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Empatia jako szansa i jako ograniczenie

Empathy and Its Limits, red. Aleida Assmann, Ines Detmers, London:
Palgrave Macmillan, 2016, 219 s.

Praca zbiorowa Empathy and Its Limits (Empatia i jej granice) powstata pod
auspicjami niemieckich badaczek zajmujacych sie tematyka pamieci, Aleidy Ass-
mann i Ines Detmers. Redaktorki zgromadzity teksty historykéw, a takze socjo-
logbw, literaturoznawcéw, badaczy pamieci i filozoféw z Izraela, Wielkiej Bryta-
nii, Niemiec i ze Stanéw Zjednoczonych.

We wstepie redaktorki zbioru podjety prébe zdefiniowania empatii, wskaza-
nia szans, jakie otwiera przed badaczami refleksja na ten temat, oraz mozliwosci
zastosowan tej kategorii w humanistyce i naukach spotecznych. Ich zdaniem ,em-
patia” stata sie czescig kondycji wspotczesnego cztowieka, ktéry zderzony z pro-
blemami i cierpieniem ,innych”, wychodzi z charakterystycznej dla nowoczesnosci
roli ,,niezaleznego obserwatora”. Empatia jest wazng prospoteczng umiejetnoscia
poznawania stanéw wewnetrznych innych ludzi i odpowiadania na nie we wraz-
liwy spos6b. Ma jednak oczywiste ograniczenia, np. do jakiego$ stopnia zaciera
granice miedzy podmiotem do$wiadczajgcym a osobg, ktéra z nim wspétodczuwa.
Empatia kaze stawia¢ sie na miejscu innych ludzi i spojrze¢ na $wiat ich oczami,
ale pozornie, w rzeczywistoSci bowiem spojrzenie sktada sie z wyobrazen patrza-
cego na temat uczu¢ ,innego”. Wydaje sie, ze jest to szczegoélnie istotne zastrzeze-
nie, gdy zastanawiamy sie, jak ,empatie” mozna zastosowa¢ w studiach nad zagta-
da Zydéw - doswiadczenie ofiar pozostaje przed badaczami cze$ciowo zamkniete.

Jest tego sSwiadom Amos Goldberg, autor artykutu ,Empatia, etyka i polityka
w historiografii Holokaustu”, ktéry zaproponowat typologie rodzajow empatii
stosowanych w historiografii Zagtady i krytycznie je przeanalizowat. Jako pierw-
szy wskazuje ,empatie liberalng” (liberal empathy) - postuguje sie tu przyktadem
klasycznej pracy Christophera Browningal, ktory analizowat motywacje i wybo-

! Christopher R. Browning, Zwykli ludzie. 101. Policyjny Batalion Rezerwy i ,ostateczne
rozwigzanie” w Polsce, ttum. Piotr Budkiewicz, Warszawa: Bellona, 2000; wyd. polskie 2 popr.
i uzup.: Zwykli ludzie. 101. Rezerwowy Batalion Policji i ,,ostateczne rozwigzanie” w Polsce, Po-
znan: Rebis, 2019.
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ry sprawcéw, cztonkdéw policyjnego 101 Batalionu przeprowadzajacego egze-
kucje Zydéw w okupowanej Polsce, m.in. w J6zefowie na Roztoczu. Browning
starat sie zrozumie¢ - co nie jest rownoznaczne z usprawiedliwieniem - czyny
sprawcow. Zdaniem Goldberga zatozenia etyczne i metodologiczne Browninga
sg ,liberalne”, gdyz zaktadajg istnienie wspélnych wszystkim ludziom doswiad-
czen i impulséw etycznych, co oznacza, Ze autor i czytelnik mogg postawic sie
na miejscu aktoréw historycznych - zaré6wno sprawcéw, jak i ofiar, poniewaz
i jedni, i drudzy sa ludzcy. Takie podejScie tatwo poddac¢ krytyce, pokazujac,
Ze sam proces ,wczuwania sie” jest uwarunkowany historycznie zmieniajaca sie
wrazliwo$cig i kontekstami kulturowymi. W przekonaniu niektérych teorety-
kéw ekstremalny charakter Zagtady catkowicie podwaza sens intuicjonistyczne-
go projektu rozumienia (verstehen).

Typ drugi to ,empatia konserwatywna” (conservative empathy) - zdecydo-
wanie najstabiej oméwiona i trudna do uchwycenia. W historiografii pisanej
w tym nurcie sprawcy s3 postrzegani jako podmioty moralne, z ktérym mozna
sie identyfikowa¢ - za przyktad stuzy ksigzka Andreasa Hillgrubera o obronie
wschodnich granic Rzeszy w 1944-19452. Jej autor rekonstruowat system war-
tosSci zohierzy Wehrmachtu, a ich dziatania przedstawit jako obrone ludnosci
cywilnej. Takie ujecie wzbudzito zywiotowy opor, dostrzezono w nim bowiem
prébe czeSciowego zintegrowania nazistowskiej przesztosci z resztg historii
Niemiec. Szkoda, Ze ten watek nie doczekat sie rozwiniecia, bo to, co Goldberg
zwie ,empatig konserwatywng”, jest nurtem widocznym takze w publikacjach
niektorych polskich historykéw.

Trzeci typ to ,empatia postmodernistyczna” (postmodern empathy), z ktéra
wyraznie sympatyzuje autor artykutu. Dotyczy ona przede wszystkim ofiar, nie
za$ sprawcow Zaglady. Osoba wykazujgca ten typ empatii unika utozsamienia
czy proby zrozumienia ofiar - ten typ empatii wyrasta z krytyki dwoch pozo-
statych. Zdaniem teoretykdéw przywotanych przez Goldberga (m.in. Dominicka
LaCapry, Shoshany Felman czy Giorgia Agambena) empatyczne stuchanie/czy-
tanie $wiadectwa nie musi sie rownac identyfikacji z ofiarg. Co wiecej, stuchacz
jest etycznie zobowigzany do stuchania traumatycznych $wiadectw z przeszto-
$ci szczegdblnie wtedy, gdy pozostaja one radykalnie obce jego doswiadczeniom.
Taki rodzaj empatii najtrudniej zastosowa¢ w pracy historyka, ale za cze$cio-
wo udang prébe Goldberg uznaje monografie Saula Friedlandera Nazistowskie
Niemcy i Zydzi (po polsku ukazat sie tylko tom drugi, Czas eksterminacji®). Fried-
lander obficie cytuje zydowskie dokumenty osobiste, co pozwala mu witaczy¢

Z Andreas Hillgruber, Zweierlei Untergang: die Zerschlagung des Deutschen Reiches und das
Ende des europdischen Judentums, Berlin: Siedler Verlag, 1986.

3 Saul Friedldnder, Czas eksterminacji. Nazistowskie Niemcy i Zydzi 1939-1945, thum. Sta-
womir Kupisz, Anna Maria Nowak, Krzysztof Mastowski, Warszawa: Proszynski Media, 2010.
Na temat tej pracy zob. tez Amos Goldberg, Gtos ofiary i estetyka melodramatu w historiografii,
,Zagtada Zydéw. Studia i Materiaty” 2009, nr 5.
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Zagtade w historie drugiej wojny swiatowej, a jej ofiarom moéwic¢ wtasnym gto-
sem, bez utraty naddatku, ktéory wymyka sie empatii, poniewaz pozostaje dla
badacza oraz czytelnika niedostepny. Goldberg dostrzega jednak w tak pisanej
historii grozbe popadniecia w banat i melodramatyzm.

Na koniec Goldberg patrzy na empatie jako wyzwanie polityczne. W jego
przekonaniu dzié§ Zydzi nie sg juz ,innym’, ktérego glos jest mato styszalny.
Przeciwnie, gdy Holokaust zostat uznany za najwazniejsze wydarzenie trauma-
tyczne w historii ludzko$ci i stat sie elementem izraelskiej polityki historyczne;j,
utozsamianie sie z zydowskimi ofiarami stato sie prostsze. Goldberg uwaza, ze
wspbélczesnie ,innym” w spoteczenstwie izraelskim sg Palestyniczycy, na pozio-
mie miedzynarodowym za$ uchodzcy.

Ta cze$¢ dobrze koresponduje z dwoma pozostatymi artykutami w tej czesci
ksigzki, zatytutowanej ,Polityki empatii”. Steven E. Ascheim, autor ,(Ambiwa-
lentnej) ekonomii politycznej empatii”, zastanawia sie, czy rzeczywiscie zyjemy
w ,empatycznej cywilizacji”. Podkre$la, Ze empatia nie jest uniwersalna - prze-
ciwnie, to, kto i w jakich okoliczno$ciach moze sie sta¢ przedmiotem empa-
tycznego spojrzenia, jest konstruowane kulturowo i ma znaczenie polityczne.
Wedtug Ascheima cze$¢ grozy Holokaustu wynika z tego, Ze zbrodnia zostata do-
konana w centrum ,cywilizowanego $wiata”; to stwierdzenie nie jest pogltebione
i budzi watpliwosci, podobnie jak nastepujgca po nim enumeracja innych zbrod-
ni przeciw ludzkoSci o tragicznym, ale niekoniecznie ludobdjczym wymiarze, co
moze sugerowac, ze autor nie dostrzega wyjatkowego charakteru Zagtady lub go
zamazuje (deklaruje, Ze nie chce sie zajmowac¢ kwestig ,wyjatkowosci”, trudno
jednak widzie¢ jego gtos poza kontekstem dyskusji na ten temat). Mimo to na-
lezy doceni¢, ze Ascheim pyta, jaka role odgrywaja ideologie (np. nacjonalizm)
w tym, kogo obejmuje sie empatia, i zauwaza, ze najtatwiej jest wykazywac em-
patie wobec tych, ktérzy sa do nas podobni - zdaniem psychologéw ewolucyj-
nych empatia ma utatwia¢ ludziom wspotprace w ramach jednej spotecznosci.

Do$¢ podobne stanowisko prezentuje w odwotujacym sie do aktualnej sytu-
acji politycznej artykule Shelley Berlowitz, ktéra zastanawia sie, czy kategoria
»~empatii” moze pozwoli¢ wyjasni¢ fiasko dialogu miedzy Palestyriczykami i Izra-
elczykami. Z perspektywy psychologicznej empatia pozwala dostrzec punkt wi-
dzenia ,innego” (cho¢ niekoniecznie sie z nim zgodzi¢) i uzna¢ go za réwny wta-
snemu. Z tego wzgledu empatia zostaje zablokowana w sytuacji konfliktowej,
gdy wybieramy jedna ze stron jako ,lepsza”, ,naszg”. Droga do wyjscia z konfliktu
jest przekroczenie tej hierarchii i otworzenie sie na narracje drugiej strony, zta-
manie hierarchii - na co w jej przekonaniu izraelskie spoteczenistwo i instytucje
nie sg gotowe. Berlowitz ujmuje sytuacje polityczng w kategoriach psycholo-
gicznych, ale proponowana przez nig interpretacja nie wydaje sie przetomowa.

W jednym z najbardziej intrygujacych rozdziatéw, ,Empatia w teatrze horro-
ru, czyli cywilizowanie ludzkiego serca”, Ute Frevert zastanawia sie, jak doszto
do tego, ze Europejczykoéw zaczeta zaprzataé kwestia ,ludzkiej godnosci”. Stu-
lecia poprzedzajace XX w. wypelniata przemoc, a przejawy empatii byty bloko-
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wane. Korzenie procesu, ktéry doprowadzit do zmiany, Frevert wywodzi z kon-
cepcji ,wrazliwosci” (sensibilité) - jej zwolennicy pragneli cywilizowac¢ ludzkie
serca nawykte do widoku cudzego cierpienia. W XVIII w. surowe kary fizyczne
i tortury stanowily filar systemu wymierzania sprawiedliwo$ci przestepcom -
do czasu az pod wptywem nowych pradéw myslowych zaczeto uwaza¢, ze kaz-
dy ma przyrodzony ,honor”, a ,wspétodczuwanie” zaczeto by¢ postrzegane jako
fundament spoteczenstwa. Na tej fali niekt6rzy monarchowie zaczeli zakazywaé
tortur, a pisarze ubolewali nad obojetnoscig thuméw ogladajacych publiczne eg-
zekucje. Podjeto dyskusje nad koniecznoscig ,humanizowania” aktu egzekucji
- zaczeto ograniczac jego ,teatralno$¢” (ktérej czeScig byta obecno$¢ widow-
ni). Intelektuali$ci dostrzegli, Zze obserwowanie cudzego cierpienia wydobywa
z czlowieka najgorsze instynkty. Zdaniem Frevert w zmianach, jakie dokona-
ly sie w postrzeganiu przemocy i okrucienistwa, nawet tych sankcjonowanych
przez system prawny, kluczowg role odegrata empatia.

Tezy Frevert sa tylez interesujace, co dyskusyjne. Czy mozna skutecznie argu-
mentowad, ze udato sie ,zhumanizowac¢” ludzkie serca, gdy tysigce uchodZcow
tonie co roku w Morzu Srédziemnym? Czy w $wietle ostatnich badan nad trze-
cig poza ofiarami i sprawcami grupa aktoréw w czasie Zagtady i ich reakcjami
na przemoc spotykajaca Zydéw mozna przekonywac, ze o$wieceniowy projekt
odniodst sukces? Frevert charakteryzuje intelektualng rame, ktérg od XVIII w.
opisuje sie rzeczywisto$c¢ - i ktéra niewiele ma z nig wspélnego. Przeciwnie, by¢
moze dyskursy o ,godnosci” i ,humanizmie” tworza tylko niebezpieczng iluzje
i spychaja codzienng ludzka obojetno$¢ poza sfere, o ktérej mozna rozmawiac?

Genealogie empatii tropi takze Jay Winter; ten badacz z kolei pierwsze prze-
jawy popularnosci tego terminu datuje na poczatek XX w. Winter szuka odpo-
wiedzi na pytanie, czym empatia rézni sie od zblizonych uczu¢, przede wszyst-
kim wspoétczucia (sympathy). Jego zdaniem ta pierwsza ma moc zmiany osoby,
ktéra ja odczuwa. Winter zwraca uwage na zbiezno$¢ czasowa miedzy narodzi-
nami empatii a ustanowieniem w miedzynarodowym porzadku prawnym praw
cztowieka. Mocno podkres$la réznice miedzy prawem humanitarnym i prawami
cztowieka - to te drugie wywodza sie w jego przekonaniu z porzadku empatii,
a ich fundamentem jest zatozenie réwnosci wszystkich ludzi.

Peter Fritzsche rozpoczyna rozwazania na temat zarzadzania empatiag w Trze-
ciej Rzeszy od przypomnienia publikacji Tod in Polen (Smier¢ w Polsce) Edwina
Dwingera z 1940 r., dotyczacej rzekomych zbrodni dokonanych na Niemcach
w zachodniej Polsce we wrze$niu 1939 r. Zdaniem Fritzschego niemieckie fanta-
zje na temat wtasnego cierpienia stanowity psychologiczny wstep do Holokau-
stu. Dwinger opisywat bowiem przyszte cierpienia i Smier¢ cywili jako zemste
i tym samym wpisat je w topos wojny sprawiedliwej. Tod in Polen byto cze$cia
narodowosocjalistycznej wizji historii Niemiec po 1918 r. - kraju skrzywdzo-
nego. Fritzsche pokazuje to poczucie krzywdy jako charakterystyczny fenomen
kulturowy, istotny chocby przez to, Ze jego sile nie oparli sie nawet ci, ktérym
z narodowym socjalizmem nie byto po drodze. Gdy do Niemiec zaczety dociera¢
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wiadomosci o zbrodniach na Zydach, pafistwowa machina propagandy prébo-
wata przeciwstawi¢ im wizje wojny jako obrony przed sowieckimi oprawcami.
W mowie wygtoszonej w lutym 1943 r. Goebbels fantazjowat na temat tego, co
alianci zrobig z Niemcami, jesli wygraja wojne - fantazje te stanowity doktadne
odbicie dziatan niemieckich zotnierzy na froncie wschodnim. Sama grozba mia-
fa stuzy¢ jako usprawiedliwienie faktycznych zbrodni: Zotnierze Hitlera uwie-
rzyli, Ze zabijaja zydowskie kobiety i dzieci, by zagwarantowa¢ bezpieczng przy-
szlo$¢ Trzeciej Rzeszy. Fritzsche, w przeciwienstwie do innych badaczy, ktérych
teksty zawarto w tomie, nie odwotuje sie wprost do ,,empatii” i to wychodzi jego
tekstowi na korzy$¢ - autor ufa czytelnikowi i zostawia mu interpretacje, ktéra
opisane przypadki potaczy z gtéwnym tematem ksigzki.

Aleida Assmann odwotuje sie do kwestii empatii przez krytyczng refleksje
nad tym, w jaki sposéb rézne generacje Niemco6w pamietajg wydarzenia z prze-
sztosci. W szczegdlnos$ci interesuje ja ,patrzenie w inng strone” (artykut nosi
tytut Looking away in Nazi Germany) jako strategia blokowania empatii, jej zda-
niem charakterystyczna dla starszego pokolenia Niemcow, ktérzy w czasie woj-
ny byli sSwiadkami przemocy zorganizowanej przez panstwo. Assmann interesu-
je zwlaszcza sam koniec Trzeciej Rzeszy, pierwsze miesigce 1945 r., gdy zblizali
sie Rosjanie, a ocalatych z obozéw gnano w marszach $mierci. Wyjgtkowg cecha
tego etapu Zagtady jest jego widoczno$¢ - przemoc, $mier¢ i krzywda nie byty
woéwczas ukryte przed okiem postronnych, przeciwnie, wymuszaty spojrze-
nie i konfrontacje z cudzym cierpieniem (s. 131). Wedtug Assmann ,patrzenie
w bok”, unikanie konfrontacji z niewygodnymi faktami jest charakterystyczne
dla reziméw totalitarnych w ogdle. Jej zdaniem Niemcy przed 1945 r. przyjeli
optyke, w ktorej cierpienia ich zydowskich sgsiadéw staty sie dla nich niewi-
doczne. W tek$cie Assmann nie brakuje ciekawych tez; wydaja sie one miec¢ sens
analityczny takze w kontekscie polskim, ale artykut ma charakter przyczynkar-
ski, a najwazniejszym kwestiom brakuje mocniejszego wyartykutowania.

Tom konczy cze$¢ poswiecona kwestiom etycznym. Otwiera ja artykut Fri-
tza Breithaupta ,Empatia dla empatii. Estetyka i codzienny empatyczny sadyzm”.
Autor podkresla, Ze empatia ma takze ,ciemne strony” — tym samym wylamuje
sie on sposrdd gtoséw zebranych w recenzowanej ksigzce. Breithaupt stwierdza,
Ze empatie mozna wykaza¢ wobec kazdego i akt ten prowadzi do polaryzacji sg-
doéw - kaze widzie¢ Swiat w czarno-biatych kategoriach. Empatia jest etycznie
niejednoznaczna, poniewaz nie jesteSmy empatyczni zawsze w takim samym
stopniu, a to, w jaki spos6b empatia ,,wtgcza sie”, pozostaje tajemnica dla kogni-
tywistéw. Empatia moze sie wigzaé z zemstg i $wiadomym zadawaniem boélu
w imie kary - w m$ciwych impulsach tkwi przeciez wyobrazenie o uczuciach
karanego i Swiadome wymierzanie mu cierpienia. Breithaupt zauwaza, ze row-
niez sadysta jest zdolny dostrzega¢ cierpienie innych, nie mozna wiec nazwac
go wyzutym z empatii. Problem w tym, Ze empatia wcale nie musi prowadzi¢ do
aktywnego wspétczucia. Opisuje to na przyktadzie manipulacji i dominacji, kté6-
re sa celem ,empatycznych sadystéw”, dystansujacych sie od cierpienia innych.
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Artykut Breithaupta jest ciekawa proba ,zatrucia” obrazu empatii wytaniajacego
sie z Empathy and Its Limits. Ponadto jako jedyny odwotat sie do kategorii z za-
kresu psychologii teoretycznej i kognitywistyki.

Sophie Oliver w tekscie pt. , Est-etyka empatii: Bachtin i powr6t do siebie jako
akt etyczny” siega do koncepcji egzotopii Michaita Bachtina, by odpowiedzie¢ na
ryzyko zwigzane z empatycznym spojrzeniem - jest to wiec jeszcze jeden artykut
w zbiorze eksplorujacy ambiwalencje tytutowego tematu. Oliver omawia rézne
ujecia empatii: od tych, ktore widza ja jako impuls etyczny (prospoteczny kata-
lizator zachowan altruistycznych), podkreslajace jej wymiar epistemologiczny
(dzieki niej mozna poznac i zrozumie¢ stany mentalne innych), po te, dla ktérych
jest to kompetencja z zakresu estetyki (umiejetno$¢ patrzenia na sztuke tak, by
siegna¢ do jej gltebszego znaczenia). Oliver przyglada sie sytuacjom, gdy empa-
tie wywotuje wydarzenie, ktérego nie jesteSmy bezposrednimi swiadkami - np.
widzimy je na fotografiach. Autorka analizuje pod tym katem do$wiadczenia
zwiedzajgcych berlinskie Muzeum Zydowskie oraz tamtejszy pomnik Pomordo-
wanych Zydéw Europy. Jej zdaniem instytucje dgza do wywotania w odbiorcy
empatii, ale bez sukcesu - ich przekaz budzi ambiwalencje, poniewaz odwotuje
sie do empatii rozumianej jako utozsamienie sie z cierpigcym. Banat tak rozu-
mianej empatii mozna wedtug niej przetamac propozycja Bachtina - powrotem
do siebie samego po tym, jak postawiliémy siebie w miejscu innych. W ten spo-
s6b nie dojdzie do identyfikacji z ofiarg, zlania z jej cierpieniem, a dystans moze
sta¢ sie punktem wyjscia do refleksji etycznej i epistemologicznej. Wydaje sie,
ze tekst Oliver nalezy uznac za interesujacy dla tych historykéw Zagtady, ktérzy
zastanawiajg sie, jak wykazywa¢ madrg empatie wobec ofiar, nie zamazujac jed-
noczesnie granic miedzy ich doswiadczeniem a wtasnym.

Jan Assmann przyglada sie natomiast biblijnej idei ,porzadnego” czy ,przy-
zwoitego” spoteczenstwa. Analizuje historie wyjscia Hebrajczykéw z Egiptu
i przekonuje, Ze mozna interpretowac jg jako swoisty fundament przykazania
empatii wobec innych, znajdujacych sie w sytuacji ucisku. W szczegdlnosci znaj-
duje to wyraz w wersie ,nie bedziesz uciskat cudzoziemcéw, gdyz znacie zycie cu-
dzoziemcéw, bo sami byliscie cudzoziemcami w Egipcie” (Ksiega WyjScia 23, 9).
Zdaniem Assmana kluczowe jest tu odwotanie sie do pamieci wiasnego doswiad-
czenia, a konkretniej — wtasnego cierpienia spowodowanego ,uciskiem”. Autor
sadzi, ze wlasnie tam Jahwe zostaje zdefiniowany jako ,mito$ciwy prawodawca”,
ktory kaze w szczegdlny sposoéb troszczyé sie o los ,nieuprzywilejowanych”. Ass-
mann podkresla, ze tekst Tory odwotuje sie do uniwersalnej wspoélnoty ludzkiej,
w ktorej Hebrajczycy moga odczuwaé empatie wobec ,innych” (wyjatkiem s3
Kanaanczycy). Fascynujgce dla niego w omawianych fragmentach Tory jest osa-
dzenie empatii w pamieci wtasnego doswiadczenia i umiejetno$¢ przeniesienia
jej na innych. Pamie¢ ma chroni¢ Izraelitow przed popetieniem wobec ,innych”
niegodziwosci, ktérych sami padli ofiara.

Tom zamyka tekst ,Diaspora, sztuka i empatia”. Jego autorka, Jacqueline Lo,
uzywa kategorii ,empatii” do interpretacji twérczosci Johna Younga, artysty
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chinskiego pochodzenia pracujacego w Australii. Lo skupia sie na przedstawio-
nej w Berlinie wystawie Younga zatytutowanej ,Bonhoeffer w Harlemie” - au-
stralijski malarz odwotuje sie w niej do postaci niemieckiego teologa, oponenta
nazizmu, ktéry po pobycie w USA na poczatku lat trzydziestych XX w. stat sie
wrazliwy na tamtejszy rasizm i jego rodzimy odpowiednik, antysemityzm. Lo
odczytuje wystawe Younga jako propozycje, by z filozofii Bonhoeffera wydoby¢
wezwanie do ponadnarodowej empatii i wrazliwos$ci na cierpienie. W swoich
pracach Young odwotuje sie takze do innych postaci historycznych, ktére stawia-
ly opér totalitarnym rezimom. Zdaniem Lo artysta robi to w wyjatkowy sposéb,
nazwany przez nia ,diasporycznym” - bo nie wspotgra z polityka historyczna
zadnego panstwa. Dla Younga centralne pozostaje doswiadczenie zwyktych lu-
dzi, ktorzy w obliczu zta podejmujg decyzje o charakterze moralnym.

Emapthy and Its Limits podziela ktopot wielu wydawnictw zbiorowych: za-
warte w niej artykuly sg interesujace, cho¢ nieréwne. Zbiér obejmujacy teksty
autoréw o zréznicowanych zainteresowaniach badawczych jest co najmniej
eklektyczny. Uwazny czytelnik z pewnos$cig dostrzeze, Zze watki sie dubluja,
a niektorym tekstom brakuje jasnego wyartykutowania problemu badawczego.
Zarazem jednak w ksigzce pojawia sie wiele interesujgcych tropéw, pytan, przy-
ktadoéw i watpliwosci, co czytelnik moze potraktowac jako punkt wyjscia do re-
fleksji nad tym, jak te tematyke ujmowac¢ we wtasnej pracy badawcze;.

Warto$cia ksigzki jest samo zaproponowanie empatii jako tematu do nauko-
wej refleksji i rozpoczecie dyskusji na ten temat. Badacze zajmujacy sie Zagtada
muszg sie zmierzy¢ z ta kwestig na dwéch poziomach. Z jednej strony powinni
zastanowic sie, czy empatia wobec ofiar (a takze $wiadkéw i do pewnego stop-
nia sprawcow) jest obecna w ich pracy, oraz zapyta¢, czy ma ona dla historyka
wymiar zobowigzania etycznego. Z drugiej za$ - dostrzec empatie jako jedna
z motywacji do dziatann podejmowanych przez postaci historyczne, np. organi-
zowania pomocy i ratunku dla Zydéw w czasie Holokaustu.



