Krustā sistā attēlam.

Otrs bauslis, aizliedzot elkudievību, pamudina mūs godāt vienīgo patieso Dievu; aizliegdams mantkārību, māca mūs devībai un nesavtībai; aizliegdams pārmērīgu nesātību, māca atturībai un gavēnim; aizliegdams godkārību, lepnību, māca pazemībai; aizliegdams liekulību, māca patiesai dievbijībai.

46. Trešais bauslis.

,,Tev nebūs tā Kunga, sava Dieva, vārdu nelietīgi valkāt."
Trešais bauslis aizliedz nevietā un bez kādas vajadzības un dievbijības piesaukt Dieva vārdu, jo ,,tas Kungs nepametīs nesodītu, kas Viņa vārdu nelietīgi valkā" (2. Moz. 20, 7).

Pie grēkiem, ko aizliedz trešais bauslis, pieder

1) Dieva zaimošana, jeb rupji apvainojoši vārdi pret Dievu; Sv. raksti liecina, ka šis grēks netiks cilvēkam piedots ne šinī, ne nākamajā dzīvē (Mat. 12, 31—32);

2) kurnēšana pret Dievu, kad mūs piemeklē kāda nelaime;

3) ticības zaimošana, kad reliģijas piederumus padara par joku un izsmieklu priekšmetiem;

4) uzmanības trūkums lūgšanas laikā, kad, Dievu lūdzot, cilvēki nedomā par Dievu, bet par savām laicīgām lietām;

5) Dievam doto solījumu nepildīšana;

6) dievošanās, kad ikdienišķās sarunās savu vārdu apstiprināšanai piesauc Dieva vārdu;

7) nepatiess zvērests, kad Evaņģēlija un krusta priekša, piesaucot Dieva vārdu, apzinīgi nepatiesi liecina;

8) zvēresta pārkāpšana, kad nepilda ar zvērestu doto solījumu.

Jēzus Kristus par zvēresta lietošanu pamāca: ,,Es jums saku, ka jums pavisam nebūs zvērēt: nedz pie debess, nedz pie zemes, nedz pie Jeruzālemes; tev nebūs zvērēt arī pie savas galvas. Bet jūsu vārds lai ir: jā, jā, nē, nē; kas pāri par to, tas ir no ļauna" (Mat. 5, 63—64). Šais vārdos Pestītājs norāda cēlu mērķi, uz ko jātiecas visiem ticīgiem; pavisam zvērestu Viņš tomēr neaizliedz. Pats Kristus nenoraidīja zvērestu, kad Viņu nopratināja augstpriesteris Kaivass (Mat. 26, 63—64). Tāpat ap. Pāvils reizēm piesauca Dievu un mūsu Kungu un Pestītāju par savu vārdu liecinieku (Rom. 1, 9; 9, 1 u. c.). Vecā derībā Dievs ar zvērestu apstiprināja Ābramam viņam dotā solījuma izpildīšanu (Ebr. 6, 13, 16—17).

Ja nu zvērestu lietojis pats Dievs, nav noraidījis Jēzus Kristus un ap. Pāvils, tad jo vairāk atļauts zvērēt cilvēkiem nopietnos un nepieciešamos gadījumos, kad to prasa likumīga vara.

47. Ceturtais bauslis.

,,Piemini svēto dienu, ka tu to svētī; sešas dienas tev būs strādāt un visus savus ; darbus darīt, bet septītā diena ir tā Kunga, tava Dieva, dusēšanas diena."
Ceturtais bauslis mums pavēl sešas dienas nedēļā strādāt un darīt savus darbus, bet septīto dienu svētīt, kalpojot tam Kungam. Septītā diena nedēļā jāsvētī tāpēc, ka Dievs, sešās dienās radījis pasauli, septītā dienā dusēja pēc radīšanas darbiem un iesvētīja šo dienu, t. i. noteica, lai visi saprātīgi radījumi šo dienu veltī Viņa slavēšanai (l. Moz. 2, 3).

Pareizticīgā kristīgā draudze svētī ne pēdējo no septiņām nedēļas dienām — sabatu (sestdienu), bet katras nedēļas pirmo dienu, jeb svētdienu par piemiņu Kristus augšāmcelšanās brī- numam.

Svētdienas svētīšana kristīgā draudzē sākās jau apustuļu laikos. Par to liecina Sv. raksti. Tā, Apustuļu darbu grāmatā ; minēts, ka ,,pirmā nedēļas dienā" Kristus mācekļi sapulcējušies maizi lauzt (Ap. d. 20, 7). Arī Jāņa parād. grāmatā minēta ,,tā Kunga diena" (Jāņ. parād. 1, 10), ar ko apzīmēta pirmā diena nedēļā.

Kā Vecā derībā ar vārdu ,,sabata" apzīmēti visi jūdu svētki un gavēņi, tā arī Kristus draudzē bauslī minētā septītā diena apzīmē visus draudzes iestādītos svētkus un gavēņus.

Pareizticīgās draudzes svētkus iedala pārejošos un nepārejošos. Par pārejošiem sauc svētkus, kas nav saistīti ar noteiktu mēnesi gadā un datumu mēnesī; tādi ir Lieldienu svētki un visi svētki, kas no tiem atkarīgi, kā Vasaras svētki u. c. Par nepārējošiem sauc svētkus, ko katru gadu svin vienā un tanī pašā mēnesī un datumā, piem., Ziemassvētkus 25. decembri.

Par svarīgākiem svētkiem pareizticīgā draudze atzīst Kristus augšāmcelšanās, jeb Lieldienu svētkus, un citus, tā saucamos “12 gada svētkus", kas iestādīti galveno Pestītāja un Dievmātes dzīves notikumu piemiņai.

Šie divpadsmit gada svētki pieminamo notikumu kārtībā ir sekojošie:

1. Jaunavas Marijas piedzimšana — 8. septembrī,

2. viņas ievešana dievnamā — 21. novembrī,

3. prieka vēsts pasludināšana Jaunavai Marijai — 25. martā,

4. Jēzus Kristus piedzimšana — 25. decembrī,

5. tā Kunga pretimņemšana — 2. februāri,

6. tā Kunga kristīšana — 6. janvārī,

7. tā Kunga apskaidrošanās — 6. augustā,

8. tā Kunga iejāšana Jeruzalēmē — nedēļu pirms Lieldienām,

9. tā Kunga pacelšanās debesīs — 40. dienā pēc Lieldienām,

10. Vasaras svētki (par piemiņu Sv. Gara nonākšanai uz apustuļiem un par godu Vissvētai Trijādībai) — 50. dienā pēc Lieldienām,

11. Dievmātes aizmigšana— 15. augustā un

12. dzīvudarošā krusta pacelšana — 14. septembrī.

Līdzīgi 12 gada svētkiem pareizticīgā baznīca ar sevišķi svinīgu dievkalpošanu atzīmē arī ,,baznīcas svētkus". Tā sauc svētkus, kas iestādīti tā notikuma vai svētā piemiņai, kā vārdā iesvētīta baznīca.

Gavēņus iestādījis pats Kungs Dievs.

Vecā derībā Dievs pavēlēja gavēt jūdiem, sacīdams: ,,Tas lai jums ir par likumu: septītā mēnesī, desmitā mēneša dienā jums būs savu miesu mērdt" (3. Moz. 6, 29); un vēl: ,,Atgriezieties pie Manis ar visu savu sirdi, un ar gavēšanu un ar raudāšanu, un ar nožēlošanu svētījiet gavēni" (Joel. 2, 12 un 15).

Jaunā derībā pats Pestītājs gavēja četrdesmit dienas un četrdesmit naktis (Mat. 4, 2) un ar to deva mums priekšzīmi gavēt. Viņš arī mācīja gavēt citus, sacīdams: ,,Kad jūs gavējat, tad neesiet saīguši, kā liekuļi, jo tie dara savus vaigus nejaukus, lai ļaudīm kā gavētāji izrādās... Bet tu gavēdams svaidi savu galvu un mazgā savu vaigu, ka tu nerādies ļaudīm gavēdams, bet savam Tēvam, kas redz slepenībā" (Mat. 6, 16—18).

Kristīgajā draudzē iestādīti šādi gavēņi: Lielais, jeb četrdesmit dienu gavēnis, Ziemassvētku gavēnis, Dievmātes aizmigšanas gavēnis, Pētera-Pāvila gavēnis un gandrīz visu gadu, gavēnis trešdienās un piektdienās.

Lielo gavēni un gavēni trešdienās un piektdienās iestādījuši apustuļi, bet pārējie gavēņi iestādīti pēc pirmā gadusimteņa, tomēr ne vēlāk par IV g. s. pēc Kr. dz.

Lielais gavēnis iestādīts par piemiņu tam, ka pats mūsu Pestītājs gavējis četrdesmit dienas (Mat. 4, 2).

Ziemassvētku gavēnis iestādīts, lai ticīgie sagatavotos šo svētku cienīgai sastapšanai un svinēšanai.

Dievmātes aizmigšanas gavēnis iestādīts par piemiņu Vissvētai Dievadzemdētājai, kas pirms savas aizmigšanas dzīvojusi gavēdama un Dievu lūgdama.

Apustuļu Pētera un Pāvila gavēnis iestādīts par piemiņu tam, ka šie apustuļi ar gavēšanu un lūgšanu sagatavojās Dieva vārda sludināšanai.

Trešdienās mēs gavējam par piemiņu, ka šai dienā Pestītājs nodots uz nāvi, bet piektdienās par piemiņu Viņa ciešanām un nāvei. Saskaņā ar ceturto bausli svētdienās un svētku dienās nedrīkst strādāt, jeb nodoties ikdienišķiem darbiem, bet vajaga kalpot tam Kungam, apmeklējot dievnamu un piedaloties dievkalpojumos, mājā lūdzot Dievu un lasot Sv. rakstus un citas garīga satura grāmatas, darot kristīgās mīlestības darbus, kā palīdzot nabagiem, apmeklējot slimniekus un cietumniekus, ziedojot no saviem līdzekļiem baznīcai un citiem labdarīgiem mērķiem.

Tomēr Kristus mācība nenoliedz nepieciešamos darbus (pagatavot ēdienu, apkopt mājlopus, dzēst ugunsgrēku u. c.) un izpalīdzēšanu tuvākiem arī svētdienās un svētku dienās (Lūk. 6, 2—11; 13, 10-17).

Ja svētdienas un svētku dienās nav atļauti ikdienišķie nevainīgie un derīgie darbi, tad jo vairāk nav atļauts piedauzīgas izpriecas, kas var pavedināt uz grēku.

Pavēlot sešas dienas nedēļā strādāt, ceturtais bauslis nosoda sliņķus, kas darbdienās nestrādā, jo, saskaņā ar baušļa pavēli, darbs ir cilvēka dzīves uzdevums.

48. Piektais bauslis.

,,Godā savu tēvu un savu māti, lai tev labi klājas, un tu ilgi dzīvo virs zemes."

Piektais bauslis pavēl mums godāt savus vecākus. Saskaņā ar šo pavēli mums vienmēr jāizturas pret saviem vecākiem ar mīlestību un dziļu cieņu, jāpaklausa viņiem, jārūpējas par viņiem, sevišķi slimības gadījumos un vecuma dienās, jālūdz par viņiem, dzīviem un mirušiem, Dievs un pēc viņu nāves jāizpilda viņu novēlējumi, kas nerunā pretī Dieva un valsts likumiem.

Jaunā derībā pats Jēzus Kristus, vēl kā divpadsmit gadus vecs zēns, parādīja bērniem paklausības paraugu vecākiem (Lūk. 2, 5). Krustā sists, Viņš, neraugoties uz briesmīgajām mokām, izpildīja pēdējo dēla pienākumu, uzticēdams ap. Jāņa gādībai savu māti (Jāņ. 19, 26—26). Bagātajam jauneklim, kas meklēja pestīšanas ceļu, Jēzus Kristus norādīja, starp citu, uz piektā baušļa izpildīšanu (Mat. 10, 17—23). Norādams farizejus, Viņš tiem pārmeta piektā baušļa pārkāpšanu (Mat. 15, 3—6).

Ap. Pāvils pamāca: ,,Jūs, bērni, paklausiet saviem vecākiem iekš tā Kunga, jo tas pieklājas" (Efes. 6, 1).

Lai pamudinātu izpildīt baušļa pavēli, par vecāku godāšanu apsolīta labklājība un ilgs mūžs. Un ka šis solījums tiešām piepildās dzīvē, to apstiprina Sv. raksti.

Vecā derībā Sems un Jafets, Noa bērni, par cienīgu izturēšanos pret tēvu saņēma no viņa svētību, un viņu pēcnākamie baudīja sevišķu labklājību. Turpretī viņu brālis Kams ar savu necienīgo izturēšanos pret tēvu iemantoja sev un saviem pēcnākamie lāstu, un pēdīgie padevās grēkam un krita verdzībā (1. Moz. 9, 19—28).

Īzaks svētīja savu jaunāko dēlu Jēkabu vecākā dēla Esava vietā, un Jēkaba dzimums izvērtās par Dieva izredzēto tautu, bet Esava pēcnākamie pa lielākai daļai dzīvoja trūkumā (1. Moz. 27, 28—29).

Kas negodā vecākus, savas dzīvības devējus, tie paši nav cienīgi dzīvot un nevar cerēt uz ilgu mūžu. Mozus bauslībā tiem, kas sit vai nolād savu tēvu vai māti, noteikts nāves sods (2. Moz. 21, 15—17).

Bez vecākiem piektais bauslis pavēl godāt arī visus tos, kas kaut kādā ziņā aizvieto vecākus: 1) valsts galvu, valdību, kas rūpējas par valsts iedzīvotājiem; 2) tiesnešus, armijas virsniekus, kas gādā par drošību un mieru valstī; 3) skolu priekšniekus un skolotājus, kas rūpējas par bērnu audzināšanu; 4) baznīcas ganus un mācītājus, kā garīgos tēvus, kas gādā par mūsu garīgo audzināšanu, un 5) vispār vecākus gados cilvēkus.

Par valsts galvas godāšanu Pestītājs saka: ,,Dodiet ķeizaram, kas ķeizaram pieder, un Dievam, kas Dievam pieder" (Mat. 22, 21). Arī ap. Pēteris māca: ,,Bīstieties Dievu, godājiet ķēniņu" (l. Pēt. 2, 17).

Par valdnieku, virsnieku un dažādu priekšnieku godāšanu ap. Pāvils saka: ,,Ikviens lai ir paklausīgs valdīšanām, kam vara, jo nekāda valdīšana nav, ka vien no Dieva, un kur valdīšanas ir, tur tās no Dieva ir ieceltas. Kas valdīšanai turas pretī, tas turas pretī Dieva likumam" (Rom. 13, 1—2).

Par garīgo ganu un mācītāju godāšanu ap. Pāvils saka: ,,Paklausiet saviem vadītājiem un esiet viņiem padevīgi, jo tie ir nomodā par jūsu dvēselēm, kā tādi, kam būs atbildēšanu dot" (Ebr. 13, 17).

Par vecāku gados godāšanu pats Dievs saka: ,,Sirmgalvja priekšā tev būs uzcelties un veca cilvēka vaigu godāt" (3. Moz. 19, 32). Bet ap. Pāvils raksta Timoteum: ,,Vecu nerāj, bet pamāci, kā tēvu, jaunākus, kā brāļus, vecākas sievas, kā mātes, jaunākas, kā māsas" (1. Tim. 5, 1—2).

Paklausība vecākiem un priekšniekiem zaudē savu saistītāja spēku vienīgi tad, ja viņi liek mums darīt kautko pretēju ticībai, Dieva baušļiem vai valsts likumiem. Pestītājs saka: ,,Kas savu tēvu un māti vairāk mīlē (tā tad arī klausa), nekā Mani, tas Manis nav vērts" (Mat. 10, 37). Šādos gadījumos, pēc apustuļu parauga, vajaga vairāk klausīt Dievam, kā cilvēkam (Ap. d. 4, 19).

49. Sestais bauslis.

,,Tev nebūs nokaut."

Šis bauslis aizliedz nonāvēt tuvāko, t. i. atņemt viņam dzīvību.

Tomēr dzīvības atņemšana cilvēkam nav atzīstama par grēku, ja tiek pielaista nepieciešamības dēļ, piem., aizstāvot savu tēviju vai sodot ar nāvi uz likuma pamata bīstamu no-ziedznieku, kas apdraud citu cilvēku dzīvību.

Pret sesto bausli grēko visi tie, kas bez likumīga pamata

1) nonāvē savu tuvāko ar kādu ieroci, indi vai citādi;

2) kas palīdz slepkavam viņa noziegumā ar darbu vai padomu;

3) tiesnesis, kas notiesā uz nāvi cilvēku, kura nevainība viņam zināma;

4) kas slēpj slepkavu vai palīdz viņam aizbēgt un tā dod iespēju turpināt noziedzīgo darbību;

5) kas neglābj tuvāku no nāves, kaut gan to varētu darīt, piem., ja kāds nesniedz palīdzību tiem, kam draud briesmas no uguns vai ūdens;

6) kas, uzliekot pārmērīgus darbus viņam padotiem darbiniekiem, kaitē viņu veselībai un saīsina viņu mūžu;

7) kas ar pārmērībām un citiem netikumiem grauj savu veselību un saīsina savu mūžu vai izdara pašnāvību.

Pašnāvība atzīstama par vienu no vissmagākiem grēkiem. Ja ir pretīgi cilvēka dabai nogalināt citu mums līdzīgu cilvēku, tad jo vairāk pretīgi dabai nonāvēt sevi pašu. Mūsu dzīvība nepieder mums pašiem, bet Dievam, kas mūs radījis. Kas atņem sev dzīvību, tas ir zaudējis ticību uz Dievu un cerību uz Viņa žēlastību un palīdzību.

Tāpat smags grēks ir divkauja. Izšķirt nesaskaņas starp privātām personām vai goda aizskārumus ir valdības uzdevums; tāpēc divkauja vispirms ir noziegums pret valdību; tālāk, divkauja viegli var beigties ar viena viņas dalībnieka nāvi: viens var nogalināt otru vai pats krist; divkauja tā tad var beigties ar slepkavību vai pašnāvību, kas abas pieder pie smagākiem grēkiem.

Par mazāk nosodāmu grēku atzīstama nejauša slepkavība. Ja kāds, piem., darba devējs, nav ievērojis visus nepieciešamos līdzekļus strādnieku dzīvības aizsardzībai, un viņa nevērības vai nolaidības dēļ kāds strādnieks zaudējis savu dzīvību, viņš nes tikai morālu atbildību par cilvēka nāvi. Šādiem nejaušiem noziedzniekiem baznīca tomēr uzliek sodu grēka izpirkšanai.

Bez fiziskās slepkavības iespējama vēl garīga slepkavība, kad cilvēku pavedina uz neticību vai citu smagu grēku. Pestītājs saka: ,,Kas apgrēcina vienu no šiem vismazākiem, kas uz Mani tic, tam būtu labāk, ja tam pakārtu pie kakla dzirnavu akmeni un noslīcinātu jūras visdziļākā vietā" (Mat. 18, 6).

Pie garīgās slepkavības pieder arī viss tas, kas traucē tuvākā mieru un drošību, kā ienaids, ķildas, skaudība, cietsirdība, kas arī var novest cilvēku pie nozieguma. Ap. Jānis saka: ,,Ikviens, kas savu brāli ienīst, ir slepkava" (Jāņ. 3, 15).

Noliedzot nogalināt cilvēkus un kaitēt viņu veselībai, piektais bauslis uzliek mums pienākumu sargāt savu tuvāku dzīvību un labklājību un šai nolūkā palīdzēt nabagiem, slimiem un visiem nelaimīgiem, iepriecināt noskumušos, pret visiem izturēties iecietīgi un ar mīlestību, saderēt mieru ar tiem, kas uz mums dusmojas, piedot saviem ienaidniekiem viņu pārkāpumus pret mums un atmaksāt par ļaunu ar labu.

50. Septītais bauslis.

"Tev nebūs laulību pārkāpt."

Septītais bauslis aizliedz laulības pārkāpšanu.

Par laulāto savstarpējiem pienākumiem ap. Pāvils raksta: ,,Jūs, vīri, mīlējiet savas sievas tā, kā arī Kristus draudzi mīlējis un pats par to ir nodevies" (Eī. 5, 25). ,,Jūs, sievas, esiet paklausīgas saviem vīriem kā tam Kungam. Jo vīrs ir sievas galva, kā arī Kristus draudzes galva; Viņš ir savas miesas Pestītājs" (Ef., 5, 22—23).

Ja laulāto starpā trūkst savstarpējas mīlestības un uzticības, viņi grēko pret septīto bausli.

Tāpat pret šo bausli grēko cilvēki, kas neatrodas laulībā, ja tie savstarpējās attiecībās neievēro šķīstību, nevainību un citas tikumības prasības, kas zīmējas uz dažāda dzimuma personu sadzīvi.

Jēzus Kristus papildina un pastiprina septīto bausli, noliegdams pat nešķīstas domas un iekārošanas, kādas var modināt cilvēkā otra dzimuma personas klātbūtne. Viņš saka: ,,Ikviens, kas sievu uzskata, to iekārodams, tas ar viņu jau pārkāpis laulību savā sirdī" (Mat. 5, 28).

Lai izsargātos no nešķīstām domām un iekārošanām, vajag izvairīties no visa tā, kas var radīt cilvēkā šādas grēcīgas domas un iekārošanas, kā no piedauzīgām dejām, dziesmām, rotaļām, kino priekšnesumiem, no nepieklājīgu gleznu skatīšanas u. c. Jēzus Kristus saka: ,,Ja tava labā acs tevi apgrēcina, izrauj to un met nost; jo tas tev labāk, ka viens no taviem locekļiem pazūd, nekā visa tava miesa top iemesta ellē" (Mat. 5, 29). Šie Pestītāja vārdi nozīmē, ka cilvēks pat skatīties nedrīkst uz to, kas viņu var ievest kārdināšanā.

No grēka pret septīto bausli jāsargājas sevišķi tāpēc, ka, ar laulības pārkāpšanu graujot ģimenes dzīvi, var satricināt arī valsts un sabiedrības pamatus.

51. Astotais bauslis.

,,Tev nebūs zagt."

Astotais bauslis aizliedz zagt, jeb piesavināties svešu īpašumu.

Pret šo bausli grēko

1) zagļi, kas slepeni piesavinājās svešu īpašumu;

2) laupītāji, kas ar varu atņem citiem viņu īpašumu;

3) krāpnieki, kas svešu mantu piesavinājās ar viltu: īstas naudas vietā dod viltotu, labas preces vietā sliktu, krāpj ar mēru vai svaru; apslēpj savu mantu, lai nemaksātu parādus vai nepildītu līgumus, ļaunprātīgi izsludina sevi par maksātnespējīgu u. t. t.

4) tie, kas pārdod vai pērk garīgus vai citus amatus;

5) tie, kas pamudina citus uz zagšanu vai slēpj zagļus un zagtas mantas, vai pērk zagtas mantas, zinādami, ka tās zagtas;

6) tie, kas ņem kukuļus un paaugstina necienīgos, attaisno vainīgos, apspiež nevainīgos;

7) sliņķi, kas algu saņem, bet darba nedara, tāpat nabagi, kas dzīvo no dāvanām, kaut gan varētu strādāt;

8) augļotāji, kas, izmantojot savu tuvāko grūto stāvokli, piesavinājās viņu īpašumu: aizdod naudu par pārlieku augstām procentiem, bada laikā pārdod labību par pārlieku augstu cenu, u. c.

Par astotā baušļa pārkāpējiem atzīstami arī cietsirdīgie un nežēlīgie pret nelaimīgiem. Viss, kas mums ir, patiesībā pieder Dievam, un ja mums ir dots vairāk, kā pašiem vajadzīgs, tad tikai tamdēļ, lai mēs palīdzētu saviem tuvākiem, kas cieš trūkumu, bet ja mēs to nedarām, tad piesavināmies to, kas pieder citiem.

Augstākais tikums, pretējs grēkiem, ko apkaro astotais bauslis, ir pilnīga atteikšanās no īpašuma. Tikai tādā ceļā cilvēks var sasniegt augstāko pilnības pakāpi. Pestītājs saka bagātajam jauneklim: ,,Ja tu gribi būt pilnīgs, tad noej, pārdod, kas tev ir, un dod nabagiem, tad tev būs manta debesīs, un tad nāc, staigā Man pakaļ" (Mat. 19, 21).

52. Devītais bauslis.

,,Tev nebūs nepatiesu liecību dot pret savu tuvāku."
Devītā bauslī Dievs aizliedz nepatiesi liecināt pret savu tuvāko kā tiesā, tā ārpus tiesas, un vispār runāt melus par tuvāku tieši viņam acīs vai aiz muguras.

Ja arī tuvākam tiešām būtu kādi trūkumi, mēs nedrīkstam viņu nosodīt, ja amats no mums to neprasa. Pestītājs saka: ,,Netiesājiet, ka jūs netopat tiesāti" (Mat. 7,1). Kristīgā tuvāko mīlestība neatļauj mums nosodīt citu cilvēku par viņa pārkāpumiem; varbūt, viņš ir nožēlojis savus grēkus Dieva priekšā, un Dievs viņam ir piedevis; kā tad mēs varam viņu nicināt? ,,Kas tu tāds esi, ka tu cita kalpu tiesā? Viņš stāv vai krīt savam paša kungam" (Rom. 14, 4), saka ap. Pāvils.

Lai izsargātos no meliem, cilvēkam jāsavalda sava mēle. ,,Kas grib dzīvību mīlēt un labas dienas redzēt," saka ap. Pēteris, ,,tas lai savu mēli klusina no ļauna un savas lūpas, ka tās viltību nerunā" (1. Pēt. 3, 10).

Noliedzot melus, devītais bauslis uzliek mums pienākumu 1) vienmēr un visur par saviem tuvākiem runāt tikai patiesību un 2) būt iecietīgiem pret savu tuvāku trūkumiem un nesodīt viņus, vairāk vērības piegriežot saviem trūkumiem. Pestītājs saka: ,,Un ko tu redzi skabargu sava brāļa acī, bet baļķi savā acī tu nenomani?" (Mat. 7.3).

53. Desmitais bauslis.

,,Tev nebūs iekārot sava tuvākā sievu, tev nebūs iekārot sava tuvākā namu, ne viņa tīrumu, ne viņa kalpu, ne viņa kalponi, ne viņa vērsi, ne viņa ēzeli, ne kautko, kas tavam tuvākam pieder."

Desmitais bauslis aizliedz grēcīgas domas un iekārošanas.

Dieva baušļi aizliedz ne tikvien ļaunus darbus, bet arī grēcīgas domas un iekārošanas, pirmkārt, tāpēc, ka dvēsele, kurā tādas mājo, nevar būt vairs šķīsta Dieva priekšā; Dievs ne tikvien redz mūsu darbus, bet arī zina visas mūsu domas un iekārošanas; ,,Ļauna vīra nodomi tam Kungam ir negantība", saka gudrais Salamans (Sal. s. v. 15, 26); otrkārt, tāpēc, ka no ļaunām domām un iekārošanām var rasties ļauni darbi. Mūsu Kungs un Pestītājs saka: ,,No sirds nāk ļaunas domas, slepkavības, laulības pārkāpšanas, zādzības, nepatiesas liecības, zaimošanas" (Mat. 15, 19). Ap. Jēkabs raksta: ,,Kad iekārošana ir ieņēmusies, tad tā dzemdē grēku, un kad grēks ir padarīts, tad tas dzemdē nāvi" (Jēk. 1, 15).

Ar vārdiem: ,,tev nebūs iekārot sava tuvākā sievu" desmitais bauslis aizliedz laulības pārkāpšanu savā prātā un sirdī. Baušļa vārdos: ,,tev nebūs iekārot sava tuvākā namu, ne viņa tīrumu, ne viņa kalpu, ne viņa kalponi, ne viņa vērsi, ne viņa ēzeli, ne kautko, kas tavam tuvākam pieder" Dievs aizliedz mantkārīgas domas un tieksmes.

Aizliedzot grēcīgas domas un iekārošanas, desmitais bauslis uzliek mums pienākumu rūpēties par savas sirds šķīstību, būt pieticīgiem, apmierināties ar savu likteni un neapskaust savus tuvākos.

Kā desmitā, tā pārējo baušļu noteikumus mums nepieciešami ne tikvien zināt, bet arī vadīties no tiem savā dzīvē, jo pretējā gadījumā mums draud bargs sods. ,,Ja jūs to zināt," saka Jēzus Kristus, ,,svētīgi jūs esat, kad to darāt" (Jāņ. 13, 17). ,,Bet kalps, kas, sava kunga prātu zinādams, nav sataisījies, nedz darījis pēc viņa prāta, dabūs daudz sitienu" (Lūk. 12, 47).

III Pareizticīgās draudzes dievkalpošana.

Par dievkalpošanu sauc kopējas kristīgo lūgšanas, ko notur noteiktā laikā, vietā un kārtā.

No mājas lūgšanas dievkalpošana atšķiras ar to, ka pa lielākai daļai viņu notur īpašos iesvētītos namos, ko sauc par dievnamiem, jeb baznīcām. Dievkalpošanu noturēt var tikai šim nolūkam izredzētas un iesvētītas personas — bīskapi, priesteri un diakoni.

Dievkalpošanas iedalās kārtējās, ko notur baznīcā noteiktā laikā visiem ticīgiem, un gadījuma, ko notur pēc vajadzības. Galvenie kārtējās dievkalpošanas veidi — vakara dievkalpošanā, rīta dievkalpošana un liturģija; svarīgākie gadījuma dievkalpošanu veidi — noslēpumi, mirušo apbedīšana un aizlūgumi

54. Dievnams un viņa ārējais izskats.

Par kristīgo pirmo dievnamu var uzskatīt istabu Jeruzalēmē, kur Jēzus Kristus iestādīja sv. Vakarēdienu. Apustuļi un pirmie kristīgie, kurus viņu ticības dēļ vajāja pagāni, lūgšanai arī pulcējās privātās mājās, kur viņiem parasti atvēlēja īpašu istabu. Kad kristīgo skaits pieauga, bet celt sevišķus dievnamus viņiem vēl neatļāva, tad viņi sāka pulcēties dievkalpošanai dažādās slepenās vietās, kā alās, mežos un pazemes kapos, kurus sauc par katakombām. Tā tas turpinājās pirmajos trīs gadusimteņos pēc Kr. dz.; tomēr vietām jau trešajā g. s. atklāti varēja arī celt dievnamus. Bet pilnīgu brīvību dievnamu celšanai kristīgie ieguva tikai ceturtajā g. s., kad ķeizars Konstantins Lielais pasludināja ticības brīvību Romas valstī.

Dievnami kā pēc sava ārējā izskata, tā pēc iekšējās iekārtas atšķiras no visām citām ēkām.

Pēc sava ārējā izskata dievnami ir dažādi: četrstūraini, krustveidīgi, apaļi. Vissenākais dievnama veids — iegarens četrstūris, līdzīgs kuģim. Šāds dievnama izveidojums apzīmē, ka baznīca, līdzīgi kuģim, glābj mūs dzīves jūras vētrās un noved mierīgā ostā — debesu valstībā. Krustveidīgus dievnamus ceļ par zīmi tam, ka ticīgie iegūst pestīšanu, pateicoties Pestītāja krusta ciešanām. Apaļš dievnams atgādina Kristus draudzes mūžīgu pastāvēšanu.

Virs dievnama paceļas kupols, kas simbolizē debesis, kurp lūgšanas laikā ticīgie paceļas ar savu sirdi un prātu. Virs baznīcas jumta ierīko vienu vai vairākus torņus (l, 3, 5, 7, 13), ar krustu, mūsu pestīšanas zīmi, galā. Tornī, kas stāv vakara pusē virs ieejas dievnamā vai arī atsevišķi no dievnama, piekar zvanus, ar kuriem zvanot ļaudis aicina baznīcā. Ieejas durvis ierīko dievnama vakara pusē, lai kristīgiem atgādinātu, ka viņiem jābēg no vakara, tumsas, ļaunā gara pretī gaismai, saulei — Kristum, kas parādījās austrumos.

55. Dievnama iekšējais iekārtojums.

Savā iekšējā iekārtojumā dievnams, līdzīgi Vecās derības saiešanas teltij, iedalās trijās daļās: priekšnamā, vidus daļā un altārī.

Priekšnams — dievnama rietumu daļa, pirmā vieta pie ieejas. Senos laikos šai dievnama daļā stāvēja tie, kas gatavojās uz kristību, kā arī smagi grēcinieki, kas nožēloja savus grēkus. Tagad no priekšnama parasti ierīko ieeju zvanu tornī. Priekšnamu šķir no dievnama vidus daļas siena ar durvīm.

Vidus daļa — plašākā dievnama daļa, kas paredzēta ticīgo lūgšanām. Vidus daļas sienas izrotātas svētgleznām. Šai daļā stāv arī galdiņi ar slīpu plātni svētgleznu, krusta un grāmatu uzlikšanai. Apakš kupola dievnama vidus daļā vai pie griestiem piekar laternu— panikadilu ar daudz svecēm vai lampiņām.

Vidus daļu no altāra šķir svētgleznu stāvs. Svētgleznu stāva priekšā atrodas paaugstinājums, altāra paaugstinājuma turpinājums, ko sauc par soleju. Solejas labajā un kreisajā pusē paredzētas vietas lasītājiem un dziedātājiem un piestiprināti baznīcas karogi (uz karogiem ir svētgleznas). Solejas vidus daļu, kas iepretim altārim paplašinas pusovala, retāk kvadrāta malas nogriezuma veidā, sauc par amvonu; tur stāv diakons, kad lasa lūgšanas un Evaņģēliju.

Svētgleznu stāvs ir koka siena, pie kuras vienā vai vairākās rindās piestiprinātas svētgleznas. Caur svētgleznu stāva sienu trīs durvis ved no dievnama vidus daļas altārī; no tām vidējās sauc par Ķēniņa durvīm, jeb vārtiem, jo pa šīm durvīm liturģijā Sv. dāvanās nāk debesu Ķēniņš Jēzus Kristus; durvis pa kreisi no Kēniņa durvīm (raugoties no priekšas) sauc par ziemeļu durvīm, pa labi — dienvidu durvīm. Svētglezna ar Jaunavas Marijas un eņģeļa attēlu un četru evaņģēlistu svētgleznas, ko novieto uz Ķēniņa durvīm, apzīmē, ka uz dievgalda tiek atnests cilvēces pestīšanas upuris, par ko Jaunavai Marijai pasludināja erceņģelis Gabriēls, un ko mēs zinām no evaņģēlistu grāmatām. Virs Ķēniņa durvīm parasti novieto sv. Vakarēdiena iestādīšanas svētgleznu. Blakus Ķēniņa durvīm, pa labi no tām, novieto Pestītāja svētgleznu, bet pēc tās — dievnama svētgleznu, t. i. tā notikuma vai svētā gleznu, par piemiņu un godu kuram iesvētīts dievnams. Pa kreisi no Ķēniņa durvīm novieto Dievmātes svētgleznu. Virs pirmās, apakšējās svētgleznu rindas dažos dievnamos ir vēl vairākas rindas. Tādā gadījumā otrā rindā novieto divpadsmit gada svētku svētgleznas, trešajā - apustuļu svētgleznas un starp tām Jēzus Kristus, Dievmātes un Jāņa Kristītāja svētgleznas; ceturtajā — praviešu svētgleznas un starp tām Dievmātes un Jēzus bērna svētgleznu, jo par Jēzu Kristu galvenā kārtā sludināja pravieši. Virs svētgleznu stāva paceļas krusts.

Altāris — galvenā dievnama daļa, augstāka par pārējām divām daļām, vērsta pret austrumiem. Pats vārds ,,altāris" (lat. ,,alta ara") nozīmē ,,augsts upura galds". Dažos dievnamos bez viena, galvenā, ir vairāki citi altāri, bet visu altāru iekārtojums vienāds. Nepieciešamie altāra piederumi — divi galdi: dievgalds un upura galds.

Dievgalds — četrstūrains nepārvietojams, ar gaišu drēbi apklāts galds altāra vidū, iepretī Ķēniņa durvīm. Par dievgaldu to sauc tāpēc, ka uz viņa notiek Dievmielasta noslēpums, tā tad neredzami ir klāt pats Kungs un Pestītājs. Uz dievgalda atrodas antiminss (šis grieķu vārds nozīmē — ,,dievgalda vietā"), krusts, Evaņģēlijs un Sv. dāvanu uzglabāšanas trauciņš. Antiminss ir bīskapa iesvētīts lakats ar Jēzus Kristus apbedīšanas svētgleznu. Antiminsā iešūta kāda svētā netrūdošās miesas daļiņa par piemiņu tam, ka senos laikos kristīgie pulcējās uz dievkalpošanu pie mocekļu kapenēm.
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1) Sķirsts, Sv. dāvanu uzglabāšanas trauks. 2) Svečturis ar 7 svecēm. 3) Dikirijs — svečturis ar 2 svecēm. 4) Trikirijs_— svečturis ar 3 svecēm 5) un 6) Ripidas ar eņģeļu attēliem. 7) Sv. dāvanu iznešanas (slimiem) trauks. 8) Evaņģēlijs. 9) Krusts. 10) Antiminss. 11) Dievgalds. 12) Lampa. Dikiriju, trikiriju un ripidas lieto, ja dievkalpošana piedalās bīskaps.

Bīskapa iesvētīts antiminss liecina, ka dievkalpošanu dievnamā notur ar bīskapa svētību. Lakatu sauc par ,,antiminsu", t. i. dievgalda aizvietotāju, tāpēc, ka viņam ir dievgalda nozīme, tā ka nepieciešamības gadījuma uz tā var noturēt liturģiju. Krusts uz altāra apzīmē Jēzus Kristus, kā mūsu Pestītāja, klātbūtni, bet Evaņģēlijs apzīmē Viņa, kā patiesības sludinātāja, klātbūtni.

Sv. dāvanas uzglabājas uz altāra sevišķā trauciņā Dievamielastam ticīgiem tanī laikā, kad liturģiju nenotur, kā arī Dievamielastam slimiem mājās. Bez minētiem priekšmetiem uz altāra atrodas Sv. dāvanu pārnesājamais trauciņš, lai Sv. dāvanas vajadzības gadījumā nonestu privātās mājās.

No dievgalda pa kreisi, altāra ziemeļaustrumu pusē, stāv upura galds, apsegts, līdzīgi altārim, ar gaišu drēbi. Uz šī galda sagatavo liturģijai vajadzīgās dāvanas — maizi un vīnu un liek dāvanu sagatavošanai nepieciešamos traukus un citus priekšmetus.

56. Svētkalpotāji.

Personas, kas notur dievkalpošanu, sauc par svētkalpotājiem. Pie tiem pieder bīskapi, priesteri un diakoni.

Bīskaps, kā apustuļu vietnieks, ir augstākā garīgā persona. Vienīgi viņš var ar roku uzlikšanu iesvētīt citus garīgos amatos, iesvētīt mirres, antiminsus. Visi bīskapi savā starpā līdzīgi. Bet atkarībā no personīgiem nopelniem, pilsētas vai apgabala nozīmes, kur bīskapi kalpo, viņiem piešķir dažādus goda nosaukumus, kā archibīskapa, metropolīta un patriarcha tituli.

Priesteri priesterības noslēpumā saņem varu vadīt savu draudzi, darīt noslēpumus, izņemot priesterības noslēpumu, un noturēt visas dievkalpošanas, izņemot antiminsu un mirres iesvētīšanu. Arī priesteri līdzīgi savā starpā; tikai atkarībā no personīgiem nopelniem vai baznīcas nozīmes, kur viņi kalpo tiem piešķir gan virspriestera, gan presbitera, gan protopresbiteŗa nosaukumu.

Diakoniem nav tiesības noturēt dievkalpošanas un izdarīt noslēpumus; viņi tikai palīdz bīskapiem un priesteriem dievkalpošanā. Ar bīskapa vai priestera svētību viņi notur dažas lūgšanas un lasa Sv. rakstus. Galveno diakonu pie bīskapa sauc par protodiakonu (pirmo diakonu).

57. Dievkalpošanas tērpi.

Par dievkalpošanas tērpiem sauc tērpus, kuros svētkalpotāji ietērpjas dievkalpojumam. Šie tērpi atšķiras no parastajiem tērpiem pēc sava veidojuma un materiāla un izrotāti krustiem. Katram tērpam ir sava īpaša nozīme, kura uzrādīta sevišķās lūgšanās, ko lasa pie tērpa uzģērbšanas. Daži dievkalpošanas tērpi piešķirti visām trim priesterības pakāpēm, citi — tikai vienai kādai pakāpei.

[image: image2.png]T

SIS





1) Stichars ar oraru. 2) Orars. 3) Felone. 4) Epitrachile. 5) Aproce. 6) Josta. 7) Sānauts. 8) Palica. 9) Skufja. 10) Kamilavka. 11) Mitra. 12) Sakoss ar omoforu. 13) Krūšu krusts. 14) Panagija. 15) Ērglītis. 16) Zizlis.

Tērpi, kopīgi visām trim priesterības pakāpēm, — stichars, orars un aproces.

Stichars — garš tērps ar platām piedurknēm. Šis tērps apzīmē dvēseles šķīstību un garīgo prieku, kā nedrīkst trūkt nevienā priesterības pakāpē. Bīskapu un priesteru sticharu sauc par apakšdrānu (podrizņik), jo to valkā apakš sevišķas virsdrānas (felone).

Orars — gara lenta, ko diakons valkā uz kreisā pleca. Paceļot uz augšu orara galu, diakons dod ļaudīm zīmi lūgt Dievu, dziedātājiem dziedāt. Orars — diakona amata atšķirības tērps. Bīskaps un priesteris oraru valkā ap kaklu, tā ka viņa abi gali nokaras priekšā uz leju un ērtības dēļ sašūti kopā. Tā izveidotu oraru sauc par epitrachili, un tas nozīmē, ka bīskaps un priesteris saņem augstāku svētību, salīdzinot ar diakonu. Epitrachile — priestera amata atšķirības tērps; bez tā priesteris nevar noturēt nevienas dievkalpošanas.

Aproces valkā priestera tērpa piedurkņu savilkšanai, lai ērtāki būtu kalpot. Aproces svētkalpotājiem atgādina, ka viņiem kalpošanā baznīcai jāpaļaujas ne uz saviem spēkiem, bet uz Dieva palīdzību.

Diakoniem bez stichara, orara un aprocēm, citu dievkalpošanas tērpu nav. Bīskapi un priesteri pie apģērbšanās ērtības labā lieto jostu. Josta apzīmē Dieva spēku, kas stiprina svētkalpotājus viņu darbā. Speciāli priestera tērps ir felone. Tas ir plats, priekšpusē īss tērps bez piedurknēm. Šis tērps priesterim atgādina, ka viņam vairāk, kā citiem, jāstāv par taisnību.

Galvenie speciāli bīskapa tērpi — sakoss, omofors, mitra, palica un panaģija. Sakoss — bīskapa virstērps, kas aizvieto priestera feloni. Pēc sava izskata tas atgādina īsu sticharu ar īsām piedurknēm. Omofors — dvieļa platuma tērps, ko valkā ap kaklu uz pleciem, pie kam viens viņa gals nokaras uz leju priekšā, otrs muguras pusē. Tas atgādina bīskapam viņa pienākumu rūpēties par nomaldījušos atgriešanu uz patiesības ceļa līdzīgi Evaņģēlijā labajam ganam, kas uz saviem pleciem pārnes mājās nomaldījušos avi. Omofors — bīskapa amata atšķirības tērps; bez viņa bīskaps nevar noturēt nevienas dievkalpošanas. — Mitra — dārgakmeņiem izrotāta bīskapa galvas sega; viņa apzīmē bīskapa augsto garīgo varu pār ganāmo pulku. — Palica — četrstūrains lakats ar krusta attēlu; lakatu ar vienu stūri piekar labajos sānos. Palica apzīmē garīgo zobenu, t. i. Dieva vārdu, ar ko pastāvīgi vajaga būt apbruņotam garīgam ganam. Uz krūtīm bīskaps pastāvīgi nēsā panaģiju, nelielu apaļu Dievmātes vai Pestītāja svētgleznu, un krustu, kā krustā sistā Kristus atgādinājumu.

Bez minētiem tērpiem bīskaps dievkalpošanā lieto zizli, ērglīšus un mantiju. Zizlis — bīskapa garīgās varas simbols. Ērglītis, uz kura bīskaps dievkalpošanas laikā stāv, ir apaļa grīdsedziņa ar lidojoša virs pilsētas ērgļa attēlu; ērglītis norāda uz bīskapa augstajiem pienākumiem. —Ieejot dievnamā uz kalpošanu, bīskaps ietērpjas sevišķā apģērbā -mantijā. Tas ir plats, garš tērps; viņa krāsa var būt dažāda, bet vienmēr viņš ir ar svītrām, kas apzīmē bīskapa svētības bagātību, un ar diviem baušļu galdiņiem, kas atgādina Veco un Jauno derību, ceļa rādītājus bīskapam viņa darbā un dzīvē.

Priesteriem, kā balvu, piešķir sānautu un palicu. Sānauts — četrstūrains iegarens lakats; tam tāda pati nozīme, kā palica. Bez tam priesterus par nopelniem apbalvo ar galvas segām — skufju, kamilavku, un, retos gadījumos, ar mitru. Uz krūtīm priesteris nēsā sudraba vai zelta krustu.

Saturs

1Pamatskolas piektās klases kurss.


1Pareizticīgās baznīcas mācība.


1I Ticības mācība.


11.Ievads.


2Ticības simbols.


22.Ticības simbola izcelšanās.


33. Pirmais ticibas simbola loceklis.


54.Otrs ticības simbola loceklis.


65. Trešais ticības simbola loceklis.


86. Ceturtais ticības simbola loceklis.


97. Piektais ticības simbola loceklis.


98. Sestais ticības simbola loceklis.


99. Septītais ticības simbola loceklis.


1010. Astotais ticības simbola loceklis.


1111. Devītais ticības simbola loceklis.


1312. Desmitais ticības simbola loceklis.


1313. Par kristības noslēpumu.


1414. Par mirres svaidīšanas noslēpumu.


1515. Par sv. Dievmielasta noslēpumu.


1616. Par grēku sūdzēšanas noslēpumu.


1617. Par priesterības noslēpumu.


1718. Par laulības noslēpumu.


1719. Par eljes svaidīšanas noslēpumu.


1820. Vienpadsmitais ticības simbola loceklis.


1821. Divpadsmitais ticības simbola loceklis.


19II Tikumības mācība.


19A. Tā Kunga lūgšana.


19Par kristīgo cerību.


1922. Par lūgšanu.


2023. Tā Kunga lūgšana.


2024. Piesaukšana.


2025. Pirmais lūgums.


2026. Otrs lūgums.


2127. Trešais lūgums.


2128. Ceturtais lūgums.


2129. Piektais lūgums.


2230. Sestais lūgums.


2231. Septītais lūgums.


2232. Teikšana.


22B. Svētības baušļi.


2333. Pirmais svētības bauslis.


2334. Otrs svētības bauslis.


2335. Trešais svētības bauslis.


2336. Ceturtais svētības bauslis.


2437. Piektais svētības bauslis.


2438. Sestais svētības bauslis.


2439. Septītais svētības bauslis.


2440. Astotais svētības bauslis.


2541. Devītais svētības bauslis.


25C. Desmit Dieva baušļi.


2542. Par ticības un kristīgās mīlestības savstarpējām attiecībām.


2543. Par Dieva likumiem un baušļiem.


2644. Pirmais bauslis.


2745. Otrs bauslis.


2846. Trešais bauslis.


2947. Ceturtais bauslis.


3048. Piektais bauslis.


3149. Sestais bauslis.


3250. Septītais bauslis.


3351. Astotais bauslis.


3352. Devītais bauslis.


3453. Desmitais bauslis.


34III Pareizticīgās draudzes dievkalpošana.


3454. Dievnams un viņa ārējais izskats.


3555. Dievnama iekšējais iekārtojums.


3656. Svētkalpotaji.


3757. Dievkalpošanas tērpi.




