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Smartfon w zaspokajaniu potrzeh
duchowych. Wspotczesne wyzwanie
dla Kociota

ABSTRAKT

Autor artykutu stawia teze, ze smartfon moze by¢ srodkiem w zaspo-
kajaniu potrzeb duchowych dzisiejszych wiernych. Pyta réwniez, czy
wspolczesny Koscidt jest przygotowany na nowe wyzwania w zakresie
duszpasterstwa poprzez massmedia. W dalszej czesci tekstu wskazuje,
czym jest duchowos$¢ w zachodniej kulturze, ktéra ma swoje korzenie
w Biblii. Natomiast socjologia religii opisujqc religijnos¢ zaréwno w wy-
miarze jednostkowym, jak i zbiorowym ukazuje duchowosé jako forme
doswiadczenia religijnego, istotny komponent pogtebionego zycia re-
ligijnego, w ktérym waznq role petniq potrzeby duchowe cztowieka.
Autor wskazuje, ze potrzebne sq szersze badania nad wspdtczesny-
mi formami zaspokajania potrzeb duchowych w Kosciele. Pandemia
koronawirusa pokazata, ze mozna uczestniczyé we mszy $w. i innych
praktykach religijnych poprzez massmedia, takze za posrednictwem
smartfona. Czy mozna jednak np. udziela¢ odpustu zupetnego oso-
bom, ktére nie byty fizycznie w kosciele, czy mozliwa jest spowiedz
przez smartfona? Wspdlczesne problemy spoteczne i nowe mozliwosci
technologiczne powinny by¢ punktem wyjscia do przemyslen nad tra-
dycyjnymi formami religijnosci oraz nad srodkami stosowanymi w dzia-
talnosci duszpasterskiej.
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ABSTRACT

The author puts forward the thesis that a smartphone can be a means to
satisfying the spiritual needs of today’s believers. He also asks whether
the Church of today is prepared for new challenges in the field of pas-
toral care through mass media. He shows what spirituality in Western
culture is, which has its roots in the Bible. On the other hand, the soci-
ology of religion, describing religiousness both in individual and col-
lective dimensions, shows spirituality as a form of religious experience,
an important component of a deepened religious life in which human
spiritual needs play an important role. The author points out that there
is a need for more extensive research on contemporary forms of meet-
ing spiritual needs in the Church. The coronavirus pandemic has shown
that it is possible to participate in liturgy and other religious practices
through mass mediq, including via a smartphone. Is it possible, for ex-
ample, to give a plenary indulgence to people who were not physically
present in church; is it possible to confess through a smartphone? Con-
temporary social problems and new technological opportunities should
be the starting point for reflection on traditional forms of religiosity
and on the means used by the Church in its pastoral activity.

Wprowadzenie

Petnienie funkcji proboszcza w jednej z parafii w Toruniu zakon-
czylem w 1999 roku. Ponownie zostalem powolany do pelnienia tej
funkcji w sierpniu 2017 roku w podmiejskiej parafii w Przysieku koto
Torunia. Udalem si¢ na pierwsze dekanalne spotkanie modlitewne,
podczas ktérego modlilismy si¢ modlitwg z Liturgii Godzin — od-
mawialismy Nieszpory. Ku mojemu zaskoczeniu, tradycyjny brewiarz
(ksiazkowy) posiadatem tylko ja. Wszyscy kaplani, nawet seniorzy,
odmawiali modlitwy ze smartfona? Nie moglem poja¢, kiedy nasta-
pilo to przejscie od postugiwania si¢ tradycyjnym brewiarzem ksigz-
kowym na rzecz smartfona? Czy tradycyjny brewiarz ksigzkowy oraz
modlitewniki ksigzkowe, ktére dotychczas zaspokajaly podstawowe
potrzeby religijne wiernych (modlitwa, rachunek sumienia, $piewy
religijne), odeszly juz do lamusa?

Pewien katecheta wrécit ze szkoly i opowiedzial mi historie o ucz-
niu z klasy VII, ktéremu na czas pobytu w szkole zabrano telefon
i zlozono go do szafy w gabinecie nauczycielskim. Po skonczonych



Case Reports ‘ Raporty z badan

zajgciach uczen przyszedt odebrac telefon (o czym zostata poinformo-
wana matka tego ucznia). Kiedy go odebrat, przytulit do swojego serca,
ucalowal i powiedzial: wreszcie odzyskalem nadzieje i mojg mitos¢!

Celem niniejszego artykulu jest ustalenie, na ile i w jakim sen-
sie smartfon moze by¢ srodkiem w zaspokajaniu potrzeb duchowych
dzisiejszych wiernych, szczegdlnie mtodziezy, oraz czy wspélczesny
Kosciél jest przygotowany na nowe wyzwania w zakresie duszpaster-
stwa poprzez massmedia.

Potrzeby a duchowos¢

W naszym kregu kulturowym potrzeby biologiczne, te najprost-
sze, jak jedzenie, mieszkanie itp. s na ogél zaspokojone. Gorzej jest
z potrzebami emocjonalnymi, psychicznymi czy tez duchowymi.
Wspélczesne procesy spoteczno-kulturowe sprawiaja, ze mamy wiele
niezaspokojonych potrzeb zwlaszcza w sferze uczué. W literaturze
pojawia si¢ termin ,duchowo$¢”, ktéry to termin nalezy do $wiata
wartoéci. Trudno wyobrazi¢ sobie, aby w kulturze radykalnego po-
stepu technicznego mozna bylo méwi¢ o zaspokajaniu potrzeb bez
$wiata warto$ci duchowych.

Pojecie ,duchowosci” ma charakter interdyscyplinarny (fr. spiri-
tualité, niem. Spiritualitit, ang. spirituality) i pojawia si¢ w refleksji
naukowej historykéw religii, socjologéw czy psychologéw. W jezyku
polskim etymologia terminu ,,duchowos¢” nawiazuje do stowa ,,duch”,
taczac si¢ z bliskoznacznym pojeciem ,tchngé”, a takze nawigzuje do
pojecia duszy.

Tlem dla rozwoju pojecia duchowosci w zachodniej kulturze
jest antropologia biblijna, wedlug ktérej czlowiek sktada si¢ z ducha
(pneuma), duszy (psyche) i ciala (sarx). Z tego pojecia wywodzi sie
wspélczesne znaczenie terminu ,duchowo$¢”, laczac nie tylko dwa
ostatnie elementy owego tréjpodziatu, ale coraz czeéciej pelnigc role
syntetyzujaca. Dusza staje si¢ w tej nazwie umyslem, a duch wyzszy-
mi funkcjami ludzkiej psychiki (Grzegorczykowa 2006: 25n).

Méwige o duchowosci, nie mozna poming¢ odwolania do sacrum.
We wspélczesnej kulturze zmienia si¢ forma obecnosci sacrum. Ba-
dania socjologiczne poswiadczaja rosnaca rezerwe wobec takich po-
je¢, jak religia czy religijno$¢. Coraz czesciej sa one kojarzone i redu-
kowane do wymiaru instytucjonalnego, staja si¢ tradycja kulturows.
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Wobec spadajacych pod wzgledem statystycznym deklaracji przy-
naleznosci eklezjalnej rosnie liczba oséb deklarujacych uczestnictwo
w sferze okreslanej jako sfera duchowosci czy tez zycia duchowego
(Socha 2003: 8).

Samo pojecie ,,duchowosci” pojawito si¢ w V wieku. W' trady-
¢ji chrzescijanskiej z czasem przyjeto si¢ okreslanie tym terminem
réznych styléw poglebionego zycia religijnego. W XII wieku poje-
cie to zaczelo by¢ rozumiane jako wyodrebniona funkcja psychiczna,
ktéra jest antyteza tego, co materialne i cielesne. Historycy chrzes-
cijafiscy, np. Karol Gérski, definiowali je jako ,zycie wewnetrzne”
(Gérski 1986: 6).

Analiza kontekstéw, w jakich pojawia si¢ dzisiaj stowo ducho-
wo$¢, m.in. ,duchowosé¢ sportéw ekstremalnych”, ,duchowo$¢ sztu-
ki”, wskazuje na nowe obszary badari tej sfery. Dawniej znaczenia du-
chowosci poszukiwano w sferze religijnej w Kosciele, teraz traci ona
swéj zwiazek z zinstytucjonalizowanymi formami Zycia religijnego,
obejmujac nowe obszary z pogranicza psychologii, poglebionej eko-
logii, alternatywnej medycyny o holistycznym wymiarze itp. (Lesz-
czyniska, Pasek 2008: 9n).

W psychologii wyodrebnity si¢ nurty definiujace duchowosé,
m.in. redukcjonizm, egzystencjalizm. Nalezy jednak podkresli¢, ze
psychologia definiuje duchowos¢ jako szczegélng zdolnos¢ jednostek
do kierowania wlasnym zyciem (Socha 2003: 19n).

Duchowo$¢ w perspektywie socjologicznej ujmowana jest w re-
lacji do religijnosci oraz do przemian zachodzacych wspélczesnie
w sferze religijnej. Socjologia religii opisuje religijno$¢ zaréwno
w wymiarze jednostkowym, jak i zbiorowym oraz ukazuje ducho-
wos¢ jako forme doswiadczenia religijnego, jako istotny komponent
poglebionego zycia religijnego, zwany tez poboznoscig (Szlachcicowa
2010: 217).

Termin ,duchowos¢” w socjologii religii ma rézne znaczenia.
Moze by¢ zwigzana z doswiadczeniem religijnym, ktére moze, ale
nie musi, wykracza¢ poza instytucjonalne ramy religii. Socjologowie
wskazuja, ze duchowo$¢ jest pewng forma $wiadomosci, poprzez kté-
ra jednostka definiuje swoje miejsce i role w relacji do sacrum i do
drugiego czlowiekiem. Owo sacrum moze zaspokaja¢ indywidualne
potrzeby jednostki i ja rozwijaé¢ (Leszczynska, Pasek 2008: 16). Du-
chowo$¢ w socjologii moze takze oznaczal, ze sens ludzkiego zycia
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nie wyczerpuje si¢ w jego biologicznym istnieniu, ale siega transcen-
dencji (Borowik 2004: 321).

Zmienia si¢ kondycja religijna wspéiczesnego czlowieka, a religia
staje si¢ coraz bardziej sprawa prywatng i bezkonfesyjna. Prywaty-
zacja przejawia si¢ w relatywizacji doktryny religijnej, selektywnosci
dogmatéw, nakazéw religijnych czy synkretyzmie ideowym. Czlo-
wiek w obliczu transcendentnych wyboréw staje si¢ tworca swojej
wiasnej religijnosci. To jednak nie znaczy, ze wspélczesny czlowiek
nie chce uczestniczyé w tym, co duchowe i nadal poszukuje glebsze-
go sensu zycia, ale unika religijnosci zinstytucjonalizowanej (Gro-
towska 1999: 54n).

Psychologiem, ktéry zauwazyl w nauce sprzeczno$¢ pomiedzy za-
nikajagcym duchem religijnym a istniejagcymi potrzebami zwigzanymi
z samodoskonaleniem si¢, rozwojem i realizacja ludzkiego potencja-
tu, byt Carl Gustav Jung. Wskazywal, ze do wlasciwego funkcjono-
wania czlowiek potrzebuje duchowego pokarmu, ktérym jest rozwdj
duchowy i jesli go nie dostanie, to wtedy czlowiek stanie w obliczu
poteznego psychologicznego kryzysu (Dobroczyriski 2008: 23).

Czlowiek jest istotg psychofizyczno-duchowa. Jest jedyny i nie-
powtarzalny. Sam w sobie prezentuje trzy sfery: cielesng, umystowa
i duchows. Duchowos¢ to sfera, w ktérej czlowiek stawia sobie py-
tanie o to, kim jest i po co zyje. Duchowo$¢ jest zatem zdolnoscia
do odkrywania i zrozumienia tajemnicy czlowieka i sensu jego zycia.
Zaczyna si¢ wtedy, gdy cztowiek wznosi sie ponad swoje cialo i po-
nad swoja psychike, aby postawi¢ sobie pytanie o calg swoja rzeczy-
wisto$¢. Aby te rzeczywisto$¢ realizowaé w zyciu spolecznym i nie
popas¢ w kryzys, pustke egzystencjalng, czlowiek powinien mie¢ za-
spokojone podstawowe potrzeby, takze te duchowe. Powinien wejs¢
na droge duchowego rozwoju, ktéra to droga moze zaprowadzié
czlowieka do transcendencji, do sacrum.

Duchowy rozwéj prowadzi do tego, ze czlowiek poszuku-
je w swoim wnetrzu obszaréw do doskonalenia si¢, do nawigzania
relacji z Bogiem-Czlowiekiem, do coraz lepszego rozumienia sie-
bie i innych. Stad mozemy powiedzie¢ w kontekscie duchowosci
czlowieka i jego potrzeb, ze duchowo$¢ moze si¢ sta¢ centralnym
systemem zarzadzania sobg, swoim wlasnym zyciem. Dopdki dana
osoba nie rozwinie tej sfery, dopéty nie moze zajaé dojrzalej postawy
wobec siebie, wobec innych ludzi, a takze wobec Boga. Przypomniat
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o tym Jan Pawel II na placu Zwycigstwa 2 czerwca 1979 roku: ,Kos-
ciél przyniést Polsce Chrystusa — to znaczy klucz do zrozumienia
tej wielkiej i podstawowej rzeczywistosci, jaka jest czlowiek. Czto-
wieka bowiem nie mozna do korica zrozumie¢ bez Chrystusa. A ra-
czej: cztowiek nie moze sam siebie do korica zrozumieé¢ bez Chry-
stusa. Nie moze zrozumie¢ ani kim jest, ani jaka jest jego wlasciwa
godnosé, ani jakie jest jego powolanie i ostateczne przeznaczenie”
(Jan Pawet 1T 1998: 307).

Czlowiek w duchowym rozwoju potrzebuje relacji z Bogiem-
-Czlowiekiem, potrzebuje réznych form zycia religijnego (uczest-
nictwo w sakramentach, we wspélnocie religijnej), proponowanego
np. przez Kosciél, ktére zaspokoja jego potrzeby duchowe i pomoga
odnalez¢ glebszy sens zycia.

Duchowos¢ w tradycji chrzescijanskiej taczy si¢ z przezyciem re-
ligijnym i wymaga odniesienia do sfery sacrum. Oznacza doswiad-
czenie plynace z przezywania wiary, zwigzane z uznaniem Boga-
-Czlowieka oraz bezposredniego kontaktu z Jezusem Chrystusem
zyjacym w Kosciele. Doswiadczenie religijne zawsze zaposredniczo-
ne jest wiarg w istnienie rzeczywistosci pozaempirycznej, a sacrum —
jako sfera $wictosci — przeciwstawione sferze $wieckiej (profanum)
(Szlachcicowa 2010: 218).

W kazdej kulturze spolecznej widoczna jest walka pomiedzy sac-
rum a profanum. Aby osiagnaé pewien poziom doskonalosci i mie¢
kontakt z sacrum, czlowiek powinien wykreowaé w sobie m.in. ta-
kie potrzeby duchowe, jak poznania i dzialania, radosci i pokoju
oraz wiary, a nastgpnie szuka¢ sposobéw, aby je zaspokoié. Jednak
trudno te potrzeby zaspokoié, kiedy czlowiek doswiadcza kryzysu,
pustki egzystencjalnej; kiedy massmedia pokazuja, ze Kosciél nie jest
juz autorytetem, a jego pasterze nie sg juz wzorem do nasladowa-
nia. O wspélczesnym kryzysie pisze Guido Kreppold, a zwlaszcza
o kryzysie jakiego moga doswiadczaé chrzescijanie w Kosciele. Pod-
kresla on, ze nie poszukuje si¢ dzisiaj spowiednika, lecz psycholo-
ga lub duchowego przewodnika. Na pierwszym planie nie figuruje
wina, lecz pytanie: jak poradzi¢ sobie z samym sobg, z wlasna pustka
egzystencjalng i z otaczajacym $wiatem? To juz nie sumienie, ktére
sktania ludzi do péjscia do spowiedzi, lecz wewnetrzna koniecznos¢
prowadzaca dzisiaj do poradni, lub do kompetentnej i godnej zaufa-

nia osoby (Kreppold 2011: 8n).
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Potrzeby duchowe a religia

Zaspokajanie potrzeb to giéwny cel postgpu technicznego, ktéry
podtrzymuje je i pomnaza. Wcigz kreuje si¢ nowe potrzeby. Czasem
staja si¢ one tak wazne, ze czlowiek w praktyce nieraz definiuje si¢
przez to, jakie ma potrzeby i na ile je zaspokaja. To stanowi o jako$ci
jego zycia.

Niewatpliwie rozwéj i przeksztalcanie rzeczywistosci sprzyjaja
realizacji coraz to szerszego katalogu potrzeb. Wartos¢, jaka niesie
ze sobg ewolucja cywilizacji, czesto mierzona jest zréznicowaniem
potrzeb, pojawianiem si¢ nowych oraz poziomem ich zaspokojenia.
Dotyczy to zaréwno potrzeb biologicznych, psychologicznych, du-
chowych. Czlowiek wykorzystuje coraz to nowe urzadzenia, aby od-
dzialywa¢ w sposéb bezposredni na srodowisko i przeksztalcaé je,
tak aby stuzylo realizacji jego potrzeb. Zgodnie z hierarchig potrzeb,
gdy te materialne s3 juz zaspokojone, zaczynaja si¢ pojawia¢ kolejne,
takie jak potrzeba kultury, doznan artystycznych, przezy¢ czy kon-
taktu z picknem. Czlowiek jest w stanie wlasciwie zy¢ i pracowad
tylko wtedy, gdy ma do tego odpowiednie warunki, a wigc takie, ktére
nie zakl6cajg jego aktywnosci. Brak bodzcéw lub ich zbyt wysokie
natezenie i zwigzana z tym niemoznos¢ zaspokojenia potrzeb moga
wywolaé¢ zaburzenia w psychice. Takie zaburzenia powstaja takze
pomiedzy zdefiniowang religijnoscia (doktryna) a zaspokajaniem
potrzeb duchowych. Na przykiad osoby zyjace w zwigzkach niesa-
kramentalnych w Kosciele katolickim nie mogg przystepowaé do ko-
munii §w., a majg taka potrzebe.

Kenneth Pargament wskazuje, ze rozdzial miedzy religia i ducho-
woscig nie jest konieczny, s3 to bowiem dwa aspekty sposobu poszu-
kiwania przez czlowieka tego samego, czyli kontaktu ze $wigtoscia
(Pargament 1997: 47n). Przegladu kontekstéw, w jakich okreslenie
»duchowy” pojawia si¢ we wspolczesnym dyskursie $wiatopoglado-
wym dokonal David Wulft. Wystepuje w nim ,kategoria potrzeb”
i ,dazen duchowych”, kategoria ,poszukiwari duchowych”, przybie-
rajacych postaé Sciezki rozwoju duchowego, dalej kategoria ,,stanéw
osigganych w efekcie tych poszukiwaii”, czyli dobrostanu duchowego
i przebudzenia duchowego. Kolejna kategoria dotyczy wspéttowa-
rzyszy i przewodnikéw w tych poszukiwaniach, a wiec mistrzéw, na-
uczycieli duchowych oraz przyjaciét duchowych. Nie zawsze jednak
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rozwéj duchowy przebiega harmonijnie i prowadzi do upragnionego
celu, bo Zzle wybrana droga rozwoju czy niewlasciwy mistrz ducho-
wy moga doprowadzi¢ do rozczarowania, poczucia pustki duchowej
(Wulff 1999: 67n).

W psychologii wyodrebniono inteligencje duchows jako trzeci,
oprécz inteligencji intelektualnej i emocjonalnej, rodzaj zdolnosci
czlowieka do syntetyzujacej umiejetnosci poszukiwania sensu i od-
najdywania w zyciu wartoséci. Inteligencja duchowa to pojecie opisu-
jace zdolno$¢ do integracji informacji i nadawania im uogélniajacego
sensu. Pojecie inteligencji duchowej rozumiane jest najczesciej jako
transcendencja pozwalajaca na dostrzeganie sensu (Zohar, Marshall
2001: 31n).

Istota duchowosci jest kontakt z transcendencja, a wigc w psycho-
logicznym rozumieniu zdolnos¢ czlowieka do wykraczania poza ak-
tualnie doswiadczane ,ja”. Transcendencja moze odbywac si¢ zaréwno
w obrebie osoby, jak i poza osobg w kierunku Istoty Wyzszej, sacrum,
w kierunku $wiata lub drugiego czlowieka. To, jaki kierunek transcen-
dencji osoba wybierze, zalezy od posiadanych przez nig wartosci w ob-
szarze sfery niematerialnej (Heszen-Niejodek 2003: 34n), tych war-
tosci, ktére majg status wartosci najwyzszych (Gatdowa 1990: 18n).

Strézem i przekazicielem zaréwno tradycyjnych wartosci jak
i wspélczesnych jest dla ludzi wierzacych, i nie tylko, Koscidt, ktéry
wskazuje na nowe formy ewangelizacji, na nowe obszary ,gtodu du-
chowego” wspélezesnego cztowieka. Ale czy dzisiaj Koscidt wskazuje
na istote potrzeb duchowych w zyciu wspélczesnego cztowieka, ktére

powinny zaspokoi¢ jego ,,gtéd duchowy”?

Smartfon a wspétczesne wyzwania dla Kociota

W dniach 18-19 listopada 2019 obradowalo II Forum Prefek-
téw Studiéw w Wyzszym Seminarium Duchownym Ksigzy Pallo-
tynéw w Oltarzewie, zorganizowane przez pallotyriskie seminarium
oraz przez Wydzial Teologiczny Uniwersytetu Kardynata Stefana
Wyszyniskiego w Warszawie pod patronatem Konferencji Episko-
patu Polski. Temat forum sformulowano nastepujaco: ,Smartfon:
blogostawienistwo czy przekleristwo? Edukacja i komunikacja w wyz-
szych seminariach duchownych w Polsce”. Wzielo w nim udzial
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ponad 100 uczestnikéw: prefektéw studiéw, wykiadowcéw, alum-
néw oraz oséb konsekrowanych z ponad 20 seminariéw zakonnych
i diecezjalnych.

Intencja organizatoréw bylo zainicjowanie pracy nad wytyczny-
mi dotyczacymi uzywania smartfonéw w wyzszych seminariach du-
chownych i wspélnotach zakonnych — w uzytkowaniu indywidual-
nym oraz instytucjonalnym. Na samym poczatku obrad podkreslono,
ze opracowanie takich wytycznych nie jest proste, cho¢ konieczne.
Ta intencja wypracowania wytycznych towarzyszyla ekspertom oraz
uczestnikom we wszystkich trzech czesciach forum: w czasie debaty,
wyktadéw ekspertéw oraz warsztatéw. Zaproszeni goscie nakreslili
problem, ukazujac najwicksze korzysci plynace z uzywania smart-
tfona w zyciu ksigdza i siostry zakonnej, nastgpnie takze zagrozenia
i wyzwania dotyczace ich obecnosci na etapie edukacji i formaciji se-
minaryjnej oraz zakonnej. Eksperci zaproponowali réwniez schemat
tworzenia wytycznych w kwestii uzywania smartfona. Ich zdaniem,
zasady powinny by¢ wypracowane wspélnie (przetozeni wraz z alum-
nami, wychowankami) i obowigzywa¢ powinny calg wspélnote semi-
naryjng, zakonng, a moze i caly Kosciét w Polsce.

Prelegenci poruszyli wazne tematy dla zycia religijnego wspélnot
zakonnych i diecezjalnych Kosciota i szukali odpowiedzi na wiele py-
tan: jak budowa¢ wizerunek seminarium, klasztoru w mediach spo-
teczno$ciowych, jak poznaé¢ wszystkie mozliwosci swojego smartfona,
jak korzysta¢ ze smartfona, by si¢ nie uzaleznié, jak uzywaé smart-
fona, by nie znalez¢ si¢ po ,ciemnej stronie” W czgsci finalnej forum
zostaly one przedstawione publicznie. Wéréd nich podawano m.in.:
potrzebe ascezy medialnej w pierwszych latach formacji semina-
ryjnej i zakonnej, wyznaczanie miejsc i czasu wolnego od uzywania
smartfona w zyciu ksiedza, alumna i siostry zakonnej, stopniowe, ale
planowe i kompetentne wdrazanie alumnéw do $wiadomego i doj-
rzalego uzywania smartfona, towarzyszenie wychowankom w ich do-
$wiadczeniu, kreowaniu i odbiorze mediéw spolecznosciowych, wy-
chowanie do podejmowania dojrzalych i wolnych decyzji, ewaluacja
swoich dzialai i zachowan w mediach, u$wiadamianie najwazniej-
szych zagrozen wynikajacych z uzywania smartfona (uzaleznienia od
gier, pornografii i informacji), konieczno$¢ ciagtej aktualizacji zajec
z edukacji medialnej w seminariach do bardziej praktycznych wyzwan
dzialari ewangelizacyjnych w obszarze mediéw spolecznosciowch.
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Smartfon jest dzisiaj takze symbolem nowej formy komuniko-
wania si¢ czlowieka ze §wiatem poprzez internet. Internet, wspét-
czesne media, rézne formy komunikowania sg naturalnie wpisane
w genotyp wspélczesnego swiata. Papiez Franciszek na 58. Swiatowy
Dzieni Srodkéw Spotecznego Przekazu napisal, ze ,odkad dostepny
byl internet, Kosciél zawsze staral si¢ promowac jego uzycie w stuz-
bie spotkania miedzy osobami i solidarnosci migdzy wszystkimi.
Poprzez to orgdzie cheialbym po raz kolejny zacheci¢ was do zasta-
nowienia si¢ nad podstawami i znaczeniem naszego bycia-w-relacji
i do ponownego odkrycia, w bezmiarze wyzwar obecnej sytuacji ko-
munikacyjnej, pragnienia cztowieka, ktéry nie chce trwaé¢ w swojej
samotnoséci” (Franciszek 2019).

Mozna dzisiaj méwi¢ o wielu wyzwaniach przed jakimi staje
wspolczesny Kosciol w obszarze mediéw. Pierwszym z nich jest po-
trzeba powrotu do spotkania, do rozmowy, czyli komunikacji bezpo-
sredniej. Wspdélczesni ludzie, szczegdlnie mlode pokolenie, ale nie
tylko, tkwig mocno w internecie, telefonach komérkowych, mediach
spolecznosciowych. Ten trend si¢ tylko poglebia. Wielu z nich ma juz
trudnosci w relacjach z innymi, izoluje sie.

Drugie wyzwanie to potrzeba zdobywania kompetencji medialnej
nie tylko przez duchownych, ale wszystkich wiernych Kosciota, tzn.
opanowania wiedzy medialnej oraz wypracowania w sobie takiego
podejscia do mediéw, smartfona, mediéw spolecznosciowych, ktére
pozwoli nawigzaé bliska relacje z Bogiem i ze wspdlnota Koscio-
ta. Stad trzecie wyzwanie, ktére wynika z tego drugiego i jest bar-
dzo konkretne. Mozna je wyrazi¢ w pytaniach: jak uzywa¢ mediéw
w Kofdciele, jak wpisaé je w zycie duchowe wszystkich wiernych, jak
postugiwac si¢ smartfonem, by przyblizal nas on do Boga i do dru-
giego czlowieka? (Marcyniski 2020).

Papiez Franciszek na 58. Swiatowy Dzieri Srodkéw Spoteczne-
go Przekazu zauwazyl, ze sie¢ (Internet) dziala dzigki partnerstwu
wszystkich elementéw, a jednoczesnie przypomina figure wspélnoty.
Wymaga ona wzajemnego stuchania i dialogu opartego na odpo-
wiedzialnym uzywaniu jezyka. Niestety czesto wirtualna wspélnota
spolecznosciowa nie charakteryzuje si¢ silnymi wiezami i cechuje ja
silny indywidualizm, zamiast promowa¢ spotkanie z innymi, moze
powigkszy¢ naszg samoizolacje. Tak wiec sie¢ ukazuje powazny roz-
tam w strukturze relacyjnej spoleczeristwa, rozdarcie, ktérego nie
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mozemy lekcewazy¢. Ojciec $wigty zachecit do rozwazenia stéw apo-
stola Pawtla, ktéry wzywal: niech kazdy z was méwi prawde do bliz-
niego, bo jestescie nawzajem dla siebie cztonkami” (Ef 4,25). Wynika
stad, ze obowiazek strzezenia prawdy rodzi si¢ z potrzeby niezaprze-
czania wzajemnej relacji komunii. Prawda objawia si¢ w komunii.
Natomiast ktamstwo jest samolubng odmowg uznania wlasnej przy-
naleznosci do ciala. Jest odmowg dania siebie innym, tracac w ten
sposob jedyna droge do odnalezienia siebie — czytamy w papieskim
oredziu (Franciszek 2019).

Czlowiek moze odnalez¢ siebie we wspdlnocie, ktéra jest miej-
scem, $rodowiskiem w ktérym najpelniej moze on zaspokoi¢ swoje
duchowe potrzeby. Ale w jaki sposéb? Przygotowuje do pierwszej
spowiedzi i komunii §w. 60 dzieci. Parafia przekazuje dzieciom w da-
rze ksigzeczki (modlitewniki) i rézarice. Wprowadzitem ten sposéb
przekazywania pamiatek w 2018 roku i obserwowalem, czy dzieci,
ktére otrzymaly ksiazeczke i rézaniec, przychodza z tymi uroczy-
$cie poswigconymi przedmiotami np. do spowiedzi czy na modlitwe
rézanicowa w pazdzierniku. W ubieglym roku na poczatku pazdzier-
nika na 70 dzieci przychodzacych na modlitwe rézaricowy (ktére
wezeénie otrzymaly rézaniec od parafii) przyniosto ich tylko troje
(dziewczynki). Natomiast dzieci idace do spowiedzi, ktére w ubie-
glym roku przystapily do pierwszej komunii $w., mialy ksigzeczki,
ale co drugie z nich miato jednak problem z odczytywaniem formuly
spowiedzi. Zapomnialy ja i mialy trudno$ci w odczytaniu. Na reko-
lekcjach szkolnych dla dzieci ze szkoly podstawowej czes¢ z nich nie
poszia do spowiedzi. Na moje pytanie, dlaczego nie ida do spowiedzi,
odpowiedzialy: ,Bo nie znamy regulki spowiadania si¢, nie mamy
ksigzeczek”. Powiedziatem im wtedy: ,Macie smartfony, wpiszcie so-
bie rachunek sumienia, tam znajdziecie formule spowiedzi”. Wszyscy
ktérzy mieli smartfony przygotowali si¢ i przyszli do spowiedzi.

Na spotkaniu w listopadzie z rodzicami dzieci, ktére przystapi-
ty do pierwszej komunii $w. w maju 2020 roku, zaproponowaltem,
aby parafia przekazywata dzieciom tylko rézarice, a ksigzeczki dzieci
otrzymaja poprzez aplikacj¢ dostepng online. Niestety, czes$¢ rodzi-
c6w zglosita sprzeciw, twierdzac, ze ksiadz proboszcz niszczy tradycje
Kosciota. Kiedy zapytatem rodzicéw, czy oni korzystaja jeszcze z tra-
dycyjnej ksigzeczki — zapad!ta cisza.
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Lakonczenie

Postawione na poczatku artykutu pytania, czy smartfon moze
by¢ srodkiem w zaspokajaniu potrzeb duchowych dzisiejszych wier-
nych, czy wspélczesny Koscidl jest przygotowany na nowe wyzwania
w zakresie duszpasterstwa poprzez massmedia zastuguja na powazne
potraktowanie i na szersze badania. W pewnym sensie zainspirowa-
ty one refleksj¢ o potrzebie dyskusji w Kosciele nad wspétczesnymi
formami zaspokajania potrzeb duchowych wiernych. Pandemia ko-
ronawirusa pokazala, ze mozna uczestniczy¢ we mszy $w. i innych
praktykach religijnych poprzez massmedia, takze za posrednictwem
smartfona. Czy jednak mozna na przyklad udziela¢ wirtualnie od-
pustu zupelnego osobom, ktére nie byly fizycznie w kosciele? By¢
moze wspolczesne problemy spoleczne stang sie punktem wyjscia do
przemysleri nad tradycyjnymi formami religijnosci, nad sposobami
oraz narzedziami wykorzystywanymi do jej ksztaltowania, by w ten
sposéb zaspokoi¢ na przyktad duchowsg potrzebe spowiedzi — online?
Przez smartfona?
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