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אדם ואדמה בעידן וירטואלי –  למנחה
חובר ע"י: מערכת מדרשת, עבור: ועד מתיישבי גוש קטיף
השנה מלאו שש שנים לתהליך היציאה החד צדדית מחבל עזה.
'הינתקות', 'גירוש', 'פינוי', 'עקירה' – המילים השונות שבהן אנו בוחרים לציין את האירוע הזה חושפות מעט ממורכבות הרגשות כלפיו, ומבקשות לבטא את אופי הקשר למקום, לאדמה, לבית של חלק מאיתנו. 
הלימוד שלפנינו יעסוק בשאלת הזיקה בין האדם לאדמה, ובעיקר בהשלכות שיש לעידן המודרני-הווירטואלי-הגלובלי על הקשר הזה. אגב כך נוכל לבחון בפרספקטיבה רחבה את שאלת ההינתקות ואת משמעותם של עזיבת המקום והפרידה (הכפויה?) מהקרקע.
כבר בשמו קשור האדם לאדמתו. 
בסיפור הבריאה בפרק ב' בבראשית מתואר כיצד האדם נולד 'עפר מן האדמה ויפח באפיו נשמת חיים' (בראשית ב, ז) - 'אמא אדמה' – כמעט כפשוטו. 
ואולם, בעידן הווירטואלי נראה שהעולם משתנה: המושג 'קהילות' כבר אינו נקשר רק לפי שייכוּת למקום מגורים; 'אתר' הוא אינו רק מקום פיזי גאוגרפי, ויש צורך לגלות רגישות ועדינות לא רק בקשר בין-אישי אלא גם בתפעול המכשירים. אפשר לנהל מפעלים בארצות הברית מהודו או להפך; להציע חברות מקצה העולם עד קצהו; ולקיים חיים שלמים שהם בעצם חיים ווירטואליים לחלוטין. 
איך נראה כיום, מבעד להתפתחויות אלו, אותו קשר עתיק שבין אדם לאדמה? האם כשהעולם שואף להיות 'כפר גלובלי', יש מקום עוד לכפר הקטן הממשי? 
דף המקורות מתחלק לשלושה חלקים: 
חלקו הראשון עוסק בזיקה הראשונית שבין האדם לאדמה; החלק השני עוסק במרחב הווירטואלי ובשינוי שהביא עמו העולם המודרני; החלק השלישי עוסק בחיבור שבין הקשר העתיק לאדמה, והעידן הווירטואלי. 
כמה הסברים והערות להלן. 
חלק א: אָדָם-מָה
בהתאם לרמת הקבוצה, אפשר לפתוח יחידה זו בתרגיל אסוציאציות שעולות מתוך המילה 'אדמה'. אם אכן הולכים בכיוון זה כדאי להתייחס בהמשך להצעות שנשמעו בקבוצה. 
נקרא את הפסוקים מבראשית פרק ב' המתארים את בריאת האדם, ונשאל על מהות הקשר שבין האדם והאדמה לפי השאלות מפורטות בדף המקורות. 
שתי הערות לשאלות על המקור הראשון: ראשית, בדף המקורות נמנעתי במתכוון מלהיכנס לשאלת המוכרת על היחס שבין שני סיפורי הבריאה (פרק א' ופרק ב'), משום שאין זה הכרחי ועלול להסיט את הדיון לכיוונים אחרים. אך אם נושא זה עולה מאליו, או שרצונכם להתייחס אליו, יש לציין בקצרה כי מבעד להבדלים שבין שני סיפורי הבריאה, בולט הפער בתיאור היחס המצופה מן האדם כלפי הטבע המקיף אותו. בפרק א ברכת ה' לאדם היא 'פְּרוּ וּרְבוּ וּמִלְאוּ אֶת הָאָרֶץ וְכִבְשֻׁהָ' (פסוק כח) – תיאור המעמיד את האדם כשליט, כ'כובש', וכנעלה בבירור על הטבע. בפרק ב, לעומת זאת, תפקיד האדם הוא 'לְעָבְדָהּ וּלְשָׁמְרָהּ' (פסוק טו) - תיאור המבטא יחס כנוע יותר, אולי הרמוני יותר, בין האדם ובין סביבתו. אך כאמור, לדעתי אין הכרח לדון בשאלת שני הדגמים השונים של יחסי האדם וסביבתו במפגש זה.
הערה נוספת, הנוגעת לשאלה 'מדוע נברא האדם מן האדמה?': בתרבויות השונות ישנם סיפורי בריאה ומיתוסים שונים - ולענייננו, דרכי יצירה שונות של האדם. גם בתנ"ך עצמו בתיאור בריאת האדם בפרק א' לא נזכרת האדמה אלא 'בצלמנו כדמותנו'. בסיפור הבריאה הבבלי 'אנומה אליש' מתואר 'דם אצרורה עצמות אבראה', ועוד. נמצא אפוא, כי האדמה אינה מרכיב הכרחי בכל סיפור הבריאה. מה ניתן ללמוד מנוכחותה בסיפור הבריאה בפרק ב וכיצד היא מאירה את הקשר הרצוי בין האדם ובינה?
המקור השני הוא דרשה מתוך 'פרקי דרבי אליעזר', המתבססת על הפסוק 'עפר מן האדמה' בתיאור בריאת האדם. מתוך הדרשה משתמעים שני דגמים אפשריים לראיית הקשר בין האדם והאדמה: אפשרות אחת, שהמדרש שולל, שהקשר הוא בין אדם לאדמה ספציפית, למקום מסוים. האפשרות שהדרשה מעדיפה היא שהקשר הוא בין האדם לאדמה באשר היא. מעניין לראות כי ההגדרה המילונית של מילון אבן-שושן למילה 'אדמה' כוללת שלוש אפשרויות: 
1. קרקע, עפר הארץ. 
2. שם כולל לכדור-הארץ. 
3. חבל ארץ, מדינה.   
בתיאור שני המודלים העולים מן הדרשה – שייכות האדם לאדמה ספציפית או שייכותו הכללית לאדמה באשר היא – ניתן לראות כי המילה 'אדמה' אכן מתפרשת מבחינה לשונית לשני הכיוונים.  
המקור האחרון בחלק הפתיחה הוא דברי א"ד גורדון, הטוען כי בשיבת עם ישראל לארצו יש הכרח לקשר קרוב וממשי בין האדם והאדמה. בעת קריאת דבריו חשוב להבחין בכך שאמנם הוא קורא לחיבור עמוק של האדם לאדמה, אך בעצם מתאר כי המצב אינו כזה. דימוי האדם לעץ - דימוי נפוץ מן המקרא ולאורך דורות ספרות רבים - נוכח בתיאורו. מקור זה חותם את העיסוק הראשוני בעצם הזיקה בין האדם לאדמתו, ומקשר את המחשבה הכללית על החיבור ביניהם, למרחב ולזמן קרובים יחסית. 
חלק ב – העולם המודרני והמרחב הווירטואלי
החלק הראשון הסתיים בשאלה פתוחה על-אודות היחס כיום בין האדם ובין האדמה. כעת נעבור לחלק השני, שמטרתו לשרטט כמה קווי אפיון של העולם המודרני בכלל, ושל המרחב הווירטואלי בפרט. המטרה הראשונית בחלק זה היא הנכחה של המרחב בעידן הווירטואלי: בנוסף לאפשרות שיצרה המודרנה לקיום פיזי המנותק מן הטבע, מציע העידן הווירטואלי מרחב גאוגרפי שכלל אינו פיזי. 
דניאל שליט מדגיש את ניתוקו המוחלט של הקניון מכל הקשר סביבתי טבעי. מעניין להזכיר כאן שוב את דבריו של א"ד גורדון שקראנו לעיל - הוא תיאר את העלייה לארץ כנקודת מפנה חשובה והכרחית לקשר שבין האדם לאדמה, בפאתוס מלא תקווה ושאיפה לחיבור עמוק של האדם לטבע. מאה שנה מאוחר יותר מתאר שליט מצב רחוק עד מאוד מתקוותיו של א"ד גורדון. מבעד לשוני העצום בין הרגש והתקווה מזה והעצב המיואש מזה – משקפים שני הקטעים מצב דומה של ריחוק האדם מאדמתו.   
שמעון גלבץ מסביר במאמרו את משנתו של ז'אן בודריאר. הוא משתמש בדימוי ציורי – 'משל המפה של בורחס' – המבהיר את הזיקה בין הממשי לווירטואלי. 'תהליך ההדמיה' מדגיש את סכנותיו ומתאר את התופעה בנימה ביקורתית מובהקת.  
בהמשך מובאות שלוש דוגמאות למרחב הגאוגרפי ברשת. ניתן אמנם לטעון שכל ההתרחשות האינטרנטית היא קיום לא גאוגרפי, אבל דוגמאות אלו אינן רק התרחשות כללית אלא הן ממחישות חיים וקיום חלופיים לגאוגרפיה הממשית. מטרת הדוגמאות היא בראש ובראשונה לתאר את עצם המציאות של המרחב הווירטואלי - משחקי מחשב המציעים סחר בקרקעות, טיפול בחקלאות ופיתוח נדל"ן וירטואלי. יש עולם שלם, לפרטי פרטים, שהוא חלופי בעצם לעולם הממשי. השאלות בעקבות הדוגמאות בוחנות תחילה את היחס בין העולמות, ולאחר מכן מפנות לחשיבה אישית על היחס שבין העולם הווירטואלי (גם אם אינו מוחלט כבדוגמאות המובאות) ובין העולם הממשי של  כל אחד מאיתנו.
חלק ג – מה לי ולה?
החלק השלישי בדף מחבר בין שני חלקיו הראשונים, ומעלה כשאלה את מקומו של הקשר הראשוני-המהותי בין האדם לטבע שבו עסקנו בחלק הראשון, לבין העולם המודרני-הווירטואלי שהדגמנו בחלק השני: במציאות שבה האדמה הפיזית מאבדת לכאורה ממשמעותה המקורית כהכרח בלעדי – מהו הקשר הרצוי או המצוי בין האדם ובינה? 
נפתח בשיר של יונה וולך (אפשר להשמיע אותו בביצוע של להקת 'עלמא'). במרכז השיר ניצבת שאלת היחס בין האני הדובר ובין האיילה שבה הוא מביט. השיר נועד לחדד את השאלה שבו, אך מעניין לבחון גם את האמירה המובעת בתיאורו. מבעד לתמונה הציורית עולה אמירה מעניינת ברצף השיר. ה'אני' השר שואל כביכול 'מה לי ולה?' אך הוא ממשיך באומרו 'אלא' ומפרט את הדברים החשובים והנשגבים ביותר: 'צוקי לבי', 'מעיין חיי', 'נסתר', 'אהבתי'. השאלה לכאורה מבטאת ניכור ונתק בין האדם לטבע, אך מילות השיר חושפות למעשה חיבור עמוק ורגשי ביניהם. האם השיר נאמר בנימה אירונית?  
'הלקסוס ועץ הזית' הוא מאמר פובליציסטי של תומס פרידמן על עידן "פרוֹץ" הגלובליזציה. הגלובליזציה מתוארת כמכלול של כוחות ותופעות כלכליות על-לאומיות ועל-ארציות, מכלול אותו הוא מגלם ב'לקסוס' (מכונית יוקרה המיוצרת כמעט ללא מגע אדם), כמשל. מנגד ניצבים כוחות "שורשיים" ולאומיים יותר המזוהים יותר עם העולם הישן. טענתו המרכזית כאן היא שהמפתח להצלחה של פרטים, ארגונים כלכליים, לאומים, וחברות אנושיות בכלל בעידן זה - הוא ביכולתם לאזן נכונה בין שני הקטבים הללו.
האם וכיצד קשורות שאלות אלו, איזונים אלו, להתמודדות עם תהליך ההינתקות וזיכרונו?
שיר סיום - 
לסיום נשווה בין שני שירים - 'שיר בוקר' של נתן אלתרמן משנות ה-30 ושיר של שלמה קאלו 'כלת מלך' משנות האלפיים [שמתכתב עם שירו של אלתרמן]. ההשוואה מעלה שינוי מעניין שחל בחברה הישראלית בכלל וביחסה לטבע בפרט. על רקע הדמיון הסגנוני, בולט המעבר משיר מולדת המעמיד במרכז עניינו את הארץ במובנה הגשמי, לשיר אהבה למולדת שהוא מופשט ונטול התייחסות פיזית לקרקע ולאדמה. את התנופה הכובשת, המלבישה שלמת בטון ומלט, מחליף יחס מאופק יותר, מעודן ומודע למחירים הקיימים במציאות שאותה "יצר" השיר הראשון. השאלה איזה שיר אהבה היינו רוצים שייכתב עלינו – מדגישה את הפער בין השירים. לאחר העיסוק הכללי במרחק מן הטבע הנוצר בעידן הווירטואלי – מאפשרת ההשוואה בין השירים נקודת מבט שונה, ונגיעה בהיבטים האישיים והלאומיים של הלומדים. 
מחשבות לסיום
דף המקורות מסתיים בשאלת הזיקה לאדמה בעידן הווירטואלי, ללא הכרעה או תשובה, אך אוסיף פה מחשבות ראשוניות לשני כיוונים אפשריים. 
מצד אחד, המרחב עצמו הופך לווירטואלי והגאוגרפיה הפיזית הופכת לחסרת משמעות כמעט. מהפכות העיור והתיעוש כבר מזמן הפכו לעובדה קיימת, שמוסיפה ללא הרף להתפתח ולהתעצם. אך המהפכה הווירטואלית מציעה לנו אתגר שונה וחריף אף יותר: לא רק חלופה לחקלאות כמקצוע, אלא ביטול כמעט מוחלט של משמעות הגאוגרפיה הממשית בכלל. אדם יכול לגור במקום אחד ולקיים את כל חייו בארץ אחרת - לנהל קשרים קרובים מעבר ליבשות וימים. משחקי מחשב מציעים לקנות קרקעות של ממש (וירטואליות), לסחור בנדל"ן או לטפח חקלאות (ממשית, אבל רק בעולם הווירטואלי). והשינוי אפילו חריף יותר: אם בתחילה העולם הווירטואלי הציע חיקוי של העולם הממשי, הרי שלאט לאט הכיוון מתהפך והעולם האמיתי הולך לעתים בעקבות העולם הווירטואלי (תחשבו למשל על המהפכות האחרונות בעולם המוסלמי, כיצד הוויה שהתעצמה בעיקר ב'פייסבוק' מתממשת פתאום במציאות בכיכר א-תחריר. תהליך שהחל רק באתר אינטרנטי, אך עבר להתרחש באתר ממשי. האדם כבר אינו רק הכינוי שבחר לו, האדמה מציאותית, הדם הפך לממשי. העולם הווירטואלי הוביל את ההתרחשות, והעולם האמיתי בעצם 'חיקה' אותה, בכך שהביא למימושה). 
ומצד שני, אולי כתגובת נגד, אפשר לזהות במקביל גם תנועה נפשית הפוכה ובה חזרה לקרקע והתרפקות מחודשת על הטבעיות. העולם המודרני מאפשר אמנם מרחב חלופי, וירטואלי, אבל בדיוק בכך הוא גם גורם לכמיהה לטבעיות ראשונית, לאדמה ממשית. געגוע לאותו מגע וקשר קרובים ובלתי-אמצעיים לאדמה שאפשר להריח ולחוש אותה. העולם הווירטואלי הפך הכול לנגיש וקרוב יותר, לכאורה, אבל בעצם גם הרחיק מעל האדם דברים חשובים רבים. והמרחק שהעולם הווירטואלי מאפשר, הוא גם הסיבה המחודשת לקרבה. הקשר בין האדם לאדמה משתנה אמנם בהתפתחות העולם הווירטואלי, אבל לא רק לכיוון אחד ולא בהכרח לרעה.   
נספח:
השיר של מאיר אריאל מתבסס על תיאור הבריאה של האדם מן האדמה (או בלשון השיר 'עפר' ו'כל מיני נוזלים', 'חתיכת בֹּץ'). משום העומס הורדתי אותו מהדף. ניתן להזכירו מתוך שאלת דרכי אפיון האדם בראיית מקורו מן האדמה, או לעיונכם.

הַבֶּן אָדָם אֵינוֹ אֶלָּא / מאיר אריאל
הַבֶּן אָדָם אֵינוֹ אֶלָּא 
חֲתִיכַת בֹּץ מְתֻחְכָּם.
כֵּיצַד, מַהוּ בֹּץ? 
– עָפָר סָפוּג רְטִיבוּת. 
כָּךְ גַּם הַבֶּן-אָדָם: 
עֲפַר הָאָרֶץ,
שֶׁנֶּאֱמַר, כִּי עָפָר אַתָּה וּמֵעָפָר לֻקָּחְתָּ – 
סָפוּג כָּל מִינֵי נוֹזְלִים לְמִינֵיהֶם.
רַק מָה, מְתֻחְכָּם... 
תָּחוּם וּמְתֻחָם 
בְּדֹפֶן שָׂעִיר וְחָלָק לְמֶחֱצָה 
אָטוּם וְחָדִיר לְסֵרוּגִין 
וְיֵשׁ לוֹ דְּמוּת מְסֻיֶּמֶת 
וְצוּרָה מֻשְׁלֶמֶת, וְזֶה 
מְתֻחְכָּם... בִּשְׁבִיל בֹּץ 
זֶה מְתֻחְכָּם, שֶׁכֵּן 
סְתָם בֹּץ, כֵּן, סְתָם בֹּץ – 
צוּרָה לוֹ. 

בֹּץ שֶׁמִּתְיַבֵּשׁ, מִתְפּוֹרֵר – 
...
וְגַם בֶּן אָדָם שֶׁמִּתְיַבֵּשׁ מִתְפּוֹרֵר – 
רַק מָה, מְתֻחְכָּם... 
עָטוּף וּמְעֻטָּף, אוֹ תָּחוּם וּמְתֻחָם בְּתוֹךְ אָרוֹן, 
וְנוֹתֵן אֶת עַצְמוֹ לַהֲמוֹן 
חֲתִיכוֹת-בֹּץ קְטַנּוֹת וּמְתֻחְכָּמוֹת גַּם הֵן 
(אָמְנָם הַרְבֵּה פָּחוֹת, אֲבָל בְּכָל-זֹאת  - )
וְעוֹזֵב שֶׁלֶד לִצְחֹק אַחֲרוֹן 
שֶׁנֶּאֱמַר, צוֹחֵק מִי שֶׁצּוֹחֵק אַחֲרוֹן 
וְאַחֲרוֹן צוֹחֵק רַק שֶׁלֶד. 
צוֹחֵק מִי שֶׁצּוֹחֵק, אָמַר הַיֶּלֶד. 
וְיֵשׁ לוֹ מַצֵּבָה, וּכְתֹבֶת, 
וְזֶה – מְתֻחְכָּם... 
שֶׁכֵּן 
סְתָם בֹּץ – אֵיזֶה מַצֵּבָה יֵשׁ לוֹ, 
אֵיזֶה כְּתֹבֶת? 
אִם כֵּן, אָמַרְנוּ: 
הַבֶּן אָדָם אֵינוֹ אֶלָּא 
חֲתִיכַת בֹּץ 
מְתֻחְכָּם.
[image: image1.png]