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המסע לפראג הוא שילוב מיוחד בין חוויה וזיכרון, בין אופטימיות והתרסקות, בין חיים ומוות. הקונטרסטים החריפים בין חגיגת החיים על נהר הוולטבה הרחב, שדות צ'כיה הירוקים ללא סוף והבירה הנשפכת כמו מים, לבין הטיח המתקלף בתאי המאסר בכלא טרזין, חדרי השינה הדחוסים בגטו, והתנורים הכבדים על כל הצנרת שלהם - מעוררים מחשבות פילוסופיות. 

כמה טוב היה להם פה, לכל היהודים שחיו באירופה המתקדמת והנאורה. כמה לא מתקבל על הדעת לעזוב מקום כזה, תרבות כזאת, קונצרטים תחת כל עץ רענן, בעבור חלום כלשהו אודות איזו ארץ שמש חמה. ולרובם לא היה חלום כזה. היו שחלמו על חיים יפים בפראג לדוגמא, ואפשר טוב מאד להבין את זה. אולי קצת יותר מדי טוב. 

בדיעבד נדמה כי נכון יותר היה להיות ציוני באותה שעה ולעלות ארצה, כפי שעשה למשל ש.ה. ברגמן ב-1920. אך מי ידע בשנות ה-20 את שיתרחש בנו ה-30? ובכלל, מדוע לעלות ארצה? אפשר גם למצוא מקום אחר באירופה או בארה"ב? מה אנחנו היינו עושים? האם היינו מתחקים אחר שורשינו היהודיים, או נטמעים ללא הכר בתרבות אירופה? או אולי חיים את הקרע, הסתירה ואובדן הזהות, כמו שקפקא כה היטיב לבטא? 

הביקור בפראג תוקף את הזהות הישראלית גם מכיוון נוסף. גם לעם הצ'כי יש היסטוריה. צ'כיה היא אפילו צעירה בעצמאותה ביחס לישראל. היא חופשייה רק 20 שנה. ככה זה כשחיים בין שני ענקים כגרמניה ורוסיה. גם לצ'כיה יש את הצורר שלה, ברה"מ והקומוניזם, וגיבורים ספורים שהמיתו עצמם על קידוש השם. (לא השם שלנו כמובן). גם היא נאבקת, מתנשפת ושואפת לעצמאות, לביטוי עצמי, לסמלים לאומיים, לחופש ביטוי. כך יוצא, שלמרות ההבדלים הברורים בגודל, במיקום ובכמות וכו', יש גם קירבה מעניינת בין ישראל לצ'כיה, כשתי גורות צעירות וחצופות בשכונה. (ואפילו אומרים שהם לא אנטישמיים). 

הביקור בגטו טרזין העלה אצלי את השאלה הגדולה על דרך התגובה של ההנהגה היהודית בשואה. קשה להתעלם מהאירוניה העולה מכל המוסיקה, התיאטרון והספרות שנעשו בגטו, אל מול האמת המרה של הגירושים. האם היה צריך להתנגד? האם היה טעם לכך? כיצד פעלו במקומות אחרים, ומה היו התוצאות? אני מבין שהנורמה הייתה לשתף פעולה עם הנאצים. אך במקרים בודדים, כאשר הייתה אפשרות היו גם מרידות ומעשי הצלה. מעניין לחקור את הנושא. הביקור עורר אצלי את השאלה הזאת, ומהווה עבורי הזמנה לחקירה. 

אך גם כך וגם כך, תחושה מדכאת של חולשה וחוסר אונים אופפת את המקום. כמה מזה אפשר לשאת? האם מסע שלם של מחנות וגטאות יביא לתובנות חדשות? יש בזה אפילו משהו מסוכן לנפש צעירה ורכה. איזה מסקנות אפשר להסיק מכל הרצח הזה? האם בכלל אפשר להסיק מסקנות מההיסטוריה? או שהן רק נועדו לתמרן אנשים לדעות מסוימות? אני בהחלט חושב שאפשר להסתפק בביקור אחד או שניים מסוג זה. לא מחנות ההשמדה הם שיהפכו את הנוער שלנו לציוני. המסע להודו ייטיב למחוק רשמים אלו. הלימוד צריך להיות מעמיק ומגוון יותר, כפי שאכן היה המסע לפראג. 

אני חושב שהזמן הפנוי שניתן לנו בכל יום, תרם מאד לטיול. הביקור הספונטני במסעדות, בחנויות בפאבים ובבתי הקפה, הוא חלק בלתי נפרד מהעיר. כמו כן, הקונצרט קאמרי, התיאטרון השחור, והביקור במוזיאון לאומנות מודרנית, הוסיפו מאד לגיוון. משחק המשימות היה טוב, בכך שזרק אותנו למים, והכריח אותנו להשתמש בתחבורה הציבורית למשל, ולשוטט ברדיוס גדול יותר מהמלון. אפשר לפתח אותו, ולתת לו מקום נוסף. 

לסיכום, אני רוצה לחזק את ידי קברניטי המסע. זו הייתה חוויה טובה ומעשירה, על הדבש ועל העוקץ. 
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