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Bevezeto

Ha a vallassal kapcsolatos diskurzusokat elemziink, legtobbszor maga a téma valamilyen
specialis szféraként jelenik meg eldttiink. Olyanként, amelyben szent dolgok, erkdlcsi és
moralis igazsagok, a hétkdznapi vilagtol elkiiloniilé jelenségek fordulnak eld, amelyek 6rok
érvényliek €s valtozatlanok. Gyakran hajlamosak vagyunk elfelejteni, hogy a vallds az emberi
kultara dinamikusan alakuld része, azaz nem fiiggetlen a civilizacido tobbi szegmensétol.
Ugyanugy hatnak ra ezek a teriiletek, mint ahogy a vallas is hatast gyakorol példaul a politika
vagy a hétkdznapok szintjén. Egy-egy vallasi rendszer vizsgalata sok mindent elarul az adott
korrdl és kultararol. A tarsadalmi berendezkedés, a foldrajzi kornyezet, a torténelmi
fordulopontok, de még akar a jarvanyok vagy természeti csapdsok is alakithatjak a vallasi
képet, valhat az istenkép egy szeretd atyabdl haragvd urra, a szertartds halaadasbol
konyorgésse.

Minden kornak megvan a maga vallasa, mondhatnank ezek alapjan. Ha az 6kori embernek
is megvolt a sajatja, akkor a mi korunknak is megvan. Az alkalmazott vallastudomany — mas,
nem kevésbé fontos kérdések mellett — azt a célt tlizte ki maga elé, hogy az adott kor vallasos
nézeteit, a kortars jelenségeket, csoportokat és az egyének valldsossagat vizsgalja. Ilyen
tekintetben a XX. szdzadban megjelent 0j vallasi jelenségek, valldsi csoportok is fontos
kutatasi targyat képezik, azaz a kortars vallasi formak ,,stadiumai” és jellegzetességei ezek
vizsgalataval megragadhatova valnak. Ugyancsak sok mindent elarul korunkrol a
tomegkultira: szalloigévé valt filmidézetek, plakatok, reklamok, hirességek, sikerkonyvek,
megannyi elem, ami koriilvesz benniinket, ¢s mélyen meghatarozza identitasunkat. A kezdeti
elgondolads, amely a popkultarara, mint a tomegek alsébbrendli, csupan az Oncéla
szorakoztatast szolgald jelenségére tekint, az elmalt néhany évtizedben atalakult: ahogy egyre
tobb vizsgalat kezdett el foglalkozni a témaval, nyilvanvalova valt, hogy a popularis
kultarabol legalabb annyit megallapithatunk sajat korunkrol, mint mads, korabban
jelentdsebbnek hitt szegmensbdl. A popkultira mindent 4that, a tdrsadalom egészében jelen
van ¢és mindent felhasznidl. A XXI. szdzad elejére mar kezd természetess¢ valni, hogy a
popularis kultara olyan, a ,,magas kultara” korébe tartozo elemeket is beépit Gnmagaba, mint
a komolyzene vagy akar a vallds, igy a kapcsolodasi pontok jellege és mikéntje ujszerti
kutatési teriilet az utobbi évtizedekben. Ennek az Osszefonddasnak az egyik legérdekesebb
jelensége a dolgozatban bemutatasra keriild ,fikcios alapu vallasossdg” és az ehhez
kapcsolodo kozosségek. Ezek a csoportok, amelyek jol dokumentdlt, a tomegkultira

kanonjaba tartozd fikciés irodalmi vagy audiovizualis miivekre mint vallasi alapra



reflektalnak, izgalmas vallastudomanyi kérdéseket vetnek fel. Mi allhat ennek a folyamatnak
a hatterében, miként vizsgalhatoak egyaltalan a csoportok? Az alkalmazott vallastudomany
teoretikusai a jelenség mogott allo értelmezéssel csupan az elmult évtizedben kezdtek
behatobban foglalkozni, ennélfogva (kiilonosen magyar nyelvteriileten) a réluk folyo
tudomanyos diskurzus meglehetésen kezdeti stddiumban van, azaz szamos ellentmondas,
hianyossag és kérdés meriilhet fel veliik kapcsolatban.

A dolgozatomban igyekszem bemutatni ezt az izgalmas jelenséget, illetve azokat a kortars
feltevéseket, amelyek valamilyen modon ide kapcsolhatok €s 1j perspektivat adhatnak egy
nagyobb elmélet 1étrehozasara. Természetesen mindehhez nélkiilozhetetlen, hogy nagyobb
tudomanyos vizsgalati keretben kontextualizaljuk a témat. A konkrét példak szdmbavételét
kovetéen — kiemelve egy, a kérdéskor szempontjabol leginkabb relevans jelenséget —
igyekszem Osszefoglalni és kritikai megfontoldsokat tenni az elméletekkel kapcsolatban, ezzel

is hozzajarulva ennek a kortars vallastudomanyi jelenségnek a vizsgalatahoz.



Tagabb elméleti kontextus
Az invented tradition

Tobb elméletalkotd szerint a XX. szazad legfontosabb, a vallasokkal kapcsolatos jelensége
az un. szekularizacio volt. A szekularizacié elméletének szamos tamogatoja és kritikusa akadt
a vallastudomany torténetében, €és bar egyértelmiien nem jelenthetjik ki, hogy teljes
mértékben megallja a helyét a kortars vallasi folyamatok vizsgalata soran, mégis szamos
aspektusa napjainkban is aktualis. Az elmélet lényege, hogy a vallas folyamatosan veszitett
szerepebdl a felvilagosodas ota. Az egyhazak veszitettek tarsadalmi szerepiikbdl, elvesztették
monopolhelyzetiiket pl. az oktatids és az egészségiigy teriiletén, a templomba jarok aranya
csokkent, a valldsos vildgmagyardzat pedig hattérbe szorult a tudoméannyal szemben.
Ugyanakkor, bar sokan a vallasok teljes eltlinését josoltak, a XX. szdzad eseményei ezt nem
igazoltak teljesen (Hamilton, 1998). Tény, hogy intézményi téren a nagy vallasok
visszaszorultak, de az egyéni vallasossag virdgzasanak lehetiink tanui, illetve példaul a volt
kommunista orszagokban a nyugat-eurdpai €s amerikai valldsi tendenciaktol eltérd fejlodes
miatt nott a valldsossag aranya (Tomka, 1996; Tomka, 1997).

Ugyancsak antiszekularis jelenségként értelmezhetd, hogy a nagy wvalldsi iranyzatok
visszaszorulasaval parhuzamosan 10j vallasi iranyzatok, kisegyhazak és vallasi mozgalmak
jelentek meg. A XIX-XX. szazad forduldéjan megnétt az okkultizmus iranti érdeklédés, sorra
szervezddtek a kiilonféle okkultista paholyok €s tobb, ezzel a témaval foglalkoz6 konyv latott
napvildgot. A szdzad masodik felében ugrasszerien megnétt az 0j vallasi mozgalmak szdma,
ezt a folyamatot tobbféleképpen magyarazzak, példaul a masodik vildghaborut kovetd
generacid elidegenedésének egyik kifejezodéseként, a vietnami hdbori okozta sokk
levezetéseként, vagy egyfajta posztmodern jelenségként (Eliade, 2002, Hamilton, 1998).

Ezek az 0j vallasi jelenségek szamos helyrél igyekeznek meriteni tanitasaikhoz,
hitelveikhez. Gyakran valamely keleti vallas tanait értelmezik Ujra, ilyenek példaul a Krisna-
tudatiak’, akadnak koztiik magukat kereszténynek vallo, nem az anyaegyhazbél kivalo
szervezGdések, mint a Csalad?, vannak olyanok, amelyek keresztény tanitasokat értelmeznek

at valamely helyi sajatossag okén, vagy kiilonb6z6 vallasi hagyomanyokat ,,gytrnak dssze”

! Tbb Krisna-hivé kozosség létezik, legfontosabb ezek kozill az ISKCON (International Society for Krishna
Consciousness), a Krisna-tudatti Hivok Nemzetk6zi Szervezete. A Hare Krisna néven is ismert mozgalmat az
1880-as években alapitotta egy bengali misszionarius (Clarke, 2006).

2 A mozgalom hivatalos elnevezése a Fiiggetlen Misszids Kozosségek Szovetsége (The Fellowship of
Independent Missionary Communities), de ismert Isten Gyermekei (The Children of God) és a Szeretet Csaladja
(The Family of Love) néven is. Kozponti tanitasukban elsGsorban a keresztény Bibliara (illetve annak hibas
voltara) épitenek (Clarke, 2006).



stb. (Hamilton, 1998). Mellettiik még tobb olyan mozgalom is Iétezik, amelyek nem
hivatkoznak kapcsolatra valamely korabbi vallasi tradicioval, kvazi sajatot teremtve (példaul a
Szcientologia®). A legtobb vallasos csoport ennek ellenére magat valamely vallasi
hagyomanybol eredezteti. A vallastudomanyi kutatasok azonban bebizonyitottak, hogy ezek a
szalak sokszor eltérnek attol, amit a laikus szemlél6 hihet.

Mar a XIX. szdzadban taldlhatunk szemléletes példat arra, hogy valamilyen vallasi
hagyomany vagy jelenség nem az, aminek latszik. 1894-ben egy bizonyos Nicolas Notovitch
kiadott egy konyvet Jézus Krisztus ismeretlen élete (Unknown Life of Jesus Christ) cimmel.
Notovitch azt allitotta, hogy egy himaldjai kolostorban akadt rd egy tibeti kéziratra, amit csak
Szent Issa élete (The Life of Saint Issa) néven emlegetett, és ebben volt szo Jézus eddig
ismeretlen &zsiai utjarol. Természetesen az orosz Uriember felismerte a szoveg fontossagat és
le is forditotta azt. Balszerencséjére a neves vallaskutato, Max Miiller is felfigyelt a konyvre,
¢€s részletesen megvizsgalta annak eredetiségét. Nem elég, hogy Miiller kimutatta, hogy a
Notovitch altal kiadott szoveg nem eredeti, de még egy levelet is kapott egy asszonytol, aki
megjarta az allitolagos kolostort, ahol semmit sem tudtak sem Szent Issar6l, sem Notovitch-
rol. Ugyanakkor, annak ellenére, hogy a tudomanyos vizsgalodas bebizonyitotta, hogy a
konyvvel kapcsolatos allitasok hamisak, az folytatta sajat utjat, €s még napjainkig igen erésen
¢l tobb vallasi csoport hitében (Lewis és Hammer, 2011). Szdmos mas olyan eset is emlithetd,
amikor a késdbbi vizsgalodas cafolta a konstrudlt vallasi entitast.

Eric Hobsbawm brit torténész 1983-ban kiadott, Terence Rangerrel kozosen szerkesztett
The Invention of Tradition (2003) cimii munkajahoz kothet6 az Gn. invented tradition, vagyis
durva forditassal a ,konstrualt hagyomany™* elmélete. Hobsbawm elsGsorban nemzetek és
népek kapcsan beszél errdl a jelenségrol, de gyakorlatilag barmilyen csoportra alkalmazhato
az elmélet. Az alapgondolatot a kovetkezoképpen foglalja Ossze: ,,az dsszes konstrualt
hagyomany, amennyire csak lehetséges, arra hasznalja a torténelmet, hogy legitimdlja a
csoport cSelekvéseit és erdsitse az Osszetartozas érzését a tagok kozott. 0 (Hobsbawm, 2003,

12.) Vagyis valamely csoport a torténelmi eseményekbdl, korabbi hagyomanyokbol,

® Az L. Ron Hubbard éltal megalapitott Szcientologia Egyhaz (Church of Scientology) a Dianetika azon
elképzelésére ¢épiil, hogy az ember képes kiilonféle technikdkkal megszabadulni a negativ érzésektdl,
betegségektdl (Clarke, 20006).

* Sajnos az ,,invented” kifejezés magyar megfeleléi szamos problémat rejtenek magukban. Mind a ,kitalalt”, a
Hfeltalalt” vagy a ,konstrudlt” forditdsok rejtenek magukban olyan tobblettartalmakat, amelyek nem
szerencsések a vazolt fogalom hasznélata soran. A tovabbiakban, a konnyebb érthetség kedvéért, nem
megfeledkezve a kifejezés tobbletjelentésérdl, a ,konstrudlt” szot hasznalom ennek a fogalomnak a
forditasaként.

®  For all invented traditions, so far as possible, use history as a legitimator of action and cement of group
cohesion.”



szimbdlumokbdl sajat céljainak megfeleléen hoz 1étre egy koherens egységet, amelyet aztdn a
csoport tagjai illetve a kiilvilag szdmara val6snak mutat. Azonban idével a konstrudlt
hagyomany valdssa valik, ugyanis ahogy mulik az id6, a gyakorlati alkalmazas és a hit a
tradici6 valosagossagaban olyan mértékben beleépiil a csoport dntudatdba, hogy a valdésagalap
mellékessé valik azzal a funkcidval szemben, amelyet betolt.

A vallasok esetében is hasonl6 helyzet all fenn. Ami korabban bizonyossag volt, a modern
korban kritika targyava valt, minden megkérddjelezddott. Ez a vallasokra is igaz, s6t, maga a
vallastudomanyi kutatés is erdteljesen kivette a részét abbol, hogy a korabbi hagyomanyok
megkérddjelezédjenek. A Biblia szovegként torténd elemzése, a kiillonb6zd, Eurdpan kiviili
vallasok bemutatasa, sot, a korabban emlitett vallasi mozgalmak megjelenése mind-mind
tovabb erdsitették ezt a bizonytalan légkort. Barmirdl bebizonyosodhatott, hogy hamis, ¢€s
barmi valhatott igazz4d. Ugyanakkor a korabban mar tobbszor emlitett érdeklddés a nem
keresztény vallasi narrativak irant azt eredményezte, hogy egyre tobben kezdtek el kutatni
ismeretlen, vagy mar elfeledettnek hitt, esetleg hattérbe szorult vallasi tradiciok, szovegek
utan. A 10 cél az volt, hogy az Gijjonnan feltart ismereteket az ) generacio szolgalataba allitsak
(Lewis és Hammer, 2011). Ez a mar-mar talbuzgd vagy a ,titkos” és ,,0si” tudasra sokszor
kritikatlan elfogadast eredményezett, aminek kovetkeztében szamos, valdjaban hamis szoveg
vagy hagyomany — mint Jézus Krisztus ismeretlen élete — terjedt el. Hogy ezek a kitalaciok
szandékosak voltak-e? Feltételezhetden voltak egyszerti félreértések, a hallomas utjan terjedd
ismeretek félreértelmezése, rossz rogzitése, de egy jelentds részben a jelenségek létrehozoi
tisztaban voltak cselekedetiikkel, még ha kitalacidojuk késobbi életutjaval és hatasaval nem is.
A kitalacié pedig nem allt meg az egyéni szinten. Tobb vallasi csoport alapjat olyan hitelvek
illetve tézisek képezik, amelyek nyiltan vagy rejtetten, de nem 1étez6 vagy félreértelmezett
hagyomanyokbdl ¢épitkeznek. A nyugati vilagban elterjedt ujpogany csoportok a
kereszténység elotti ,,pogany” hagyomdnyokat keresték, de sokszor éppen a keresztény
egyhdz altal fennmaradt ,¢rtelmezésekre” hagyatkoztak, vagyis nem az ,0seredeti format”
¢lesztették fel. Sot, egy korai vallastudomanyi munka, Margaret Murray The Witch-Cult in
Western Europe cimii 1921-es konyve is forrdsként szolgalt sok csoport szdmara (Eliade,
2002; Szilagyi és Szilardi, 2007). Tobben nyultak olyan témakhoz, mint a foldonkiviiliek,
amelyek nagyon sok széllal kotddnek a mésodik vildghdborut kéveté UFO mozgalmakhoz,
végso soron pedig a XX. sz4zad els6 felében népszeriivé valo science fiction torténetekhez és

filmekhez. Az egyik leghiresebb ilyen csoport a tragikus torténetli Heaven’s Gate, de ide



tartozik a Raelidnus Egyhdz és az Aectherius Kozosség is.® Mellettik pedig sok olyan

kozosség létezik, amely sokkal nyiltabban merit a popularis kulturabol.
Mi a popularis kultara?

A popularis kultura — vagy tomegkultura, ,alacsony kultira” — fogalmat altalaban
ellentétparjaval, a magas vagy elit kulturaval szoktdk vizsgalni. Természetesen, mint a
legtobb ilyen vizsgalodasnal, itt is tobb nézdpont létezik. Van, aki a populdris kultarat
azonositja a népi kulturaval, elobbit az utdbbi ,,modern”, ,,varosi” formajanak tekinti, ami
lényegét tekintve azonos, csupdn bizonyos aprosagokban tér el téle (Povedak, 2004).
Azonban ez a nézet nem veszi figyelembe az alapvetd kiilonbségeket a kultara két szintje
kozott. Nagyon szemléletes példaval ¢l Bruce David Forbes, ami alapjan el lehet kiiloniteni
ezt a harom szintet: ,,.a magas kultura az inyencfalatokbol allo étel, a népi kultura a
nagymama lébasa, a populdris kultira pedig egy McDonalds hamburger.”” (Forbes, 2005, 2.)
Alapvetden a harom ,kultara” kozotti kiilonbséget abban talalhatjuk, hogy milyen modon
terjednek, illetve jutnak el a kozonségiikhoz, valamint hogy mekkora a befogadd kozonség.
Az elitkultra altaldban irott formaban terjed/jon létre, viszonylag sziik kdzonség szamara,
amelynek tagjait valamilyen ,szofisztikalt” érdeklodés vezérel. A népi kultira fOleg
szajhagyomany utjan terjed, a kozonség pedig egy kisebb csoport (csalad, falu), éppen a
szobeli terjedés korlatozott hatékonysdga miatt. A popularis kultira alapvetden
Osszekapcsolodik a tomegmédiumok megjelenésével (széles korben terjesztett wjsagok,
magazinok, mozi, televizid, szorakoztatd irodalom, ujabban a cyber-kommunikacié kiillonféle
formai), a kozonsége pedig a tarsadalom teljes rétegét feloleli (Forbes, 2005; Possamai,
2007b; Povedak, 2004).

Természetesen ez a megkiilonboztetés is hagy maga utan kivanni valot, amint arra egyes
elméletalkotok rdmutatnak. Ray Browne példaul ugy definidlja a popularis kultarat, mint ami
magaban foglalja azt, hogyan is élnek az emberek, €és ez szerinte mar a modern tomegmédia
elott 1étezett — erre példanak hozza fel a gorog komédidkat és azok kozonségét, az athéni
polgarokat, akik a kor ,,tomegét” jelentették. Ez ugyan hasonlit a kordbban kritikusan kezelt

népi és popularis kultira Osszemosdsira, de a hangsuly a modern formak archaikus

® A Heaven’s Gate mozgalom akkor tett szert tragikus hirévre, mikor 1997-ben harminckilenc tagja kovetett el
ongyilkossdgot abban a reményben, hogy lelkiiket az ekkor Foldkozelbe érkez6 Hale-Bopp iistokos elviszi. A
Raelianus Egyhaz (Raelian Church) és az Aetherus Kozosség (Aetherus Society) sokkal nyitottabb és békésebb
csoportok, melyek fontos szerepet tulajdonitanak fejlett technoldgidjii idegen lényeknek, akik korabban mar
ellatogattak bolygonkra (Clarke, 2006).

" [...] high culture is a gourmet meal, folk culture is grandma’s casserole, and popular culture is a
McDonald’s hamburger.”



megjelenésén van. Russel Nye, a popularis kultura kutatdsdnak masik fontos alakja ezzel
szemben a tomegmédia €s a tomeges kdzonség kialakuldsdhoz (végsd soron a demokracia
elterjedéséhez) koti a vizsgalt jelenség 1étrejottét. Allitasa szerint a nyugati civilizacioban a
XIX. szazad el6tt nem beszélhetiink popularis kultarar6l. Sot, arrél sem szabad
elfeledkezniink, hogy gyakran valtozik egy-egy jelenség megitélése, példaul a kdzépkori
misztériumjatékok tekinthetéek a popularis kultura részeinek (legalabb is egyes
megkozelitések szerint), de napjainkban, amikor egyetemi szinjatsz6 korok adjak eld oket,
mar inkabb tartoznak az elit kultirédhoz.

Ami miatt érdemes figyelni a popularis kulturara, az az, hogy reflektal sajat korara. A
szorakoztatd irodalom tendenciai, az €ppen sikeres televizids sorozatok vagy mozifilmek, a
zene, de akdr egy népszerli személy vagy jelenség vizsgalata kiilonféle, a kortars
viszonyokkal kapcsolatos megallapitdsokhoz vezethet. Hiszen a popularis kultira, mar csak
nevébdl adddoan is, a tarsadalom széles rétegét szolitja meg, és annak izlése, nézeteli,
elképzelései alakitjak. Az otvenes évek invazids filmjei példaul a hideghaborus félelmeket
jelenitették meg, a beat-nemzedék zenéje a kor fiatalsaganak lelkivilagat és az Oket
foglalkoztatd kérdéseket tiikrozték stb. (Forbes, 2005). Es mivel a popularis kultara a
tarsadalom minden szegmensébdl merit, a tarsadalom vallasi hiedelmei, jelképei, nézetei sem

maradhatnak ki a vizsgéalatokbol.
A vallasi és a popularis kultara viszonya

A vallas és a popularis kultura viszonya hatalmas kutatoi terep. Az elmult évtizedekben
szamos komoly munka latott napvildgot, folyoiratok foglalkoznak a témaval, tobb kutatd
szenteli figyelmét ebbe a targykorbe tartozd kérdéseknek.® Nem csoda, hogy ilyen nagy
tudomanyos érdeklodés ovezi ezt a kérdéskort, hisz a vallas a popularis kultira majd minden
szintjén megjelenik. A két tarsadalmi/kulturdlis szféra kapcsolatdnak harom formajat
vazolhatjuk fel: wvallasi elemek megjelenése a popkultrdban, a popkultira egyes
jelenségeinek esetleges vallastudomanyi vizsgalhatdsaga, illetve a popkultura beszivargasa a
vallasi szféraba.

A vallési elemek nagyon sok formaban megjelennek a populdris kultirdban, a vallassal
foglalkoz6 filmektdl kezdve, a képregényhdsokkel vonhato vallasi pArhuzamokon keresztiil az
okkult elemekkel operalé regényekig és tévésorozatokig (Dyrendal, 2008). Ennek a

megjelenésnek explicit és implicit formaja létezik, amelyet legegyszeriibben a filmeken

8 Mint a Torontéi Egyetem gondozasiban miikédd The Journal of Religion and Popular Culture
(http://www.usask.ca/relst/jrpc/, utolsé megtekintés 2012. 07. 21.).



http://www.usask.ca/relst/jrpc/

tudunk megvizsgalni. A vallds megjelenésének explicit formai példaul az olyan filmek, mint a
Tizparancsolat (The Ten Commandment, r. Cecill B. DeMille), a Ghandi (r. Richard
Attenborough), vagy a nagy vihart kavart A passio (The Passion of the Christ, r. Mel Gibson).
Vagyis tehat olyan alkotasokrol beszéliink, amelyek témajaban kozponti helyet kap a vallas
vagy egy vallasi figura, proféta, rabbi stb. Ezzel szemben az implicit formaban a vallasi jelleg
nem nyiltan jelenik meg. Vizsgalhato, hogy egy esetleges fiktiv vallas milyen 1étez6 vallassal
mutat rokonsagot, egyes szereplok milyen vallasi alakokkal hozhatok parhuzamba stb. Ennek
legismertebb forméja az in. monomitosz kutatdsa. A monomitosz Joseph Campbell 1949-es
Az ezerarcu hés (The Hero with a Thousand Faces) cimii munkéjahoz kothetd. Campbell
megallapitja, hogy léteznek olyan mintdzatok, amelyek a legtobb kultara torténeteiben
megtalalhatoak, példaul a fohds sziiletése koriili csodas események, az utazas és fejlodés
motivuma, a kiilonféle probak stb. Ezek fellelhetk vallasi szereplok €lettdrténetében (példaul
Jézus, Buddha, Zarathusztra), mitoszokban (Héraklész), a népmesékben és mas torténetekben.
A XX. szazad soran a popularis kultiraban is megjelent a monomitosz, ilyen mii Frank
Herbert Diine (Dune) vagy Daniel Keyes Virdgot Algernonnak (Flowers for Algernon) cimi
konyve vagy az 1960-as Idogép (The Time Machine, r. George Pal), a Termindator — A
haldloszto (The Terminator, r. James Cameron) vagy a Matrix (The Matrix, r. Andy és Larry
Wachowski) cimii film. A legismertebb filmes példa a Star Wars, amelynek alkotoja, George
Lucas didkévei alatt hallgatta Campbell eléaddsait. A monomitosz napjainkban is rengeteg
torténet alapjaul szolgal €s alapjaiban hatarozza meg a filmkészitést is (Palumbo, 2008).

A vallas ¢és a popularis kultira masik emlitett kapcsolodasi pontja mar sokkal vitathatobb.
Az egész kapcsolat Iényege, hogy a popularis kultura vagy annak egyes elemei olyan funkciot
toltenek be az egyén vagy egy csoport szamara, mint a vallds. Ez a vizsgalati mddszer
természetesen csak akkor miikddhet, ha a kutatdo valamilyen funkcionalis vagy formalis
vallasdefiniciot alkalmaz a popkultira jelenségeinek kutatasa soran. Tovabbra sem térve ki a
vallasfogalom mélyebb vizsgalatdra a definiciok harom csoportjarél beszélhetiink. A
szubsztantiv definicidk lényege, hogy a valldsok, hitrendszerek téziseit vizsgaljak, és ezek
alapjan probalnak altalanos valldsdefiniciot adni. A funkciondlis definiciok a vallasnak a
tarsadalomban betdltott funkcidit veszik alapul, mig a harmadik, a formalis definicio a
vallasos formdk (ritusok, mitoszok, hiedelmek) meglétét és jellemzoit vizsgalja (Hamilton,
1998). Ez alapjan a popkultura szdmos olyan szegmenssel rendelkezik, amelyre tekinthetiink
vallastudomanyi szemszogbdl. A két leggyakoribb ilyen szegmens a sport és a televizio.
Elébbire j6 példa a futball koriili rajongas, egyes jatékosok mar-mar vallasi imadata, a

kiilonféle ritualék stb., utobbit pedig leggyakrabban a Star Trek cimii sci-fi sorozathoz
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kapcsolodo kultusszal szoktdk bemutatni (Porter, 2009). Hasonléan tekinthetd vallasi
jelenségnek a popularis kultira kiillonb6zé ikonjainak kultusza, de beszélhetiink az olyan
jelenségekrdl is, mint az Elvis Presley koré kiépiilt legendak (Turnau, 2008). Ugyanakkor
tény, hogy ez a fajta, a popularis kultira és a vallas kozotti kapcsolatra vonatkozo elméletet
szamos kritika éri. Mindazonaltal nem elhanyagolhatd jelenségekrdl van szo, amelyeket vétek
lenne a vallastudomanyi vizsgalddas korébdl kivonni.

A popularis kultura a tomegek kulturdja, és a vallasgyakorlok, akik benne élnek a
popkultiraban, felhasznaljdk annak egyes elemeit. Nem ritka, hogy vallasi eseményeken a
popzene hangjai csendiilnek fel, a popularis kultira ikonjait vagy eszkozeit hasznaljak fel
vallasi szervezetek. A televizios prédikatorok, illetve a televizid szerepe a kortars vallasi
szféraban kiilon kiemelt helyet foglal el a popularis kultaraval kapcsolatos kutatasokban. Neil
Postman szemléletesen fejezi ki a helyzetet: ,, nem az a veszély fenyeget, hogy a vallas valik a
televizios show-miisorok részévé [...], hanem a show-miisorok valnak a vallds részéve. »9
(Forbes, 2005, 13.) Forbes szerint pedig érdemes elgondolkodni azon, vajon mit jelent, ha
egy-egy vallasi jelenség (példaul a gospel) szorakoztatdé miisorrd vagy akar piaci termékké
valik, vagy hogyan értelmezhetd, ha a keresztény ifjusagi zene stilusa atalakul és hard rock
vagy heavy metal stilusuva valik. Mivel a popkultura és a vallds ilyen kapcsolataval
foglalkoznak a legkevésbé a kutatok, csak talalgatni lehet az ezeknek a jelenségek a
hatterében lejatszodo folyamatokrol (Forbes, 2005).

Lathato, hogy a vallas és a popularis kultura szorosan fonodik 6ssze és rengeteg kiilonb6zo
aspektusbol vizsgalhatd. Ezekkel Osszekapcsolodod, sot, valamilyen modon a kordbban
felvazolt mindharom iranybol vizsgalhat6 jelenséget ugy tudnank roviden 6sszefoglalni, hogy
a popularis kultardban létrehozott fikcid vallasi entitdssd alakul at. A tovabbiakban
kifejezetten azzal a jelenséggel foglalkozik a dolgozat, amikor a popularis kultira elemeire

épiilve hoznak 1étre vallasi csoportokat.

® | The danger is not that religion has become the content of television shows, [...] but that television shows may
become the content of religion. ”

11



A ,.fikcios alapu vallasok”

Lathato volt, hogy a XIX-XX. sz4dzad soran feltlind 0j vallasi csoportok hogyan proébalnak
kotodést kialakitani korabbi hagyomanyokhoz, vallasokhoz, hitelvekhez, illetve hogy a
popularis kultara és a vallas milyen sokrétiien kapcsolodik Ossze. A két problémakdr kdzos
aspektusa, hogy kiilonféle vallasi csoportok sajat hagyomanyukba illesztenek be olyan
elemeket, amelyeket vallasos hatteriiként, vallasi szovegként allitanak be, de azok valdjaban a
popularis kultura részei. Ezek a forrasok olyan irodalmi vagy filmes alkotasok, amelyeknek
alkoto1 ismertek, €s semmilyen valldsos indittatds nincsen létrehozasuk koriilményében.
Természetesen ez nem jelenti azt, hogy ezek nem tartalmaznak vallasi elemeket, vagy a
torténetiikben nincsenek parhuzamok korabbi vallasi jelenségekkel — mas szdval ezekben a
vallas implicit moédon jelenik meg.

Az ilyen, jobb hijan fikcios alapunak nevezhet6 vallasi csoportok igen valtozatosak.'® A jol
felépitett, komoly egyhazi hierarchiaval miikodd felekezetektdl az egymashoz lazadn k6t6do
spiritudlis csoportokon 4t a fél-vallasi mozgalmakig terjednek, sot, egyes esetben nem is lehet
konnyen eldonteni, valoban egy hitrendszerrél van-e sz6, nem pedig egy jol kitalalt
médiaheccrdl. Ahogyan a témaval foglalkozd szakirodalmak szinte mindegyike teszi, Ugy

jelen dolgozatnak is ki kell térnie a vallasdefinicid kérdésére a téma ismertetése elott.
A vallas definiciéja

A valléssal foglalkoz6 tudomanyos szakma, legyen sz6 szociologusokroél, vallaskutatokrol,
teologusokrdl, nem képes tokéletesen megfogni azt a bonyolult és szerteagazd valamit, amit
jobb hijan vallasnak neveziink. ,, 4 »vallassal« foglalkozva egészen pontosan az az érzésiink
tamadhat — irja Malcolm Hamilton —, hogy egy sor kiilonbozo dologgal van dolgunk:
filozofiai rendszerekrol, kozmologiakrol, erkélcsi rendszerekrol, sot a drama, az irodalom, és
egyéb szimbolikus abrazoldasok kiilonféle formairdl.” (Hamilton, 1998, 33.) A dolgozatnak
nem targya, hogy ezt a bonyolult kérdéskort teljes egészében feltarja, hisz nem a vallas
definialasa a cél, hanem olyan jelenségek vizsgalata, amelyek a vallas ernydje ald esnek.

Természetesen, ha a vallassal foglalkozunk, egyetlen munka sem tud kibijni a szubjektivitas

19 Sajnos a jelenség magyar elnevezése problémas. A magyar nyelvben a fikcié kifejezést, mint a kitaldcio
szinonim4jat hasznélja a koznyelv és nagyrészt a tudomanyos kozbeszéd is. Az angol nyelvben azonban a fiction
sz6 irodalomtudomanyi jelentéstartalmat szamos tudoméanyteriilet atvette. Legjobban talan ugy lehetne leirni a
jelenséget, hogy ,,fikcids miiveken alapuld vallasi csoportok™, azonban a dolgozatban — a megjegyezhetdség
kedvéért — a , fikcids alapt vallasok” konnyen tdmadhatd kifejezését hasznalom, szem el6tt tartva a megjelolés
tokéletlen voltat.
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alol, igy ez a dolgozat sem. El kell fogadni, hogy mindenki azt a vallasdefiniciot tartja a
legjobbnak, amely a legkozelebb all céljaihoz.

Azon vallaskutatok, akik a ,,fikcids alapu vallasokkal” illetve az ehhez hasonld, popularis
kultara és vallas kapcsolataval foglalkoznak, foleg funkcionalis és formalis definiciokat
hasznalnak. Ugyanakkor nem szabad megfeledkezni arrdl, hogy mas valamit vallasnak
nevezni, ¢s mas vallastudomanybol ismert médszerekkel vizsgalni. Nyilvanvalo, hogy egy
sportklub nem tekinthetd vallasi kozosségnek. De nevezhetd-e annak, vagy akar csak kvazi-
vallasinak, ha olyan elemek is megjelennek benne, amelyek tGlmutatnak az empirikus
realitdson, mint pl. egy jatékos szentként valo tisztelete? Ez egy alapvetd kérdés, amely
mentén megoszlanak a kutatok allaspontjai. Természetesen vizsgalhatd, mib6l ered ez a hit,
milyen jellemzd1 vannak, és az olyan csoportoknal, mint amelyek a dolgozat kézéppontjaban
allnak, megallapithato, hogy fikcios munkakbol erednek. De ez nem szabad, hogy kisebbitse,
hattérbe szoritsa ezeket a vallasi jelenségeket. Nem lesz egy nagy valldsi hagyomany
magasabb rendii csak azért, mert nagyobb multra tekint vissza és tobb kovetdvel rendelkezik.
A tudoményos hozzdallas megkoveteli, hogy azonos platformon kezeljiink minden vallasi
jelenséget, fenntartva az esetleges differencialast — de nem az értékitéletet. Eppen ezért a
vallasdefinicionak is ezt kell szem el6tt tartania.

Talan a legjobban hasznalhat6 ilyen definicié az, amit Markus Davidsen, a ,,fikcids alapu
vallasokkal” foglalkoz6 egyik kutatd is hasznal: ,, A4 vallas egy (1) olyan kulturalis tradicio,
(2) amely egy sor szocialis kapcsolatba agyazodik be. (3) E kapcsolatok idedi és érdeklodesi
teriiletei (4) egy posztulalt meta-empirikus valosagra tortéené hivatkozassal fogalmazodtak
meg, (5) és lehetoséget biztositanak ritualisan fenntartott kapcsolatra a mindennapi vilag és e

11 (Davidsen, 2011, 1-2.) Eszerint tehat a vallds a kultra

meta-empirikus valosag kozott.
része, ¢s a vallasos emberek természetesnek veszik a fizikai tapasztalason kiviili vilag 1étét,
illetve hogy képesek valamilyen kapcsolatot fenntartani ezzel a tapasztalason tali valdsaggal.
Ez a definicio elfogadhatonak tiinik, hiszen kézéppontjaban a hivé all, ugyanakkor igyekszik
megragadni ennek a jellegzetességeit, azt, hogy mitdl kiiloniilhet el a vallas az ideologiatol. A

dolgozat tovabbi részeiben ezt a vallasdefiniciot fogom haszndlni.

oA religion is a (1) cultural tradition (2) embedded in a set of social relations whose (3) ideas and interests
are formulated with reference to (4) a postulated meta-empirical reality and (5) which provides possibilities for
ritually maintaining contact between the everyday world and this meta-empirical reality.”
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Invented religion, fiction-based religion és hyper-real religion

A populéris kultara és a vallas viszonyaval mar évtizedek ota foglalkoznak a kutatok. Az
olyan vallasokkal, amelyek fikcios miivekbol sarjadtak ki vagy ezeket hasznaltak, szintén
foglalkoztak mar korabban is, hisz a masodik vildghdboru o6ta folyamatosan jelennek meg
ujabb ¢€s Ujabb ilyen csoportok. Azonban kifejezetten olyan elmélettel, ami pont a fikcios alap
kapcsan csoportosithato jelenségeket helyezi a kozéppontba, csupan néhany éve foglalkoznak.
Jelenleg csak probalkozasok vannak a jelenség leirasara, ezek az elméletek nem mindig
pontosan ugyanazzal a kérdéskorrel foglalkoznak. Napjainkban harom elmélet fokuszal a
kérdéskorrel: a Carole M. Cusack nevével fémjelzett invented religion (,.konstrualt vallas™), a
Markus Davidsen altal hasznalt fiction-based religion (,,fikcios alapu vallas”) és az Adam
Possamai altal megalkotott hyper-real religion (,hiperrealista vallas™).

Carole Cusack elmélete mogott az a 0 kérdés all, hogy lehetséges-e, sOt, egyenesen
természetes-e, hogy az emberek konstrudlnak vagy csatlakoznak egy wvallasi csoporthoz,
amir6l tudhatd, hogy alapja nem valds, am késobb azt tapasztaljak, hogy szamukra valossa
valt. Cusack nem keveri bele azt a kérdést, hogy az alapitok milyen szdndékkal hozzak létre
az adott vallast, hiszen annak — véleménye szerint — végsd soron nincs jelentdsége. Az szamit,
hogy a kezdeti fikci®6 hamarosan valosként kezd el funkciondlni (Cusack, 2010). Ez
egyértelmiien rezonal a konstrualt hagyomany tézisére €s a Jézus Krisztus titkos életére: hidba
bizonyosodik be egy vallasi jelenségrdl, hogy nem valds, a jelenség mar olyan mértékben
beagyazodott a kulturaba, hogy tovabb éli sajat ¢letét (Lewis és Hammer, 2007). Azonban
Cusack tovabb megy, ¢és leszlkiti az altala vizsgdlandd csoportok korét. ,, 4 vallds
nagymeértékben masrol se szol, mint egy elbeszélésrol, illetve egy torténet sikerességerol. |...]
A XX. szazadban azok a torténetek, amelyek leginkabb rezonaltak a nyugati kulturaban,
spekulativ  jellegiiek voltak, gyakran tartalmaztak olyan elemeket, amelyeket egy
irodalomkritikus a science fictionnel azonositana. Az 1950-es évek volt az az évtized, amikor
»az SF magazinok almai elkezdtek a fizikai valosag és az érett fogyasztoi kultiura részévé
valni«'? és a vallds reagdlt erre a véltozdsra a korai UFO és idegen lényeket kézéppontjukba
helyezé teologidk megjelenésével egy idében.”*® (Cusack, 2010, 4.) Cusack tehat olyan vallasi

jelenségeket sorol az invented religion fogalma ald, amelyek ebbdl a ,science fictionnel

12 Cusack itt Thomas M. Disch science fiction irodalmar The Dreams Our Stuff is Made Of: How Science Fiction
Conquered the World (1998) cimii miivét idézi.

3 Religion is, to a large extent, about narrative and the success of the story. [...] In the twentieth century the
stories that resonated most in Western culture were speculative, often containing elements that a literary critic
would identify as science fiction. The 1950s was a decade in which »the dreams of the SF magazines began to be
translated into the physical realities of the mature consumer culture«, and religion reflected this shift, with early
UFO and alienbased theologies developing at the same time.”
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atitatott kulttirdbol” meritenek. Ahogy irja, a vallasok megmutatjak, milyen a korszak, amiben
léteznek, tehat egy sci-fivel teli korban 6hatatlanul megjelennek olyan vallasok, amik sci-fi
elemekkel telitettek.

A Markus Davidsen altal leirt terminus magyarazata hasonlé ehhez: , A fikcios alapu
vallasok [fiction-based religions] emberi lények daltal gyakorolt vallasos hitek és gyakorlatok,
de ezek fiktiv vallasokon alapulnak, amelyek fikcios miivekben szerepelnek (pl. konyvek,
filmek, TV sorozatok vagy szamitogépes jatékok). A fikcios alapu vallasok akkor alakulnak,
amikor a fiktiv vallasok (vagy azok elemei) elszakadnak a fikcios keretiiktol és érvényességet
kezdenek nekik tulajdonitani az empirikus vilagban.** (Davidsen, 2011, 2.) Ebben a
meghatarozadsban benne foglaltatik, hogy csupan olyan miivek valhatnak ,spiritudlis
alapanyaggd”, amelyek valamilyen valldsi tartalommal dolgoznak a fikcios vilagon beliil.
Mindazonaltal ez nem jelenti azt, bArmennyire is ezt sugallja a meghatdrozas, hogy csak akkor
beszélhetiink ,,fikcios alapu vallasokrol”, ha egy kitalalt vallas lesz valos, hiszen akkor csupan
maroknyi csoporttal foglalkozhatnank. A vallas a forrasként funkcionaldé miivekben explicit és
implicit modon is megjelenhet: beszélhetlink fiktiv vallasrol, amely a val6sagban nem létezik
(de mint minden invencio, a valdésagban meglévé elemekbdl krealodik, tehat kapcsolodik
létezd vallasi hagyomanyokhoz), illetve bizonyos torténetsémak, alkotoelemek wvallasi
magyarazatarol, vallasi parhuzamokrol (elég, ha a kordbban ismertetett monomitoszra
gondolnunk) (Davidsen, 2011).

A harom elgondolas koziil Adam Possamai hyper-real religion elmélete a legkorabbi. Az
altala hasznalt hiperrealitds fogalma Jean Baudrillard nevéhez fizédik. Lényege, hogy a
valosag ¢és az imaginarius (a nem valos) kozti megkiilonboztetés lehetetlenné valik.
., Rengeteg jel és szimbolum bombdz minket, melyeket oly mértékben hasznalunk, hogy szinte

1> (Possamai,

lehetetlen megmondani, mi is a valosag a jelekbdl felépiilé rendszer mogott.
2007a) Ez a szimuldkrum, a jelekbdl és szimbdlumokbol felépiilé rendszer pedig mar sokkal
valosagosabb a realitdsnal is, éppen ezért valik lehetetlenné a megkiilonbdztetés. Possamai ezt
az elméletet igyekszik haszndlni a vallasokkal kapcsolatban is: a vallas és a popularis kultira
elemei olyan mértékben Osszekeveredtek, hogy Iehetetlen szétvalasztani 6ket. A fikcid

valosagossd valik, a valldsi szférdban egyenrangu lesz mas valldsi elemekkel. Igy azon

vallasokat, amelyek a popularis kulturdbol — elsdsorban természetesen a fikcios munkakbol —

4 Fiction-based religions are religions believed and practiced by real human beings but based on fictional
religions, that is invented religions embedded in works of fictions (e.g., books, films, TV series or computer
games). Fiction-based religions arise when (elements of) fictional religions are detached from their fictional
frame and attributed validity in the empirical world.”

5 [...] we are bombarded by so many signs and symbols that are being exchanged between each others to such
an extent that it becomes impossible to find the reality behind this economy of signs.”
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meritenek, a szerzé hiperrealista valldsoknak nevezi (McAvan, 2010; Possamai, 2007a;
Possamai, 2007b).

Bér vannak bizonyos kiilonbségek az elméletek kozott, melyekrdl késdbb szo lesz, a 16
targykor mindharom esetben azonos: olyan vallasi csoportok ¢és jelenségek, amelyek
kimutathatéan a fikcio teriiletérdl szerzik alapjukat. Abbol a szempontbdl, hogy ezek a
kozosségek miként tekintenek a forrasként haszndlt munkakra, két tipust kiilonboztethetiink
meg. Az elsé az un. mitokozmologikus (mytho-cosmological), ahol az adott forrast csak mint
egy metaforat hasznaljak, az abban leirtakat nem tekintik sz6 szerint igaznak. Ezzel szemben
a mitohistorikus (mytho-historical) csoportok a miivekben leirtakat egy korabbi, vagy jelenleg
is létezd vilag leirasaként fogadjak el. Szemléletes példa Tolkien miiveire €piilé csoportok:
elobbiek csak egy metaforat latnak Kozépfoldében, utdbbiak azonban hisznek abban, hogy
valamikor tiindék és hobbitok népesitették be a vilagot (Davidsen, 2012).

Kapcsolodo elméletek

Az elmult években tobb olyan elmélet és kutatds sziiletett, amely a fikciot felhasznald
valldsossagot vizsgalta, de nem kimondottan azzal a céllal, hogy teljes korti elméleti keretet
hozzon létre. Ezek a vizsgalatok ugyanakkor felhasznalhatonak tiinnek a ,.fikcios alapa
vallasok™ kérdéskorével kapcsolatban, kiegészitoként vagy az elmélet finomitasaként. Ezek az
elméletek azt vizsgaljak, milyen modon valhatott a populdris kulttra, illetve annak elemei a
vallasi szintér alkotorészévé, €és nem csoportok, hanem az egyén szintjén kivannak
megallapitasokat tenni.

Egyes szerzok a mitologianak a vallasokban betdlttt szerepébdl indulnak ki. John
Morehead a matrixizmust vizsgalva Irving Hexam és Karla Poewe munkajara’® hivatkozik,
amely az 1j vallasi mozgalmak megértésének kulcsava a mitoszokat teszi. A mitosz fogalmat
tobbféleképpen is definidlhatjuk, Hexam és Poewe olyan torténetet ért alatta, amely
meghatarozza az emberek ¢életét. A mitosznak nem a torténete, hanem a funkcidja a fontos,
amit betdlt, vagyis maga a mitosz tartalma lehet tudomanytalan vagy olyasmi, ami sohasem
létezett. A XX. szdzadra megfigyelhetdvé valt, hogy a ,,nagy k6zos mitosz” (hasznalhatjuk a
narrativa kifejezést is) megsziint létezni: az emberek az eddig uralkodd kereszténységben mar
nem talaljadk meg azokat a mitoszokat, amelyek segitenének nekik a vilagban elfoglalt helytik
megértésében. A nagy mitosz széttoredezett, apro darabok keletkeztek, amelyeket az egyén

felszedegethet, kivalogathatja, amire sziiksége van, és Osszeillesztheti mas mitoszdarabokkal.

¢ New Religions as Global Cultures: Making the Human Sacred (1997)
16



Ezt a két szerzd dobozmitosz készitéesnek nevezi, lényegében egy mitosz létrehozasa a
mitoszon beliil, és az egyén sajat, személyes mitoszaval kapcsolodik az ij nagy mitoszhoz.
Ezek a mitoszdarabok azonban nem mindig korabbi vallasok darabkai (mint arra az Un.
patchwork vallasossag elmélete hivatkozik), hanem esetenként altudomanyos tézisek vagy a
popularis kultira elemei. Az UFO észlelések, a science fiction vildgok és fantasztikus
torténetek alapul szolgalhatnak ehhez. Hexam és Poewe ugyanakkor megjegyzi, hogy a sci-
finek az a ,felhigult” valtozata lett mitoszdarab, amelyet a televizio hozott létre: ez
leegyszeriisitette €s az egyszerli nézé szamara megérthetéveé, konnyen befogadhatova tette a
felvazolt tudomanyos vilagképet. Ezzel a sci-fi érdekes modon kvazi sajat altudomanyos
inverzéve valt, atkotove a racionalis és az irraciondlis vagy természetfeletti mitoszok kozott
(Morehead, é. n.).

Colin Campbell kultuszmilié (cultic milieu) elmélete elsdsorban az okkultista és Gjpogany
mozgalmak tipologizalasaval foglalkozik, de érinti azok forrdsainak kérdését is. Alapvetden
abbodl indul ki, hogy ezek a mozgalmak nem kizardlagossagot hirdetnek, vagyis az egyén
kiilonb6z6 méodokon elérheti a vagyott (vallasos) tudast, tobb forrasbol merithet. Campbell
szerint ez a kultikus kornyezet, amibél az egyén merit, tallép a puszta okkultista vagy mas
vallasi tanokon. Ebbe a miliébe olyan teriiletek is beletartoznak, mint a kiilonféle vallasi
magazinok, konyvek, talalkozok, el6adasok, szordlapok stb., ahol 1ényegében a hitelvekrdl és
gyakorlatokrél folyik a diskurzus. Ezek a kommunikicidos szinterek viszont nem
korlatozodnak kizardlag vallasi témakra, barmilyen ide valamilyen formaban kapcsolhato
téma elSkeriilhet. Igy fordulhat eld, hogy irodalmi, illetve filmes szovegek is feltiinnek,
beleolvadva a mili6be, illetve az olyan altudomanyos nézetek, mint az UFO észlelések, a
parapszichologia vagy a foldonkiviili messiasok, angyalok is a részeivé valnak. Ebben az
elméletben is az egyéni vallasossag, a ,.keres6 ember” all a kozéppontban, aki a sajat egyéni
kérdéseire probal valaszokat talalni. A kultuszmilié olyan kézeg, amibe belépve a kereso igen
gyorsan jut nagy valasztékhoz, amely nem feltétleniil vallasos eredetii — vagyis nem az
okkultizmusbol vagy mas nagy vallasi narrativakbol merit, hanem példdul a sci-fi és a fantasy
mitologiajabol (Campbell, 2002). A popularis kultura folyamatosan téplalja ezt a
kultuszmiliét, elobbibdl Gjabb és Gjabb elemek épiilnek be a diskurzusba, hiszen sok keresd
mar gyerekkoraban taldlkozik ezekkel a popkulturdlis elemekkel, amelyeket eltarolnak
magukban. Sci-fi vilagok, szuperhdsok, sarkanyok, ezek mind fontos részeivé valnak az
identitasnak, és igy késobb hivatkozasi alapként funkcionalnak a valldsos utkeresésben

(Dyrendal, 2008).
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A harmadik idekapcsolddd elmélet az un. posztmodern szentség (postmodern sacred). A
korabban mar emlitett posztmodern egy szertedgazd, leginkdbb elméletcsoportként
vizsgalhatd paradigma, ami a miivészetekbdl kiindulva az irodalomelméleten keresztiil
begylrtizott a tarsadalomtudomanyokba, végsé soron az egész vilagrol valdé gondolkodas
egyik meghatarozo és nehezen megfoghatd elemévé valt. Ugy is mondhatnank, a posztmodern
egy szemszoOg, amivel a vilag vizsgalhatdo. En McAvan ezt a szemszoget hasznalja a vallas és
a popularis kultura kolcsonhatasanak vizsgalatahoz. O a posztmodernnek azt az aspektusat
emeli ki, hogy a valdsagot, az egyén érzékelését a média €s a tomegkommunikécio jelentds
mértékben atalakitotta. Mivel a posztmodernben minden csak nézépont kérdése, ezért a média
altal létrehozott valosadg valik az egyik legfontosabb vonatkozasi pontta. ,, A virtudlis
vilagdaban éliink, amelyben a média dthat mindent és mindenkit.”*" (McAvan, 2010, 2.)
Mindent ellepnek a kiilonféle jelek és szimbolumok — ahogy az a hiperrealitas kapcsan mar
lathat6 volt —, a kozvetité kdzeg valik az értelmezés kdzponti elemévé. A popularis kultira,
mint a korra reflektald kozeg, tokéletesen illeszkedik ebbe a mediatizalt valosagba, a
kiilonféle jelek integralddnak a popkultirdba, és az egyén azon keresztiil is kialakithat egy
sajat valosagot. A posztmodern szentség abbol indul ki, hogy a populéris kultura a vallasi
szféra elemeit is magaba olvasztja. Azaltal, hogy a vallasi elemek megjelennek a popularis
kultarédban, az is vallasi szintérré valik, allitja McAvan. Az egyén, éppen azért, mert a
médiabol (itt hasznalhatnank a populdris kultira kifejezést is) merit sajat valosaganak
megkonstrualasahoz, a vallasi elemeket is innen valogatja 6ssze. Ezaltal a popularis kultira —
a posztmodern szentség szintere — valik a vallasi keresOk egyik elsd szamu forrasava. A
szerz6 kiilon kiemeli, hogy a leginkdbb a népszerti tematikak, a science fiction, a fantasy és a
természetfeletti horror hatnak az egyénre, ennek kiilon elnevezést is ad, ,,fantasztikus
posztmodern szentségnek™ (fantastic postmodern sacred) nevezi (McAvan, 2010).

A fent vazolt harom elmélet — a dobozmitosz, a kultuszmilid és a posztmodern szentség —
arra a kérdésre keresi a valaszt, hogyan alakult ki az a jelenség, amikor az egyén a popularis
kultarabol merit vallasi identitdsdhoz. Ezek nagyjabol hasonld magyarazatokkal allnak eld,
kisebb-nagyobb eltéréssel illetve a folyamat eltéré stadiumara reflektalnak. Az egyéni kereso
a vallasi elemekkel felhigult médidbdl (és populéris kultirdbol) merit, és olyan miiveket is
felhasznal, melyek alapvetden nem szakralis célzattal sziilettek, de valamilyen vallési
vonatkozasuk van. Ilyen tekintetben ezek az elméletek felhaszndlhatoak a ,,fikcios alapt

vallasok” tagabb vizsgalata sordn, segitségiikkel megprobalhatunk a csoportok kialakuldsanak

Y We live in a world of the virtual, in which media permeates everything and everyone.”
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kérdésére valamilyen elméletet felallitani, illetve valaszt adni, milyen folyamatok jatszodnak
le, mikor valaki egy ilyen vallas hitelveit teszi magaéva. Azonban nem csupan az egyéni
szinten figyelheté meg a popularis kultira hatasa. Tobb hitrendszer is 1étezik, amely, tullépve

a fikcios miivek altalanos hasznalatan, kifejezetten bizonyos miivekre épiti fel nézeteit.

19



A vizsgalatba bevonhaté csoportok
A legfontosabb példak

A fikciés alapu vallasi csoportok” kozé szamos kozosség besorolhato, ugyanakkor
korantsem beszélhetiink homogén halmazrol. Ugyanugy talalunk itt okkultista koroket,
satanistakat és jpoganyokat, mint spiritudlis vagy New Age szervezddéseket, félig filozofiai,
félig vallasi jelenségeket vagy vallasparddiabol kindtt, azdta hiveik altal mar valosként
elfogadott kozosségeket. Az alabbiakban a legfontosabbak keriilnek bemutatasra.

Diszkordianizmus (Discordianism): az 1957-ben létrehozott vallas Gregory Hill és Kerry
Wendell Thorney nevéhez fliz6dik, késobb tobb mas csoportot inspiralt (Church of All
Worlds, SubGenius). A vallds Erisz, a kaosz gorog istenndje koré szervezddott, €s igen
népszeriivé valt az irodalomban (példaul a szintén diszkordidnus hivd Robert Anton Wilson
[lluminatus! trilogiajaban), a szerepjatékos klubokban, a science fiction rajongok kozott és az
internetes kozdsségekben. A diszkordianizmus kezdetben nem volt tobb, mint egy vicc az azt
létrehozok szamara, am hamarosan olyan nagy népszeriiségre tett szert, hogy elkezdett valos
vallasként miikddni, hivei elfogadtak hitelveit (amely a popularis kultaraban felhigult vallasi
jelenségekbdl allt) és napjainkban valos hitrendszerként 1étezik (Cusack, 2010).

Church of All Worlds: a mozgalmat 1962-ben alapitotta két foiskolas, Tim Zell és Richard
Lance Christie. A CAW mar nevében utal fikcios eredetére, az alapjat Robert A. Heinlein
amerikai sci-fi ir6 Angyali tidvoziet (Stranger in a Strange Land, 1961) cimii regénye képezi.
A CAW eredetileg a konyv fOszerepldje, egy Marsrdl visszatért, kiilonleges képességekkel
rendelkez6 férfi altal alapitott egyhaz, amely egyesiti a vallasok legjobb hitelveit. Heinlein
konyve mas vallasi utalasokkal is at van széve, valamint a hatvanas évek lazado beat
nemzedékére jellemzdé elemeket vonultat fel (mint a szexualis szabadossag), ami miatt
amolyan ,,hippi-biblia” lett."® A két foiskolas altal alapitott CAW az Angyali iidviziet mellett
meritett még mas science fiction és fantasy irdsokbdl, valamint azokbol a mitologiakbol,
amelyekrdl az alapitok akkoriban Gsszeolvastak. A jelenleg is 1étezd szervezet az Gjpogany
csoportok kozé tartozik (Aldiss és Wingrowe, 1994; Cusack, 2010).

Church of SubGenius: ez a csoport, akarcsak a diszkordianizmus, eredetileg csupan
vallasparodiaként jott létre, pontosabban feltehetden a szcientologia parddidjaként. Az

»eredetmitosz” szerint az egyhazat 1953-ban (vagyis egy évvel L. Ron Hubbard Szcientologia

18 Sajnalatos modon a regényt a Manson csalad tette hiressé, mikor azt hasznaltdk Gtmutatéul az életmédjukhoz,
egyesek szerint a késobbi brutalis gyilkossagaikhoz is, errdl azonban bebizonyosodott, hogy nem igaz.
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Egyhaza el6tt) alapitotta J. R. ,,Bob” Dobbs, aki egyfajta istenként kezelt proféta. A
SubGenius tanitdsdban tobb helyen fedezhetd fel direkt utalds is a szcientologiara. A
SubGenius ,,mitosz” igen bonyolult €s szertedgazo, tobb szallal bedgyazott a popkulturaba.
Megtalalhatoak benne: ,, idegenek és tirhajok, a genetikailag modositott SubGenii (ami egy
részben ember, részben jeti mutans faj) mely eltint Atlantisz elsiillyedésekor, Bob azon
képessége, hogy megszamlalhatatlanul sokszor képes legyen ujjasziiletni, a Jehova-1 nevii
idegen istenség, az »Osi Istenek« és az iigynokeik, a Figyeldk, és az un. Pangds hatalma. 19
(Cusack, 2010, 83.) A SubGenius egyértelmiien merit a sci-fibol, az UFO ¢észlelésekbdl, a
kiilonféle Osszeeskiivés elméletekbdl €s a popkultira mas aspektusaibol. Ugyanakkor, bar
akadnak, akik valos hitként fogadjak el és gyakoroljadk a SubGenius téziseit, a jelenség
lényegében napjainkig megmaradt parodiavallasnak, igy csupan részben kapcsolodik a fent
ismertetett elméletekhez (Cusack, 2010).

Tolkieni csoportok: ezzel a gyiijténévvel, vagy ahogyan Markus Davidsen fogalmaz, a
Htolkieni mili6” fogalmaval illethetdek azok a csoportok, amelyek J. R. R. Tolkien brit
filologus és ir6 miiveit (amit Legendariumnak neveznek), A Babo (mas cimen A hobbit, The
Hobbit, 1937), 4 Gydirik Ura (The Lord of the Rings, 1954), A szilmarilok (The Silmarillon,
1977) cimii munkakat, illetve a 2001 és 2003 kozott bemutatott filmvaltozatokat tekintik
vallasi atmutatéul. Tobb ilyen kdzosség alakult, a hatvanas évek spiritudlis kommunaitol és a
kiilonféle ujpogany csoporton at, amelyeket az els6 hullimhoz sorolhatnank, egészen az
olyanokig, mint a magukat kozépfoldi pogdnyoknak (Middle-earth Pagans) nevezé csoport
vagy az llsulante Valion. Ezek a kozosségek a Tolkien munkaiban fellelheté elemek és a
pogany hagyomany kozott allitanak fel parhuzamokat (Davidsen, 2012).

Otherkin: a kilencvenes években 1étrejott csoport kovetdi embernek néznek ki, de allitasuk
szerint valojaban természetfeletti entitasok. A tagok érdekldédésének kézéppontjaban az elfek,
farkasemberek, vampirok és hasonlo 1ények allnak, €s azok popkultiraban megjelend formait
is beillesztik hitelveikbe. Forrasaik kozott tobbek kozott Tolkien is felfedezhetd (Sandstorrm,
2012).

Jedik (Jediism): szintén egy szerteagazd csoport, ami a George Lucas altal készitett Star
Wars filmeken alapul. A ,jediizmus” 2001-ben tiint fel, amikor egy e-mail-kampany hatasara

az akkori népszamlalds soran néhany orszagban, tobbek kozott Nagy-Britannidban,

9 [...] aliens and space ships; the genetic engineering of the SubGenii (a mutant race that are part human and
part Yeti) which brought about the fall of Atlantis; ‘Bob’s’ ability to die and be resurrected innumerable times;
the alien god Jehovah-1, the ‘Elder Gods’ and their agents the Watchers; and the power of ‘Slack’[...].”
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Kanadaban, Cschorszigban, Ausztraliaban és Uj-Zélandon mintegy Otszazezer ember?
vallotta magat a Jedi vallds valamelyik formdjat gyakorlonak (Jedi, Jedi lovag, Sith stb.). Ezt
kovetden sorra szervezddtek a kiilonféle Jedi egyhdzak, amelyek fOleg az interneten
tevékenykednek. Minden ide tartozd mozgalomra jellemzO, hogy a filmekb6l meritve
felhasznalnak tobbek kozott zen buddhista, keresztény €s taoista hitelveket. A ,jediizmus”
kovetdi harom csoportba oszthatéak: vannak, akik ténylegesen iranymutatdéként tekintenek
ezekre a tanokra, masok csupan azért jelolik meg magukat Jediként a felméréseken, hogy
fricskat mutassanak a tobbi vallasnak, mig akadnak olyanok, akik csupan jo6 mokat latnak
abban, hogy szeretett filmjiikre hivatkozhatnak (Davidsen, 2011).

Matrixizmus (matrixism). a Matrix cimli 1999-es film nyoman kialakult, els6sorban
filoz6fiai rendszer, masodsorban spiritudlis iranyzat (a kordbban bemutatott ,,jediizmus” is
inkdbb ennek tekinthetd, bar ott valamiféle egyhaziasulas is megfigyelhetd). Az eldszor 2004-
ben feltiiné matrixizmus valéjaban a Baha’i hithez?* nyul vissza, pontosabban a Bahd’i-t
alapitd fidnak, Abdul Bahanak a szovegeihez, amelyekben tobbszor megjelenik a matrix
kifejezés. Anelkiil, hogy részletesen belemélyednénk a Baha’i hit és a matrixizmus
kapcsolataba, csupan egy parhuzamot érdemes kiemelni: a matrix Abdul Baha irasaiban az a
hely, ahol az ember embrioként Iétezik élete kezdetén. Ez rezonal a Mdtrix filmben
latottakkal, ahol az embereket a gépek anyaméh szerti tarolokban tartjadk €és szamukra egy
virtualis teret hoznak Iétre (ez felfoghatdo a ,valos létezés elotti allapotként” is). A
matrixizmusban kozponti helyet kapott a Messiasban val6 hit, am amig 6 elérkezik, addig a

hivoknek be kell tartaniuk valamely vallas erkdlcsi szabalyait (Morehead, €. n.).
A lovecrafti vallasi hagyomany

A fentiekbdl latszik, hogy a fikcios alapu vallasossadg korébe szamos csoport bevonhato.
Ezek a kozosségek gyakran gyokeresen eltérdek, talalhatoak koztiik intézményesedet és lazan
szervez0d6 csoportok, modern, az internetet hasznaloak vagy klasszikus, mozgalmi
strukturajuak, és még abban sem egyeznek meg, milyen moédon hasznaljak fel a fikcios
munkdékat. Ezt a sokrétliséget tokéletesen szemléltetni lehet a H. P. Lovecraft hatdsa nyoman
kialakult vallasi hagyomény vizsgalatdval. Ebbe a csoportba szdmos jelenség, fiktiv vallasi
miivek és kozosségek beletartoznak, igy adva vizsgalodasi terepet a ,,fikcios alapt vallasokat™

kutatok szamara.

2 Ppontos szamadatokért lasd a Wikipedia szocikkét (http://en.wikipedia.org/wiki/Jedi_census_phenomenon,
utolsé megtekintés 2012. 07. 03.).

2L A Baha’i hit a XIX. szazadban jott létre a Kozel-Keleten. Misszionariusaik eljutottak Amerikaba és Nyugat-
Eurdpéba, ez a legnagyobb vallasi kisebbség Iranban (Clarke, 2006).
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Howard Phillips Lovecraft 1890 és 1937 kozott ¢élt. Foleg az un. kozmikus horror
tematik4jaban alkotott, ennek kovetkeztében mind a science fiction, a fantasy és a horror
irodalom klasszikusanak tekinti. A XX. szazad elején viragzasnak indulé horror-magazinok
kozkedvelt szerzdje volt. Kiterjedt levelezést folytatott szdmos mas szerzdvel, tobbiikkel
k6z6s munkajuk is megjelent. Haldla utan a popularis kultira egyik kozkedvelt figurdjava
valt, irasai hivatkozasi pontta valtak, és olyan szerzok tekintik példaképiiknek, mint Stephen
King vagy Robert Bloch (Joshi, 2001).

Lovecraft, bar soha nem torekedett egymassal szorosan 0sszefliggd miivek megalkotasara,
tobb irasanak hatterébdl kirajzolodik egy sajatsagos vilag, egy kvazi-mitologia, amit az utokor
Cthulhu-mitosznak nevez. Ennek alapja az az elképzelés, hogy az ember megjelenése elott
idegen bolygokrol kiilonféle nagyhatalmu foldonkiviiliek érkeztek vilagunkra. Ezek a 1ények
hatalmas varosokat hoztak 1étre, és ¢évezredeken at uralkodtak. Napjainkra ezeknek az
entitasoknak csupan a vilag elzart pontjain maradtak fenn nyomaik, mint az Arab-félsziget
sivatagaban vagy a Déli-sarkon. Az emberiség nagy része nem is tud ezeknek a romoknak a
létezésérdl, azonban egyes kultuszok és varazskonyvek 6rzik a Nagy Oregek emlékét, és
né¢hany magus ¢és kultuszvezér arra torekszik, hogy visszahivja ezeket a 1ényeket a 1étezésbe
mas dimenziokbol vagy az 6rok alombol. A lovecrafti mitologiaban ezek az entitasok — pl.
Cthulhu, Yog-Sothoth, Nyarlathotep — nem gonoszak, csupan k6zonyosek, szamukra az
ember olyan, mint a rovarok, igy visszatérésiik a mi vilagunkba Ohatatlanul az emberiség
pusztulasaval jarna. A mitosz olyan népszerii lett, hogy Lovecraft kortarsai is emeltek at
beldle, vagy éppen sajat otleteikkel gazdagitottak azt. gy torténhetett, hogy az ir6 halala utan
a hagyaték kezel6je, August Derleth atalakitasokat hajtott végre a mitologian, példaul a
kiilonféle lényeket kiilonféle elemekhez rendelte, illetve megalkotta a j6 Vének €s a gonosz
Nagy Oregek harcanak elképzelését. Mivel Derleth sajat munkait Lovecraft neve alatt
jelentette meg, a nyolcvanas-kilencvenes évekig, amikortol foglalkozni kezdtek ezzel a
kérdéssel az irodalmarok, nem volt tisztazott egyes miivek alkotojanak kiléte? (a Cthulhu-
mitoszrdl lasd még: Haanegraaf, 2007; Kurdi, 2007; Tarr, 1994).

Emiatt az okkultista szubkulturaban is a ,kibévitett” mitosz terjedt el, ennek legjobb
példaja a fiktiv grimoire®, a Necronomicon kériili jelenség. A Necronomicon, vagy Al Azif,
Lovecraft sajat kitalacidja, melyet egy VIII. szdzadban ¢élt ,0Oriilt arabnak”, Abdul

Alhazrednek tulajdonit. A konyv tobb novellaban is felbukkan, részleteket is olvashatunk

22 Az elsé magyar Lovecraft kiaddsok — a legendas Galaktika magazin és a kilencvenes évek tobb
valogataskotete — is sz€p szammal tartalmaztak ilyen torténeteket.

2 A francia eredetii grimoire sz6 varazskonyvet jeldl, ami kiilonféle magikus tudast tartalmaz. Gyakran
maguknak a grimoire-oknak is varazser6t tulajdonitanak.
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beldle, de Lovecraft tobb, a kozonség altal csak késébb megismert levelében is kifejtette,
hogy nem ¢érzi magat eléggé tehetségesnek egy ilyen miivet megalkotasahoz. A fiktiv grimoire
a szerzO halala utdn az okkultizmussal foglalkozok folyamatos kutatasanak targyat képezte,
mikozben egész legendarium kerekedett koré. Hamarosan a keresletet kinalat kovette, €s
1973-ban megjelent egy Necronomicon. A kotet szerzdje L. Sprague De Camp Lovecraft
biografus és sci-fi ird6 volt, aki sajat munkajat sokdig valodinak tiintette fel. Azonban
hamarosan kideriilt, hogy csupan egy tigyes tréfardl van szo, de ekkor mar elindult egy
folyamat, aminek kovetkeztében az elkdvetkezd évtizedekben szamos Necronomicon valtozat
latott napvilagot. A leghiresebb szoveg egy Simonként emlegetett ismeretlen nevéhez
kéthets.?* Ezen a valtozaton j61 szemléltethetd, hogy az eredeti lovecrafti elképzelések milyen
mas képzetekkel keveredtek. A Simon-féle Necronomicon olyan kitételeket tartalmaz,
melyekbdl egyértelmii, hogy a Derleth-féle mitoszvariaciot hasznalja a Vének és a Nagy
Oregek szembeidllitasaval, keverve ezt ismert mezopotamiai szovegekkel és Aleister Crowley
XX. szazad eleji magus elképzeléseivel. Bar szamos vizsgalat megcafolta a kotet eredetiségét,
mégis nagy hatassal volt a késObbi okkultistakra (Clore, 2006; Harms és Gonce, 2003).

Nem a Simon-féle Necronomicon az elsé, ahol Lovecraft mitologiajat Gsszekapcsoljak
mas, létezd vallasi vagy ezoterikus elképzelésekkel. Az emlitett Alester Crowley, koranak
legnagyobb okkultistaja, hatasanal fogva els6szami szereplje az ilyen feltételezéseknek,
szamos vallasi k6zosség esetében is. Az Ordo Templi Orientis Typhonian Rendje, amelynek
ha nem is alapitoja, de mindenképpen legfontosabb vezetdje Crowley volt, az egyik elso
szamu lovecrafti wvalladsi csoport. Bar Crowley nem keriilt kapcsolatba Lovecraft
munkassagaval és az ir6 sem emliti, hogy valaha hallott volna a Nagy Fenevad néven
elhiresiilt magusrol, mégis sokan hasonlosdgokat vélnek felfedezni kettejiik elképzelései
kozott. Ennek a hasonldsagnak a legrészletesebb kidolgozoja Crowley tanitvanya és utdda az
OTO élén, Kenneth Grant volt. Grant az 1973-as Aleister Crowley and the Hidden God cimii
munkajaban irja le elképzelését, miszerint Lovecraft almai soran — amelyekre gyakran
hivatkozott, mint ihletd forras — jutott hozza azokhoz az informaciokhoz, amelyeknek
Crowley is a birtokaba keriilt latomasaival. Az 1972-es The Magical Revival tartalmaz egy
tablazatot, amelyben a hasonld neveket és kifejezéseket foglalta 6ssze a Rend vezetdje. Grant
elismeri, hogy a két személy sosem talalkozott, szerinte Lovecraft Cthulhu-mitosza mégis
azonos a crowleyianus nézetekkel. Azt allitja, a horror szerz6 egy olyan magus volt, aki

birtokolta a titkos tudast, de nem jutott el a beavatottsag megfeleld fokara. Ez a kijelentés mar

2 Magyarul is ez a szoveg jelent meg a Hermit Kiadd gondozasaban.
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csupan azért is érdekes, mert Lovecraft magat ateistdnak tekintette, szdmos irasaban kikelt a
babonasag ¢s a kiilonféle altudomanyos tézisek ellen, az okkultistdkat pedig nevetséges
alakoknak tartotta. A Typhonian Rend volt az els6, amelyik ilyen jol artikulalta a lovacrafti
¢letmii vallasi szerepét, noha elsdsorban nem erre tdmaszkodott. Grant elképzelései nagy
hatast gyakoroltak mind a Crowley-r6l, mind Lovecraftrél kialakult képben, és tovabb éltek
mas vallasi jelenségekben — mint a Simon-féle Necronomicon — és csoportokban (Grant,
1972; Grant, 1973; Hilton, é. n.).

Ilyen csoport a hires-hirhedt Church of Satan, amit Anton Szandor LaVey alapitott 1966-
ban. LaVey mar kordbban is rajongott Lovecraft irdsaiért, és egy interjuban azt allitotta, az ir6
mar csupan miivei hangulata és mondanivaldéja miatt predesztinalt arra, hogy kultuszok
hivatkozzanak ra. A mitoszt azonban Michael Aquino emelte be a satanista kanonba az 1972-
es The Satanic Rituals cim@i konyvben. Két szertartasban, a The Ceremony of the Nine Angles
¢s a Call of Cthulhu elnevezésiiekben (mindkett6 a kotet The Metaphysics of Lovecraft cimi
részében talalhato) fejti ki Lovecraft és a satanizmus kapcsolatat. Az ember egyszerre teremtd
€s pusztitd, Aquino ezt olvassa ki a Cthulhu-mitoszbdl, és ez a satanizmus egyik alaptézise is.
Lovecraftet Milton Satanjahoz hasonlitotta, aki inkébb lesz ur a Pokolban, mint szolga a
Mennyben, inkabb valasztotta a gonoszsag ¢és a pusztitas kronikasanak szerepét. Bar Aquino
is elfogadja azt, hogy a mitosz szOrnyetegei se nem gonoszak, se nem jok, kiemeli, hogy
visszatértilk pusztitassal jarna. Ugyan a lovecrafti miivekben sok kultuszt megjelenik,
Lovecraft mégis viszonylag kevés szertartast ir le. Azonban ami feltiinik, allitja Aquino,
annak utalasai arra engednek kdvetkeztetni, hogy az ir6 ismert dkori és kozépkori ritusokat, és
ezeket irta le miiveiben. A Lovacrafire hivatkozé két satanista szertartasban az Oregek koziil
tobb megjelenik — Azathoth, Nyarlathotep, Yog-Sothoth, Cthulhu —, a mitoszt pedig tgy
jellemzi Aquino, mint ,,a jové emberi mentalitdsanak arnyképét”. Bar a Church of Satan
elképzelései Grant nézeteinél hivebbek az eredeti Cthulhu-mitoszhoz, tobb helyiitt is
felfedezhetd Derleth hatasa. Mas, kisebb lovacrafti kozdsségek 1ényegében a Typhonian Rend
¢s a LaVey-féle csoport elképzeléseit hasznaljak, elébbihez tartozik az Esoteric Order of
Dagon® és a Miskatonic Alchemical Expedition®®, utobbihoz az Order of the Trapezoid?’
vagy a The House of the Starry Wisdom® (Bolton, ¢é. n.; LaVey, 1972).%°

% http://www.esotericorderofdagon.org/index.html (utolsé megtekintés 2012. 07. 20.)

%8 http://www.philhine.org.uk/writings/ktul_maexp.html (utolsé megtekintés 2012. 07. 20.)

2T http://www.trapezoid.org/ (utolsé megtekintés 2012. 04. 20.)

%8 http://www.trapezoid.org/lodges/starry.html (utolsé megtekintés 2012. 07. 20.)

? Ezek gyakran mar neviikben hivatkoznak Lovecraftre: az Esoteric Order of Dagon és a House of Starry
Wisdom egy-egy fiktiv vallas, mig a Miskatonic fiktiv foldrajzi néz a lovecrafti irasokban.
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A satanizmushoz kothetd, am a tobbi hasonld csoporttdl bizonyos mértékben eltér a
Venger Satanis — eredeti néven Darrick Dishaw — altal 2005-ben alapitott Cult of Cthulhu.
Satanis abban kiilonbozik mas lovecrafti vallasi vezetoktdl, hogy a kezdetektdl fogva
tisztaban van vele, mi Lovecraft gondolata, és mi késébbi hozzatoldas. Ebben a szellemben
fogalmazta meg csoportja alaptézisét: ,, Nincs valosdag. Amit az emberi elme valosagnak hiv,
nem létezik. Elismerem, hogy a legtobb ember eléggé kényelmesen él az Altalinosan
Elfogadott Valosagnak nevezett paradigmdaban. De személy szerint én sosem lennék erre

30 (Satanis, 2007, 12.) Szamara a satanizmus és a

képes. Valtoztatnom kell a dolgokon.
Cthulhu-mitosz szamos azonos jellemzdvel bir, ezért utobbi is felhasznalhatd, sét, a Cult
tanitdsaiban kozponti szerepet kap a Nagy Oregek visszatérése. Azonban ez itt nem jar
feltétleniil az emberiség pusztuldsival, az emberiség képes az Oregekhez hasonlatossa valni,
igy jutva el egy magasabb fejlettségi szintre. Szerinte Lovecraft sajat hitét irta meg, mivel
azonban félt, hogy oriiltnek tartjak majd, ezért fikciés milvekbe dgyazta ezeket. Eppen ezért
tekinti Satanis €s a Cult a lovecrafti elképzeléseket igaznak. Természetesen a Cult of Cthulhu
esetében is talalhatunk kontinuitast mas lovecrafti csoportokkal, mint a Church of Satan vagy
az OTO, mégis ez a szervezet az, ami a legdonallobb, és a legjobban kihasznalja a XXI. szazad

nyujtotta lehetéségeket mind elképzelései kialakitasaban, mind azok terjesztésében (Mathews,
2009; Satanis, 2007).%

Tovabbi vizsgalati lehetoségek

Ezeknek a szertedgazo, sok tekintetben kiilonb6z6 kozosségeknek a vizsgalata tobb irany
mentén térténhet, és ezzel parhuzamosan a vallastudomany mellett mas tudomanytertiletek is
bevonhatoak.

A legfontosabb kérdés az, milyen kritériumok alapjan keriilnek a vizsgalati mezdébe
bizonyos csoportok. Az olyan kozosségeknél, amelyek deklaraltan egy szerz6 vagy fikcidos mil
koré épitik fel hitrendszeriiket, egyértelmii a helyzet. Azonban a popularis kultara a XXI.
szazad elejére mar olyan mértékben atszbtte a valldsi szférat, hogy nehéz meghtizni a hatért a
,»fikcios alapu vallasok™ és az ide nem kapcsolhatd csoportok kozott. A fenti példak esetében
a fikcios alap nyilvanvalo, hiszen vagy ismert, vagy konnyen beazonosithaté miivekre és

szerzOkre hivatkoznak, egy kevésbé mélyrehatd vizsgalat is megéllapithatja, hogy az adott

%0 There is no reality. What the human mind calls reality does not exist. I admit that most people can live quite
comfortably inside a paradigm called Generally Accepted Reality. But for me personally, | could never do that. |
have to change things.”

%' Tovabbi informéaciok: http:/lovecraftnewsnetwork.blogspot.com/2010/02/cult-of-cthulhu-is-now-501c-3-
interview.html (utolsé megtekintés 2012. 07. 18.); http://www.cultofcthulhu.net/ (utolsé6 megtekintés 2012. 07.
22.).
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hitrendszer egyes elemeit fikcids munkabdl meritette-e. Azonban konnyen elképzelhetd, hogy
egyes csoportok bar a popularis kultarab6él meritenek, de ez nem latvanyos, a feliiletes
szemléld szamara nem egyértelmii a hivatkozas. Ebben az esetben csak atfogobb vizsgalat
segithet, ekkor azonban a kutatonak nem csak vallasi kérdésekben, hanem a popkultira
szamos teriiletén jaratosnak kell lennie, és még ebben az esetben sem bizonyos, hogy sikeriil
egyértelmiien megallapitania a fikcios kotddést, éppen a popularis kultara atlathatatlan mérete
miatt. Ezért érdemes bevonni a kutatasba az irodalom, a film vagy mas, népszerti kulturalis
formak tanulmanyozasaval foglalkoz6 szakembereket.

A kovetkezd felmeriilé kérdés az adott kozosségekkel kapcsolatban, hogy milyen tipust
miiveket hasznalnak fel. Vizsgéalhato a miivek tematikéja, bar alapvetden a science fiction és a
fantasy tolti be a vallasi forras szerepét. Ebben az iranyban tovabbhaladva érdemes
megvizsgalni, az adott miivek tartalmaznak-e vallasi elemeket, €s ha igen, milyen formaban.
Mindenképpen érdekes megallapitasok tehetdek az explicit és az implicit vallasi tartalom
vonatkozasaban. Vajon azok a miivek szolgalnak nagyobb ardnyban hivatkozasul ezeknek a
csoportoknak, melyekben konkrét fiktiv vallasok jelennek meg, vagy ahol a vallasi jelleg
csupan parhuzamok szintjén van jelen? Es vajon miért lesz egyik mil vallasi alap, mig tobb,
vallasi elemeket szintén tartalmaz6é mii nem? Mi lehet az, ami a vallasi csoportok hitelveibdl
lesziirhetd ezzel kapcsolatban? Tovabbi kardinalis kérdés, hogy hogyan reflektalnak a
kiilonféle kozosségek a dokumentalt fikcios alapra. Ilyen tekintetben Lovecraft vagy Tolkien
hagyomanya kifejezetten jo kiindulasi alap.

Mindezeken tal azonban talan a legfontosabb kérdés az, milyen jelenségek htizédnak meg
annak hatterében, hogy az egyének ¢és az altaluk 1étrehozott csoportok a popularis kultiraban
megjelend miiveket hasznaljak fel wvallasi identitasuk létrehozdsa soran. Bar ezzel
kapcsolatban mar tobb kutatas és elmélet is sziiletett, azonban ez a kérdéskér még mindig
nincs teljesen koriiljarva, szamos aspektusanak megvizsgalasa var a kutatokra. Ennek soran
nem csupan a sziiken vett vallastudomédny, de akdr a pszichologia, akdr a szociologia
vizsgalati modszerei is hozzaadhatnak a megértéshez. Erdemes tovabba Kkiterjeszteni a
vizsgéalatot mas, nem els@sorban vallasi csoportokra vagy szubkultirdkra, ilyenek lehetnek
példaul a kiilonféle szerepjatékos kozosségek.

Természetesen tobb olyan kérdés felmeriilhet, amelyet nem érint a dolgozat, vagy ami a
csoportok vizsgalatanak folyaman kertiil el6. Bar a csoportok mindegyike valamilyen modon
mar a vallastudomany latoterébe keriilt, mivel azonban a feléjikk iranyuld érdeklddés nem
tekint vissza nagy multra, ezért mindenképpen érdemes lehet nem csupan a ,,fikcios alapu

valladsok” elméletének szempontjabol, de mas irdnyok feldl is foglalkozni veliik.
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Osszegzés és kritika

A XX. szdzad masodik felében megjelend vallasi csoportok kozott talalhatéak olyanok,
melyek a popularis kultirabol meritettek hitelveikhez, koziilik pedig néhany — a sziiken vett
,fikcios alapt vallasok” — konkrét miivekre alapozzak téziseiket. A példakbol azonban jol
latszik, hogy még egy ennyire kicsi csoport is mennyire heterogén, ez pedig egy ilyen friss
diskurzusban megneheziti az atfogd elmélet megalkotasat. Mivel a kiilonféle atfogdnak szant,
vagy egyszeriien csak a sziik témaval foglalkoz6 munkak ¢és reflexiojuk alig egy évtizedre
tekint vissza, ezért konnyen taladlhatunk ezekben kritikus pontokat. Jellemzé modon a
kiilonféle kutatok is igyekeznek reflektdlni egymas téziseire, rdmutatva az inkriminalhato
részekre.

Ilyen példaul az invented religion elnevezése és magyardzata. Carole Cusack maga emliti,
hogy Lonnie Kinner 1981-es munkajaban kifejti, hogy bizonyos aspektusbol vizsgalva
minden vallas invented, azaz konstrualt (Cusack, 2010). Vagyis minden vallasi hagyomany
épitkezik mar meglévé hagyomdnyokra és elképzelésekre, csupan annyiban kiilonbdznek a
Carole Cusack altal vizsgalt csoportok, hogy utobbiaknal jol dokumentalt ez a konstrukcio.
Ettdl fliggetleniil azonban a megnevezés zavard lehet. Ugyanigy zavard lehet az Adam
Possamai altal hasznalt hyper-real religion kifejezés. Mind Cusack, mind Davidsen ramutat
arra, hogy a hiperrealitas fogalma rendelkezik egy negativ konnotaciéval. Baudrillard-nal az,
hogy a valosag és a szimulakrum nem kiilonbdztetheté meg egymastol, negativ felhanggal bir,
Possamai pedig ezt nem veszi figyelembe, mikor a fogalmat hasznalja: csupén azt a jelenséget
irja le vele, amikor a vallasok a populdris kultardb6l meritenek. Tény, jegyzi meg itt
Davidsen, hogy ez a jelenség annyiban a hiperrealishoz kapcsolhato, hogy ezek a vallasok is
létrehoznak egy elképzelt vilagképet, ami ,legy06zi” az empirikus valosagot, vagyis a hivo
személy elfogadja, hogy ami a popularis kultura része, az ebben a rendszerben igaz, de végso
soron itt is az Keriil el6, hogy minden vallas hasonlot alkot. Minden vallas létrehoz egy
érzékelésen tali valosagot, emiatt viszont minden vallast a hyper-real religion ernydje ala
lehetne venni. (Davidsen, 2012.)

Az elnevezésekbdl ad6do problémak mellett azonban észre kell venni, hogy a harom 6
elmélet, bar elsd ranézésre Uigy tlinhet, ugyanazt a jelenséget vizsgalja, ez nem igy van. Bar
mindharom szerz6 hasonld témat kutat, és van atfedés az altaluk feldolgozott csoportokban —
lényegében ez a kozds metszet az, amit a dolgozatomban ,,fikcios alapt vallasoknak” nevezek
—, mégis talalunk olyan kiilonbségeket, melyek arra engednek kovetkeztetni, hogy Kisebb-
nagyobb eltéréssel, de masként jelolik meg a vizsgalodasuk ernydje ald esé csoportokat. A
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legszembetlinbbb Carole Cusack vizsgalata, 6 wugyanis olyan parodiavallasokkal is
foglalkozik, mint a Repiilé Spagetti Szérny Egyhaza®, ami nem szoros értelemben vett
,»fikcios alap vallds”, nem egy mar létez0 miibdl meritett, rdadasul kérdéses, mennyire
tekintik az ,,egyhaz” hivei magukat valoban hivének (Cusack, 2010). Ugyanakkor tény, hogy
a szerzé altal az altala hasznalt terminoldégia magyarazataként megadottaknak ezek a
csoportok is megfelelnek. Célszer(i ugy tekinteni erre a terminusra, mint egy olyan halmazra,
melynek a ,,fikcios alapt vallasok™ részhalmazat képezik. A hyper-real religionnél is felmeriil
egy értelmezési probléma, Adam Possamai ugyanis, ahogy erre Davidsen is felhivja a
figyelmet, azt allitja, hogy a popularis kultira fikcidja csupan metaforikus médon szolgal
alapul ezeknél a vallasi csoportokndl. Ezzel szemben Davidsen ramutat, hogy példaul a
Tolkien miiveit alapul hasznaldo kozosségeknél kezdetben a haszndlat nem meriilt ki a
metaforikus szintben (a korabban emlitett mitokozmologikus szint), hanem tulmutatnak ezen
(mitohistorikus). Természetesen ez jelentheti azt is, jegyzi meg, hogy a tolkieni csoportok —
de legalabb is azoknak a hatvanas-hetvenes években keletkezett mozgalmai — nem tartoznak a
ujragondolni ezt a fogalmat (Davidsen, 2012). Azonban maga Davidsen sem kovetkezetes,
amikor a fiction-based religion terminusardl beszél. Egyik munkéajaban azt allitja, hogy
csupan olyan vallasok tekinthetdk ide tartozoknak, melyek egy fikciés miliben meglévd, ott
emlitett fiktiv vallas valos megjelenit6i, mint pl. a Church of All Worlds (Davidsen, 2011),
mig egy masikban ennek ellentmondva olyan csoportokat vizsgal, melyek csupan a fiktiv
miivekben megjelend vallasos elemekre épitenek (Davidsen, 2012).

Azonban minden probléma ellenére fontos megallapitasokat és kutatasi eredményeket
mutatnak fel, melyek a sziiken vett ,,fikcios alapt vallasok™ vizsgalata illetve egy esetleges
atfogo elmélet késObbi megalkotdsa soran elengedhetetlenek. Egy ilyen 1j valldstudomanyi
diskurzusnal nagyon fontos az elméleti reflexido, a kutatok kozotti kommunikacio.
Dolgozatomban ehhez a diskurzushoz is igyekeztem hozzdjarulni, mindazondltal nem ez
vezérelt elsdsorban. Mindenképpen fontosnak érzem, hogy a magyar vallastudomanyi szakma
megismerje ezt az izgalmas és friss jelenséget, amit ezek a vallasi csoportok jelentenek, illetve
felmérje, milyen lehetdségeket rejt a tudomanyag szamara. Egyrészt vizsgalhaté maga az a
folyamat, amelyben a fikcio wvallasiva valik, masrészt feltérképezhetd, hogy ebben a

folyamatban milyen sémak/mintézatok, illetve esetleges ,,stddiumok™ fedezhetdk fel.

%2 The Church of Flying Spaghetti Monster egy parddiavallas, amit 2005-ben hozott létre egy oregoni diak,
tiltakozasul az un. intelligens tervezés elméletének egyetemi oktatisa miatt. Mara a vallaskritika egyik
meghatarozo jelenségéve valt.
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