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Kiss Kata Doéra

Cyberpunk disztopiak és biohatalom a
Ghost in the Shell elemzésén keresztiil

A kilsO fenyegetés mitosza megannyi hollywoodi film alapkonfliktusaul szol-
gal. Jellemzd ez a katasztréfafilmekre, ahol az emberi faj a természet pusztitd
és kiszamithatatlan ereje ellen klizd; az olyan szornyfilmekre, mint példaul a
Capa vagy Madarak; vagy a Fliggetlenség napjahoz hasonld foldonkivili fe-
nyegetést bemutatd szuperprodukcidkra. Slavoj Zizek ugy értelmezi ezeket
a kivillrdl jovo fenyegetéseket — alienek, szupervulkanok, bestialis rémek -
mint olyan narrativ elemek, melyek a kd6zosség 0sszekovacsolasat szolgaljak.
(Zizek 1992) A filmekben latottakat szimbolikus ritusként is értékelhetjik. A
kiils6 fenyegetéssel szemben a kdzOsségeknek, csalddoknak, nemzeteknek
egylttes erdvel kell 6sszefogniuk, a hétkdznapokban egyébként eltérd hiteik
ellenére. A szdrny legy6zésével a k6z0sség egy testként tisztul meg, nyugvo-
pontra jut, mint egy szakralis dldozatbemutatas esetében.

Zizek szerint ezek a narrativak ideoldgiai jelent6séggel birnak, olyan
szlikségallapot scenaridkat hirdetnek, melyben az egyénnek koételessége le-
mondania sajat preferenciairdl és individualitasa felé helyezni a tarsadalmi
érdekeket. Ezzel egyrészt az Osszetartozas érzetét kozvetitik a modernitas
alapvetOen diverz kdzosségei szamara, a kdzdosség absztrakt képzetét, mely
a fenyegetés hianyaban nem johetne létre. A klils6 tdmadas masik funkcioja,
hogy a jelen emberének szorongasait — a vilagpolitikai viszonyok atlathatat-
lansaga, a hétkdéznapi munka kizsakmanyold természete, magas hitelek, a kis
ember hatalmi viszonyoknak vald kiszolgaltatottsaga — egy jol korilhatarol-
hatd és rajtuk kivial allé ellenségképbe plantaljak. Legybzésével, mintha par
pillanatra a szorongas is eliminalddna.

Ezzel szemben léteznek olyan filmek, ahol a fenyegetés nem kils6, ha-
nem belsd. A gyilkos, gonosz, idegen, megbujik a kozosségben, a tarsadalom-
ban, a testben. A fellépése nem kitlintetett allapot, nem észrevehet6, nem le-
het ra készllni, ezért hatasara elvesznek korilottiink a biztos pontok. Az ilyen
torténeteket az unheimlich és gyanakvas érzése hatja at. Ha mar a sajat test
sem biztonsagos és kiismerhetd, hova lehet menekilni? Erre példak David
Cronenberg testhorrorjai, ahol a hus valik a veszély forrdsava. Az ilyen fenye-
getés legyOzése mar kevésbé egyszer( és heroikus. A f6h6s 6nmaga valik sa-
jat rémévé, annak legy6zése a legtobb esetben 6nndn szubjektumanak szuicid
elpusztitasaval is jar. A cyberpunk mifaja hasonldéan pesszimista hangvételi
scenaridkat mutat be egy hozza tarsuld tarsadalomkritikai éllel. A veszély a
hétkdznapokban lathatatlan erdviszonyokbdl ered, a fenyegetés mindenhol
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jelen van, s épp ezért a kiuttalansag érzésével fenyeget. A foucault-i hata-
lomelmélet tulajdonképpen ezekre a mindennapokban jelenlévd megkotott-
ségekre vilagit ra. Lényegében azt sugallja, hogy mi maguk tartjuk fenn a
rendszert, mely kizsakmanyol minket.

Irdsomban Oshii Mamoru 1995-6s Ghost in the Shell cim( filmjének fou-
cault-i elemzését nyudjtom, mivel annak disztopikus jovoképe és ebbdl eredd
alapkonfliktusa paradigmatikusan mutat ra arra, amit Foucault biopolitikanak
nevez. Az elemzéshez elsdként a foucault-i hatalomelmélet f6 vonalait mu-
tatom be, melyben hangsulyos szerepet szanok a biopolitika elemzésének,
ami a francia filozéfus szerint jelenlinket is meghatarozza. Ezek utan az anti-
humanizmus, transzhumanizmus és poszthumanizmus fogalmain keresztil ki-
vanom bemutatni, hogyan mddositja a biohatalom a modernitas szubjektuma-
nak pozicidjat. Tanulmanyom masodik felében kitérek arra, hogy a cyberpunk
m(ifaji elemei, hogyan illusztraljak a biopolitikat, amit végll a Ghost in the
Shell példajan keresztll részletesen elemzek.

1. Foucault: Biohatalom
a.) Hatalom

Foucault szamara a biohatalom az emberek kormanyozhatésaganak problé-
maja kapcsan merdl fel. A fogalmat A Szexualitas térténetének els6 kotetében
vezeti be, majd tovabbi két eldadassorozatban, az 1975-76-0s Society Must
be Defended-ben és az 1978-79-es The Birth of Governmentality-ben foglal-
kozik vele részletesebben. Foucault munkassagat ugy is felfoghatjuk, mint
a hatalom és tudas olyan torténeti és tarsadalmi mddozatainak vizsgalata,
melyek az embert szubjektumma alakitjak. Tehat ahhoz, hogy megértsiik mit
jelent szamara a biohatalom, els6ként hatalom, tudas és szubjektum fogal-
mat érdemes tisztazni.

Foucault szerint a hatalom nem rendelkezik régzitett kdzépponttal, pél-
daul nem egy kormanyfében vagy allamban koncentralodik, sugarzik szét fent-
rol lefelé az alattvaldk felé, és nem a tiltdsokon keresztll mutatkozik meg. (I)
A hatalom ezzel szemben a tarsas |étezés sziikségszer(i alapelve, amely sza-
balyozza és ezen keresztlil meghatarozza az individuum létmaddjat. (II) Nem
centralizalt, hanem mindenhol jelen van, beszivdrog a hétkéznapok mélyré-
tegeibe, az intézményes viszonyokba, a tarsas interakcidkban, az autentikus-
ként elgondolt habitusokba, s ezeken keresztil lathatatlanul fejti ki hatasat.
(IIT) Személytelenil, a hétkdznapok praxisaiban az egyes egyén reflektalatlan
része és motivaldja. (Foucault 1996)

A hatalom és a tudas szétvalaszthatatlan, amennyiben a hatalom szabja
meg, hogy meddig terjedhetnek tapasztalataink hatarai, igy azt is, hogy meddig
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terjedhet az emberrdl szerezhetd tudas. (1996, 1990: 7-95, 2011) A szubjek-
tum tehat kulturalis termék, ami a gondolkodas keretét és a cselekvés lehet6-
ségét meghatarozé aktualis, de temporalis szabalyok hoznak létre. (Foucault
1997) Az emberbdl szubjektumot csindlni annyit tesz, mint alanyt targgya
tenni. Ezért irdsaiban Foucault azokra a hatalmi apparatusokra fokuszal, me-
lyek az embert eltargyiasitjak. Ezeket Foucault diszciplindknak nevezi, melyek
m(ikodési formajardl az adott kor és hatalmi berendezkedés dont. A moder-
nitas diszciplindi példaul a kilénb6z6 fegyelmezo intézmeények (borton, iskola,
katonasdag) vagy a tudomanyok és az altaluk Iétrehozott kategoridk, példaul
normalis/abnormalis, beteg/egészséges, blinds/artatlan kettdsségei. A hata-
lom az eltargyiasitott szubjektum altal inherenssé tett normakon keresztdl
tartja fenn magat. Ezzel a hatalom az élet minden egyes szférajaban jelen
van, a lét kiilonb6z6 szintjein lathatatlanul mlkddik, mikdzben az csak e m-
kodés hatasaiban manifesztalddik.

Foucault harom kilénb6z6 hatalmi formaciét kilénboztet meg: (I) a szu-
verén hatalmat, (II) a fegyelmez6 hatalmat, és a (III) biohatalmat. E hdrom
formacié a modernitas torténetének kilénbdzd idészakaiban tlinik fel, a mo-
dern Eurdpai allam, korai kapitalizmus és liberalizmus id6szakaiban. (Foucault
et al. 2003). Foucault a nyugati modernitas virtudlis kezd6pontjanak a 17. sza-
zad kozepétdl kezdddo iddszakot tekinti. A korban végbemend radikalis kultu-
ralis valtozasok kodzt Foucault kettét emel ki: egy ideoldgiait, a felvildgosodas
racionalizacids projectjében, és egy demografiait, az eurdpai népesség addig
nem latott megnodvekedésében. E két hatas teljes mértékben atalakitotta az
addigi szocio-kulturalis mez6t és (j tipusu hatalmi berendezkedést hivott lét-
re. (I) Mivel a korabbi szuverén, kdzpontositott hatalom (az uralkodd vagy a
kirdly személyében) mar nem bizonyult elégségesnek az emberek tomegének
0sszeszervezésére és iranyitasara a (II) fegyelmez6 hatalom valt a tarsada-
lom szervezésének Uj alapelvévé. (Foucault 1990: 233-266; 1996: 139-167)

Mig a szuverén hatalom a torvényhozas, elnyomas és cenzura eszko-
zeivel élt, a fegyelmez6 hatalom a normalizacidn keresztil fejti ki hatasat. A
népesség ugrasszer(i megnoévekedése olyan korabbi fegyelmezo eljarasokat,
mint példaul a halalbintetés, lehetetlenné tesz. Ezzel egy idoben a hatalom
felfedezi maganak az embert mint erdforrast. Ezért a nem kivanatos viselke-
dési modokat nem egyszerilen kiiktatja, hanem normalizalja, a , blinosoket”
pedig engedelmes testté alakitja a felhasznalhatésag érdekében. Habar a fe-
gyelmez6 hatalom normaiban szintén szabalyokat allit fel, azok nem jogi ter-
mészetliek, sem nem egy szuverén hatalom altal kinyilatkoztatottak. A nor-
ma e szerint inkabb a rogzitett tarsadalmi szabalyok/elGirasok iratlan alapja.
(Foucault 1990, 2000). Minden ember élete és cselekedetei valamilyen modon
erre a normara referalnak, mely az individuum szamara egy elérendé maxima
vagy optimum.

A modern hatalom tehat blintetés helyett a fegyelmezés mddszeréhez
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folyamodik, melyben az egyén potencialisan rehabilitalhatd és visszainteg-
ralhatd a tarsadalmi rendbe. (Lilja 2008) Fontos kiemelni, hogy a fegyelmez6
hatalom nem pusztan negativ és elnyomo formacid. Foucault talan egyik leg-
fontosabb felismerése, hogy a hatalom nem csak elnyomod, de egyben pro-
duktiv is: fogalmi kereteket alkot, megszabja a tapasztalat és a test hatarait,
azt, hogy miben lelliink 6romet és fajdalmat és ezeket hogyan érhetjik el
vagy kerilhetjik el. (1996: 83-105) A fegyelmezd eljarasokban megteremtett
szubjektumok mind a hatalom egy-egy esetei, engedelmes testek, melyek
interiorizaljdk azokat a hatalmi mechanizmusokat, melyek létrehoztak Oket,
cselekvéseikben pedig tudattalanul m(ikodtetik azokat. Ez teszi lehetdvé a
hatalom mindeniitt jelenvaldésagat. Ezaltal a modernitasban sziiletd, arctalan
hatalomnak sziikségtelen erdszakhoz folyamodnia, hogy fenntartsa 6nmagat,
mivel a szubjektumok 6énmaguk m(ikodtetik azt. A modern hatalom és allam-
apparatus tehat olyan individuumokat hoz létre, melyeket sajat szubjektivita-
suk tart fogva. (1997: 272)

A fegyelmez6 hatalom mellett a 19. szdzad végére fokozatosan megje-
lenik egy Uj hatalmi formacié. Ebben mar nem az engedelmes testek létreho-
zasa, hanem az élet termelése a legfontosabb cél. (Foucault 2008:143) Ezért
Foucault ezt biohatalomnak nevezi. A biohatalom szamara az élet, pontosab-
ban a tarsadalom élete képviseli a legnagyobb értéket. Az élet ez esetben a
bioldgiai testet, populaciot és annak produktiv energiait jelenti. (Dean 2009:
119) A biohatalom technikai azt a célt szolgaljak, hogy megerdsitsék, kontrol-
laljak, megfigyeljék, optimalizaljak és elrendezzék az emberek tomegét mint
népességet. (Foucault 2008: 136) A populacido megndvekedése a fegyelme-
z0 apparatusok mellett Iétrehozta a demografiat, egészségiigyet, rendorsé-
get, statisztikat, vagy a szlletési és haldlozasi ratat. Ezen Uj politikai techni-
kak arra irdnyulnak, hogy a népesség egésze kontrollalhatd legyen. (Foucault
2008:140; Melegh 2006) Foucault szerint ez a hatalmi formacié hatarozza
meg jelenldnket is.

A jelen hatalmi apparatusai szamara azért az élet a legfontosabb, mert az
individuum vitalis kapacitasat ,magasabb rend(” céloknak rendeli ala. Az egyik
ilyen cél a biohatalom érdekei moégott meghiuzodd gazdasagi berendezkedés
a kapitalizmus kiszolgalasa. Az élet termelése kéz a kézben jar a gazdasagi
érték termelésével. Ebben a gazdasagilag motivalt hatalmi berendezkedésben
a bioldgia test, annak hasznosithatdésaga, produktivitdsa és reprodukcidja a
valdsag szervezoOelve. Ezt a hatalom nem a fegyelmezd apparatusok hierar-
chidjaval, hanem a hatalom haldzatos szerkezetén keresztil valdsitja meg.

A biohatalom egyik fontos ideoldgiai alapja a nyugati modernitasban ki-
alakuldé nacionalizmus. Ebben a nemzet mint faj védelme hatarozza meg azt,
hogy melyik élet érdemes tamogatasra és melyet lehet veszni hagyni. Ez
az un. biopolitikai rasszizmus, melyben a hatalom altal propagalt életmddon
kivil esd tarsadalmi csoportok feleslegesek és reprodukciéra méltatlanok
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a nemzet egésze szempontjabodl. (Melegh 2006:53) Ilyen csoportok példa-
ul az alacsonyabb osztalyok, szegények, bevandorlok vagy menekdiltek. A
biopolitikai rezsim mikodésének esszencidja, hogy benne politikai kérdések
bioldgiai megalapozast kapnak. A nacionalista diskurzus kiilénb6z6 bioldgiai
adottsagokhoz moraélis kddokat rendel, amiket orvosi beszédmaébddal fejez ki.
Azaz etikai és moradlis tartalmakat az emberi test egészségének és beteg-
ségének szinonimaival ir le. A kontrollalhatatlan életformak ebben a nyelvi
keretben betegessé valnak, mivel fenyegetést jelentenek a nemzet testére,
biztonsagara és jovojére. Ebben a rezsimben a marginalizalt csoportok etikai
szempontbdl valnak megvetés targyava. (Mosse 1985: 1-22)

b.) Antihuman

Foucault-ra, ahogyan a kontinentalis és posztstrukturalista gondolkoddk tébb-
ségére, szokas az anti-humanista jelz6t alkalmazni. Err6l hatalomelméleti m-
veinél mar joval korabban, az 1966-0s A szavak és a dolgok ciml kdnyvében
is emlitést tesz. Mig Nietzsche isten haldlat hirdeti, addig Foucault ,az ember
halalat” jelenti be. (Foucault 2000) Ezzel tulajdonképpen arra utal, hogy az
ember, a humanitas fogalma elévilt, mert az egy olyan felvildagosodasbeli
idealképet kozvetit, mely még sziletése pillanataban sem volt igaz, nemhogy
a modernitas tarsadalmi-technikai valtozasainak tikrében. A 18-19. szazad
egyenl6ség, univerzadlis jog, moralis torvény fogalmai tulzéan idealisztikusak,
mar-mar metafizikaiak. Ezeket a 20. és 21. szazadi onto-episztemoldgiai és
tudomanyos fejlemények fényében radikalisan Ujra kell gondolnunk.

Foucault az idealizalt emberfogalom koré épild tarsadalmi érzést antro-
poldgiai szendergésnek nevezi, melybdl olvasoit ki szeretné zokkenteni azzal,
hogy ramutat az ember az él6lény egy nem rogzitett és valtozd kondicidja.
Véleménye szerit az ember fogalma bonyolult 6sszefliggésrendszer hatalom,
tudas és egyén kozt, ami, ahogy fentebb emlitésre kerllt |étrehozza az em-
bert mint szubjektumot. A szubjektum tehat torténeti és hatalmi mechaniz-
musok altal formalt absztraktum. Mikor emberként hatarozzuk meg magunkat
létlink aktualis és potencialis dimenzioit lesz(ikitjlk, eltargyiasitjuk magunkat.
Foucault azért 1ép fel élesen az idealizalt emberfogalommal szemben, mert ra
akar mutatni, hogy az ember fogalma mindig annak fliggvényében valtozik,
hogy mit képvisel az uralkodd hatalmi beallitddas.

Arisztotelészt alapul véve elmondhatd, hogy az ember ,olyan él6-
lény, amely alkalmas ra, hogy [él6lényi mivoltan tul] még politikai éle-
tet is éljen; a modern ember viszont olyan él6lény, akinek politikaja tulaj-
don élete korll forog.” (Szigeti 2014: 263) Az arisztotelészi felfogasban az
életnek két tipusa létezik, a zoé és a bios, az elsd a bioldgiai mig a ma-
sodik a politikai élet kategoridja. A zoé minden él6lényben, azaz allatban,
emberben és istenben kdzds. Ez tehat csak az élet puszta létét jelenti.
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Ezzel szemben a bios az individuum egy kdzdsségen beliili (ebben az esetben
politikai kdzosség) létét jeldli. A politikai kozosségen keresztill az egyén élete
a puszta létbdl a jo életté valik. A jo élet éppen attdl valik értékessé, hogy
célja nem pusztan a létfenntartas kényszerének kielégitése, hanem a puszta
|étet meghalado fels6bbrend(i célokra vald irdnyulas. A puszta létet példaul
meghaladja a kozdsségben vagy a nemzetben valdé gondolkodas, amik alap-
vetden absztrakt fogalmak. Azaz Atisztotelész szerint a politika az a hely, ahol
az életnek jo életté kell valnia. (Szigeti 2014) Foucault szerint a probléma az,
hogy a politikai kozosség olyan emberfogalmat implikal, ami kirekeszti a politi-
kai (a foucault-i logika esetében hatalmi) érdekeknek nem megfelel6 életeket.

Erre rengeteg példat szolgaltat szamunkra a térténelem: gordg allam-
polgdr, azaz az a személy, akinek a polisz ligyeibe beavatkozdsa volt, csak
jomaodu férfi lehetett. Ezzel a gorog demokracia kirekeszti a biosz értelmé-
ben vett élet fogalmabdl az alacsony statusziakat, néket és rabszolgakat.
Ugyanilyen kizarasnak estek aldozatul a kolonializalt terliletek emberei. Buffon
példaul 1700-as évek kbdzepén sziletett természettudomanyokat 6sszegz6
enciklopedikus miivében, a Histoire Naturelle-ban, Ugy jellemzi a feketebdri
embereket, mint akik inkabb az allatok kdzé sorolhatdak és ehhez megany-
nyi, akkoriban tudomanyosnak szant anatdmiai bizonyitékot is felsorakoztat.
(Gilman 1985) De hasonléanan kiszorult Eurépa zsiddé lakossaga az ember fo-
galmabdl a harmadik birodalom viszonyrendszerében vagy manapsag a sziriai
menekltek, akiknek tobbé sem sajat hazajuk, sem mas orszagok nem bizto-
sitjdk azokat az emberi jogokat, melyek lehet6vé tennék az emberhez mélto
életet. Ahogy Hannah Arendt fogalmaz a menekiiltstatuszrol szo6lé elemzésé-
ben, ami ezektdl az emberektdl megfosztatik, az a ,jog ahhoz, hogy jogaik
legyenek” ami egyben annak a joga is, ,hogy mas emberek embertarsukként
banjanak velik.” (Arendt 1992)

Giorgio Agamben az ember statuszabdl kiszorult életet a homo sacer
statuszaval azonositja. A Homo Sacer. A szuverén hatalom és a pusz-
ta élet cimd munkajaban a 20. szazadi biohatalom altal megteremtett
szubjektumot vizsgalja. Agamben Foucaulttal ellentétben Ugy tartja azzal,
hogy a politika és tarsas egylttélés alapja - amit ugyancsak Arisztote-
lész alapjan a zoé polisba valdo beemelésében lat - a biopolitika mindig
is jelen volt ott, ahol politikai kdézosség formalddott. A modernitas sa-
jatossaga tehat nem maga a biopolitika, hanem az, hogy a puszta élet,
a zoé, a politika kozéppontjaba kerill. Ez torténik, az agambeni okfejtés
szamara paradigmatikus moddon, a masodik vildghaboru halaltadboraiban,
ahol Eurdpa zsido lakossaga nem mint politikai aktor, hanem a politikai
kozosségen kivili, puszta életként itéltetik meg. Ahhoz, hogy zsidok t6-
megeit lehessen lemészarolni barminem({ szolidaritas nélkll, elsdként
emberségliktol kellett megfosztani 6ket, ezt pedig azzal érték el, hogy
miel6tt zoéjukat, életliket elvették, azel6tt politikai életiiktdl, jogaik-
tol is megfosztottak Gket. Ezt jeldli a homo sacer kifejezés, ami a romai
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jogbdl ered, de amit Agamben a torténelmet végigkisérd alakzatként aposzt-
rofal:

,Homo sacer-nek szamitott a rémai jogban az, aki valamilyen fébenja-
ro blin, szentségtorés kovetkeztében bizonyos értelemben megsziint
ember lenni: blntetlenll meg lehetett 6Ini, habar nem volt térvényes
haldlraitélt, a haldlos itélet végrehajtasa pedig aldozatbemutatasnak
sem mindsllt (mint rendszerint), ugyanis az ilyen ember élete kul-
tikus értékét is elvesztette. [...] az ellene elkdvetett gyilkossagban
bennefoglalt er6szak nem emberdélés, de nem is aldozathozatal, nem
egy blntetés végrehajtdasa, de nem is szentségtorés, vagyis sem a
profan, jogi, sem a vallasos szférahoz nem tartozik [...].Azaz a lager
a modern kori biopolitikai rendszerben azon csoportok szimbdluma,
akik kiesnek politikai-jogi értelemben az ember fogalmabdl s ezzel
egész létlik fenyegetetté valik. Ilyen csoportoknak tekinthet6ek ma a
hontalanok, menekdiltek, borténok lakai...stb.” (Agamben 1998)

c.) Transzhuman és poszthuman

Foucault antihumanizmusa arra mutat ra, hogy a modern kor tapasztalatai
hogyan modositjak a szubjektivitasrdl alkotott teoretikus elképzeléseinket.
Foucault célja, hogy leleplezze a 17.-18. szazad felvildgosult emberfogalmat,
mely az egyenld jogokat és az emberi autondmiat hirdeti, azonban erre csak
er0s kizarasokkal képes. A 20. szazad elkezdi megkérddjelezni a klasszikus
emberfogalmat, Ujrafogalmazasa pedig megannyi lehet6séget nyujt. Az ebbdl
szliletett két irdnyzat a poszt- és a transzhumanizmus, melyek megprobalnak
egy olyan Uj emberkoncepciét kidolgozni, amely képes magaba integralni a
modernitas Ujfajta, elsOsorban a tudomany és technoldgia altal kdzvetitett
tapasztalatait.

Habar a transzhuman és a poszthuman ugyanabbdl az alaptapaszta-
latbdl sziletik, azt mégis két ellentétes mddon interpretaljak. Alapjuk a
technogenezis, azaz, hogy az emberi |étezés alapvetden a technoldgiaval 6sz-
szefonddva teljesedik ki. A 20. szazad elején mar Martin Heidegger is ugy
vélekedik, hogy a technoldgiat (techné) ontoldgiai és epszitemoldgiai kérdés-
ként kezeljik. Véleménye szerint a technoldgia nem pusztan eszkdz, hanem
annak egy maddja, ahogy a lét feltarul (Iéteziink). (Heidegger 2007) A 20. és
21. szdzadban egyre jobban eldtérbe kerililnek a létlinket seqgitd technoldgiak,
mint példaul a medicina, atliltethet6 szervek, misziv, protézis, génmanipula-
cio, lombikbébi program stb. Ezek a tények latvanyosan dontik meg az ember
klasszikus fogalmanak szilardként tételezett hatarait. Az olyan kilénbségtéte-
lek, mint emberi-targyi, bioldgiai-technikai, fizikai-nem fizikai egyre latvanyo-
sabban vesztik érvényiket, minthogy ezen ellentétek egy testen belll képe-
sek egyltt mikddni. (Nemes Z. 2013)
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A transzhuman és a poszthuman irdnyzatara is igaz, hogy ramutatnak
a fenti ellentétparok hamissagara, emellett céljuk a technoldgia torténeti és
ontoldgiai dimenzidjanak beillesztése az emberrdl valé gondolkodasba, azon-
ban ezt ellentétes mddon teszik. A transzhumanizmus alapfelvetése, hogy az
emberi képességeket a tudomanyon, orvoslason és technoldgian keresztil le-
hetséges tokéletesiteni, kiteljesiteni. Ez egyfajta optimista technoldgia felfo-
gas, melyben az ember a szabad piac és a technika fejlddésével képes szaba-
don alakitani és kiteljesiteni 6nmagat mint individuumot. A transzhumanizmus
utdpisztikus optimizmusaval szembeni kritikdk Ugy jellemzik e felfogast, mint
egyfajta ultra-humanizmust, amely épplgy mint a 17. szazadi felvildgosodas
és a 18. szdazadi pozitivizmus, az ember fels6bbrend(iségét hirdeti az 6sszes
|étezd kozt, mivel az képes jobba tenni a vildagot és 6nmagat a tudomanyos
teljesitményeken keresztil. Az alapvet6 probléma a transzhuman elméle-
tekkel, hogy nem kritikus sajat torténelmével és kulturajaval. Egyrészt esz-
szencialista, amennyiben feltételez egy olyan emberi Iényeget, mely pusztan
csak a kiteljesedésére var. Masrészt techno-redukcionista, amennyiben hiszi,
hogy a kiteljesedés lehetdsége a technoldgia Ujitdsain keresztll érhetd el.

A poszthuman fordulatot a posztmodern id6szakahoz szokas tarsitani. Ez
egyrészt a mar fent bévebben kifejtett klasszikus emberfogalom tagadasat,
masrészt az azon vald tullépést fémjelzi. A poszthumanizmus kritizalja kul-
turank emberkozpontusagat, ezt kivanja kilonboz6 elméletekkel, mlivészeti,
popkulturalis produktumokkal kritika ald vonni. Teszi ezt Ugy, hogy az ember
fogalma helyébe semmilyen Uj kdzponti fogalmat nem kivan helyezni, inkabb
emancipatorikusnak mondhatd, azaz azokat az elemeket kivanja behelyezni
a gondolkodas terébe, melyeket a klasszikus emberfogalom kizar magabdl.
Nem véletlen, hogy a poszthuman koncepciok alapvetéen az olyan kritikai tu-
domanyokbdl dradtak ki, mint a gender studies, critical race studies, queer és
postcolonil studies.

Azaz a poszthuman gondolkodas egy olyan empirikus filozofiat képvisel,
mely a létezés legszélesebb kdrben megtalalhaté modozatai felé fordul. Ta-
gadja a centralizalt gondolkodast épp Ugy, ahogy Foucault is tagadja, hogy
a hatalom, a tarsadalmi valésagunkat meghatarozd gravitacio egy koézpont-
hoz és abbdl kdvetkezd hierarchidhoz kothetd. Az irdnyzat szerint a valdsag
kozépponti szervez6 elv nélkili, tébbdimenzidés, nomadikus és inkluziv. Ezzel
egyutt demisztifikalja az ontoldgiai polarizaciot, mely csak binaris oppozici-
okon belll képes mozogni (mint allat-ember, no-férfi, jo-rossz...). Itt jatszik
fontos szerepet a technoldgia, ami materidlis szinten bizonyitja, az ellentétek
hamissagat. A poszthuman kritika a dekonstrukcio elméletét hasznalja. Azaz
a poszthuman szamara a gondolkodas szitualt, relacidban all kilonb6z6 mas
tudasokkal, nem hierarchikus és nem dualisztikus. A poszthuman dekonstruk-
cio fokusza az identitas és hatalom kapcsolatanak kritikaja, Ujraértelmezése,
s ehhez sokszor hasznal mainstream, popkulturalis példakat. (Ferrando 2013)
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A foucault-i gondolkodas, technogenezis és poszthumanitas keresztmet-
szetében all Donna Harraway Kiborg kidltvanya (1995), mely nem csak a fe-
minista gondolkodas szamara paradigmatikus, de az elemezni kivant Ghost in
the Shell tematikajaba is illeszked6 elemzés. A tudomany és technoldgia tor-
ténetével foglalkozé6 Haraway 80-as évek kdzepén sziletett mlive kdzéppont-
jaban a kiborg mint feminista mitoldgiai figura all. Ontoldgiai szinten a kiborg a
posztmodern feltételek mellett folytatott |ét megtesteslilése. Haraway szerint
a kései kapitalizmusban a tudomany és technoldgia emberre gyakorolt hata-
sanak kovetkeztében mindannyian kimérak vagyunk, gép és él6 organizmus
hibridjei. Ezért a kiborg egyszerre a fikcié és a tarsadalmi valdsag materialis
eredménye. Egyszerre a tarsadalmon belll és kivilallé. Haraway kidltvanya
ugy is olvashatdé mint Foucault munkassaganak posztmodern folytatasa, ha-
bar a kidltvany szerint ,Foucault biopolitikaja lagymatag el6képe volt a kiborg
politikdjanak.” (108) Ebben a viszonyrendszerben a technoscience a hatalom
egy modern kori min6sége, amit Haraway techno-biohatalomként aposztrofal.
(Haraway 1997, 12)

A biotechnoldgia és az informacid technoldgidja (j identitastipusokat
szll. A techno-biohatalom logikaja ugy kombindlja az él0 testeket a nem él6
elemekkel, hogy abban nem vesz figyelembe sem etikai, sem mas kikotése-
ket. Az olyan dichotdmidk mint természet/kultira, emberi/allati, organizmus/
gép, felbomlanak s ebbdl l1étrejon a kiborg mint hatarlény. A kiborg ebben az
értelemben nem a laboratérium szllotte, hanem a modern Iét mindennapos
tapasztalata. A kiborg olyan figura, aki a fenti ellentéteket képes egyszer-
re és egy idoben magaban hordozni. Transzgresszadlja és fuzionalja a léte-
zés kategoridit. Negativ identitds amennyiben a benne talalhatd kilonbségek
és relacidk jellemzik, egyben az emberi statusz problematizacidja. A kiborg
dekonstrudlja a régi ember fogalmat s ezzel egy Ujat konstrual.

2. Cyberpunk

Walter Benjamin 1929-es sziirrealizmusrol szo6lé tanulmanyaban Parizst a 19.
szazad févarosanak nevezi, mivel a benne megjelen6 gazdasagi és tarsadal-
mi tendencidk tlikrozik legjobban azt, ami a modernitast jellemzi: az utcakép
fragmentalt, mivel egymassal ellentétes elemeket rendel egymas mellé, Ugy
mint fém és Uveg, lakohazak és piacok, szorakozé és munkahelyek. A nagy-
varos stimuldlja tudattalanunkat és vagyainkat a hirdet6fellleteken keresztl.
Igy példaul a prébababdk Vitruviusi emberként sugarozzak a test tokéletessé-
gét minden masodik kirakatbdél. Az embertomeg folyamatos arctalan hémpoly-
gése, a soha véget nem érd mozgas, az orok élet és boldogsag vagyképeivel
kecsegtet. Immaron a nagyvaros — nem a templomok és szentélyek - azok
a helyek, ahol az ember eloldédhat szubjektivitasatél és vallhat a nagy egész
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részévé, a nagy egészé, mely végelathatatlanul termel és fogyaszt, termel
és fogyaszt... A varos gépezete egy folyamatosan ketyeg6 érahoz, éramiih6z
hasonld, mondja Benjamin. Allitdsa, hogy a sziirrealizmus mivészeti tenden-
cidja materializaléddik a modern nagyvarosban, mely az illizié és valdsag, az
otthonos és otthontalan, a jelen és az utdpia hataran all.

~Az osztaly nélklli tarsadalomnak a kdz0sség tudata alatt elraktaro-
zott tapasztalatai az (j altal megtermékenyitve szlilik az utopiakat,
amelyek azutan tartds épitményektol a kérészéletl divatokig az élet
ezer megnyilvanulasan otthagyjak nyomukat. Mindezek az 6sszeflig-
0sztonzését a gépek megjelenése jelenti ugyan, ez azonban leirasai-
ban nem jut kdzvetlenil kifejezésre; kiinduldsukban a kereskedelem
erkolcstelenségére, valamint a szolgalataba allitott alerkolcsokre hi-
vatkoznak. A falanszter az embereket allitdlag olyan koridlményekbe
helyezi vissza, ahol foloslegessé valik az erkdlcs. Felettébb bonyolult
organizacidja olyan, mint valami gépezet. [...] Ez az emberi masinéria
produkalja az Eldoradét, az srégi vagyszimbdlumot, amely Uj élettel

. il .
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A cyberpunk mifaj a fourieri és az ebbdl taplalkozé 50-es és 60-as évek
utopisztikus sci-fijeinek disztopikus szinezetl antitézise, mely a jelen technikai
Ujitasainak fényében teljesiti ki Benjamin gondolatait a szazadforduld tarsa-
dalmardl. A cyberpunk a sci-fi egy olyan almUfaja, amely alapjaiban hordozza
a mar emlitett anti- és poszthuman elméleti tendencidkat. Technodisztdpia,
amely antipatiaval viseltet a technoldgiai utépidakkal szemben és olyan prob-
lémakra mutat ra, melyek a foucaulti hatalomkoncepcidoban elméleti szinten
mar jelen vannak.

A cyberpunk vilagkép alapvondsa, hogy egy olyan nem tul tavoli jovot
abrazol, ahol a technoldgia az élet minden terlletét behalézva az emberi lé-
tezés alapfeltételévé valik. A technoldgia ezzel a kontroll eszkdze is: alta-
la az ember képes normal funkcidit kierjeszteni, de egyben befolydsolja a
szubjektivitast és a szubjektum statuszat. Az olyan létbiztosité tevékenysé-
gek mint alvas, evés, reprodukcié ezekben a fiktiv vildgokban mddosulnak,
egyszerlUsodnek vagy kiiktatédnak a technoldgia eszkdzeinek segitségével. A
cyberpunk disztopidk atmoszférajara jellemz6 az elidegenedés, a technoldgia
emberi mimikrije, az ember dehumanizalddasa, a totalitarianus allamok vagy
megavallalatok, és a nem tul tavoli mult természeti katasztréfai, amik egy
poszt-indusztridlis disztopikus életteret képeznek.

Cyberpunk varoskép az Akira c. animében

A cyberpunk vildgaban az alacsony életszinvonal és a high-tech egyltt van
jelen. Ez a kett6sség radikalisan atformalja a tarsadalmi er6viszonyokat.

17
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Ezért a tarsadalomban egy Uj hierarchia alakul ki, amelyben a kapitalista ér-
telemben vett tehetdsebb rétegek (pl. befektetok) és az elszegényedo tobb-
ség léte kozt athidalhatatlan életszinvonalbeli szakadék tatong. A tdbbség,
a lecslsz6 polgarsag, a kilonboz6, de egyre inkabb gydkértelenné vald kul-
turak helye a varos. A megapoliszok jellegzetes elemei a mifajnak: a varos
terei atlathatatlanok, latszdlag rendszertelenek, burjanzdék, mint egy dzsungel
(indaszer( kabelrengetegek, szeméthegyek, torzsekbe verddd szubkulturalis
kozosségek). A cyberpunk paradigmatikus helye a tulzsufolt Japan nagy-
varos, példaul Tokié, Hong-Kong vagy Sanghaji. Ahogy William Gibson, a
Neuromanc szerzbje fogalmaz, a modern Japan maga a cyberpunk, urba-
nizalt, mesterséges taj, ahova a nap nem sit be, ezért azt felvaltjak a va-
ros neonfényei. A megapoliszban a régi és az Uj szétszalazhatatlanul létezik
egyltt. A mlfaj tere azonban osztott, a nagyvaros az aktualis valdsag, ami-
vel parhuzamosan, de azzal egyenld jogon létezik a virtudlis valdsag. A két
vildag kozt az emberi elme képez hidat, mely testileg jelen van az aktualis-
ban, de immaterialisan barmikor képes atlépni a virtualis valdosag haldzataira.

Fredric Jameson, aki els6ként tematizalja a posztmodern allapotot, a
cyberpunkot a késo6 kapitalizmus legfobb irodalmi kifejez6jének tartja. Ennek
oka, hogy a mlifaj szakit a klasszikus narrativ elemekkel, karakter archetipu-
sokkal és szituacidkkal. A cyberpunk vildgat nem kdzponti uralkodo, szuverén
hatalom, de sokszor még csak nem is egy jol kortlhatarolhatd politikai kol-
lektiva uralja. Mintha e vilagban a hatalom, épp Ugy mint a technoldgia és a
virtualis valésagok haldzatai, mindenhol jelen lenne. A cyberpunk hatalomfel-
fogds atmoszférajahoz kapcsolddik az a pesszimista alaptapasztalat, mely azt
sugallja, nem létezhet olyan ldzadas vagy forradalom, ami képes a rendszer
egészét felforgatni. A benne abrazolt neo-kapitalista hatalom hidraként él to-
vabb, minden levagott fej helyére két Uj n6. Ez a profitorientalt gazdasagi-ha-
talmi berendezkedés mindent kolonializdlé és bekebelezd természettoérvénye.
A politika, gazdasag és haditechnoldgia szétvalaszthatatlan komplexumként
irdnyitja a mindennapokat. Ebben és ebbdl a komplexbdl halmozddik fel és
arad szét a hatalom.

A cyberpunk tarsadalomabrazoldsban ugyancsak gyakori narrativ elem
az Uj rasszizmus, amit sok kdzds elemet mutat a foucault-i biopolitikai rassz-
izmussal. Egyrészt a polarizalddd gazdasagi és szocialis kiilonbségek a jovo-
ben a kozépréteg (polgarsag) elszegényedéséhez és eltliinéséhet vezet, ami a
mélyszegénységben él0k esetében a teljes leszakadasdhoz és a tarsadalom
periféridjara szoruldsahoz vezet. Masrészt a technoldgia tovabb bonyolitja az
ember fogalmat, ami viszont bioldgiai alapu kilonbségtételt szil. A tarsadalmi
csoportok kozti kilénbségeket tovabb mélyiti a technoldgiai Gjitasokhoz vald
egyenl6tlen hozzaférés. Mig egyeseknek a mindennapi beteviore sem futja,
masok a tudomany és vagyon segitségével szuperhumanna alakithatjak ma-
gukat (er6sebbek, sérthetetlenek, intelligensebbek, halhatatlanok lehetnek).
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Gyakran a narrativ konfliktus alapja, hogy az Uj tipusu technologizalt életfor-
mak, ugy mint a kiborgok, robotok, mesterséges intelligenciak jogi és allam-
polgari statusza az emberi tarsadalmon bellil eldonthetetlen.

A cyberpunk hdsok (vagy antihG0s6k) maguk is marginalizaltak a tarsa-
dalmon belll, példaul blin6zdk, hekkerek, vagy ellenkezdleg, a rend szolgala-
taban all6 nyomozok, rend6rok. A fOszerepld szamara a hétkdznapoktdl vald
elidegenedettség, a hatarokon vald |étezés segit a tarsadalom feletti kritika
megfogalmazasaban. A rend szolgdlataban allok esetében gyakori narrativ
csavar, hogy a nyomozas egy pontjan feltarul szdmukra a rendszer korruptsa-
ga. Ebben a film noir vagy a detektivregények stilusjegyei kdszénnek vissza.
Az egyidejl klils6-bels6 néz6pont teszi lehetbvé a f6hds szamara, hogy etikai
és moralis problémakkal foglalkozzon. Alaptapasztalata, hogy életét és hiteit
manipulaljak, ezaltal mar sajat 6nmeghatarozasaban sem lehet biztos, emel-
lett a tarsadalmi és hatalmi viszonyok egy olyan kusza haldjaban él, melyben
csak igen kis tere van az egyéni dontéseknek, kit pedig szinte nincs is. Ha-
sonld szituacidba keril Deckard, A szarnyas fejvadasz kozponti karaktere, aki
egy ponton tul mar nem a szamara kijeldlt eset, hanem dnmaga utan nyomoz.
Ezen detektivnarrativak tétje tulajdonképpen a foh6s 6nmegismerése, egzisz-
tencidja, amihez a hatalom muUkodési struktarajat kell feltarnia. Mintha maga
Foucault is egy ilyen kritikai nyomozémunkara hivna olvasdit.

A cyberpunk az Egyesiilt Allamokban irodalmi m(ifajként indul a '70-es,
'80-as években. William Gibson Neuromdnca vagy Philip K. Dick Almodnak-e
az androidok elektronikus baranyokkal? cim( kotete a m(ifaj meghatdrozo
darabjai. Ezzel parhuzamosan japanban a 80-as évek végén és a 90-es évek
elején az éloszerepl6s film valik a cyberpunk elsédleges médiumava, emellett
pedig a manga/anime mlifajadnak egy maig jelent6s szubzsanere. Ismertebb
animék a m(ifajbol a Neo Tokyo, Neon Genesis Evangelion, Serial Experiments
Lain, a Nyugaton is hiressé valt Akira és Ghost in the Shell, vagy a Batt-
le Angel Alita, melynek él6szerepl6s verzidja Robert Rodrigez rendezésében
hamarosan a mozikban is lathatd lesz. A cyberpuk japan verzidjara erbsen
hatott a nyugati irodalom, de képi megoldasaiban annadl intenzivebb és meg-
hokkent6bb alkotasokat produkalt. A mifaj elsdsorban az underground filmes
kulturaban teljesedik ki, ezekre jellemz6 egyfajta poszthuman-fétis. Ebben
az emberi test a természet egyedlli maradvanya, ami mint hus, testnedy,
szexualitas és abject van jelen. A hust er6szakosan és brutalisan szovi at a
technoldgia, a nyers fém, a technoszemét.

Ilyen példaul a Tetsuo: A vasember cim( 1989-es fekete-fehér film,
melyben a fohds rémisztd atalakulason megy keresztil. Testét a fém atala-
kitja, megcsonkitja, s mivel ezt képtelen feldolgozni félig ember félig gép
szornyként amokfutasba kezd. Ehhez hasonld az Akira utolsd jelenete, mely-
ben a technoldgia az atomenergia képében jelenik meg, amikor a fohos tes-
te egy kontrollalhatatlan és mindent bekebelezd hiustémeggé mutalodik.
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A technoldgia felbont minden hatart, még a szentként és sérthetetlenként
elgondolt emberi testet is és kimérakat szil. Ahogy a valésagban az atom-
bomba, a japan cyberpunkban a technoldgiai dehumanizalja és megszallja a
testet. A testet megfert6zi a technoldgia, ebbdl pedig Uj hus szliletik, melynek
el6képét Cronenberg bodyhorrorjaiban talalhatjuk meg. (Player 2011) Ezzel a
cyberpunk szemléletes példat szolgaltat a klasszikus emberfogalom szé sze-
rinti felbomlasara.

Mutalodo kar. Részlet az Akira c. animébdl.
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3. Ghost in the Shell

A Ghost in the Shell Masamune Shirou mangajabodl 1995-ben késziilt anime film
Osii Mamoru rendezésében. A film az elsd olyan animék kodzt szerepel, melyet
mar nyugaton is forgalmaztak, igy vilagszerte gyors ismertségre tett szert. A
torténet a nem tul tavoli jovében egy meg nem nevezett japan megapolisban
jatszddik, ahol a nemzeteket varosallamok valtjak fel, amelyeket vallalatok
tartanak kézben. A technoldgia fejlettségének kdszonhetben az aktualis va-
l6sagot behaldzza a virtudlis tér, melyre az emberi individuumok tudata, mint
szamitdgépekre van racsatlakoztatva, ezzel egyszerre két vilag polgarai. Az
1995-6s filmbdl ugyan nem deril ki, de a mangaban és az animébdl késziilt
sorozatban részletes magyarazatot nyer ennek mddja. A Ghost in the Shell
univerzumaban az emberi agyakat, pontosabban a kdzponti idegrendszert un.
kibernetizacionak vetik ala. A folyamatban az agyba elektronikus komponen-
seket integralnak, ezzel (0j szervet, kiberagyat képezve. Az Uj agy meghalad-
ja a tudat bioldgiai adottsagait, képessé valik szamitégépes halézatokhoz és
mas individuumokhoz csatlakozni barminemd kiilsé eszkdz segitsége nélkiil,
valamint lehetségessé valik a tudat atmentése mesterséges eszkdzokre, pl.
kiborg testbe. Ezzel a torténet azt is sugallja, hogy az emberi tudat nem mas
mint adat, ami atiltethetd, masolhatd és meghekkelhetd. igy lealacsonyitva
az emberi identitas klasszikus koncepcidjat, példaul a szubjektivitas egyedi-
ségérol alkotott elképzeléseinket.

Az invaziv technoldgia integraldodik a tarsadalomba és altalanos létfelté-
tellé valik. Az atlagember képtelen beleldtni a technika és tudomany mikddé-
sébe, az mégis hétkdznapjaik szerves része, ezért a techoldgia ezoterikus és
metafizikai szerepet tolt be. Csodalatra méltd s egyben kisérteties fenyege-
tés, mivel az abban rejl6 potencidl kiismerhetetlen.

Mivel a tudat levalaszthatova valik a materidlis testrél a kiborgok
(részlegesen vagy teljesen gépi protézisekkel kiegészitett emberek vagy
tudatok) természetes részeivé valnak a tarsadalomnak. A torténet kozponti
karaktere Motoko Kusanagi 6rnagy, a teljesen mechanikus hadi kiborg, aki
a kiberb(in6zés elharitasaért felelés kormanyszerv, a 9-es szekcié tagja.
Kusanagiban egyedil tudata az, mely biztositja emberségét, mivel azon-
ban Motokonak nincsenek emlékei korabbi |étér6l, mindez nem atélheto,
csak puszta informacié szamara. A film egészét behalézza az drnagy bi-
zonytalansdga sajat egzisztenciajaval kapcsolatban, pontosabban annak
kérdése vajon tudata valéban emberi eredetl vagy csak egy programozas
eredménye.

A 9-es szekcid tehat a kiberblintzés és terrorizmus ellen klizd. Ilyen
blincselekmény példaul egy személy kiberagyanak meghekkelése, mely-
ben hamis emlékeket implantalak az agyba manipulacidés célokkal. A film
alapkonfliktusa egy Puppet Master nev( kiberb(in6z6 utan valé nyomozas.
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Kiberagy a Ghost in the Shell cim{ filmben.

A 9-es szekcio elsOként ugy vélekedik, egy olyan hekkerel allnak szemben,
aki képes az emberi tudatot és cselekvéseiket hamis emlékeken keresztil
kontrollalni. Hamarosan kideril, a Puppet Master nem valds személy, hanem
egy masik rendvédelmi osztag, a 6-o0s szekciod altal teremtett mesterséges in-
telligencia. Az Al eredetileg adathaldasz kémprogram volt, melyen informaciok
millidi futottak at, ennek hatasara azonban Ontudatra ébred és érz6 lénnyé
valik. A Puppet Master ezutan 6nallé m(ikddésbe kezd. Megszokik a 6-0s szek-
ciobdl és egy kiborg testbe tolti fel magat, hogy a 9-es szekciod ratalalhasson.
Itt menedékjogot kér arra hivatkozva, hogy immaron 6 maga is érzo Iény, te-
hat semmiben nem kilénb6zik az emberi tudattdl. Kusanagi szeretne racsat-
lakozni a kiborg tudatara (diving), hogy tanulmanyozhassa azt, erre azonban
nem kap lehet6séget, mivel a 6-0s szekcid, attdl tartva, hogy kitudodik titkuk
elraboljak a Puppet Mastert Kusanagi hajszat indit, hogy visszaszerezze.

A film utolsé jeleneteiben, mikézben a 9-es és 6-0s szekcid kdzt kozel-
harc alakul ki, Kusanaginak sikeril racsatlakozni, elmeriilni a Puppet Master
tudataban, igy megtudja, hogy a kiborg mar korabban kiszemelte 6t az infor-
macidaradatban és tudatosan kereste meg, mivel Kusanagi is kételkedik sajat
|étében. A Puppet Master felajanlja Kusanaginak, hogy egyesitsék tudatukat, hi-
szen kiborgokként reprodukciora képtelenek, tehat ez az egyetlen lehetdségiik
arra, hogy Uj Iétformat hozzanak létre. Mindekdzben a 6-0s egység tamadasa-
nak kovetkeztében mind a Puppet Master, mind Kusanagi teste megsemmisdl,
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de Kusanagi tudatat tarsa Batou az utolsé pillanatban megmenti. Miutan Uj
testet kap (egy gyermek kiborg) Kusanagi elmondja Batounak, hogy az egye-
slilés sikeres volt kdzte és a mesterséges intelligencia kozt, igy ezentdl (j lét-
format képvisel. A film zardjelenetében Kusanagi/Puppet Master utnak indul,
hogy Uj tudataval egy radikalisan Uj nézdpontbdl fedezze fel a vilagot.

Az anime alapvetO kérdésfeltevése arra iranyul, vajon mit is jelent em-
bernek lenni, kivaltképp egy olyan vilagban, ahol az emberi Iény részben vagy
teljes egészében technicizalhatéva valik. A film kdzepén kap helyet a jelenet
melyben Kusanagi és Batou az emberi létezésr6l elmélkednek. Kusanagi a
|étezést a tapasztalatbdl vezeti le. A tapasztalat az, ami minden individuum
szamara eredeti. A tapasztalatbdl levont tudas alakitja személyes hiteinket
és diszpozicidnkat a vilaggal szemben. Ezek definidljak és teszik egyedivé
szubjektivitdsunkat, hiszen ezeken a hiteken keresztil interpretalhatjuk ta-
pasztalatainkat a csak rank jellemzé modokon. Eppen ezért kulcsfontossagu
Kusanagi szamara a kérdés, hogy vajon tudata alapvetéen emberi, vagy ta-
pasztalatait és az abbdl levont tudasat csak beléprogramoztak.

Annak elGérzete, hogy taldan embersége nem sajatja, hanem egy prog-
ram eredménye, a freudi értelemben vett unheimlich érzése. Teste eleve ide-
gen tble, de talan tudata is az, ezért az autentikussag és replikdnssag hatar-
mezsgyéjén él. Olyasféle hatarlét ez, mint a harawayi kiborg léte, Kusanagi
szamara azonban ez nem felszabaditd, hanem nyomaszté és szorongatd ér-
zés, ami nem engedi, hogy teljesen a részévé valjon e vildgnak. A beszélgetés
egy a viz kézepén Uszd hajon jatszodik. A jelenet végén Kusanagi lemertl a
viz ald, annak ellenére, hogy Batou figyelmezteti, nehéz kiborg teste nem al-
kalmas merilésre, s barmely apré hiba ahhoz vezethet, hogy taldn sosem tud
feljonni. A merilés, a vizzel valé egyé valas annak a szabadsagnak és felol-
ddédasnak a jelképei, melyre Kusanagi vagyik, azonban léte egyik alapeleme,
teste azzal fenyegeti, hogy a feloldédasbdl képtelen visszatérni.

A viz elem a film visszatér6 motivuma. A nyitdjelenetben azt lathatjuk,
amit Kusanagi kiborg vaza a vizben lebegve nyeri el végso6 alakjat. A viz utal
az anyaméh, a szlletés, ndvekedés és burjanzas gondolatvildagara, mindarra,
ami a kiborg természetétél idegen. Ugyanakkor a jelenetben nem latjuk ki
késziti a testet, sem embert, sem gépet, igy ezzel mégiscsak egyfajta szile-
tésnek lehetlink tanui. A viz végigkiséri a fohos utjat. Az Usz6 hajon fejtegeti
az életrdl alkotott gondolatait, majd még ugyanabban a jelenetben aldmeril
a sotét és veszélyekkel teli mélységbe. A megapolis szinte mindig nedves és
vizes. Egy masik jelenetben Kusanagi szemsz6gébdl lathatjuk a varost, ahogy
az Ormester végighajézik azon. A reklamok, neonfények, jelek, nyelvek, kul-
turak és emberek elarasztjak a megapoliszt. A jelenet végén az es6 zuhogni
kezd, a kovetkezO jelenetben pedig el0szor lathatjuk a testet 6ltott Puppet
Mastert esotol aztatott kiborg pancélban. Kusanagi gyakran merdil, ahogy bu-
varok szoktak, ugyanakkor merilésnek hivja azt a folyamatot is, melyben
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belenéz a Puppet Master tudataba. A tudat folyam, épp Ugy ahogy az informa-
cio, az adat, a fény és az elektronok, amit a film nyitdjelenetében megjelend
rovid széveg hangsulyoz, majd a képernyot felvaltja egy kdédfolyam (innen
veszik a Watchovski testvérek a matrix vizualis megvaldsitasat). Mintha min-
den a koédok tengere volna. A kiborg pedig ebbdl a tengerbdl sztiletik. Motoko
és a Puppet Master a hompolygé varosbdl organikus modon nd ki, mikoz-
ben egyikdjlik sem ismeri valddi eredettorténetét. (Anderson-Lehman 2014)

Varoskép a Ghost in the Shell cimi filmbdél.

Erdekes, hogy a torténet két teljesen mechanizalt figurdja ndi testben él.
Kusanagi esetében ez a ndi test teljesen atszexualizalt, a nagy mellek, szé-
les csip6 a reprodukcidra valo képességet hangsulyozzak, mikdzben tudhato,
hogy a kiborgnak nincsenek reproduktiv szervei. Ahogy Haraway fogalmaz a
kiborg nem reprodukalddik, csak replikalddik. Motoko teste ismét megidézi a
kisérteties érzését, a nd, aki megjelenésében feminin, definicidés szinten azon-
ban nem az. Motoko testében a bioldgidt a technoldgia helyettesiti. Teste és
ndisége Osszezavarja a normakat, genderre alkalmazott kddjainkat, emellett
azonban mas célt is szolgal. Mintha 6 lenne az egyetlen szerepl6 a Puppet Mas-
ter megjelenése eldtt (aki szintén néi testet birtokol), aki a valésag mélyebb
rétegeibe préobal beleladtni. Taldn a ndiség itt a technologizalt felszin alatti ku-
tatas spiritudlis hajlamara is utal. Olyan alak, akit nem elégit ki a felszini |ét.
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A Puppet Master kiborg testben a Ghost in the Shell cim{ filmben.
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4. A Ghost in the Shell foucault-i értelmezése

A Ghost in the Shell vilagképe mintha a foucault-i biopolitika karikaturisztikus
megvalodsulasa volna. Ebben a nem tul tavoli jovoben a vilag velejéig atkapi-
talizalddott, globalizalddott és univerzalizalddott, alaptokéje pedig az informa-
cio, amely halézatosan szovi at a tarsadalom egészét. A fohds egy személy, de
mint drmester fegyver is egyben, melyet mechanizalt teste tamogat. Azonban
teste nem sajatja, a Megatech tarsasag egy modellje, amit addig hasznalhat,
amig a szamara kijeldlt rendvédelmi feladatokat ellatja. Azaz, ez a tudomany
és technoldgia altal teremtett test egyszerre hadaszati, politikai és gazdasagi
célokat szolgal, mikézben hordozdja, Motoko puszta tudata abban sem biztos,
hogy egyaltalan létezik. A filmben tematizalt elemek tehat a test, a technolo-
gia és gazdasag egybeszovik egymast rajatszva a jelen emberének félelmeire.

Ahogy Foucault is ramutat, a test hatarait a hatalom jel6li ki, amennyi-
ben a hatalom szabja meg mozgasteriinket tarsadalmi valdésagunkban, azt,
hogy mit tehetlink, mit élvezhetiink, mint tudhatunk (a vilagrél és magunkrél)
és mitol kell tartdozkodnunk, azaz mely tuddsok tiltottak. A test tehat sosem
onmagaban létezik, hanem egy hatalom altal determinalt eszkdz-cél rendszer-
be kodolt, arra, hogy a tarsadalmat fenntarté normakat a testi gyakorlatokon
keresztll reprodukalja a hétkdznapokban. Szaporodjunk, hogy fenntartsuk
a populaciot; termeljink, hogy hasznosak legylink a gazdasag szamara, vi-
gyazzunk életiinkre és egészséglinkre, hogy nehogy kiessiink a produkcio-
reprodukcid kettOs logikajabdl. A Ghost in the Shell a kiborgon keresztll a szé
szerinti biohatalmat mutatja be. A tudas és technoldégia mar nem egyszerlien
formalja a testet, hanem ez teremti meg, szavatolja a létezést, maximalizalja
az életet mint termelGerdt. A szaporodas tébbé nem alavetett a kiszamitha-
tatlan emberi tényezoknek, az Uj és tokéletes testek futdszalagon készlilnek.

Motoko teste tehat egy lres bab, amit tartalommal a belé plantalt tu-
dat tolt fel. Azonban, ha az emberi tudatot valdban csak adathalmaznak
tekinthetjik, ahogyan azt a film sugallja, nem vagyunk-e mindannyian ba-
bok, akiket a tarsadalmi norma altal kddolt célrendszerek iranyitanak. Erre
a parhuzamra enged kovetkeztetni, hogy a hekker, aki képes az emberi tu-
datot modositani a Puppet Master nevet kapja. Ez arra utal, hogy nemcsak
a Motokohoz hasonlé kiborgok babok, hanem az attechnicizalt valésagban
mindannyian azok vagyunk. Mintha a foucault-i hatalomelmélet maga is azt
sugallna, hogy a mindent atszov6, immateridlis hatalom babként kezeli az
embert, aki tulajdonképpen sajat maga, normakat kovetd hétkdznapi pra-
xisain keresztil szolgdltatja ki magat és tartja fent a hatalmat, technold-
giat és gazdasagi érdekeket (amit Slavoj Zizek a ,tudjak, mégis cselekszik”
formulajaval jellemez). Habermas Foucaulttal szembeni kritikdja éppen arra
iranyul, hogy elmélete olyannyira totalizalja a hatalom jelenlétét, hogy az
teljes determinizmusba fordul at, ezzel ellehetetleniti az egyéni cselekvést.
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A film végén Motoko és a Puppet Master tudata egyesil, ami egyben az Uj-
jaszlletés, az Ujrakezdés lehetdségével kecsegtet. Habar az anime elOsze-
retettel hasznal keresztény jelképeket (idézi tobbszor Pal Korintusiakhoz irt
levelét, a két tudat egyesililésének pillanataban pedig egy angyal sziluettje
tlnik fel), mégsem a keresztény Ujjaszlletésre kell gondolnunk. A két tudat
azzal, hogy 6nszantabdl egyesll valami olyan Uj dolgot képez, ami kivl all a
megtervezettségen, a biohatalom m(ikddésén. Ez az Uj élet nincs belekddolva
a rendszerbe, annak ellendrzése és tiltasa ellenére sziletik. A technoldgiabol
mégis a technoldgian kivil, a rend és a rendetlenség paradigmatikus alakja-
bdl a rendszer latéterén kivili teremtddik. Az Uj tudat nem része e vilagnak,
mikdzben azon belldl mozog, egyfajta homo sacer. S talan ez lehet a foucault-i
determinizmusbdl vald kilépés egy maddja. Olyan formacidkat, reakcidkat,
életviteleket kell teremtenlink, melyek nem illeszkednek bele a tarsadalmi-
hatalmi-gazdasagi komplexum elvarasaiba. Az ilyen random életformak, élet-
vezetések nyomonkovethetetlenek és kiszamithatatlanok. Ehhez pedig az elso
és legfontosabb |épés az az onreflexido és kritikai vildagnézet, amit Foucault
elmélete is propagal. A kiborg etikai dimenzidja Haraway szerint az arrdl valo
tudas, hogy a valosag alapvetéen konstitualt. Konstitualt amennyiben kozo6s
tarsadalmi gyakorlatok terméke. Ebben az értelemben a mi felel6sségiink,
hogy milyenek ezek a termékek, beleértve sajat szubjektivitasunkat is.

Osszegzés

A Gost in the Shell narrativaja két sikon mozog. Egyrészt szemléltet egy
olyan vilagot, amely a foucault-i biohatalom elméletében impliciten jelen van.
A neo-kapitalista hatalom, amely a termelés és az emberi er6 maximaliza-
|dsara torekszik a tudomany és technoldgia segitségével teljes mértékben
kolonializalja és druva teszi a testet. Ez a hatalom nem centralizalt egy ural-
kodd személye koril, hanem a politikai, gazdasagi, katonai agensek és (zleti
érdekek Osszekapcsolddasanak eredménye. Az atlagember szintjén ezek a
viszonyok nem egyértelmiek, hanem a folyamatos fogyasztas és termelés
iratlan parancsaban manifesztaldédnak, mikdzben a kontroll eszkozéil szolgald
technikai Ujitasoknak sajat akaratukbdl kindljak fel testiik és tudatuk.
Kusanagi és a Puppet Master ennek a technicizaciénak az eredményei,
mintha egymas tikroképei lennének. Kusanagi tokéletes kiborg teste és ha-
tékony munkavégzése a torténet elején még a technikai fejlettség eredmé-
nyességét demonstralja. Ezzel szemben a Puppet Master, aki habar szintén
az adott technoldgia eredménye, véletlenszerien kel életre, mintha 6 lenne a
Kusanagi altal megtestesitett tokéletes kiborg tudattalanja, aki az 6rmester
|étébe vetett hitének megingasa utan kozvetlenidl bukkan fel. Ez a komple-
menter viszony testiikben is megjelenik. Egyrészt egyedil 0k ndi karakterek
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a filmben, masrészt mig Motoko teste mondhatni hibatlan, addig a Puppet
Master kiborgja egy kezek és labak nélkili, mégis €l és tudatos torzd. Ket-
ten képviselik a film masik sikjat, a modernitassal, technoldgiaval és ember-
séggel szembeni kritikat. A rendszert melyben élnek nem tudjak egészében
megdonteni, de ez a klasszikus lazadastorténetekkel szemben nem is céljuk.
Kusanagi 6nmagardl akar tudast szerezni, de az a folytonos sejtelem, hogy
a rendszer eleve korrupt, meghilsitja ezt a vagyat, ezért nem marad mas
valasztasa, mint kilépni a rendszer egészébdl. Ennek mddja az Uj teremtése,
valami olyané, ami nem fér bele az eleve adott tarsadalmi kategéridkba. Uj
selfet teremt feldldozva kordbbi identitdsat, cserébe viszont képes felllirni
kotott |étezésének kddjait és talan kiutat talalni.
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