
Wa'eera' – Exodus 6:2 – 9:35 

 

Aliyah 3 – Exodus 6:29 – 7:7 

In dit gedeelte ontvangt Mozes zijn roeping als profeet. God zegt tegen Mozes: ‘Ik ben 
Jehovah. Spreek tot Farao, de koning van Egypte, alles wat Ik tot jou spreek.’ Dit is 
typerend voor de roeping van profeten. Zij worden geroepen om de woorden van God 
rechtstreeks door te geven aan mensen. Mozes antwoordt echter: ‘Zie, ik ben 
onbesneden van lippen (aral sefatayim).’ 

Waar in Exodus 4 de nadruk valt op de onwilligheid van Mozes om tegen de Farao te 
spreken, wordt er hier een andere nadruk gelegd. Mozes laat hier namelijk een typerende 
reactie zien van geroepen profeten. Hij is zich ervan bewust dat hij onbesneden is van 
lippen, wat wil zeggen dat hij zich te onrein en onbekwaam voelt om Gods heilige 
woorden uit te spreken. Ook de grote profeten Jesaja en Jeremia hebben op deze wijze 
geantwoord bij hun roeping tot profeet, vanuit het besef van de heiligheid van God. 

In Jesaja 6 krijgt Jesaja een hemels visioen van Gods Troon. Vanaf vers 5 wordt de reactie 
van Jesaja op dit visioen beschreven: 

Toen zei ik: ‘Wee mij, want ik verga! Ik ben immers een man met onreine lippen 
en woon te midden van een volk met onreine lippen. Mijn ogen hebben namelijk de 
Koning, Jehovah van de legermachten gezien.’ Maar een van de serafs vloog naar 
mij toe, en hij had een gloeiende kool in zijn hand, die hij met een tang van het 
altaar had genomen. Daarmee raakte hij mijn mond aan en zei: ‘Zie, deze heeft uw 
lippen aangeraakt. Zo is uw misdaad van u geweken en uw zonde verzoend.’ 
Daarna hoorde ik de stem van de Heer, Hij zei: ‘Wie zal Ik zenden? Wie zal er voor 
Ons gaan?’ Toen zei ik: ‘Zie, hier ben ik, zend mij.’ 

Zodra Jesaja geconfronteerd wordt met Gods heiligheid, denkt hij onmiddellijk aan zijn 
lippen. Deze zijn onrein. Hoe kan hij dan in de heiligheid van God verkeren? En hoe zou 
hij dan ooit namens God kunnen spreken? Maar God raakt zijn lippen aan en maakt ze 
rein. Daarmee zijn de zonden van Jesaja uitgewist. Dit laat zien hoe belangrijk de lippen 
zijn, wat onze reinheid en heiligheid betreft. 

Op allerlei plekken in de Bijbel blijkt het belang van onze lippen en ons spreken. Gods 
heilige Stem is als donder en bliksem, zo heilig dat wij zijn woorden nauwelijks kunnen 
verdragen. Maar ook onze woorden worden zwaar gewogen. Jakobus 3:2 leert ons dat wie 
zijn tong in bedwang kan houden, zijn hele leven in bedwang heeft. Wie in woorden niet 
struikelt, is volmaakt. En Yeshua leerde ons dat wij op grond van onze woorden worden 
geoordeeld. Hij zei in Mattheüs 12:36-37: 

Maar Ik zeg u dat de mensen van elk nutteloos woord dat zij zullen spreken, 
rekenschap moeten geven op de dag van het oordeel. Want op grond van uw 
woorden zult u rechtvaardig verklaard worden, en op grond van uw woorden zult u 
veroordeeld worden. 

Zodra wij in contact komen met Gods heiligheid, worden wij mensen ons ervan gewaar dat 
onze lippen onrein zijn en ons spreken tekortschiet. Wij staan schuldig. 



Ook de reactie van de profeet Jeremia is van soortgelijke aard. In Jeremia 1 lezen we dat 
hij door God als profeet geroepen wordt. Zijn reactie lezen we vanaf vers 6: 

Toen zei ik: ‘Ach Heer Jehovah, zie, ik kan niet spreken, want ik ben een jongen.’ 
Maar Jehovah zei tegen mij: ‘Zeg niet: ik ben een jongen, want overal waarheen Ik 
u zenden zal, zult u gaan, en alles wat Ik u gebieden zal, zult u spreken. Wees niet 
bevreesd voor hen, want Ik ben met u om u te redden, spreekt Jehovah’. Toen stak 
Jehovah Zijn hand uit en raakte mijn mond aan. En Jehovah zei tegen mij: ‘Zie, Ik 
geef Mijn woorden in uw mond…’ 

Dit is dus een typerende reactie van geroepen profeten. Zij worden zich gewaar van hun 
eigen onreinheid en onbekwaamheid in het spreken. Maar God raakt hun mond aan, 
zuivert en reinigt ze en geeft Zijn woorden in hun mond. Zowel Jesaja en Jeremia worden 
vervolgens gezonden tot een onwillig volk. En God zegt dat ze niet bang hoeven te zijn, 
omdat Hij hen de woorden zal geven en voor hen zal strijden. Dit geldt ook voor Mozes. 
Hij wordt naar de onwillige Farao toegestuurd, maar God verzekert Mozes dat Hij hem 
woorden zal geven en voor Mozes zal strijden. 

Yeshua heeft hier ook een belangrijke les over onderwezen aan zijn leerlingen. Hij sprak 
in Mattheüs 10:18-20 het volgende: 

‘En u zult ook voor stadhouders en koningen geleid worden omwille van Mij, tot een 
getuigenis voor hen en de heidenen. Maar wanneer zij u overleveren, moet u niet 
bezorgd zijn hoe of wat u spreken moet, want het zal u op dat moment gegeven 
worden wat u spreken moet. Want u bent het niet die spreekt, maar de Geest van 
uw Vader, Die in u spreekt.’ 

Wat een les! Wij zijn door Yeshua in de wereld uitgezonden. Dit betekent dat wij niet bang 
hoeven te zijn om zonder woorden te zitten. Gods Geest zal ons de juiste woorden op 
de juiste tijd in de mond leggen. Yeshua zendt zijn kinderen als profeten uit in deze wereld. 
Hoewel wij onrein van lippen waren, wil Gods Geest onze lippen reinigen en ons Gods 
heilige woorden in de mond geven. Als wij gaan getuigen van het evangelie, op ons werk 
of in onze omgeving, dan hoeven we niet bang te zijn om met een mond vol tanden te 
staan. Gods Geest zal ons de woorden gaan geven. Laten we in dat geloof op weg gaan. 

Ook is het bemoedigend, dat God Mozes, Jesaja en Jeremia, ondanks hun bezwaren 
toch wil gebruiken. Soms voelen we onszelf onbekwaam en denken we niet goed genoeg 
met God mee te bewegen. Hebben we Gods plannen nu gemist? Wil en kan God ons nu 
nog wel gebruiken? We mogen weten dat God niet schrikt van onze onbekwaamheid of 
tegenwerpingen, maar dat Hij ons kan en wil gebruiken. God kiest juist vaak voor 
onbekwame mensen, zodat Zijn wijsheid en kracht zichtbaar wordt. Yeshua Zelf had de 
simpele achtergrond van timmerman, zodat de mensen in Nazareth over Hem zeiden: 

‘Waar heeft Deze die wijsheid en krachten vandaan? Is dit niet de zoon van de 
timmerman? En heet Zijn moeder niet Maria? En Zijn broers Jakobus en Joses, en 
Simon en Judas? En Zijn zusters, zijn zij niet allen onder ons? Waar heeft Deze dan 
dit alles vandaan?’ En zij namen aanstoot aan Hem.’ (Mattheüs 13:54-57) 

Onze bekwaamheid is uit God, niet uit onszelf. Dat is belangrijk om te beseffen. Als je 
jezelf onbekwaam voelt, dan klopt dat. Juist dan kan God zich tonen door jou heen. 



We weten uit Exodus 4 dat Mozes zo lang bleef volhouden dat hij niet kon spreken, dat 
God boos op hem werd. Hij stuurde toen Aäron met Mozes mee, om tot de Farao te 
spreken. In de huidige aliyah wordt hier slechts kort aan gerefereerd, namelijk in Exodus 
7:1-2. God kiest hier wonderlijke woorden. Hij zegt dat Hij Mozes tot god voor Farao heeft 
gemaakt en Aäron tot zijn profeet. Mozes lijkt hier een ‘upgrade’ te krijgen. Mozes wordt 
tot god aangesteld voor Farao. Het zal bij hem en Aäron werken, zoals het bij God en de 
profeten werkt. Gods woorden worden via de mond van de profeten overgebracht. Zo 
zullen de woorden van Mozes via de mond van Aäron overgebracht worden. 

Toch is dit niet alleen positief. In Exodus 19 en 20 lezen we van Gods verlangen om 
rechtstreeks tot het volk te spreken. Het volk verdraagt dat echter niet, dus moet Mozes 
als profeet bemiddelen. De profeten zijn een extra bemiddelende laag, omdat mensen 
Gods directe stem niet kunnen verdragen. Door deze menselijke tussenlaag worden Gods 
woorden nooit helemaal zuiver overgebracht. Deze woorden raken altijd tot op zekere 
hoogte besmet. Ook zorgt deze tussenlaag voor een grotere afstand tot God. En nu lezen 
we in Exodus 7:1-2 dat er een tweede tussenlaag wordt ingeschoven. Zelfs de woorden 
van Mozes moeten nu bemiddeld doorgegeven worden, via Aäron. Dit betekent extra 
besmetting met gebrokenheid en een vergrootte afstand tot God. 

Door Mozes onwilligheid werd Aäron bij hem geplaatst. Dit heeft later ook voor problemen 
gezorgd. We lezen dat Aäron en Mirjam op een gegeven moment in opstand komen 
tegen Mozes. Volgens Numeri 12:1-2 spraken zij negatief over de Cusjitische vrouw die 
Mozes genomen had en zeiden zij daarbij: ‘Heeft Jehovah alleen maar door Mozes 
gesproken? Heeft Hij ook niet door ons gesproken?’ God werd hier boos om en Mirjam 
werd voor straf een tijdlang melaats. Aäron werd vreemd genoeg niet bestraft. 

Verder lezen we in Exodus 32 dat Aäron het gouden kalf maakt, waar het volk afgoderij 
mee begaat, terwijl Mozes op de berg bij God is. Hier neemt Aäron een ongeoorloofde 
leidersrol op zich en leidt het volk naar de rand van de afgrond. Opnieuw wordt Aäron hier 
vreemd genoeg niet voor gestraft, terwijl er wel 3000 Israëlieten worden gedood, vanwege 
de zonde van het gouden kalf.  

Zou het zo kunnen zijn dat Aäron tot twee keer toe zijn straf ontliep, omdat het eigenlijk 
Mozes’ fout was dat Aäron überhaupt een leidersrol had gekregen? Misschien was deze 
rol helemaal niet gepast of bedoeld voor Aäron en kreeg hij deze toch, met alle gevolgen 
van dien. Of zou het zo kunnen zijn dat Aäron onder een speciale bescherming viel, 
omdat hij tot ‘verlengstuk’ van Mozes was geworden? Hij was de mond van Mozes 
geworden. Viel hij daardoor onder de speciale bescherming van Mozes zelf? In elk geval 
zien we dat de rol van Aäron tot problemen leidt in de woestijn. Dit leert ons dat 
gewilligheid ons kan behoeden voor problemen in het leven. 

Toch staat er in Exodus 7:6 dat Mozes en Aäron deden, wat de Heer hen gebood. Hoewel 
Mozes onwillig was, gehoorzaamde hij de stem van God wel. Hij liep niet weg voor zijn 
profetische roeping, zoals Jona bijvoorbeeld. Het is goed om te beseffen dat Mozes zijn 
onwilligheid naar God Zelf toe uitsprak. Hij koos er niet voor om bij God vandaan te lopen 
en zijn taak simpelweg niet te vervullen. Nee, hij besprak zijn bezwaren met God. Hij wilde 
God wel gehoorzaam zijn, maar vond het simpelweg lastig. Dit leert ons om niet voor onze 
roeping weg te rennen, maar onze bezwaren met God Zelf te bespreken. God is geduldig 
en vindt dan wel een weg met ons, ondanks onze onwilligheid. 



God vertelt Mozes bij voorbaat dat de Farao niet zal willen luisteren. Ja, zelfs dat God het 
hart van Farao zal verharden, zodat Hij de Israëlieten met wonderen, tekenen en grote 
oordelen uit kan leiden uit Egypte. Is dat niet oneerlijk tegenover de Farao? Als God zijn 
hart verhardt, kan hij daar toch niets aan doen? Als we het boek Exodus nauwgezet 
doorlezen, dan lezen we echter dat de hardheid van het hart van twee kanten kwam. Soms 
staat er geschreven dat de Farao zijn eigen hart verhardde en andere keren was het God 
die het hart van de Farao verhardde. Het is een samenwerkingsverband, om zo te 
zeggen. De Farao koos zelf tegen God, maar God maakte zijn hart extra hard, zodat Hij 
zijn wondertekenen zou kunnen laten zien. 

Is het niet ontmoedigend om bij voorbaat te weten dat de Farao niet gaat luisteren? 
Enerzijds wel, anderzijds niet. Het zal geen gemakkelijke weg worden voor Mozes en 
Aäron, maar de uitkomst is wel zeker en extra heerlijk. Dit geldt voor iedere volgeling van 
God. Als wij Yeshua gaan volgen, dan wordt ons tegenstand, strijd en vervolging belooft. 
Tegelijk ontvangen wij de zekerheid van de overwinning, die door de strijd heen alleen 
maar heerlijker wordt. God staat een stuk geestelijke strijd in ons leven toe, zodat wij er 
als overwinnende strijders uit tevoorschijn zouden komen.1 

Het is dan ook bijzonder dat er in Exodus 7:4 staat dat God zijn volk als legermachten uit 
Egypte uit zal leiden, met grote oordelen. In dit vers wordt het Hebreeuwse woord tsivotai 
gebruikt, wat ‘mijn legermachten’ betekent. Dit is een militaire term. God wil zijn volk niet 
zomaar uitleiden, Hij wil hen als geoefende strijders uit Egypte uitleiden. Zijn volk zal bij de 
Exodus Gods oordelen over de goden van Egypte voltrekken. Het gaat hier om een stuk 
geestelijke strijd. Het volk zal een grote geestelijke overwinning gaan boeken en als 
triomferende legers uittrekken uit Egypte. 

Zo staat God ook in ons leven een stuk geestelijke strijd toe. Satan en zijn trawanten krijgen 
een bepaalde speelruimte. Waarom? God wil een grote overwinning boeken door zijn 
kinderen heen. Hij wil hen trainen als zijn strijders. Hij wil ons tot een machtig, geestelijk 
leger maken. Juist de overwinningen in de geestelijke strijd maken ons sterker en openen 
nieuwe, geestelijke dimensies van overwinning voor ons. 

Dit principe komt het meest duidelijk naar voren in het laatste boek van de Bijbel, namelijk 
de Openbaring aan Johannes. In dit boek wordt heel duidelijk dat gelovigen aan 
vervolging en strijd blootgesteld worden in deze wereld. De hele wereldgeschiedenis loopt 
uit op een climax in de geestelijke strijd tussen goed en kwaad. Gelovigen spelen daarin 
een belangrijke rol. Zij brengen zelfs oordelen namens God over de wereld, volgens 
Openbaring 11:5-6. Net zoals Mozes en Aäron plagen brachten over Egypte. 

We zien in het boek Openbaring dat de vervolging van gelovigen enorm zal toenemen in 
de Eindtijd. Maar we zien ook dat de plagen van Egypte allemaal weer terugkeren in de 
Eindtijd. Deze zullen niet de gelovigen, maar juist de antichrist en zijn rijk treffen. Net als 
in de dagen van Mozes, toen de plagen de Egyptenaars troffen, terwijl de verdrukking de 
Israëlieten trof. 

Opvallend is dat we steeds in Openbaring lezen dat de mensen zich, ondanks de plagen, 
niet bekeerden tot God. Net zoals de Farao lijkt hun hart verhard te worden, zodat God 
nog meer wonderen, tekenen en plagen kan brengen. Zo staat er in Openbaring 9:20-21 

 
1 Over deze strijd en overwinning kunnen wij bijvoorbeeld lezen in Romeinen 8, Efeze 6, 1 Petrus 4:12ev. 



het volgende geschreven: 

En de overige mensen, die niet door deze plagen werden gedood, bekeerden zich 
niet van de werken van hun handen; zij bleven de demonen aanbidden en de 
gouden, zilveren, koperen, stenen en houten afgoden, die niet kunnen zien, horen 
of lopen. Ook bekeerden zij zich niet van hun moorden, hun tovenarij, hun ontucht 
en het plegen van diefstal. 

Ook staat er geschreven in Openbaring 16:9: 

En de mensen werden verzengd door grote hitte. Maar zij lasterden de Naam van 
God, Die macht heeft over deze plagen, en zij bekeerden zich niet om Hem eer te 
geven. 

Uiteindelijk loopt dit alles op een grote climax uit, namelijk de overwinning van Yeshua 
op het rijk van de antichrist. Hij leidt zijn volk uit Babylon uit. Maar ook hier geldt: Hij leidt 
zijn volk niet zomaar uit, maar Hij leidt hen uit als een machtig leger van hemelse strijders. 
In Openbaring 19:11,14 staat namelijk geschreven: 

En ik zag de hemel geopend, en zie, een wit paard, en Hij Die daarop zat, werd 
getrouw en waarachtig genoemd. En Hij oordeelt en voert oorlog in gerechtigheid… 
En de legers in de hemel volgden Hem op witte paarden, gekleed in fijn linnen, 
wit en smetteloos. 

Ik geloof dat dit niet naar de engelenlegers verwijst, maar naar het leger van de trouwe 
volgelingen van Yeshua. Zij zijn namelijk gekleed in het smetteloze, witte fijn linnen, 
volgens Openbaring 19:8 (en 7:9, 7:14). Yeshua leidt ons uit deze wereld uit als machtige 
hemelse legers, geoefend en getraind in de geestelijke oorlogsvoering. Daarom moeten 
wij soms door zware tijden van strijd heen. Het zal ons een heerlijke overwinning geven, 
samen met onze Legeraanvoerder Yeshua. 

God leidt zijn volk niet uit deze wereld uit, zonder oordelen over haar te brengen. Hierin 
speelt de Heilige Geest een belangrijke rol. Volgens Yeshua is de taak van de Heilige 
Geest onder meer om de wereld te overtuigen van zonde, gerechtigheid en oordeel. Dit 
zegt Hij in Johannes 16:8-11: 

En als Die gekomen is, zal Hij de wereld overtuigen van zonde, van 
gerechtigheid en van oordeel: van zonde, omdat zij niet in Mij geloven; van 
gerechtigheid, omdat Ik heenga naar Mijn Vader en u Mij niet meer zult zien; en van 
oordeel, omdat de vorst van deze wereld veroordeeld is. 

Dit lijkt niet over een evangelisatiecontext te spreken, waarbij de Heilige Geest van zonde 
overtuigt om mensen tot de genade en het geloof te brengen. Dit lijkt over de geestelijke 
Eindtijdstrijd te spreken. Het is de wereld die door de Heilige Geest overtuigt wordt. Dit 
is de wereld die onder het bestuur van satan staat, de vorst van deze wereld. Dit is ook de 
wereld, die niet wil geloven in Yeshua. Het is de wereld, waaruit Yeshua vertrekt en die Hij 
verruilt voor de hemel, waar Hij regeert als Vorst. De Heilige Geest zal de staat van de 
wereld aan het licht brengen, zeker in de laatste dagen van de geschiedenis. De Heilige 
Geest zal laten zien dat Gods oordelen over deze wereld rechtvaardig en goed zijn. 

 



Binnen een evangelisatiecontext doet de Heilige Geest overigens precies hetzelfde. 
Tegenwoordig proberen we de spreekwoordelijke vliegen vaak met honing te vangen. In 
de Bijbel zien we echter voortdurend dat de Geest mensen tot God brengt, door hen te 
overtuigen van zonde, gerechtigheid en oordeel. Zo was de boodschap van Johannes de 
Doper en van Yeshua steeds: ‘Bekeert u, want het Koninkrijk van God is nabij gekomen’. 
In Johannes 4 wijst Yeshua, geleid door de Heilige Geest, de Samaritaanse vrouw op haar 
zonden, waarna zij met haar dorpsgenoten tot geloof komt.  

Dit geldt ook voor al het profeteren binnen de gemeente van God. In 1 Korinthe 14:24-25 
staat geschreven: 

Maar als allen zouden profeteren, en er kwam een ongelovige of niet-ingewijde 
binnen, dan zou hij door allen schuldig verklaard worden (elegcho) en door allen 
beoordeeld worden (anakrinetai). De geheimen (krupta) van zijn hart zullen 
geopenbaard worden, en zo zal hij zich met het gezicht ter aarde werpen en God 
aanbidden, en verkondigen dat God werkelijk in uw midden is. 

Paulus schrijft dat wij allen moeten streven naar de gave van profetie. Deze gave zou ertoe 
leiden dat de zonden openbaar gemaakt worden en dat mensen zich bekeren tot God. 
Kennelijk is dit de belangrijkste methode van de Heilige Geest om mensen te winnen voor 
het evangelie. Hij overtuigt van zonde, gerechtigheid en oordeel. Zo brengt Hij mensen bij 
God. Natuurlijk is hier een stuk fijngevoeligheid bij nodig, zoals Judas 1:22-23 het zegt: 

En ontferm u over sommigen, en ga daarbij met onderscheid te werk. Red anderen 
echter met vrees, en ruk hen uit het vuur… 

Terug naar Exodus 7:4. God leidt zijn volk niet uit, zonder oordelen. Bij een uittocht voltrekt 
God altijd oordelen over de onderdrukkende machten. Bij een uittocht komt altijd 
geestelijke strijd kijken en verlossing uit de klauwen van satan. Dit is in het klein zo, maar 
ook in het groot. Bij de Exodus voltrok God zijn oordelen over Farao en zijn dienaren, maar 
ook over de Egyptische goden. Bij iedere plaag werd het terrein van één van de 
Egyptische goden geraakt. En in de Eindtijd zal dit weer zo zijn. God zal zijn volk met 
grote oordelen en tekenen uitleiden uit de wereld. 

Tenslotte lezen we in Exodus 7:7 dat Mozes 80 jaar was en Aäron 83 jaar, toen zij tot de 
Farao spraken. Hier schuilt een les in: je bent nooit te oud om door God gebruikt te 
worden. Al ben je 80 jaar, dan kan God jou nog steeds gebruiken om een machtig werk 
voor Hem te doen. Zeg niet: ‘ik ben te jong’, zoals Jeremia zei. Maar zeg ook niet: ‘ik ben 
te oud’. Leeftijd doet er niet toe voor God. Hij kan door jou heen werken. Het is Zijn kracht. 

Mozes heeft drie woestijntijden van 40 jaar meegemaakt in zijn leven. Het getal 40 staat 
in het Hebreeuwse denken en in de Bijbel symbool voor een woestijntijd. Mozes kende er 
drie: eerst verbleef hij 40 jaar als een vreemdeling aan het hof van de Farao. Toen vluchtte 
hij naar Midian en hoedde 40 jaar lang de kudde van Jethro in de woestijn. Daarna leidde 
hij de Israëlieten nog eens 40 jaar door de woestijn heen. 

Dit laat zien welke ballingschappen wij in deze wereld kunnen ondergaan. Wanneer wij 
voorspoedig zijn in deze wereld en ons daarin thuis voelen, zijn wij in ballingschap. 
Vriendschap met deze wereld, betekent namelijk vijandschap met God, volgens Jakobus 
4:4. Zo leefde Mozes weldadig aan het hof van Farao, maar was vervreemd van zijn volk. 



Wanneer wij deze wereld ontvluchten, dan komen we in Midian terecht. Ook daar zijn wij 
in ballingschap. We zijn op de vlucht en kunnen onze roeping niet vervullen. We voelen 
ons als vreemdelingen in een vreemd land. We zijn niet meer thuis in de wereld en weten 
niet meer waar we moeten aarden of gaan. 

Wanneer wij Gods roeping aanvaarden, komen we samen in de woestijn terecht, op 
weg naar het Beloofde Land. Nog altijd zijn wij in ballingschap. Niet langer vluchtend, maar 
met een eeuwig doel voor ogen. Wij vervullen onze roeping, maar zijn tot pelgrims 
geworden. Wij zijn nergens echt thuis in deze wereld, omdat wij op weg zijn naar het 
hemelse Jeruzalem. Dit staat zo prachtig beschreven in Hebreeën 11:9-10,14-16: 

Door het geloof is hij [Abraham] een inwoner geweest in het land van de belofte als 
in een vreemd land en heeft hij in tenten gewoond, met Izak en Jakob, die mede-
erfgenamen waren van dezelfde belofte. Want hij verwachtte de stad die 
fundamenten heeft, waarvan God de Bouwer en Ontwerper is. 

Want wie zulke dingen zeggen, laten duidelijk blijken dat zij een vaderland zoeken. 
En als zij aan het vaderland gedacht hadden van waaruit zij weggegaan waren, 
zouden zij gelegenheid gehad hebben om terug te keren. Maar nu verlangen zij naar 
een beter, dat is naar een hemels vaderland. Daarom schaamt God Zich niet voor 
hen om hun God genoemd te worden. Want Hij had voor hen een stad 
gereedgemaakt. 

Drie woestijntijden maakte Mozes mee. Ook wij trekken door dit leven heen, als door een 
woestijn. Wij hebben geen blijvende stad hier beneden, maar zijn als pelgrims onderweg 
naar het hemelse vaderland. Wat is het een heerlijke wetenschap dat God nu juist in de 
woestijn rechtstreeks spreekt tot zijn volk. Het Hebreeuwse woordje voor woestijn is 
midbar, maar kan ook gespeld worden als medabeer, wat ‘spreken’ betekent. Woestijntijd 
is spreektijd, schrijft Jaïr Strijker in zijn boek ‘Hebreeuws in ‘Zes dagen’’. God spreekt tot 
ons in de woestijntijden van het leven. Hij is ons daarin zeer nabij. Zelfs in onze hoge 
ouderdom. Richt je dus op de Stem van God. Dan zullen jouw woestijntijden tot zegenrijke 
tijden worden, waarin we van hart tot hart met God mogen spreken. 

Wat hebben we nu geleerd? 

1. Gods heiligheid wijst ons op de onreinheid van onze lippen 
2. Onze lippen bepalen hoe rein en heilig wij zijn 
3. God wil onze lippen aanraken en ons Zijn woorden geven door de Heilige Geest 
4. Wij hoeven niet bang te zijn om zonder woorden te zitten 
5. Onze bekwaamheid is niet uit onszelf, maar uit God 
6. Bemiddeling van Gods woorden door profeten is altijd problematisch 
7. Bespreek je onwilligheid met God Zelf en wees gehoorzaam aan Zijn stem 
8. We komen in het leven met Yeshua vervolging en geestelijke strijd tegen 
9. Yeshua traint ons om ons tot machtige strijders te maken en geeft overwinning 
10. Iedere uittocht gaat gepaard met oordelen 
11. Zo ook in de Eindtijd, waarin Yeshua de wereld zal oordelen 
12. De Heilige Geest overtuigt mensen van zonden (door middel van profetie) 
13. Je bent nooit te oud om door God gebruikt te worden 
14. Richt je in de woestijn van het leven op Gods Stem, dan is er zegen! 

 


