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Archief
Overzicht Mikeets (Bereisjiet 41:1-44:17)
H

et is twee jaar later.  Para’o heeft gedroomd.  Hij is ontevreden met de pogingen  van zijn raadgevers om de dromen te verklaren. De opperschenker van Par’o herinnert zich hoe Joséf zijn droom nauw​keurig verklaard heeft in de gevangenis en vertelt dat aan Par’o. Joséf wordt uit de gevangenis ge​haald en voor Par’o geleid. Hij verklaart dat er spoedig zeven jaren van overvloed zullen komen, gevolgd door zeven jaren van hongersnood. Hij raadt Par’o aan een wijs man aan te stellen die het graan in de jaren van overvloed zal opslaan, ter voorbereiding van de hongersnood. Par’o stelt Joséf aan als onder​koning om op de uitvoering van dit project toe te zien. Par’a geeft Joséf een Egyptische naam, Tsafnat Paneach, en geeft hem Osnat, de dochter van zijn voormalige meester tot vrouw.  Egypte wordt het graan​pakhuis van de wereld. Joséf krijgt twee zonen, Menasje en Efraïm.  Ja’akov zendt zijn zonen naar Egypte om voedsel te kopen,want ook in Kena’an is hongersnood. De broers worden naar Joséf gebracht en zij buigen voor hem. Joséf herkent hen, maar zij herkennen hem niet. Denkend aan zijn dromen speelt Joséf de rol van een Egyptische heerser en reageert hard, en beschuldigt hen van spionage. Joséf verkoopt hen voedsel, maar houdt Sjim’on gegijzeld, totdat zijn broers Benjamin gebracht hebben als bewijs van hun eer​lijk​heid. Joséf geeft zijn dienaren de opdracht het aankoopgeld voor het voedsel terug te doen in hun tas​sen. Op de terugweg ontdekken zij het geld en hun hart zinkt in hun schoenen. Zij keren terug naar Ja’akov en vertellen hem alles. Ja’akov weigert Benjamin naar Egyptete te laten gaan, maar wanneer de hongers​nood ondragelijk wordt, stemt hij toe. Jehoeda garandeert Benjamins veiligheid en de broers gaan naar Egypte. Joséf verwelkomt de broers uitgebreid als belangrijke gasten. Wanneer hij Benjamin terugziet, rent hij de kamer uit en huilt. Joséf geeft zijn dienaren de opdracht het aankoopgeld voor het voedsel weer terug te doen in de zakken en de wijnbeker, waaruit hij gedronken heeft, in de zak van Benjamin te doen. Wan​neer de wijnbeker ontdekt wordt, eist Joséf dat Benjamin voor straf zijn slaaf wordt. Jehoeda tracht tussen​beide te komen en biedt zichzelf aan in plaats van Benjamin, maar Joséf weigert.
Door Ohr Somayach in Jeruzalem, Israël
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Inzicht in Parasjat Mikeets
Door HaRav Zev Leff
Hasjem danken voor tegenspoed en verlossing
Rabbeinoe Jona schrijft in Sja’arei Tesjoewa: Wanneer iemand Hasjems kastijding ontvangt en ten gevolge daarvan zijn wegen verbetert, dan is het gepast voor hem zich te verheugen in zijn lijden, want dat heeft hem veel voordeel opgeleverd, en hij zou Hasjem daarvoor moeten danken zoals hij Hem bedankt voor wanneer hij succes heeft.… En wie waarlijk vertrouwen heeft in Hasjem zou in het midden van zijn ellende moeten hopen dat de duisternis de oorzaak van het licht zal zijn… Zoals onze Rabbijnen, gezegend zij hun aandenken, gezegd hebben: „Als ik niet gevallen was, had ik niet kunnen opstaan; als ik niet in het duisternis had gezeten, zou er nooit licht voor mij zijn geweest.” (Midrasj Tehilliem 22).
Wij vieren niet alleen onze redding, maar ook het ongeluk en lijden dat de redding noodzakelijk maakte. Het lijden en de verlossing moeten gezien worden als één onafscheidelijk geheel. Als iemand een put in de openbare weg graaft, waar iemand anders in valt en zijn benen breekt, dan verdient hij weinig dank als hij aanbiedt om de medische kosten te beta​len. Maar wanneer een arts een arm moet breken, om die opnieuw maar nu beter te zetten, verdient hij wel degelijk dank voor zowel het breken als het opnieuw zetten. Zo moeten wij ook G-ds voorzienige hand herkennen in ons lijden zowel als in onze redding.
De Sfat Emet legt uit dat de dagen van Chanoeka bestemd zijn als dagen van halleel we-hoda’a [lof en dank]: halleel voor de wonderlijke redding en hoda’a voor het lijden en ongeluk dat daaraan vooraf ging. Daarom danken wij G-d in het Al Hanisiem-gebed dat wij tijdens Chanoeka in de Sjemonee Esree zeggen, niet alleen voor Zijn wonderen, verlossing en machtige daden, maar ook voor de oorlogen.
De Gemara (Sjabbat 13b) zegt dat diegenen die de Megillat Ta’aniet hebben samengesteld (de lijst van dagen waarop de wonderlijke reddingen van het Joodse volk herdacht werden tijdens de Tweede Tempel-periode), calamiteiten liefhad​den. Met andere woorden, alleen diegenen die de G-ddelijke betrokkenheid bij het ongeluk konden waarderen, konden de reddingen waarlijk in hun juiste perspectief plaatsen.
Onze onmogelijkheid om het G-ddelijke te zien in ons lijden, is het resultaat van ons beperkte perspectief. De Gemara (Pesachiem 50a) vraagt over het vers (Zacharja 14:9): „Op die dag zal Hasjem Eén zijn en Zijn Naam Eén” – „Zijn Hasjem en Zijn Naam niet ook nu Eén?” De Gemara antwoordt dat deze wereld niet gelijk is aan de Komende Wereld. In deze wereld zeggen we de beracha ‘hatov wehametiev’ over gunstige dingen en ‘dajan ha-èmet’ over ongunstige dingen. Maar in de Komende Wereld zullen we hatov wehametiev over alles zeggen. In deze wereld schrijven we G‑ds naam met de letters hee, wav, hee, joed, en we spreken hem niet uit. In de Komende Wereld zal G-ds Naam worden gelezen zoals hij geschreven wordt.
Wanneer we in de Komende Wereld terugkijken, zullen we begrijpen dat alle ongeluk die ons in deze wereld is overkomen en waarover wij de beracha dajan ha-èmet gezegd hebben, in werkelijkheid ten goede van ons was en dan zullen wij retroactief hatov wehametiev zeggen. Zo ook betekent Hasjems Naam dat Hij boven de tijd staat – dat Hij was, is en altijd zal zijn. Het is een naam die genade suggereert, want in de uiteindelijke analyse, voorbij de tijd, is alles goed. Omdat wij door de tijd gebonden zijn, kunnen wij echter niet G-ds Naam uitspreken zoals die geschreven wordt. Maar we zien narigheid en tegenslag en spreken over G-d dat Hij alles regelt in de wereld, zowel wat ons als goed, als dat wat ons als slecht toelijkt.
Reb Shraga Feivel Mendlowitz gaf de volgende masjal [gelijkenis]. Wanneer een klein kind een mens tekent, is het van begin af aan duidelijk dat de cirkel bovenaan het gezicht moet voorstellen, dat de lijn naar beneden het lichaam is en de lijnen die daar aan weerskanten vanuit steken, zijn de armen en benen. Maar wanneer een meesterartiest een mens schildert, begint hij misschien met een brede rode streep dwars over het canvas, hetgeen op een oningewijde toeschouwer misschien de indruk wekt alsof hij het ruïneert. Pas wanneer het schilderij klaar is, zal het duidelijk zijn waarom de rode streep nodig was als contrast. Zo schildert ook Hasjem een meesterlijk panorama van de geschiedenis. Als de schildering zich ontwikkelt, zijn er streken die wie als onnodig of zelfs als schadelijk zien. Maar wanneer het schilderij voltooid is, zal het duidelijk zijn dat iedere streek van het penceel nodig was voor de perfectie van het kunstwerk. Dat is wat de Gemara bedoelt, wanneer die zegt dat er geen artiest is zoals Hasjem (Berachot 10a).
Toen Mosjé Rabbeinoe Hasjem vroeg om een verklaring te geven van het lijden van de rechtvaardige en van de voorspoed van de booswicht, antwoordde Hasjem: „Je zult Mijn rug zien, maar Mijn gezicht kun je niet zien” (Sjemot 33:23). De Ktav Sofer legt uit: „Mijn rug – wanneer de wereld zijn voltooiing bereikt, dan zul je terugkijkend alles begrijpen; maar Mijn gezicht – vooruit zien terwijl de gebeurtenissen zich ontwikkelen, dat zul je niet kunenn begrijpen.”
We moeten, zegt de Gemara, de beracha dajan ha-èmet met dezelfde vreugde zeggen als de beracha hatov wehametiev. Maar als we ons realiseren dat alle narigheid voor ons goed is, waarom zeggen we dan niet hatov wehametiev over alles wat er gebeurt? Het antwoord is dat we op twee niveau’s tegelijk functioneren. Vanuit onze fysieke tijd​ge​bonden​heid ervaren we nu eenmaal ongeluk als ongeluk. Iets anders is hoe G-d wil dat wij daarop reageren. Ons lijden is vergelijkbaar met een pijnlijke operatie, die ons zal genezen van een spirituele ziekte waaraan we lijden. Hoewel men gelukkig is dat een operatie zal resulteren in een uiteindelijk herstel, is de noodzaak van de operatie en de pijn die daarmee gepaard gaat nog steeds een reden om somber gestemd te zijn. Tegelijker tijd stijgen onze nesjamot boven de tijd uit en daarom zijn wij inwendig gewaar dat dit ongeluk ons uiteindelijk ten goede komt. Dit geeft ons een innerlijke simcha, ook al schreeuwen wij het van buiten uit van de pijn.
De werkelijke betekenis van de beracha dajan ha-èmet is niet dat G-d de Ware Rechter is, maar dat Hij de Rechter is van de Waarheid. Alleen Hij kan vaststellen hoe de waarheid uiteindelijk zal worden onthuld – soms op een duidelijke manier en soms op een manier die voor ons duister en verwarrend is.

Nu kunnen wij begrijpen wat er zo bijzonder is aan Nachum Iesj Gamzoe, die zo genoemd werd omdat hij op iedere tegen​slag reageerde met de woorden: „Gam zoe letowa – ook dit is ten goede.” Als iedere Jood moet geloven dat alles min hasjamajim – afkomstig van de Hemel – en dus ten goede is, wat is er dan zo bijzonder aan Nachum? Het antwoord is dat men volgens de halacha alleen maar moet erkennen dat van G-ds standpunt uit gezien alles goed is. Maar het is toegestaan om ongeluk te beschouwen als ongeluk vanuit iemands eigen beperkte perspectief. Nachum echter beschouwde het ongeluk daadwerkelijk als iets goeds, een prestatie ver boven het halachische vereiste.
Mijn vrouw vroeg mij eens: Waarom eindigt Mikeets in het midden van het verhaal, met het lot van Benjamin dat in de lucht hangt, in plaats van dat Joséf zichzelf onthult? Het verhaal van Joséf en zijn broers, zegt de Chafeets Chaim, bevat een goede les voor de toekomst. Wij stellen ons vaak voor dat als Masjiach komt, we dagen, zo niet weken zullen nodig hebben om de vele tragedies in onze geschiedenis te vertellen. Maar dat is niet zo. Met slechts twee woorden: „Ik ben Joséf” loste Joséf alle vragen van zijn broers op. Zo ook als Hasjem zich zal openbaren en het complete beeld van de wereld bekend zal worden, zullen slechts twee woorden nodig zijn: „Ik ben Hasjem.” De Geleerden die de wekelijkse Tora-porties indeelden, hebben met opzet Mikeets midden in een spannend verhaal afgebroken, om ons te leren dat, hoewel het uiteindelijk ten goede is, men soms tot „volgende week” moet wachten, om te begrijpen waarom dat zo is.
( ( (
Doe wat hij tegen jullie zegt. (Gen.41:55)
Omdat Joséf tegen hen zei, dat zij zich moesten laten besnijden; toen zij nu bij Par’o kwamen en zeiden: „Hij heeft tegen ons gezegd heeft dat wij ons moeten laten besnijden”, zei Par’o tegen hen: „En waarom hebben jullie geen koren ingezameld? Heeft hij dan niet voor jullie laten uitroepen dat de jaren van hongersnood zouden komen?” Daarop zeiden zij tot hem: „Wij hebben veel verzameld, maar het is allemaal verrot.” Hierop zei hij tegen hen: „Indien dit zo is, dan moeten jullie alles doen wat hij jullie zeggen zal; zie, hij heeft nu een bepaling gemaakt betreffende het koren, en het is verrot; wat nu, wanneer hij besluit, dat wij zullen sterven?! Ga dus heen en doe wat hij jullie gezegd heeft” (Rasji, volgens B.R. 91:5).
Misjna van de week – Berachot Hoofdstuk 1

Misjna 3.
Beit Sjammai
 zegt: ’s Avonds moet iedereen gaan liggen
 om [Sjema] te lezen, en ’s ochtends gaat men staan
, zoals er geschreven staat [Dewariem 6:7]: „als je ligt en als je opstaat”
. Maar Beit Hil​leel zegt: Ieder​​een leest op zijn manier
, want er staat [daar] geschre​ven: „en wanneer je onderweg bent”.
 Als dat zo is, waarom staat er dan „als je ligt en als je opstaat”? [Dat betekent:] Op het tijdstip dat de mensen liggen en op het tijdstip dat de mensen staan
. Rabbi Tar​fon zei: Ik was eens onderweg
 en ging liggen om [Sjema] te lezen, volgens Beit Sjammai, en ik bracht mijzelf [daar​mee] in gevaar we​gens rovers
. Zij zeiden tegen hem: Je had het verdiend
 je leven daarbij in te schieten, want je hebt de woorden van Beit Hilleel over​treden
.
Aantekeningen bij Misjna 3

Misjna 4
’s Ochtends zegt men twee berachot ervoor
 [voor Sjema] en één erna
 .’s Avonds [zegt men] twee er​voor
 en twee erna
 , één lange en één korte [beracha]
. Waar men gezegd heeft dat men moet ver​lengen, mag men niet verkorten, en waar men moet verkorten mag men niet verlengen
. [Waar men moet] afsluiten
, mag men niet nalaten af te sluiten, en waar men niet mag afsluiten
 mag men niet afsluiten.

Aantekeningen bij Misjna 4

Oplossingsgericht denken
Door Adam Lieberman (Vertaling Judith Roos) 

Op een nacht had Farao twee dromen, die hem vreselijk stoorden. De eerste droom ging over zeven dunne lelijke koeien die zeven grote gezonde koeien opaten. De tweede droom ging over zeven dunne verdroogde korenaren, die zeven gezonde volle korenaren verzwolgden. Farao zocht wanhopig naar iemand die hem de dromen kon uitleggen, maar vond niemand. 
Men had Farao verteld dat Jozef heel goed dromen kon analiseren. Waarop Farao hem bij zich riep.  Jozef vertelde Farao, dat zijn dromen betekende dat Egypte zeven jaren van overvloed zou kennen, gevolgd door zeven jaren van gruwelijke hongersnood. Nadat Jozef de dromen aan de Farao had uitgelegd, gaf hij hem ongevraagd advies: 

"En nu Farao, zie om naar een verstandig en wijs man en plaats hem over het land Egypte." (Genesis 41:33)

EEN LEVENS LES
Het enige dat Farao aan Jozef had gevraagd was om zijn dromen te interpreteren. En dan zonder dat hij gevraagd is, geeft Jozef advies aan de Farao hoe hij het best met de aankomende situatie kan omgaan.
De meeste mensen zouden, als ze voor een koning stonden, alleen datgene doen wat hen gevraagd is. Alleen een unieke persoon zal een probleem indentificeren en ook nog eens de moed hebben om met een oplossing te komen. 
Er is zo veel te doen, te repareren en te veranderen in de wereld en er is zeker geen tekort aan mensen die alle problemen kunnen aanduiden. Ze zijn maar wat blij om hun negatieve gedachten met iedereen te delen die maar wil luisteren. Maar hoeveel mensen zullen net zo graag bereid zijn om oplossingen te bieden? Heel weinig. 

De neiging om probleem-gericht te zijn in tegenstelling tot oplossingsgericht loopt gewoonlijk paralel met ons eigen leven. We focussen niet expres op negatieve dingen (alhoewel een heleboel mensen dat juist wel doen), maar negativiteit en problemen zijn gewoon de standaard ingestelde gedachten in onze hersenen. 
Onze gedachten kunnen worden vergeleken met een tuin. Het maakt niet uit welk zaad je plant – het zal wel groeien. Maar als je niets plant zal er onkruid in overvloed groeien. Onze gedachten werken op de zelfde manier.  Als je niet aan productieve gedachten denkt, zullen je gedachten automatisch afdrijven naar negatieve en onproductieve gedachten. 
Mensen die bewegen en groeien hebben de neiging veel positieve en productieve gedachten te hebben, terwijl diegenen die bij de pakken neer blijven zitten en geen vin veroeren, zich gewoonlijk concentreren op negatieve gedachten. 

Er bestaat een onfeilbare manier om jezelf te ontdoen van negatieve en onproductieve gedachten. Aangezien onze hersenen maar één gedachte per keer kunnen hebben, concentreer je op  een positieve toekomst, wees actie gericht en werk elke dag aan betekenisvolle doelen. 
We leven in een wereld waar mensen het heerlijk vinden om op de fouten te wijzen. Wees die zeldzame persoon die met concrete antwoorden komt en zelfs bereid is een deel van de oplossing te zijn. Dit kun je gemakkelijk bereiken wanneer je eenmaal productieve zaadjes in je gedachten hebt geplant, waardoor je zeker een volle krop productieve en gelukkige gedachten zult oogsten. Dit zal je ertoe bewegen om je handen uit je mouwen te steken en de wereld te veranderen.
DAF-Notities Rosj Hasjana 11a-b 

Door Rabbi Mendel Weinbach, decaan Ohr Somayach

De vier bevrijdingen

Vier historische bevrijdingen worden door Rabbi Eliëzer genoemd in verband met Rosj Hasjana:

· Op Rosj Hasjana werd in de Hemel besloten dat de ontvruchtbare Sara, Rachel en Chana kinderen zouden krijgen.

· Op Rosj Hasjana werd Joséf uit de gevangenis bevrijd.

· Op Rosj Hasjana werden onze voorouders uit Egypte bevrijd uit hun slavernij.

· In de maand van Rosj Hasjana – Tisjri – zal de uiteindelijke bevrijding van ons volk plaatsvinden.

De bron van al deze bevrijdingen is de sjofar. Zoals het geluid van de sjofar op Jom Kippoer in het Jowel-jaar de vrijheid van de Hebreeuwse slaven aankondigde, zo zal het geluid van de sjofar op Rosj Hasjana ieder jaar de mens van zijn slechte neigingen bevrijden, die de oorzaak zijn van zijn zonden.

De bevrijding van de kracht van het kwaad is de bron van alle hiervoor genoemde bevrijdingen. De menselijke slavernij is niet beperkt tot ketenen. Fysieke handicaps, politieke onderdrukking en economische afhankelijkheid zijn allen vormen van slavernij. Het was alleen maar natuurlijk dat op Rosj Hasjana, de dag van de bevrijding van de zondige behoeften, drie grote vrouwen bevrijd zouden worden van hun fysieke handicap van kinderloosheid. Dit patroon wordt herhaald bij de bevrijding van de politieke onderdrukking, uitgedrukt in Joséfs bevrijding uit de gevangenis, waar hij zo onrechtmatig in beland was. Het bereikt nationale afmetingen wanneer onze voorouders op Rosj Hasjana uit de slavernij van de economische afhankelijkheid van hun Egyptische meesters bevrijd worden .

Maar de uiteindelijke nationale bevrijding moet nog komen en die zal eveneens worden ingeluid met het geluid van de sjofar. „En het zal gebeuren op die dag dat de grote sjofar geblazen zal worden” (Jesjajahoe 27:13). Dit is het geluid  van de sjofar dat zowel het einde van Israëls gehoorzaamheid aan de andere volken zal inluiden als het einde van de verleiding van de mensheid aan het kwaad.
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�. Beit Sjammai: De school van Sjammai.


�. Liggen: Men moet op zijn zij gaan liggen want er staat geschreven: „Wanneer je ligt,” d.w.z. in liggende houding (RAV).


�. Gaat men staan: Want er staat geschreven: „En wanneer je opstaat,” d.w.z. in staande positie (RAV).


�. Als je ligt en als je opstaat: Beit Sjammai vat de woorden van het Tora-vers: „als je ligt” op als een instructie om het Sjema ’s avonds liggend te zeggen, en de woor�den „als je opstaat” als een instructie om ze ’s ochtends staande te zeggen.


�. Op zijn manier: Of men nu staat of zit of ligt of loopt (RAV).


�. Beit Hilleel legt de woorden van Tora anders uit:  het kan niet betekenen wat Beit Sjammai zegt, want er staat ook geschreven „en wanneer je onder�weg bent”, hetgeen betekent dat Sjema gezegd mag worden in iedere hou�ding, zelfs terwijl men onderweg is.


�. De betekenis van het vers, „als je ligt en als je opstaat” is dat men het Sjema twee maal per dag moet zeggen, ‘ avonds, op de tijd dat de mensen liggen, en ’s ochtends, wanneer de mensen opstaan.


�. En het was avond.


�. Door te lang ’s avonds buiten langs de weg te blijven.


�. Je verdiende het: Je verdiende het gedood te worden, en als je was dood gegaan, was je verantwoordelijk geweest voor het verlies van je leven (RAV).


�. Want de bedoeling en de betekenis van het Tora-vers is zoals Beit Hilleel dat uitlegt en Rabbi Tarfon bracht zijn leven nodeloos in gevaar door een Tora-gebod verkeerd uit te voeren.





�. Twee ervoor: [die bekend staan als] Jotseer or en Ahava (RAV). De eer�ste beracha, die begint na Barechoe met de woorden: Baroech ata......enz. en die eindigt met: „Geprezen bent U, Hasjem, schepper van de lichten.” En de tweede beracha die direct daarna begint met: „Met overvloe�dige liefde heeft U ons lief gehad....” en die eindigt met: „Geprezen bent U, Hasjem, die Zijn volk Israël met liefde heeft uitgekozen.”


�. En één erna: Emet wejatsiev (RAV). Men zegt één beracha na Sjema, die begint met de woorden: „waarachtig, gevestigd en juist”, en die eindigt met: „Geprezen U, Hasjem die Israël verlost.” (vert.D. blz. 43); deze bera�cha staat bekend onder de naam „Beracha van de verlossing”.


�. Twee [berachot] ervoor: [die bekend staan als] Hama’ariv ‘araviem en Ahavat ‘Olam (RAV). ’s Avonds zegt men twee berachot voor Sjema: De eerste begint gelijk na Barachoe en eindigt met Hama’ariv araviem, [die het avond laat worden]. De tweede beracha sluit daarop aan en eindigt met de woorden „die van Zijn volk Israël houdt” (vert.D. blz.219).


�. En twee erna: [Die bekend staan als] Emet weëmoena en Hasjkieweinoe (RAV). De eerste begint met het woord èmet, dat men verbindt met het laat�ste woord van Sjema en dat eindigt met Baroech Ata Hasjem Gaäl Jisraël [Ge�prezen bent U, Hasjem die Israël verlost]; en de tweede direct daarna, die eindigt met „Die over Zijn volk waakt” (vert. D. Blz. 222).


�. Eén lange en één korte: Dit slaat op de twee [berachot] ervoor: Jotseer Or is lang want hij begint met Baroech [Ata Hasjem] en hij eindigt met Baroech [Ata Hasjem]. En zo ook met Hama’ariv ‘araviem. [De beracha] Ahava [en ook Ahavat ‘Olam] is kort, want hij eindigt wel met Baroech etc., maar begint niet met Baroech (RAV). [De woorden „lang” en „kort” worden verschillend verklaard. Volgens Rasji slaat het op het aantal zinnen en onderwerpen van de beracha. Volgens Rav Ovadja uit Bertinoro bete�kent het wat anders, n.l. een lange beracha begint en eindigt met de woorden Baroech Ata Hasjem enz., terwijl een korte beracha daar wel mee eindigt maar niet mee begint.]


�. Men mag de structuur van een beracha niet veranderen, door bijv. de af�sluitende beracha weg te laten, of er een toe te voegen, waar die niet is.


�. [Waar men zegt] af te sluiten met Baroech [Ata Hasjem] (RAV). 


�.  Waar men niet mag afsluiten: Zoals bij de berachot over vruchten en de berachot voor mitswot (RAV). [Deze berachot beginnen wel met Ba�roech, maar ze zijn zo kort dat zij daar niet mee eindigen.]
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