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בימוי ניהול התוכנית וההפקה: עירית ועזרא דגן
עיבוד עדויות כתיבה והמחזה: עירית דגן

ניהול מוסיקלי הלחנה ונגינה בפסנתר: עמרי דגן
כינור: ליה שרמן | קלרנית: הגר אלון | גיטרה בס: רון חצור

שירה: הדר תלם
מצגת אלקטרונית וקולאז'-אלבום משפחתי: אולג קוגוט, אילן לוין

תאורה והגברה: 'ליאון סאונד'
תכנון עיצוב תאורה והפעלה: נמרוד דגן

צילומי סטילס: עמרי דגן

תודות ל:
מיקי עופר - ראש המועצה האזורית ברנר | טובה פלצי' - מנהלת בית-ספר "בית אור"
שוש הרטשטיין - סגנית מנהלת בי"ס "בית אור" | עמי דגן - מנהל תיכון אזורי "ברנר"

קלייר אורן - רכזת שכבת י' תיכון אזורי "ברנר" | אלון גלעד - רכז שכבת ט' תיכון אזורי "ברנר"
קיבוץ גבעת ברנר וצוות מועדון פיס | צוות אולם המופעים בקיבוץ גבעת ברנר

אליעזר וייס רכז תחבורה מ. א.ברנר
חמוטל דויטשמן - שותפה ביוזמה להבאת תיאטרון עדוּת למועצה

הפורום לחבר הוותיק מ. א. ברנר | עמותת גבורות מ.א. ברנר
אורית שקד - המחלקה לשרותים חברתיים מ. א. ברנר

מתאמת פרויקט תיאטרון עדוּת מ.א.ברנר: 
רקפת עצמון, עו"ס, מנהלת המחלקה לשרותים חברתיים 

רכזת תיאטרון עדוּת במ. א. ברנר:
מרים שנפלד, עו"ס, רכזת הטיפול בקשיש המחלקה לשרותים חברתיים

ניהול הפרויקט הארצי - מנהלת בכירה של תוכניות קהילתיות באשל: מגי גד
ניהול ארצי וליווי מקצועי ותקציבי של תיאטרון עדוּת - אשל, ג'ויינט וועידת התביעות

"Testimony Theater - To tell in order to live"
 Holocaust Survivors and Pupils in an Educative and Therapeutic Project.
 Program running, instructing, editing, writing, directing and producing by 

Irit and Ezra Dagan

The Testimony Theatre performs all over the country thanks to 
"JDC-Eshel's" and "Claims Conference", 

 professional assistance and financial support

ציור העטיפה: פרידה בראונשטיין | גרפיקה: אדום אדום

הדפסת התוכנייה באדיבות דיסקונט

הצגות נוספות באדיבות: מתן- משקיעים בקהילה
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סיפור השואה והשפעתה על עם ישראל, על משפחות הנספים ועל השרידים 
שניצלו, חייב לא רק להשמר בזכרון הלאומי אך גם להיות מועבר לדורות הבאים.

אחד האמצעים החינוכיים המוצלחים שפותחו לאחרונה הוא "תיאטרון עדות" 
אשר מאפשר לדור הצעיר ללמוד ולחוות ממקור ראשון את אשר קרה לעמנו.
"תיאטרון עדות" התגלה גם כגורם מסייע לניצולי השואה עצמם, בכך שהוא 

מאפשר להם להעלות את זכרונותיהם ולעבד אותם לאור מצבם האישי, 
המשפחתי, החברתי והלאומי כיום.

אין זה "תיאטרון" במובן התרבותי של המושג, אלא חוויה מרגשת אשר סוחפת 
את הקהל יחד עם ניצולי השואה ובני הנוער אשר על הבמה.

תודה למשתתפים שלקחו חלק ביצירת החויה המרגשת ותודה למארגנים 
ולמבצעים שתרמו לביצוע המוצלח. 

פרופ' יצחק בריק
מנכ"ל אשל

65 שנים לאחר סיום מלחמת העולם השנייה הולכים ומתמעטים האנשים 
שחוו על בשרם את האסון הנוראי של העם היהודי ואסונם האישי, בתקופת 

השואה. 
אני רואה כחובה עליונה ללקט כל פיסת מידע וכל זיכרון אישי על מנת 

לשמר את הזיכרון ולהעבירו לדורות הבאים. 
היוזמה של תיאטרון עדות הביאה לשיתוף פעולה מרגש בין תושבי 

המועצה ששרדו את התופת ופתחו את סגור ליבם עם בני הדור הצעיר 
שלומדים מכלי ראשון ובאופן ביליתי אמצעי על התקופה המחרידה.

אני מודה לעירית ועזרא דגן שמובילים את הפרויקט תוך הרגשת שליחות 
עליונה וכן לעמותת אשל, שלקחה את הפרויקט תחת חסותה, לפעילי 

המחלקה לשירותים חברתיים שמלווים את הפרויקט לכל אורכו ובעיקר 
למשתתפים הותיקים ששרדו ובני הנוער על שיתוף הפעולה והשעות 
הרבות שהשקיעו למען לימוד ושימור הזיכרון והעברתו לדורות הבאים.

בכבוד רב
מיקי עופר ראש המועצה

מ.א.ברנר הינו פרויקט מס' 25 של תיאטרון עדות. התוודעתי לעשייה המיוחדת 
 והחשובה הזו בפרויקט התשיעי שהתקיים בחדרה ובו השתתפה אמי, אירה. 

רבות דובר, אם כי לעולם לא מספיק, על תיאטרון עדוּת עבור שורדי השואה, בהיותו 
כלי לחשיפתו ועיבודו של סיפורם האישי למען לא יישכח. זהו תהליך טיפולי וחברתי 

בעל ערך עליון. אולם עלינו לשים לב ולהעריך את האפקט החינוכי ואת תרומתו 
האדירה של הפרויקט לחברה הישראלית כמו גם לכל נער ונערה המשתתפים בו. 

בעידן זה בו בני הנוער )ואולי לא רק הם( מנהלים קשרים בינאישיים דרך "אתרים", 
"רשתות חברתיות", "בלוגים", "טוויטרים" וכד', מתמסרת לה קבוצת בני נוער 

להקשיב באופן אמיתי, לגעת, ללטף, לחבק ולתמוך בקבוצת אנשים זקנים 
המכונסים בעצב גדול סביב נושא טעון וכבד, ומסייעים להם לפרוק את המשא, 

נמצאים איתם לאורך תהליך מורכב ובסיומו אף מספרים את סיפורם על הבמה. אשרינו שנתברכנו בבני 
נוער כאלה ותודות לכל השותפים בפרויקט תיאטרון עדוּת במ. אזורית ברנר לעירית ועזרא דגן, לראש 

המועצה, למחלקה לשירותים החברתיים ולתומכים היקרים.
ישראל מובשוביץ | יו"ר עמותת תיאטרון עדוּת
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תיאטרון "עדות" - פרויקט ייחודי היוצר קשר מיוחד במינו בין הדור הצעיר המתחנך ומתבגר במדינת 
ישראל העצמאית לבין ניצולי השואה שהתרחשה באירופה בטרם קמה מדינת ישראל. התיאטרון מתרגם 
את הסיפור האישי הנוגע ללב לחוויה תיאטרלית מן הסוג העמוק , המשמעותי, המעורר מחשבה ומעביר 
מסר נצרב בתודעה. בעידן בו נולדנו למדינה עצמאית כדבר המובן מאליו, בעידן בו מוצבים סימני שאלה 
על עובדות ואמיתות ברורות בעבר - המפגש באמצעות תיאטרון עדות בין צעירים בגיל ההתבגרות לבין 
האנשים היקרים ששרדו את השואה הינו חשוב מאין כמוהו. באמצעות המפגש והחוויה האישית יכולים 

המתבגרים להבין גם את חשיבות הקיום היהודי העצמאי בארץ מולדת היא ארץ ישראל, אך גם להיות 
מודעים לצורך בכיבודם של ערכים אוניברסאליים: כבוד האדם באשר הוא, סובלנות, אמפטיה לשונה ולזר 

וכו'. אין דומה לימוד על השואה ומשמעותה כחוויה אינטלקטואלית, ללימוד גם באמצעות התוודעות לסיפור 
אישי מופלא והמחזתו. בטוחני שחוויה זו תישאר חרוטה לעד בלב התלמידים וניצולי השואה כאחד, כאשר 

על כתפיהם של התלמידים מונח התפקיד החשוב של העברת המסר לדורם הם.
ברצוני להביע את הערכתי החמה לתלמידי הפרויקט אשר התמידו במפגשים והראו בגרות ורצינות לכל 
אורכו. ברצוני להביע את תודתי הכנה לניצולי השואה אשר שיתפו את תלמידינו בסיפורם האישי. ברצוני 

להודות לאנשי תיאטרון עדות על היוזמה החינוכית המבורכת הזו. תודה וישר כוח!
עמי דגן
מנהל תיכון אזורי "ברנר"

זכות גדולה נפלה בחלקנו לקחת חלק בשליחות נעלה זו להנציח את זיכרון השואה דרך מפגש אנושי בין 
דורי מרגש. במהלך יותר משנה, עברו משתתפי פרויקט "תיאטרון עדות" בהנחייתם של עירית ועזרא דגן, 

תהליך חוויתי משותף. הצעירים זכו למפגש אישי וחם עם הניצולים וסיפוריהם. הניצולים זכו במעגל של 
בני נוער איכותיים, קשובים ותומכים. הם יכלו להפקיד בידי הדור הצעיר את זיכרון השואה כמו את מתנת 

התקווה, עוצמת חיי האדם, ערך החיים, אהבת האדם, חשיבות הקשר עם העבר וערך התקומה והבניה.
החוויה שעברו יחד יצרה קשר בין דורי מיוחד במינו. 

גשר זה בין זיכרון, כאב ותקווה, בין עבר, הווה ועתיד, בין שורשים וצמיחה, בין מבוגרים וצעירים,
ילווה לב כל אחד ואחד ממשתתפי הפרויקט. 

רקפת עצמון
עובדת סוצאילית, מנהלת 
המחלקה לשירותים חברתיים 
מועצה אזורית ברנר

מרים שנפלד
עובדת סוציאלית, מרכזת הטיפול 
בקשיש, המחלקה לשירותים 
חברתיים מועצה אזורית ברנר

אנו מקדישים את פרויקט תיאטרון עדוּת - לספר כדי לחיות - ברנר, לזכרו של חברינו אליהו דסקל.
קבוצת תיאטרון עדוּת

בית הספר "בית אור" רואה חשיבות רבה בקשר הבין דורי בין ילדי בית הספר וותיקי הקהילה. לאורך השנה 
מתקיימים מפגשים ופעילויות משותפות וזאת כדי להנחיל לילדים את מורשת האבות . 

כאשר הוצע לנו לקחת חלק בפרויקט "תיאטרון עדוּת", טבעי היה שתלמידי בית הספר ייקחו חלק בתוכנית 
חשובה זו. אני מעריכה את כל התלמידים המשתתפים אשר התמידו להגיע במהלך כל התקופה ועודדו 

את המבוגרים לפתוח את סגור ליבם. תודות לעו"ס מרים שנפלד המלווה את כל התהליך. לעירית ועזרא 
דגן מנהלי התוכנית, וישר כוח לגיבורים אשר שרדו את השואה, עלו לארץ והקימו בית, עבדו ותרמו ונשארו 

עם רוח אופטימית. בקבוצה זו משתתפת גם אימי חניתה שוסטר, בה אני גאה מאד. ראיתי מקרוב כי 
השתתפותה בפרויקט תרמה לה מאד, חיזקה את בטחונה ויכולתה ולשתף אותנו- בני המשפחה במעט 

מסיפורי הילדות שלה, שכה היו חסרים לנו..
טובה פלצ'י
מנהלת ביה"ס "בית-אור"    
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עזרא דגן
שחקן התיאטרון "הקאמרי" ת"א, במאי ומורה 

למשחק מסוגנן ופנטומימה באוניברסיטת חיפה.
בוגר מגמת התיאטרון בבית ספר "רננים", הסטודיו 

של נולה צ'לטון ופנטומימה בסטודיו של קלוד 
קיפניס. שיחק בתיאטרון "הבימה" במשך 15 שנה. 

מלמד תיאטרון מסוגנן ב"בית צבי". גילם את 
דמותו של רבי מנשה לברטוב, בסרט "רשימת 

שינדלר" של סטיבן שפילברג. 
חלק ממשפחתו, 6 נפשות בני משפחת פינטו 

שחייתה בפאריס, נרצחו באושוויץ.

עירית דגן
מרפאה בהבעה ויצירה, M.A. בדרמה תרפיה, 

שחקנית, מורה למשחק ובמאית תיאטרון. בוגרת 
בית הספר למשחק "בית צבי", וספרות עברית 

באוניברסיטה העברית. שיחקה בתיאטרון "הבימה" 
ובתיאטרון לילדים ולנוער, מנהלת הוראת תיאטרון 

בתוכנית "קרב" למעורבות בחינוך.
דור שני להורים ששרדו את אושוויץ ו"מחתרת 

הבריחה" בהונגריה וטרנסלבניה, ושאיבדו את כל 
משפחותיהם יוסף ולוי בשנה האחרונה למלחמה.

השואה תשאר לעד כתקופה האפלה ביותר של ההיסטוריה, כאסון הגדול ביותר של האנושות. לעולם לא נוכל 
לעמוד על טיבו של הרוע המוחלט שהתגלה בשואה. כהמשך לרצון גרמניה הנאצית למחוק את זיכרון העם 

היהודי, קמים ומתרבים היום באירופה ובארצות הברית ארגונים מכחישי שואה. 
הניצולים- בין  ויימשך החיבור  הנורא מכל,  יישכח  כדי שלא  ולשמר,  יכולתנו להנציח  ככל  כאן, עושים  אנו 

שורדים לבין הדור חדש-צעיר, נושא הלפיד. 
נכון, מאוחר, אך לא מאוחר מדי. בתיאטרון עדות אנו רואים הזדמנות לשמוע ממקור ראשון על אנטישמיות 
והשפלה, על קור, רעב, כאב ופחד, על פרידה פתאומית מהורים ואחים, ועל אובדן, מחסור ובדידות אין סופית. 
הדור השלישי, כמו נכדיהם של הניצולים, משוחררים מהנטל הכבד, הם שיגידו בעוד שנים: ‘פגשנו ניצולי שואה 
יכול לשמוע כאן ישירות מהשורדים סיפור  אמיתיים. נגענו בהם, דיברנו אתם'. הנוער הנפלא והמסור הזה 
אישי: להבין מהו ‘הצד הארי' ולבטא מבלי להתבלבל: ‘טראנסניסטְרִיהָ'. שומעים בפעם הראשונה שמות של 
מחנות ריכוז, כפייה והשמדה, לומדים להבדיל בין אושוויץ, בירקנאו ובוּנה מונוביץ, וקולטים תאריכים: מתי 
זה התחיל בפולין, ובאיזו שנה בהונגריה וטרנסילווניה. שמות כמו מנגלה, יודקובסקי, קאסטנר, שינדלר, אנה 
ו'טרנספורט'.  ‘סלקציה'  ‘אקציה',  הסופי',  ‘הפתרון  ‘יודנראט',  הבדולח',  ‘ליל  כמו  ומושגים  מונחים  פרנק, 
‘קאפו', ‘מוזלמן', ‘גסטאפו', ‘וורמאכט' ו'אס אס'. ‘רמפה', ‘אפל', ‘ניסויים רפואיים', ‘מקלחות', ‘קרמטוריום' 
ו'צעדות המוות', וכן: ‘בריחה', ‘הסתתרות' ו'זהות שאולה'. מילים מצמררות בשפה קשה ובלתי אפשרית: 
מתוך  והכול  הגדר',  אל  ‘ללכת  המילים:  של  משמעותן  את  ומבינים  יודה',  ‘פרפלוכטה-  ‘שנל',  ‘ראוס', 

סיפוריהם האישיים של המבוגרים, והכל פונה אל הרגש ובא לידי ביטוי במחזה הכתוב ובהצגה על הבמה. 
בערב ההצגה החוויה עצומה ומרגשת. יחד עם הסיפור הכואב נוצרת גם הרגשה של הזדככות. הקשר הנרקם 

והזיקה ההדדית בין המשתתפים חזקים ונמשכים גם בסיום ההצגות ואף בתום התהליך וסגירתו. 

עירית ועזרא דגן

תיאטרון עדוּת - על נושאי הלפיד, על חמלה נתינה ותקווה
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אליהו דסקל-פוקס (ז"ל(
ננולד בשנת 1927 באלשוורצה שברומניה, להוריו: דב והאם היני לבית הופמן. במשפחה היו עוד 
אחים: יצחק, והאחות לילי. במאי 44 הועברה המשפחה לגטו סילד שומיו ומשם נשלחו ברכבות 

לאושוויץ. שם הופרדו, ההורים והאחות נשלחו להשמדה, אליהו ואחיו נשלחו לעבודה למחנה 
בוכנוולד ובוכמפראיין. ב-45 הובלו בצעדת-מוות בת שבועיים למחנה שלוסנברג, ומשם לשוורהופן 

ולנוינברג, שם שוחרר במאי 45 בידי הצבא האמריקאי. אליהו אומץ ע"י דודתו היחידה בפלדפינק. 
ב-48 עלה לארץ, גויס לצבא, ועבר לגור עם משפחתו המאמצת במושב בנייה. השתתף במלחמת 

השחרור, מבצע קדש, ששת הימים וההתשה. ב-58 נשא לאישה את אילונה שוורץ ועברו לגור 
בבנייה, להם 3 ילדים: דב יצחק ורינת, ו-4 נכדים. לצערנו, אליהו לא סיים את תהליך פרויקט 

תיאטרון עדוּת. אליהו נפטר ב-9 לפברואר 2010. חברי הקבוצה העריכו מאד ואהבו את אליהו, 
חסרונו היה משמעותי בהמשך. יהי זכרו ברוך. 

אילונה-איצה דסקל (שוורץ(
נולדה בשנת 1935 בבודפשט הונגריה, להוריה: לסלו ופאולה שוורץ. ב-43 נשלח האב למחנה 

עבודה. עם פלישת הגרמנים להונגריה, ב-44, הוסתרו האם ואילונה בבית מוגן. חודש מאוחר יותר 
נתפסה האם ונשלחה לצעדת מוות. דודתה של אילונה מסרה אותה למשפחה נוצרית ואצלם אילונה 
הוסתרה עד לסוף המלחמה. ב- 45 עם סיום המלחמה, כשלא שבו ההורים, גודלה אילונה במוסדות 

שונים. ב-57 עלתה לארץ וב-58 נישאה לאליהו ועברו לגור בבנייה, להם 3 ילדים: דב יצחק ורינת, 
ו-4 נכדים. לאחר פטירתו של אליהו הצטרפה אילונה לקבוצת תיאטרון עדוּת.

פרידה בראונשטיין (שטיינבוק( 
נולדה בשנת 1927, בעיר צ'רנוביץ בוקובינה ברומניה, להוריה: פאני לבית פיקר ונחום שטיינבוק. 

למשפחה בת 6 נפשות: אחיה דוד, ואחיותיה: אנה-חנה'לה וסאלי. ב-41 עם פלישת הנאצים 
לבוקובינה גורשה המשפחה לגטו צ'רנוביץ, ומשם למחנה בטרנסניסטריה. האם והאחות אנה 

נפטרו ממחלת הטיפוס ונקברו בקבר אחים. ב-44 שוחררה פרידה יחד עם האב, והאחות סאלי 
בידי הרוסים, וחזרו לצ'רנוביץ. פרידה למדה ועבדה, וב-46 עברה לבוקרשט, הצטרפה להכשרה של 
תנועת "דרור הבונים" הכירה את יצחק )ז"ל( ובסתיו 46 נישאו ויצאו בדרך בלתי לגאלית מרומניה. 

ב- 46, בהיותם ביוגוסלביה ביום "הצהרת- בלפור", התבשרו על האנייה הממתינה להם. ב-46 
הפליגו באונייה "כנסת ישראל", יחד עם 4000 מעפילים. נתפסו בידי הבריטים ונכלאו בקפריסין. 

אחרי 9 חודשים עלו לארץ, לקיבוץ היעד שלהם: גבעת-ברנר. לפרידה וליצחק 3 ילדים: ציפי, מיכאל 
וחמי, 7 נכדים ונין אחד.

צילה טורבינר (מיידנברג(
נולדה בשנת 1936 בעיר סטרדין בפולין בת לשלמה וחיה-דבורה לבית ליברמן, אחות גדולה 

לסוניה ויעקב. בשנת 1940 ברחה המשפחה לרוסיה ונשלחה לסיביר למחנה עבודה יחד עם דודה, 
יוסף-חיים, דודתה אסתר וסבה ישראל ליברמן, שנפטר שם. בשנת 43 הועברה כל המשפחה לעיר 
פולטבה )אוקראינה( ובשנת 45 חזרה לפולין לעיר דז'רז'וניוב )שלזיה(. ב-49 נולדה האחות הקטנה 
בלומה. ב-56 נישאה צילה לשלמה וב-57 עלו לארץ למושב בית אלעזרי. ב-61 עזבו לעיר בת-ים 

ולאחר 40 שנה, ב-2001 חזרו למושב בית אלעזרי. לצילה ושלמה בת אחת: רויטל, ונכד אחד.

שלמה טורבינר 
נולד בשנת 1934 בעיר סוסנוביצה שבפולין, בן לבנימין ואסתר לבית ריכטר, אח לפנחס. ב- 42 חוסל 

הישוב היהודי בסוסנוביצה והיהודים הועברו לגטו בעיר לובלין. בכפר קטן, ליד סוסנוביצה, בשם לינו 
גרה משפחת מריה וקוסטק סופרוניוק אשר הציעו לאב עזרה בהסתרת המשפחה לאורך התקופה. 

לשם כך נבנה בונקר בתוך הרפת של המשפחה, ולשם הועברה כל המשפחה בת 11הנפשות. 
משפחת סופרוניוק סיפקה להם מזון במשך כ-3 שנים, עד לסוף המלחמה. קרובי משפחת 

סופרוניוק כמו גם תושבי הכפר לא ידעו דבר על מקום מסתור זה. בשנת 90 הוחלט ביד-ושם 
להעניק תואר של "חסידי אומות עולם" למשפחת סופרוניוק. בשנת 56 נשא לאישה את צילה והם 

עלו לארץ בשנת 57 ועברו להתגורר במושב בית אלעזרי. לשלמה ולצילה בת אחת: רויטל, ונכד אחד.
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אפרים לבנה
נולד בשנת 1926 בכפר טיסוהטנה בצ'כוסלובקיה, להוריו: זיגמונד-שיימה והאם פרל לבית וויס. 

במשפחה היו 6 ילדים: יעקב, אהרון, שמעון, אפרים, פנחס, וציביה. אח אחד היה כבר נשוי בסלובקיה 
ואח שני נהרג ב-33. ב-39 פלשו ההונגרים. באפריל 44, עם פלישת הגרמנים הועבר אפרים עם 

הוריו ואחותו צבייה לגטו סבלוש. ביוני 44 הובלו לאושוויץ-בירקנאו. בסלקציה הופרדו, ההורים וציביה 
הובלו למשרפות. אפרים נישלח למחנה העבודה קאופרינג ליד מינכן. בסוף אפריל 45 הועבר למחנה 
דכאו. ב- 45 שוחרר בידי הצבא האמריקאי. אפרים נדד דרך הונגריה, אוסטריה ואיטליה וב-47 הפליג 

באנייה "מולדת", שנתפסה ע"י הבריטים, והובלה לקפריסין. אחרי שנה, באפריל 48 עלה לארץ 
וגויס מיד לחטיבה 7, והשתתף בקרבות על שחרור הגליל. במגדל-גד )אשקלון(,הכיר את רות )ז"ל(, 

ובשנת 51 נישאו. ב-56 הצטרפו לגבעת ברנר. להם 4 ילדים שי, פנינה, גיל, ורן, ו-11 נכדים.

יצחק-יאנוש תדמור- טשנאואר
נולד בקושיצה ב-1939. להוריו לדיסלאוס ויולנדה, אח ליעקב ויהודית. במאי 44 נשלחה המשפחה 

לגטו קושיצה, שהיה ממוקם בבית חרושת ללבנים. בסוף מאי האם ושלושת ילדיה ברחו לבודפשט, 
שם שרדו בגטו עד תום המלחמה. אחותו החורגת מרתה נלקחה לאושוויץ במארס 42 ונספתה 

באוגוסט אותה שנה. באפריל 45, נספה אביו בצעדת המוות מבוכנוולד לטרזינשטאט. יחד עם 
אמו ואחיו יעקב עברו לגרמניה, שם שהו במחנות עקורים סטרוט - אנסבך ודורפן. במרץ 47 עברו 

לבלנקנזה ליד המבורג לבית הילדים בניהולה של ראומה וויצמן. באוקטובר 47 עלה לארץ עם "עליית 
הנוער" ונקלט בקבוץ גבעת ברנר. שרת בצה"ל בחטיבת הנח"ל. נישא לניצה קבלי. עבד 10 שנים 
כרפתן וכטבח, ולאחר מכן ניהל את הספרייה הציבורית ברמת אפעל עד צאתו לגמלאות. יצחק 

שימש פעמיים כמזכיר הקיבוץ. היה שותף כזמר ב"רביעיית גבעת ברנר ". ליצחק וניצה שני ילדים 
 איתי וענבל ונכד אחד.

פרידה כרמון (וידר(
נולדה ב- 1928 בעיירה ברסנה, טרנסילבניה. האב שלום וידר והאם אלקה לבית לייבוביץ'. במשפחה 

היו 5 ילדים: ליאו, יצחק, שרלוט, פרידה ושושנה. בשנת 40 פלשו ההונגרים. ב-44 הועברה המשפחה 
לגטו ברבשט עם כל היהודים. לאחר 3 שבועות הובלו לסיגט וממנה נשלחו ברכבות למחנה אושוויץ-

בירקנאו. ההורים והאחות שושנה נרצחו שם. פרידה המשיכה כל המלחמה עם אחותה שרלוט. לאחר 
3 חודשים נשלחו למירדוף בגרמניה, שם עבדה פרידה בחקלאות. ב-45, הובלו ברכבות והיה חשש 

שהם מובלים לחיסול, עד שהרכבת נעצרה. הם שוחררו בידי האמריקאים. פרידה עלתה לארץ ב-47, 
דרך איטליה באנייה "שבתאי ליז'ינסקי" שנתפסה בחוף ניצנים ע"י הבריטים והובלו לקפריסין, אחרי 
3 שבועות עלתה לארץ לגבעת-ברנר. בשנת 47 נישאה לצבי פייג )ז"ל(. לפרידה ולצבי 2 בנות: אלה 

ותמר ו-2 נכדים. 

צבי סיני 
נולד בשנת 1933 בעיירת שדה ניראגיהאזה בהונגריה, להוריו: האב יונה שוורץ והאם אנטוניה לבית 

גרוס. לצבי עוד 2 אחים: אימרה- יעקב, ואליעזר. צבי למד ב"חדר", ועם סיום כיתה א' בביה"ס היהודי 
עברה המשפחה לבודפשט. ב-40 גויס האב לצבא ההונגרי ונשלח לאוקראינה. ב-44 פלשו הגרמנים, 
האח אימרה נשלח לאושוויץ ולא חזר. 90 בני משפחתו נרצחו. המשפחה הצליחה להסתתר במרתף 
כל אותה שנה, ולהינצל. האב שהיה בפלוגת עבודה בבודפשט הצליח להימלט ולהצטרף למשפחתו. 

ב-49 עם עליית המשטר הקומוניסטי נאלצו צבי ואליעזר להשאיר את כל רכושם ולברוח דרך 
אוסטריה ובעזרת הסוכנות היהודית הפליגו באנייה "עצמאות". ומאוחר יותר עשו זאת ההורים, 

שנפרדו עם הגעתם לארץ. צבי התחנך בבן-שמן. יחד עם האם והאח אליעזר, עברו למושב בנייה. 
ב-51 גויס לצה"ל, לחטיבת גבעתי והשתתף בפעולות התגמול. ב-63 נשא לאישה את אסתר, ילידת 

גדרה, להם בן: אלון ו-3 נכדים.
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ד"ר רחל שמיילוביץ (דוידסון(
נולדה בשנת 1933 בעיר מינסק להורים פרומה וישראל דוידסון. עם פלישת הגרמנים ב-41, הועברה 
המשפחה לגטו מינסק. ההורים, עם האחות מירה בת ה-5 ואח וובה בן ה-2 וחצי ורחל בת 8. בדרך 
נס הצליחו לשרוד מאקציות רבות. באקציה, בפברואר 42 נתפסה רחל בידי הגרמנים והועברה לבור 

ההריגה במינסק וגם הפעם הצליחה לשרוד. ב-43 ברחה המשפחה אל הפרטיזנים ונולדה האחות 
גניה. ב-44 עם השחרור חזרה למינסק. גם אחיה וובה ואחותה מירה ניצלו. ב-47 נולדה האחות גניה. 

ב-58 סיימה את לימודי הרפואה באוניברסיטת מינסק. ב-56 נישאה לזליג שלמד רפואה באותו 
 מקום שלוש שנים מעליה. ב-59 היגרה ממינסק לפולין עם משפחתה ובאותה שנה עלו לישראל. 

 כל השנים עבדה כרופאת משפחה וכמנהלת המרפאה המחוזית של קופת חולים כללית בבאר שבע. 
ב 2005 בנתה יחד עם זליג את ביתם ועברו למושב קדרון, ליד בנותיהם: מירה דורית ומשפחתם. 

לרחל ולזליג 6 נכדים.

חניתה- אניטה פרידה ג'ני שוסטר (אובריך(
נולדה בשנת 1935 בברסלאו שלזיה, היום פולין. בת יחידה להלמוט-הלל ורות-חנה לבית שלזינגר. 

ב-39 נלקחה האם לחקירות בגסטפו והמשפחה הייתה כל הזמן תחת מעקב. כל משפחתם 
המורחבת הובלה לטרזינשטאט וחלקם נרצחו. האב עבד בתעשיית קרונות ומאוחר יותר הובל 

למחנה כפייה ליד ברגן-בלזן. ב-41 הובלו האם וחניתה לגטו בעיר התחתית. כל תקופת המלחמה 
הועסקו בעבודות קשות כמשרתות אצל הגסטאפו. ב-45 בעזרת תעודות מזויפות יצאו למזרח 

גרמניה והגיעו לעיר אירפוט, שם פגשו את האב. חניתה חלתה ועם הבראתה הוכנסה לבית ילדים 
בברלין. ב-48 במחנה העקורים ליד מינכן שמעו על הכרזת המדינה ונרשמו לעליה לארץ. דרך צרפת 

עלו לארץ באונייה פאן יורק-"עצמאות" עד לעתלית. בבית אלעזרי הכירה את אהרון וב-53, נשאו. 
לחניתה ואהרון )ז"ל( בת אחת: טובה, ושני בנים: יורם ודורון, 6 נכדים ו-2 נינים.

ד"ר זליג שמיילוביץ
נולד בשנת 1930 בעיירה איבייה בפולין במחוז גרודנה לדובה ודוד שמיילוביץ. ב-39 סיים את שנה ג' 
בבית ספר תרבות בו למדו בעברית. עם סיפוח האזור לברית המועצות למד עוד שנתיים בבית הספר 

באידיש. ב-41 עם פלישת הגרמנים הועבר עם המשפחה לגטו איביה. ב-42 שרד את האקציה בה 
הוצאו להורג בירייה 2512 יהודים מהגטו ביער כ-2 ק"מ מאיביה קרוב לכפר סטונביצי. בינואר 43, 
בזמן חיסול הגטו ברח והסתתר עם אמו ואחיו במחבוא מתחת לאדמה 18 חודשים, אצל משפחת 

קורבאט, ידידים נוצרים באיבייה. לאחר השחרור סיים את לימודי התיכון. ב- 49 התקבל ללימודי 
הרפואה, וב- 55 סיים את לימודיו באוניברסיטת מינסק כסטודנט מצטיין. ב- 56 נשא את רחל, 
שלמדה באותה אוניברסיטה. ב-59 היגר עם משפחתו לפולין ובאותה שנה עלה לישראל. ב-60 

החל לעבוד כרופא בבי"ח סורוקה בב"ש. כסגן מנהל בכיר של מחלקה האורולוגית ומנהל היחידה 
האורודינמית עד לפרישה לגמלאות. ב- 2005 עברו למושב קדרון, וגרים ליד בנותיהם: מירה ודורית 

ומשפחותיהם, לזליג ורחל 6 נכדים. 

צבי-חיים סמל 
נולד ב-1928 בבראילה שברומניה, עיר נמל לדנובה, להוריו: מרדכי וצילה לבית מרגוליס, ואחותו לוטי. 
עם פלישת הגרמנים לרומניה ב-,41 חוסלו משפחות יהודיות שלמות בעיר וואסלוי אשר בגבול רוסיה, 

ביניהם גם משפחתו של האב. בגיל 15, נלקח צבי לעבודות כפייה, בחפירת שוחות נגד התקפות 
הטנקים בלאקוסראט. אביו נלקח למחנה ליד הגבול הרוסי. ב-45 עם השחרור חזר לבראילה, הצטרף 

להכשרה והתכונן לעלייה. ב-47 הסתנן לבולגריה והצליח להפליג לישראל מבורגס, באנייה 'מדינת 
היהודים', שנתפסה בידי הבריטים בבוספורוס, הובלה לחיפה ומשם לקפריסין. במחנה בקפריסין 

עסק בהברחת נשק, שם נשא לאישה את קלרה לבית נדלר. אחרי 10 חודשים הצליח להימלט בעזרת 
היוונים ולהגיע לארץ. גויס למשלטים בדרום ובצה"ל שרת בחייל הקשר. ב-48 בנה את ביתו בגבעת 

ברנר. לצבי ולקלרה )ז"ל(, 3 ילדים: אביגדור, רוני )ז"ל(, ומיקי, ו-10 נכדים.
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"תיאטרון עדוּת - הד לניצחון הרוח"

שואה היא טראומה נפשית שאין מילים לתארה, ואין לה עדים. החוויות של הניצולים שנותרו ללא עיבוד ממשיכות לחיות, 
בתוכם, ולהחוות כל פעם מחדש, כאילו הן אינן חוויות מן העבר, אלא עדיין מתרחשות ומתקיימות. המתים דוממים, 

והשורדים נותרו ללא קול בהעדר מילים, שיוכלו לתאר את מה שחוו וראו. אלה ששמשו עדים מבחוץ סרבו לשאת 
בתפקיד, ונותרו אילמים, חרשים ועיוורים. חברי "תיאטרון עדוּת", העמידו במה להשמיע את מה שלפנים נותר ללא הד. 

קולם הפקיע את האלם. ניצולי השואה מספרים לעיתים, בפעם הראשונה את סיפורם באמצעות השפה הדרמתית.
התיאטרון מאפשר מסגרת לסיפור הטראומה, שיוצרת מרחק אסתטי, חוויה שאינה מציפה מדיי.

בתיאטרון-עדוּת, עם עזרא דגן כבמאי, ועירית דגן כמטפלת בהבעה ויצירה, ובדרמה תרפיה, שיתוף בני הנוער בעשייה 
התיאטרלית, הוא ממד נוסף, כאשר הסיפור שהיה עד כה של השורדים בלבד, הופך להיות למעיין, מסורת שבעל-פה 

שתמשך ותעבור מדור ודור. לבסוף, הקהל שיושב, מאזין ובוכה, יחד עם הניצולים, הופך להיות עד חי, למה שהיה עד כה, 
זיכרון קפוא בזמן. 

בקבוצה מופלאה זו, עירית משתמשת בניסיונה הרב בתחום התיאטרון על מנת לאפשר לבני דורות אלו למצוא 
שפה שבאמצעותה יוכלו לספר את סיפורם זה לזה, מתוך רגישות רבה למורכבות של קבוצה כזאת, ולסכנה של 

ריטראומטיזציה, עירית, מנצלת את כלי הדרמה כדי לעבוד עמם באופן לא מציף וכדי להכיל את עצמת רגשותיהם, 
ומאפשרת לכל אחד מבני הקבוצה לעבוד על פי יכולתו וצרכיו . הבמה שמעמידים עירית ועזרא דגן, יוצרת שותפות 

חדשה המשחררת את הניצול, מן המסע הכבד, ומעול הבדידות, ומעלה את זיכרון היחיד אל הזיכרון הקולקטיבי.
מלאכת התיאטרון של חברי "תיאטרון-עדוּת" איננה עומדת בפני עצמה. היא קושרת אותם ואותנו אל עבודת התיאטרון 
שהתקיימה, בתוך איימי המחנות ונתנה מפלט לרוח האדם. הנאצים ניסו להשמיד את הגוף ולהרוס את הנפש, "תיאטרון 

עדוּת" הד לניצחון הרוח על כוחות הרשע, אז ועכשיו.

 דר' צביה זליגמן - מומחית לטיפול בטראומה, יועצת ומלווה של פרויקט תיאטרון עד�ת. 
פסיכולוגית קלינית במרפאת המבוגרים בשירות הפסיכיאטרי בבית החולים "איכילוב", ת"א.

קבוצת תיאטרון עדוּת - תושבי מועצה אזורית ברנר
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משתתפי תיאטרון עדוּת הצעירים, תלמידי שכבות ט'-י' בתיכון האזורי ע"ש "ברנר" 
מאחור מימין לשמאל: אלון ריכטר, שרון ורטהיים, רם קמחי, עפרי גידה, רון חצור.

 מלפנים מימין לשמאל: גל בן שבת, שי סגיס, ניקול גליטמן, יעל פרנקה, אורן כינור, הגר אלון.

הנגנים בהצגה )בכיוון השעון( 
הגר אלון - קלרנית
ליה שרמן - כינור 

רון חצור - גיטרה בס
הדר תלם - שירה 

עמרי דגן - ניהול מוסיקאלי והלחנה

כתיבת פרוזה ופואמות - עירית דגן, חריזת פואמת סיום - מירן רמתי
השירים והמנגינות בהצגה: 

כל הלחנים וקטעי המעבר: עמרי דגן
'סבא' - מילים:  עירית דגן  לחן: עמרי דגן | 'שיר מן היומן' - מילים: אברהם סוצקובר | לחן: עמרי דגן 
'פפירוסן' - )'סיגריות'(- מילים: ריקלה גלזר | לחן: הרמן יבלוקוב | 'תחת זיו כוכבי שמיים' - מילים: 

אברהם סוצקובר | לחן: אברהם ברודנא | 'כשתגדל' - מילים: יעקב גלעד | לחן: יהודה פוליקר
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"שואה, שחור לבן ומה שביניהם"
שבי ערבה, מורה לאמנות ונבחרת תלמידי כיתות ז' "בית אור" קדרון

תחומי השפעתה של השואה רבים ומגוונים 
ונושקים לסוגיות של זיכרון, חינוך, אמונה, 

יצירה, פילוסופיה, פסיכולוגיה ועוד. תערוכה זו 
הינה בעלת חשיבות ערכית ומוסרית בבחינת 

ציווי של: "לזכור ולא לשכוח" .

בתערוכה זו מוצעות דרכים להתבוננות בעבודות 
ולהתמודדות עם השאלה כיצד מובעת אחת 

התופעות המחרידות ביותר שהתרחשו במהלך 
ההיסטוריה האנושית באמצעות: חומר, קו וצבע.
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 תערוכה זו הינה פרי יצירתם של קבוצת תלמידים 
נבחרת מכיתות ז' כחלק מתכנית הלימודים בנושא 

השואה. רוב היצירות הן ציטוטים מיצירות אמנות 
וצילומים מפורסמים שהפכו לאייקונים תרבותיים 

והתלמידים נתנו ליצירות ביטוי אישי שלווה בחשיבה 
רעיונית ומקורית בכל תהליך העבודה.

תרגום היצירה האמנותית הינו אחד 
הכלים להעמקת המורשת ההיסטורית.

תפקידה של אמנות השואה היא: עדות, ביטוי 
אישי, תיעוד, תיאור סמלי, הוקעה והנצחה. 
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"ברגעי חייהם האחרונים" כתובות על קירות בית-הכנסת בעיר קובל בווהלין

"שקט, הרוצחים באים / באולם שוררת דממה / לשמע קולותיהם כל הלבבות הולמים בעוז / לשמע 
קולותיהם כל הלבבות פוסקים לפעום, / אלוהים קח אותנו אל נצחיך ! / אך עוד שלם ישלמו הרוצחים 

בדמם! / איך אוכל לשמוח - אם אהיה כבר בקבר / אך רצוני כי לנתחים חיים / עוד יגזרו ילדיהם האחרונים / 
 עוד שעה ועוד רגע... / שלום עולמי היפה, זה שטרם הספקתי להכירו. 

פנייה ארדייטר וכל משפחתה 23.8.1942 

"זכרו לבאים אחרינו, דם טהור יישפך בעוד שעה של צעירי עמנו, דם נקי כמי הכנרת. דורשים אנו נקמה, 
נקמה אכזרית. יהודה שכטר 15.9.1942 

"בת עשרים הנני, הוי מה יפה העולם מסביב... למה יורידוני לטמיון עת כל ישותי משוועת לחיים? האומנם 
רגעי האחרונים הגיעו? נקמה! נקמה! נקום ינקום כל אשר יקרא את משאלתי האחרונה ". כתובת ללא 

חתימה. 

"מוטל היקר. יומיים אני ויאנקי חיכינו לכם, לדאבוני... כל העת הייתי עם אחיך כאילו אתך. כל כך טוב ביחד. 
אני מנשקת לך ולכל המשפחה. אני עוזבת את העולם היפה, שהדם לא ידום, אני הולכת לממלכה יהודית. 

אני מנשקת לך, לכל המשפחה. פייגה".

"יהושע פרידמן נספה ביום רביעי 24.8.1942, בני לייבל נספה חודשיים לפני כן. גם הדוד ירוחם עם חנה 
פינקלשטיין ומלכה נספו. יהושע פרידמן. תהא זאת מצבה. אולי בני יקרא ? !" 

 "סלחי אמא, דעי שנתפסתי כאשר הלכתי להשיג מים. אם תהיי כאן, זכרי את בתך ינטה סופר, 

"כל כך הרבה מחזות אימים / כל כך הרבה תמונות אכזריות / כל כך הרבה ייסורים - ושום מילת מחאה! / 
רק דמעות... / שום יד אינה מתרוממת / שום אגרוף אינו מתקמץ ... / רק משוועה לאלוהים". 

לייבל סוסנה 22.8.1942" 

"אני ירוחם בן ר' שלמה לודמיר הייתי כאן בחמישה בתשרי 1942 )תש"ג(. ממי מקרובי שיוותר בחיים אני 
מבקש לומר אחרי "קדיש" !

"כאשר תחזור מן המלחמה, דע , כאן חלפו רגעיהם האחרונים של אשתך וילדך שבכה הרבה ולא רצה 
למות. מי יתן שדם ילדנו יפול על ראשיהם. רחל אטלס"

"הדלתות נפתחות, הנה באים רוצחינו. לבושים שחורים. על ידיהם המגועלות- כפפות לבנות. זוגות-זוגות 
הם מוציאים אותנו מבית-הכנסת כשידנו על ראשנו. אחיות ואחים יקרים, כמה קשה להיפרד מהעולם 

היפה לצמיתות. אלה שיוותרו בחיים, אל להם לשכוח. קחו נקמה. נקמה ברוצחים. אלסטר ישראל ניספה 
ב - 15.9.42, בריינדל זיו, בת 19 תאבד היום !" 

את הכתובות גאל שלמה פרלמוטר ז"ל שהיה פרטיזן לוחם בנאצים בסביבות העיר קובל ונזדמן לעיר לאחר 
המלחמה, העתיק את הכתובות ושמר אותן. אלו דבריו: "עברתי מכתובת לכתובת וחשתי כאילו כתבו 

המעונים את דבריהם למעני -למעננו, לאזהרה ולזיכרון.
חשתי שמעוני קובל האמינו עמוק בליבם שעם ישראל יגבר על החיה הנאצית וימשיך לחיות !"

מתוך מאמרו של אביגדור עפרון מורה ומחנך. ניהל את ביה"ס להוראת השואה של "יד ושם" ב"בית ווהלין" 
השתתף בפרויקט תיאטרון עדוּת ברמת השרון.
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צילומים מהחזרות
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 עמותה שהוקמה לקידום, פיתוח והפצת פרויקטים חינוכיים המפגישים ניצולי שואה עם דור שני ושלישי, 
 דרך טיפול בהבעה ויצירה אמנותית ודרמה תרפיה. יו"ר העמותה: ישראל מובשוביץ, וועד מייסד: חנה מרון, 

חווה קליינברג, אלנה קיאל, מירטה כהן, פנינה רוזנצוויג, מרדכי אלדר, טומי ברייער. מנכ"ל: עירית דגן.

"תיאטרון עד�ת - לספר כדי לחיות"
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לפיד  את  להעביר  באים  בבשרנו,  צרוב  שהזיכרון  השואה  ניצולי  כשאנו  "היום, 
שליחות הזכירה לדורות הבאים, אנו מעבירים עמו גם את המסר היהודי שהזיכרון 
צריך להוליך למעשה ולמחויבות מוסרית. הוא צריך להיות הבסיס לפעולה ומקור 
הכוח ליצירת עולם טוב יותר... לא הפכנו לשונאי אדם ולשוחרי נקם על דם נקיים... 
בחרנו בחיים. לא שקענו אל תהומות הייאוש, ולא איבדנו את האמונה באדם ובצלם 
אלוהים. אנו מבקשים לחלץ מהזוועה שחרצה בבשרנו מסר חיובי לעמנו ולעולם - 
מסר של מחויבות לערכי האדם והאנושות. השואה שייכת למורשת האוניברסאלית 
של כל בני תרבות. היא שקבעה את אמות המידה לרוע המוחלט. לקחי השואה 
חייבים להיות לקוד תרבותי של חינוך לערכים הומאניים, לדמוקרטיה, לזכויות אדם, 
ניצולי השואה  ואידיאולוגיות טוטליטריות. אנחנו  גזענות  ונגד  וסבלנות,  לסובלנות 
הולכים ומתמעטים. בעוד שנים לא רבות לא יהיה עוד על כדור הארץ אדם שיוכל 
להעיד "אני זוכר את מה שאירע בשואה". יוותרו רק ספרי זיכרונות ומחקר, תמונות 
וסרטים, ועדויות ניצולים, או אז יהפוך זיכרון השואה מגורל כפוי, החתום בבשרנו 
באחריות,  לשאת  הבאים  הדורות  ועל  האנושות  היסטורי שעל  לייעוד  ובנשמתנו, 

לצקת בו תוכן ומהות."

אנו, ניצולי השואה, מבקשים לומר לעולם בערוב ימינו:

מתוך "מנשר הניצולים" שהוקרא בבקעת הקהילות, יד- ושם, באפריל 2002,
בכנס "מורשת השואה - ההשפעות האתיות והמוסריות לאנושות"


