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רצועת דרום הר חברון משתרעת בין חברון בצפון לכביש באר שבע-ערד בדרום. זוהי יחידה גיאולוגית קערונית ברובה, התחומה בשני רכסים: רכס מעון במזרח ורכס ד'האריה במערב. מבנה הנוף מתון ומאופיין בגבעות קירטוניות עגלגלות, המכוסות בקרום נארי קשה.

למרות גובהו היחסי הרב של האיזור, 800-900 מ' מעל פני הים, כמות המשקעים נמוכה יחסית, כ-300 מ"מ גשם בממוצע רב שנתי. זהו למעשה סְפר החבל הים תיכוני של ארץ ישראל.

מקורות המים באיזור דלים ביותר. מספר מצומצם של מעיינות שכבה נובעים בשוליים המזרחיים, כגון בחורבת כרמל ובסביבתה, אך אין בהם כדי לספק את תצרוכת המים של האזור. העדר מקורות מים הוא נתון חשוב במיוחד, דווקא בשל מיקומו של הישוב בסְפר המדבר, הגורם למגבלות קשות בשל חוסר יציבות בכמות המשקעים, לצד מצוקה בטחונית הנובעת מחיכוך עם אוכלוסיות הנוודים של מדבר יהודה והנגב. 
סוסיא נמצאת בשוליים הדרום מזרחיים של הר חברון במרחק 3 ק"מ ממזרח לאשתמוע ( סמוע ) וכ- 4 ק"מ מדרום ליוטא (יטא ) , בצד דרך קדומה שהוליכה מיוטה וכפר עזיז אל רכס מעון ,שם חברה לדרך הראשית מחברון לבקעת ערד . הייתה זו עיירה יהודית גדולה ומאורגנת, שנתקיימה מאות בשנים שאחרי חורבן בית שני. לאחר החורבן שפקד את ארץ יהודה בסוף מרד בר כוכבא, התפתח באזור ישוב יהודי גדול, שהגיע לשיא פריחתו בסוף התקופה הביזאנטית ובראשית התקופה הערבית הקדומה. עדות לפריחתה של אוכלוסיה זו ניתן למצוא בשרידי המבנים במקום. 

היישוב היהודי במקום מסתיים בראשית המאה התשיעית לספירה .

השם סוסיא אינו מוזכר במקורות היהודיים בכלל ובתקופת התלמוד בפרט , אך זהו שם קדום שנשתמר בפי ערביי האזור עד ימינו . בתחילת שנות השבעים הציע זאב ספראי כי יעקב ויוחנן בן סוסה , הנזכרים על ידי יוסף בן מתתיהו (מלחמות היהודים ד 235 ) מוצאם מסוסיא ( ספראי תשל"ב , תשנ"ד) . השניים נמנו עם ארבעת מנהיגי האדומים במרד החורבן . סוסיא אומנם הייתה בלב האזור האדומי ובשנים האחרונות אף נמצאו בסוסיא שרידים מתקופת הבית השני העשויים לאשש הצעה זו .  אווזביוס אב הכנסיה מקיסריה בן המאה הרביעית לספירה מזכיר בספרו " האונומסטיקון " שבעה יישובים יהודיים בדרומא ושני ישובים נוצריים , גם ברשימותיו סוסיא אינה נזכרת . אווזביוס אינו  מוסיף הרבה על תולדות היישוב היהודי באזור, מלבד הזכרת הכפרים רימון , תלה , כרמל , יוטה , ענים התחתונה  , עין גדי ואשתמוע . גם בספרות התלמודית כאמור לא נמסרו פרטים רבים על היישוב היהודי באזור מלבד כפר עזיז, בדור יבנה ואשתמוע. 

בתעודה מימי הביניים מוזכר השם סוסיא וללא ספק מדובר באתר המוכר לנו היום, כפי שהוכיח מיכאל ארליך (תשנ"ז ).  מדובר בתעודה לטינית משנת 1110 , שבה מאשר המלך בולדווין הראשון הענקת נחלות רבות ברחבי הארץ למסדר ההוספיטלרי ובינהן נזכר גם הכפר סוסיא . כפר זה הוענק על ידי אדון חברון ומכאן ברור שאין מדובר בסוסיא אחרת . ארליך גם הראה שהתעודה מאשררת הענקת נחלות  שקדמו להקמת יישובים חדשים בידי הצלבנים ומתייחסת בפירוש ליישוב כפרי – חקלאי ולא למצודה , שהיא אתר בעל אופי צבאי , שאפיין את הבניה הצלבנית באזור בשלב מאוחר יותר במאה ה12 . מכאן שמדובר ביישוב שהתקיים עוד לפני תקופת הצלבנים והוא נמשך מימי התקופה הערבית הקדומה . סקרים וחפירות ארכיאולוגיות בסוסיא הצביעו על רצף יישובי מהתקופה הרומית הקדומה ועד ימי הביניים המאוחרים , לכן סביר שגם שם המקום השתמר מראשית היישוב ועד סופו . 

 בהליכה באתר העתיקות בסוסיא אי אפשר שלא להתרשם מגודלה של העיר , תיכנונה , רחובותיה וממבני הציבור שבה . כפי הנראה גם שמה הקדום ידוע לנו , אבל מי היו תושבי המקום ?
בעבודה זו אנסה לעמוד על זהותם של תושבי סוסיא העתיקה על פי הממצא הארכיאולוגי המיוחד והמייחד שנמצא במהלך 37 השנים האחרונות עת החל חושף מעדר הארכיאולוגים את בתיה ורחובותיה של העיר . 

בכל אתר קדום השרידים הארכיאולוגיים מספרים לנו את סיפורם של יושבי המקום. בשרידים בסוסיא יש ממצאים רבים השונים ומיוחדים מאתרים קדומים אחרים בארץ. כאשר הרבה נתונים מצטרפים אחד לשני כאבני פסיפס , אפשר לנסות ולהבין את התמונה כולה . 

אתמקד בפסיפס ובמבנה בית הכנסת , במערות הקבורה והגלוסקמאות , מקוואות הטהרה , מנורות הדרום  וכתובות בית הכנסת . דרך אלמנטים אלו ואלמנטים נוספים אנסה לעמוד על זהותם של תושבי סוסיא .  
קבורה בסוסיא .

מערות קבורה , שיטות קבורה , גלוסקמאות וסרקופגים הנם אמצעי חשוב בהכרת תרבויות שונות ובתוכם התרבות היהודית . שיטות הקבורה השונות הינם ביטוי לדרך חיים ,אמונה ,ומעמד של אוכלוסיה מקומית. 
הקושי המרכזי בחקר מערות קבורה הינו שבחלק מהמערות הקדימו את החפירה המסודרת של החוקרים שודדי מערות שרוקנו את תוכנן. ישנם מערות בודדות שנותרו חתומות עד לבואו של הארכיאולוג .  

הקבורה היהודית מאמצע המאה הראשונה  ועד שנת 135 לספירה  התאפיינה בסגנון  מיוחד המחולק לשני שלבים: קבורה ראשונית וקבורה משנית. בתחילה קברו את הנפטר בקבורה ראשונית- בכוכים החצובים בדפנות החלל המרכזי במערה. לאחר שלב עיכול הבשר, לוקטו עצמות הנפטר והונחו בתוך גלוסקמה שהונחה במרכז החדר.
  מקובל להניח, כי מנהג הקבורה בגלוסקמאות בארץ יהודה, הלך והצטמצם לקראת אמצע המאה השניה    לסה"נ (רחמני, תשל"ט, עמ' 111). לעומת זאת, הוא המשיך להתקיים בשינויים מסוימים בדרום הר חברון עד לתחילת המאה הרביעית לסה"נ. 
החל מראשית שנות השלושים, התגלו באזור דרום הר חברון גלוסקמאות מטיפוס מיוחד שכונו על ידי החוקרים- "גלוסקמאות דמויות סרקופג"- בשל דמיונן הרב של מכסי הגלוסקמות למכסי הסרקופגים הרומיים ( גוברין תשנ"ז ).
בתרבות ההלניסטית עוצבו מכסי הסרקופגים בצורת גג גמלוני של מקדש ובתקופה הרומית המאוחרת הפכו האקרוטריות של גג המקדש למעין בליטות אבן גדולות בארבע פינות המכסה. הגלוסקמאות דמויות הסרקופג הנן חיקוי פשוט של המקור. את מכסי הגלוסקמאות האלו מאפיינת שדרה מרכזית דו שיפועית לאורך המכסה, ובארבע פינותיו ישנן בליטות אבן המזכירות את האקרוטריות. הגלוסקמאות- לרוב מגושמות, עשויות מאבן גיר קשה. עיבודן גס ולרוב ניכרים סימני סיתות, אין הקפדה על איכות, עיטורים וכתובות- נדירים ביותר ובאם  מופיע עיטור זהו דגם גיאומטרי פשוט  בסגנון ורדה.
     גלוסקמאות מטיפוס זה התגלו בישובים בעלי אוכלוסייה יהודית מהתקופה הרומית המאוחרת- ביזאנטית.
     בסוסיא התגלו בחדר מבוא של מערת קבורה גלוסקמאות גדולות עשויות אבן גיר קשה , עיצובן גס , אך מכסיהן לא התגלו . מערת הקבורה כמו גם הגלוסקמאות שהתגלו בסמוך אליה , הן על פי כל המאפיינים מן המאות השנייה – השלישית לספירה וניתן לשייכן לטיפוס הגלוסקמאות דמויות הסרקופג (גוברין תשנ"ז ) . 
הממצא בסוסיא מצטרף לעשרות גלוסקמאות שנתגלו באתרים נוספים בדרום הר חברון, ובהם כרמל, יוטה, אשתמוע, כפר עזיז, ענים, חורבת כישור, חורבת תלה, וחורבת רימון. מערות הקבורה באתרים אלה תוארכו בעיקר למאה השלישית לסה"נ ולראשית המאה הרביעית לסה"נ. השימוש בגלוסקמאות מטיפוס זה רווח בדרום הר חברון במשך 150 – 200 שנה לאחר שמנהג קבורה זה חדל להתקיים באזור ירושלים . רחמני סובר שרבים מהאומנים שעיצבו את הגלוסקמאות הירושלמיות נפלו במרד הגדול – חורבן בית שני והאומנים המעטים שנותרו וידעו את המלאכה נפלו במרד בר כוכבא (רחמני , תשל"ט ) . רוב החוקרים סבורים , כי הגלוסקמאות דמויות הסרקופג החלו להופיע במחצית השנייה של המאה השנייה לספירה משמע לאחר מרד בר כוכבא והן היו בשימוש עד ראשית המאה הרביעית . יש להניח שאזור דרום הר חברון שלא חרב במהלך מרד בר כוכבא קלט מספר רב של פליטים מן העיירות והכפרים החרבים של ארץ יהודה . ריכוז יהודי זה באזור סְפר נידח ומנותק ממרכזים עירוניים התנתק מן ההשפעות התרבותיות הסובבות ושמר על מנהגי הבית השני , הממצאים מעידים, כי אף לאחר כמאה וחמישים שנה המשיכו יהודים בדרום הר חברון לקיים מסורות  קבורה יהודאיות עם זיקה לירושלים, למרות שאלו חדלו להתקיים זה מכבר. 
מקוואות הטהרה 
מקווה טהרה הוא מבנה ייחודי לאזורים בהם חיו יהודים, קיומו באתר מצביע על יהדותו של האתר בו נמצא גם בהיעדר מידע נוסף. ראשית הופעת המקווה, לפי הממצא הארכיאולוגי, בימי הבית השני , אופיים של המקוואות נשמר גם בתקופת התלמוד .

המקווה הוא מתקן לאגירת מי גשמים שבו טובל יהודי הרוצה להיטהר, "ורחץ במים את כל בשרו… מים שכל גופו עולה בהן וכמה הן אמה על אמה ברום שלוש אמות ושיערו חכמים שיעור מי מקוה ארבעים סאה" ( מקוואות פרק ו' משנה א' ) . המקווה מכיל בין 400-900 ליטר (הדעות חלוקות). הוא    נחצב בסלע מתחת לפני השטח, כפי שמוזכר במשנה "חורי המערה וסדקי המערה, מטביל בהם כמו שהם"  במשנה זו נקרא המקווה- מערה, משום שרוב המקוואות  בתקופה הנדונה היו במערות. 

מדיני המקווה הוא שהמים שיגיעו אליו לא יהיו שאובים, כלומר : מים שנשאבו מבור או עברו דרך צינור סגור , פסולים . לכן לעיתים נמצאת תעלה שהמים זרמו עליה והגיעה עד למקווה דרך מספר מדרגות המטויחות מהעליונה ועד לתחתית המקווה. התעלות החצובות לצד המדרגות הן שהוליכו את מי הגשמים למקווה כדי שיתערבו במים השאובים שבו ויכשירו אותו , כפי שכתוב במקוואות פרק ד משנה ד " מים שאובין ומי גשמים שנתערבו בחצר ובעוקה ועל מעלות המערה , אם רב מן הכשר , כשר . אם רב מן הפסול , פסול " .

  בסוסיא נסקרו כשלושים מקוואות (פרומקין, תשמ"ח), כנראה מתקופת קיומו העיקרית של האתר,   בין המאות החמישית – שמינית , שכן הם משתלבים בבתי המגורים. מספר זה גדול במיוחד ובולט בהשוואה לאתרים אחרים. הגדולים שבהם שימשו, כנראה, את כלל האוכלוסיה, והקטנים- משפחות בודדות.
היחס בין מספר המקוואות בסוסיא למימדי האתר וגודל אוכלוסייתו הינו חריג. לא מוכרים אתרים מאותה תקופה בארץ-ישראל, שבהם מספר המקוואות עולה על שלושה או ארבעה  . ידוע כי דיני טומאה וטהרה נשמרו לא אחת גם לאחר חורבן הבית , אך אין די בכך כדי להסביר את המספר הגדול של המקוואות, מאות שנים לאחר החורבן, באתר שכל גודלו כ-80 דונם, ואשר אוכלוסיתו לא עלתה על שלושת אלפים נפש . בנוסף , סוסיא ממוקמת בסְפר המדבר בו הגשמים מועטים וכל טיפת מים שירדה במקום נותבה בעזרת תעלות לבורות מים ששימשו לשתיה ולהשקיית צאן . כאשר מוסיפים לסך הגשם  עוד 30 מקוואות טהרה שאגרו מים אבל לא לשתיה זה מחדד יותר את השאלה , מדוע כל כך הרבה מקוואות טהרה ? 

נראה שהאוכלוסיה בסוסיא שמרה והקפידה מאוד על דיני טומאה וטהרה ונראה שגם נתון זה מצטרף לסך הנתונים בדבר אוכלוסייתה המיוחדת של סוסיא .  
בית הכנסת 
מבנה מרכזי בחורבת סוסיא ( לימים יקרא אתר סוסיא ) ראו כבר נוסעי המאה הי"ט . טריסטראם מסר על באסיליקה זרועה עמודים , גרן דיבר על כנסייה נאה . לפני כמאה שנה תואר המקום בידי סוקרי הקרן הבריטית לחקירת ארץ ישראל . אנשי הסקר מצאו שסוסיא הייתה יישוב חשוב , אחד מהגדולים באזור ובה שני מבני ציבור , בגבעה המזרחית ובגבעה המערבית . הם מסרו שהבניין בגבעה המזרחית הרוס הרבה יותר מהגבעה המערבית , כיום , בניין זה לא ידוע לנו וטרם נמצא . בשנת 1935 הוגדר הבניין בגבעה המערבית כבית כנסת בידי א' רייפנברג ול"א מאיר שחשפו את בית הכנסת באשתמוע וזיהו שהמבנים בשני האתרים דומים . 

בסקר הנרחב של תשכ"ח , שערכה האגודה לסקר ארכיאולוגי של ישראל בהנהלתו של דר' מ . כוכבי , נתגלה בית הכנסת מחדש . בסקר משלים , שערך ש. גוטמן בשנת 1969 נחשף הנרתקס של בית הכנסת . בעקבות גילויים אלה הוחלט להרחיב את החפירה ולהשלים את כל חשיפת בית הכנסת . פעולות החפירה והשיקום נערכו בשנים 1971 – 1972 ונוהלו בידי ש.גוטמן , ז' ייבין וא' נצר . 

בחפירות נמצא שזהו  בית כנסת ובו הדגם המוכר של חצר, אכסדרה, ואולם מרכזי. המבנה רוחבי שמידותיו 9X 16 מ' והוא שייך לקבוצת בתי הכנסת של דרום יהודה שנחשפו באשתמוע, ענים, ומעון בהיותו פתוח למזרח ונעדר עמודים.

בספרות חז"ל נזכרת הלכה בדבר מיקומם של פתחי בתי הכנסת: "אין פותחין בתי כנסיות אלא למזרח, שכן מצינו בהיכל שהיה פתוח למזרח, שנאמר: והחונים לפני המשכן קדמה לפני אוהל מועד מזרחה..." (תוספתא מסכת מגילה, פרק ג, הלכה כא) הלכה זו כמעט שלא באה לידי ביטוי בעשרות בתי הכנסת שנחשפו בגליל, בגולן, ובצפון יהודה. לעומת זאת, בארבעה בתי הכנסת שנחפרו בדרום הר חברון: סוסיא, אשתמוע, מעון וענים, נמצא כי הפתח היה בקיר המזרח.

הביטוי האדריכלי להלכת פתחים, הינו בנין בעל ציר מזרח-מערב. מאידך, כיוון התפילה לירושלים הוא בציר צפון-דרום. שני טורי עמודים, אם היו קיימים באולם התפילה, היו ניצבים במקביל לציר הכניסה, "חוסמים" את כיוון התפילה ואת זרימת המתפללים ויוצרים בעיה אדריכלית ואסתטית. בעיה זו נפתרה על ידי ההימנעות משימוש בעמודים, ובמקביל עיבוי הקירות ההיקפיים, לצורך הנחת הקירוי (עמית, תשנ"ג).
ייתכן ויש בהלכה זו כוונה למאבק עתיק היומין של היהדות עם התפיסה הפגאנית, שלאחר מכן לבשה לבוש נוצרי, ולפיה- מפנה המתפלל את פניו כלפי השמש הזורחת- כלפי מזרח. מכאן שקביעת הפתחים בצדם המזרחי של בתי הכנסת באזור יהודה מבטאת כניסה עם הגב למקום תפילת עובדי האלילים, הד  לכך אנו שומעים מהסיפור במסכת בבא בתרא דף כה' ע"א " ואף רב ששת סבר שכינה בכל מקום דא"ל רב ששת לשמעיה לכל רוחתא אוקמן לבר ממזרח ולאו משום דלית ביה שכינה אלא משום דמורו בה מיני" , רש"י על המקום מפרש " תלמידי עובדי ע"ז מורים הוראה להתפלל במזרח " . 

הסבר נוסף שנותנת התוספתא לפתיחת הפתחים במזרח שכך היה נהוג בבית המקדש  , כלומר אנו רואים שבבתי הכנסת של דרום יהודה וסוסיא בתוכם שימרו מסורת ויצרו זיכרון למציאות שהייתה קיימת בימי הבית השני .  
ההלכה לגבי "כיוון התפילה", קנתה לה אחיזה ברובם המכריע של בתי הכנסת בארץ. לעומת זאת, "פתחי בתי הכנסת - רובם נקבעו בציר שבו נתון הבניין ,לכיוון ירושלים. כך גם, השתלבו טורי העמודים, מבחינה ארכיטקטונית, במהלך התנועה בתוך בית הכנסת. אך בבתי הכנסת בדרום יהודה -כל הפתחים בכיוון מזרח, ואין לכך טעם הנראה לעין .היו אלה , כנראה, מניעים הלכתיים שהביאו לחריגה מהנוהג האדריכלי המקובל ואשר ייצגו רעיון חדש . 
כתובות בית הכנסת 

כתובות בתי הכנסת השכיחות והמוכרות , מקורן בבתי הכנסת מהמאה השלישית לספירה ואילך . כיום ידוע רק על כתובת אחת מבית כנסת של תקופת הבית השני , היא כתובת תיאודוטוס הארכיסינגוגוס שנכתבה בירושלים בשפה היוונית ונמצאה בעיר דוד שלא באתרה . 

ניתן לומר , כי מעת שהחלו לקשט את בית הכנסת בעיטורי קירות ובציורי פסיפסים נוספו גם הכתובות.

יש לחלק את כלל כתובות בתי הכנסת לשלוש קבוצות עיקריות : כתובות הקדשה , כתובות ליטורגיות  וכתובות קהילתיות ( משגב תשס"ד ) . 

רובן של כתובות ההקדשה כוללות שמות התורמים – שם פרטי פורמלי כלומר שם התורם ושם האב , לרוב בציון תרומתם ובתוספת ברכה או תפילה בעבורם . הן נכתבו ביד אומן ובגוף שלישי . כיוון שאין מדובר בכתובות בעלות אופי רשמי או דתי , אין עקיבות במבנה הטקסט ואין חשיבות לסדר הדברים . 

ניכרים הבדלים בין כתובות יווניות לכתובות עבריות . בכתובות העבריות לא נזכרים בדרך כלל מקצועות התורמים דבר המופיע בכתובות היווניות , שם אב התורם מופיע בכתובות העבריות ונעדר מהכתובות היווניות ,דבר זה מראה על תפיסת עולם שונה של הקהילות , העולם היווני הלניסטי הכיר בערכו של הפרט בזכות עצמו , מקצועו ומעמדו ואילו העולם היהודי העריך יותר את המשפחה ואת הקהילה (משגב שם ) .

הכתובות הליטורגיות שימשו להבאת טקסטים שיש להם משמעות לנאמר בבית הכנסת , הן לא שימשו בנוסחי תפילה  , אלא יצרו אווירה בבית הכנסת . ישנן כתובות מהסוג הליטורגי שאינן עומדות בפני עצמן אלא נועדו להבהיר את הציור , שהוא העיקר . כתובות אלה יצרו לבית הכנסת תדמית של מקום הנושא את הזהות היהודית ומשמר מורשתה .

הכתובות הקהילתיות היו כתובות אשר הופנו לקהילה הספציפית שבה נכתבו והורו לה כיצד לנהוג בתחומי החיים אשר נגעו לקהילה . נראה שמכלל הכתובות הידועות של בתי הכנסת רק הכתובת בבית הכנסת של עין גדי ובית הכנסת ברחוב עומדות בהגדרת "כתובת קהילתית " . 

בסוסיא נחשפו 5 כתובות פסיפס רובן מקוטעות , מהן שתיים בעברית ושלוש בארמית . כן נתגלו קטעי כתובות ואותיות בודדות על שברי לוחות וסורגים של שיש ( נוה תשל"ח   ) . כתובות סוסיא נכללות בדגם כתובות ההקדשה ויתכן שיש אף התחלת כתובת ליטורגית שלא נשתמרה דיה , במשטח הפסיפס המערבי יש את האותיות " אל " ועל פי החוקרים תוארה שם סצינת דניאל בגוב האריות . יש בכתובות כמה פריטים הנחשבים לנדירים בתקופה הביזנטית כגון התאריך הכפול – לבריאת העולם ולמניין שנות השמיטה והביטוי "קדושת" כתואר כבוד כלפי אדם .  

רוב הכתובות הן בארמית ומיעוטן בעברית , אך דווקא הכתובות בעברית הן הארוכות והלא שגרתיות בתוכנן . לא נמצאו כתובות בשפה היוונית בבתי הכנסת של דרום הר חברון , אמנם אין בהעדר השפה היוונית מן הכתובות ראיה כי זו לא שימשה את תושבי האזור. מאידך, העדרה בולט מאוד על רקע הימצאן של כתובות דו לשוניות רבות בגליל. הדבר עולה בקנה אחד עם הנזכר בתלמוד הבבלי: "אמר רב יהודה אמר רב: בני יהודה שהקפידו על לשונם- נתקיימה תורתם בידם, בני גליל שלא הקפידו על לשונם- לא נתקיימה תורתם בידם" (מסכת עירובין, דף נג ע"א).

כתובת איסי הכהן 

בבית הכנסת של סוסיא נמצאה כתובת הקדשה עברית בת שש שורות שנשתמרה בשלימותה במסדרון הדרומי של חצר בית הכנסת , הכתובת נתונה בתוך טבולה אנסטה . מיקום הכתובת בבית הכנסת הוא ייחודי : היא רחוקה יחסית מן הכתובות האחרות ונמצאת מתחת ומדרום למדרגות החצר העולות לנרתקס.

בכתובת מוזכרות שתי דמויות , האחת , רבי איסי הכהן שלשמו הוצמדו 6 תארים "קדושת " "מרי" "רבי" "הכהן " "המכובד " "בירבי " והשניה בנו או נכדו רבי יוחנן הכהן הסופר שגם לשמו הוצמדו תארים כאשר שלושה מהם מוכרים מכתובות אחרות בבתי כנסת , "רבי" , "הכהן " "בירבי " והתואר הרביעי " הסופר " אינו נזכר בכתובות אחרות שנמצאו בבתי כנסת . שלל התארים שיוחסו להם הוא תופעה שאינה ידועה בספרות חז"ל ובכתובות ארץ ישראל , זה מלמד כי שני האישים היו מכובדים למדי בעיני הכותבים ( רוזנפלד תשס"ה ) . 

השם איסי מוכר בקרב החכמים , הועלתה השארה שלפיה רבי איסי הוא רבי אסי או איסי , יסא , אחד החכמים הבולטים שפעל בדור השלישי של תקופת התלמוד . בנוסף יש מקור בתלמוד הירושלמי המספר על ביקורו של רבי איסי החכם באשתמוע ואפשר שהגיע גם לסוסיא השכנה לכבוד חתונה משפחתית , הוא המשתה עליה מדברת הכתובת . נראה שהשערה זו אינה נכונה כיווון שעל פי הארכיאולוגים נבנה בית הכנסת בסוסיא כמאה שנה לאחר תקופתו של רבי איסי מטבריה . על כן עדיף להניח , כפי שעולה מקריאת הכתובת שרבי איסי הכהן היה אישיות מקומית מן היישוב סוסיא , אשר פעל במאה החמישית או במאה השישית לספירה והרים את התרומה של רצפת הפסיפס וטיוח הכתלים במשתה של בנו . 

תופעת איזכור הכהנים בכתובת איסי הכהן וכן בכתובת ההקדשה באשתמוע ( "דכיר לעזר כהנא ובנוי" ) מלמדת על נוכחות כוהנית באזור דרום הר חברון . לכאורה הן עדות אפיגרפית המצטרפת לעדויות רבות המצויות בתלמוד על עושרם ומעמדם הנכבד של הכהנים , אך ניתן ללמוד יותר מהכתובות הללו .

כוהנים נוספים נזכרים רק בכתובת מבית הכנסת בנערן שאף היא ביהודה ובבית הכנסת בציפורי . אם כן מספרם של הכהנים הנזכרים בכתובות מיהודה גדול לאין שיעור מהגליל , על אף שבגליל מספר בתי הכנסת והכתובות רב יותר מהדרום .בגליל היו מרכזי ההשפעה ומוקדי הכח הכלכליים , החברתיים והפוליטיים ואילו בדרום הר חברון בולטת הנוכחות של הכהנים . הדבר מעיד על השפעתם החברתית והתרבותית בקרב אוכלוסיית הדרום ( עמית תשס"ג ) . כתובות אלו מצטרפות לראיות על הימצאות קהילה כוהנית בדרום הר חברון ובסוסיא .
כתובת בריאת העולם 
ליד הפתח המרכזי בבית הכנסת של סוסיא נמצאה כתובת בעלת שש שורות . זוהי כתובת הקדשה עברית שחסרה בה המחצית השמאלית . ייחודה של הכתובת בכך שהיא מציינת מניין שנים כפול , מניין שנות שמיטה ומניין השנים לבריאת העולם ( נוה תשל"ח ) . לצערנו הכתובת מקוטעת מאוד כך שמספר השנים לא נשמר בה . 

גוטמן , ייבין ונצר חופרי בית הכנסת , ציינו כי מניין שנות שמיטה המצוי בשורה השלישית של הכתובת הש(ני)ה שלשבוע ... מצוי כבר בספר היובלות המונה את כל המאורעות לפי יובלות , שבועות של שנים , שנים שבתוך השבועות וחודשים שבתוך השנים וכן מניין זה מופיע במשנה ובשטרות מימי הביניים . 
המניין לבריאת העולם שהיה נפוץ בימי הביניים היה נדיר ביותר בתקופת התלמוד והופעתו בסוסיא היא הקדומה ביותר . 

ניתן להסביר שנזקקו למניין שנות שמיטה בגלל האופי הכפרי – חקלאי של סוסיא , אך נראה שיש סיבה נוספת , עמוקה יותר . נאה הוכיח שמחזור הקריאה בתורה בארץ ישראל היה מחזור כפול שבע שנתי , כלומר חישבו את הקריאה בתורה כך שישלימו שני מועדי קריאה שלמים עד סוכות שלאחר שנת השמיטה , לקראת מועד קיום מצוות הקהל ( נאה תשנ"ח ) . בשל כך מובן מדוע מניין זה נמצא בכניסה לבית הכנסת , שקריאת התורה הייתה הפעילות המרכזית שנעשתה בו . יותר מכך , למנהג הקריאה הארץ ישראלי הייתה זיקה מובהקת למקדש ולמעמד "הקהל" ואם קהילת סוסיא קבעה כתובת כזו בכניסה לבית הכנסת שלה זה מלמד על הקשרה וזיקתה למקדש ולמעמד "הקהל" עם כל המשתמע מכך .
מנורות הדרום 
המנורה , מנורת שבעת הקנים , היא המוטיב הנפוץ והאופייני ביותר באומנות היהודית העתיקה . היא הופיעה לראשונה בזיכרון ההיסטורי של העם כאובייקט מרכזי במשכן ושמרה על מעמדה המרכזי בבית המקדש הראשון והשני . 

מנורת שבעת הקנים נתייחדה כסמל יהודי כבר בימי הבית השני וכמעט לכל אורך תקופתו כפי שמעידים מטבעות יהודיים מתקופה זו . באופן מפתיע למדי המנורה נעדרת כמעט לחלוטין מהאומנות היהודית במאה השנייה . משמעותי במיוחד בהקשר זה היעדרה ממטבעות המרד הגדול ( 66 – 70 לספירה ) וממטבעות מרד בר כוכבא ( 132 – 135 ) , בעוד חפצים אחרים מן המקדש , מרכזיים פחות , הופיעו על מטבעות אלה ( לוין תשס"א ) . במהלך המאות השלישית והרביעית חוזרים לראות מנורות באומנות היהודית ואז נטען סמל זה במשמעויות לאומיות ובזכרון למקדש ובשל כך גדלה תפוצת המנורה לאין שיעור . בנוסף , על רקע המהפכה הדתית הביזנטית במהלך המאה הרביעית כאשר הקיסרות הרומית הפכה לקיסרות דתית של קונסטנטינופול , נעשתה הזהות הדתית למאפיין העיקרי באומנות התקופה . במסגרת תסיסה דתית חדשה זו עברו היהודים משימוש אקראי בסמלים לשימוש אינטנסיווי יותר וליצירת צורות אמנותיות חדשות כדי לחזק את זהותם העצמית ( לוין תשס"א ) . 

בתקופת המשנה והתלמוד נפוצה המנורה כסמל יהודי בשני תיפקודים עיקריים : כמעשה אומנות לנוי ולעיטור וכסימן זיהוי יהודי . בקטגוריה הראשונה נכלל מגוון רב של צורות וחומרים שנמצאו בעיקר בבתי כנסת : ציורי מנורות על רצפות הפסיפס , תבליטי מנורות על משקופים , כותרות ולוחות סורג משיש . 

בקטגוריה השניה שימשה המנורה כסימן זיהוי יהודי בראש ובראשונה בבתי הקברות . בסימון הקברות במנורה ישנו המניע המעשי של הרצון לסמן את זהות הנקבר והמניע הסימבולי המתבטא בקביעת סמל המנורה על מטען המשמעויות הגלום בו . סימון הקבר במנורה נפוץ בעיקר בערים , אך נדיר ביישובים הכפריים . ביישובים היהודיים של הדרום אין המנורה מוכרת בקברים ולעומת זה הייתה נפוצה כסימן זיהוי במבנים (עמית תשס"ג ) . 

כמות המנורות הידועות ביישובי הדרום רבה באופן ניכר מזו הידועה באזורי התיישבות יהודית אחרים. את ההסבר לכך ניתן לתלות בדגם היישובי שייחד את הדרום , בדרום לא הייתה הפרדה אזורית בין תחום ההתיישבות היהודית לנוצרית , כפי שמוכר מהגליל והגולן , היישובים היהודיים היו מעורבים בין היישובים הנוצריים ובמשך הזמן אף נוצרו יישובים מעורבים . סביר שמצב זה עורר בקרב האוכלוסייה היהודית את הצורך לסמן את הבתים בסמל המנורה המגדיר זהות יהודית ברורה ומהווה משקל נגד הצלב הנוצרי שהלך והתפשט בתקופה המדוברת .

תבליטי המנורות על משקופים עיטרו את פתחי מבני הציבור דהיינו את בתי הכנסת , בתי המדרש , מגורי חשובי העיר , מגורי שבעת טובי העיר . 

בשלושה מתוך ארבעת בתי הכנסת המוכרים כיום בדרום הר חברון נמצאו מנורות תלת – ממדיות מפוארות שפוסלו בשיש . ממצא זה מייחד את הדרום ואף מעורר תהיה , מדוע באזור שנחשב נידח ונחות מבחינה כלכלית נמצאה תופעה אשר לא מוכרת באף אחד מעשרות בתי כנסת שנתגלו בגליל , אשר בו התרכזה מרבית ההתיישבות היהודית באותה עת . 

בסוסיא נמצאו שני משקופים עם מנורות . משקוף אבן שמידותיו 1.5 X 0.7 מ' ועליו תבליט מנורה , בפתח מערה הסמוכה לבית הכנסת . משקוף נוסף שמידותיו 1.2 X 0.5 מ' ועליו חרוטות שתי מנורות הסמוכות זו לזו (נגב תשס"ה ) . 

בפסיפס שלפני בימת בית הכנסת יש תיאור של ארון קודש ומשני צידיו מתוארות מנורות גדולות , שונות זו מזו וליד כל אחת שופר ולולב . קני המנורות נחתכים על ידי קו אופקי שפוגם במנורה , יש מסבירים זאת כסמל לחורבן בית המקדש .  
ניתן לאמר שעד מציאת במת בית הכנסת באום אל קנטיר אשר ברמת הגולן , בימת סוסיא הייתה המפוארת ביותר שנתגלתה בארץ . זו בימה גדולה , שבצורתה הסופית הותקן במרכזה גרם מדרגות , המוביל אל מקום הארון . 

הבימה המדורגת , המעוגלת בקצותיה , צופתה בשיש והייתה מוקפת בשישה לוחות סורג שניצבו בין תריסר עמודונים , אף הם של שיש .בשולי הלוחות נחרתו כתובות הקדשה . עיטורי הסורגים כוללים שתי מנורות בעלות שבעה קנים , ארון קודש , עץ שנשרים מעבריו וכן "עץ חיים" . ( אילן תשנ"א ) 
כן  נתגלו כעשרה שברי שיש של מנורת שבעת קנים תלת-ממדית . גובהה של המנורה על פי שחזור היה כ- 60 ס"מ ורוחבה המירבי – 65 ס"מ .בניגוד לשחזור המנורה שנמצאה במעון ובאשתמוע מידותיה הקטנות יחסית של מנורת סוסיא אפשרו את הצבתה בגומחה בצד ארון הקודש , כפי שמשתקף כנראה  מפסיפס בית הכנסת בסוסיא . 

למה שימשו המנורות אשר הוצבו בבתי הכנסת של סוסיא , מעון ואשתמוע ? נראה שהיו להם מספר שימושים ותפקידים , הראשון – מרכיב אומנותי בולט בעיצוב בית הכנסת התלמודי , השני – הארת אולם התפילה , השלישי – עיצוב כלי מאור לבית הכנסת דווקא בדמות מנורת המקדש או מנורת המשכן כביטוי לזיקתם של בני הקהילה אל בית המקדש החרב , לכיסופיהם אליו ולתקוותם לבנייתו מחדש (עמית תשס"ז ) . לעניות דעתי נראה שקהילות הדרום ובתוכם סוסיא השקיעו כל כך הרבה ביצירת מנורה תלת-ממדית , דבר שלא מוכר משום בית כנסת אחר מתקופת התלמוד ובנוסף הרבו בסיטוט מנורות במשקופים , בריצפת הפסיפס ובסורגים מלמד על זיקה ישירה לבית המקדש ורצון להכניסו לחיים היהודיים של הקהילה בכל זמן ומקום . כל זאת בנוסף לאמירה הברורה מול הנצרות ומול הצלב כפי שכבר הוסבר .
הערות היסטוריות לתקופת התלמוד ( ביזנטית ) 
עניינה של העבודה הוא זיהוי הרכב האוכלוסיה שגר בסוסיא של תקופת התלמוד על פי הממצא הארכיאולוגי , אך לא ניתן להתעלם גם מההיסטוריה של תקופה זו כמשלימה לנסיון זיהוי האוכלוסיה . 

בשורות הבאות אעסוק בקצרה בשתי סוגיות היסטוריות מתקופת התלמוד שיכולות להשלים את הפסיפס המורכב של זיהוי אוכלוסייה על פי ממצא ארכיאולוגי . 

אתעסק בסוגיית היהודים והנוצרים בדרום הר חברון ובסוגיית מנהיגי העם והציבור במהלך תקופת התלמוד . 
יהודים ונוצרים בדרום הר חברון 
אווסביוס בחיבורו "אונומסטיקון" תיאר כשמונה מאות שמות מקומות. בארבעה עשר ערכים מתוכם, ציין אווסביוס את הרכבו האתני של הישוב המתואר. ביניהם, אחד עשר הם יהודים ומתוכם שבעה בדרום :

עקרון, עניה, דבורה (דבירה), עין גדי, אשתמוע, חרמה, תלה, יוטה, נוה, נערן, וכרמל.

שנים בלבד הם נוצרים: ענאה (ענים), ויתיר, וישוב אחד שומרוני, תרציליה (בבשן). מתוך כך עולה , כי עד המאה הרביעית לספירה זמן כתיבת חיבורו , היה אזור דרום הר חברון יהודי בעיקרו עם כפרים  אחדים שתושביהם קיימו חיי קהילה יהודית תחת השלטון הרומי – ביזנטי . ההנחה שרובו היה יהודי כיוון שלא סביר שאווסביוס  היה מונע מעצמו מלהזכיר ישובים נוצרים אחרים, אם הזכיר ישובים יהודיים רבים באיזור זה (שוורץ, תשמ"ו )  מכאן, שלא היו עוד ישובים נוצריים בדרומא, בתחילתה של המאה הד' לסה"נ.

כמובן שרשימה זו לא מייצגת את היקפו האמיתי של הישוב בדרום יהודה בתקופה הנדונה, וכי במציאות של התקופה היו הרבה יותר ישובים . ממצאי הסקר של מ' כוכבי , העלו כי בתקופה הרומית לפחות 52 ישובים בהר היו מיושבים במשך כל התקופה, ו 127 במשך כל התקופה הביזנטית (כוכבי, תשל"ב ). הסיבה לתמונה הישובית המצומצמת העולה מן האונומסטיקון, תלויה בשיטת עריכתו של אווסביוס. זו היתה "מן הכתובים אל השטח", ולכן, ישובים מקראיים שלא זוהו במסגרת החיבור עם ישוב בן הזמן, לא שולבו באונומסטיקון .

במהלך המאה הרביעית לספירה עם התבססות הלימס הביזנטי ובחסותו ועם קבלת הנצרות כדת הרשמית של הקיסרות הרומית , נוסדו כפרים נוצרים בדרום הר חברון ( כבשאר המקומות בארץ ) . תהליך התבססות הנצרות בדרום הר חברון צבר תאוצה במאה החמישית בעיקר כתוצאה מפעילותם של נזירים באזור . בתקופה זו נבנו באזור הכפרים היהודיים כנסיות ומנזרים כפריים ולצידם נוסדו קהילות נוצריות ( ברוך תשנ"ח ) . הדגם היישובי כלל ישובים נפרדים לגמרי ( אשתמוע , סוסיא ), יישובים מעורבים (יוטה ) ויישובים "כפולים " – ישוב נוצרי לצד יישוב יהודי ( ענים העליונה וענים התחתונה ) . 

על פי פריסת הממצאים הארכיאולגיים מהמאות החמישית – שביעית למדים כי היישוב היהודי באזור הוקף באתרים נוצריים . גוש הישובים מעון , סוסיא , אשתמוע ויוטה נתחם בישובים נוצריים מדרום  ומצפון . גם במזרח נוצר קו מנזרים שתחם את היישוב היהודי מכל עבריו . ייתכן שריכוז המנזרים במזרח – מדבר זיף , נבע ממסורות מקראיות על נדודי דוד באזור זה ואפשר שהמנזרים נבנו ממניעים פוליטיים , כלומר להביא אוכלוסייה נוצרית לאזור היחיד ביהודה שנותרו בו  ישובים יהודיים ( שר אבי תשנ"ח) . 

הנהגת הציבור בימי התלמוד 
ראשית המאה השלישית נחשבה לתור הזהב של הנשיאות ומקורותינו מכבירים בתיאור קשריה של  הנהגה זו עם ראשי השלטון הרומי. רבי יהודה הנשיא הוביל והנהיג את העם ואת הנהגת החכמים , אך  במהלך המאה הרביעית מוסד הנשיאות מתחיל לשקוע וקרנו של הנשיא יורדת בעיני חכמים . נשיאי 

המאה השלישית נודעו בשמותם ובמעשיהם גם אם לא היו תמיד לרוחם של חכמי הדור , ואילו הנשיאים שפעלו במאה הרביעית לא נודעו בבירור בשמותיהם ולא בפרקי הנהגתם (עיר-שי תשנ"ח ) .

מעמדם האיתן של הנשיאים בעיניו של השלטון האימפריאלי עמד בניגוד לדימוי הגרוע שלהם בעיני קהל ישראל , שכלפיו נהגו ריחוק והתנשאות . בשלהי המאה הרביעית ניכרו סימנים ראשונים לכך , שסר חינם של הנשיאים גם בעיני הקיסרים הביזנטיים . בשנת 415 לספירה הוטלו מגבלות על פעילותם של הנשיאים והקיסרים אף חתמו על חוק בדבר הורדת הנשיא גמליאל השישי מדרגתו וצמצום סמכויותיו . מכאן  קצרה הייתה הדרך לביטול מוסד הנשיאות . עם מותו של גמליאל השישי והעדרו של יורש עברה הנשיאות מהעולם . סביר כי ביטול ההכרה הרשמית בשושלת הנשיאותית סלל את הדרך לכניסתם של גורמים חדשים – ישנים לשדה ההנהגה הציבורית – בני מעמד הכהונה .

כבר בדור יבנה ובמשך מאות השנים שלאחר מכן ביקשו הכהנים לקיים את מעמדם המיוחד , תוך עימות מתמשך עם החכמים . עם הסתלקות מוסד הנשיאות נזדמנה לכהנים שעת כושר לתפיסת ההנהגה .

עם תום העידן הממסדי – ריכוזי של הנשיאות והחכמים נוצרו התנאים להתבלטותם המחודשת של הכהנים , שמעמדם נבע מייחוסם ולא מפעילותם במרכז כלשהו . עדות לכך אנו רואים בכתבים נוצריים בני המאות החמישית והשישית בהם מוזכרים כהנים כמנהיגי העיר טבריה , איזכורם כמנהיגים בטבריה מלמדים כי היוו תחליף למוסד הנשיאות וממקום מושבה של הנשיאות המשיכו להנהיג את הציבור בארץ ובתפוצות ( עיר-שי תשנ"ח עמ' 115 ) . ניתן להגיד שכפי שהתחלפה ההנהגה בצפון כך קרה גם בדרום ומעמדם של הכהנים התחזק משמעותית גם בחלק זה של הארץ . 
בתקופה זו נוצרה רשימת " משמרות הכהונה " ובה שמותיהם של המשמרות השונים שפעלו במקדש וחלוקתם למקומות יישובם . דיוקה ואמיתותה של הרשימה מוטלים בספק , אך חשיבותה נעוצה בחיזוק מעמד הכהונה בכלל ובמסגרתן של הקהילות המקומיות בפרט . אזכוריה של הרשימה בכתובות בתי כנסת בארץ ישראל ובתפוצות ומנהג ההכרזה על המשמרות מידי שבת בבתי הכנסת מחזקים הנחה זו . הנהגה זו הבינה שאם ברצונה לקיים את החברה היהודית מול העולם הנוצרי , עליה לגבש זהותה ולטפח אותה מתוך זיקה לעולם בית הכנסת . רק בידי הכהנים , שדימויים נקשר מאז ומתמיד בעולם הליטורגי – פולחני , היה למלא משימה זו (עיר שי תשנ"ח , עמ' 116 ) .

סיכום 
צירוף הסוגיות שנדונו לעיל מלמד, כי בסוסיא התקיימה בין המאות הרביעית והשמינית לסה"נ אוכלוסיה יהודית בעלת זיקה מיוחדת לבית המקדש ולירושלים. אוכלוסיה זו הקפידה ושמרה באדיקות על מסורות מימי הבית השני .רק בזיקה לעבודת המקדש ולירושלים, ניתן להסביר את ריבוי המקוואות, את פתחי בתי הכנסת במזרח ("...שכן מצינו בהיכל שהיה פתוח למזרח...") ,את הגלוסקמאות דמויות הסרקופג כשימור של מסורת קבורה ירושלמית מימי בית שני . גם את התפוצה הגדולה של עיטור המנורה בדרום הר חברון ובסוסיא בפרט ניתן להסביר על ידי הקשר ההדוק לבית המקדש. דרום הר חברון נקרא בפי חז"ל "הדרום" או "דרומא". יתכן כי חז"ל קשרו בין מיקום המנורה בדרום המקדש לדרום יהודה. בתלמוד הבבלי מצוטט רבי יצחק, אמורא בן המאה הרביעית (בבא בתרא כ"ה ע"ב) "אמר רבי יצחק: הרוצה שיחכים – ידרים, ושיעשיר – יצפין, וסימנך: שלחן בצפון  ומנורה בדרום".

כפי שצויין גם ריבוי שמות הכהנים בכתובות , בשילוב כתובת בריאת העולם מקשרים אותנו לעולם של כהנים ,מקדש ומעמד "הקהל " . 
הממצא האדריכלי , האומנותי והאפיגרפי בבית הכנסת של סוסיא מצביע על זיקה ברורה לבית המקדש ונראה שיש בכך אישור ארכיאולוגי למסקנות ההיסטוריות שהעלו החוקרים בדבר מרכזיותו של הגורם הכוהני בעלייתם ופריחתם של בתי הכנסת בארץ ישראל בתקופה הביזנטית , עת חזרו הכהנים להנהיג את הקהילות לאחר שקיעת מוסד הנשיאות .ד' עמית סובר כי חלק ניכר מאוכלוסיית הדרום הורכב בתקופת התלמוד מצאצאיהן של משפחות הכהנים שישבו בתקופת הבית השני בירושלים וסביבותיה ולאחר דיכוי מרד בר כוכבא נאלצו לנדוד לדרום והכו בו שורש . משפחות כהנים אלו השקיעו כנראה מאמץ ניכר לשוות ל"מקדש המעט" שלהם מראה שיבטא את זיקתם לבית המקדש בירושלים ( עמית תשס"ד ) .
לעניות דעתי ניתן להבחין כי בממצא בחורבת סוסיא ישנו רצף בשרידים הארכיאולוגיים הייחודיים , הגלוסקמאות המשמרות מסורות ירושלמיות משוייכות למאה השלישית והרביעית,המקוואות המרובים למאות הרביעית – השמינית , בית הכנסת והכתובות למאה החמישית- השמינית , כלומר אנו רואים שתופעת הכהנים בסוסיא אינה אפיזודה זמנית בגלל סיבות משתנות אלא ניתן להגיד שהכהנים ייסדו את סוסיא וחיו ופעלו בה מיום הקמתה ועד דעיכתה בתחילת המאה התשיעית . 
כבר בספר יהושע, נזכרים הישובים יתיר, אשתמוע ויוטה כערי כהנים (כא, יד-טז). אמנם קיים פער ישובי גדול בין סוף ימי בית ראשון ועד התקופה הרומית המאוחרת והביזאנטית, אך יתכן שאזור דרום הר חברון היה גם בימי הבית הראשון והשני אזור כהני ולאחר חורבן צפון הר חברון במרד בר כוכבא חזרו שרידי משפחות הכהנים לנחלות ולשטחים הקדומים שלהם . 
כך או כך ניתן לסכם ולומר שהשרידים הארכיאולוגיים שהשתמרו בסוסיא מספרים לנו שחיה במקום קהילה שמרנית , מיוחדת ומשמרת מסורות קדומות ואפשר ללמוד מכך בזהירות שבסוסיא של ימי התלמוד חיו משפחות בעלות זיקה ברורה לירושלים ולמקדש ויתכנות גדולה מאוד שמשפחות אלו היו מהכהנים . 
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