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Art. 1: Człowiek obrazem Boga	(1701 – 1715)





DZIAŁ PIERWSZY:





POWOŁANIE CZŁOWIEKA:


ŻYCIE W DUCHU ŚWIĘTYM [1699 –1876]





Rozdział I


GODNOŚĆ OSOBY LUDZKIEJ


[1700 – 1876]





W SKRÓCIE


(1710 – 1715)





„Chrystus... objawia w pełni człowieka samemu człowiekowi i okazuje mu najwyższe jego powołanie” (GS, 22).





Osoba ludzka, obdarzona duszą duchową, rozumem �i wolą, od chwili swego poczęcia jest zwrócona do Boga �i przeznaczona do szczęścia wiecznego. Swoją doskonałość osiąga w „poszukiwaniu i umiłowaniu tego, co prawdziwe �i dobre” (GS, 15).





Prawdziwa wolność jest w człowieku „szczególnym znakiem obrazu Bożego” (GS, 17).





Człowiek jest zobowiązany do kierowania się prawem moralnym, które przynagla go do „czynienia dobra, �a unikania zła” (GS, 16). Prawo to rozbrzmiewa w jego sumieniu.





Człowiek, którego natura została zraniona przez grzech pierworodny, jest podatny na błąd i skłonny do zła �w urzeczywistnianiu swej wolności.





Wierzący w Chrystusa ma nowe życie w Duchu Świętym. Życie moralne, które wzrasta i dojrzewa �w łasce, osiągnie wypełnienie w chwale nieba.








Art. 2: Nasze powołanie do szczęścia	(1716 – 1729)





Błogosławieństwa





Błogosławieni ubodzy w duchu, albowiem do nich należy Królestwo niebieskie.


Błogosławieni, którzy się smucą, albowiem on będą pocieszeni.


Błogosławieni cisi, albowiem oni na własność posiądą ziemię.


Błogosławieni, którzy łakną i pragną sprawiedliwości, albowiem oni będą nasyceni.


Błogosławieni miłosierni, albowiem oni miłosierdzia dostąpią.


Błogosławieni czystego serca, albowiem oni Boga oglądać będą.


Błogosławieni, którzy wprowadzają pokój, albowiem oni będą nazwani synami Bożymi.


Błogosławieni, którzy cierpią prześladowanie dla sprawiedliwości, albowiem do nich należy Królestwo niebieskie.





Błogosławieni jesteście, gdy [ludzie] wam urągają i prześladują was, �i gdy z mego powodu mówią kłamliwie wszystko złe na was. Cieszcie się i radujcie, albowiem wasza nagroda wielka jest w niebie.


(Mt 5,3-12)





Pragnienie szczęścia


Szczęście chrześcijańskie








W SKRÓCIE


(1725 – 1729)





Błogosławieństwa podejmują i wypełniają obietnice Boże od czasów Abrahama, ukierunkowując je na Królestwo niebieskie. Są odpowiedzią na pragnienie szczęścia, jakie Bóg złożył w sercu człowieka.





Błogosławieństwa uczą nas o celu ostatecznym, do jakiego powołuje nas Bóg. Jest nim: Królestwo Boże, oglądanie Boga, uczestnictwo w naturze Bożej, życie wieczne, usynowienie, odpoczynek w Bogu





Szczęście życia wiecznego jest darmo danym darem Bożym; jest ono nadprzyrodzone, podobnie jak łaska, która do niego prowadzi.





Błogosławieństwa stawiają nas wobec decydujących wyborów dotyczących dóbr ziemskich; oczyszczają nasze serce, by nas nauczyć miłować Boga nade wszystko.








Wolność i odpowiedzialność


Wolność ludzka w ekonomii zbawienia








W SKRÓCIE


(1743 – 1748)





Bóg „zechciał człowieka pozostawić w ręku rady jego, żeby stworzyciela swego szukał z własnej ochoty i Jego się trzymając, dobrowolnie dochodził do pełnej i błogosławionej doskonałości” (GS, 17).





Wolność jest możliwością działania lub niedziałania, a więc podejmowania przez siebie dobrowolnych działań. Osiąga ona doskonałość swego działania, gdy ukierunkowana na Boga, który jest naszym najwyższym Dobrem.





Wolność charakteryzuje czyny właściwe człowiekowi. Sprawia, że istota ludzka jest odpowiedzialna za czyny, których jest dobrowolnym sprawcą. Świadome działanie jest właściwe człowiekowi.





Poczytalność lub odpowiedzialność za działanie może zostać zmniejszona lub zniesiona na skutek niewiedzy, przymusu, strachu oraz innych czynników psychicznych lub społecznych.





Prawo do korzystania z wolności jest nieodłącznym wymaganiem godności człowieka, zwłaszcza w dziedzinie religii i moralności. Wolność nie daje nam jednak fałszywego prawa do mówienia i czynienia wszystkiego.





„Ku wolności wyswobodził nas Chrystus” (Ga 5,1).








Art. 3: Wolność człowieka	(1730 – 1748)








Art. 4: Moralność czynów ludzkich	(1749 – 1761)








Źródła moralności


Czyny dobre i czyny złe








W SKRÓCIE


(1757 – 1761)





Przedmiot, intencja i okoliczności stanowią trzy „źródła” moralności czynów ludzkich.





Wybrany przedmiot określa moralnie akt woli, według którego rozum uznaje go i ocenia jako dobry lub zły.





„Nie można usprawiedliwić złego działania podjętego �w dobrej intencji” (św. Tomasz z Akwinu). Cel nie uświęca środków.





Czyn moralnie dobry zakłada jednocześnie dobro przedmiotu, celu i okoliczności.





Istnieją konkretne zachowania, których wybór jest zawsze błędny, ponieważ pociąga za sobą nieuporządkowanie woli, to znaczy zło moralne. Jest niedopuszczalne czynienie zła, by wynikło z niego dobro.








Uczucia


II. Uczucia i życie moralne








W SKRÓCIE


(1771 – 1775)





Pojęcie „uczucia” oznacz odczucia lub doznania. Człowiek dzięki swoim emocjom przeczuwa dobro i przewiduje zło.





Podstawowymi uczuciami są miłość i nienawiść, pragnienie �i obawa, radość, smutek i gniew.





W uczuciach jako poruszeniach wrażliwości nie ma ani dobra, ani zła moralnego. W miarę jednak ich zależności od rozumu i od woli jest w nich dobro lub zło moralne.





Emocje i doznania mogą być przekształcone w cnoty lub zniekształcone w wady.





Doskonałość dobra moralnego polega na tym, aby nie tylko wola, lecz także „serce” kierowało człowieka do dobra.














Art. 5: Moralność uczuć	(1762 – 1775)








Sąd sumienia


Formowanie sumienia


Wybierać zgodnie z sumieniem








W SKRÓCIE


(1795 – 1802)





„Sumienie jest najtajniejszym ośrodkiem i sanktuarium człowieka, gdzie przebywa on sam z Bogiem, którego głos� w jego wnętrzu rozbrzmiewa” (GS, 16).





Sumienie moralne jest sądem rozumu, przez który osoba ludzka rozpoznaje jakość moralną konkretnego czynu.





Dla człowieka, który popełnił zło, wyrok jego sumienia stanowi rękojmię nawrócenia i nadziei.





Sumienie dobrze uformowane jest prawe i prawdziwe. Formuje ono swoje sądy, kierując się rozumem, zgodnie �z prawdziwym dobrem chcianym przez mądrość Stwórcy. Każdy powinien wykorzystywać środki odpowiednie do formowania swego sumienia.





Sumienie, stając wobec wyboru moralnego, może wydać zarówno prawy sąd zgodny z rozumem i prawem Bożym, jak i – przeciwnie – sąd błędny, który od tego odbiega.





Człowiek powinien być zawsze posłuszny prawemu sądowi swego sumienia.





Sumienie może pozostawać w ignorancji lub wydawać błędne sądy. Taka ignorancja i takie błędy nie zawsze są wolne od winy.





Słowo Boże jest światłem na naszej drodze. Powinniśmy przyjmować je przez wiarę i modlitwę oraz stosować �w praktyce. W ten sposób formuje się sumienie.








Art. 6: Sumienie moralne	(1776 – 1802)








Art. 7: Cnoty	(1803 – 1845)








Cnoty ludzkie


1) Cnoty kardynalne


roztropność (auriga virtutem)


sprawiedliwość (cnota religijności – gdy w stosunku do Boga)


męstwo


umiarkowanie (skromność, prostota)





2) Cnoty i łaska





Cnoty teologiczne


Wiara


Nadzieja


3) Miłość – owoce: radość, pokój, miłosierdzie





Dary i owoce Ducha Świętego


Dary: 


mądrość


rozum


rada


męstwo


umiejętność


pobożność


bojaźń Boża





Owoce: 


miłość


wesele


pokój


cierpliwość


uprzejmość


dobroć


wspaniałomyślność


łaskawość


wierność


skromność


wstrzemięźliwość


czystość


(Ga 5,22-23 – Wulgata)	








W SKRÓCIE


(1833 – 1845)





Cnota jest habitualną i trwałą dyspozycją do czynienia dobra.


Cnoty ludzkie są trwałymi dyspozycjami umysłu i woli, które regulują nasze czyny, porządkują nasze uczucia i kierują naszym postępowaniem zgodnie z rozumem i wiarą. Można je zgrupować wokół czterech cnót kardynalnych: roztropności, sprawiedliwości, męstwa i umiarkowania.


Roztropność uzdalnia rozum praktyczny do rozeznawania �w każdej okoliczności naszego prawdziwego dobra i do wyboru właściwych środków do jego pełnienia.


Sprawiedliwość polega na stałej i trwałej woli oddawania Bogu i bliźniemu tego, co im się należy.


Męstwo zapewnia wytrwałość w trudnościach i stałość �w dążeniu do dobra.


Umiarkowanie pozwala opanować dążenie do przyjemności zmysłowych i zapewnia równowagę w używaniu dóbr stworzonych.


Cnoty moralne wzrastają przez wychowanie, świadome czyny i wytrwałość w wysiłku. Łaska Boża oczyszcza je �i podnosi.


Cnoty teologalne uzdalniają chrześcijan do życia w jedności z Trójcą Świętą. Ich początkiem, motywem i przedmiotem jest Bóg, poznawany przez wiarę, w którym pokładamy nadzieję �i którego miłujemy dla Niego samego.


Są trzy cnoty teologalne: wiara, nadzieja i miłość Kształtują one i ożywiają wszystkie cnoty moralne.


Dzięki cnocie wiary wierzymy w Boga i wierzymy w to wszystko, co On nam objawił, a co Kościół święty podaje nam do wierzenia.


Dzięki cnocie nadziei pragniemy i oczekujemy od Boga, �z trwałą ufnością, życia wiecznego i łask, by na nie zasłużyć.


Dzięki cnocie miłości miłujemy Boga nade wszystko �i naszych bliźnich jak siebie samych ze względu na miłość Boga. Jest ona „więzią doskonałości” (Kol 3,14) i formą wszystkich cnót.


Siedmioma darami Ducha Świętego udzielanymi chrześcijanom są: mądrość, rozum, rada, męstwo, umiejętność, pobożność i bojaźń Boża.








Art. 8: Grzech	(1846 – 1876)








Miłosierdzie i grzech


Definicja grzechu


Zróżnicowanie grzechów


Ciężar grzechu: grzech śmiertelny i powszedni


Rozprzestrzenianie się grzechu








W SKRÓCIE


(1870 – 1876)





„Bóg poddał wszystkich nieposłuszeństwu, aby wszystkim okazać swe miłosierdzie” (Rz 11,32).





Grzech jest to „słowo, czyn lub pragnienie przeciwne prawu wiecznemu”. Jest obrazą Boga. Przeciwstawia się Bogu �w nieposłuszeństwie zaprzeczającym posłuszeństwu Chrystusa.





Grzech jest aktem przeciwnym rozumowi. Rani on naturę człowieka i godzi w ludzką solidarność.





Źródłem wszystkich grzechów jest serce człowieka. Rodzaje i ciężar grzechów określa się przede wszystkim według ich przedmiotu.





Wybrać w sposób dobrowolny – to znaczy wiedząc o tym �i chcąc tego – coś, co jest w poważnej sprzeczności �z prawem Bożym i celem ostatecznym człowieka, oznacza popełnić grzech śmiertelny. Niszczy on w nas miłość, bez której jest niemożliwe szczęście wieczne. Przy braku skruchy powoduje on śmierć wieczną.





Grzech powszedni stanowi nieporządek moralny, dający się naprawić przez miłość, której pozwala w nas trwać.





Powtarzanie grzechów, nawet powszednich, rodzi wady, wśród których wyróżnia się grzechy główne.








Rozdział II





WSPÓLNOTA LUDZKA


[1877 – 1948]





Art. 1: Osoba i społeczność 	(1878 – 1896)





I. Wspólnotowy charakter powołania ludzkiego


II. Nawrócenie i społeczność








W SKRÓCIE


(1890 – 1896)





Istnieje pewne podobieństwo między jednością Osób Boskich a braterstwem, jakie ludzie powinni zaprowadzić między sobą.





Aby rozwijać się zgodnie ze swoją naturą, osoba ludzka potrzebuje życia społecznego. Niektóre społeczności, jak rodzina i państwo, odpowiadają bardziej bezpośrednio naturze człowieka.





„Osoba ludzka jest i powinna być zasadą, podmiotem �i celem wszystkich urządzeń społecznych” (GS 25).





Należy zachęcać do szerokiego uczestnictwa �w zrzeszeniach i instytucjach wybieralnych.





Zgodnie z zasadą pomocniczości ani państwo, ani żadna szersza społeczność nie powinna zastępować inicjatywy �i odpowiedzialności osób oraz instytucji pośrednich.





Społeczność powinna sprzyjać praktykowaniu cnót, a nie stawać mu na przeszkodzie. Natchnieniem do tego powinna być właściwa hierarchia wartości.





Tam, gdzie grzech niszczy klimat społeczny, trzeba odwoływać się do nawrócenia serc i łaski Bożej. Miłość pobudza do sprawiedliwych reform. Nie ma rozwiązania kwestii społecznej poza Ewangelią (CA 5).








Art. 2: Uczestnictwo w życiu społecznym (1897 – 1927)





I. Władza


II. Dobro wspólne


III. Odpowiedzialność i uczestnictwo








W SKRÓCIE


(1918 – 1927)





„Nie ma … władzy, która by nie pochodziła od Boga, a te, które są, zostały ustanowione przez Boga” (Rz 13,1).





Każda wspólnota ludzka potrzebuje władzy, by trwać i rozwijać się.





„Wspólnota polityczna i władza publiczna opierają się na naturze ludzkiej i należą do porządku określonego przez Boga” (GS 74).





Władza jest sprawowana w sposób prawowity, jeśli dokłada starań o dobro wspólne społeczności. Aby je osiągnąć, powinna używać środków moralnie godziwych.





Różne ustroje polityczne są uprawnione pod warunkiem, że dążą one do dobra wspólnego.





Władza polityczna powinna być pełniona w granicach porządku moralnego i zapewniać warunki korzystania z wolności.





Dobro wspólne obejmuje „sumę warunków życia społecznego, jakie… zrzeszeniom bądź poszczególnym członkom społeczeństwa pozwalają osiągnąć pełniej i łatwiej własną doskonałość” (GS 26).





Dobro wspólne opiera się na trzech istotnych elementach: poszanowaniu i popieraniu podstawowych praw osoby; dobrobycie, czyli rozwoju dóbr duchowych i ziemskich społeczności; pokoju i bezpieczeństwie społeczności i jej członków.





Godność osoby ludzkiej zakłada poszukiwanie dobra wspólnego. Każdy powinien troszczyć się o budowanie �i wspieranie instytucji, które poprawiają warunki życia ludzkiego.





Do państwa należy obrona i popieranie dobra wspólnego społeczności cywilnej. Dobro wspólne całej rodziny ludzkiej domaga się organizacji o charakterze międzynarodowym.











Art.3:  Sprawiedliwość społeczna (1928 – 1948)





I. Poszanowanie osoby ludzkiej


II. Równość i różnice między ludźmi


III. Solidarność ludzka








W SKRÓCIE


(1943 – 1948)





Społeczeństwo zapewnia sprawiedliwość społeczną, gdy urzeczywistnia warunki pozwalające zrzeszeniom oraz każdemu z osobna na osiągnięcie tego, co im się należy.





Poszanowanie osoby ludzkiej uważa bliźniego za „drugiego samego siebie”. Zakłada poszanowanie podstawowych praw, które wypływają z wewnętrznej godności osoby.





Równość między ludźmi dotyczy ich godności osobistej �i praw z niej wypływających.





Różnice między osobami należą do zamysłu Boga, który chce, abyśmy potrzebowali siebie nawzajem. Powinny one pobudzać do miłości.





Równa godność osób ludzkich domaga się wysiłku na rzecz zmniejszenia krzywdzących nierówności społecznych i gospodarczych. Prowadzi do wyeliminowania krzywdzących różnic.





Solidarność jest cnotą wybitnie chrześcijańską. Urzeczywistnia ona podział dóbr duchowych jeszcze bardziej niż materialnych.














Rozdział III





ZBAWIENIE BOŻE: PRAWO I ŁASKA


[1949 – 2051]





Art. 1: Prawo moralne (1950 – 1986)





I. Naturalne prawo moralne


II. Stare Prawo


III. Nowe Prawo, czyli Prawo ewangeliczne








W SKRÓCIE


(1975 – 1986)





Według Pisma św. Prawo jest ojcowskim pouczeniem Boga, wskazującym człowiekowi drogi, które prowadzą do obiecanego szczęścia, i zakazującym dróg do zła.





Prawo jest „rozporządzeniem rozumu dla dobra wspólnego, wydanym przez tego, kto troszczy się �o wspólnotę” (św. Tomasz z Akwinu).





Chrystus jest celem Prawa (Rz 10,4), On sam poucza �o Bożej sprawiedliwości i jej udziela.





Prawo naturalne jest uczestnictwem człowieka, stworzonego na obraz swego Stwórcy, w mądrości �i dobroci Boga. Wyraża ono godność osoby ludzkiej �i stanowi podstawę jej fundamentalnych praw �i obowiązków.





Prawo naturalne jest niezmienne i trwałe pośród zmian historycznych. Zasady, które są jego wyrazem, pozostają ważne w swojej istocie. Stanowi ono konieczną podstawę do opracowania zasad moralnych oraz prawa cywilnego.





Stare Prawo stanowi pierwszy etap prawa objawionego. Jego przepisy moralne streszczają się w dziesięciu przykazaniach.











Prawo Mojżeszowe zawiera wiele prawd w sposób naturalny dostępnych rozumowi. Bóg objawił je, ponieważ ludzie nie odczytali ich w swoich sercach.





Stare Prawo jest przygotowaniem do Ewangelii.





Nowe Prawo jest łaską Ducha Świętego otrzymaną przez wiarę w Chrystusa. Działa ono przez miłość. Zostało wyrażone w sposób szczególny w Kazaniu na Górze �i korzysta z sakramentów, aby udzielać nam łaski.





Prawo ewangeliczne wypełnia, przekracza i udoskonala Stare Prawo: jego obietnice – przez błogosławieństwa Królestwa niebieskiego; jego przykazania – przez przemianę źródła czynów, czyli serca.





Nowe Prawo jest prawem miłości, prawem łask, prawem wolności.





Oprócz przykazań Nowe Prawo zawiera rady ewangeliczne. „Świętość Kościoła wspierają… �w szczególny sposób różne rady, jakie Pan w Ewangelii zalecił wypełniać uczniom swoim” (LG 42).











Art. 2: Łaska i usprawiedliwienie (1987 – 2029)





I. Usprawiedliwienie


II. Łaska


III. Zasługa


IV. Świętość chrześcijańska








W SKRÓCIE


(2017 – 2029)





Łaska Ducha Świętego udziela nam sprawiedliwości Bożej. Duch Święty, jednocząc nas przez wiarę i chrzest �z Męką i Zmartwychwstaniem Chrystusa, czyni nas uczestnikami swojego życia.





Usprawiedliwienie, tak samo jak nawrócenie, ma dwa aspekty. Człowiek poruszony przez łaskę zwraca się do Boga i odwraca od grzechu, przyjmując w ten sposób przebaczenie i sprawiedliwość z wysoka.





Usprawiedliwienie obejmuje odpuszczenie grzechów, uświęcenie i odnowienie człowieka wewnętrznego.





Usprawiedliwienie zostało nam wysłużone przez mękę Chrystusa, Jest ono nam udzielane przez chrzest. Upodabnia nas do sprawiedliwości Boga, który czyni nas sprawiedliwymi. Jego celem jest chwała Boga i Chrystusa oraz dar życia wiecznego. Jest najdoskonalszym dziełem Bożego miłosierdzia.





Łaska jest pomocą, jakiej udziela nam Bóg, byśmy odpowiedzieli na nasze powołanie i stali się Jego przybranymi synami. Wprowadza nas w wewnętrzne życie Trójcy Świętej.





Inicjatywa Boża w dziele łaski uprzedza, przygotowuje �i wzbudza wolną odpowiedź człowieka. Łaska odpowiada głębokim pragnieniem ludzkiej wolności; wzywa ją do współdziałania i udoskonala ją.





Łaska uświęcająca jest darem darmo danym, przez który Bóg obdarza nas swoim życiem wlanym przez Ducha Świętego do naszej duszy, by ją uleczyć z grzechu i uświęcić.








Łaska uświęcająca czyni nas „miłymi Bogu”. Charyzmaty, szczególne łaski Ducha Świętego, są ukierunkowane na łaską uświęcającą i mają na celu dobro wspólne Kościoła. Bóg działa także przez liczne łaski aktualne, które różnią się od stale obecnej w nas łaski habitualnej.





Możemy zasługiwać przed Bogiem jedynie w następstwie dobrowolnego zamysłu Boga, by włączyć człowieka �w dzieło swojej łaski. Zasługa jest przede wszystkim dziełem łaski Bożej, a następnie współpracy człowieka. Zasługa człowieka powraca do Boga.





Łaska Ducha Świętego dzięki naszemu przybranemu synostwu może nam udzielić prawdziwej zasługi, zgodnie z darmową sprawiedliwością Bożą. Miłość jest w nas pierwszorzędnym źródłem zasługi przed Bogiem.





Nikt nie może wysłużyć sobie pierwszej łaski, która znajduje się u początku nawrócenia. Poruszeni przez Ducha Świętego, możemy wysłużyć sobie i innym wszystkie łaski potrzebne do osiągnięcia życia wiecznego, jak również koniecznych dóbr doczesnych.





„Wszyscy chrześcijanie… powołani są do pełni życia chrześcijańskiego i do doskonałości miłości” (LG 40). „Doskonałość chrześcijańska ma tylko jedną miarę, tę, że nie ma żadnej” (św. Grzegorz z Nyssy).





 „Jeśli kto chce pójść za Mną, niech się zaprze samego siebie, niech weźmie swój krzyż i niech Mnie naśladuje” (Mt 16,24).








Art. 3: Kościół – Matka i Wychowawczyni (2030 – 2051)





I. Życie moralne i Urząd Nauczycielski Kościoła


II. Przykazania kościelne


III. Życie moralne i świadectwo misyjne








W SKRÓCIE


(2047 – 2051)





Życie moralne jest kultem duchowym. Działanie chrześcijańskie znajduje swój pokarm w liturgii, �a zwłaszcza w celebracji sakramentów.





Przykazania kościelne odnoszą się do życia moralnego �i chrześcijańskiego, które jest związane z liturgią i karmi się nią.





Nauczanie pasterzy Kościoła w dziedzinie moralności dokonuje się zazwyczaj w katechezie i przepowiadaniu na podstawie Dekalogu, który wskazuje zasady życia moralnego ważne dla każdego człowieka.





Papież i biskupi jako autentyczni nauczyciele głoszą Ludowi Bożemu prawdy wiary, w które powinien wierzyć i które powinien stosować w życiu. Do nich należy też wypowiadania się w kwestiach moralnych, które wchodzą w zakres prawa naturalnego i rozumu.





Nieomylność Urzędu Nauczycielskiego pasterzy obejmuje wszystkie treści nauki, łącznie z moralnością, bez których zbawcze prawdy wiary nie mogą być strzeżone, wykładane czy zachowywane.








(2052 – 2074)





„Nauczycielu, co mam czynić…?”


Dekalog w Piśmie świętym


Dekalog w Tradycji Kościoła


Jedność Dekalogu


Dekalog i prawo naturalne


Obowiązujący charakter Dekalogu


„Beze Mnie nic nie możecie uczynić”








W SKRÓCIE


(2075 – 2082)





„Co dobrego mam czynić, aby otrzymać życie wieczne?... Jeśli chcesz osiągnąć życie, zachowaj przykazania” (Mt 19, 16-17).





 Jezus swoim życiem i przepowiadaniem zaświadczył o wiecznej ważności Dekalogu.





Dar Dekalogu jest udzielony w ramach Przymierza zawartego przez Boga ze swoim ludem. Przykazania Boże otrzymują swoje prawdziwe znaczenie w tym Przymierzu i za jego pośrednictwem.





Tradycja Kościoła, będąc wierna Pismu świętemu i idąc za przykładem Jezusa, przyznała Dekalogowi podstawową rolę i znaczenie.





Dekalog stanowi organiczną jedność, w której każde jego „słowo”, czyli „przykazanie”, odsyła do całości. Przekroczenie jednego przykazania jest naruszeniem całego Prawa (Jk 2,10-11).





Dekalog stanowi uprzywilejowany wyraz prawa naturalnego. Znamy go za pośrednictwem Objawienia Bożego i rozumu ludzkiego.





Dziesięć przykazań wyraża w swojej podstawowej treści poważne zobowiązania. Przykazania te zawierają ponadto powinności, których materia jest sama w sobie lekka.





To, co Bóg nakazuje, umożliwia On dzięki swojej łasce.








Rozdział I





„BĘDZIESZ MIŁOWAŁ PANA BOGA SWEGO


CAŁYM SWOIM SERCEM,


CAŁĄ SWOJĄ DUSZĄ


I CAŁYM SWOIM UMYSŁEM”


[2083 – 2195]





DZIAŁ DRUGI:





DZIESIĘĆ PRZYKAZAŃ


[2052 – 2557]











I. „Panu, Bogu swemu, będziesz oddawał pokłon i będziesz Mu służył”:


a) Wiara


b) Nadzieja


c) Miłość





II. „Jemu samemu służyć będziesz”


a) Adoracja


b) Modlitwa


c) Ofiara


d) Przyrzeczenia i śluby


e) Społeczny obowiązek religijny i prawo do wolności religijnej





III. „Nie będziesz miał cudzych bogów przede Mną!”


a) Zabobon


b) Bałwochwalstwo


c) Wróżbiarstwo i magia


d) Bezbożność


e) Ateizm


f) Agnostycyzm





IV. „Nie będziesz czynił żadnej rzeźby…”











Art. 1: PIERWSZE PRZYKAZANIE (2084 – 2141)





W SKRÓCIE


(2133 – 2141)





„Będziesz miłował Pana, Boga twojego, z całego swego serca, z całej duszy swojej, ze wszystkich swych sił” 


(Pwt 6,5)


Pierwsze przykazanie wzywa człowieka do wiary w Boga, do pokładania w Nim nadziei i do miłowania Go nade wszystko.





„Panu, Bogu swemu, będziesz oddawał pokłon” (Mt 4,10). Adoracja Boga, zanoszenie do Niego modlitw, oddawanie należnej Mu czci, wypełnianie przyrzeczeń i złożonych Mu ślubów są aktami cnoty religijności, które wchodzą �w zakres posłuszeństwa pierwszemu przykazaniu.





Obowiązek oddawania Bogu autentycznej czci odnosi się do człowieka w wymiarze indywidualnym i społecznym.





Człowiek powinien „mieć możność swobodnego wyznawania religii prywatnie i publicznie” (DH 15).





Zabobon jest wypaczeniem kultu, który oddajemy prawdziwemu Bogu. Przejawia się on w bałwochwalstwie, jak również w różnych formach wróżbiarstwa i magii.





Wystawianie Boga na próbę w słowach lub czynach, świętokradztwo i symonia są grzechami bezbożności zakazanymi przez pierwsze przykazanie.





Ateizm, odrzucając lub negując istnienie Boga, jest grzechem przeciw pierwszemu przykazaniu.





Podstawą kultu świętych obrazów jest misterium Wcielenia Słowa Bożego. Kult ten nie sprzeciwia się pierwszemu przykazaniu.





Art. 2: DRUGIE PRZYKAZANIE (2142 – 2167)





I. Imię Pańskie jest święte


II. Imię Pańskie wzywane nadaremnie


III. Imię chrześcijańskie








W SKRÓCIE


(2160 – 2167)





„O Panie, nasz Panie, jak przedziwne Twe imię po wszystkiej ziemi!” (Ps 8,2).





Drugie przykazanie nakazuje szanować imię Pańskie. Imię Pańskie jest święte.





Drugie przykazanie zabrania wszelkiego nieodpowiedniego używania imienia Boga. Bluźnierstwo polega na używaniu w sposób obraźliwy imienia Boga, Jezusa Chrystusa, Najświętszej Maryi Panny i świętych.





Krzywoprzysięstwo wzywa Boga, by był świadkiem kłamstwa. Wiarołomstwo jest poważnym uchybieniem względem Pana, zawsze wiernego swoim obietnicom.





„Nie przysięgaj ani na Stwórcę, ani na stworzenie, chyba tylko w wypadku prawdy, konieczności i z uszanowaniem” (św. Ignacy Loyola).





Podczas chrztu chrześcijanin otrzymuje swoje imię �w Kościele. Rodzice, chrzestni i proboszcz powinni troszczyć się, by zostało mu nadane imię chrześcijańskie. Święty patron jest wzorem miłości i zapewnia wstawiennictwo �u Boga.





Chrześcijanin rozpoczyna swoje modlitwy i działania znakiem krzyża: „W imię Ojca i Syna, i Ducha Świętego. Amen”.





Bóg powołuje każdego po imieniu (Iz 43,1).








I. Dzień szabatu


II. Dzień Pański


a) Dzień Zmartwychwstania: nowe stworzenie


b) Niedziela – wypełnienie szabatu


c) Niedzielna celebracja Eucharystii


d) Obowiązek świętowania niedzieli


e) Dzień łaski i powstrzymania się od pracy








W SKRÓCIE


(2189 – 2195)





„Będziesz zważał na szabat, aby go święcić” (Pwt 5,12). „Dzień siódmy będzie szabatem odpoczynku, poświęconym Panu” (Wj 31,15).





Szabat, który oznaczał wypełnienie pierwszego stworzenia, został zastąpiony przez niedzielę, przypominającą nowe stworzenie, zapoczątkowane przez zmartwychwstanie Chrystusa.





Kościół celebruje dzień zmartwychwstania Chrystusa ósmego dnia, który słusznie jest nazywany dniem Pańskim albo niedzielą (KL 106).





„Niedziela … powinna być obchodzona w całym Kościele jako najdawniejszy dzień świąteczny nakazany” (KPK 1246 § 1). „W niedzielę oraz w inne dni świąteczne nakazane wierni są zobowiązani uczestniczyć we Mszy świętej” (KPK 1247).





„W niedzielę oraz w inne dni świąteczne nakazane wierni są zobowiązani… powstrzymać się od wykonywania tych prac �i zajęć, które utrudniają oddawanie Bogu czci, przeżywanie radości właściwej dniowi Pańskiemu oraz korzystanie �z należnego odpoczynku duchowego i fizycznego” (KPK 1247).





Ustanowienie niedzieli przyczynia się do tego, by „wszyscy korzystali z wystarczającego odpoczynku i czasu wolnego, który mogliby poświęcić życiu rodzinnemu, kulturalnemu, społecznemu i religijnemu” (GS 67)





Każdy chrześcijanin powinien unikać narzucania – bez potrzeby – drugiemu tego, co przeszkodziłoby mu �w zachowaniu dnia Pańskiego.





Art. 3: TRZECIE PRZYKAZANIE (2168 – 2195)





Rozdział II





„BĘDZIESZ MIŁOWAŁ SWEGO BLIŹNIEGO


JAK SIEBIE SAMEGO”





[2196 – 2557]





Art. 4: CZWARTE PRZYKAZANIE (2197 – 2257)





I. Rodzina w planie Bożym


a) Natura rodziny


b) Rodzina chrześcijańska


II. Rodzina i społeczeństwo


III. Obowiązki członków rodziny


a) Obowiązki dzieci


b) Obowiązki rodziców


IV. Rodzina i Królestwo Boże


V. Władze w społeczności cywilnej


a) Obowiązki władz cywilnych


b) Obowiązki obywateli


c) Wspólnota polityczna i Kościół








W SKRÓCIE


(2247 – 2257)





„Czcij ojca swego i matkę swoją” (Pwt 5,16; Mk 7, 10).





Zgodnie z czwartym przykazaniem Bóg chce, abyśmy po Nim czcili naszych rodziców i tych, którym On dla naszego dobra udzielił swojej władzy,





Wspólnota małżeńska jest ustanawiana przez przymierze �i zgodę małżonków. Małżeństwo i rodzina są ukierunkowane na dobro małżonków, prokreację �i wychowanie dzieci.





„Szczęście osoby i społeczności ludzkiej oraz chrześcijańskiej wiąże się ściśle z pomyślną sytuacją wspólnoty małżeńskiej i rodzinnej” (GS 47).











Dzieci są zobowiązane wobec swoich rodziców do szacunku, wdzięczności, właściwego posłuszeństwa �i pomocy. Szacunek synowski sprzyja harmonii całego życia rodzinnego.





Rodzice pierwsi są odpowiedzialni za wychowanie swoich dzieci do wiary, modlitwy i wszystkich cnót. W miarę swoich możliwości mają oni obowiązek zaradzać potrzebom materialnym i duchowym swoich dzieci.





Rodzice powinni uszanować powołanie swoich dzieci �i sprzyjać mu. Powinni pamiętać, a także uczyć, że pierwszym powołaniem chrześcijanina jest pójście za Jezusem.





Władza publiczna jest zobowiązana do poszanowania podstawowych praw osoby ludzkiej i warunków korzystania z jej wolności.





Obowiązkiem obywateli jest współpracować z władzami cywilnymi w budowaniu społeczeństwa w duchu prawdy, sprawiedliwości, solidarności i wolności.





Obywatel jest zobowiązany w sumieniu do nieprzestrzegania zarządzeń władzy cywilnej, gdy te przepisy są sprzeczne z wymaganiami ładu moralnego. „Trzeba bardziej słuchać Boga niż ludzi” (Dz 5,29).





Każde społeczeństwo opiera swoje sądy i swoje działanie na jakiejś wizji człowieka i jego przeznaczenia. Społeczeństwa pozbawione światła Ewangelii o Bogu �i człowieku łatwo popadają w totalitaryzm.











Art. 5: PIĄTE PRZYKAZANIE (2258 – 2330)





Art. 6: SZÓSTE PRZYKAZANIE (2331 – 2400)





Art. 7: SIÓDME PRZYKAZANIE (2401 – 2463)





Art. 8: ÓSME PRZYKAZANIE (2464 – 2513)





Art. 9: DZIEWIĄTE PRZYKAZANIE (2514 – 2533)





Art. 10: DZIESIĄTE PRZYKAZANIE (2534 – 2557)





I. Poszanowanie życia ludzkiego


a) Świadectwo Historii Świętej


b) Uprawniona obrona


c) Zabójstwo zamierzone


d) Przerywanie ciąży


e) Eutanazja


f) Samobójstwo


II. Poszanowanie godności człowieka


a) Poszanowanie duszy drugiego człowieka: zgorszenie


b) Poszanowanie zdrowia


c) Poszanowanie osoby i badania naukowe


d) Poszanowanie integralności cielesnej


e) Szacunek dla zmarłych


III. Obrona pokoju


a) Pokój


b) Unikanie wojny








W SKRÓCIE


(2318 – 2330)





„W Jego ręku – tchnienie życia i dusza każdego człowieka” (Hi 12,10).





Każde życie ludzkie od chwili poczęcia aż do śmierci jest święte, ponieważ osoba ludzka była chciana dla niej samej na obraz i podobieństwo Boga żywego i świętego.





Zabójstwo człowieka jest głęboko sprzeczne z godnością osoby i świętością Stwórcy.





Zakaz zabójstwa nie znosi prawa do unieszkodliwienia napastnika. Uprawniona obrona jest poważnym obowiązkiem tego, kto jest odpowiedzialny za życie drugiego człowieka lub za dobro wspólne.





Dziecko od chwili poczęcia ma prawo do życia. Bezpośrednie przerwanie ciąży, to znaczy zamierzone jako cel lub środek, jest „praktyką… haniebną” (GS 78), poważnie sprzeciwiającą się prawu moralnemu. Kościół nakłada kanoniczną karę ekskomuniki za to przestępstwo przeciw życiu ludzkiemu.








I. Mężczyzną i niewiastą stworzył ich”


II. Powołanie do czystości


a) Integralność osoby


b) Integralność daru z siebie


c) Różne formy czystości


d) Wykroczenia przeciw czystości (rozwiązłość, masturbacja, nierząd, pornografia, prostytucja, gwałt)


e) Czystość i homoseksualizm


III. Miłość małżonków


a) Wierność małżeńska


b) Płodność małżeńska


c) Dziecko jako dar


IV. Wykroczenia przeciw godności małżeństwa


a) Rozwód (separacja, cudzołóstwo)


b) Inne wykroczenia przeciw godności małżeństwa (poligamia, kazirodztwo, molestowanie, wolny związek: konkubinat, odmowa małżeństwa; „prawo do próby”)








W SKRÓCIE


(2392 – 2400)





„Miłość jest… podstawowym i wrodzonym powołaniem każdej istoty ludzkiej” (FC 11).


 


Bóg stwarzając człowieka jako „mężczyznę i niewiastę”, obdarzył ich taką samą godnością osobową. Każdy człowiek, mężczyzna �i kobieta, powinien uznać i przyjąć swoją tożsamość płciową.





Chrystus jest wzorem czystości. Każdy ochrzczony jest powołany do życia w czystości zgodnie ze swoim stanem życia.





Czystość oznacza integrację płciowości w osobie. Domaga się osiągnięcia panowania nad sobą.





Wśród grzechów pozostających w głębokiej sprzeczności �z czystością należy wymienić masturbację, nierząd, pornografię �i czyny homoseksualne.





Przymierze dobrowolnie zawarte przez małżonków zakłada wierną miłość. Zobowiązuje ich do zachowania nierozerwalności małżeństwa. 





Płodność jest dobrem, darem i celem małżeństwa. Małżonkowie przekazując życie, uczestniczą w ojcostwie Boga.





Regulacja poczęć ukazuje jeden z aspektów odpowiedzialnego ojcostwa i macierzyństwa. Prawość intencji małżonków nie usprawiedliwia odwoływania się do środków niedopuszczalnych (np. sterylizacji bezpośredniej lub antykoncepcji).





Cudzołóstwo i rozwód, poligamia i wolny związek są poważnymi wykroczeniami przeciw godności małżeństwa.








I. Powszechne przeznaczenie i własność prywatna dóbr


II. Poszanowanie osób i ich dóbr


a) Poszanowanie dóbr drugiego człowieka


b) Poszanowanie integralności stworzenia


III. Nauka społeczna Kościoła


IV. Działalność gospodarcza i sprawiedliwość społeczna


V. Sprawiedliwość i solidarność między narodami


VI. Miłość ubogich








W SKRÓCIE


(2450 – 2463)





„Nie będziesz kradł” (Pwt 5,19). „Ani złodzieje, ani chciwi… ani zdziercy nie odziedziczą Królestwa Bożego” 1 Kor 6,10).





Siódme przykazanie nakazuje praktykowanie sprawiedliwości i miłości w zarządzaniu dobrami materialnymi i owocami pracy ludzkiej.





Dobra stworzone są przeznaczone dla całego rodzaju ludzkiego. Prawo do własności prywatnej nie uchyla powszechnego przeznaczenia dóbr.





Siódme przykazanie zakazuje kradzieży. Kradzież jest przywłaszczeniem dobra drugiego człowieka wbrew racjonalnej woli właściciela.





Wszelkiego rodzaju przywłaszczenie i niesłuszne używanie dobra drugiego człowieka jest sprzeczne z siódmym przykazaniem. Popełniona niesprawiedliwość domaga się naprawienia krzywdy. Sprawiedliwość wymienna wymaga zwrotu skradzionego dobra.





Prawo moralne zakazuje czynów, które w celach handlowych lub totalitarnych prowadzą do zniewolenia ludzi, kupowania ich, sprzedawania oraz wymiany, jakby byli towarem.





Powierzone przez Stwórcę panowanie nad bogactwami naturalnymi, roślinami i zwierzętami świata nie może być oddzielone od szacunku dla wymagań moralnych, łącznie �z wymaganiami wobec przyszłych pokoleń.








I. Żyć w prawdzie


II. „Dać świadectwo prawdzie”


III. Wykroczenia przeciw prawdzie


IV. Poszanowanie prawdy


V. Posługiwanie się środkami społecznego przekazu


VI. Prawda, piękno i sztuka sakralna








W SKRÓCIE


(2504 – 2513)





„Nie będziesz mówił przeciw bliźniemu twemu kłamstwa jako świadek” (Wj 20,16). Uczniowie Chrystusa „przyoblekli człowieka nowego stworzonego według Boga, w sprawiedliwości i prawdziwej świętości” (Ef 4,24).





Prawda lub prawdomówność jest cnotą, która polega na tym, by się okazywać prawdziwym w swoich czynach i mówić to, co prawdziwe w swoich słowach, wystrzegając się dwulicowości, udawania �i obłudy.





Chrześcijanin nie powinien „wstydzić się … świadectwa Pana” �(2 Tm 1,8) w czynie i w słowie. Męczeństwo jest najwyższym świadectwem złożonym prawdzie wiary.





Poszanowanie dobrego imienia i czci osób zabrania czynów i słów obmowy lub oszczerstwa.





Kłamstwo polega na mówieniu nieprawdy z intencją oszukania bliźniego.





Wykroczenie przeciw prawdzie domaga się wynagrodzenia krzywd.





„Złota zasada” pomaga rozpoznać w konkretnych sytuacjach, czy należy ujawnić prawdę temu, kto jej żąda, czy jej nie ujawniać.





„Tajemnica sakramentalna [spowiedzi] jest nienaruszalna” (KPK, 983 § 1). Tajemnice zawodowe powinny być strzeżone. Informacje przynoszące szkodę drugiemu człowiekowi nie powinny być ujawniane.





Społeczeństwo ma prawo do informacji opartej na prawdzie, wolności i sprawiedliwości. Należy kierować się umiarem �i dyscypliną w korzystaniu ze środków społecznego przekazu.





Sztuki piękne, a zwłaszcza sztuka sakralna, „z natury swej dążą… do wyrażenia w jakiś sposób w dziełach ludzkich nieskończonego piękna Boga. Są one tym bardziej poświęcone Bogu i pomnażaniu Jego czci i chwały, im bardziej wyłącznie zmierzają tylko do tego, aby… dusze ludzkie… zwracać ku Bogu” (KL 122).








I. Oczyszczenie serca


II. Walka o czystość








W SKRÓCIE


(2528 – 2533)





„Każdy, kto pożądliwie patrzy na kobietę, już się w swoim sercu dopuścił z nią cudzołóstwa” (Mt 5, 28).





Dziewiąte przykazanie ostrzega przed pożądaniem, czyli pożądliwością cielesną.





Walka z pożądliwością cielesną dokonuje się przez oczyszczenie serca i praktykowanie umiarkowania.





Czystość serca pozwoli nam oglądać Boga; już dzisiaj pozwala nam widzieć wszystko tak, jak widzi Bóg.





Oczyszczenie serca osiąga się przez modlitwę, praktykowanie czystości, czystość intencji i spojrzenia.





Czystość serca domaga się wstydliwości, która jest cierpliwością, skromnością i dyskrecją. Wstydliwość strzeże intymności osoby.








I. Nieład pożądliwości


II. Pragnienia Ducha Świętego


III. Ubóstwo serca


IV. „Chcę widzieć Boga”








W SKRÓCIE


(2551 – 2557)





„Gdzie jest twój skarb, tam będzie i serce twoje” (Mt 6,21).





Dziesiąte przykazanie zabrania nieumiarkowanej zachłanności, rodzącej się z pozbawionej miary żądzy bogactw i zawartej w nich potęgi.





Zazdrość polega na smutku doznawanym z powodu dobra drugiego człowieka i nadmiernym pragnieniu przywłaszczenia go sobie. Jest ona wadą główną.





Ochrzczony zwalcza zazdrość życzliwością, pokorą �i zdaniem się na Bożą Opatrzność.





Wierzący w Chrystusa „ukrzyżowali ciało swoje z jego namiętnościami i pożądaniami” (Ga 5, 24), są prowadzeni przez Ducha Świętego i idą za Jego pragnieniami.





Oderwanie się od bogactw jest nieodzowne, by wejść do Królestwa niebieskiego. „Błogosławieni ubodzy w duchu”.





Człowiek ma jedno prawdziwe pragnienie: „Chcę widzieć Boga”. Pragnienie Boga gasi woda życia wiecznego �(J 4,14).











Ponieważ embrion powinien być uważany za osobę od chwili poczęcia, powinno się bronić jego integralności, troszczyć się o niego i leczyć go jak każdą inną istotę ludzką.





Eutanazja zamierzona, niezależnie od jej formy �i motywów, jest zabójstwem. Jest głęboko sprzeczna �z godnością osoby ludzkiej i z poszanowaniem Boga żywego, jej Stwórcy.





Samobójstwo pozostaje w głębokiej sprzeczności ze sprawiedliwością, nadzieją i miłością. Jest zakazane przez piąte przykazanie.





Zgorszenie jest poważnym wykroczeniem, gdy uczynkiem lub zaniedbaniem dobrowolnie doprowadza drugiego człowieka do ciężkiego grzechu.





Z powodu zła i niesprawiedliwości, jakie pociąga za sobą wszelka wojna, powinniśmy czynić wszystko, co rozumnie możliwe, by jej unikać. Kościół modli się: „Od powietrza, głodu, ognia i wojny zachowaj nas, Panie”.





Kościół i rozum ludzki stwierdzają trwałą ważność prawa moralnego podczas konfliktów zbrojnych. Działania dobrowolnie sprzeczne z prawem narodów i jego powszechnymi zasadami są zbrodniami.





„Wyścig zbrojeń stanowi najgroźniejszą plagę ludzkości, �a równocześnie nieznośną krzywdę dla ubogich” (GS 81).





„Błogosławieni, którzy wprowadzają pokój, albowiem oni będą nazwani synami Bożymi” (Mt 5,9).














Zwierzęta zostały powierzone człowiekowi, który jest zobowiązany do życzliwości wobec nich. Mogą one służyć słusznemu zaspokajaniu potrzeb człowieka.





Kościół wydaje sąd moralny w kwestiach gospodarczych �i społecznych, gdy domagają się tego podstawowe prawa osoby lub zbawienie dusz. Troszczy się o ziemskie dobro wspólne ludzi z racji ich ukierunkowania na najwyższe Dobro, nasz cel ostateczny.





Sam człowiek jest twórcą, ośrodkiem i celem całego życia gospodarczego i społecznego. Decydującym punktem kwestii społecznej jest to, by dobra stworzone przez Boga dla wszystkich rzeczywiście stały się udziałem wszystkich zgodnie z wymaganiami sprawiedliwości i miłości.





Podstawowa wartość pracy tkwi w samym człowieku, który jest jej twórcą i adresatem. Przez swoją pracę człowiek uczestniczy w dziele stworzenia. Praca �w łączności z Chrystusem może mieć wymiar odkupieńczy.





Prawdziwy rozwój obejmuje całego człowieka. Chodzi �o to, by rozwijać zdolność każdej osoby do odpowiedzi na jaj powołanie, a więc na wezwanie Boże (CA 29).





Jałmużna dana ubogim jest świadectwem miłości braterskiej; jest także praktykowaniem sprawiedliwości, która podoba się Bogu.





Jakże w wielkiej rzeszy istot ludzkich bez chleba, bez dachu nad głową, bez stałego miejsca, nie rozpoznać Łazarza, zgłodniałego żebraka z przypowieści (Łk 17,19-31)? Jak nie usłyszeć Jezusa: „Tegoście i Mnie nie uczynili” (Mt 25,45)?
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