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			Woord vooraf

			Dat Israël met de regelmaat van de klok in de schijnwerpers staat, kan niemand ontgaan die met open ogen in het leven staat. Wekelijks vernemen we berichten over het Joodse volk en de Joodse staat. In de regel zijn de media niet al te positief over dit thema. De bekende journaliste en historica Els van Diggele, die zowel in Israël als op de betwiste Westelijke Jordaanoever heeft gewoond en gewerkt, schreef er een boek over met de veelzeggende titel De misleidingsindustrie. Zij is van mening dat we al jarenlang eenzijdige, onjuiste informatie ontvangen via de media. Ook wie geneigd is haar weergave te nuanceren zal moeten erkennen dat de berichtgeving over Israël in bladen en programma’s wel wat objectiever, lees: wat minder pro-Palestijns kan. Verontrustend is ook dat de Veiligheidsraad van de Verenigde Naties vrijwel standaard anti-Israëlstandpunten inneemt. Geen ander land ter wereld heeft zoveel kritische resoluties moeten incasseren als Israël.

			De redactie van deze Israëlpublicatie heeft ervoor gekozen om de politieke situatie te laten rusten, en vooral de Bijbelse visie op Gods weg met het Joodse volk in beeld te brengen. Binnen de kerken wordt hierover vooral sinds de stichting van de staat Israël in 1948 intensief nagedacht, maar met verschillende resultaten. Christenen vragen zich af of het huidige Joodse volk nog dezelfde status heeft als Israël in de Bijbel. Gelden Gods beloften nog steeds dit volk, of zijn ze bedoeld voor de christenen als het nieuwe volk van God?

			Naast een drietal algemene artikelen van exegetische, historische en dogmatische aard zijn zeven Bijbelstudies opgenomen die werden geschreven door auteurs uit vier verschillende prote­stantse kerken.

			In de voetnoten is enige literatuur opgenomen voor hen die zich verder willen verdiepen in de behandelde onderwerpen.

			Wij danken Anne Exalto-Boonzaaijer, redacteur bij Uitgeverij De Banier (Labarum), voor haar hulp in het publicatieproces.

			Het is de wens en de hoop van de redactie dat Met het oog op Israël het zicht op Gods handelen met Zijn uitverkoren volk zal verbreden en verdiepen. Gespreksvragen maken dit boek ook geschikt voor bespreking op kringen in de christelijke gemeente.
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			1. De plaats van Israël in de uitleg van Bijbelgedeelten

			M.J. Paul

			Inleiding

			Wat betekenen de beloften van de oudtestamentische profeten over een heilrijke toekomst voor Israël? Gelden die nog steeds voor het huidige volk Israël? Of krijgen die beloften hun vervulling in de christelijke kerk, waarin gelovigen uit de volken en gelovigen met een Joodse afkomst hun plaats vinden? Mag een toekomstige bekering van het Joodse volk verwacht worden of is die gedachte ongefundeerd?

			In dit artikel begin ik bij de uitleg van enige nieuwtestamentische passages. Daarna volgt een kort overzicht van de heilsgeschiedenis. Vervolgens komen verbonden, beloften en zegeningen aan de orde, evenals de verhouding tussen het Oude en het Nieuwe Testament. Daarna staan we stil bij de uitleg van diverse profetieën over de toekomst van Israël. Na een Joodse reactie op de christelijke uitleg, laten we enige Messiasbelijdende Joden aan het woord. Tot slot maken we de balans op.

			Twee passages in het Nieuwe Testament

			Handelingen 1:6-8

			Wanneer Jezus met de discipelen op de Olijfberg is, net voor Zijn hemelvaart, vragen zij: ‘Heere, zult U in deze tijd voor Israël het Koninkrijk weer herstellen?’ Hij geeft als antwoord dat het hun niet toekomt de tijden of gelegenheden te weten die de Vader in Zijn eigen macht gesteld heeft. Hij wijst op de kracht van de Heilige Geest die over hen zal komen, zodat ze Zijn getuigen kunnen zijn.

			In de afgelopen periode van veertig dagen is Jezus herhaaldelijk aan hen verschenen en toen heeft Hij vooral gesproken over het Koninkrijk van God (vs. 3). Blijkbaar heeft Hij niet gezegd hoe het tijdsverloop is en daarom is de vraag van de discipelen goed te begrijpen. Volgens veel uitleggers is er echter een grote inhoudelijke wijziging, omdat de discipelen niet vragen naar het Koninkrijk van God, maar naar het Koninkrijk voor Israël. Toch is die vraag niet vreemd, want het Oude Testament ziet ze in elkaars verlengde. Bijvoorbeeld in Ezechiël 37: ‘En Mijn Knecht David (de Messias) zal Koning over hen zijn. Voor hen allen zal er één Herder zijn’ (vs. 24). ‘Mijn Knecht David zal tot in eeuwigheid hun Vorst zijn’ (vs. 25).

			Ook vanuit het Nieuwe Testament zijn er aanwijzingen. Toen de engel Maria aankondigde dat ze de moeder van Jezus zou worden, zei hij: ‘Hij zal groot zijn en de Zoon van de Allerhoogste genoemd worden; en God, de Heere, zal Hem de troon van Zijn vader David geven, en Hij zal over het huis van Jakob Koning zijn tot in eeuwigheid en aan Zijn Koninkrijk zal geen einde komen’ (Luk. 1:32-33). Later, toen Jezus Zijn leerlingen onderwijs gaf, sprak Hij over een erepositie: ‘Voorwaar, Ik zeg u dat u die Mij gevolgd bent, in de wedergeboorte [= de vernieuwing van de wereld], als de Zoon des mensen zal zitten op de troon van Zijn heerlijkheid, ook zult zitten op twaalf tronen en de twaalf geslachten van Israël zult oordelen [d.w.z. richten, besturen]’ (Matth. 19:28; vgl. Luk. 22:30).1

			Zulke teksten geven aan dat het Koninkrijk van God en het Koninkrijk voor Israël alles met elkaar te maken hebben. Jezus maakt geen verwijt over de vraag en ook corrigeert Hij die niet door te stellen dat Israël geen toekomst meer heeft.2 Het beoogde herstel komt ook tot uiting in de woorden van de apostel Petrus over ‘de tijden waarin alle dingen worden hersteld’ (Hand. 3:21).3

			Galaten 6:16

			Een andere belangrijke nieuwtestamentische passage in dit verband staat aan het einde van de brief aan de Galaten. In hoofdstuk 6:16 schrijft Paulus: ‘En allen die overeenkomstig deze regel wandelen: vrede en barmhartigheid [zij] over hen en over het Israël van God.’ Wat betekent het laatste woordje ‘en’? Zijn twee groepen bedoeld of gaat het over slechts één volk van God? Het antwoord heeft te maken met de vraag of de Joodse christenen een eigen identiteit hebben binnen de gemeente als lichaam van Christus.4 Veel uitleggers menen dat de verschillen in afkomst opgeheven zijn en dat de gelovigen in Galatië zich daarom ver moeten houden van de besnijdenis en andere Joodse gewoonten. Wanneer mensen gedoopt zijn in Christus, is er geen onderscheid meer tussen Jood en Griek, slaaf en vrije, mannelijk en vrouwelijk, want zij zijn immers één in Christus (Gal. 3:26-28). De verklaarders die hierop de nadruk leggen, kunnen zich niet voorstellen dat Paulus aan het eind van zijn brief een verschil noemt dat hij eerder bestreden heeft.

			Toch klopt deze redenering niet, want de genoemde verschillen bleven in het toenmalige maatschappelijke leven van belang. Wat Paulus in de brief aan de Galaten benadrukt, is dat door het heil in Christus de verschillen tussen mensen niet meer bepalend zijn voor hun relatie met God. Toch blijven die verschillen in het gewone leven en ook in de gemeente bestaan. Dat geldt ook voor de verschillen tussen Jood en Griek. Het overleg in Jeruzalem, beschreven in Handelingen 15, heeft opgeleverd dat de gelovigen uit de volken de besnijdenis niet hoeven toe te passen. De discussie ging niet over de besnijdenis van de Joodse gelovigen in Christus en daarom is het begrijpelijk dat Paulus Timotheüs (zoon van een Joodse moeder) besnijdt, om samen met hem de beslissingen van het ‘apostelconvent’ mee te delen aan de gemeenten (Hand. 16:1-4). De Joods-christelijke gemeente in Jeruzalem is tot aan de opstand van Bar Kochba (132-135 na Chr.) vast blijven houden aan de besnijdenis (aldus Eusebius5). De leden ervan bleven ‘ijveraars voor de Thora’ (Hand. 21:20). Paulus zelf toont die trouw aan de Thora ook door zijn bereidheid te offeren in de tempel (vs. 23-26).

			De apostel verliest in zijn contact met de gelovigen uit de volken nooit Israël uit het oog.6 Toch lijkt Paulus met ‘het Israël van God’ niet het hele volk te bedoelen, omdat de uitdrukking aan het eind staat van een zin die begint met ‘allen die overeenkomstig deze regel wandelen’, waarmee het geloof in Jezus bedoeld is. Het betekent dat de apostel de speciale positie van de Joodse gelovigen in Jezus erkent. Het woord ‘Israël’ wijst in het Nieuwe Testament altijd naar het volk Israël of een deel ervan, het gelovige gedeelte (Rom. 9:6), en wordt nooit voor de gelovigen uit de volken gebruikt. Paulus stelt de gemeente niet gelijk met Israël, maar vraagt aparte aandacht voor ‘het Israël van God’, het gelovige overblijfsel naar de genadige verkiezing (Rom. 9:27; 11:5). Het is niet waarschijnlijk dat het woordje kai hier ‘dat wil zeggen’ betekent, dus dat je kunt lezen: ‘dat wil zeggen het Israël van God’. Dan was eerder te verwachten dat Paulus ‘dat is’ had geschreven (toutestin). De combinatie van kai met epi (‘en ook over …’) maakt het onmogelijk de woorden ‘Israël van God’ te zien als een alternatieve omschrijving van de groep die in het voorgaande wordt genoemd.7 Wilhelmus à Brakel schreef reeds in 1700 in zijn Redelijke Godsdienst:

			Om alle heimelijke twijfelingen te voorkomen, heeft men te weten, dat in het gehele N.T. door het woord Israël nooit de gelovigen, de kerk des N.T. genoemd wordt, maar dat daardoor altijd de Joodse natie verstaan wordt, in tegenstelling en afscheiding van alle andere.8

			Het is daarom van belang in de uitleg van de Schrift te letten op de eigen positie van het volk Israël.

			Heilsgeschiedenis

			De speciale positie van het volk Israël blijkt wanneer we de hoofdlijnen van de heilsgeschiedenis nagaan. Nadat God de mensheid goed geschapen had, treedt in het boek Genesis meermalen een grote ongehoorzaamheid op. Die komt tot uiting in het gedrag van Adam en Eva, en van Kaïn en zijn nakomelingen. Vanwege alle wangedrag komt er ook een vernietigende vloed over de aarde. Wanneer er daarna weer ongehoorzaamheid voorkomt, vooral rond de torenbouw in Babel, vernietigt God de mensheid niet, maar verspreidt Hij de mensen over de aarde. In die situatie verkiest Hij Abram uit Ur om naar een nieuw land te gaan, tot een groot volk te worden en tot zegen te zijn voor alle geslachten van de aardbodem (Gen. 12:1-3). Er is een tijdelijke concentratie van het heil op één volk, met de bedoeling dat ook andere volken gezegend zullen worden. Deze belofte wordt diverse malen herhaald (8:18; 26:4; 22:18; Hand. 3:25; Gal. 3:8).

			In de tijd van het Oude Testament zijn er leden van andere volken die zich bij Israël voegen en zo deel krijgen aan het heil. De profeten kondigen een toekomst aan waarin dat in ruimere mate het geval zal zijn. Jesaja spreekt in hoofdstuk 2 over ‘het laatste der dagen’, waarin de berg van het huis van de Heere in Sion verheven is, en wanneer de volken van de aarde toestromen voor onderwijs over de dienst van de God van Israël. Een soortgelijke boodschap staat in hoofdstuk 25 over het feestmaal dat voor de volken aangericht wordt. In Jesaja 56 wordt het heil ook opengesteld voor de vreemdelingen en de ontmanden, en daarbij wordt weer de heilige berg genoemd. De tempel zal een huis van gebed voor alle volken genoemd worden; een tekst die op veel synagogen te vinden is.

			Steeds is er sprake van een komen van de volken naar Israël. Dat is ook het geval in het boek Zacharia. Daar is sprake van tien mannen uit de volken die de mantel van een Joodse man zullen vastgrijpen omdat ze gehoord hebben dat God met hem is (8:23). Het slothoofdstuk voorzegt dat de overgeblevenen van de volken jaarlijks naar Jeruzalem zullen gaan om daar het Loofhuttenfeest te vieren (14:16). De drie laatste hoofdstukken hebben betrekking op de toekomst en de daarin beschreven beloften zijn nog niet gerealiseerd.9

			In het Nieuwe Testament trekken de apostelen de wereld in om aan andere volken het Evangelie te verkondigen. Dat is een centrifugale, middelpuntvliedende beweging, vanuit Jeruzalem. Het Oude Testament heeft het echter over een centripetale beweging, waarbij mensen van buitenaf naar het centrum Jeruzalem komen. Dat zijn twee verschillende bewegingen. Het is daarom aannemelijk dat Israël nog een heilstijd zal beleven, wanneer de genoemde beloften in vervulling zullen gaan.

			De beweging van de apostelen naar de volken is niet zomaar gegaan. Eerst richtten de apostelen zich uitsluitend tot de Joden. Petrus haalde bij de uitstorting van de Heilige Geest op het Wekenfeest (Pinksteren) een profetie van Joël aan. Die profeet voorzegde heil voor Israël, want ‘alle vlees’ heeft daar betrekking op ‘uw zonen’ en ‘uw dochters’, dus op Israëlieten. Petrus bedoelt hetzelfde, want alleen Joden en Jodengenoten kwamen naar Jeruzalem om het Wekenfeest te vieren. Bovendien spreekt de apostel de toehoorders aan met ‘Joodse mannen’ en ‘Israëlitische mannen’ (vs. 14,22). Wanneer de aanwezigen in het hart geraakt zijn en vragen wat zij moeten doen, zegt Petrus dat de belofte voor hen en hun kinderen is ‘en voor allen die veraf zijn, zovelen als de Heere, onze God, ertoe roepen zal’ (vs. 39). Met degenen die veraf wonen, worden de vele Joden in de verstrooiing bedoeld (vgl. Jes. 57:19) of eventueel het verre nageslacht. Het betreft hier beloften van het verbond met Israël. Pas later blijkt dat ook gelovigen uit de volken mogen delen in Gods zegen (Hand. 10:45). Het duurt ook geruime tijd voordat Petrus tot dit inzicht komt. Dat gebeurt eerst in Samaria (8:14), en later in Caesarea bij zijn ontmoeting met de Romeinse hoofdman Cornelius (Hand. 10).

			Dit korte overzicht geeft aan dat er vanaf de roeping van Abram een speciale positie is voor Israël. Het heil gaat op den duur ook naar de volken, maar de centripetale beweging, waarvan in het Oude Testament sprake is, laat zien dat Israël een spilfunctie blijft vervullen.

			Verbonden, beloften en zegeningen

			Het zicht op de positie van het volk Israël hangt ook samen met de betekenis van de verbonden die in de Bijbel genoemd worden. In de gereformeerde traditie is het gebruikelijk te spreken over twee of drie verbonden die te maken hebben met het eeuwige heil van mensen. In de eerste helft van de twintigste eeuw zijn hierover allerlei discussies gevoerd, die doorwerken in de verschillende kerkverbanden. Door het dogmatische spreken over ‘het genadeverbond’ is er een verschil ontstaan met het Bijbelse taalgebruik.

			Hier volgt een kort overzicht van Gods verbonden met mensen. Het woord ‘verbond’ komt het eerst voor bij Noach. God maakt een verbond met hem en op grond daarvan mogen hij en zijn gezin in de ark gaan (Gen. 6:18). Na de zondvloed komt opnieuw het woord ‘verbond’ voor en dat betreft de toezegging dat de mensheid en de dierenwereld niet opnieuw door een watervloed uitgeroeid zullen worden. Dat verbond wordt niet alleen met Noach gesloten, maar ook met alle levende wezens op aarde (9:11-17). Er lijkt sprake te zijn van twee verbonden of twee fasen van hetzelfde verbond.

			Daarna staat het woord ‘verbond’ in Genesis 15. Het is daarbij van belang te beseffen dat de Heere al jaren tot Abram gesproken had. Dat blijkt uit de roeping van Abram om zijn land en familie te verlaten (Gen. 12:1). Toen klonken er reeds beloften dat uit hem een groot volk zou voortkomen en dat in hem alle geslachten van de aardbodem gezegend zouden worden (12:3). Ook na de aankomst in Kanaän krijgt de aartsvader beloften te horen (12:7). Die worden herhaald na de scheiding met zijn neef Lot (13:14-17). Na de veldtocht tegen Kedor-Laomer, waarbij Lot bevrijd wordt (Gen. 14), komt het woord van de Heere tot Abram in een visioen. ‘Op die dag sloot de Heere een verbond met Abram’ en Hij zegde hem het land Kanaän toe (Gen. 15:18). Hieruit kunnen we concluderen dat de verbonden een plechtige verzekering aangeven van soms al eerder gedane beloften. De verbonden zijn een intense vorm van communicatie, bedoeld om de waarachtigheid van de toezeggingen te onderstrepen.10 Exegetisch is het niet vol te houden dat God alleen maar via verbonden met mensen Zijn heil schenkt. Dat zou ons in de dogmatiek voorzichtig moeten maken om al te zeer de nadruk te leggen op verbonden. 

			Jaren later ontvangt Abram weer een verbond. Daarin staat een herhaling van eerdere beloften, maar komt ook de naamsverandering van Abram in Abraham aan de orde (Gen. 17).11 Blijkbaar kon een verbond herhaald of uitgebreid worden. 

			Het volgende verbond komen wij tegen in Exodus 19 en 24, gesloten met Israël bij de berg Sinaï. Het is opmerkelijk dat er geen verbond met Mozes werd gesloten toen hij geroepen werd zijn volk te bevrijden. De gebeurtenissen in Egypte en de uittocht laten echter zien dat God trouw is aan Zijn gegeven woord. In het verbond bij de Sinaï wordt de relatie tussen God en Israël officieel bekrachtigd. Het volk stemt in met Gods voorstel dat het Zijn persoonlijke eigendom zal zijn. Het zal een koninkrijk van priesters en een heilig volk mogen worden (Ex. 19:5-6). Bijna veertig jaar later verblijft het volk in de vlakten van Moab, kort voor de oversteek van de Jordaan om het eigenlijke beloofde land binnen te gaan. Daar wordt een nieuw verbond gesloten (Deut. 29:1).

			Eeuwen later wordt een verbond met David gesloten. De profeet Nathan brengt de boodschap dat de Heere hem een blijvende dynastie zal geven. In 2 Samuël 7, waar dit verhaald wordt, ontbreekt het woord ‘verbond’, maar dat wordt wel gebruikt in Psalm 89.

			Op grond van dit overzicht is het aannemelijk dat God in de tijd van het Oude Testament alleen met Israël een verbondsrelatie had. Toch blijkt herhaaldelijk dat Hij ook andere volken Zijn heil wil schenken. Die volken mogen delen in Zijn zegeningen. In de brief aan Efeze spreekt Paulus over de relatie tussen Israël en de volken. Hij schrijft dat de christenen in Klein-Azië door Christus dicht bij God en Zijn volk zijn gekomen. De muur die eens scheiding maakte tussen Joden en heidenen is afgebroken. Hierdoor zijn de gelovigen uit de volken medeburgers van de heiligen en huisgenoten Gods geworden (Ef. 2:13-14,19).12 Zij zijn mede-erfgenamen, behoren tot hetzelfde lichaam en zijn mededeelgenoten van Zijn beloften in Christus (3:6). Deze aanduidingen wijzen op een gemeenschappelijk bezit, waarbij de eerste erfgenaam nog steeds rechthebbend is, maar waarbij anderen mogen delen in de voorrechten.

			In dit verband is het van belang dat er niet staat dat de volken tot het verbond met Israël behoren. Paulus zegt in Galaten 3 dat de gelovigen ‘gezegend’ worden met Abraham (vs. 8,9,14). Dat is echter niet hetzelfde als volledig participeren in het verbond. Tot het verbond met Abraham behoren immers ook: besnijdenis, veel nakomelingen, bezit van het land Kanaän en koningen die geboren zullen worden (Gen. 15 en 17). Die toezeggingen zijn niet van toepassing op de gelovigen uit de volken. De kern van het verbond is dit echter wel en die luidt: ‘Ik ben uw God, u bent Mijn volk’. Zij die geloven in Jezus Christus mogen behoren tot het geestelijke nageslacht van Abraham. ‘En als u van Christus bent, dan bent u Abrahams nageslacht en overeenkomstig de belofte erfgenamen’ (Gal. 3:29).

			Het Nieuwe Testament geeft niet aan dat de gelovigen uit de Joden deel hebben aan alle beloften die aan Abraham gedaan zijn. Zij delen wel in de grootste voorrechten, maar bepaalde beloften behoren specifiek tot het nageslacht van Abraham.

			De verhouding tussen het Oude en Nieuwe Testament

			Een belangrijke vraag is of het huidige Joodse volk nog steeds drager is van de beloften aan Abraham, of dat er door het nieuwe verbond, aangekondigd in Jeremia 31, een andere relatie is gekomen. Veel christenen menen dat de beloften overgegaan zijn op de christelijke gemeente, al wijzen sommigen de term ‘vervangingstheologie’ af. Zij bedoelen dat het heil nu voor Israël én de volken is, die samen als gelovigen een nieuwe realiteit vormen. De term is dan inclusief bedoeld (als een soort groeimodel) en niet in de zin dat de kerk Israël vervangen heeft. Niettemin is met deze opvatting het adres van de beloften wel verlegd. De aanduiding ‘Sion’ heeft dan betrekking op het nieuwe lichaam van gelovigen, de gemeente, en niet meer op een geografische werkelijkheid in het land Israël.

			Dit standpunt wordt vaak verdedigd met een beroep op het nieuwe verbond. Immers, het oude is afgeschaft en vervangen door het nieuwe (2 Kor. 3; Hebr. 8). Wanneer we nauwkeurig lezen, blijkt dat deze teksten verwijzen naar het verouderde Sinaïtische verbond, maar niet naar een afschaffing van het verbond met Abraham en zijn nageslacht. In Jeremia 31:31 staat: ‘Zie, de dagen komen, luidt het woord van de Heere, dat Ik met het huis van Israël en het huis van Juda een nieuw verbond sluiten zal.’ Het is opvallend dat het nieuwe verbond niet met anderen gesloten wordt, maar met Israël en Juda, dus het Tien- en het Tweestammenrijk. Dit nieuwe verbond staat tegenover het oude: ‘het verbond dat Ik met hun vaderen gesloten heb op de dag dat Ik hun hand vastgreep om hen uit het land Egypte te leiden – Mijn verbond, dat zij verbroken hebben’ (vs. 32).13

			Omdat het oude verbond in Jeremia 31 betrekking heeft op het Sinaïtische verbond, is het vreemd dat wij de term ‘Oude Testament’ (die hiervan afgeleid is), gebruiken voor de verzameling geschriften die wij van Israël ontvangen hebben. In de Bijbel zelf komt de benaming ‘Oude Testament’ niet voor als aanduiding van de canonieke geschriften van Israël. De benaming staat wel in 2 Korinthe 3:14 volgens diverse vertalingen (SV, HSV), maar daar wordt het oude verbond bedoeld, met de boeken van Mozes waarin dat oude verbond staat. De naam Oude Testament is van christelijke oorsprong en is in gebruik gekomen toen de aanduiding ‘Nieuwe Testament’ voor de verzameling van apostolische geschriften opkwam. Aan het eind van de tweede eeuw na Christus zijn de aanduidingen Nieuwe Testament en Oude Testament voor de beide delen van de Bijbel in gebruik.14

			In 2 Korinthe 3 en Hebreeën 8 wordt het verouderde Sinaïtische verbond bedoeld. Het gevolg is dat de voorafgaande verbonden, bijvoorbeeld met Abraham, niet onder het oude verbond vallen. Het is zelfs zo, dat de apostel Paulus en ook de schrijver van de brief aan de Hebreeën vele malen Abraham als uitgangspunt en voorbeeld nemen (bijv. Rom. 4 en Hebr. 6:13-18; 11:8-19). Het verbond met Abraham is niet verouderd. De term ‘oude verbond’ geldt dus eigenlijk alleen voor de boeken Exodus tot en met Deuteronomium, of eventueel ook de daarop gebaseerde geschiedenissen. Het is vanuit dit gezichtspunt te betreuren dat de boeken Genesis tot en met Maleachi nu ‘Oude Testament’ heten, omdat daarmee de suggestie gewekt wordt dat al deze boeken verouderd en afgeschaft zijn. Het oude verbond valt niet samen met deze Bijbelboeken. De witte bladzijden in onze Bijbeluitgaven, tussen beide delen, wekken misverstand. Het is beter de boeken als een eenheid te beschouwen, waarbij Gods openbaring steeds rijker wordt. Zijn beloften worden steeds verder ontvouwd.

			De negentiende-eeuwse Hebreeuwse christen Adolph Saphir schrijft hierover:

			De wet van Mozes, het oude verbond, was de verdwijning nabij. Maar de Messiaanse beloften waren nimmer met deze bedeling in verband gebracht. Zij waren gegrond in de belofte aan Abraham, en vervuld in het verbond der genade. (…) En nu Christus het heilige der heiligen was binnengegaan met Zijn eigen bloed, was het oude in feite voorbij, maar bleven Gods beloften voor zijn uitverkoren volk in Abraham vast en onveranderlijk. (…) Dit is de grote verborgenheid, die het ongelovig Israël gedurende de laatste negentien eeuwen niet heeft kunnen verstaan. (…) Wanneer Israël tot berouw en geloof zal gebracht worden, dan zal het heilsplan Gods, onder de wet door Israëls zonde en ongehoorzaamheid opgeschort, tot volkomen uitvoering komen.15

			Als het verbond met Abraham nooit verouderd is, heeft dat belangrijke consequenties voor de positie van het volk Israël.
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