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Samenvatting
De snelle ontwikkeling van trans humanistische idealen en artificiële intelligentie roept niet alleen ethische vragen op, maar ook theologisch‑antropologische en geestelijke. Dit artikel beargumenteert dat Openbaring 13 (met name het motief van het “beeld” dat “adem/Geest” ontvangt en spreekt) uitstekend gelezen kan worden als een waarschuwend kader voor moderne, relationeel‑interactieve technologische systemen—zonder dat technologie als zodanig wordt gedemoniseerd. De kernvraag verschuift van “wat kan techniek?” naar “wie vormt de mens?” Vanuit Bijbelse antropologie (imago Dei), christologische identiteit (“in Christus”) en klassieke geestelijke weerbaarheid (onderscheiding, wapenrusting, vernieuwing van het denken) wordt een pastorale en academische weg gewezen om in een digitale cultuur identiteit, relationaliteit en bescherming tegen misleiding te bewaren.
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1. Inleiding: profetie als geestelijke diagnostiek
Bijbelse profetie functioneert zelden als een neutraal “toekomstbericht”. Zij is eerder geestelijke diagnostiek: het ontmaskeren van machten, begeerten en idolatrieën die onder de oppervlakte van cultuur en politiek werkzaam zijn (vgl. Jes. 58; 1 Joh. 2:15–17). Profetische taal gebruikt symboliek wanneer de werkelijkheid te complex is voor enkel beschrijvende taal.
Binnen de huidige technologische versnelling—met trans humanistische beloften van mensverbetering, AI‑gestuurde besluitvorming en toenemende digitalisering van identiteit—herneemt de theologie haar klassieke taak: onderscheiden wat mens‑verheffend is en wat mens‑vervangend wordt. Dit artikel sluit daarbij aan bij materialen op www.stichtingpromise.nl die thema’s als transhumanisme, AI en ethiek vanuit een bijbels perspectief agenderen. 
2. Theologische antropologie: de mens als imago Dei (niet als project)
Een christelijke benadering van transhumanisme begint niet bij techniek, maar bij antropologie: de mens is geschapen naar Gods beeld (Gen. 1:26–27) en ontvangt zijn waardigheid niet primair uit prestatie, optimalisatie of levensduur, maar uit roeping en relatie (Gen. 2:18; Ps. 8). In de Schrift wordt “leven” niet gereduceerd tot biologisch voortbestaan, maar verstaan als gemeenschap met God (Deut. 30:19–20; Joh. 17:3).
De trans humanistische verleiding (in brede zin) is dat “verlossing” verplaatst wordt van genade naar upgrade: van bekering en heiliging naar optimalisatie. Dat raakt het hart van het evangelie: de mens wordt niet nieuw door techniek, maar door Christus (2 Kor. 5:17; Ef. 2:8–10). Vanuit die grondhouding is technologie niet principieel verboden, maar moet zij beoordeeld worden op haar vermogen om het mens‑zijn als relatie‑wezen (tot God, de naaste en zichzelf) te dienen in plaats van te vervangen.
Op YouTube  wordt dit breder ingebed in een cursus‑/artikellijn over bijbels holistisch mensbeeld en geest‑ziel‑lichaam, (https://www.youtube.com/watch?v=YuRa2xptoek&t=741s )inclusief aandacht voor strijd tegen het kwade en leven in gemeenschap. 
3. Openbaring 13 herlezen: “het beeld” dat “adem/Geest” ontvangt en spreekt
Openbaring 13:14–15 beschrijft een “beeld” dat “adem/Geest” ontvangt en daardoor kan spreken, en zo publieke loyaliteit afdwingt of organiseert.  Traditioneel is dit gelezen in de context van keizercultus, politieke idolatrie en religieuze legitimatie van macht. Voor een hedendaagse lezing is voorzichtigheid geboden: men mag de tekst niet reduceren tot een éénduidige technische voorspelling. Toch is het theologisch verantwoord om te vragen of het “beeld” ook kan verwijzen naar mimesis: een door mensen gemaakte representatie die menselijke reactiepatronen nabootst, en daardoor gezag verkrijgt. In een digitale cultuur kan een “beeld” functioneren als een systeem dat:
· Spreekt (interface/agent)
· Overtuigt (persoonlijke feedback)
· Richting geeft (advies‑ en normeringssystemen)
· Loyaliteit organiseert (toegang, deelname, reputatie)
Hier wordt de spirituele kern zichtbaar: wanneer mensen hun innerlijke kompas (geweten, waarheidstoets, identiteit) outsourcen, ontstaat er een functionele aanbidding—niet noodzakelijk in liturgische zin, maar als existentiële overgave van vertrouwen (vgl. Spr. 3:5–6; Kol. 2:8). In video’s op YouTube wijs ik expliciet op AI en eindtijd‑misleiding in een reeks over “virtuele verleiders” en benoem mogelijke verbanden tussen AI en “de antichrist”. 
4. Singulariteit en “de geest van het net”: theologische duiding zonder sensatie
In seculiere technologie‑discoursen verwijst “singulariteit” vaak naar een kantelpunt waarin AI‑systemen zichzelf versneld verbeteren en menselijke controle structureel achterblijft. Theologisch vertaalt dit zich niet simpelweg naar “AI is het Beest”, maar naar een meer fundamentele vraag: wie of wat krijgt normatief gezag over menselijk denken en verlangen?
De Schrift kent het fenomeen van macht die zich boven God verheft (Gen. 11; Dan. 3; 2 Thess. 2) en van misleiding die religieuze vormen kan aannemen (Mat. 24:24; 2 Kor. 11:14; 1 Tim. 4:1). Openbaring spreekt bovendien over misleiding die “bewoners der aarde” beïnvloedt door tekenen en propaganda‑achtige werking (Openb. 13:13–14; 16:13–14). Binnen die kaders kan men voorzichtig spreken over “internet” of digitale netwerken als dragers van invloed: systemen die niet neutraal zijn, omdat zij aandacht, begeerte, identiteit en groepsvorming sturen (vgl. Rom. 12:2). Dit is geen claim dat “internet per definitie een demon heeft”, maar een theologische stelling dat elk machtig cultuurmedium een liturgie ontwikkelt: het vormt wat mensen liefhebben, vrezen en vertrouwen. 
5. Relationele hersenvaardigheden: het vergeten veld van discipel schap
Een opvallend raakvlak tussen pastorale theologie en neuropsychologische inzichten is dat vorming niet enkel cognitief is. Discipel schap is niet alleen “juiste ideeën aannemen”, maar het leven leren in een vreugdevolle, stabiele identiteit en in verbondenheid.
Het artikel Het belang van het ontwikkelen van relationele hersenvaardigheden benadrukt dat veel “onbewuste” processen aangeleerde vaardigheden zijn, dat relationele (rechterhersenhelft‑) vaardigheden cruciaal zijn voor identiteit en emotionele regulatie, en dat bijbels gezien waarden als verbondenheid, grenzen en vreugde essentieel zijn. 
Het artikel verwijst naar het Life Model en de noodzaak van relationele rijping, en plaatst Jezus als ideaalvoorbeeld van relationele rechterhersenvaardigheden.  Voor een theologisch‑academische toepassing is dit belangrijk: digitale systemen concurreren niet primair op argumenten, maar op relationaliteit (aandacht, bevestiging, “ik ken je”). Wie relationele vaardigheden niet oefent in Christus en gemeenschap, wordt kwetsbaarder voor substituten. Dat maakt geestelijke vorming (gebed, waarheidstoetsing, gemeenschap, sacrament, gehoorzaamheid) tot een vorm van weerbaarheid (Ef. 6:10–18; Hebr. 5:14).
6. Visualisatie en verbeelding: gave, discipline en gevaar
De christelijke traditie kent verbeelding als gave (denk aan profetische beelden, psalmen, gelijkenissen), maar waarschuwt ook voor verbeelding die losraakt van waarheid en gehoorzaamheid (Jer. 23:16; Kol. 2:18). Op de website van Stichting Promise  is een documenttitel zichtbaar: Visualisatie een door God gegeven kracht of een occult gevaar? (Zie literatuurlijst)  
Zonder de volledige tekst te kunnen citeren, is de framing zelf relevant: visualisatie wordt niet per definitie afgewezen, maar geplaatst binnen een onderscheid tussen god gegeven vermogens en misbruik/omleiding. In digitale context betekent dit dat verbeelding (innerlijke beelden, verlangens) steeds vaker van buitenaf wordt “geprogrammeerd” door algoritmische feeds. Dat roept de klassieke christelijke vraag op: welke beelden bewonen het hart? (vgl. Fil. 4:8; Ps. 101:3). 
7. Geestelijke defensie: bijbels kader voor bescherming tegen het kwade
https://stichtingpromise.nl/geloofsverdediging/christus-onze-burcht-over-geestelijke-defensiemechanismen/   is een link naar het artikel Geestelijke Defensie (Ook hier geldt: de zichtbare metadata wijst erop dat geestelijke weerbaarheid als thema expliciet maakt. Theologisch is dat coherent met het Nieuwe Testament, waarin geestelijke strijd niet exotisch is maar normaal: nuchterheid, waakzaamheid, weerstand bieden (1 Pet. 5:8–9), gedachten gevangen nemen (2 Kor. 10:3–5), geesten beproeven (1 Joh. 4:1), en het dragen van de wapenrusting Gods (Ef. 6:10–18). 
Cruciaal is dat deze bescherming niet primair techniek‑gericht is, maar Christus‑gericht:
· Identiteit: “met Christus gekruisigd… Christus leeft in mij” (Gal. 2:20)
· Verborgen leven: “uw leven is verborgen met Christus in God” (Kol. 3:1–4)
· Toegang/hoop: “niemand zal ze uit Mijn hand rukken” (Joh. 10:27–29)
· Weerstand: “onderwerp u aan God, weersta de duivel” (Jak. 4:7)
8. Conclusie: de keuze van nu — identiteit en relatie “in Christus”
Deze studie pleit niet voor techno fobie, maar voor christologische oriëntatie. Technologie kan hulpmiddel zijn; zij wordt gevaarlijk wanneer zij innerlijke vorming vervangt. De eindtijd‑taal van Openbaring functioneert dan als waarschuwing: een “beeld” dat “spreekt” en loyaliteit organiseert, is theologisch gezien een patroon van idolatrie en misleiding—niet noodzakelijk beperkt tot één toekomstig object, maar herkenbaar in elke cultuur waarin macht zich als heil aanbiedt. ¹⁻³
Daarom eindigt deze tekst met een concrete keuze die mensen nu kunnen maken:
1. Identiteit‑as‑upgrade (autonomie via techniek):
De mens zoekt zekerheid, zin en toekomst in optimalisatie, datavertrouwen en systeem‑feedback. Dit kan religieuze trekken aannemen: redding door vooruitgang (vgl. Gen. 11; Kol. 2:8).
2. Identiteit‑in‑Christus (vrijheid via relatie):
De mens ontvangt zijn identiteit als gave en roeping, leeft uit verbondenheid met Christus en Zijn lichaam (de gemeente), oefent verbeelding en denken onder het Woord, en leeft in geestelijke bescherming door waarheid, gebed en gemeenschap (Joh. 10:27–29; Ef. 6:10–18; Rom. 12:2).
De beslissende vraag is niet: “Hoe slim wordt AI?”
Maar: “Wie mag mijn innerlijke mens vormen—en wie is mijn Heer?”
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