[image: image1.png]




חיים חדשים
שיחה 585
חילוני, דתי, חרדי וערבי
שיחה עם הרב ד"ר מיכאל לייטמן 15.11.06 - אחרי עריכה
אורן: אנחנו רוצים היום לדבר על ה"סֶדר הישראלי החדש". כשמתבוננים על מה שקורה איתנו כאן במדינת ישראל בעשורים האחרונים, אנחנו רואים שהמדינה עוברת שינוי מהותי, פני החברה משתנים כמעט מהקצה אל הקצה. אם פעם היה מדובר בגוש גדול, ברוב של ציבור חילוני, ציוני, שחי כאן בארץ ומיעוטים של חרדים, דתיים לאומיים וערבים, היום אנחנו מדברים על כך שבגלל השינויים הדמוגרפים וכל התהליכים האלה, התמונה משתנה וכבר מ-1990 ועד היום עברנו שינויים דרסטיים. 
על פי התחזית הדמוגרפית, אנחנו הולכים למצוא את עצמנו במדינה אחת שמחולקת לארבע מדינות, מדינה יהודית ציונית חילונית, מדינה קטנה דתית לאומית, מדינה של חרדים ומדינה של ערבים. בתוך הניתוח הזה, שהוא מציג עובדות יבשות, נכנס עולם רגשי שלם, מדאיג, של מה זה אומר על החיים שלנו כאן, על העתיד שלנו, של הילדים שלנו, ועל זה נרצה לשוחח היום.

יש מדינות אחרות בעולם שגם בהן יש מגזרים מאוד שונים זה מזה. אצלנו הישראלים, כל מי שקצת חושב מעבר למרוצת היום יום ומסתכל לאן הדברים הולכים, נראה שתחושת הקרע, ההתרחקות, הזרות, השונות וההתנגשות בין החלקים השונים בתוך החברה הישראלית  מדאיגה יותר, והיא מלחיצה אותנו מאוד. לא רק מה שקורה היום, אלא גם כשאתה רואה לאן המגמות הולכות.

יש הרבה מדינות אחרות בעולם שיש בהן קיטוב, לא פחות מפה ואולי אפילו יותר, ולא נראה שהאנשים מודאגים. נראה שבמדינות אחרות מבינים שזה טבע הדברים, אנשים שונים, דעות שונות, תרבויות שונות, והכל בסדר, וכאן דואגים יותר. יכול להיות שזה בגלל שבכל משפחה יש אחד שחזר בתשובה ואחד שחזר בשאלה וכל אחד עובד עם לא יהודים וכך הלאה. יש לנו תחושה שיש פה איזה גלגל שמסתובב לאיזה מקום, והמקום הזה לא נראה טוב, זה מדאיג וזה גם לא בסדר וצריך לחשוב על משהו אחר. לָמה יש לנו כזאת תחושה פנימית ונראה שבמדינות אחרות אין?
כמעט ואין. יש קצת, אבל זו באמת לא דאגה. אצלנו זו לא רק דאגה, זו שאלת הקיום. מפני שאנחנו לא עם רגיל, אלא אנחנו קבוצה שהתחברה כקבוצה בימי בבל העתיקה, לפני שלושת אלפים חמש מאות שנה בראשותו של אברהם. הקבוצה הזאת קמה מתוך אידיאולוגיה שכולנו שונים, אף אחד לא דומה לשני, אף אחד לא מסכים עם השני. אנחנו הגענו לאברהם מחמולות, ממשפחות שונות, מהעמים הקטנים השונים שהיו אז בבל, כי הוא נתן כרוז לכל בבל שהוא רוצה לבנות קבוצה שהיא תתחבר למעלה מכל ההבדלים הגשמיים, לאהבת הזולת. ובזה משיגים את תכלית הבריאה, את מטרת הבריאה, למעלה ממה שהחיים שלנו יכולים לפתוח לנו במישור הזה. אם אנחנו עולים לקומה השנייה, למעלה מכל ההבדלים, ומתחברים שם, באותו החיבור, באותה הקומה השנייה, מעלינו, שם אנחנו משיגים את מה שנקרא "מטרת החיים", בשביל מה אני חי, למה אני חי, מה הטעם בחיים. אנשים שהרגישו צורך בכך התחברו אליו, באו אליו והוא חיבר את הקבוצה. כמו שרמב"ם כותב שהיו מגיעים אליו אפילו רבבות, לא רק אלפים. זאת אומרת עשרות אלפים.

אורן: איך השורשים ההיסטוריים האלה של העם שלנו משפיעים על הדאגה הזאת שהיום מקננת בחברה הישראלית?
 אם אנחנו התחברנו פעם לפי אידיאולוגיה בלבד, ואחר כך בזמן חורבן בית המקדש לפני אלפיים שנה, יצאנו מהאידיאולוגיה הזאת, נפלנו ממנה, איבדנו אותה, נפלנו מאהבת אחים לשנאת חינם, אז כבר אין אידיאולוגיה, אין יסוד לכך שאנחנו קיימים יחד. שום יסוד. אין קשר בינינו, פשוט אין. אלא איזה קשר יש? ישנה השפה המשותפת, אבל אפילו המקום שבו אנחנו קיימים כבר אין, ואולי התורה שהיינו מקיימים יום יום במעשה, אבל לא בכוונה "ואהבת לרעך כמוך", שזה כלל גדול בתורה. אז, בכל זאת היינו קיימים, ובין העמים היינו מחזיקים כך את עצמנו. אבל אנחנו הגענו עכשיו למצב שאין לנו מי שמחזיק אותנו יחד.

לפני מאתיים, שלוש מאות שנה, כשהתחילה תקופת ההשכלה, התרחקנו מהדת. היום יש לך אחוז חילונים בעם ישראל לעומת הדתיים, ששום דבר לא מחזיק אותם יחד. את הדתיים מחזיקים בית הכנסת, השכונה, לחתן ילדים, חברת קדישא, מקום קבורה, כל מיני דברים כאלה. מהתחלה ועד הסוף הוא נמצא באיזו מסגרת, הוא חייב את המסגרת הזאת. ואם אין מסגרת אז בטוח שהוא הולך לאיבוד.

מה שאין כן את החילוני שום דבר לא מחזיק. אם הוא נוסע לאיזה מקום, נניח לקנדה, לאמריקה, אז חרדים או סתם דתיים, אפילו כיפות סרוגות, הם בכל זאת צריכים איזה בית כנסת, רב, קהילה, בית ספר לילדים, חוגים לנשים וכן הלאה, הוא חייב מסגרת. את החילוני אתה יכול לראות בכל מיני מקומות כאלה שבכלל אין שם כלום. ובטוח שהילדים שלו מקבלים חינוך ורוח מהסביבה.

אורן: הדברים שלך רק מדגישים את השונות. למשל עכשיו הדגשת איזה בסיס של שונות בתפיסה ביחס לחיים בין המגזר החילוני לבין המגזר החרדי והדתי. אם אני מסתכל על המצב היום בישראל, אז יש לנו מעין ארבעה שבטים גדולים, כל אחד מהם מחולק בפנים לעוד תתי שבטים רבים, אבל בגדול יש לנו את הציבור היהודי החילוני, את הציבור הדתי לאומי, את הציבור החרדי ואת הציבור הערבי.
כשאנחנו רואים את נתוני הילודה, בלי לערב רגשות, בלי להסתכל על מה אני חושב, את מי אני אוהב יותר, לאיזה מגזר אני שייך, אני שם את כל הרגשות בצד, ושם מספרים על השולחן, אז רואים שהחברה הישראלית הולכת למקום של חלוקה לארבעה שבטים גדולים. פעם הייתה לנו איזו אידיאולוגיה, היום השונות הזאת בין ארבעת הנגזרות האלו של החברה היא גם על בסיס אידיאולוגי, לכל אחד מהן יש אידיאולוגיה משלו שהיא מאוד שונה מהאידיאולוגיה האחרת.

יש לנו מדינה אחת עם ארבע אידיאולוגיות שונות מאוד, ממש זרות, מנוכרות. מה העתיד של מדינה כזאת? היא הולכת להתפצל לארבע מדינות? אולי זה הדבר הכי הגיוני?
זה מה שקורה.
אורן: בתקופת יהודה וישראל הייתה חלוקה, אולי צריך לחלק את המדינה לארבע מדינות שונות?
מה זה לחלק או לא לחלק? היום זה כמו באירופה, אירופה מחולקת לשלושים מדינות. יש מעבר בין המדינות, אז אותו דבר אצלנו. יש מעבר, אתה יכול להיכנס לבני ברק ולצאת, לירושלים ולצאת, ואתה יכול להיכנס לשטחים וגם לצאת.

אורן: אז אתה אומר שאנחנו כבר ארבע מדינות, בלי הכרזה רשמית.
וודאי. כל אחד חי בתוך התרבות שלו, בתוך החינוך שלו, עם הרדיו שלו, עם הטלוויזיה שלו, עם בתי הספר, עם הכל, אז מה יש עוד לחלק?

ניצה: האם יש אִיום בזה שיסוד האידיאולוגיה המשותף שחיבר בין כולם יתפורר?
איזו אידיאולוגיה? זה היה בעבר, אנחנו כבר אחרי זה.
ניצה: היה איזה יסוד אידיאולוגי מסוים בשורש שגרם לחיבור.
כבר בימי בית המקדש זה נהרס, עם חורבן הבית. אלא מה שמחזיק אותנו מאז ועד היום זו השנאה מבחוץ ולא הקשר בינינו. הקשר לא קיים, חילוני וחרדי, ערבי וכיפות סרוגות, כולם מרגישים את עצמם מנותקים זה מזה. אלא מה שמחזיק נניח אוכלוסייה יהודית זה שנאת העולם שלוחצת עלינו ואין לנו לאן לברוח, אנחנו חייבים לבנות כאן משהו כדי לעמוד נגד האִיום.

ניצה: פתאום קלטתי שהשנאה לא עושה הבדלים בין חילונים לדתיים לאומים, או לדתיים חרדים.
הם עדיין לא מרגישים את זה כל כך, כי החרדים כאילו רוצים להגיד ש"לא אכפת לנו, אנחנו נחיה גם עם ערבים ולא חשוב באיזו מדינה, יותר טוב שתהיה כאן מדינה ערבית במקום מדינה של הסוציאליסטים האלה". זו גם בעיה בפני עצמה.

אורן: מה טוב בעינייך, שיישארו ארבע מדינות?
זה לא טוב או לא טוב, אלא אני מסתכל על כך מצד המימוש של כל תכנית הבריאה. אנחנו חייבים בכל זאת לממש את היעוד שלנו ולהיות כקבוצת אברהם שנקראת כבר "עם ישראל", לפי זה שאנחנו מתקשרים זה לזה מעל כל הפשעים, מעל כל ההבדלים.

אורן: היום הגדרת את המצב כארבע מדינות לא רשמיות. היום אתה אומר שזה המצב, כנס לבית שמש, כנס לרהט, כנס לכל מקום, יש לנו חלוקה לא רשמית לארבע מדינות.
אנחנו יכולים כאן, במקום שנקרא ארץ ישראל, לעשות דוגמה לכל העולם איך לעשות חיבור.     אפשר לשאול, אם זו קבוצת אברהם, אז לָמה אנחנו צריכים לעשות את זה גם עִם הערבים?

אברהם עשה את זה ללא שום הבדלים, זה דבר אחד. ודבר שני, אנחנו כבר נמצאים עכשיו בתקופה היסטורית כזאת בהתפתחות שלנו, שאנחנו חייבים למסור את זה לכל העולם. ואם אנחנו נראה איך אנחנו מתחברים בינינו יחד עם הערבים, אז אנחנו נראה שבאמת השיטה הזאת היא עובדת בין כולם. ולכן, אני לא מבדיל רבע מאוכלוסיית ארץ ישראל, הערבים, שהם לא נמצאים איתנו. ומה לעשות עם הדרוזים ועם הצ'רקסים ועם כל האחרים?

אורן: אנחנו מדברים על ארבע מדינות, האם לפי התכנית ההתפתחותית שתיארת, הן צריכות ללמוד לנהל ביניהן קשרי חוץ והסכמי שלום? כדי להבין את הדינמיקה של התהליכים שקורים פה בתוך ישראל, בגלל שהיום הכל מסובך ומטושטש, אז אני רוצה להתייחס לזה כמו לארבע מדינות שונות בקשרי חוץ, בקשרי שלום.
אתה תבין אותי טוב מאוד אם אתה רוצה כך "בראש קטן" מה שנקרא, לראות את הדברים. אנחנו לא נכנסים לשום פוליטיקה ולשום יחסים שיש ביניהם, לאף אחד ולכלום, אנחנו בונים קומה שנייה. אנחנו ניגשים אליהם ומתחילים לחנך אותם להתקשר מעל כל ההבדלים, לא לקחת בחשבון שום דבר שהיה עד כה.

אורן: בשביל מה צריך להתקשר?
להיות עם.
אורן: מה זה עם? אמרת ארבע מדינות שונות.
להיות עם אחד, להיות "אור לגויים", ולהראות לכל העולם עד כמה כולם צריכים להתקשר, בכלל כל האנושות, לעם אחד. לחזור לאותה בבל המתוקנת.
ניצה: ומה עושים עם כל המחלוקות שמתגלות?
שיתגלו. אנחנו מעל זה. דווקא ההיפך. ככל שנתעלה מעל המחלוקות, הקשר בינינו יהיה יותר חזק. 
אורן: לא הבנתי. יש מחלוקות?
בלי סוף. ו"על כל הפשעים תכסה אהבה". אנחנו באים למעלה מהמחלוקות, זה נקרא "אמונה למעלה מהדעת".
אורן: מה זה אומר "מעל המחלוקות". המחלוקות והשוני ימשיכו.
אני לא נכנס למחלוקות האלה, אני עובד על החיבור. לא לקחת בחשבון שום מחלוקת, שום בעיה. אין בעיות. אני ניגש לעניין כאילו אין בעיות. אני בונה קשר, והמחלוקות שיישארו למטה. אחרת אתה נכנס למישור שבו נמצאים כל בני האדם, ואז כל אחד מלא טינה לשני ומה לא. ואנחנו לא נכנסים לכל הדברים האלה. לכן זה נקרא "סדר ישראלי חדש".
אורן: במהות הסדר הזה הוא בנייה של קשר. מה זה אומר "לבנות קשר אל הזר, אל האחר ממני"? אני אחד מארבעת המגזרים, יש לפני שלושה נציגי מגזרים אחרים, שונים ממני כאילו באו מפלנטה אחרת. מה זה אומר "לבנות קשר"? איזה רגש יש שם בתחושת קשר?
תתאר לעצמך מה עשה אברהם, כשגם אליו באו כל מיני בני אדם. והם באו אליו, כי ראו שאי אפשר  להתקיים כך. אנחנו נמצאים כל הזמן במאמצים גדולים להרוס זה את זה, כל אחד דוחף את השני,  ואין עתיד. מה הוא עשה? הוא עשה מעשה פשוט. הושיב אותם בעיגול ונתן להם לאכול. הם התחילו לדבר ביניהם, והתחילו לשוחח ללא שום קשר לעבר. אנחנו עזבנו את הדבר הזה. אנחנו עכשיו נכנסים סביב השולחן העגול, ורוצים להתייחס אחד לשני בדרגה חדשה, ברמה חדשה ובקשר חדש. ומתוך הקשר החדש הזה אנחנו נבנה חיים חדשים, סדר ישראלי חדש. רק בצורה כזאת. אחרת אתה שוב בונה כנסת, עם כל המריבות, ושוב עשרים מפלגות ועוד, ועוד.
אורן: מה שתיארת עכשיו, נשמע כאילו לקחו ארבעה אנשים מישראל, חילוני, דתי עם כיפה סרוגה, חרדי וערבי, והם נפגשו בחו"ל באיזה מקום. הם נסעו לחו"ל, במקרה נפגשו באיזה מקום וישבו סביב שולחן אחד במסעדה, והעבירו ערב נעים. מפגש כזה בחו"ל נראה לי נחמד.
נעשה את זה כמו בשוויץ, כמו שהרצל עשה. 

אורן: אבל אתה אומר, שלא שנפגשנו בחו"ל, אלא כאן בתוך הבלגן הפנים ישראלי.
אז ניסע לאיזה מקום קצת רחוק.
ניצה: מקום שהוא ניטרלי.
 ניסע לאיזה מקום. מה זה מפריע לנו? בחו"ל או לא בחו"ל?
אורן: למה צריך ליצור קשר בכלל? זה מה שלא מבינים בתוך כל אחד מארבע המדינות? 
כי אנחנו חייבים את זה לכל העולם, כי כל העולם צריך את הקשר. ולכן כל העולם נגד עם ישראל.
אורן:  בפרספקטיבה יותר רחבה?
כן.
אורן: אני עוד לא מודאג מזה. אני עוד לא מבין, למה בכלל צריך קשר? למה שלא יהיו ארבע מדינות עם גבולות ברורים וזהו? לך טוב להיות כך, לי טוב כך, אז אתה שם, ואני פה. 
אתה בזה לא מרפא את השנאה ההדדית. ועם השנאה הדדית, אנחנו לא נוכל לשרוד.
ניצה: אם לא נוצר חיבור ביניהם, בהכרח נוצרת שנאה? זה מין תהליך כזה, כאילו או שכך או שכך.
 מה שיש עכשיו, זו לא שנאה? זו שנאה פחות או יותר. לא צריכה להיות שנאה בה אני מיד רוצה להרוג מישהו. אבל השנאה היא קיימת, פנימית. אנחנו צריכים לבנות אהבה מעל השנאה הזאת.
אורן: אם אני מסכם את מה שאתה אומר, חייבים ללמוד להתחבר אל האחר. לא לבטל אותו ולא למחוק את ההבדלים, אלא למצוא קשר מעל. יש הרבה אנשים ששומעים כאלה רעיונות של חיבור מעל השוני שאומרים, שזה משהו לא מציאותי, בגבול ההזיה. כי אם הם מסתכלים על העשורים האחרונים, אז לא שנוצרה התקרבות, נוצרה התרחקות.
 אתה צודק. אני מסכים אתך במאה אחוז. 
אורן: אז איך אתה אומר שאפשר? 
אמרתי לך במה אני עוסק, אני עוסק בתורתו של אברהם אבינו. והוא ידע איך לעשות את זה, איך לחבר. מפני שהשיטה הזאת נקראת "חכמת הקבלה", והיא משתמשת בכוח מיוחד, שנקרא "מאור המחזיר למוטב".
ניצה: יש עקרונות בשיטה הזאת? 
יש עקרונות, ודאי. והוא הצליח לחבר אנשים מאוד שונים מכל בבל ועשה מהם עם. כשאתה אומר, איך אתה הולך לחבר אנשים, שהם כל כך רחוקים ושונאים זה את זה וכן הלאה, אתה צודק, אי אפשר באותה רמה. אני לוקח את כל האנשים האלה לשיטה החדשה. זה הסדר ישראלי החדש. זו השיטה של אברהם, שממנו כל הדתות, כל האמונות והכל, ואני משתמש בשיטה הזאת. והשיטה היא פשוטה, "בראתי יצר רע, בראתי לו תורה תבלין, כי המאור שבה מחזירו למוטב". בחוק הזה אף אחד לא השתמש ממנו והלאה.
אורן: מה אומרות המילים האלה?
 "בראתי יצר רע". מה זה היצר הרע? שאני לא מקבל שום דבר זר, שאני מרגיש זר. "בראתי לו תורה תבלין", זאת אומרת, שיש איזה כוח בטבע שנקרא "תורה". מה הוא הכוח הזה? "כי מאור שבה" יש בה כוח מיוחד "מאור". הוא מחזיר את מי ששונא לאוהב, "מחזירו למוטב". זה מה שאנחנו צריכים. ודאי, שזה לא בכוח שלנו, אלא עלינו לדעת איך להשתמש בכוח הזה הטמון בטבע, כוח חיובי, כוח אהבה, להוציא אותו מהטבע, שישנה אותנו, ואנחנו כולנו נוכל להתחבק יחד. ארבעה האנשים האלה חילוני, ערבי, דתי וחרדי כולנו נתחבק יחד. כך זה. כולנו נרגיש את עצמנו שייכים לאברהם אבינו. 
אורן:  כשהסברת את התורה של אברהם דיברת על שלושה מרכיבים. האם תוכל להסביר את זה בצורה שהיא מבוארת?
השנאה ישנה?
אורן: בין המגזרים, בטוח.
בטוח. זה נקרא, "בראתי יצר רע".
אורן: שנאה היא המרכיב הראשון. יש בשפע.
זה שהיא מתגלה זה כבר טוב, יש לך סיבה עכשיו לחפש תרופה.
אורן: יש את המרכיב הראשון. השנאה.
"בראתי יצר רע, בראתי לו תורה תבלין". זאת אומרת, יש כוח שמתקן את היצר הרע. איך הוא עובד? "כי מאור שבה" בתוך התורה, בתוך הכוח הזה, ויש בו הרבה כוחות פרטיים שנקראים "מאור שבה", הוא משפיע כך, שהוא מחזיר את היצר הרע לטוב, "מחזירו למוטב". במקום שנאה, אהבה. הייתה לך שנאה, אתה השפעת על השנאה על ידי המאור המחזיר למוטב, וקיבלת אהבה.
אורן: מה זה "המאור שבה"?
איזה כוח. זה הכוח שאנחנו צריכים לגלות, ואז הוא יעשה לנו את העבודה. 
אורן: זה כוח ריפוי שמרפא שנאה? זה קשור לתורה?
כך זה נקרא. אני קורא כך, שתורה זה נקרא "תבלין". זאת אומרת, מה שמתקן את היצר הרע. עושה מיצר הרע יצר הטוב. הכוח שמתקן יצר רע ליצר טוב, מתקן את האגו לאהבה, את השנאה לאהבה, הוא נקרא "תורה".
אורן:  אז יש לי בינתיים שנאה. אליה אני צריך להביא כוח מרפא. ואז מה קורה?
במקום שנאה, יש אהבה.
אורן: יש פה שלוש תחנות. שנאה זו נקודת המוצא. צריך להביא את ההקרנה הזאת של כוח הריפוי, כמו שעושים הקרנות במקרים של מחלות קשות, ואז השנאה הפכה לאהבה.
כן.
אורן: ארבעת האנשים האלה או ארבעת המגזרים, החילוני, הדתי לאומי, החרדי והערבי כולם יכולים להיות חלק מתהליך כזה?
בטח. כמו שישבו באוהלו של אברהם אבינו סביב השולחן, והוא הכין להם כבש. זה מה שכתוב בתורה.
אורן: נתמקד רק בדבר הזה באמצע, שנקרא "הכוח המרפא". את השנאה אנחנו מכירים גם בלעדיך, את הכוח המרפא אנחנו מכירים פחות. איך אפשר להביא לחיים שלנו כוח מרפא?
זה מוסבר לנו היטב בחכמת הקבלה, שהיא היסוד, היא תורת אמת, והיא יכולה לרפא אותנו.
אורן: איך היא קשורה לאברהם אבינו, אותו אתה מזכיר כל הזמן?
זו בעצם תורתו. היא תורת אמת. היא מסבירה לנו איך לעשות, איך מתחברים, איך יושבים יחד, איך נכללים זה מזה. היא מסבירה לנו את כל התהליך שאנחנו צריכים לעבור, שעל ידי פעולות  בסדר מסוים, אנחנו נוכל להזמין עלינו הופעת המאור המחזיר למוטב.
אורן: הכוח המרפא?
ואז מקבלים אהבה.
אורן: השיטה הזאת של ההתקשרות וההתחברות, היא רלבנטית לכל אחד מארבעת המגזרים גם לציבור החילוני, גם לציבור החרדי, גם לציבור דתי לאומי ולכאלה אפילו שהם לא יהודים?
אפילו אלה שלא יהודים. מחכים לך מיליארדים בכל העולם, כדי שאתה תעשה את זה. ועד שלא תעשה את זה, הם שונאים אותך, כי אתה לא מביא להם את שיטת תיקון, שיטה שאפשר להתחבר ולחיות טוב.

אורן: אתה אומר, שאם פה בישראל ארבעת המגזרים האלה, שהם כמו ארבע מדינות שונות, יצליחו למצוא ביניהם דרך להתקשר ולמצוא נקודת חיבור, זה פיילוט כלל עולמי בעצם?
כן. עד כדי כך, שלכל העולם יהיה קל מאוד לממש את זה. כמעט ללא מאמצים.
אורן: בסוף התהליך הזה, אמרת קודם, שכל בני אדם הופכים להיות כמו בני עם אחד?
 "כאיש בלב אחד". "ביתי בית תפלה יקרא לכל העמים".
אורן: למרות שכולם מאוד שונים?
כן.
אורן: השונות נשארת, אבל מתווספת הרגשת הקשר.
 כל אחד מרגיש את עצמו חופשי, ויחד עם זה שייך לכולם.
(סוף השיחה)
PAGE  
6

