Takacs Gabor:
Konstrualt valosag — A lovecrafti vallasi hagyomany
kortars vallastudomanyi értelmezése

, Mert én azt hiszem, hogy léteznek. Mint min-
den mas. Gondoljanak bele! Luke Skywalker vagy
a Mikulas nem hatott jobban barkire, mint itt akar-
melyik él16 ember? Es tok mindegy, hogy Jézus él6
vagy sem, tobb kovetdje van a vilagon, mint barme-
lyikiinknek. Es ugyanezt elmondhatjuk Tapsi Hapsi-
rol vagy Supermanrdl, Harry Potterrol. Engem ok
alakitottak. Ok szabdlyoztik a tetteimet a Foldon.
Nem elég ez ahhoz, hogy létezzenek? Jo, persze,
kitalaltak meg minden, de sokunknak fontosabbatk,
mint az élok. Sot még akkor is létezni fognak mikor
mi mar rég nem. Egyszoval: szerintem valosdgo-
sabbak, mint itt néhanyan.”

(South Park: Imaginationland, 2007)

,,A fantazia és a fantasztikum irodalma, kiilono-
sen a tudomanyos-fantasztikus irodalom manapsag
nagyon népszerii, de még nem ismerjiik bensosé-
ges viszonyat a kiilonb6zo okkult hagyomdanyok-
kal. Hesse Utazas Keletre (1951) cimii miivének
foldalatti divatja az 6tvenes években eldre jelezte
az okkult ujjaéledeését a hatvanas évek végén. De
ki fogja értelmezni szamunkra a Rosemary’s Baby
[Rosemary gyermeke] és a 2001 elképeszto sike-
rét? En csak a kérdést teszem fol.”

(Mircea Eliade!)

Ha a valléssal kapcsolatos diskurzusokat elemziink, legtobbszor a téma valami-
lyen specialis ,,szféraként” jelenik meg eldttiink. Szent dolgok, erkdlesi és moralis
igazsagok, a hétkoznapi vilagtol elkiiloniild jelenségek jutnak esziinkbe, amelyek

1 Az eredetileg 1974-ben elhangzott eléadas szovegének forrasa: Eliade, 2002, 85-86.
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valtozatlannak tiinnek. Gyakran hajlamosak vagyunk elfelejteni, hogy a vallas az
emberi kultira dinamikusan alakulé része, azaz nem fiiggetlen a civilizacio tobbi
szegmensétdl. Ugyantigy hatnak ra ezek a teriiletek, mint ahogy a vallas is hatast
gyakorol példaul a politikdra vagy a hétkéznapokra. Egy-egy vallasi rendszer vizs-
galata sok mindent elarul az adott korrol és kultirardl. A tarsadalmi berendezkedés,
a foldrajzi kornyezet, a torténelmi fordulépontok, de még akar a jarvanyok vagy
természeti csapasok is alakithatjak a vallasi képet, valhat az istenkép egy szeretd
atyabol haragvo trra, a szertartds halaadasbol konyorgéssé.

Minden kornak megvan a maga vallasa, mondhatnank. Ha az ékori embernek
is megvolt a sajatja, akkor a mi korunknak is megvan. Az alkalmazott vallastudo-
many — mas, nem kevésbé fontos kérdések mellett — azt a célt tlizte ki, hogy korunk
vallasos nézeteit, a kortars csoportokat és az egyének vallasossagat vizsgalja, igy
a XX. szazadban megjelent Uj vallasi jelenségek is fontos kutatasi targyat képezik,
melynek segitségével fontos informacidkhoz juthatunk korunk vallasi képével kap-
csolatban.

Ugyanakkor korunkrél sok mindent elarul a tomegkultara is. Szalloigévé valt
filmidézetek, plakatok, reklamok, hirességek, sikerkonyvek, megannyi elem, ami
koriilvesz benniinket, és mélyen meghatarozza identitasunkat. A kezdeti elgondolas,
amely a popkulturara mint a tomegek alsobbrendii, csupan az dncéll szérakoztatast
szolgald jelenségére tekint, az elmult néhany évtizedben atalakult. Ahogy egyre tobb
vizsgalat kezdett el foglalkozni a t¢émaval, nyilvanvalova valt, hogy a popularis kul-
turabol legalabb annyit megallapithatunk sajat korunkrél, mint mas, jelentésebbnek
hitt szegmensbdl. A popkultira mindent athat, a tarsadalom egészében jelen van — és
mindent felhasznal. A XXI. szazad elejére kezd természetess¢ valni, hogy olyan, a
»magas kultura” korébe tartozo elemeket is ,,beépit magaba”, mint a komolyzene
vagy akar a vallas. Ezért egyre tobben kutatjak, vajon milyen moédon kapcsolddik
0ssze a popularis kulttra a vallassal.

Ennek az 6sszefonddasnak talan az egyik legérdekesebb jelensége a tanulmany-
ban bemutatasra keriil6 ,,fikcios alapti vallasossag” és az ehhez kapcsolodo kozdssé-
gek. Ezek a csoportok, amelyek jol dokumentalt, a tomegkultira kdnonjaba tartozé
fikcids irodalmi vagy audiovizualis mivekre mint vallasi alapra reflektalnak, izgal-
mas vallastudomanyi kérdéseket vetnek fel. Mi allhat e folyamat mogott? Miként
vizsgalhatdak egyaltalan a csoportok? Az alkalmazott vallastudomany teoretikusai
ezen jelenség értelmezésével csupan az elmult két évtizedben kezdtek behatobban
foglalkozni, ennélfogva (kiillondsen magyar nyelvteriileten) a roluk folyd tudoma-
nyos diskurzus meglehet6sen kezdeti stddiumban van, azaz szamos ellentmondas,
hianyossag és kérdés meriilhet fel veliik kapcsolatban.

A tovabbiakban igyekszem bemutatni ezt a diskurzust, az eddig tett kisérlete-
ket hasznalhat6 elméletek megalkotasara, illetve azokat a kortars feltevéseket, ame-
lyek valamilyen modon ide kapcsolhatok, 0 perspektivat adhatnak egy atfogobb
elméleti keret létrehozasara. Természetesen mindehhez nélkiilozhetetlen, hogy
kontextualizaljuk a témat, amire szintén ki fogok térni. Végezetiil pedig be kivanom
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mutatni azt a vallasi jelenséget, ami egyaltalan elinditott arra, hogy foglalkozzam a
»fikcios alapu vallasossag” kérdésével, vagyis a H. P. Lovecraft életmiivén alapuld
vallasi hagyomany. Nem célom, hogy teljes mélységében elemezzem az ide vagd
csoportokat és vallasi irdnyzatokat, csupan fel szeretném villantani, mennyire sok-
szinli csupan ez az egy témakor is, és hogy mennyire nincs konnyti dolguk azoknak,
akik at akarjak latni egy-egy fikciés mi vagy popkulturalis szerzd vallasi hatasat.

Elméleti kontextus: a vallastalansagtol a vallasalapitasig
A vallasi szféra

Egyetlen, korunk vallasi vilagaval foglalkozd6 munka sem keriilheti meg azt a
gondolatot, mely az elmult két évszazadban uralta az europai gondolkodast, és lett
folyamatosan vita targya. A szekularizacionak nevezett gondolatrendszer ugyan
nincs teljesen és tokéletesen kidolgozva — ellenben rengeteg teoretikus foglalkozott
a kérdéssel, €s probalt meg atfogd elméletet kidolgozni —, mégis ez a legerdteljesebb
paradigma, amihez a vallaskutatok és szocioldgusok viszonyitanak, és ennek a ta-
nulmanynak a f6 témaja szempontjabol is érdemes roviden foglalkozni vele.

A szekularizaciot legkorabban ugy magyaraztak, mint a vallas? hattérbe szoru-
lasat, végsd soron az eltiinését. Ez azonban egy igencsak durva és leegyszertisitd
allitas, amely az elmult évszazadok vallasi valtozasainak tiikkrében nem éllja meg a
helyét. A tanulmany nem kivanja kifejteni a szekularizacios tézis kiilonféle képvise-
16inek (csak a teljesség igénye nélkiil példaul Peter Berger vagy Karel Dobbelaere)
és kritikusainak (Mary Douglas, Jeffrey K. Hadden vagy Thomas Luckmann) néze-
teit, azonban néhany, a megértése szempontjabol kulcsfontossagiinak szamitd gon-
dolatot meg kell emliteni.

A szekularizacios tézis alapgondolataként az elméletalkotok a tudomanyos vi-
lagnézet elotérbe keriilését jelolik meg. A felvildgosodas (az ,,ész kora”) Eurdpa-
jaban a tudomanyos vivmanyok, az empirikus gondolkodas eléretdrése alapjaiban
kérdéjelezte meg az uralkodo vallasos viligmagyarazatot.? A XIX. szazad soran az
egyhazak sorra veszitettek el korabban hozzajuk tartozo teriileteket, mint példaul az
oktatds vagy az egészségiligy monopodliuma. Csokkent a templomba jarok aranya,
a varosi lakossag korében egyre kisebb szerepe lett az egyhaznak. A kor tarsada-
lomtudoésai Gigy gondoltak, hogy a tarsadalmak modernné valasaval parhuzamosan
a vallasi formak elveszitik jelentoségiiket, igy a vallas elébb-utobb végleg eltiinik,
vagy jelentéktelenné valik. Az egyhdz elvesztette exkluzivitasat, amelyet a vilag je-

2 Tobb teoretikus is megjegyzi, hogy a szekularizacios tézis megitélésekor nagyon sokat szamit, milyen
vallasdefinicioval dolgozunk. A vallasdefinicié kérdéséhez a tanulmany késdbb, igaz, nem mélyrehatdan,
vissza fog térni.

3 Egyes elméletalkotok a szekularizacid kiindulopontjat még korabbra, a reformacié folyamataba he-
lyezik, sot, Peter Berger 1973-as, The Social Reality of Religion cimii munkajaban a szekularizacios
tendenciat magéaban a kereszténységben véli felfedezni.

15



lenségeinek magyarazatara épitett ki, a tudomanyos megfigyelés és a tudomanyosan
alatamaszthat6 (vagy legalabbis megvédhetd) tények és elméletek vették at a vallasi
vilagkép helyét. Ez a folyamat, a vilag ,,vallastalanodasa” (weberi terminussal élve
,,varazstalanodasa’) azonban nem hirtelen és nem is ugyanolyan moédon zajlott le a
tarsadalom kiilonb6zo szintjein. Larry Shiner a szekularizacié hat kiillonb6z6 szint-
jét kiilonitette el: a vallasos szimbolumok, doktrindk, egyhazi intézmények hattérbe
szorulasa; a természetfelettirl az evilagi ¢letre helyezddik at a hangsuly; a vallas
maganéleti kérdéssé valik, kivonul a tarsadalmi szférabol; a vallasos elképzelések és
intézmények nem-vallasi format oltenek; deszakralizacid, vagyis a vallas elvesziti
privilégiumat a vilag jelenségeinek megmagyarazasara; végezetiil pedig jelentheti
a szakralistol valo elfordulast, vagyis az egyén dontéseit a racionalitds vezérli (Ha-
milton, 1998).

Ez és az ehhez hasonl6 tobbrétegli szekularizacid-elméletek lehetdséget adnak
arra, hogy egyarant igazuk legyen a szekularizacio hiveinek és ellenzdinek. Ugyan-
is, bar az intézményi kereteken beliili vallasossag lathatéan csokkent, de mas terii-
leteken, foleg az egyéni és a kiscsoportos szféraban éppen hogy a vallasossag vi-
ragzasanak lehetiink tanui (Tomka, 1996). De ugyanez igaz a nyugat-europaitol (és
észak-amerikaitol) eltérden fejlodott teriiletekre is, mint a volt kommunista orszagok
(Tomka, 1997). S6t, Robert Bellah egyenesen azt allitja, hogy a szekularizacio va-
lojaban egy mitosz, amely sokkal inkéabb tekinthetd vallasos meggy6zdésnek, mint
tudomanyos doktrinanak (Hamilton, 1998).

Azonban a szekularizacios szintek koziil az egyik, a tradicionalis egyhazak visz-
szaszorulasa, a tarsadalomban vald ,térvesztésiik” — amely végsé soron magat a
szekularizacids elméletet is sziilte — megallja a helyét, és fontos alakitdja a XIX-XX.
szazad vallastorténetének. Azzal, hogy az ,,egyhazi szigor” csokkent a tarsadalom-
ban, két, egymassal Osszefiiggd eredmény sziiletett. Egyrészt az egyén szabadon
eldonthette, mit hisz — vagy esetleg hogy nem hisz —, mely vallas doktrindit tartja
mérvadonak, ,,igaznak”, melyet pedig ,,hamisnak”. Azonban nem csak a mar meg-
1évé vallasok kozil valaszthattak a hivek: a vallasi palettan ugyanis valtozasok ko-
vetkeztek be. Sorra alakultak a kiilonféle nagy egyhdzakon beliil a kisebb vallasi
kozosségek, amelyek nem egyszer kivaltak sajat anyaegyhazaikbol (Tomka 1996).
Masrészt nott az egyéni vallasossag szerepe, sokan az egyhazszervezetet nem igény-
16, vagy az eddigiektdl kiillonbozévallasok felé fordultak. Nott az okkultizmus iranti
érdeklddés és megjelentek olyan 11j csoportok, amelyek alig kotddtek az Europaban
és Eszak-Amerikaban 1év6 nagy vallasi narrativikhoz (kereszténység, zsidosag). A
tradicionalis vallasok tehat kénytelenek voltak szembesiilni j kihivéikkal.

Mint oly sok minden a vallastudomany teriiletén, a fent vazolt uj vallasi jelensé-
geknek sincs konszenzualis megitélése. Az okkultizmus irdnti érdeklddés, az ezek-
kel foglalkozo kiilonféle titkos paholyok, a (sokszor csak névleg) keleti vallasi je-
lenségek, az 1960-as évek New Age mozgalmai €s az azokhoz kapcsolddé vallasok,
spiritualis csoportok, guruk, titokzatos , kultuszok”, a modern samanok és boszor-
kanyok hogyan vizsgalhat6ak? Lehet-e k6z6s modon kezelni éket, vagy valamilyen
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tendenciat felallitani, esetleg jellemzdket felfedezni? Vagy hogyan csoportosithato-
ak? Ugyan ez egy hosszii monografiat is megtoltd téma, a késobbi érthetdség miatt
foglalkozni kell ezekkel az 1j vallasi jelenségekkel.

Nagyon sok elmélet 1étezik ezekkel az elsd latasra hasonlé jelenségekkel kapcso-
latban. A kutatok azonban még az oly egyszertinek tiind megnevezést is, mint az ,,4j
vallasi az mozgalmak”, gyakran egymastdl teljesen kiilonb6z6 moédon hasznaljak.
Vannak, akik mar olyan ,,uj vallasokat” is ide sorolnak, mint a Mormonok®, vagy
olyan csoportokat, amelyeket inkabb a keresztény szekta kifejezéssel illethetiink
(Hamilton, 1998; Saliba, 2003). Altaldban azonban, ahogy Fileen Barker, a téma
egyik legismertebb kutatdja is kifejti, a masodik vilaghabort utan 1étrejott vallasi
csoportokra hasznaljak az j vallasi mozgalmak fogalmat (Barker, 1985). A masodik
vilaghabortt, de féleg az 1960-as éveket kdvetd spiritualis ,,forrongast”, az 0j hitek
megjelenését és elterjedését is tobb mddon probaljak magyarazni. Egyesek a modern
vilag valsagat latjak ezekben, a kor emberének csalddasat a tudomanyos vilagma-
gyarazatokban, egyfajta posztmodern attitiidot. Az Egyesiilt Allamokban sokaig a
vietndmi hdborut és annak traumadit lattak a hattérben egyes kutatok. Elterjedt az a
nézet is, hogy a vilaghabort utani nemzedék ,,elidegenedése”, a klasszikus tarsadal-
mi forméakban valé csalddasa lenne az ok. Az biztos, hogy érdemes foglalkozni az
ekkoriban torténd tarsadalmi és szemléletmodbeli valtozasok és az Uj vallasi moz-
galmak kozotti kapcesolattal, de til egyszerti lenne csak ezzel magyardzni a jelensé-
get (Robbins, 1996). A kiilonféle mozgalmakkal kapcsolatban szamtalan tanulmany
sziiletett, amelyek ugyan igyekeztek altalanos jellemzdket felallitani, de inkabb azt
mutattdk meg, hogy ez majdhogynem lehetetlen, és csupan kiilonboz6 kategoriakat
lehet kialakitani tobb valtozo (tarsadalomhoz valé viszony, tagsag Osszetétele stb.)
mentén.’

Az 1j vallasi mozgalmakt6l mindenképpen érdemes elkiiloniteni az Gn. okkultis-
ta csoportokat és jelenségeket, bar az 0j vallasi mozgalmak és az okkultizmus kozti
kapcsolat nem tagadhat6. Edward Tiryakian szerint az okkultizmus olyan ,,praktika-
kat” és ,,eljarasmodokat” foglal magaba, amelyek meritenek a titkos természeti €s
kozmikus er6kbol. Ezen praktikdknak tapasztalati eredményeik is vannak, olyan tu-
dasra lehet szert tenni altaluk, amely aztan tovabbadhat6. Ezen ismeretek rendszerét
szokas okkult tudomanyoknak nevezni. Az okkultizmussal szorosan 6sszekapcso-
lodik az ezotéria fogalma: az ezoterikus ismeretek az okkult tudas alapjat képezik,
lényegében a kozmoszrol alkotott ismereteket jelolik. Az okkult vallasossag iranti
érdeklddés a XIX. szazadban kapott nagy lendiiletet, amikor Franciaorszagban és
Anglidban sorra jelentek meg a témaval foglalkozo konyvek és jottek 1étre kiilonféle
csoportok, paholyok (Eliade, 2002). Az egyik leghiresebb ilyen az Arany Hajnal

4 Az Utols6 Napok Szentjeinek Jézus Krisztus Egyhaza (The Church of Jesus Christ of Latter-day
Saints) 1830-ban jott létre Joseph Smith vezetésével, ismertebb nevét szent irata, a Mormon Konyve (The
Book of Mormon) utan kapta (Clarke, 2006).

5 Az (j vallasi mozgalmak ilyen kutatasairol jo 6sszefoglalot nyujt a Lorne L. Dawson szerkesztette
Cults and New Religious Movements (2003) cim{i munka.
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Hermetikus Rend®, egy 1887-ben alapitott ezoterikus csoport, amellyel a korszak
szamos ismert figurdja tartott fenn kapcsolatot, és késdbb mas vallasi csoportok is
kialakultak bel6le. Természetesen az okkultizmus is folyamatosan alakult, valtozott
az évtizedek soran (Clarke, 2006).

A harmadik kategoéria az tin. neo- vagy ujpoganysag. Ez a kategoria is, csakugy,
mint az el6z0 kettd, nehezen megragadhato, és sok kiilonbdzo csoportot foglal ma-
gaba, amelyek esetleg csak a kozvélekedés miatt keriilnek ide. Az okkultizmushoz
sok szallal k6tddo ujpoganysag olyan csoportokat jeldl, amelyek alapvetden poli-
teistak, természetkozpontiak, visszanyulnak tobb évezreddel ezelotti tradicidokhoz
¢és igyekeznek feleleveniteni régi kultuszokat, hiedelmeket. Az egyik legnagyobb
ujpogany iranyzat a Wicca’, aminek torténete az 1930-as években indult. Ennek a
boszorkanysagot €s az 6si termékenységkultuszt 0jjaélesztd csoportnak a kozép-
pontjaban az Istenné kultusza all. Erdemes megemliteni, hogy az tjpoganysaggal
szoktak Osszefliggésbe hozni az in. satanista csoportokat, azonban ez az dsszevonas
nem minden esetben allja meg a helyét (Clarke, 2006; Szilardi és Szilagyi, 2007).

A roviden bemutatott harom jelenségcsoport kozott sok kapcsolodasi pont fe-
dezhet6 fel, a tanulmany szempontjabol azonban egy fontos tulajdonsagot érdemes
megemliteni: ezek a mozgalmak, egyhazak, ,,okkult korok” ugyan a felszines vizs-
gald szamara egyértelmiien valamilyen korabbi vallasi hagyomany o6rokosei, am
hitelveik, szertartdsaik stb. gyakran nem csak ezekbdl taplalkoznak. A legtobb uj
vallasi jelenség vagy csoport a legkiilonfélébb elemeket épiti be ,,hagyomanyaba”,
am ezt legtobbszor csak a kozelebbi vizsgalodasok derithetik ki.

Az 1j vallési jelenségek a legkiilonfélébb helyrdl meritenek tanitasaikhoz, hit-
elveikhez. Gyakran valamely keleti vallas tanait értelmezik ujra, ilyenek példaul a
Krisna-tudatiak®, akadnak koztiik magukat kereszténynek vallo, nem az anyaegy-
hazbol kivald szervezédések, mint a Csalad®, vannak olyanok, amelyek keresztény
tanitasokat értelmeznek at valamely helyi sajatossag okén, vagy kiilonboz6 vallasi
hagyomanyokat ,,gytirnak dssze” stb. (Hamilton, 1998). Az ezoterikus hagyomany is
remek forras lehet, ugyanugy, ahogyan a kereszténység el6tti vallasi ritusok és hie-
delmek az ujpogany csoportok esetében (Szilagyi és Szilardi, 2007). Mellettilk még
egy sor olyan mozgalom is 1étezik, amely nem hivatkozik kapcsolatra valamely ko-
rabbi vallasi tradicidval, kvazi sajatot teremtve (példaul a Szcientoldgia'?). A legtobb
vallasos csoport ennek ellenére magat valamely vallasi hagyomanybdl eredezteti.

6 Hermetic Order of the Golden Dawn.

7 Church and School of Wicca.

8 Tobb Krisna-hivé kozosség létezik, legfontosabb ezek koziil az ISKCON (International Society for
Krishna Consciousness), a Krisna-tudati Hivék Nemzetkozi Szervezete. A Hare Krisna néven is ismert
mozgalmat az 1880-as években alapitotta egy bengali misszionarius (Clarke, 2006).

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

10 Szcientologia Egyhaz (Church of Scientology), a tanulmény késobb részletesebben foglalkozik vele.
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Azonban a vallastudomanyi kutatdsok bebizonyitottak, hogy ezek a szalak sokszor a
valdsagban nagyon gyengék, nem is léteznek.

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 kdnyvet Jézus Krisztus ismeretlen élete (Unknown
Life of Jesus Christ) cimmel. Notovitch azt allitotta, hogy egy himalajai kolostorban
akadt ra egy tibeti kéziratra, amit csak Szent Issa élete (The Life of Saint Issa) néven
emlegetett, és ebben volt sz6 Jézus eddig ismeretlen azsiai utjarol. Természetesen az
orosz Uriember felismerte a szoveg fontossagat és le is forditotta azt. Balszerencsé-
jére a neves vallaskutaté, Max Miiller is felfigyelt a szovegre, és részletesen meg-
vizsgalta annak eredetiségét. Nem elég, hogy Miiller kimutatta, hogy a Notovitch
altal kiadott szoveg nem eredeti, de még egy levelet is kapott egy asszonytdl, aki
megjarta az allitélagos kolostort, ahol semmit sem tudtak sem Szent Issarol, sem
Notovitch-rél. Ugyanakkor, annak ellenére, hogy a tudomanyos vizsgalodas bebizo-
nyitotta, hogy a konyvvel kapcsolatos allitdsok hamisak, az folytatta sajat utjat, és
még napjainkban is erdsen €l tobb vallasi csoport hitében (Lewis és Hammer, 2011).
Ugyan ez csak egy kiragadott példa, de szamos egyéb esetet emlithetnénk, amikor
a késobbi vizsgalodas cafolta a ,konstrudlt” vallasi entitast. Eric Hobsbawm brit
torténész 1983-ban kiadott, Terence Rangerrel kdzosen szerkesztett The Invention of
Tradition (2003) cimll munkéjahoz kothetd az Gn. invented tradition, vagyis durva
forditassal a ,,konstrualt hagyomany”'"' elmélete. Hobsbawm elsésorban nemzetek
¢és népek kapcsan beszél errdl a jelenségrol, de gyakorlatilag barmilyen csoportra
alkalmazhat6 az elmélet. Az alapgondolatot a kovetkezOképpen foglalja dssze: ,, az
osszes krealt hagyomany, amennyire csak lehetséges, arra haszndlja a torténelmet,
hogy legitimalja a csoport cselekvéseit és erdsitse az sszetartozads érzését a tagok
kozott. 2 (Hobsbawm, 2003, 12.) Vagyis valamely csoport a torténelmi események-
bol, korabbi hagyomanyokbol, szimbolumokbdl sajat céljainak megfeleléen hoz
létre egy koherens egységet, amelyet aztan a csoport tagjai illetve a kiilvilag szama-
ra valosnak mutat. Azonban idével a konstrualt hagyomany valossa valik, ugyanis
ahogy mulik az id6, a gyakorlati alkalmazas és a hit a tradicié valosagossagaban
olyan mértékben beleépiil a csoport dntudataba, hogy a valésagalap mellékessé valik
azzal a funkcidval szemben, amelyet betolt.

Ami korabban szilard volt, a modern életben mar levegdvé valik, vagyis minden
megkérddjelezddott — mar ami a hagyomanyokat illeti. Ez a vallasokra is igaz, sot,
maga a vallastudomanyi kutatas is erdteljesen kivette a részét abbol, hogy a ko-
rabbi hagyomanyok megkérdéjelezédjenek. A Biblia szovegként torténd elemzése,

11 Sajnos az ,,invented” kifejezés magyar megfelel6i szamos problémat rejtenek magukban. Mind a ,,ki-
talalt”, a ,.feltalalt” vagy a ,konstrualt” forditasok rejtenek magukban olyan tobblettartalmakat, amelyek
nem szerencsések a vazolt fogalom hasznalata soran. A tovabbiakban, a konnyebb érthetéség kedvéért,
nem megfeledkezve a kifejezés tobbletjelentésérdl, a ,,konstrualt” szot hasznalom ennek a fogalomnak
a forditasaként.

12, For all invented traditions, so far as possible, use history as a legitimator of action and cement of
group cohesion.”
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a kiilonb6zo, Eurdpan kiviili vallasok bemutatasa, sot, a korabban emlitett vallasi
mozgalmak megjelenése mind-mind tovabb erdsitették ezt a bizonytalan 1égkort.
Barmir6l bebizonyosodhatott, hogy hamis, és barmi valhatott igazza. Ugyanakkor
a korabban mar tobbszor emlitett érdeklédés 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 {6 cél
az volt, hogy az Gjonnan feltart ismereteket az 0j generacid szolgalataba allitsak
(Lewis és Hammer, 2011). Ez a mar-mar tilbuzgé vagy a ,.titkos” és ,,6si” tudasra
sokszor kritikatlan elfogadast eredményezett, aminek kovetkeztében szdmos, valo-
jéban hamis széveg vagy hagyomany — mint Jezus Krisztus ismeretlen élete — terjedt
el. Hogy ezek a kitalaciok szandékosak voltak-e? Feltételezheten voltak egyszerti
félreértések, a hallomas utjan terjedd ismeretek félreértelmezése, rossz rogzitése, de
egy jelentds részben a jelenségek 1étrehozoi tisztaban voltak cselekedetiikkel, még
ha kitalaciojuk késoébbi 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 létezd vagy félreértelmezett hagyo-
manyokbol épitkeznek. A nyugati vilagban elterjedt ujpogéany csoportok a keresz-
ténység eldtti ,,pogany” hagyomanyokat keresték, de sokszor éppen a keresztény
egyhaz altal fennmaradt ,,értelmezésekre” hagyatkoztak, vagyis nem az ,,0seredeti
format” élesztették fel. S6t, egy korai vallastudomanyi munka, Margaret Murray
The Witch-Cult in Western Europe cimt 1921-es konyve is forrasként szolgalt sok
csoport szamara (Eliade, 2002; Szilagyi és Szilardi, 2007). Sokan nyultak olyan té-
makhoz, mint a f6ldonkiviiliek, amelyek nagyon sok szallal kétédnek a masodik vi-
laghaborut kdvetd UFO észlelésekhez, végso soron pedig a XX. szdzad els6 felében
népszerlivé valo science fiction torténetekhez és filmekhez."* Az egyik leghiresebb
ilyen csoport a tragikus torténetli Heaven’s Gate, de ide tartozik a Raelianus Egyhaz
és az Aetherus Koz0sség is.'* Mellettiik pedig sok olyan csoport 1étezik, amely sok-
kal nyiltabban merit a popularis kultarabdl.

A popularis kultira
A popularis kultura — vagy tdmegkultara, ,,alacsony kultira” — fogalmat alta-

laban ellentétparjaval, a magas vagy elit kultiraval szoktdk vizsgalni. Van, aki a
populdaris kulturat azonositja a népi kultiraval, eldbbit az utébbi ,,modern”, ,,varosi”

13 Ennek egyik szemléletes példaja lehet az 1950-es évek tobb sci-fijében feltling ,,idegen messias”
alaptipusa, mely nagy hatassal lehetett a korabeli nézdkre. Ilyen figura pl. az 1951-es The Day the Earth
Stood Still Klaatu-ja (Etherden, 2005).

14 A Heaven’s Gate mozgalom akkor tett szert tragikus hirnévre, amikor 1997-ben harminckilenc tagja
kovetett el ongyilkossagot abban a reményben, hogy lelkiiket az ekkor Foldkozelbe érkezé Hale-Bopp
uistokos elviszi a Foldrol. A Raelianus Egyhaz (Raelian Church) és az Aetherus Ko6zosség (Aetherus So-
ciety) sokkal nyitottabb és békésebb csoportok, melyek hittételeikben fontos szerepet tulajdonitanak a
fejlett technologiaju idegen lényeknek, akik korabban mar ellatogattak bolygoénkra (Clarke, 2006).
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forméjanak tekinti, ami lényegét tekintve azonos, csupan bizonyos aprésagokban
tér el téle (Povedak, 2004). Azonban ez a nézet nem veszi figyelembe az alapvetd
kiilonbségeket a kultura két szintje kozott. Nagyon szemléletes példaval él Bruce
David Forbes, ami alapjan el lehet kiiloniteni ezt a harom szintet: ,,a magas kultura
az inyencfalatokbol allo étel, a népi kultura a nagymama foztje, a popularis kultura
pedig egy McDonald s-os hamburger. ' (Forbes, 2005, 2.) A harom ,kultara” ko-
zotti kiillonbséget abban talalhatjuk, hogy milyen mddon terjednek, illetve jutnak el a
kozonségiikhdz, valamint hogy mekkora a befogad6 kozonség. Az elitkultara altala-
ban irott formaban terjed, viszonylag szlik kozonség szamara, amelynek tagjait vala-
milyen ,,szofisztikalt” érdeklddés vezérli. A népi kultira fdleg szajhagyomany utjan
terjed, a kdzonség pedig egy kisebb csoport (csalad, falu), éppen a szobeli terjedés
korlatozott hatékonysaga miatt. A popularis kultira alapvetéen &sszekapcsolodik
a tomegmédiumok megjelenésével (széles korben terjesztett tjsdgok, magazinok,
mozi, televizid, szérakoztatd irodalom, Gjabban az internet és a kozdsségi média), a
kozonsége pedig a tarsadalom teljes rétegét feldleli (Forbes, 2005; Possamai, 2007;
Povedak, 2004).

Természetesen ez a megkiilonboztetés is hagy maga utan kivanni valét, amint
arra egyes elméletalkotok ramutatnak. Ray Browne példaul ugy definialja a popu-
laris kultarat, mint ami magaban foglalja azt, hogyan is élnek az emberek, és ez
szerinte mar a modern tdmegmédia eldtt is [étezett — erre példanak hozza fel a gérog
komédiakat és azok kdzonségét, az athéni polgarokat, akik a kor ,,tomegét” jelentet-
ték. Ez ugyan hasonlit a korabban kritikusan kezelt népi és popularis kultara dssze-
mosasara, de a hangsuly a modern formék archaikus megjelenésén van. Russel Nye,
a popularis kultira kutatasanak masik fontos alakja ezzel szemben a tomegmédia
kialakulasédhoz és a tomeges kozonség kialakuldsdhoz (végsd soron a demokracia
elterjedéséhez) koti a vizsgalt jelenség 1étrejottét. Allitasa szerint a nyugati civili-
zacioban a XIX. szazad eldtt nem beszélhetiink popularis kultararol. Sét, arrél sem
szabad elfeledkezniink, hogy gyakran valtozik egy-egy jelenség megitélése, példaul
a kozépkori misztériumjatékok tekinthetéek a popularis kultira részeinek (legalabb
is egyes megkdzelitések szerint), de napjainkban, amikor egyetemi szinjatszé korok
adjak eld dket, mar inkabb tartoznak az elit kultirahoz.

A popularis kultara reflektal sajat korara, ezért megérdemli a tudomanyos fi-
gyelmet. A szérakoztat6 irodalom tendencidi, az éppen sikeres televizids sorozatok
vagy mozifilmek, a zene, de akar egy népszerli személy vagy jelenség vizsgalata
kiilonféle, a kortars viszonyokkal kapcsolatos megallapitasokhoz vezethet. Hiszen a
populdaris kultira, mar csak nevébdl adodoan is, a tarsadalom széles rétegét szdlitja
meg, és annak izlése, nézetei, elképzelései alakitjak. Az dtvenes évek invazids film-
jei példaul a hideghdborus félelmeket jelenitették meg, a beat-nemzedék zenéje a kor
fiatalsaganak lelkivilagat és az dket foglalkoztatd kérdéseket tiikkrozték stb. (Forbes

15 ,,[...] high culture is a gourmet meal, folk culture is grandma's casserole, and popular culture is a
McDonald’s hamburger.”
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2005). Es mivel a populéris kultara a tarsadalom minden szegmensébél merit, a
tarsadalom vallasi hiedelmei, jelképei, nézetei sem maradhatnak ki a vizsgalatokbol.

A vallas és a popularis kultura viszonya hatalmas kutatéi terep. Az elmult évti-
zedekben tobb komoly munka latott napvilagot, folydiratok foglalkoznak a témaval,
tobb kutato szenteli figyelmét ebbe a targykorbe tartozd kérdéseknek. /¢ Nem csoda,
hogy ilyen nagy tudomanyos érdeklddés dvezi ezt a kérdéskort, hisz a vallas a po-
puléris kultira majd minden szintjén megjelenik. A két tarsadalmi/kulturalis szféra
kapcsolatanak harom formajat vazolhatjuk fel: vallasi elemek megjelenése a popkul-
turaban, a popkultira egyes jelenségeinek esetleges vallastudomanyi vizsgalhatdsa-
ga, illetve a popkultira beszivargasa a vallasi szféraba.”

A vallasi elemek nagyon sok formaban megjelennek a populéris kultaraban, a
vallassal foglalkozé filmektdl kezdve, a képregényhdsokkel vonhatd vallasi par-
huzamokon keresztiil az okkult elemekkel operal6d regényekig €s tévésorozatokig
(Dyrendal, 2008). Ennek a megjelenésnek alapvetden explicit és implicit forméaja
létezik, amelyet legegyszertibben a filmeken tudunk megvizsgalni. A vallas megje-
lenésének explicit formai példaul az olyan miivek, mint a Tizparancsolat (The Ten
Commandment, r. Cecill B. DeMille), a Ghandi (r. Richard Attenborough) vagy a
nagy vihart kavart 4 passio (The Passion of the Christ, r. Mel Gibson). A popularis
kultura olyan alkotasairdl beszéliink, amelyek témaiban kozponti helyet kap a vallas
vagy egy vallasi figura, proféta, rabbi, imam stb. Ezzel szemben az implicit meg-
jelenés esetén vizsgalhatd, hogy egy esetleges fiktiv vallas milyen létezd vallassal
mutat rokonsagot, egyes szerepl6k milyen vallasi alakokkal hozhatok parhuzamba
stb. Ennek legismertebb formaja az in. monomitosz kutatasa, ami Joseph Campbell
1949-es Az ezerarcu hés (The Hero with a Thousand Faces) cimti munkajahoz kot-
heté. Campbell megallapitja, hogy léteznek olyan ,,mintazatok”, amelyek a legtobb
kultura torténeteiben megtalalhatéak, mint példaul a f6hds sziiletése koriili csodas
események, az utazas €s fejlodés motivuma, a kiilonféle probak stb. Ezek fellelheték
vallasi szereplok élettorténetében (példaul Jézus, Buddha, Zarathusztra), a gorog-ro-
mai mitoloégiaban (Héraklész), illetve a népmesékben és mas torténetekben. A XX.
szazad soran a populdris kulturdban is megjelent a monomitosz. Kiilonb6z6 szerzék
munkdiban bukkant fel, mint Frank Herbert Diine (Dune), Alfred Bester Tigris! Tig-
ris! (The Stars My Destination) vagy Daniel Keyes Viragot Algernonnak (Flowers
for Algernon) cimii kdnyve. Mozifilmekben is gyakori alap, ilyen mi példaul az
1960-as Idégép (The Time Machine, r. George Pal), a 2001 : Urodiisszeia (2001: A
Space Odyssey, r. Stanley Kubrick), a Terminator — A halaloszto (The Terminator, t.
James Cameron) vagy a Matrix (The Matrix, r. Wachowski-testvérek). A legismer-
tebb példa a monomitosz hasznalatara a Star Wars, amelynek alkotoja, George Lu-
cas diakévei alatt hallgatta Campbell el6adasait. Mindazonaltal a monomitosz még

16 Mint a Toront6i Egyetem gondozasaban mikodé The Journal of Religion and Popular Culture (Le-
toltés ideje: 2012. 02.21.Cim: http://www.usask.ca/relst/jrpc/).

17 Egyes elméletalkotok megemlitenek egy negyedik kapcsolodasi pontot, nevezetesen a vallasrol valo
vélekedés és kozbeszéd kérdését a popularis kultiraban, de ezzel most nem foglalkozunk.
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napjainkban is rengeteg torténetben fellelhetd €s alapjaiban hatarozza meg tobbek
kozott a filmkészitést is (Palumbo, 2008).

A vallés és a popularis kultira masik emlitett kapcsolddasi pontja sokkal prob-
lémasabb. Az egész kapcsolat 1ényege, hogy a populdris kultira vagy annak egyes
elemei olyan funkciot toltenek be az egyén vagy egy csoport szamara, mint a vallas.
Ez a vizsgalati modszer természetesen csak akkor miikddhet, ha a kutatd valamilyen
funkcionalis vagy formalis vallasdefiniciot alkalmaz a popkulttra jelenségeinek ku-
tatasa soran. Tovabbra sem belemélyedve a vallasfogalom mélyebb vizsgalatara, itt
ki kell térni a definiciok harom csoportjara. A szubsztantiv definiciok l1ényege, hogy
a vallasok, hitrendszerek téziseit vizsgaljak, és ezek alapjan probalnak altalanos val-
lasdefiniciot adni. A funkcionalis definiciok a vallasnak a tarsadalomban betdltott
funkcioéit veszik alapul. A formalis definicié pedig a vallasos formak (ritusok, mi-
toszok, hiedelmek) meglétét és jellemzdit vizsgalja (Hamilton, 1998). Ez alapjan
a popkultira szamos olyan szegmenssel rendelkezik, amelyre tekinthetiink vallas-
tudomanyi szemszogbol. A két leggyakoribb ilyen szegmens a sport és a televizio.
Elébbire jo példa a futball koriili rajongas, egyes jatékosok mar-mar vallasi imadata,
a kiilonféle ritualék stb., utdbbit pedig leggyakrabban a Star Trek cimii sci-fi sorozat-
hoz kapcsolodo kultusszal szoktak illusztralni (Porter, 2009). Hasonldan tekinthetd
vallasi jelenségnek a populdris kultira kiilonboz6 ikonjainak kultusza, de akar az
olyan jelenségekrdl is beszélhetiink, mint az Elvis Presley koré kiépilt legendak
(Turnau, 2008). Ugyanakkor tény, hogy ez a fajta, a popularis kultira és a vallas
kozotti kapesolatra vonatkozo elmélet szamos kritikat von maga utan, mindazonal-
tal ezek nem elhanyagolhato jelenségek, amelyeket vétek lenne a vallastudomanyi
vizsgalodas korébdl kivonni.

A populéris kultira a tdmegek kultiraja, és a vallasgyakorlok, akik benne él-
nek a popkulturaban, felhasznaljak annak egyes elemeit. Nem ritka, hogy vallasi
eseményeken a popzene hangjai csendiilnek fel, esetleg a popularis kultara ikonjait
vagy eszkozeit hasznaljak fel vallasi szervezetek. A televizids prédikatorok, illetve
a televizio szerepe a kortars vallasi szféraban kiemelt szerepet foglal el a popularis
kultaraval kapcsolatos kutatdsokban. Neil Postman szemléletesen fejezi ki a hely-
zetet: ,,nem az a veszély fenyeget, hogy a vallas valik a televizios show-miisorok
részévé [...], hanem a show-miisorok valnak a vallas részévé.”'® (Forbes, 2005, 13.)
Forbes szerint érdemes elgondolkodni azon, vajon mit jelent, ha egy-egy vallasi je-
lenség (példaul a gospel) szorakoztatd miisorra vagy akar piaci termékké valik, vagy
hogyan értelmezhetd, ha a keresztény ifjisagi zene stilusa atalakul és hard rock vagy
heavy metal stilusuva valik. Mivel a popkultara és a vallas ilyen kapcsolataval fog-
lalkoznak a legkevésbé a kutatok, csak talalgatni lehet, milyen folyamatok jatszod-
nak le ezeknek a jelenségek a hatterében (Forbes, 2005).

A vallas és a popularis kultira szorosan fonodik dssze €s rengeteg kiilonbozo as-
pektusbol vizsgalhato. Ezekkel 6sszekapcsolddo, sot, valamilyen modon a korabban

18 ,, The danger is not that religion has become the content of television shows, [...] but that television
shows may become the content of religion.”
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felvazolt mindharom iranybol vizsgalhatd egyik érdekes jelenség, hogy a popularis
kultaraban 1étrehozott fikcid vallasi entitassa alakul at. A tovabbiakban kifejezetten
azzal a jelenséggel foglalkozik a tanulmany.

A ,fikciés alapu vallasok”

Az el6zdekben lathato volt, hogy a 19-20. szdzad soran feltiing 1j vallasi jelen-
ségek, csoportok hogyan probalnak kotédést kialakitani kiilonféle hagyomanyok-
hoz, vallasokhoz, hitelvekhez, illetve hogy a populéris kultira és a vallas milyen
sokrétiien kapcsolodik ossze. A két problémakor kozos aspektusa, hogy kiilonféle
vallasi csoportok sajat hagyomanyukba illesztenek be olyan elemeket, amelyeket
vallasos hatteriiként, ugy is mondhatnank, vallasi szovegként allitanak be, de azok
valdjaban a popularis kultira részei. Ezek a vallasi szovegek olyan irodalmi vagy
filmes alkotasok, amelyeknek alkotdi ismertek, és semmilyen vallasos indittatds nin-
csen létrehozasuk koriilményében. Természetesen ez nem jelenti azt, hogy ezek nem
tartalmaznak vallasi elemeket, vagy a torténetiikben nincsenek parhuzamok korabbi
vallasi jelenségekkel — mas szoval ezekben a vallas implicit modon jelenik meg.

Az ilyen, jobb hijan fikcios alaptinak nevezhetd vallasi csoportok igen valtoza-
tosak. A jol felépitett, komoly egyhazi hierarchiaval miikodo felekezetektdl az egy-
mashoz lazan k6tddo spiritudlis csoportokon at a fél-vallasi mozgalmakig terjednek,
sOt, egyes esetben nem is lehet kdnnyen elddnteni, valoban egy hitrendszerrdl van-e
sz6, nem pedig egy jol kitalalt médiaheccrdl. Bar korabban mar érintdlegesen eld-
kertilt a vallasdefinicid, ahhoz, hogy behatébban foglalkozhassunk a fent ismertetett
jelenséggel, a kovetkezdkben komolyabban is foglalkoznunk kell azzal a kérdéssel,
hogy mit tekintiink vallas(i)nak.

A vallas definicioja

Korabban elhangzott, hogy harom csoportba oszthatoak a kiilonféle vallasdefi-
nicios probalkozasok. Ennek ellenére a vallassal foglalkoz6 tudomanyos szakma,
legyen sz6 szociologusokrol, vallaskutatokrol, teologusokrol, nem képes tokéle-
tesen megfogni azt a bonyolult és szertedgazd valamit, amit jobb hijan vallasnak
neveziink. ,, 4 »vallassal« foglalkozva egészen pontosan az az érzésiink tamadhat
— irja Malcolm Hamilton —, hogy egy sor kiilonbozé dologgal van dolgunk: filozofiai
rendszerekkel, kozmologiakkal, erkélcsi rendszerekkel, st a drama, az irodalom, és
egyeb szimbolikus abrazolasok kiilonféle formaival. ” (Hamilton, 1998, 33.) A tanul-
manynak nem targya, hogy ezt a bonyolult kérdéskort teljes egészében feltarja, hisz
nem a vallds definidlasa a cél, hanem olyan jelenségek vizsgalata, amelyek a vallas
ernydje ala esnek. Ugyanakkor ki kell emelni, hogy ha a vallassal foglalkozunk,
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egyetlen munka sem tud kibujni a szubjektivitas alol. El kell fogadni, hogy altalaban
mindenki azt a vallasdefiniciot tartja a legjobbnak, amely a legkozelebb all céljaihoz.

Azon vallaskutatok, akik a ,.fikcios alapu vallasokkal” illetve az ehhez hasonld,
popularis kultira és vallas kapcsolataval foglalkoznak, féleg funkcionalis és for-
malis definicidkat hasznalnak. Ugyanakkor mas valamit vallasnak nevezni, és mas
vallastudomanybdl ismert modszerekkel vizsgalni azt. Nyilvanvalo, hogy egy sport-
klub nem tekinthet6 vallasi kdzosségnek. De nevezheté-e annak, vagy akar csak
kvazi-vallasinak, ha olyan elemek is megjelennek, amelyek tilmutatnak az ,,empiri-
kus realitdson™? Ez egy alapvetd kérdés, amely mentén megoszlanak a kutatok allas-
pontjai. Vizsgalhato, mibdl ered ez a hit, milyen jellemz6i vannak, és mint a tanul-
many kozéppontjaban allé csoportoknal, megallapithato, hogy fikcios munkakbol
erednek. De ez nem szabad, hogy kisebbitse, hattérbe szoritsa ezeket a jelenségeket.
Nem lesz egy nagy vallasi hagyomany magasabb rendii csak azért, mert nagyobb
multra tekint vissza és tobb kovetdvel rendelkezik. A tudomanyos hozzaallas meg-
koveteli, 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.

A téma szempontjabol a legjobban hasznalhat6 ilyen definicié az, amit Markus
Davidsen, a ,,fikcids alapu vallasokkal” foglalkoz6 egyik kutatd is hasznal: ,, 4 vallas
egy (1) olyan kulturalis tradicio, (2) amely egy sor szocialis kapcsolatba agyazodik
be. (3) E kapcsolatok idedi és érdeklodeési teriiletei (4) egy posztulalt meta-empirikus
valosagra torténd hivatkozassal fogalmazddtak meg, (5) €s lehetdséget biztositanak
ritudlisan fenntartott kapcsolatra a mindennapi vilag és e meta-empirikus valosag
kozott.”! (Davidsen, 2011, 1-2.) Eszerint tehat a vallas a kult(ra része, és a vallasos
emberek természetesnek veszik a fizikai tapasztalason kiviili vilag 1étét, illetve hogy
képesek valamilyen kapcsolatot fenntartani ezzel a tapasztalason tuli valoésaggal. Ez
elfogadhatonak tinik, hisz kézéppontjaban a hivé all, ugyanakkor igyekszik megra-
gadni ennek a jellegzetességeit, azt, hogy mitdl kiiloniilhet el a vallas az ideologia-
tol. A tovabbiakban ezt a valldsdefiniciét fogom hasznalni.

Invented religion, fiction-based religion és hyper-real religion

A popularis kultura és a vallas viszonyaval mar évtizedek ota foglalkoznak a
kutatok. Az olyan vallasokkal, amelyek fikcios miivekbdl sarjadtak ki vagy ezeket
hasznaltak, szintén foglalkoztak mar korabban is, hisz a masodik vildghaboru 6ta
folyamatosan jelennek meg jabb és ujabb ilyen csoportok. Azonban kifejezetten
olyan elmélettel, ami pont a fikcios alap kapcsan csoportosithat6 jelenségek altal fel-
vetett kérdésekkel foglalkozik, csupan néhany éve talalkozhatunk. Maguk az elmé-

19 ,,A4 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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letek pedig olyannyira frissek, hogy még a kiilonféle elnevezések mogott allo elkép-
zelések is kiillonbdznek egymastol. A harom kiemelhetd elmélet a Carole M. Cusack
nevével fémjelzett invented religion (,.konstrualt vallas™), a Markus Davidsen altal
haszndlt fiction-based religion (,.fikcids alapt vallas™) és az Adam Possamai altal
megalkotott hyper-real religion (,hiperrealista vallas™).

Carole Cusack gondolata mogott az a £6 kérdés all, hogy lehetséges-e, sot, egye-
nesen természetes-e, hogy az emberek konstrualnak, illetve csatlakoznak egy vallasi
csoporthoz, amirdl tudhato, hogy nem valos, am késobb azt tapasztaljak, hogy sza-
mukra valdssa valt. Cusack nem keveri bele azt a kérdést, hogy az alapitok milyen
szandékkal hozzak létre az adott vallast, hiszen annak — véleménye szerint — végso
soron nincs jelentdsége. Az szamit, hogy a kezdeti fikcié hamarosan valosként kezd
el funkcionalni (Cusack, 2010). Ez egyértelmiien rezonal a konstrualt hagyomany
tézisére és a Jezus Krisztus titkos életére: hiaba bizonyosodik be egy vallasi jelenség-
r6l, hogy nem valds, a jelenség mar olyan mértékben bedgyazodott a kultiraba, hogy
tovabb ¢€li sajat életét (Lewis és Hammer, 2007). Azonban Cusack tovabb megy,
¢és leszlkiti az altala vizsgalando csoportok korét. ,, 4 vallas nagymértékben mas-
rol sem szol, mint egy elbeszélésrdl, illetve egy torténet sikerességerol. [...] A XX
szdzadban azok a torténetek, amelyek leginkabb rezonaltak a nyugati kulturaban,
spekulativ jellegiiek voltak, gyakran tartalmaztak olyan elemeket, amelyeket egy iro-
dalomkritikus 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
kultiira részévé valni«®’ és a vallas reagdlt erre a valtozdasra a korai UFO és idegen
lényeket kozéppontjukba helyezd teoldgidk megjelenésével egy iddben. ! (Cusack,
2010, 4.) Cusack tehat olyan vallasi jelenségeket sorol az invented religion fogalma
ala, amelyek ebbdl a ,,science fictionnel atitatott kulttirabol” meritenek. Ahogy irja,
a vallasok megmutatjak, milyen a korszak, amiben 1éteznek, tehat egy sci-fivel teli
korban 6hatatlanul megjelennek olyan vallasok, amik sci-fi elemekkel telitettek.

Ehhez nagyon hasonl6 a Markus Davidsen altal leirt terminus magyarazata. ,, 4
fikcios alapu vallasok [fiction-based religions] emberi lények dltal gyakorolt valla-
sos hitek és gyakorlatok, de ezek fiktiv vallasokon alapulnak, amelyek fikcios mii-
vekben szerepelnek (pl. konyvek, filmek, TV sorozatok vagy szamitogépes jatékok).
Fikcios alapu vallasok akkor alakulnak, amikor a fiktiv vallasok (vagy azok elemei)
elszakadnak a fikcios keretiiktol és érvényességet kezdenek nekik tulajdonitani az

20 Cusack itt Thomas M. Disch science fiction irodalmar The Dreams Our Stuff is Made Of: How Scien-
ce Fiction Conquered the World (1998) cimii munkajat idézi.

21 ,,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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empirikus vilagban.”* (Davidsen, 2011, 2.) Ebben a meghatarozasban benne foglal-
tatik, hogy csupan olyan miivek valhatnak ,,spiritudlis alapanyaggd”, amelyek vala-
milyen vallési tartalommal dolgoznak a fikcids vilagon beliil. Mindazonaltal ez nem
jelenti azt (barmennyire is ezt sugallja a meghatarozas), hogy csak akkor beszélhe-
tiink fikciés alapu vallasokrdl, ha egy kitalalt vallas lesz valos, hiszen akkor csupan
maroknyi csoporttal foglalkozhatnank. A vallés a forrasként funkcionalé miivekben
explicit és implicit modon is megjelenhet: beszélhetiink fiktiv vallasrdl, amely a
valdsagban nem létezik (de mint minden invenci6, a valésagban meglévo elemekbdl
krealodik, tehat kapcsolodik 1étezd vallasi hagyomanyokhoz), illetve bizonyos tor-
ténetsémak, alkotoelemek valldsi magyarazatardl, vallasi parhuzamokrol (elég, ha a
korabban ismertetett monomitoszra gondolnunk) (Davidsen, 2011).

A harom elmélet koziil Adam Possamai hyper-real religion terminusa a legko-
rabbi. Hogy érthetdvé valjon, mar maga az elnevezés is magyarazatot igényel, am
mar ebbdl kideriil, mire is gondol a szerzd. A hiperrealitas fogalma Jean Baudrillard
nevéhez fiizédik. Lényege, hogy a valésag és az imaginarius (a nem valos) kozti
megkiilonboztetés lehetetlenné valik. ,, Rengeteg jel és szimbolum bombdz minket,
melyeket oly mértékben haszndlunk, hogy szinte lehetetlen megmondani, mi is a va-
16sag a jelekbdl felépiilS rendszer mogott. 3 (Possamai, 2007) Ez a szimulakrum,
a jelekbol és szimbolumokbdl felépiil6 rendszer pedig mar sokkal valosagosabb a
realitasndl is, éppen ezért valik lehetetlenné a megkiilonboztetés. Possamai ezt az
elméletet igyekszik hasznalni a vallasokkal kapcsolatban is: a vallas és a popula-
ris kultara elemei oly mértékben dsszekeveredtek, hogy lehetetlen szétvalasztani
Oket. A fikcid valosagossa valik, a vallasi szféraban egyenrangli lesz mas vallasi
elemekkel. gy azon valldsokat, amelyek a popularis kultarabél — elsésorban termé-
szetesen a fikcios munkakbol — meritenek, a szerzd hiperrealista vallasoknak nevezi
(McAvan, 2010; Possamai, 2005).

Bar vannak bizonyos kiilonbségek a kiilonféle elnevezések és elméletek kozott, a
6 targykor mindharom esetben azonos: olyan vallasi csoportok €s jelenségek, ame-
lyek a fikci6 teriiletérdl szerzik alapjukat. Ilyenekbdl a XX. szdzad soran igen sok
jott Iétre, hogy érzékeljiik, mennyire valtozatos csoportokrol beszéliink, az alabbiak-
ban roviden bemutatok néhanyat.

Diszkordianizmus (Discordianism): az 1957-ben 1étrehozott vallas Gregory Hill
¢és Kerry Wendell Thorney nevéhez fizodik, késébb tobb mas csoportot inspiralt
(Church of All Worlds, SubGenius). A vallas Erisz, a kdosz gorog istenndje koré szer-
vezddott, €s igen népszertivé valt az irodalomban (példaul a szintén diszkordidnus
hivé Robert Anton Wilson //luminatus! trildgiajaban), a szerepjatékos klubokban, a
science fiction rajongok kozott és az internetes kozosségekben. A diszkordianizmus

22 |, 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.”

23 ,[...] 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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kezdetben nem volt tobb, mint egy vicc az azt [étrehozok szamara. Hamarosan azon-
ban olyan nagy népszerliségre tett szert, hogy elkezdett valos vallasként miikddni,
hivei elfogadtak hitelveit (amely a popularis kultiraban felhigult vallasi jelenségek-
bol allt) és napjainkban valos hitrendszerként létezik (Cusack, 2010).

Church of All Worlds: a mozgalmat 1962-ben alapitotta két féiskolas, Tim Zell
¢és Richard Lance Christie. A CAW mar nevében utal fikcids eredetére, az alapjat
Robert A. Heinlein amerikai sci-fi ir6 Angyali iidvéziet (Stranger in a Strange Land,
1961) cimii regénye képezi. A CAW eredetileg a konyv fészerepldje, egy Marsrol
visszatért, kiilonleges képességekkel rendelkezd férfi altal alapitott egyhdz, amely
egyesiti a vallasok legjobb hitelveit. Heinlein kdnyve mas vallasi utalasokkal is at
van szdve, valamint a hatvanas évek lazadd, ,,beat nemzedékére” jellemzé elemeket
vonultat fel (mint a szexualis szabatossig), ami miatt amolyan ,,hippi-biblia” lett.?*
A két foiskolas altal alapitott CAW az Angyali iidvézlet mellett meritett még mas
science fiction és fantasy irdsokbdl, valamint azokbdl a mitologiakbol, amelyekrol
az alapitok akkoriban dsszeolvastak. A jelenleg is 1étez6 szervezet az ujpogany cso-
portok kozé tartozik (Aldiss és Wingrowe, 1994; Cusack, 2010).

Church of SubGenius: ez a csoport, akarcsak a diszkordianizmus, eredetileg csu-
pan vallasparddiaként jott 1étre, pontosabban feltehetden a szcientologia parddia-
jaként. Az ,.eredetmitosz” szerint az egyhazat 1953-ban (vagyis egy évvel L. Ron
Hubbard Szcientoldgia Egyhaza el6tt) alapitotta J. R. ,,Bob” Dobbs, aki egyfajta
istenként kezelt proféta. A SubGenius tanitasaban tobb helyen fedezhet6 fel direkt
utalas is a szcientologiara. A SubGenius ,,mitosz” igen bonyolult és szerteagazo,
tobb szallal bedgyazott a popkultiraba. Megtaldlhatéak benne: ,, idegenek és tirha-
Jok, a genetikailag modositott SubGenii (ami egy részben ember, részben jeti mutans
faj), mely eltiint Atlantisz elsiillyedésekor, Bob azon képessége, hogy megszamlal-
hatatlanul sokszor képes legyen ujjasziiletni, a Jehovah-1 nevii idegen istenseg, az
»Osi Istenek«® és az iigynokeik, a Figyel6k, és az vin. Pangds hatalma.”?* (Cusack,
2010, 83.) A SubGenius egyértelmtien merit a sci-fibdl, az UFO észlelésekbdl, a kii-
lonféle Osszeeskiivés elméletekbdl és a popkultira mas aspektusaibol. Ugyanakkor,
bar akadnak, akik valds hitként fogadjak el és gyakoroljak a SubGenius téziseit, a
jelenség lényegében napjainkig megmaradt parddiavallasnak, igy csupan részben
kapcsolddik a fent ismertetett elméletekhez (Cusack 2010).

Tolkieni csoportok: ezzel a gylijténévvel, vagy, ahogy Markus Davidsen fogal-
maz, a ,,tolkieni milid” fogalmaval illethetéek azok a csoportok, amelyek J. R. R.

24 Sajnalatos modon a regényt a Manson csalad tette hiressé, mikor azt hasznaltak utmutatoul az élet-
modjukhoz, egyesek szerint a késGbbi brutalis gyilkossagaikhoz is. Utdbbirol bebizonyosodott, hogy nem
igaz.

25 Az Elder Gods (Osi Istenek) alakjai a késébb targyalando lovecrafti irodalmi hagyomanybol — de nem
Lovecraft miiveibdl — lettek beemelve a SubGenius mitoszba.

26 ,[...] 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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Tolkien brit filologus €s iré miiveit (amit Legendariumnak neveznek), 4 Babo (mas
cimen A4 hobbit, The Hobbit, 1937), A Gyiiriik Ura (The Lord of the Rings, 1954), A
szilmarillok (The Silmarillon, 1977) cimi munkakat, illetve a 2001 és 2003 kozott
késziilt filmvaltozatokat tekintik vallasi utmutatéul. Tobb ilyen kdzosség alakult, a
hatvanas évek spiritualis kommunaitdl és a kiilonféle ujpogany csoporton at, ame-
lyeket az els6 hullamhoz sorolhatnank, egészen az olyanokig, mint a magukat kézep-
foldi poganyoknak (Middle-earth Pagans) nevezd csoport vagy az Ilsulante Valion.
Ezek a kozosségek a Tolkien munkaiban fellelhetd elemek és a pogany hagyomany
kozott allitanak fel parhuzamokat (Davidsen, 2012).

Otherkin: a kilencvenes években 1étrejott csoport tagjai — sajat bevallasuk szerint
— embernek néznek ki, de valojaban ,természetfeletti entitasok”. Erdeklédésiik ko-
zéppontjaban az elfek, farkasemberek, vampirok és hasonld Iények allnak, és azok
popkultiraban megjelend formait is beillesztik hitelveikbe. Forrasaik kozott példaul
Tolkien is felfedezhetd (Sandstorrm, 2012).

Jedik (Jediism): szintén egy szertedgaz6 csoport, ami a George Lucas altal
készitett Star Wars filmeken alapul. A ,jediizmus” 2001-ben tint fel, amikor egy
e-mail-kampany hatésara az akkori népszdmlalas soran néhany orszagban, tobbek
koz6tt Nagy-Britanniaban, Kanadéban, Csehorszagban, Ausztralidban és Uj-Zélan-
don mintegy Otszazezer ember?’ vallotta magat a Jedi vallas valamelyik formajat
gyakorlonak (Jedi, Jedi lovag, Sith stb.). Ezt kovet6en sorra szervezddtek a kiilonfé-
le Jedi egyhazak, amelyek fdleg az interneten tevékenykednek. Minden ide tartozo
mozgalomra jellemzd, hogy a filmekbdl meritve felhasznalnak tobbek kozott zen
buddhista, keresztény ¢€s taoista hitelveket. A ,,jediizmus” kdvetdi hdrom csoportba
oszthatdak: vannak, akik ténylegesen iranymutatoként tekintenek ezekre a tanok-
ra, 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 Mdatrix cimii 1999-es film nyoman kialakult, els6-
sorban filozoéfiai rendszer, masodsorban spiritudlis irdnyzat (a korabban bemutatott
jediizmus” is inkdbb ennek tekinthetd, bar ott valamiféle egyhaziasulas is megfi-
gyelhet6). Az el8szor 2004-ben feltiind matrixizmus valdjaban a Baha’i hithez? nyul
vissza, pontosabban az alapité fidnak, Abdul Bahdnak a szdvegeihez, amelyekben
tobbszor megjelenik a ,,matrix” kifejezés. Anélkiil, hogy részletesen belemélyed-
nénk a Baha’i hit és a matrixizmus kapcsolataba, csupan egy parhuzamot érdemes
kiemelni: a ,matrix” Abdul Baha irdsaiban az a hely, ahol az ember embridként
1étezik élete kezdetén. Ez rezonal a Matrix filmben latottakkal, ahol az embereket a
gépek anyaméh szerti tarolokban tartjak és szamukra egy virtualis teret hoznak 1étre
(ez felfoghat6 a ,,valos 1étezés elétti allapotként” is). A matrixizmusban kozponti

27 Pontos szamadatokért lasd a Wikipedia szocikkét: Cim: http://en.wikipedia.org/wiki/Jedi_census
phenomenon, Letdltés ideje: 2012. 04. 03.

28 A Baha’i hit a XIX. szazadban jott létre a Kozel-Keleten. Misszionariusaik eljutottak Amerikaba és
Nyugat-Eurdpaba, napjainkban a Baha’i a legnagyobb vallasi kisebbség Iranban (Clarke, 2006).
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helyet kapott a Messiasban valo hit, am amig ¢ elérkezik, addig a hivéknek be kell
tartaniuk valamely vallas erkolcsi szabalyait (Morehead, é. n.).

Abbol a szempontbol, hogy ezek a kdzosségek miként tekintenek a forrasként
hasznalt munkékra — ez féleg olyan csoportoknal igaz, ahol egy konkrét szerzé
munkdéssaga all a kdzéppontban, mint Tolkien vagy a késobb targyalandé H. P.
Lovecraft —, 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 miiveket egy korabbi vilag leirasaiként fogadjak el.
Tolkiennél maradva: az el6bbi csoport csak egy metaforat 1lat Kozépfoldében, utdb-
biak azonban tényleg hisznek benne, hogy valamikor tiindék és hobbitok népesitet-
ték be a vildgot (Davidsen, 2012).

Erdemes tenni egy kitekintést egy olyan vallasra, amelyrdl konnyen azt hihet-
nénk, ezek kdzé a csoportok kdzé sorolhatd, de valdjaban ez nincs igy. Az 1954-ben
alapitott Szcientologia Egyhdz nem vallasnak indult. L. Ron Hubbard a negyvenes
években sci-fi iroként tevékenykedett, és kidolgozta az in. Dianetika rendszerét®,
ami egyfajta onfejlesztd technika, segitségével az ember megszabadulhat a negativ
érzéseitdl. Azonban hamarosan a Dianetika koré egy sor vallasi eldirast és mitoszt
épitett ki, és igy létrejott a szcientologia (Clarke, 2006). A szcientologia hitelvei
kozott olyan elemek is helyet kaptak, amelyek akar egy science fiction regényben
is szerepelhetnének. Es bar Hubbard nem kevés science fiction regényt irt®, ezek
koziil egyik sem szerepel a szcientoldgia szent szovegei kozott. Hubbard kifejezet-
ten a szcientologia szdmara is irt szovegeket (bar vannak olyan nézetek, hogy nem
mindegyik Hubbard miive) (Rothstein, 2011). fgy tehat a szcientologia — amelyet
a science fiction és a vallas kapcsolatanak egyik elsé szamu példajaként szoktak
emliteni — esetében nem besz¢lhetiink olyan fikcids alaprol, mint amit a korabban
ismertetett elméletek felvazolnak. Ugyanakkor a szcientologia hitelvei miatt a sci-
fivel val6 kapcsolat vitathatatlan.

Kapcsolodo elméletek

Az elmult években tobb olyan elmélet és kutatas sziiletett, amely a fikcids alapot
vizsgalta, de nem kimondottan azzal a céllal, hogy teljes korti elméleti keretet hoz-
zon létre. Ezek a vizsgalatok ugyanakkor felhasznalhaténak tiinnek a ,,fikcios alapu
vallasok™ kérdéskorével kapcsolatban, kiegészitéként, vagy az elméletek finomita-

29 John W. Cambell, Jr. kzremiikodésével, aki a hires Astounding Science Fiction cimii lap foszerkesz-
tdje volt.

30 Koztiik a sci-fi irodalom talan egyik leggrandiozusabb miivét, a tizkotetes Foldi kiildetés (Mission
Earth) sorozatot, aminek legtobb kotetét Hubbard 1986-o0s halala utan adtak ki (Aldiss és Wingrowe,
1994).
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saként. Ezek 1ényegében azt vizsgaljak, milyen modon valhatott a popularis kultara
illetve annak elemei a vallasi szintér alkotorészévé.

Egyes szerzok a mitologianak a vallasokban bet6ltott szerepébdl indulnak ki.
John Morehead a matrixizmust vizsgalva Irving Hexam és Karla Poewe munkajara’!
hivatkozik, amely az 11j vallasi mozgalmak megértésének kulcsava a mitoszokat te-
szi. A mitosz fogalmat tobbféleképpen is definidlhatjuk, de Hexam és Poewe olyan
torténetet ért alatta, amely meghatdrozza az emberek életét. A mitosznak nem a tor-
ténete, hanem a funkcidja a betdltott fontos, amit betdlt, vagyis maga a mitosz tartal-
ma lehet tudoménytalan vagy olyasmi, ami sohasem létezett, nem ez szdmit. A XX.
szazadra megfigyelhetdvé valt, hogy a ,,nagy k6zos mitosz” (hasznalhatjuk a narrati-
va kifejezést is) megsziint: az emberek az eddig uralkodo kereszténységben mar nem
talaljak meg azokat a mitoszokat, amelyek segitenének nekik a vilagban elfoglalt
helytik megértésében. A nagy mitosz széttdredezett, apro6 ,,darabkak™ keletkeztek,
amely darabokat az egyén felszedegetheti, kivalogathatja, amire sziiksége van, és
Osszeillesztheti mas mitoszdarabokkal. Ezt a két szerz6 ,,dobozmitosz készitésnek”
nevezi, lényegében egy mitosz 1étrehozasa a mitoszon beliil, és az egyén sajat, sze-
mélyes mitoszaval kapcsolodik az 4j ,,nagy mitoszhoz”. Ezek a mitoszdarabok azon-
ban nem mindig korabbi valldsok darabkai, hanem esetenként altudomanyos tézisek
vagy a populdris kultira elemei. Az UFO észlelések, a science fiction vilagok ¢és
fantasztikus torténetek alapul szolgalhatnak ehhez. Hexam és Poewe ugyanakkor
megjegyzi, hogy a sci-finek az a ,,felhigult” valtozata lett mitoszdarab, amelyet a te-
levizi6 hozott Iétre: ez leegyszeriisitette €s az egyszerli nézd szamara megérthetove,
~fogyaszthatova” tette a felvazolt tudomanyos vilagképet. Ezzel a sci-fi érdekes mo-
don kvazi sajat dltudomanyos inverzévé valt, atkotéve a raciondlis és az irracionalis
vagy természetfeletti mitoszok kozott (Morehead, é. n.).

Colin Campbell kultuszmilié (cultic milieu) elmélete elsésorban az okkultista és
ujpogany mozgalmak tipologizalasaval foglalkozik, de érinti azok forrasainak kér-
dését is. Alapvetden abbol indul ki, hogy ezek a mozgalmak nem kizardlagossagot
hirdetnek, vagyis az egyén kiilonb6zé modokon elérheti a vagyott (vallasos) tudast.
Ennek kdvetkeztében ezeket a csoportokat a szinkretizmus jellemzi. Campbell sze-
rint ez a kultikus kdrnyezet, ahonnan hitelveiket ,,felszedegethetik™ a hivok, tallép a
puszta okkultista vagy mas vallasi tanokon. Az olyan helyszinek is beletartoznak a
miliébe, mint a kiilonféle vallasi magazinok, konyvek, talalkozok, elédadasok, szoro-
lapok stb., ahol 1ényegében a kiilonféle hitekrdl és gyakorlatokrol folyik a diskurzus.
Ezek a kommunikacios szinterek viszont nem korlatozédnak kizarélag a hitelvekre,
nyitottak és barmilyen, ide valamilyen forméaban kapcsolhatd téma felbukkanhat.
fgy fordulhat el8, hogy irodalmi, illetve filmes szovegek is feltiinnek, beleolvadva
ebbe a milidbe, illetve az olyan altudoményos nézetek, mint az UFO észlelések,
a parapszichologia vagy a foldon kiviili messidsok, angyalok is a milid részeivé
valnak. Tovabba jellemzi ezt a kommunikacios kozeget, hogy nemcsak az adott ko-
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z0sség nézetei, de mas kultuszok, csoportok hangjai irant is nyitottak, reflektalnak
egymasra, feldolgozzak az dket érd kritikakat, ismertetnek mas nézetrendszereket
stb. Ebben az elméletben is az egyéni vallasossag, a ,,keresé ember” all a kozéppont-
ban, aki a sajat egyéni kérdéseire probal valaszokat talalni. A kultuszmilié egy olyan
kozeg, amibe belépve a keresd igen gyorsan jut ,,nagy valasztékhoz”, amely nem
feltétleniil ,,vallasos” eredetli — vagyis nem az okkultizmusbol vagy mas nagy vallasi
2002). A popularis kultara folyamatosan taplalja ezt a kultuszmili6t, el6bbibdl Gjabb
¢és ujabb elemek épiilnek be a korabban bemutatott diskurzusba, hiszen sok keresé
mar gyerekkoraban talalkozik ezekkel a popkulturalis elemekkel, amelyeket eltarol-
nak magukban. Sci-fi vilagok, szuperh6sok, sarkanyok, ezek mind fontos részeivé
valnak az identitasnak, és igy késobb hivatkozasi alapként funkciondlnak a vallasos
utkeresésben (Dyrendal, 2008).

A harmadik idekapcsolodd elmélet az un. posztmodern szentség (postmodern
sacred). A kordbban mar emlitett posztmodern egy szerteagazo, leginkabb elmé-
letcsoportként vizsgalhat6 paradigma, ami a miivészetekbdl kiindulva az irodalom-
elméleten keresztiil begytlirtizott a tdrsadalomtudomanyokba, és az egész vilagrol
valo gondolkodas egyik meghatarozo, és nehezen megfoghatd elemévé valt. Ugy is
mondhatnank, a posztmodern egy szemszog, amivel a vilag vizsgalhat6. En McAvan
ezt a szemszoget hasznalja a vallas és a popularis kultira kolcsonhatasanak vizsgala-
tahoz. O a posztmodernnek azt az aspektusat emeli ki, hogy a valdsagot, az egyén ér-
z¢kelését a média és a tdmegkommunikacid jelentés mértékben atalakitotta. Mivel a
posztmodernben minden csak ,,néz6pont kérdése”, ezért a média altal 1étrehozott va-
losag valik az egyik legfontosabb vonatkozasi pontta. ,, A virtualis vilagaban éliink,
amelyben a média athat mindent és mindenkit.”* (McAvan, 2010, 2.) Mindent ellep-
nek a kiilonféle jelek és szimbolumok — ahogy az a hiperrealitas kapcsan mar lathatd
volt —, a kdzvetitd kdzeg valik az értelmezés kozponti eleméveé. A populdris kultara,
mint a korra reflektald kdzeg, tokéletesen illeszkedik ebbe a mediatizalt valosagba,
a kiilonféle jelek integralodnak a popkultiraba, és az egyén azon keresztiil is kiala-
kithat egy sajat valosagot. A posztmodern szentség abbdl indul ki, hogy a popularis
kultara a vallasi szféra elemeit is magaba olvasztja. Azaltal, hogy a vallési elemek
megjelennek a popularis kultaraban, az is vallasi szintérré valik, allitja McAvan.
Az egyén, éppen azért, mert a médiabol (itt hasznalhatnank akar a popularis kulti-
ra kifejezést is) merit sajat valosaganak megkonstrualadsdhoz, a vallasi elemeket is
innen valogatja dssze. Ezaltal a popularis kultiura — a posztmodern szentség szintere
— valik a vallasi keresdk egyik els6 szamu forrasava. A szerzé kiilon kiemeli, hogy
a leginkabb a népszeri 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).

32 ,, We live in a world of the virtual, in which media permeates everything and everyone.”
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A fenti harom elmélet sokban hasonlit, 1ényegében az eltéréseket az okozza,
hogy mas iranybdl kozelitenek a popularis kultara és a vallas kapcsolatanak kérdé-
séhez. Két tovabbi kutatast kell még megemliteni, amelyek amolyan tampillérként
szolgalhatnak ezeknek az elméleteknek. A két kutatd, Maria Beatrice Bittarello és
Asbjern Dyrendal arra fokuszal, hogy valoban van-e valamilyen bizonyithato kap-
csolat a kortars ujpogany illetve satanista csoportok €s a popularis kultura kozott,
vagy az eddigiek csupan elméletek, megalapozottsag nélkiil.

Bittarello Shifting Realities ciml cikkében azt vizsgalja, milyen kapcsolat fe-
dezhetd fel a popularis kultira, konkrétan a science fiction és egyes ujpogany ko-
z0sségek kozott. A szerzd tobb vizsgalatot is idéz, amely mar bizonyitotta, hogy
kiilonféle csoportok felhasznaltak bizonyos miiveket. Idézi Graham Harvey-t, aki
megallapitja, hogy a fantasy irodalom azért kivald ,,alapanyag”, mert hasonld vi-
lagot mutat be mint azok hitelvei, és a regények szerz6i sokszor azonos alapbol
meritenek, mint ezek a csoportok, tovabba nem elhanyagolhat6 tény, hogy a kdztu-
datban terjesztik a ,,pogany vilagképet”. Bittarello arra a kdvetkeztetésre jut, hogy a
fantasztikus mifajok egyfajta , kozvetitoként” miikddnek az olyan elképzelésekkel
kapcsolatban, amelyek még nem terjedtek el a kdztudatban. Az Gjpogényok ezeket
nem tudomanyos szaklapokbdl, hanem sci-fi filmekbdl és konyvekbdl ismerik meg,
¢és ezekbdl emelik be sajat vilagképiikbe, ilyen elképzelés a virtualis valosag vagy a
Gaia elmélet®® (Bittarello, 2008).

A magukat satanistaknak vallok szocializacidjaval kapcsolatban Dyrendal ira-
saban (Devilish Consumption) a popularis kultira szerepét vizsgalja. Megallapitja,
hogy azon kisérletek, hogy a gyakorld, kiforrott satanistakat — amely inkabb egyfajta
kisebbség, a tobbség, Dyrendal szavaival élve, ,.tinédzser satanista”, akik inkabb
csak a ruhazkodasban, zenei izlésben stb. kotédnek ide — a kultuszmilidvel probal-
jak osszekapcsolni, nem alljak meg a helytiket, ezért Christopher Partidge okkultura
(occulture) kifejezését hasznalja. Az okkultura kikiiszoboli azt a problémat, hogy
nagyon sok satanista magat ateistanak, istentagadonak vallja, am érdeklédik az ok-
kult tanok irant, a kultuszmilié viszont kiilon hangsulyt fektet a spiritualitasra, amely
nem foglalkoztatja a satanistakat. Mindenesetre a szerzé megallapitja, hogy bar a
satanizmus jellemzoinek kialakitasakor szerepet jatszottak a kozépkori keresztény
leirasok, mégis inkabb a popularis kultara és a média altal kdzvetitett torzitott kép
funkcionalt forrasként.

Fontos kérdés, hogy a popularis kultira milyen szerepet jatszik az egyéni szo-
cializacioban. Denis McQuail médiakutatéra hivatkozva kifejti, hogy a popkultira
mintakat mutat, amelyeket a mediatizalt vilagban felndvé fiatalok a magukéva te-
hetnek. Es mivel a satanizmusrol is kozvetit egyfajta képet, ezért a satanizmus irant
érdeklddok ezt a mintat fogjak kovetni. A popularis kultira viszont magaban foglal
olyan fantasy regényeket, amelyekben szerepelnek satanistdk vagy olyan elemek,

33 Dr. James Lovelock nevéhez kotheto elmélet szerint a Fold €l6lényei egyetlen komplex rendszert
alkotnak, mely képes fenntartani magat. Az elmélet fontos alapjat képezi a modern 6koldgiai mozgal-
maknak.
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amelyek hozzajuk kdthetd. A tanulmany témajaul szolgald Lovecraft irasai is ebbe a
csoportba esnek, de ugyanigy szolgalhatnak alapanyagul kiilonféle horror és fantasy
regények, képregények, az otvenes évek Hammer horrorjai** vagy a black metal
egylittesek zeneszovegei is (Dyrendal, 2008).

Mindkét vizsgalat csak megerdsiti azt, hogy a fikcio erésen formalo erével hat a
modern vallasi térben, illetve hogy a korabban ismertetett harom elmélet (dobozmi-
toszok, kultuszmilié, posztmodern szentség) hasznalhat6 ebben a kérdésben. Jol ki-
rajzolodik tovabba az is, hogy a fantasztikum tematikainak (science fiction, fantasy,
horror) kiemelked6 szerepe van ezekben a jelenségekben. A , fikcios alapu vallasok™
ismertetésénél is kitlint, hogy a legtobb ilyen csoport az ide tartoz6 miivekbdl meri-
tett (a Matrix sci-fi, A Gyiiriik Ura fantasy, a Star Wars pedig science fantasy>). Ezek
mellett a XIX-XX. szdzad soran népszeriivé ¢s elterjedté vald pszeudo-tudomanyos
vagy altudomanyos tézisek is igen fontos szerephez jutottak. Erdemes megvizsgalni,
vajon mi is lehet az oka annak, hogy ezek a teriiletek ilyen fontos szerepet foglalnak
el ebben a kérdéskorben.

Modern mitologidk

A science fiction definidlasa koriil rengeteg vita és elméleti diskurzus alakult ki
az elmult évtizedekben, legaldbb annyi, mint a vallas koriil. Darko Suvin horvat teo-
retikus megfogalmazasa a legismertebb és legelfogadottabb sci-fi definicio. O azt 4l-
litja, hogy a science fiction egyik legfontosabb tulajdonsaga, hogy egy fiktiv vilagot
teremt az ird invencioja, az in. novum segitségével. Ez a novum valami olyan &tlet,
ami racionalis, nem all ellentmondasban a megismerhetd vilaggal. Ugyanakkor a
sci-fi ,.,elidegenit” olyan értelemben, hogy elszakitja a befogadoét az altala ismert
vilagtol, még ha a science fiction mi teremtett vilaga a befogado jelenében is gyoke-
rezik. A science fictionben a science, a tudomanyos elem gyakran olyasmi, ami nem
megvalosithato — a hangstly ugyanis nem azon van, hogy az adott tudomanyos 6tlet
megvalosithaté, hanem hogy hiheté legyen. Eppen ezért gyakran olvashatunk sci-fi
torténetekben félig tudomanyos szdvegeket egy-egy tudomanyos-technikai megol-
das taglalasarol (Roberts, 2008).

Annak, hogy a science fiction egyfajta ,,vallasi alapanyagga” valjon, val6szintileg
két tényez6 allhat a hatterében: a vilagteremtés illetve a kiilonféle félig tudomanyos
magyarazatok. A mitoszok, visszautalva a kordbban leirtakra, valamilyen fiktiv ese-
ményt irnak le, és ennek az eseménynek a segitségével magyaraznak egy jelenséget
vagy problémat. A sci-fi alapvetden egy torténetet mesél el — amely altalaban a leg-
alapvetobb sémakat hasznalja, példaul a monomitoszt —, és mivel a kortars vilagban
gyokerezik, egyes miivek a jelen egy-egy problémas kérdését helyezik a kozéppont-

34 A Hammer Film Production az 6tvenes és hetvenes évek k6zott szamtalan horrorfilmet készitett, me-
lyekbdl tobbet a miifaj klasszikusanak tartanak.
35 A science fiction és a fantasy elemeinek keveredésébdl kialakult tipusa a fantasztikumnak.
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ba. Ez altalaban valamilyen tudomanyos-technikai kérdésnek a tarsadalomra vagy
az egyénre valo hatasa, de sokszor a fiktiv Gtlet analdgia egy, az adott korszakban
jelen 1év6 kérdésre (példaul tulnépesedés, informacios tarsadalom, elidegenedés, faji
kérdések stb.). Ugyanakkor még mindig ott marad az alapvetd ellentmondas, hogy
a sci-fi miivek tudomanyos, de mindenképpen racionalis alapra épiilnek, ami elsére
nehezen 0sszeegyeztethetd a transzcendenssel. Ennek tobb feloldéasa is lehetséges.
Egyrészt, mint a Matrix esetében, az adott mi inkabb csak mondanivaldjaban, mo-
raljaban, spiritudlis alapként élhet tovabb egy adott vallasi jelenségben, igy az erede-
ti mii tudoményos-racionalis alapallasa nem lényeges. Altalaban a korabban emlitett
invenciok allnak a hattérben: a tudomanyosnak beallitott magyarazat valéjaban so-
sem teljes mértékben tudomanyos, mindig van benne valamennyi az irdi invencio-
bol. Ezt az invenciot pedig, barmennyire is igyekszik racionalis maradni, alapjaiban
nem koti a realitas, és mint ilyen rokon a vallasok mitoszaival (utébbiakat az adott
kozosségek a sajat rendszeriikon beliil kvazi ,,racionalisként” kezelik). S6t, sokszor
eléfordul, hogy a magyarazatok csak részlegesek, igy teret engednek a befogadonak,
aki sajat tartalommal tdltheti fel a hianyzo helyeket. Ez pedig akar vallasi gyokerti
magyarézat is lehet. Igy valnak az idegenek angyalokka vagy démonokka, esetleg
istenekké stb. Torténelmi analdgidkat is talalunk, amikor egy fejlettebb jelenség
vallasos magyarazatot kap, elég csak a spanyolokat isteneknek képzeld indidnokra
gondolni.’* Nem hidba jegyzi meg Michel Butor francia sci-fi teoretikus, hogy ,,a

A fantasy koriil kialakult diskurzus sokkal kisebb, mint a sci-finél, noha nem ke-
vésbé szerteagazd. Gyokerei sokkal jobban kapcsolodnak a kiilonféle mitoszokhoz
és mondakhoz, modern aga rokon a gotikus horrorral. A legtdbb definicio kiemeli
az irracionalitdst: a fantasy a Suvin-féle kognitiv vilagképet is elveti, ontérvényd,
nem kotddik olyan szorosan a racionalis vildghoz. Jellemzden kozépkorias kdrnye-
zetbe helyezi cselekményét (persze akadnak kivételek), amelyet magikus lények,
varazslok és kiilonféle mitikus szornyek (sarkanyok, tiindérek vagy elfek, torpék,
egyszarvuak stb.) népesitenek be (Erdei, 2003).

A vallashoz vald kotddése pont a magikus vonulat miatt szoros, illetve akar a mi-
tikus multtal valo kapcsolata miatt fontos lehet. A fantasyre is jellemz0 a vilagterem-
tés, itt viszont sokkal erésebb — Darko Suvin terminusaval élve — az ,,elidegenités,” a
befogadoé sokkal jobban elszakad a realis vilagtol. A modern fantasy kialakuldsdban
nem kis szerepe volt a vallasok iranti tudomanyos érdeklddésnek: nagyon sok, a
fantasy klasszikusanak szamité szerzé meritett mitologiakbol, régi hiedelmekbdl.
(Példanak hozhato Tolkien, aki a skandinav-german mitoszokat vette alapul, vagy
Lord Dunsany, aki szintén sokat meritett az eurdpai mitosz- és mesekincsbol.) A
fantasy miivek gyakran ugyanazokbol a forrasokbol meritettek, mint az 1j vallasi
jelenségek, igy a sok hasonldsag, amit egyes miivek és az okkultista illetve Gjpogany
hagyomany kozott fellelhetd, egyaltalan nem véletlen. Az invented tradition me-

36 Arthur C. Clarke sci-fi ir¢ hires mondasa példaul arrol szol, hogy egy kellden fejlett technika megkii-
lonboztethetetlen a varazslastol.
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chanikdjara gondolva nem nehéz elképzelni, hogyan valtak fantasy miivek vallasi
alappa, vagy legalabb is amolyan ,,reklamma” a magia, ezotéria és az okkultizmus
szamara. Sok Ujpogany csoport, még ha nem is hivatkozik nyiltan a kortars fantasy
alakjaira (példaul Ursula K. Le Guin vagy Marion Zimmer Bradley irondkre), de
olvasmanyélményeik kdzott szerepelnek miiveik (Bittarello, 2008; Davidsen, 2012;
Sarkozy, 2003).

A kiilonféle altudomanyos nézetek koriilbeliil a 19. szazadban kezdtek elterjed-
ni. Ide azok a késobb megcafolt elméletek tartoznak, amelyek a cafolatuk utan is
hosszu ideig népszertick maradtak. Az ilyen tézisek kozott persze akad olyan is, ami
nem céafolhatd meg teljes mértékben, de egyértelmii, hogy a valdsagalapjuknak sincs
semmilyen bizonyitéka. Sokszor kdnnyen kimutathatd, hogy az ilyen elképzelések
a science fictionbdl vagy korabban megcafolt tudomanyos elméletekbdl épitkeznek.
A kiilonféle elsiillyedt kontinensek, az emberiséget torténelme kezdetén meglatoga-
t6 idegen lények, ember eldtti civilizaciok alkotjak ezt a hatalmas teriiletet, de ide
tartoznak a modern kori UFO észlelések és hasonlo torténetek is. ,, Az dltudomanyos
elméletek orokké népszeriiek lesznek, részben azért, mert az olyan szerzok, mint Eric
von Ddniken, széles olvasokozonséggel rendelkeznek, ami tulmutat barmelyik arche-
ologus vagy tudos kézonsegén. Masrészt viszont azért, mert az olvasok készek elfo-
gadni az olyan magyarazatokat, mint péeldaul hogy az idegenek teremtették a homo
sapienst (inkabb, mint a darwini evolucio elméletét), vagy azt, hogy minden kultura
az osi Egyiptombol eredeztetheté (inkabb, mint bonyolult elméleteket a fiiggetlen
fejlodesraol), azért, mert ezek a magyardzatok kulturdlis jelenségeket tulajdonitanak
konkrét hatoerdknek, igy funkciojukat tekintve ezek hasonloak a vallasos magya-
razatokhoz. " (Cusack 2010, 24.) Az idegenek atvették az istenek szerepét, és a
kiilonféle, Dianikenhez hasonlitd szerzok egy, az atlagember szamara konnyebben
megérthetd, az eddigi vallasi alapsémakhoz sokkal kozelebb allo magyarazatot szol-
galtatnak. Emiatt az olyan csoportokat, mint a kordbban mar emlitett UFO-hivoket
vallastudomanyi szempontbol is érdemes lehet vizsgalni (Colavito, 2005; Cusack,
2010).

Kritika

A , fikcids alapu vallasok™ elméleti rendszere még nagyon uj, éppen ezért kdny-
nyen talalhat benne az ember kritikus pontokat. Maguk az elméletalkotdk is reflek-
talnak egymasra, igyekeznek ramutatni, az adott elméleti megfontolas melyik részét
latjak problémasnak.

37 ,, Pseudo-scientific theories are perennially popular, partly because authors like Erich von Ddniken
have an extensive readership that goes well beyond that of any academic archaeologist or scientist,
but partly because there is a willingness to accept explanations such as ‘aliens created homo sapiens’
(rather than the Darwinian theory of evolution) or ‘all culture had its origins in ancient Egypt’ (rather
than complicated theories about independent invention), because these explanations attribute cultural
phenomena to specific agents, and are thus functionally equivalent to religious explanations.”
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Carole Cusack sajat maga idézi Lonnie Kinner 1981-es munkdjat, amelyben a
szerz0 kifejti, hogy lényegét tekintve minden vallasi hagyomany kitalacion alapszik.
Ennek nyoman a Cusack altal invented religionnek nevezett csoport semmivel sem
tekinthetd kevesebbnek vagy kutatasra érdemtelennek. Ugyanakkor ezt a gondola-
tot érdemes mas aspektusbol is megvizsgalni. Cusack az invented szot hasznalja,
Kinner pedig azt mondja, hogy minden vallas konstrualt (invented). Ezzel maga
a fogalom vesziti el értelmét. Bar Cusack kifejti, hogy mit is ért a terminus alatt,
de az elnevezés okozhat problémakat, illetve éppen emiatt konnyen olyan vallasi
jelenségeket is ide sorolhatnak a kutatok, amelyek nem tartoznak ebbe a kategoria-
ba. Példaul Cusack foglalkozik a Repiild Spagetti Szorny Egyhazaval®® is, ami nem
szoros értelemben vett ,.fikcios alapu vallads”, nem egy mar [étez6 miibél meritett, ra-
adasul kérdéses, mennyire tekintik az ,,egyhdz” hivei magukat valéban hivének. Ez
pedig azt sugallja, hogy ez a terminus mast jeldl, mint a masik két fogalom (Cusack,
2010).%

A legtdbb kritika azonban Adam Possamai elméletét éri. A hyper-real religion
problémaira mind Cusack, mind Davidsen ramutat. Cusack arra hivja fel a figyel-
met, hogy a hyper-real kifejezés egy igen erds negativ konnotacioba keriil az eredeti
jelentésében. Baudrillardnal a hiperralis sszekapcsolodik azzal, hogy az egyén mar
képtelen megkiilonboztetni a valodit a szimuldkrumtol, és ez egyértelmtien problé-
ma. Possamai ezt nem veszi figyelembe, amikor a hyper-real terminust hasznalja: 6
csupan azt a jelenséget irja le vele, amikor a vallasok a popularis kultirabol meri-
tenek. Tény, jegyzi meg itt Davidsen, hogy ez a jelenség annyiban a hiperrealishoz
kapcsolhato, hogy ezek a vallasok is létrehoznak egy elképzelt vilagképet, ami ,,le-
gy6zi” az empirikus valosagot, vagyis a hivé személy elfogadja, hogy ami a popu-
laris kultara része, az ebben a rendszerben igaz, de végsd soron itt is az kerdl eld,
hogy minden vallas hasonldéan miikddik. Minden vallas létrehoz egy érzékelésen tali
valdsagot, emiatt viszont minden vallast a hyper-real religion ernydje ala lehetne
venni. Davidsen egy masik aspektusabdl is biralja ezt az elméletet. Possamai azt
allitja, hogy a popularis kulttra fikcidja csupan metaforikus modon szolgal alapul
ezeknél a vallasi csoportoknal. Ezzel szemben Davidsen ramutat, hogy példaul a
Tolkien muveit alapul hasznalé kozosségeknél kezdetben a hasznalat nem meriilt
ki a metaforikus médban (a korabban emlitett mitokozmologikus szint), hanem ttl-
mutatnak ezen (mitohistorikus). Természetesen ez jelentheti azt is, mint ahogy meg-
de inkabb hajlik arra, hogy érdemes tijragondolni ezt a fogalmat (Davidsen, 2012).
Jelenleg tehat inkabb arrél van sz6, hogy harom elméletrdl beszélhetiink, amelyek
sok tertileten érintkeznek, de mégsem fedik teljesen egymast.

38 The Church of Flying Spaghetti Monster egy parddiavallas, amit 2005-ben hozott létre egy oregoni
diak, tiltakozasul azért, mert az egyetemen az Un. intelligens tervezés elméletét kezdték el oktatni. A
mozgalom mara a vallaskritika egyik meghatarozo jelenségévé valt.

39 2015-ben jelent meg a The Problems of Invented Religions cimi kotet Carole M Cusack és Steven
J. Sutcliffe szerkesztésében. A fiilszoveg szerint ez a kotet igyekszik feltérképezni az invented religion
elképzelés hatérait €s problémait. Sajnos mindeddig még nem sikeriilt hozzajutnom a szoveghez.
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A magyar elnevezés problémadja

Mivel a tanulmany magyar nyelven irédott, mindenképpen érdemes kitérni a
jelenséget leiré magyar fogalom megalkotasanak kérdésére. Jelenleg, ahogy eddig
is lathatd volt, Davidsen fiction-based religion kifejezésének forditasat hasznaltam.
Ezt nem érheti kritika, ha angolul vizsgaljuk a kifejezést. Az angol fiction szénak,
amellett, hogy altalaban a fikciot jeloli, van egy masodlagos, miifaji jelentése is: az
irodalomban (és a filmmiivészetben) a fikcios torténetii miiveket jelolik ezzel a sz6-
val. Ilyen értelemben az elnevezés fedi a fent ismertetett vallistudomanyi jelenséget.
A magyar forditasnal azonban probléma adddik. A magyar fikcio szonak nem ilyen
erés a masodlagos, irodalomelméleti jelentése, viszont ha csupan igy hasznaljuk,
konnyen érheti az a kritika, hogy ,,minden vallas fikci6¢”. Hasznalhato a ,.fikcios mii-
veken alapulo vallasok™ kifejezés, de érdemesebb lenne hosszl tavon egy rovidebb
¢és egyszerlibb kifejezést talalni. Ugyan a tovabbiakban is a , fikcios alapu vallasok”
konnyen tdmadhat6 kifejezését fogom hasznalni, de érdemes lenne a késébbiekben
esetleg — Adam Possamai elméletének mintajara — egy masik tudomanyteriiletrdl
kolesonozni egy fogalmat, €s azzal leirni ezt a jelenséget.

Lovecraft és életmiive

A fikcids alapu vallasok” kozott a legkiilonfélébb csoportok talalhatoak, és
tobb mddon is csoportosithatjuk éket. Egyesek az alapjan probalnak meg valami-
lyen rendszert felallitani, hogy az adott jelenségek milyen miibél meritenek. Vannak
olyan kdzosségek, amelyek egy szerzé miiveire fokuszalnak, ilyenek példaul a Tol-
kien irasait felhasznal6 csoportok. Azonban a leghiresebb és talan a legnagyobb ha-
tasu szerz6 nem a brit nyelvészprofesszor volt, hanem egy uj-angliai, a XX. szazad
elején €It ponyvaszerzd, akinek irasai olcsé magazinokban lattak napvilagot, és szé-
leskor(i elismertséget is csupan korai haldla utan szerzett. H. P. Lovecraft életmiive
a popularis kultura egyik fontos épitdeleme, 6 pedig a modern horror és s6tét tonusu
fantasy egyik 6satyja, a science fiction kezdeteinek érdekes alakja. Es amennyire
nagy hatasa volt a populdris kultiraban, annyira fontos elemévé valt az 0j vallasi
jelenségeknek.

Lovecraft azon alkotok kozé tartozik, akiket életében nem ért el a siker, halaluk
utan azonban rengeteg szerz6 tekinti példaképének. Miivek szazai késziiltek az 6 ih-
letésére, és munkassaga mélyen beleépiilt a (popularis) kultiraba. Egyszerre tartjak
a horror, a fantasy és a science fiction nagy klasszikusanak.** Ahhoz, hogy vizsgalha-
to legyen a vallasi szférara gyakorolt hatasa, elsdként érdemes elhelyezni személyét
és életmiivét a popularis kultaraban.*!

40 A XX. szazad elején, Lovecraft koraban ezek a tematikdk még nem valtak szét teljesen, erre egészen
a negyvenes évekig varni kellett.
41 A szerzo életmiivét lasd a Fliggelékben.
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Kortarsai koziil féleg a Weird Tales cimli magazinban publikal6 egyéb szerzok,
mint Clarke Ashton Smith, Robert Bloch vagy Augusth Derleth, illetve masok te-
kinthetéek az un. ,,kdvetdk™ csoportjaba: az irétarsak és Lovecraft kozott kiillonds
kolesonhatas, sajatos kooperacid allt fenn. Az alkotok miiveikben utaltak egymas
irasainak eseményeire vagy az azokban felbukkand helyszinekre, konyvekre, ne-
vekre. Lovecraft haldla utan az 6t tisztelok, éliikkon Derleth-szel, kiadatlan irdsaival
egylitt 6sszegyljtotték Lovecraft miiveit, és az altaluk alapitott Arkham House ki-
adonal megjelentették ezeket. A kotetek nem fogytak valami jol, Derleth azonban,
mint a hagyaték kezeldje, kitartdoan igyekezett elismertetni Lovecraftet a kozonség-
gel, ami végiil sikertilt is. Ugyanakkor az dnzetlen barat, ahogyan ezt mindunta-
lan megjegyzik a Lovecraft életmiivel foglalkozé kutatok, legalabb annyi kart is
tobb Lovecraft-toredéket, ezek pedig korantsem voltak olyan kiemelkeddek, mint
az eredeti torténetek. Raadasul sajat irdsait Lovecraft neve alatt jelentette meg, és
nagyon sokaig nem is sikeriilt szétvalasztani az eredeti és a ,tarsszerzdvel irédott”
torténeteket*? (Houellebecq, 2005; Kornya, 2003).

Azonban vitan feliill all, hogy Lovecraft életmtive haldla utan indult hodito ut-
jara. Els6 korben a ,kovet6i” tették ismertté, az elmult tobb mint fél évszazadban
szamos novellaskotet latott napvildgot, amelyben a szerzok Lovecraft vilagaban jat-
sz6do6 torténeteket jelentettek meg. Olyan irok munkaiban fedezhet6 fel a lovecrafti
hatas, mint a mar emlitett, késébb a Psycho-val hiressé valt Robert Bloch, Clive
Barker vagy Stephen King. Az tn. ,,lovecrafti horror” 6nall6 tematikava valt, és még
az olyan, elsd latasra ide nem sorolhaté filmek is beletartoznak, mint 4 nyolcadik
utas: a Halal (Alien, 1979., 1. Ridley Scott) vagy 4 dolog (The Thing, 1982, r. John
Carpenter)®. Irodalomtorténeti vonalon sokan kulcsfontossagunak tartjak Jorge Luis
Borges 1975-6s novellajat (There are more things), ami Lovecraft el6tt tiszteleg. Ez-
zel, érvelnek tdbben, Lovecraft a ,,magas irodalom” feldl kapott elismerést. Ugyan-
csak fontosnak tartjak Michel Houellebecq kortars francia szerz6 Lovecraftrol szolo
1991-es esszéjét (2005). Természetesen Lovecraft a fantasy-ben is megkertilhetetlen
viszonyitasi pontta valt, mi sem bizonyitja ezt jobban, mint hogy az egyik leghire-
sebb kortars alkotd, Neil Gaiman tobb novelldjat a lovecrafti hagyomanybol épiti
fel. A képregényekben is gyakoriak az életmiibdl atvett elemek, elég csak a Batman
képregények Arkham Elmegydgyintézetére gondolnunk, ami Lovecraft egyik fiktiv
varosanak nevét viseli. De maga a lovecrafti univerzum is tobb filmes és képregé-
nyes feldolgozast kapott, ilyen példaul az 1985-6s Reanimdator (Re-Animator, r. Stu-
art Gordon), ami a Herbert West, az ujjaéleszto (Herbert West — Reanimator, 1922)
alapétletére épiil, illetve a 2001-es Dagon cimii film (r. Denis Paoli), ami az Arnyék

42 Az els6é magyar Lovecraft kiadasok — a Galaktika magazin és a kilencvenes évek tobb valogataskotete
— is szép szammal tartalmaztak nem Lovecraft altal irt, de az 6 neve alatt futo torténeteket.

43 A dolog eredetije, az 1938-as Who Goes There? (magyarul elészor Az izé cimen jelent meg) John
W. Campbell Jr.-t0l az antarktiszi jégben talalt idegennel alapotletében hasonlosagot mutat Lovacraft Az
oriilet hegyei (The Mountains of Madness) cimli 1936-0s irasaval.
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Innsmouth {616tt (The Shadow Over Innsmouth, 1936) torténetén alapul. A lovecrafti
vilagkép tovabba fontos ihletdje kiilonféle zenekaroknak (példaul az 1960-as évek-
ben tevékenykedd, a szerzd nevét viseld H. P. Lovecrafinek) és szerepjatékoknak
(legismertebb a Call of Cthulhu, ami a Cthulhu hivasa cimi 1928-as novella cimét
vette fel) (H. Nagy, 2003; Kisantal, 2007; Kurdi, 2007).

A Cthulhu-mitosz

Bar Lovecraft nem alkotott regényt, és soha nem torekedett nyiltan egy hatal-
mas vilag leirdsara — ami a sci-fi és fantasy miivek sajatja —, mégis kialakitott egy
sajatos ,,kvazi-mitoldgiat”, amit 6 maga csak Yog-Sothoth-mitosznak nevezett, ma
pedig altalaban Cthulhu-mitoszként ismernek. A szerzének korantsem minden miive
tartozik a mitoszt felhasznalo irasok csoportjaba, sét, egyes miivekrdl nem is lehet
egyértelmiien eldonteni, hogy ide tartoznak-e. Lovecraft alkotdi évei soran alakitotta
tasaiban mar megjelennek annak alkotoelemei (személyek, 1ények, helyek stb.). Az
n. Alom-ciklus korai részei példaul nélkiilozik a mitosz jellemz&it, inkabb sziirrea-
lis latomasok leirdsai, azonban az alkot6 késébb mar a fészerepld, Randolph Carter
— aki Lovecraft alteregdja — utazasait a mitosz magyarazatara, bovitésére hasznal-
ta fel. Mindazonaltal az ezekben a torténetekben — féleg a Zardndokut Kadathba
(The Dream-Quest of Unknown Kadath, 1926) és az Eziistkulcs kapuin at (Through
the Gates of the Silver Key, 1934, E. Hoffman Price-szal k6z6s munka) cimiiekben
— adott magyarazatok Osszeegyeztetése a mitosz tdrzsanyagaval bonyolult és nem
mindig tokéletesen kielégitd.

A sziik értelemben vett Yog-Sothoth/Cthulhu-mitosz érdekes keveréke a science
fiction realista, tudomanyos alapti €s a fantasy mitologikus vilagképének. Ezekben a
miivekben a szereplok rendszerint tanult emberek, tudésok, egyetemi professzorok
vagy didkok, sokat latott utazok, akik az adott események utdn mar vagy megbom-
lott elmével vagy rettegéssel kénytelenek tovabb élni. A mitosz alapja ugyanis egy
szornyl titok, amit ezek az emberek felfedeznek. A titok altalaban valami olyan
entitas jelenléte — vagy korabbi jelenlétének nyoma és visszatérésének lehetsége
—, ami teljesen idegen az emberi vilagtol, ezaltal félelmet kelt. A lovecrafti torténe-
tekben a Foldon joval az ember, sot, a foldi élet megjelenése eltt mas csillagrend-
szerekbdl szarmazod entitasok éltek, hatalmas varosokat hozva létre. A bolygénkon
tobb kiilonbozo faj 1étezett, ilyenek voltak a Vének (Elder Things) és a Nagy Ore-
gek (Great Old Ones) néven emlegetettek, akik kozt még haboru is folyt. Mellettiik
mas lények is 1éteztek, amelyek ezek teremtményei, mint a shoggothok vagy az un.
Mélységlakok.* Rajtuk kiviil is olvashatdak leirasok kilonféle entitasokrol, ezek
hol evilagiak, hol ,,mas dimenzidkban” 1éteztek. Ezek a 1ények ugyan nagyhatalmu-

44 Lovecraft utal ra, hogy esetleg az egész foldi élet is csupan ezen a lények ,,teremtd szeszélyének”
koszonhetd.
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ak, tudomanyuk és erejlik felfoghatatlan az ember szamara, mara mar eltiintek a fold
szinérdl. Vagy hatalmas varosaik romjaiban ,,alszanak” a vilag eldugott zugaiban, az
Antarktisz jégmez0i alatt, az arab sivatagban, sotét hegyek kozott, elsiillyedt kon-
tinenseken, vagy visszahtizodtak mas létsikokba. Mindekdzben pedig arra varnak,
hogy valahogy visszatérhessenek, vagy befurakodhassanak a vilagunkba.

Ezek a Fold fiatal koraban létezd entitasok, foleg a Nagy Oregek, nem tiintek el
nyom nélkiil. Nem csak elfeledett varosaik romjai 6rzik emlékiiket, de kiilonos kul-
tuszok és vallasok is. Az emberiség torténelme soran ujra és ujra feltiind csoportok
groteszk balvanyokat imadnak, amelyekben az altaluk istenként tisztelt Oregekre
ismerhet a kutato, ép ésszel felfoghatatlan ritusokat tiznek és furcsa, az emberi nyelv
szamara idegen varazsigéket kantalnak. Ezek azonban nem egyszer(i babonas hivok:
mind az emberek, mind pedig mas lények, mint a Mélységlako vizi 1ények képesek
megidézni az Oregeket vagy azok szolgait. A Rémiilet Dunwichben (The Dunwich
Horror, 1929) cimi torténetben példaul az egyik szerepld arra torekszik, hogy kaput
nyisson egy masik vilagba, hogy onnan valami atjéhessen. A Cthulhu hivdsaban
egy furcsa kultusz vilagon szétszort kovetdinek kantdlasa kelti életre a tengerbdl
kiemelkedd sziget szornyetegét. Szamos esetben magikus modszer kertil el6, hol ra-
cionalis magyarazat nélkiil, hol azonban utalva ra, hogy ezek mogott valami okkult
tudas vagy természettudomanyos jelenség all (igy kvazi raciondlis alapra helyezve
a torténteket). A Charles Dexter Ward esetében (The Case of Charles Dexter Ward,
1929) olvashatjuk példaul, hogy az embert a halalbol ,,bizonyos sokkal” még év-
szazadokkal késdbb is vissza lehet hozni. A lovecrafti magusok és okkultistak nem
feltétleniil a természetfelettinek kdszonhetik hatalmukat, sokkal inkabb ismeretlen
tudomanyoknak, olyan dimenzidknak, amelyekr6l — lovecrafti fordulattal élve —
nem lenne szabad tudnia az embernek.

Ennek a tudasnak nem kizardlag ,,szentségtelen” okkultistak és tébolyodott
kultuszhivék vannak birtokdban. A kutatok gyakran ratalalhatnak olyan feljegyzé-
sekre és konyvekre, amelyek nemcsak utmutatéul szolgalnak az okkult praktikdk
kozott, de leirasokat tartalmaznak az Oregekrdl, a Vénekrdl és a hozzajuk hasonld
entitasokrol is. A leghiresebb ilyen konyv a lovecrafti vilagban a Necronomicon, a
HHoltak Torvényének Képe”. Ez az okkult kodex vagy grimoire® Lovecraft szerint
annyira veszélyes, hogy szinte minden olvasojat az driiletbe kergeti. Magara a le-
jegyzbjére, Abdul Alhazredre is csak ugy hivatkoznak, mint ,,az Oriilt arab”, aki a
VIII. szdzadban vetette papirra a kdnyvet. A Necronomicon szinte minden fontosabb
konyvtarban megtalalhatd, &m szigortian Orzik, és még a tanult, babondkban nem
hivé tuddsok kozott is nyomasztd 1égkor lengi koriil a nevét. Aki helyesen tudja
olvasni ezt a kdnyvet és mas, hasonlé munkakat (mint a De Vermis Mysteriis-t vagy

45 A francia eredetli grimoire sz6 varazskonyvet jelol, ami kiilonféle magikus tudast tartalmaz. Gyakran
maguknak a grimoire-oknak is varazser6t tulajdonitanak. A grimoir-ok fontos részét képezik a kiilonféle
okkultista tanoknak.
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az Unaussprechlichen Kultent*), az képes feltarni azt a titkot, amivel a vilagra sza-
badithatja a kiilonféle entitasokat.

A lovecrafti univerzumban legnagyobb szerepiik az Oregeknek van. A Vének
csak kevés torténetben jelennek meg, az 6 varosuk az Antarktiszon fekszik. Az Ore-
gek azonban allandé veszélyt jelentenek az emberre — noha nem gonoszak, csak
teljesen kdzombosek, éppen ezért az embert inkabb allatként kezelik. A legfonto-
sabbak koziiliikk Cthulhu (aki R’lyeh elstillyedt varosaban varja visszatértét), Shub-
Niggurath (,,az erdok fekete kecskéje, ezer ivadékkal™), Nyarlathotep (,,a kuszé ka-
0sz”, aki képes mas alakot 6ltve elvegyiilni az emberek kozott) és Dagon (aki egy
halszerti tengeri 1ény). Fontos entitds Yog-Sothoth is, aki ,,a kulcs és a kapu”, az 6
kozvetitésével tudnak visszatérni az Oregek a mi vilagunkba. Emlitést érdemel még
Azathoth, ,,a vak idiota isten” vagy ,,nuklearis kdosz”, aki a vilagegyetem kozép-
pontjaban jarja ,,6riilt tincat”. Lovecraft, mivel igyekezett osszeforrasztani az Alom-
ciklust a Cthulhu-mitosz irasaival, ezért késobb hierarchiaba is rendezte ezeket a
Iényeket. Yog-Sothot és Azathoth lettek a legfobb 1ények, alattuk allnak az olyan
entitasok, mint Cthulhu, Shub-Niggurath vagy Nyarlathotep. Oket kovetik az tn.
Nagyok, az emberiség istenei, majd a kiilonféle mas teremtmények, az emberek,
emberfélék és nem emberfélék, mint a Mélységlakok. Itt mar Lovecraft metafizikai
oldalrdl kozelitette meg a mitosz entitasait, mar nincs nyoma a korabbi tudomanyos
magyarazatoknak. Ezek a lények nem idegen bolygok sziilottei, hanem mas dimen-
ziok lakoi, amelyeket magidval el lehet érni. A Cthulhu-mitosz éppen ezért nehe-
zen megfoghato egység: tekinthetlink ra ugy, mint természettudomanyos alapokon
allo, dsi idegen lények istenként valo hitébdl felépiild kvazi-mitologia, vagy egy
bonyolult, filozofikus és metafizikai magyarazatokkal ellatott ,,aAlomvildg” — ahogy
Randolph Carter egyik alomutazasa keretében kifejti a szerzo.

A mitosz Lovecraft haldla utin nem maradt valtozatlan. Vilaga vonzotta a kii-
lonféle alkotokat, igy sziilettek olyan irdsok is, amelyek csak tovabb gazdagitottak
ezt a mitologiat. A legfontosabb hatast August Derleth gyakorolta (maga a Cthulhu-
mitosz elnevezés is téle szarmazik), sokak szerint nem pozitiv értelemben.*’ Derleth,
mivel ugy érezte, jogosult a lovecrafti életmi , kiteljesitéséhez”, a Cthulhu-mitoszt
is sajat képére formalta. A keresztény hatter(i szerz6 legfontosabb valtoztatasa, hogy
egyes lényeket joként, masokat gonoszként pozicionalt, az egész mitoszt pedig e két
tabor harcava tette. A Vének lettek a jok, mig a Nagy Oregek a gonoszak. Ezzel nem
csak leegyszertsitette a lovecrafti mitologiat, de antropomorfizalta is. Aki elolvas
néhanyat Lovecraft ebbe a korbe tartozo miivei koziil, lathatja, hogy nala ezek az
entitasok se nem gonoszak, se nem antropomorfak. Derleth tovabba uj Iényeket is
krealt, és mindet valamilyen elemhez (f6ld, viz, tliz, levegd) rendelte: a labasfe-

46 Mindkett6 kitalacid, noha nem Lovecrafté: az els6t Robert Bloch, a masikat Robert E. Howard torté-
neteibdl kolcsonozte.

47 Derleth egy levélre hivatkozott, melyben Lovecraft leirta, milyennek is képzelte valojaban a mitoszt,
kovetdje pedig sajat bevallasa szerint csak eszerint jart el. A hetvenes években, mikor Lovecraft kéziratait
és levelezését feldolgoztak, semmilyen hasonlo tartalmu levelet nem talaltak, igy Derleth irdsait nem
fogadjak el ,hivatalos” kiegészitésként (Kisantal, 2007).

42



jiekre emlékezteté Cthulhu példaul viz elemii, mig Nyarlathotep foldelem 1ény
lett. Azonban barmennyire is tdvol all ez a fajta kép az eredeti lovecrafti invenci-
otdl, Derleth mitosza igen elterjedtté valt, a legtobb szubkultira erre hivatkozik (a
Cthulhu-mitoszroél 1asd még: Haanegraaf, 2007; Kurdi, 2007; Tarr, 1994).

A mitosz forrasai

Lovecraft kiterjedt levelezésének és miiveinek ,,leird”, részletezd stilusa miatt
jol dokumentalhato, milyen forrasokbdl taplalkozott nem csak a Cthulhu-mitosz
megirasakor, de egész életmiivének megalkotdsa soran. Legfoképpen tudomanyos
vilagnézete és materializmusa szolgalt alapul irasaihoz, ugyanakkor vonzodasa a
misztikushoz, a rémiileteshez, a nem mindennapihoz érdekes 6tvozetet alkot ezzel.
Folyamatosan igyekezett kdvetni kordnak 0j tudomanyos eredményeit és felfede-
zéseit, amelyeket beleépitett fikcidiba. A tudomanyos targyll olvasmanyai mellett
utazasai soran is hozzajutott kiilonféle ismeretekhez, féleg a folklor teriiletérol, ame-
lyeknek kdszonhetden hitelesen tudta megalkotni irdsainak helyszineit és szerepldi-
nek jellemét (Evans, 2005).

Alapvetden azonban ez csupan a forma és a torténet szempontjabdl érdekes. A
hattér ennél sokkal osszetettebb alapra épiil. ,, [Lovecraft] abban hitt, hogy sors vagy
veletlen nem létezik, és minden lehetséges torténést az anyag fizikai, az élet biolo-
giai és az ember kulturalis folyamatai hataroznak meg — tokéletesen determindlt és
megvaltoztathatatlan modon.” (Kurdi, 2007, 26.) Ez meghataroz6 szempont akkor,
amikor a forrasait vizsgaljuk. Lovecraft magaéva tette a darwinizmust, az evolicios
fejlédés elméletét, és éppen ezért a korszak olyan antropolégusainak munkai kdzel
alltak hozza, mint Edward Tylor és James Frazer, akik az ember természetfelettibe
vetett hitét materialista sziikségletekkel timasztottak ala, illetve a vallasok fejlodé-
sét evolucionista alapra helyezték. Frazer egyik leghiresebb munkajat, Az arany-
agat (The Golden Bough, 1890) Lovecraft cim szerint is emliti. Bar maga nem volt
vallasos, mégis igen gyakran épitett vallasi elemeket miiveibe. Az Ezeregyéjszaka
meséi az iszlam misztika fel¢ forditotta, a gorog-romai mitoldgia a klasszikus po-
liteista vilagképet tarta fel eldtte, és rengeteget olvasott a kdzépkori misztikaral,
ezotériarol, illetve boszorkanysagrdl is. Legtobbet Margaret Murray kdnyvére hi-
vatkozik, amelyrdl korabban mar szo6 volt, mint a Wicca Gjpogany csoportjanak for-
résa. frasaiban tobb okkultizmussal és démonolégiaval foglalkozo alakot megemlit,
mint Albertus Magnust vagy Eliphas Levit. Hivatkozik a XIX sz4zad altudomanyos
munkadira is, mint William Scott-Elliot Atlantisz és az elveszett Lemuria (The Story
of Atlantis and the Lost Lemuria, 1925) cimi irdsara a tengerbe siillyedt kontinen-
sekrol. Lovecraftnek tovabbi fontos forrasai voltak azok a szerzok, akik fikcioikban
kotddtek a kozépkori magidhoz, felhasznaltak az okkultista tanokat vagy egyszertien
régi, nem keresztény vallasi hagyomanyokbol kredltak ujakat. Legfontosabb ezek
koziil Lord Dunsany, akit Lovecraft Poe utan a legnagyobb példaképének tekint,
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de ide sorolhat6 példaul Algernon Blackwood vagy Arthur Machen is (Haanegraaf,
2007; Kurdi, 2007; Sarkozy, 2003).

Lovecraft miveinek vizsgalatai soran a legérdekesebb kérdés az, hogy milyen
hatassal voltak ra koranak vallasi jelenségei, az okkultizmus iranti megélénkiilt ér-
deklédés és az Gjpogany mozgalmak. ,, Nem — sohasem olvastam a hivatalos »okkul-
tizmus« zsargonjat — irja 1925-ben —, mivel mindig is ugy vélekedtem, hogy a fan-
tasztikus irasok hatdasosabbak, ha keriilik az elcsépelt babonasdagokat és a népszerii
kultuszok varazsigéit. Tulajdonképpen, tényleges hit tekintetében abszolut materi-
alistanak tekintem magam, a legkevésbé sem hiszek barmiféle természetfelettiben
— vallasban, spiritualizmusban, transzcendentalizmusban, lélekvandorlasban vagy
halhatatlansagban. Elképzelheto viszont, hogy kivalo otletek csiraira lelek a tébo-
Iyult spiritualista szélsoségek felkapott locsogasaban; madr sokszor fontolgattam,
hogy beszerzek valamennyit azokbol a siiletlenségekbol, amit a 46. utca okkultista
tizletében arulnak.” (Lovecraft, 2005, 499.) Bar a mtivek alapjan kdnnyen kijelent-
heti a feliiletes Lovecraft-olvaso, hogy a szerz6 koranak okkultistait vette alapul, ne
feledjiik el azt a tényt, hogy az okkultistak is régebbi, vélt vagy valds hagyomanyo-
kat vettek alapul. Igy inkabb mondhatjuk azt, hogy Lovecraft és az okkultistak azo-
nos alapbol meritettek. Noha a Cthulhu-mitosz torténeteiben feltiinnek igazi okkult
kotetek és valdsagban is 1étezett személyek nevei, a szerz6 csupan szinesitésként
hasznalta fel azokat, nem a kortarsak hitébdl kolcsonozte oket. Természetesen azon
sem kell csodalkozni, ha a XIX-XX. szazad hires okkult figurdinak nevei olykor
felbukkannak egy-egy torténetben: ez csak Lovecraft tdjékozottsagat és ,,alkotoi
szabadsagat” mutatja (Haanegraaf, 2007).

A lovecrafti vallasi hagyomany

1929-ben Lovecraft egy Clark Ashton Smithnek irt levelében az alabbi esetrdl
szamolt be: ,,[...] a Rémiilet Dunwichben ota semmit sem alkottam. Ha mar szoba
keriilt — e torténetnek koszonhetien felettébb érdekes levelet kaptam egy furcsa bos-
toni oreg holgytdl, a salemi Mary Easty egyenes agi leszarmazottjatol, akit 1692.
aug. 19-én akasztottak fel a Gallows Hillen. Kiilonés képességekre és szokdsokra
utalo megjegyzéseket tesz, melyek nemzedékrol nemzedékre hagyomanyozodnak a
csaladjaban, és arrdl erdeklodik, tudomasomra jutottak-e bizonyos 6si uj-angliai
boszorkanysagok titkai. Ezenkiviil azt is tudakolta, vajon Dunwich és Arkham valo-
sagos helyek-e! Valaszolni fogok a levelére, és meglatom, sikeriil-e ravennem az agg
lelket, hogy elmeséljen nekem néhany suttogva terjedo boszorkanyhagyomanyt! Egy
vén boszorkanyivadéktol szarmazo, tényleges »belso informadciok« alapjan megirt
salemi rémhistoria megdobbento ujdonsag lehetne!” (Lovecraft, 2005, 512-513.)
Ez a levél igencsak nagy meglepetést okozhatott a materialista és vallasellenes, a
babonasagot és mindenféle varazslatba vetett hitet elutasitd szerzének: a salemi bo-
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szorkanyper* egyik aldozatanak leszarmazottja az 6 irasaban valami olyasmit latott
meg, ami csupan a ,,boszorkanyivadék™ elképzeléseiben 1étezett. Ugyanakkor nem
ez volt az egyetlen eset, amikor Lovecraftet azzal kapcsolatban keresték meg, nem
rendelkezik-e valami titkos informacidval okkult praktikakrol, rejtélyes grimoire-
okrdl, vagy hogy a miiveiben leirtak nem allnak-e kapcsolatban valos — vagy annak
vélt — eseményekkel.

Nem okozhat meglepetést, hogy a korszak vallasi érdekl6dése Lovecraft miive-
ivel kapcsolatban is eldkeriilt, hiszen a boszorkanysagban, okkult tudomanyban és
hasonlékban hivé emberek joggal gondolhattdk, hogy a torténetek szerzdje is vagy
hisz ezekben, vagy valami olyan forrasbdl dolgozott, ami az 6 szamukra is fontos
lehet. Az ir6 halala utan lassan elhomalyosult az irdsokban megjelend események
fiktiv volta, és egyre tobbszor hivatkoztak rajuk tigy, mint valos, megtortént esemé-
nyekre vagy analogidkra, valamilyen ismeret burkolt bemutatasara. Az okkultista
szubkultira — a kultuszmilid, illetve az okkultura — a legkiilonfélébb magyarazatokat
talalt a Lovecraft munkaiban fellelheté vallasi elemekre. Innen pedig mar csupan
egy 1épés volt, hogy sokan azokbol meritsenek €s arra alapozzak személyes hitiiket,
vagy akar egész vallasi rendszert dolgozzanak ki. A lovecrafti hagyomany nagy ha-
tast gyakorolt a kiilonféle okkultista csoportokra, elsdsorban a szerzé leghiresebb
invenciojanak, a Necronomiconnak kdszoénhetoen.

1924-ben jelent meg A kutya (The Hound) cimi, két évvel korabban irt Lovecraft
torténet, amelyben elészor jelent meg a Necronomicon. A fiktiv grimoire ezutan a
szerz0 tobb irasaban feltlint, majd mas irdk is hivatkoztak ra munkaikban. A kotet
szerzdje egy bizonyos Abdul Alhazred — ez volt Lovecraft gyerekkori ,,muzulman
neve”, amit tobb levelében megerdsit —, akire eldszor az 1923-as 4 névtelen va-
ros (The Nameless City) lapjain hivatkozik. A Necronomicon név eredete allitolag
Lovecraftnek egyik almaban jutott eszébe, valdszinii azonban, hogy az Astronomicon
cimd, i. sz. I. szdzadbdl vald koltemény az ihletd forras. Maga a Necronomicon a
szerz0 szerint gorog sz6. Mivel 6 maga nagyon jol tudott gordgiil, ezért nem esett
nehezére megadni a forditast, ami nagyjabdl ,,a holtak térvényének képe”, de a ké-
s6bbi Lovecraft-kommentatorok sajat forditasokat is megadnak: ,,;atmutat6 a holtak
vilagdhoz” vagy ,,a haldl torvényének konyve”. A kiilonféle novellakban és kis-
regényekben ugyan olvashatoak részletek a Necronomiconbdl, de a teljes szdveg
soha nem késziilt el. Ez persze nem akadalyozta meg abban, hogy papirra vesse 4
Necronomicon torténetét (History of the Necronomicon) 1927-ben (de csak halala
utan, 1938-ban adtak ki). Ebben olvashatd, hogy a 730 koriil keletkezett mii eredeti
cime Al Azif— ,, az azif szo az arab nyelvben ama (rovarok keltette) éji zajt jeloli, me-

48 Az Uj-angliai Salem varosaban a XVII. szazad végén tobb boszorkanypert is lefolytattak, amelyek-
ben a vadlottakat a Satannal valo lepaktalas miatt itélték el. A varos azdta a boszorkanysag szinoniméaja
lett, a kdznyelvben is ,,The Witch City” (a boszorkanyvaros) néven hivatkoznak ra. A legismertebb fel-
dolgozasa az eseményeknek Arthur Miller 4 salemi boszorkanyok (The Crucible, 1952.) cimii draméja.
Maga Lovecraft is feldolgozta a boszorkanyperek témajat, Arkham kitalalt varosa pedig sokban hasonlit
Salemre.
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lyet démonok iivoltésének hittek™ —, szerzbje pedig ,, mds hitekre is nyitott muzul-

man volt”. Alhazred bejarta Arabiat, dsi és titkos varosokat fedezett fel, é&s mélyen a
sivatag alatt egy ember el6tti faj ,, megrazo kronikdira és titkaira lelt”. Az Al Azifot
Damaszkuszban irta, majd 738-ban eltlint, mas forrasok szerint meghalt.® Lovecraft
roviden felvazolja a konyv tovabbi sorsat is. A 10. szdzadban, mikor mar igen elter-
jedt volt, Necronomicon cimen leforditjak gorogre. Tobbszor betiltottak, a latin for-
ditast IX. Gergely papa indexre helyezte, &m az évszdzadok alatt sorra bukkantak fel
példanyai. Allitolag Dr. John Dee, Erzsébet kiralyné alkimistdja készitett egy angol
nyelvi forditast, illetve a latin szoveg eldkeriilt Salemben is a boszorkanyperek ide-
jén. A fikcid szerint a Necronomicon egy-egy példanyat 6rzik a British Museumban,
a parizsi Bibliotheque Nationale-ban, a Harvard Widener Konyvtarban, a Buenos
Aires-1 Egyetemen, illetve az arkhami Miskatonic Egyetemen is (Harms és Gonce,
2003; Lovecraft, 2003).

Bar nem a Necronomicon volt az egyetlen kdtet, amire az ir6 hivatkozott, még-
is ez valt a legnépszertibb ,lovecrafti grimoire-ra”. Népszertisége olyan nagy volt,
hogy maga Lovecraft is célzott rd, egyszer megprobalkozik egy hosszabb szdveg
létrehozasaval, bar ezt igen nehéz feladatnak tartotta. Ezt irta 1932-ben Robert E.
Howardnak: ,,Ami a Necronomicon megirasat illeti — barcsak lenne energiam és
otletem hozzalatni! Attol tartok, nem kis munka lenne, tekintetbe véve a kiilonféle
reszleteket és burkolt célzasokat, amiket az idok soran a kényvnek tulajdonitottam!
Elképzelheto viszont, hogy kozreadok egy réviditett Necronomicont — ami az olyan
részeket tartalmazza, melyek kelloen biztonsagosnak tekintheték ahhoz, hogy az
emberiség tudomasara jussanak! Amikor Juntz Fekete Konyve és Justin Geoffrey
kolteményei®' piacra keriilnek, kétségteleniil meg kell fontolnom majd a vén Abdul
halhatatlanna tételét!” (Lovecraft, 2005, 526-527.) Erdekes, hogy eszerint maga a
szerz0 is ugy gondolta, az embereket érdekelheti egy grimoire szdveg, illetve aki
esetleg késobb — a hetvenes, nyolcvanas években — olvasta ezt a levelet, akar arra
is gondolhatott, hogy Lovecraft mégiscsak valami titkos tudas birtokédban volt. Mas
levéltoredékek is alatdmaszthatjak ezt a feltételezést, és ezek lehetnek a Lovecraft
halala utan kialakult elméletek alapjai. Maga az ir6 tisztaban volt vele, hogy ha to-
vabb novekszik a Necronomicon koriili kultusz, akkor az emberek nem fogjak elhin-
ni neki, ha ramutat, hogy ez csupan kitalacio.*? Egyesek szerint Lovecraft birtokaban
volt a Necronomiconnak, csak nem akarta raszabaditani a gonoszt az emberekre —
vagy nagyapja konyvtaraban talalt ra, vagy sokat utazo apjatol jutott hozza —, esetleg
csupan pénzéhségbdl butitotta le a konyv tartalmat. Megint masok gy gondoljak,

49 Az idézetek forrasa: Lovecraft, 2003, 439-442.

50 ,,/...] fényes nappal elragadta, majd a rettenett6l megdermedt sokasdg szeme lattara felfalta egy
lathatatlan szérnyeteg” — irja Lovecratft.

51 A Fekete Konyv a korabban emlitett Unaussprechlichen Kulten, Justin Geoffrey oriilt kolto alakjaval
egylitt Howard invencioi.

52 Egy 1936-0s levelében azt irja, nem oriil annak, ha valaki arra pazarolja az idejét, hogy konyvtarakban
a grimoire utan érdeklédjon — ekkor mar nem tdmogatta a Howardnak 1932-ben felvetett ,,roviditett és
expurgalt” szoveg kozlését, mert az csak Osszezavarja a folklor utan érdeklddo didkokat.
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Lovecraftnek alméban sugalltik az Oregek az Al Azif szovegét — és az egész mitoszt
—, vagy valahol latta a konyvet, esetleg egy titkos kultusszal kapcsolatban hallott
rola. A szerz6 halala utan egyre tobben keresték a Necronomicont kdnyvesboltokban
¢és konyvtarakban. Sét, a konyv koril kialakult kultusz odaig terjedt, hogy tréfas
kedvii emberek egy ,,Abdul Alhazred — Necronomicon” felirati kartyat is elrejtettek
a Yale konyvtaranak katalégusaba. Az ilyen és ehhez hasonl6 akcidk, a grimoire
alland¢ feltiinése a popularis kulturaban, mind csak erdsitették a keresletet, amire
hamarosan kinalat is kezdett kialakulni (Clore, 2006b; Kurdi, 2007).

Elészor L. Sprague De Camp Lovecraft biografus és ird neve alatt jelent meg
egy Necronomicon 1973-ban. De Camp sajat bevallasa szerint Irakban, titokzatos
kortilmények kozott jutott hozza a szoveghez, amit ugyan egy didk megprobalt lefor-
ditani, de szornyl halalt halt kdzben, igy ez a verzié nem angol nyelvii. A figyelmes
szemléld azonban felfedezheti, hogy minddssze egy nyolc oldalas szoveg varialodik.
Maga De Camp is elismeri a csalast, tréfanak nevezve azt. A kdvetkezd, komolyabb
munka Colin Wilson, George Hay, Robert Turner és David Langford nevéhez koto-
dik. Wilson és Hay voltak az 6tletgazdak, akik Langford egyik novelldjabol indultak
ki. A novelldban egy szamitogépes program bebizonyitja a Necronomicon valds vol-
tat, ez a fiktiv szamitogépes analizis kiegészitoként bele is keriilt a kiadvanyba. Az
okkultista Turner egy nem kifejezetten érdekes okkult szoveggel jarult hozza a mii
létrejottéhez, amiben feltlinnek a Cthulhu-mitoszbol ismert nevek. A konyv tartal-
maz tovabba két esszét, az egyik Lovecraftrél €s Abdul Alhazredrdl, a masik pedig a
lovecrafti tdjakrol. Ebben a kiadvanyban — amit a késziték szintén felvallalnak, mint
hamisitvanyt — tiinik fel elészor legenda Lovecraft apjanak szabadkémiivességérol,
¢és hogy 0 jutott hozza az Al Azifhoz egyiptomi titja soran.

A legismertebb Necronomicon szoveg a magat csak Simonnak nevez6 ismeretlen
szerzé 1977-es munkaja.”® Hogy Kit rejt az alnév, nem tudni, egyesek olyan alakokat
sejtenck mogotte, mint Wilson, De Camp, L. Ron Hubbard vagy Sandy Pearlman dal-
szdvegird. A legtobbek szerint a szerz6 vagy Herman Slater, egy New York-i okkultis-
ta konyvesbolt tulajdonosa, vagy egy ismeretlen magus, akinek pénzre volt sziiksége.
A legenda szerint Simon az anyagot sotét uton szerezte be, megalkotasakor olyanok is
jelen voltak, akik akkor mar ,,nem voltak az ¢l6k k6zott”, és a kiadas koriil is rengeteg
titokzatos €s megmagyarazhatatlan jelenség tortént, UFO észlelések, halalesetek stb.
Ez az els6 Necronomicon, ami 6nmagat autentikusnak tekinti, sem a titokzatos szerzo,
sem a kiadé nem hajlandé elismerni, hogy az Al Azif ezen kiadasa nem valés. Dan
Clore allitasa szerint ez a verzid bizonyos mezopotamiai szovegek és vallasi figurak,
¢és a hires magus, Aleister Crowley irasainak és Lovecraft Cthulhu-mitoszanak ke-
verékébdl jott 1étre, nyilvanvalo ferditésekkel és pontatlansagokkal. Simon szdvegén
latszik az, ami szinte az dsszes Necronomiconra jellemz0, vagyis hogy a Derleth altal
kitalalt mitolégiat hasznaljak, a j6 Vének és a gonosz Oregek szembenallasat, nem pe-

53 Magyarul is ez a kiadas jelent meg el0szor 1995-ben az Eurdpai Taktikai Centrum gondozasaban, ké-
s6bb a Hermit Kiado tobbszor tjra kiadta. 2005-ben ugyanitt jelent meg a Wilson-Hay-Turner-Langford-
féle szoveg is.

47



dig az eredeti lovecrafti mitoszt. Mindenesetre a Simon-féle A/ Azif hatalmas népsze-
riségre tett szert, alapjat képezi tobb mas szovegvaltozatnak, illetve a kdzbeszédben is
ezt a szoveget értik Necronomicon alatt.

A harom kiadéason kiviil még kb. féltucatnyi kiilonb6z6 mii 1étezik Necronomicon
cimmel. Léteznek olyanok, amelyek magukat autentikusnak tiintetik fel, masokrol
még a szerzOk is elismerik, hogy semmilyen valosagalapjuk nincs. Az okkultista
szubkultiraban keringenek még kiilonféle legendak olyan Necronomiconokrol,
amelyek a valdsagban nem is léteznek. A szoveget a legkiilonfélébb konyvekkel
hozzak 6sszefiggésbe, Salamon Kulcsatol™ kezdve Aleister Crowley irasaiig, és egy
kalandos torténetet is krealtak mellé, olyan torténelmi alakokkal, mint Leonardo da
Vinci, Cervantes, Sztalin, és olyan eseményekkel, mint a keresztes haborik vagy a
Titanic tragédiaja® (Clore, 2006a; Necronomicon, €. 1n.).

A fiktiv Necronomiconok, bar mindrdl bebizonyithato, hogy nem autentikusak,
mégis fontos részét képezik a magikus hiedelmeknek. A kiilonféle Gjpogany moz-
galmakban gyakran elékertiil a grimoire hasznalhatdsaganak kérdése, és legtobbszor
maguk a vallasi csoportok vezetdi szentelnek oldalakat annak, hogy bebizonyitsak
az Al Azif hamis voltat.*® Azonban akadnak, akik elfogadjak, hogy ha nem is olyan
mértékben, mint egy valos varazskonyv, de a kiilonféle szertartasok, meditacio stb.
soran hasznalhat6 valamelyik szovegvaltozat.”’

Lovecraffti csoportok

A lovecrafti életmii hatdsa a kortars vallasi szintérre nem meriilt ki a
Necronomicon-jelenségben. Sokan, akik valamilyen formaban gyakoroljak az ok-
kultista praktikakat és a magiat — f6leg az tin. kosz magiat®® —, elészeretettel meri-
tenek Lovecraft miiveibdl. A Cthulhu-mitosz sokaknak mutat valamiféle allegoriat

54 A Clavis Solomonis vagy Clavicula Salomomis egy, a XIV-XV. szazadban keletkezett reneszansz
grimoire.

55 Egy kifejezetten érdekes kronologia olvashatd a Necronomicon fiktiv torténetérél ebben a
dokumentumban:Cim: http://promdrive.p8.hu/downloads/feketemagia.pdf Letoltés ideje: 2012. 04. 20.).
56 Erre két példa, az egyik a magyar Wicca csoport egyik internetes kiadvanyaban olvashato cafolat
(Cim: http://berkano.wicca.hu/arnyak/pdf/arnyak5.6.pdf, Letoltés ideje: 2012. 04. 20.), a masik pedig a
Pagan Webblog Hungary oldalon talalhatod 0sszegzés a Necronomiconrol és Lovecraft ilyen témaju le-
veleirél (Cim: http:/pwh.freeblog.hu/archives/2008/12/05/Az_osi_es_gonosz_Necronomicon/, Letoltés
ideje: 2012. 04. 20.). Ennek ellenére tobb helyiitt olvashato, hogy a hivek nehezen tudnak donteni abban,
mi is az igazsag, pl. a Wicca kozosség egyik foruman (Cim: http://www.wicca.hu/index.php?mod=forum
&akcio=uzenetlista&temaid=261, Letoltés ideje: 2012. 04. 20.).

57 ,,Bdr a kényv csupan kitalacio, a satani magiaban az arra fogékonyak mégis hasznosithatjak az in-
tellektualis felszabadito kamraban inspiraciokeént, hiszen ezen a helyen és szellemi allapotban, amikor a
mdgus a szertartas idejére tudatosan félreteszi a raciondlis értékrendjét, gyakorlatilag minden és barmi
fantaziaserkentd erejii lehet, az egyéni érdeklddési kornek és az elérni kivant célnak megfeleléen.” (Cim
http://scythe.hu/necronomicon-es-tarsai, Letoltés ideje: 2012. 04. 20.)

58 A kaosz magia (Chaos Magick) az okkultizmusban gyokerezik, legfontosabb jellemzdje a hedoniz-
mus és az egyén belsd utkeresése. Legfontosabb alakjanak Aleister Crowley-t tekintik, akinek életmiive
hivatkozasi pont a kdosz magiaban (Clarke, 2006; Szilagyi és Szilardi, 2007).
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a modern vilagban, tobb magus pedig a fiktiv varazskonyveket kutatva — vagy hasz-
nalva valamely hamis kiadast — probal titkos tudas birtokaba jutni. Mindazonaltal,
bar az okkultizmus és a kaosz magia alapvetden individualis foglalatossag, tobb
csoport létezik, ami az okkultizmusbol merit, és felhasznalja a lovecrafti mitoszt is.
A kdosz magiara alapulo satanizmus is épit elemeket hitelveibe és szertartasaiba a
Cthulhu-mitoszbol.

Sok kisebb-nagyobb olyan kultusz, vallési ,,mithely” és okkultista kor 1étezik,
amely nyiltan felvallalja lovecrafti ihletését — emellett természetesen még olyan cso-
portok is 1éteznek, amelyek nem ennyire nyiltan, de meritenek a mitoszb6l.* Eléb-
biek koziil a legismertebbek: Order of the Trapezoid: az 1957-ben megalapitott Rend
a hirhedt Church of Satan elézménye. Az alapitok kozt talalhato a ,,Satan egyhaza-
nak” késdbbi vezetdje, Anton Szandor LaVey. A csoport individualistak kozossége,
amelynek tagjai — a Lovagok — kiilonb6z6 kisebb egységekbe — Hazakba (Houses)
illetve Kunyhokba (Lodges) — tomoriilnek, ezek kdzil némelyik lovecrafti nevet
visel (R’lyeh). A Rend tagjai kdzéppontba helyezik a Cthulhu-mitoszt és Lovecraft
munkassagat, és olyan, lovecrafti témakat dolgoznak fel hitelveikben, mint a f61don
kiviili hatalmas istenségek. A Rend elfogadja a Church of Satan elveit és ritualéit.

The House of Starry Wisdom: az Order of the Trapezoidon beliili egyik Haz. Ne-
vét Lovecraft 4 sotétség lakoja (The Haunter of the Dark, 1935) cimii novelldjaban
szerepld kultusztdl vette (a fiktiv vallas kdzéppontjaban Nyarlathotep all). Céljai
kozt els6sorban a ,,csillagk6zi szimbolumok™ vizsgalatat, az univerzum és az em-
beriség keletkezésének és rendeltetésének kutatdsat illetve kiilonféle asztronomiai
jelenségek felhasznalasat jeloli meg, ezzel is kapcsolodva a lovecrafti ,,csillagkozi
mitologiahoz”. Alapvetd hitelveiben nem tér el az elébbi csoporttdl.®!

Esoteric Order of Dagon: a Lovecraft egyik novelldjaban, az Arnyék Innsmouth
folottben szerepld kultusz nevét viseld, a crowleyanus hagyomanyokat koveto cso-
port alapitdjaként Randolph Cartert jel6li meg. Tézisei szerint Carter hosszl idon at
egy parhuzamos létsikban varakozott, amelybe az almok ttjan lehetett belépni, mig
végiil a hatvanas években az eddig csak ,,tudati formaként” 1étez6 személy megje-
lenhetett a valdsagban. Egy bizonyos Steven Greenwood vette fel a Randolph Carter
nevet, és 1981-ben kiadta a Manifesto of the Aeon of Cthulhu cimii munkat. Ekkor
alapitotta a Temple of Dagont, amibdl kés6bb az EOD valt. Lovecraft a csoport tagjai
szamara olyasvalaki, aki nem volt képes befogadni az igazsagot, ezért csak fikci-
6s munkdin keresztiil mutatta meg azt a vilagnak. Az EOD az egyik legfontosabb

59 Sét, a lovecrafti entitasok a parddiavallasok kedvelt alakjai is lettek, ilyen parddiavallas példaul a
Cthulhu Salvation Program, ami Cthulhu eljovetelét hirdeti (Cim: http:/kuoi.com/~kamikaze/Religion/
salvation.php, Letoltés ideje: 2012. 04. 20.).

60 Cim: http://www.trapezoid.org/ (Letoltés ideje: 2012. 04. 20.). Lovecraft fontossagarol lasd: When
The Stars Come Right Again (Cim: http://www.trapezoid.org/thought/when.html, Letoltés ideje: 2012.
04. 20.).

61 Cim: http://www.trapezoid.org/lodges/starry.html (Letoltés ideje: 2012. 04. 20.)
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lovecrafti vallasi ,,gylijtészervezet”, tagja volt Kenneth Grant, a Typhonian Rend
vezetdje, tobb okkultista illetve a lovecrafti szubkultra képviseldi is.®

Miskatonic Alchemical Expedition: a mar nevében a lovecrafti életmiihdz kap-
csolddo csoport — a Miskatonic-volgy Lovecraft invencidja, itt talalhatd Arkham
varosa — 1988-ban alakult tobb kiilonféle okkultizmussal foglalkozé ember 6ssze-
fogasabol (példaul Phil Hine, volt EOD tag is kdzremiikodott). Alapja az Esoteric
Order of Dagonon ¢és Typhonian Renden at Crowley-ig visszanyulik. A lazan fel-
épiild szervezet amolyan ,,ezoterikus muihely”, célja elésegiteni az egyén belsdjének
feltarasat, sajat ismeretlen tartalékainak aktivizalasat. A lovecrafti mitologidban a
kozmikus tudast, a magasabb 1étsikok lehet6ségét talaltak meg.*

Ebbdl a rovid attekintésbol is lathatod, hogy a kiilonféle csoportok kozott sok
azonossagot fedezhetiink fel, nem kevésbé annak kdszonhetéen, hogy tagsagukban
is nagy az atfedés. A lovecrafti hagyomanyt jellemzden erdsen atértelmezik. Legjob-
ban ez az atértelmezés olyan nagy szervezeteknél vizsgalhato, amelyek eléggé jol
dokumentaltak és a popkultiraban is kiemelt helyet foglalnak el. Ebbdl a szempont-
bol a kovetezdkben az Ordo Templi Orientis (OTO) Typhonian Rendje, a Church
of Satan és a Cult of Cthulhu ismertetésén keresztiil vizsgalom meg, hogy milyen
moédon viszonyulnak a lovecrafti életmiih6z (Bolton, é. n.; Morrison, €. n.).

OTO Typhonian Rend

Az eddigiekben mar t6bbszor olvashato volt Aleister Crowley neve, mint akinek
munkdéssaga alapjaiban hatarozta meg a modern okkultizmust. Mivel a lovecrafti
hagyomany szempontjabdl is kulcsszerepe van, ezért mindenképpen sziikséges rész-
letesen foglalkozni a személyével.

Edward Alexander Crowley 1875-ben sziiletett Angliaban. A Fenevad, ahogyan
magat nevezte, mar fiatalon elfordult a kereszténységtol. Foiskolai évei alatt kezdte
el hasznalni az Aleister nevet, ekkor ismerkedett meg a kiilonféle misztikus miivek-
kel és fordult érdeklddése az okkultizmus felé. Késobbi hedonizmusat is ekkor ala-
pozta meg, kicsapongd hetero- és homoszexualis viszonyokkal. Kapcsolatba keriilt
az Arany Hajnal Hermetikus Renddel, aminek hamarosan teljes jogt tagja lett. Itt
tobb ceremonialis varazslatban részt vett, illetve megismerkedett kiilonféle drogok-
kal. Mivel érdekelte minden, ami a varazslattal és az ezotériaval kapcsolatos, ezért
rengeteget utazott, jart Mexikoban, Indidban, Japanban, Egyiptomban és Kinaban.
Kiforrott elképzeléseinek elsé fontos allomasa Kaird volt, ahol 1904-ben egy ter-
mészetfeletti entitas kapcsolatba 1épett vele €s annak sugalmazasara megirta a Liber
AL vel Legis, vagyis a Torvény konyvének szovegét, ezzel megteremtve a Thelema
magikus filozofia alapjait. Crowley hite szerint egy 11j korszak eljovetele kozeleg,
amikor az istenek ujra visszatérnek a Foldre. Hamarosan sajat magikus szervezet

62 Cim: http://www.esotericorderofdagon.org/index.html (Let6ltés ideje: 2012. 04. 20.)
63 Cim: http://www.philhine.org.uk/writings/ktul _maexp.html (Letoltés ideje: 2012. 04. 20)
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megalapitasat hatarozta el, ez volt az ,,A~ A (Argenteum Astrum, azaz Eziist Csil-
lag), ami sokat atvett az ekkor mar széthulloban 1évé Arany Hajnal Rendtél. Megirta
a Thelema szent kdnyveit, amelyekben kifejtette f6 elképzeléseit és ritusait. 1912-
ben csatlakozott az Ordo Templi Orientishez, ami egy német gyokerti okkultista
Rend volt, hamarosan pedig az angliai ag vezetdje lett. Crowley kovetkezd fontos
1épése az tn. Thelema Kolostor 1étrehozasa volt Szicilidban. Ezt egy olyan utopisz-
tikus kozosségként képzelte el, amelynek tagjait nem kotik szabalyok, csupan vallasi
cselekedeteket kell végrehajtaniuk, illetve tanulmanyozniuk Crowley miiveit. 1923-
ban a hatalomra keriilt Mussolini rezsim megsziintette a Kolostort, Crowley-t pedig
kiutasitottak Olaszorszagbol. A hires magus ezutan lassan egyre rosszabb anyagi
helyzetbe keriilt, mig egy elvesztett becsiiletsértési pert kdvetden csddbe jutott. Mint
okkultistat nagy tisztelet dvezte, tobbekkel levelezett, de 1947-ben viszonylag elfe-
ledetten hunyt el (Melton, 2001).

Crowley rendszerében, ami érdekes 6tvozete a filozofianak és az okkult tudoma-
nyoknak, kdzponti helyet foglal el a szexudlis magia, vagyis a testi érintkezés utjan
felszabaduld energidk’ hasznalata a magikus szertartasok soran. Crowley tigy hitte,
az 1j korszakban — amit 6 csak Aeon of Horusnak nevezett — az emberek (tanitva-
nyai) képesek lesznek szellemi értelemben szabadok lenni, tdrvények nélkiil élni,
mikozben tisztaban vannak sajat energiaik hasznalataval. Crowley, az okkultizmus
hagyomanyat tovabbgondolva azt hirdette, hogy minden mogott megtalalhato vala-
milyen tudomanyos magyarazat, legyen az vallasi vagy valami elsére megmagya-
razhatatlan jelenség. Hitvallasat miiveinek kulcsmondataiban lehet legkonnyebben
tetten érni. ,, Tégy, amit tenni akarsz, ez legyen a torvenyed egésze.” ,,A Térvény
a szerelem, a szerelem az akaratnak aldvetve.”* Ez a két alapelv, illetve Crowley
egész rendszere meghatarozo a XX. szazad masodik felének okkultista hagyoma-
nyaban, a kiilonféle jpogany csoportokban €s hatdsa a New Age mozgalmakban is
felfedezhetd, féleg a szexualitas és a drogfogyasztas hangsulyozasa miatt® (Nagy és
Nagy, 2005; Szilagyi és Szilardi, 2007).

Az OTO Crowley belépése utan egyre jobban az 6 elképzeléseinek szintere lett,
és miutan 1922-ben a Rend vezet6jévé valt, minden eszkdzt meg is kapott elvei ter-
jesztéséhez. Halala utan az OTO vezetése Karl Germer kezébe kertilt, és a Rendben
hamarosan szakadas mutatkozott, mivel Crowley egyik tanitvanya, Kenneth Grant
egyre inkdbb szembekeriilt Germerrel. Grant volt a londoni OTO vezetdje, és ilyen
mindségében kezdett sajat csoport szervezésébe, ami oda vezetett, hogy Germer
1955-ben kizarta Grantet az OTO-bol. A kivalt csoport ezt kdvetden dnalldan, tag-
jainak hite szerint a Crowley altal megkezdett uton haladt tovabb. Miutan 1962-ben
Germer meghalt, mar nem maradt senki, aki megkérddjelezhette volna Grant autori-
tasat: a korabban Germer vezette OTO lassan elvesztette szerepét, helyébe a Grant-
féle Typhonian Rend 1épett (Clarke, 2006; Melton, 2001).

64 ,, Do what thou wilt shall be the whole of the Law.” ,, Love is the Law, Love under Will.”
65 Haldla utan Crowley a popularis kultira részévé valt, Neil Gaiman Sandman képregényének elsé
flizetében (1988) példaul az Alom bebdrtonzdjét a Fenevadrdl mintaztak.
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Alapelveit, felépitését és ritualéit tekintve a Typhonian Rend nem tér el a tobbi
OTO szervezettdl: a crowleyanus hermetikus filozofiat, kdosz magiat és szexualis
magiat alkalmazzak. Emellett fontos szerepet tulajdonitanak a kiilonféle foldonkivii-
li értelmeknek és az UFO észleléseknek. Grant Crowley munkassagaban tobb jelét
talalta annak, hogy a magus ténylegesen kapcsolatba keriilt ilyen Iényekkel. Allitasa
szerint Crowley 1917-ben egy ilyen entitas képét hozta nyilvanossagra. A Lam nevii
Iény alakja valojaban ismert a mai ember el6tt, allitotta Grant, ugyanis a filmek-
ben ¢€s a legtdbb leirasban hozza nagyon hasonl6 idegenkép jelenik meg. A Rend
Lam és tarsai tanulmanyozasaval, kiilonféle magikus praktikak segitségével probal-
ja megfejteni, milyen lehetéségei vannak az embereknek a csillagkozi, ,,asztralis”
Iények kozott, az emberiség hogyan valhat minél hasonlatosabba ezekhez az entita-
sokhoz. A foldonkiviiliekkel kapcsolatban pedig egy masik okkultista hagyomanyt
is felhasznalt a Typhonian Rend, ami nézetiik szerint sok hasonl6sagot mutat azzal
a rendszerrel, amit a Torvény konyve leir, ez pedig a Cthulhu-mitosz (Hilton, é. n.).

Kenneth Grant leghiresebb munkéja az Gn. Typhonian-trilogia, ez az 1972-es
The Magical Revival, az 1973-as Aleister Crowley and the Hidden God és az 1975-
0s Cults of the Shadow cimii irasokbol all. Mivel azonban Grant miiveinek atfogd
elemzése szétfeszitené a tanulmany kereteit, ezért csak a Cthulhu-mitosz szempont-
jébol legfontosabb részeket €rintem, ahogyan ezt a masik két vizsgalt csoport ese-
tében is teszem.

Grant abbdl indul ki, hogy a XX. szazad elejének alkot6i, mint Arthur Machen,
Algernon Blackwood és H. P. Lovecraft, valgjaban valamilyen médon, még ha nem
is nyiltan, kapcsolatba keriiltek azokkal a fens6bb hatalmakkal, amikkel Crowley.
Erre tokéletes bizonyiték, hogy Machen és Blackwood is tagja volt az Arany Hajnal
Rendnek, igy konnyen érhette ket olyan hatas, mint Crowley-t. A gyenge lancszem
Lovecraft, aki nem hogy tagja nem volt semmilyen okkultista szervezetnek, de még
el is utasitott mindenféle vallast. Ugyanakkor tény, hogy kodzvetetten kapcsolatba
keriilhetett a Rend egyes elképzeléseivel, mert példaul Machen és Blackwood mii-
veit, amelyben minden bizonnyal jelentek meg ilyen témak, olvasta és nagyra ér-
tékelte. Grant azonban ennél tovabb megy. Azt allitja, hogy miutdn megvizsgalta
a lovecrafti mitoldgiat, arra jutott, hogy Lovecraft almain keresztiil szerezte meg
ama tudast, amit Crowley elsajatitott és kozzétett irasaiban. Tény, hogy Lovecraft
tobbszor hivatkozott dlmaira, mint miiveinek és az azokban megjelend neveknek,
helyeknek a forrasara. Grant azt irja, hogy bar Lovecraft miivei egyértelmiien ta-
nuskodnak a tudas megismerésérdl, mégis nyilvanvalo, hogy a szerz6 nem jutott el
a ,.beavatottsag” megfeleld fokara, visszatartotta neveltetése és a beleivodott racio-
nalis szemlélet. Lovecraft magus volt, minddssze 6 maga nem volt ennek tudataban.
A Cthulhu-mitosz éppen ezért nem mas, mint egy valos, mogottes igazsag megjele-
nése, lényegében ugyanaz a rendszer, mint Crowley-¢, és mindketté mogott a kdosz
magia all.

Grant tobb hasonlosagot vél felfedezni a lovecrafti mitologia és Crowley tanita-
sai kozott. Az egyik ilyen hasonlésagot a két magikus konyv, a Necronomicon és a
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Liber AL vel Legis kozott talalja meg. Egyes elképzelések szerint a két konyv valo-
jaban egy korabbi irds egy-egy valtozata. Anélkiil, hogy mélyebben belemennék a
vizsgalodasba, annyi megallapithato, hogy Grantet elsdsorban a két rendszerben el6-
forduld elnevezések kdzti hasonlosag vezette az dsszekapcsolasban. A The Magical
Revivalben egy tablazatban be is mutatja, amely fogalom minek felel meg.® Példaul
ami Lovecraftnél ,,Great Old Ones” az Crowley-nal ,, The Great Ones of the Night of
Time”, Yog-Sothoth utébbinal Sut-Toth vagy Sut-Typhon, Nyarlathoteph, az ,,0riilt
pansipos” alakjara Crowley egyik frazisaban jelenik meg utalas (,, Maganyomba egy
Sfurulya hangja sziiremlik be. 7). A Nagy Cthulhu, aki egyszerre halott és almodik
R’lyeh varosaban, megfelel a crowleyanus alvo isteneknek, Azatoth pedig a magus
szovegeiben Azoth. A sor még folytathatd, Grant a lehetd legtobb modon igyekszik
megfeleltetni Lovecraft 6tleteit Crowley mitoszanak. A Typhonian Rend vezetdje
vélhetéen azért probalta meg Osszekapcsolni a két személyt, hogy ezzel is alata-
massza Crowley rendszerének igazsagat, illetve hogy az okkult szubkultiraban koz-
kedvelt lovecrafti életmiivet is ebbdl eredeztesse — ez azért is lehetett fontos, mert
a Cthulhu-mitosz az egyik legkoherensebb és legnagyobb hatdsu fiktiv mitologia.
A Lovecraftet feliiletesen ismerd embereket ez a hasonldésag meg is gy6ézheti az ird
magikus tudasarol, kiillondsen akkor, ha megjegyezziik, hogy a két személy sosem
talalkozott egymassal, Lovecraft nem is hallott a magus nézeteirdl, mégis ahhoz
hasonlé mitoszt alkotott. Természetesen nem zarhato ki teljesen, hogy az uj-angliai
rémtorténetird tudott Crowley létezésérdl, mar csak azért sem, mert felesége, Sonia
Greene még a hazassaguk eldtt kapcsolatba keriilhetett a magussal. Azonban szinte
kizart, hogy Lovecraft meritett volna a Fenevad magiajabol (Grant, 1972; Grant,
1973).

A Typhonian Rend kisérlete, hogy Crowley-t és Lovecraftet dsszekapcsolja,
olyan sikeres lett, hogy a késdbbi okkult hagyomanyt is gydkeresen meghatarozta,
a Simon-féle Necronomicon is ebbdl az elképzelésbdl és a The Magical Revivalbdl
merit. A két figura az okkultiraban menthetetleniil 6sszekapcsolodott, koréjiik sza-
mos legenda épiilt. Ilyen legenda, hogy Crowley sajat Necronomicon-példannyal is
rendelkezett. Szinte valamennyi, az OTO-bdl illetve Crowley hagyomanyabdl kisar-
jadd vagy arra hivatkoz6 csoport, mint a kdvetkezdkben targyalando két szervezet
— ¢és a korabban emlitett kisebbek — is hangsulyos szerepet tulajdonit a Cthulhu-
mitosznak és Lovecraft személyének (Bolton, €. n.; Davis, 1995; Morrison, é. n.).

66 A tovabbiakban a fogalmakat a konnyebb érthet6ség €s a szemléletesség miatt angol eredetiben koz-
16m.
67 ,,Into my loneliness comes the sound of a flute.”
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Church of Satan

A satanizmus talan a média altal legtobbet emlegetett j vallasi jelenség. A kii-
lonféle, satanizmussal foglalkozo irasok altalaban kiemelik, hogy milyen artalmasak
a tarsadalomra ezek a csoportok, és hogy mennyire veszélyesek a fiatalokra nézve a
»datan-imado szektak”. Valojaban a satanizmus egy viszonylag kicsi, jol koriilhata-
rolhat6 csoport, ami inkabb csak a popularis kultiraban elfoglalt szerepe miatt tlinik
elterjedtnek.

A Satan, mint a gonoszsag principiuma, a josagos Isten ellentétparja, valoszi-
nlileg a perzsa zoroasztrianizmus kozvetitésével keriilt a zsido-keresztény vallasi
hagyomanyba. A Satan imadasa mar a kdzépkorban is megjelent, mint a kiilonféle
eretnek csoportok illetve boszorkanymozgalmak ellen felhozott legsulyosabb vad.
A modern satanizmus egyfajta kicsavart kereszténység, épitkezik a gnosztikus ha-
gyomanyokbol®® és az okkultizmusbol is. A Satant, mint az ,,itt és most” istenét, a
hts és a szexualitds hangsulyozdjat tiszteli, a hedonizmust és az egyént helyezi a
kozéppontba (szemben a kozépkori gnosztikusokkal) (Szilagyi és Szilardi, 2007).

A legfontosabb és legreprezentaltabb satanista csoport az Anton Szandor LaVey
altal 1étrehozott Church of Satan. LaVey 1930-ban sziiletett Chicagoban, fiatalon
vonzddott az okkultizmus és a metafizika irant, életrajzirdi pedig kiemelik Bram
Stoker, Mary Shelley® és Lovecraft hatasat. Megismerkedett a Weird Tales tobb szer-
z6jével, igy Clarke Ashton Smith-szel is. Mar az 6tvenes években érdeklddni kezdett
a satanizmus irant, de igazan a hatvanas években mertilt bele a témaba, eléadasokat
tartott az okkultizmusrol és a kiilonféle ritualékrol, hamarosan pedig fontos alakjava
valt San Francisco ezoterikus szubkulturadjanak. Végiil 1966 boszorkanyszombat-
jan™ megalapitotta a Church of Satant. A Fekete Papa, ahogyan kovetdi nevezték,
hitelveit 1969-es The Satanic Bible cimli munkéjaban fejtette ki, ehhez 1972-ben
kiegészitésiil megjelentette a The Satanic Rituals kotetét. A Satan az 6 olvasataban a
természetben megjelend motivalo erd — olvashaté ugy is, hogy maga a természet —,
az emberben legbeliil meglévo személyiséget megtestesitd ,,Fekete Lang”. A 1azado
Satan az individualizmus archetipusa, a szabalyokat nem ismerd entitas, éppen ezért
a satanistak sz¢élséségesen individualistak, céljuk a lehetd legnagyobb személyes ki-
teljesedés. Fontos szerepet kap még hitelveikben a szexualitas is (Mathews, 2009).

LaVey egy interjuban egyszer azt nyilatkozta, hogy Lovecraft miivei mar csupan
hangulatuk és mondanival6juk miatt is predesztinaltak arra, hogy kultuszok épitsék
bele elveik kozé. Szerinte Lovecraft egy sajat tudasat fel nem ismerd magus volt.
LaVey sose tagadta, hogy sokat meritett a gotikus horror és az ennek a hagyomany-
nak a folytatojaként szamon tartott Lovecraft irdsaibol. Dyrendal — ahogy az egy ko-

68 A kozépkori gnosztikus hagyomanyban a Satan az anyagi vilag teremtGje, mely vilag biinnel teli,
éppen ezért tartozkodni kell pl. a szexualitastol és a husevéstol.

69 Elobbi a Drakula, utobbi a Frankenstein szerzoje.

70 A boszorkanyszombat — németiil Walpurgisnacht — aprilis 30. vagy majus 1. éjszakajanak tinnepsé-
ge, a hiedelem szerint ekkor boszorkanyok és varazslok gytilnek ossze kiilonféle ritualék véghezvitele
ceéljabol.
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rabbi fejezetben mar olvashato volt — arra a kovetkeztetésre jutott, hogy a satanistak
szamara a populdris kultura jelenti az elsddleges szocializacios forrast. Valosziniileg
a LaVey-kor tagjai kozt is sokan a popularis kulturabol meritettek satdnizmusukhoz,
Lovecraft pedig kdzponti helyet foglal el ebben a kulturalis miliében (Bugbee és
Bugbee, 1999; Dyrendal, 2008).

Ugyan LaVey is Lovecraft-rajongd volt, a Cthulhu-mitosz bekeriilése a satanista
hagyomanyba Michael Aquino munkassaganak koszonheto, aki kozremiikodott a
The Satanic Rituals megirasaban.”' Aquino két szertartasaban, a The Ceremony of
the Nine Angles és a Call of Cthulhu elnevezéstiekben (mindkettd a The Metaphysics
of Lovecraft részben talalhato) fejti ki Lovecraft mitosza és a satanizmus kozti kap-
csolatot. Aquino szerint az ir6 torténetei azt mutatjak be, hogyan hajszolja az em-
beriség a tudast, és ez végiil hogyan okozza vesztét. Az ember egyszerre teremtd €s
pusztité — ezt olvassa ki a Cthulhu-mitoszbdl, és ez a satanizmus egyik alaptézise
is. Lovecraftet Milton Satanjahoz hasonlitotta, aki inkabb lesz ur a Pokolban, mint
szolga a Mennyben, ezért valasztotta a gonoszsag és a pusztitds kronikasanak sze-
repét. Bar Aquino elfogadja azt, hogy a mitosz szdrnyetegei se nem gonoszak, se
nem jok, kiemeli, hogy visszatértiik pusztitassal jarna. Ugyan a lovecrafti szovegek-
ben sok kultuszt megemlit a szerzd, mégis viszonylag kevés szertartas jelenik meg
ezekben. Ellenben a The Satanic Rituals szerint, ami feltinik, annak utalasai arra
engednek kovetkeztetni, hogy Lovecraft ismert okori és kdzépkori ritusokat — forra-
sokat hasznalhatott ezekhez, de lehetséges, hogy valamilyen tudatalatti befolyas is
kozrejatszott, ezt nem jelenti ki egyértelmiien Aquino —, és ezeket irta le mtiveiben.
A satanista szerz6 szerint érdekes az a parhuzam, ami a vizparti varosok, mint San
Francisco és Lovecraft képzelt varosai — foleg Innsmouth, de Arkham is ide tartozik
— kozott talalhato: a fold és a viz hatarvidéke szerinte vonzza a titkos tudas keresoit,
maga Cthulhu is mint vizelemi entitas jelenik meg és a ,,Call of Cthulhu” ritusat is
ajanlott viz kézelében elvégezni. ™

A két lovecrafti szertartasban az Oregek koziil tobb megjelenik — Azathoth,
Nyarlathotep, Yog-Sothoth, illetve Cthulhu a nevét viseld szertartasban —, a mi-
toszt pedig ugy jellemzi Aquino, mint ,,a jové emberi mentalitdsdnak arnyképét”.
A szertartasok szovegeiben a Yuggoth nyelvén is elhangzanak részletek. A Yuggoth
a Naprendszer fiktiv kilencedik bolygoja — mikor Lovecraft kitalalta, még a Plutot
nem ismerték, csak azt tudtak a csillagaszok, hogy kell még egy bolygonak Iéteznie
—, ahonnan idegen lények latogattak el a Foldre. A Yuggoth 6si nyelve K. R. Bolton
szerint itt olyan funkcidt tolt be, mint mas 6si, kihalt nyelvek, vagy akéar a latin a

71 Aquino és néhany tarsa, amikor a hetvenes években a Church of Satan inkabb mar csak médiaszen-
z4acio volt, semmint valos vallasi csoport, kivaltak a lavey-i mozgalombol és megalapitottak a Temple of
Set nevii szervezetet 1975-ben (Lewis, 2001).

72 Aquino 1972-ben, a The Satanic Rituals megjelenésekor a Church of Satan hirlevelében kozzétett
egy cikket, amelyben R’lyeh helyét igyekezett meghatdrozni. Az elsiillyedt szigetet valahova Polinézidba
helyezte, abba a régidba, ahonnan az Arnyék Innsmouth felett egyik figuraja, Abed Marsh elhozta Uj-
Angliaba Dagon imadatanak hagyomanyat. A lovecrafti szovegkorpuszban viszont nincs utalés arra, hogy
a két régionak koze lenne egymashoz.
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keresztény szertartdsokon. A legtdbb résztvevé szdmara nem a jelentés, hanem a
hangulat, a megteremtett 1€gkdr fontos (Bolton, €. n.; LaVey, 1972).

A The Satanic Ritualsben foglaltak Kenneth Grant elképzeléseihez viszonyitva
htiségesebbek az eredeti lovecrafti invencidhoz, az azonban latszik, hogy Aquino
is megprobalja sajat elképzelései szerint alakitani azt. Cthulhu vizelemiisége arra
enged kovetkeztetni, hogy itt is megjelenhetett forrasként a derlethi mitoszvarians.
A szertartasok leirasai soran Lovecraft ritusait bacchans €s egyéb valds szertartasok
elemeivel egészitik ki, ezzel probalva megteremteni a kontinuitast a lovecrafti ha-
gyomany ¢és a satanizmus — vélt vagy valds — vallasi hagyomanya kozott. Morrison
cikkében kiemeli, hogy bar a satanistak szerint Lovecraft is azt allitja, a vilag rossz
¢és pusztulasra itéltetett, valojaban az ir6 szerepléi — mar ha van ra lehetdségiik —
minden tdliik telhetdt megtesznek a pusztulas elkeriilésére, és az alkot6 is az 6 ol-
dalukra helyezkedik. Végezetiil fontos megemliteni, hogy a satanizmusban a mitosz
inkabb metaforaként van jelen, nem valoés hattérként, mint Grantnél (Bolton, é. n.;
Morrison, €. n.).

Cult of Cthulhu

A LaVey-féle satanizmusnak legalabb akkora hatdsa volt az okkultista szubkul-
turara, mint Crowley-nak és Lovecraftnek. A hetvenes évek 6ta sorra jottek 1étre kii-
lonféle csoportok, amelyek magukat satanistanak vagy satanista gyokertinek valljak.
Ezek k6z6tt talaljuk a Cult of Cthulhu nevii szervezetet’®, amit 2005-ben hozott 1étre
Darrick Dishaw, aki korabban is gyakorld satanista volt, &m mar hosszl ideje alkal-
mazta a Cthulhu-mitoszt, mint a satanizmussal felcserélhet6 elemek gytijteményét.
Dishaw, mikor tigy dontott, sajat irdnyzatot alapit, felvette a Venger Satanis nevet, és
2007-ben megirta a Cthulhu Cult cimti rovid flizetet. A Cult of Cthulhu akkor kapott
nagy figyelmet, amikor 2010-ben besoroltdk az 501(c)(3) adozasi kodszam ala, ame-
lyet tobbek kozott oktatasi, vallasi és karitativ szervezetek kapnak meg az Amerikai
Egyesiilt Allamokban. Mint satanista szervezet, a Cult fontos szerepet tulajdonit a
szexualitasnak és nyiltan elismeri LaVey és Crowley hatasat.

A csoport abbol indul ki, hogy a lovecrafti Nagy Oregek a mi vilagunk gonosza-
nak megtestesitdi. Satanis szerint a satanizmusban ¢és a Cthulhu-mitoszban alapve-
tden azonos elemek vannak. ,, En a Satdn és Yog-Sothoth mogé akarok latni” — nyi-
latkozta Satanis. A mitoszban fellelhetd Oriilt varazslok, akik 6si és elfeledett tudas
birtokdban vannak, szintén nem idegenek a satanista — de inkabb az okkultista — ha-
gyomanytdl. Lovecraft Satanis olvasataban olyasvalaki, aki sajat hitét irta meg, am
mivel sajat kordban nem fogadtak volna el nézeteit, azokat fikcios formaban hozta
nyilvanossagra. ,, Nincs valosag. Amit az emberi elme valosagnak hiv, nem létezik.
Elismerem, hogy a legtobb ember eléggé kényelmesen él az Altaldnosan Elfogadott

73 Cim: http://www.cultofcthulhu.net/ (Letoltés ideje 2012. 04. 22., azdta megsziint)
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Valosagnak nevezett paradigmaban. De személy szerint én sosem lennék erre képes.
Valtoztatnom kell a dolgokon. ™ (Satanis, 2007, 12.) Es ha nincs valdsag, honnan
veszik az emberek, hogy Lovecraft nem az igazat irta le? Miért ne lehetnének a
Nagy Oregek valosagosak? Erre az alapra épiti fel Satanis egész hitrendszerét, ami
a Cthulhu-mitosz motivumait hasznalja fel. A valtozas az uj kor eljovetelében rejlik,
az igazsag felszinre keriilésében, ami a Nagy Oregek visszatérésekor kdszont be. A
csoport célja, hogy felébresszék ,,az Alvot, aki Smaragd Hullamokon tul almodik”™
— ez maga Cthulhu. Satanis szerint a Cult of Cthulhu csupan egy eszkdz, mellyel az
emberiséget tokéletesithetik, hogy minél hasonlatosabb legyen a Nagy Oregekhez.
Mint mondja, a kiilonféle szertartasokkal eléhozhaté az emberbdl az a része, ami az
Oregektol szarmazik, igy egy magasabb fejlettségi allapotba Iéphet. Satanis ugyan
elveti a Simon-féle Necronomicont, de nem itéli el azt, akinek az segit eligazodni
(Mathews, 2009; Satanis, 2007).

A Cult of Cthulhu és Fépapja (High Priest) bevallottan érdeklédik a popularis
kultara mas teriiletei irant, tobbek kozott a szerepjatékok irant. Satanis maga is ké-
szitett szerepjatékot, s6t, a Venger név is egy szerepjatékban szerepelt. A csoport
igyekszik minél nagyobb nyilvanossagra szert tenni, Cthulhu talalkozokat is szer-
veznek. Hitelveik a satanizmus, a Cthulhu-mitosz — inkabb a lovecrafti, semmint
a derlethi valtozat — és a posztmodern kételkedés sajatsagos keverékei. Satanis jo
érzékkel ragadja meg azt a bizonytalansagot, ami a kor vallasi szférajat jellemzi.
Elismeri, hogy elsdre furcsanak tlinhet, amit mond, de szerinte a satdnizmus illetve
a kereszténység is ugyanolyan furcsa. Mint a legtijabb lovecrafti vallasi csoportot, a
Cult of Cthulhut nehéz behatéarolni, és bar mindenképpen érdekes megfigyelések te-
hetéek a szervezet vizsgalataval, még kevés tudomanyos munka foglalkozott Venger
Satanis szervezetével, amirdl ujdonsaga miatt még azt sem lehet megallapitani, nem
egy kérészéleti konstrukcio-e.”

Osszegzés

Az elézbekben elészor a ,,fikcids alapu vallas” jelenségével foglalkozé nagyobb
elméleteket, az azokhoz kapcsolodé mas tudomanyos elképzeléseket és a téma ta-
gabb tudomanyos keretét ismertettem. Ezt kdvetden, mint az egyik legszemlélete-
sebb példat, a H. P. Lovecraft hagyomanyanak vallasi hatasat és az abbdl kisarja-
do kozosségeket jartam kortl, kiemelve harom csoportot, az Ordo Templi Orientis
Tyhponian Rendet, a Church of Satant ¢s a Cult of Cthulhut. Ezeknél a szerveze-
teknél azt kivantam vizsgalni, milyen médon hasznaljak fel Lovecraft Cthulhu-

74 |, 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, 1
could never do that. I have to change things.”

75 Tovabbi informéciok olvashatoak a Cult of Cthulhurdl és Venger Satanisrdl ebben a 2010-es interju-
ban: Cim: http:/lovecraftnewsnetwork.blogspot.com/2010/02/cult-of-cthulhu-is-now-501c-3-interview.
html (Letoltés ideje: 2012. 04. 28.).
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mitoszat, illetve hogyan reflektalnak forrasuk alaposan dokumentalt fikcids voltara.
Ezek a csoportok a szerzot valamilyen okkult tudés birtokosaként tlintették fel, aki
vagy nem volt tudataban sajat ismereteinek, vagy szandékosan adta azt kdzre rejtet-
ten fikcids miiveiben. JOI tetten érhetd, hogy a hitelvekben a lovecrafti hagyomanyt
erésen atalakitottak, és igyekeztek meglévé hagyomanyokhoz — Aleister Crowley
rendszeréhez, illetve a satdnizmushoz — kotni. Természetesen nem szabad megfeled-
kezni a csoportok vizsgalata soran arrdl sem, hogy a kozosségek kozott tobb esetben
a lovecrafti hagyomany hasznalatan kiviil is taldlunk kapcsolddasi pontokat, gyak-
ran tagsaguk egy része is fedi egymast. A lovecrafti hagyomany féleg az okkultista
szubkultiraban jelentkezik erételjesen, de mas vallasi kozosségnél is eléfordulhat
(mint példaul néhany kortars pogany csoport esetében).

Hogy mi lehet az oka annak, hogy Lovecraft életmiive ilyen nagy hatést gyako-
rolt vallasi téren, nem ragadhaté meg teljesen. Egyrészt mindenképpen fontos az a
tény, hogy Lovecraft olyan tematikdban — a horror, de emlithetjiik akar a fantasy-t
vagy a science fictiont — alkotott, amely mind a ,.fikcids alapu vallasi csoportoknak™,
mind az okkultista szubkultiranak forrasként jelenik meg. Az, hogy miivei, lényei,
az altala megteremtett tematika — a ,,kozmikus horror” — hivatkozasi pontta valt az
irodalomban, eldsegitette, hogy életmiive a filmmiivészetben és hasonlé médiumok-
ban is atszdje a kultarat. De nem csupan ez jatszhatott szerepet a jelenség kialakula-
sadban. Markus Davidsen Tolkien valldsi hatasat vizsgalva jegyzi meg, hogy az olyan
sajatos ir6i magatartas, mint a valdsag kombinalasa a fikcioval, fiktiv ujsagszovegek
felhasznaldsa vagy az egyes szam elsé személyl narracid eldsegitheti, hogy a szo-
veget vagy az elmondott eseményt valésnak fogadhassak el az emberek (Davidsen,
2012). Ami pedig a torténetek tartalmat illeti, a vallasi elemekkel operalé Lovecraft
mivei kdnnyen valhattak egy okkultizmus irant érdekl6dé ember kiindulopontjava.

Bar maga a lovecrafti vallasi hagyomany is érdekes ¢és értékes részét képezi a
tanulmanynak, vallastudomanyi szempontb6l sokkal fontosabb a ,.fikcios alapt val-
1as” jelensége, amely nagy valdsziniiséggel Magyarorszagon eddig teljesen ismeret-
len, és a nemzetkozi szinten is csupan nemrég kezdtek el vele foglalkozni. Eppen
ezért, mivel ezek az elméletek igen Ujak, szamos eltérés talalhaté benniik. Ennek
egyik oka, hogy nem teljesen ugyanazt a kérdést teszik fel. Carole M. Cusack pa-
rodiavallasokat is vizsgal monografidjaban (2010), Markus Davidsen elméletében
fiktiv vallasok megjelenésérdl beszél (2012), holott egy masik tanulmanya ennek
a tézisnek mond ellent (2011), Adam Possamai pedig nem vesz tudomast szamos,
forrasat nem csupan metaforaként kezeld kdzosségrol (2005). A tanulmannyal igye-
keztem ezekre az eltérésekre ravilagitani és felvetni egy késobbi 0sszefoglald elmé-
let sziikségességét, azonban erre a téma kiforratlansaga és kutatottsaganak alacsony
szintje miatt még varni kell.

A vallastudomanyi relevancia kérdését tekintve tehat osszegzésként elmond-
hatd, hogy a fikcids alapt vallasossag tobb szempontbol is érdekes lehetdségeket
rejt magaban a tudomanyag szamara. Egyrészt vizsgalhato az a folyamat, amelyben
fikcid vallasiva valik, masrészt feltérképezhetd, hogy ebben a folyamatban milyen
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sémak/mintazatok, illetve esetleges ,,stadiumok™ fedezhetdk fel. Ha pedig még to-
vabb akarunk menni, gy arra is jol hasznalhat6 ezen csoportok vizsgalata, a ,,fikcid
valdssa valasanak™ elemzése, hogy tobbet megtudjunk a vallasok kialakulasarol, a
szent szovegek és hitelvek alakuldsarél. Barmennyire is csupan viszonylag kicsi a
,»fikcios alapu vallasok™ kore, fontos jellemzdi a XX-XXI. szazadi vallasossagnak és
a modern ember vallasi képének.
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