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Film Nie wolno sie brzydko bawic to historia cztowieka, ktéry majac lat 10, zostat
osadzony w niemieckim obozie koncentracyjnym dla dzieci i mtodziezy przy ulicy
Przemystowej w tLodzi. W obozowym skierowaniu stwierdzono: Stanistaw Sochacki
pozostaje bez opieki, wtoczyt sie i Zebrze, matka w Rzeszy. Jego historie opowiada
Urszula Sochacka - coérka bytego wieZnia, ktéra prowadzi wewnetrzny dialog z ojcem

oraz z tymi, ktoérzy ocaleli.

Film jest historig trzech ocalatych pokolen. Pierwszego, ktore cierpiato i nie miato prawa
o krzywdzie rozmawia¢ badZ nie mogto emocjonalnie tej krzywdy nazwa¢. Drugiego,
ktére cierpialo i o rozmawiato tylko o tym lub w ogéle - co mozna rozumiec¢ jako
milczaca rozmowe. I wreszcie, trzeciego pokolenia, ktére ma prawo rozmawiac i uczy¢
sie empatii poprzez czerpanie z doswiadczenia emocjonalnego ocalatych, bedacego

wspollnym dziedzictwem nieludzkiego czasu.

Film to wyktad historii. Grzegorz Siwor, krakowski historyk, pedagog, ktéry od wielu lat
naucza o Zagtadzie Zydéw, w opowiesci o cztowieczefistwie Dawida Kurzmanna pisze:
yhistoria, w moim przekonaniu, nie jest naukg utylitarng, a na podstawie tego co byto,
nie da sie przewidzie¢ tego, co bedzie”. W Innym miejscu dodaje: ,na do$wiadczeniach
z historii najszybciej ucza sie zbrodniarze, doskonalgc sposoby zabijania i unikania
odpowiedzialnosci”. Jesli wiec - konkluduje - ,zajmuje sie przesztoscia, to dlatego, ze
wydarzyta sie i po prostu mnie ciekawi. Tak, minione wypadki czasami dajg do mys$lenia,
dlatego wazne jest bySmy je wprowadzili w horyzont naszej wyobrazni”. Filmowy
wyktad Pani Urszuli Sochackiej jest szczeg6lnie znaczacy dla refleksji nad nauczaniem
historii, ktorg nazwe historig ,emocjonalng”, w ktorej obiektywne dane przestajg mie¢
znaczenie. To nad czym mamy powinno$¢ sie skupi¢, za co wzig¢ odpowiedzialnos$¢

i 0 czym powinniSmy pamieta¢ to dane wywiedzione z emocjonalnych ran cztowieka



uwiklanego w ztoZone procesy stawania sie spoteczenstwa. Raz jeszcze nawiagze do
cytowanego Autora: ,cho¢ jestem nauczycielem, nie wierze w poprawe $wiata poprzez
edukacje, poniewaz zlo jest odporne na wysitki szkolarzy stojacych z kreda przy tablicy”.
Zgadzam sie. Jednak stawiam pytanie: czy jest nadzieja, kiedy szkolarzem bedzie
,doswiadczony”, medium nie bedzie kreda, a stanie sie nim dzieto bedace swiadectwem
sity naszego cztowieczenstwa, natomiast tablicg przestrzen aksjologicznej refleksji
i dialogu? Jestem przekonany, ze tak. MyS$le o takim podejsciu do edukacji, ktore
przeksztatca migotliwy los w pozostajgce pod kontrola doswiadczenie, natomiast
fizyczny akt méwienia w akt etyczny, co jest mozliwe dzieki otwarciu sie na ,zranione
opowiadania" naszych bliskich, ale przede wszystkim na opowiadania wtasne. Moim
zdaniem otwarto$¢ na siebie ma szczegblne znaczenie w procesie uczenia sie tych,

ktérzy zamierzajg pracowac z cztowiekiem.

Film inspiruje, aby przemysle¢ istote pracy socjalnej. Jesli miatbym wtasnie w tym
kontekscie podja¢ prébe okreslenia jak rozumiem swoja profesje to - odwotujac sie do
Arthura Kleinmana wspoétczesnego antropologa i psychiatry, Autora The Iliness
Narratives: Suffering, Healing, and the Human Condition - twierdze, iz praca socjalna to
powinno$¢, aby by¢ empatycznym Swiadkiem egzystencjalnie znaczacego
(traumatycznego) doswiadczenia, to $wiadczenie pomocy w praktycznym radzeniu
sobie z jego dtugotrwatymi konsekwencjami, to wspotpraca nad wpisywaniem tego
dos$wiadczenia w osobista biografie cztowieka zranionego. Ale czy tylko? Nie. JesteSmy
bowiem uczestnikami wspo6t-rozpoznawania zbiorowych doswiadczen traumatycznych.
Wiemy, czerpiac z pracy Jeffreya Alexander’a, iz ich spoteczne definiowanie, uczenie sie
z nich i ostatecznie potencjalne wzbogacanie zbiorowej tozsamosci nie wynika z natury
samego cierpienia. Przeciwnie, jest zwigzane z uwarunkowaniami kulturowymi, ktére
umozliwiaja, badZ blokuja pojawienie sie wpltywowych grup niosacych $wiadectwo
traumy. Grup posiadajgcych zasoby, autorytet i kompetencje interpretacyjne, aby
w efektywny sposdb rozpowszechniaé roszczenie prawa do uznania traumy. Jesli jednak
te przestrzenie otwierajga sie nasza profesjonalna odpowiedzialno$¢ polega na
wspottworzeniu przekonywujacych narracji i przekazaniu ich szerszej publicznosci, aby
aktualizowa¢ definicje moralnej odpowiedzialnosci i rozszerza¢ spoleczne wiezy

solidarnosci czerpiac z naszego wspdlnego dziedzictwa czasu zbezczeszczenia.



