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Abstrakt
Niniejszy artykul analizuje przejawy dziedzictwa zrytualizowanej
przemocy w rejonie Sumby Zachodniej w Indonezji na przykladzie
jego dwoch tradycyjnych emblematéw tradycyjnego noza parang
oraz rytualnego turnieju wojny Pasola, ktore sa charakterystyczne
dla tej czesci wyspy. Autorka opisuje korzenie historyczne tego
fenomenu, analizujac jego rozne funkcje kulturowe oraz przyczyn
jego trwalej obecnos$ci we wspolczesnej przestrzeni spolecznej
Sumby Zachodnie;j.
Abstract

The article contains an analysis of the manifestations of the heritage
of ritualized violence in West Sumba, taking as its starting point two
emblematic symbols of this phenomenon in the form of a traditional
knife parang and ritual war festival Pasola, characteristic for this
part of the island. The author recalls the historical roots of this
phenomenon, analyzing its multiple cultural functions and
considering the reasons for its persistence in the realities of
contemporary Sumba.

Mimo uplywu wiekdéw pierwsze wrazenia obcych przybyszy
docierajacych na Sumbe pozostaja pod pewnymi wzgledami podobne.
Protestancki misjonarz J. K. Wijngarerden, ktory w 1892 roku odwiedzit
region Rindi na Sumbie Wschodniej, utrwalil je na do$¢ szokujacym
rysunku przedstawiajacym ,drzewo czaszek”, jakie zastal przed domem
miejscowego wodza. Siedemnascie ludzkich glow zatknietych w charakterze
wojennego trofeum na poprzeczce pionowego stupa zapadlo mu w pamiec
jako mrozace krew w zylach §wiadectwo panujacej na wyspie przemocy.!
Wspolczesny obcokrajowiec ladujacy w Tambolace na zachodnim krancu
Sumby, jeszcze zanim opuéci budynek lotniska, otrzymuje réwnie jasny
wizualny przekaz o brutalnosci miejscowych tradycji i obyczajow. Sciéle

1 J. K. Wijngarerden, Naar Soemba: Dagboekn, Verslagen en Brieven uit de Zending,
»~Mededeelingen van het Nederlandsch Zendelinggenootschap” 37 (1893), s. 371 (za:
J. Hoskins, The Heritage of Headhunting. History, Ideology, and Violence on Sumba,
1890-1990, (w:) Headhunting and the Social Imagination in Southeast Asia, edited by
J. Hoskins, Stanford, California, 1996.)
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rzecz biorac, jest to przekaz dwojakiego gatunku i o dwojakich intencjach
nadawczych. Pierwszy z obrazow, na jaki natrafia wzrok podréznego, to
efektowny pomnik konnego wojownika ciskajacego wlocznie, slawigcy
doroczne turnieje Pasola, z jakich slynie Sumba Zachodnia.

fot. 1 - Pomnik wojownika Pasoli na lotnisku w Tambolace.
Fot. M. Jarmulowicz

Drugim obrazem jest policyjny baner ostrzegajacy przed ustawowa karg za
noszenie ostrej broni, z wizerunkiem -charakterystycznej dla wyspy
wielofunkcyjnej maczety o nazwie parang.

Fot. 2 - Ostrzezenie dotyczqce zakazu noszenia parangoéw - baner
z lotniska w Tambolace. Fot. M. Jarmulowicz
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Wilasnie ze wzgledu na biegunowo odmienne przestanie tych obrazow,
mozna w nich dostrzec symboliczne emblematy problemu zrytualizowane;j
przemocy, o ktéorym traktuje niniejszy artykul. Dumny jezdziec Pasoli
i ,wyjety spod prawa” parang ogniskuja w sobie wszystkie istotne tresci,
konteksty i paradoksy tego problemu.

Fot. 3 - Wizerunek drzewa czaszek na kamieniu nagrobnym.
Fot. M. Jarmulowicz

Zestawienie szkicu ,drzewa czaszek” z XIX-wiecznej relacji Wijngarerdena
z symbolikg wizerunkéw ze wspolczesnego lotniska w Tambolace, jest nie
tylko uzytecznym skrétem mys$lowym na temat trwalo$ci brutalnych aspektow
sumbanskiej kultury, ale réwniez egzemplifikacja bardzo zasadniczego
rozroznienia. To samo rozréznienie zaakcentowala w swej analizie
sumbanskiej tradycji lowcow glow amerykanska badaczka Janet Hoskins,
kreSlac wyrazng granice miedzy lowieniem gléw jako historig, domeng
przeszlosci, funkcjonujacg juz tylko w formach narracyjnych, ijako
dziedzictwem, czyli tradycja kontynuowana, mimo zaprzestania samego
procederu rytualnych polowan na glowy wrogéw. O ile na Sumbie Wschodniej
tradycja lowcow gléw ze wzgledu na specyfike jej uwarunkowan i funkgeji
kulturowych ewidentnie przeszla do historii, o tyle na Sumbie Zachodniej jej
relikty i zmodyfikowane formy wspo6lnotowe;j celebracji wciaz trwajaz2. Pojecie

2 Zob.: J. Hoskins, The Heritage of Headhunting. History, Ideology, and Violence on
Sumba, 1890-1990, (w:) Headhunting and the Social Imagination in Southeast Asia,
edited by J. Hoskins, Stanford, California, 1996.
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dziedzictwa odro6znionego od historii, ktéore Janet Hoskins odniosta do
tradycji fowcow gloéw z Sumby Zachodniej, z rowng zasadno$cig mozna jednak
zastosowaé wobec szerszej reprezentacji praktyk kulturowych zawierajacych
w sobie aspekt rytualnej przemocy i funkcjonujacych w tej czeSci wyspy. Na
pewno nie naleza one bowiem do historii, lecz sa wciaz zywym i waznym
przejawem egzystencji spolecznej, wciaz pielegnowanym spadkiem
kulturowym po przodkach. W przeciwienstwie do ,drzew czaszek”, ktore
przetrwaly juz tylko w formie wizerunkéw na starych rycinach, ikatach
i kamieniach nagrobnych, atrybuty zrytualizowanej przemocy z lotniska
w Tambolace odsylaja do zywej codziennoSci wyspy.

Fakt, ze jeden z emblematéw tej przemocy trafil na cokél pomnika,
adrugi na policyjne plakaty, gdzie reprezentuje kategorie przedmiotow
i czynno$ci zakazanych przez prawo, jest Swiadectwem znamiennego napiecia
miedzy dwiema postawami, jakie wobec dziedzictwa brutalnych sumbanskich
tradycji zajeto panstwo indonezyjskie. Z jednej strony postaralo sie ono o to,
by cze$¢ tego dziedzictwa wlaczy¢ w ramy nowego porzadku narodowych
warto$ci i symboli, jako unikalny rys lokalnej kultury. Ugloryfikowana
w pomnikowym spizu Pasola to obecnie najwieksza i najlepiej
rozreklamowana atrakcja turystyczna Sumby, objeta patronatem instytucji
panstwowych, pelnych nadziei (jak dotad plonnej), ze spektakularne turnieje
walczacych jezdZzcow przyczynia sie do rozwoju raczkujacej branzy
turystycznej na wyspie.

Dziedzictwo wojowniczych tradycji ma jednak takze inng postac,
klopotliwg dla panstwa i grozna dla porzadku spolecznego. Parang, ktory jest
na Sumbie niezastgpionym narzedziem codziennej pracy, ale zarazem
$mierciono$na bronia, w zachodniej cze$ci wyspy pozostaje stalym elementem
wyposazenia niemal kazdego mezczyzny.

Fot. 4 - Mezczyzni z parangami. Fot. M. Jarmutowicz
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Ostre jak brzytwa maczety uzywane z wielka wprawa przy niezliczonych
gospodarskich zajeciach (do prac polowych, budowy domu, karczowania
lasu, zabijania zwierzat, krojenia miesa itd.)

Fot. 5 - Kawatkowanie bawotoéw ofiarnych - wies Tambera.
Fot. M. Jarmulowicz

zachowaly tu rowniez tradycyjna role nieodlacznego atrybutu
wojownika. Budzac respekt i trzymajac na dystans potencjalnych agresorow,
sa znakiem stalej gotowosci do walki i holdu dla tradycji przodkéw. Poza
funkcja uzytkowa pelnia wiec takze funkcje symboliczng i ceremonialng jako
obowigzkowy element stroju mezczyzn, a czesto nawet matych chlopcow,
podczas Swigt i uroczystych okazji. Bedacy symbolem meskiej dumy
i prestizu parang jest tez nadal zwyczajowym darem dla pana mlodego.

Na Sumbie Zachodniej w praktyce nie dziala wiec prawo
ustanowione w 1951 roku, na mocy ktoérego za noszenie ostrej broni grozi
w Indonezji kara nawet dziesieciu lat pozbawienia wolnosci. Widok
mezczyzn z zatknieta za pas maczeta jest tu wszechobecny i milczaco
akceptowany przez bezradng policje nawet w takich miejscach jak koScioly,
szkoly czy — o paradoksie - podczas Pasoli. Skadinad przemoc towarzyszaca
Pasoli tez funkcjonuje poza obowigzujacym prawem, pozostajagc domeng
prawa zwyczajowego, ktére zakazuje Scigac i kara¢ sprawcéw obrazen czy
Smierci zadanej podczas turniejowych walk. Wtasnie dlatego, ze
zakotwiczona w tradycji i zrytualizowana, przemoc na Sumbie Zachodniej
broni sie skutecznie przed interwencjami panstwa.

Bez watpienia jest tez jednym z najbardziej charakterystycznych
rysow lokalnej kultury, jakie przedzieraja sie do Swiadomosci zewnetrznych
obserwatorow, cho¢by za sprawa anons6w promujacych walory turystyczne
wyspy oraz relacji podrozniczych i dziennikarskich. Sumba jawi sie w tych
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narracjach jako ojczyzna potomkoéw bitnych wojownikéw, kultywujacych
tradycje swych animistycznych przodkéw, ktéorych nieodlacznym
elementem byla brutalno$¢, wojny plemienne i krwawe ofiary.

Fot. 6 - Parang jako atrybut miodego potomka wojownika.
Fot. M. Jarmulowicz

Nie brak przekazow kres§lacych z tabloidowa ekscytacja obraz
Sumbanczykéw jako ludu, ktorego kultura ufundowana jest na agresji
i konflikcie, i oczywiScie nie szczedzacych przy tej okazji opowieSci
o krwawych konotacjach wymienionych wyzej emblematéow sumbanskiej
przemocy. W internetowym reportazu Nathana Myersa poSwieconym Pasoli
na wyobraznie czytelnika ma zadziala¢ odpowiedz miejscowego wodza wsi
zagadnietego o przyczyny powszechnego przywigzania miejscowych
mezczyzn do tradycyjnej maczety: ,,Przydaje sie do rozlupania kokosa, ale
tez do uciecia ludzkiej glowy”.3

Krwawych sensacji nie szczedzi internautom réwniez Ron Gluckman,
gdy w opublikowanym w 1994 artykule przytacza opowie$¢ miejscowego
kierowcy ciezaréwki o tym, jak to podczas pierwszej ochranianej przez
policje Pasoli kaplani uznali, ze obecno$¢ turystow rozgniewala duchy
Marapu+ i zarzadzili zlozenie paru ,bialych” w ofierze dla ich przeblagania.
Zamieszki, ktore mialy z tego wyniknaé, pochlonely rzekomo wiele

3 http://matadornetwork.com/notebook/pasola-festival-sumba-video/ (dostep: 12.06.
2016)

4 Wiara Sumbanczykow w objety wspdlna nazwa Marapu $wiat nadprzyrodzony,
zamieszkiwany przez boga stworzyciela, duchy i $wietych przodkéw, pozostaje
niezwykle silnym czynnikiem ksztaltujacym reguly zycia na wyspie. Szacuje sie, ze
obecnie liczba jej wyznawcoéw siega trzydziestu pieciu procent prawie
siedmiusettysiecznej populacji wyspy.


http://matadornetwork.com/notebook/pasola-festival-sumba-video/
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Smiertelnych ofiar.5 Historia nalezy oczywiScie do wyssanych z palca
(rowniez Janet Hoskins nie ma co do tego watpliwos$ci®), ale jest dobrym
przykladem $wiadomych gier obrazem rytualnej przemocy, jakie pojawiaja
sie w narracjach popularyzujacych wyspe. Skadingd opowiesci takie
rozpowszechniaja rowniez sami Sumbanczycy, wiedzac, ze dobrze brzmia
one w uszach lowcoéw wakacyjnych przygod.

Zla reputacja Sumby Zachodniej znajduje odbicie nie tylko
wrewelacjach  zachodnich  dziennikarzy, ale tez w opiniach
i przeSwiadczeniach innych mieszkancow wyspy, zaréwno tych rdzennych,
jak i naplywowych. W wypowiedziach moich rozméwcow z Sumby
Wschodniej czesto pobrzmiewal strach przed wrodzona brutalno$cia
i ,kryminalnymi” sklonnoSciami Sumbanczykow z zachodu, skutkujacy np.
odmowa podrézowania po tamtej cze$ci wyspy po zmroku. O niecheci wobec
obcych i o agresywnych zachowaniach autochtonéw z zachodu moglam
uslysze¢ rowniez od mieszkajacych na Sumbie Europejczykéw oraz od
policjanta z Bali przystanego na stluzbe do stolicy regionu, Waikabubak.

Bez wzgledu na stopien mitologizacji problemu, jego zywa obecno$¢
w $wiadomosci mieszkancow wyspy jest faktem i to mocno ugruntowanym.
Skutkuje to nawet wykorzystywaniem go w roli alibi dla aktéw przemocy
o zgola innym podlozu, niz dziedziczona po przodkach tradycja. Gdy
5 listopada 1998 roku wielotysieczna grupa rozws$cieczonych mezczyzn
z regionu Lauli wszczela na ulicach Waikabubak regularna bitwe na maczety
i wlocznie z sgsiadami z regionu Weyewa, w wyniku ktoérej ranne zostaly
setki osob, a $émier¢ poniosto od 26 do 114 (dane réznig sie w zaleznos$ci od
zrodla), media i wladze wyslaly w Swiat informacje o lokalnej ,wojnie
plemiennej”, wywolanej przez odwieczne animozje miedzy tymi regionami.
W rzeczywisto$ci konflikt mial zgola inne przyczyny, bardzo aktualne
i polityczne, byl bowiem reakcja na oszustwa éwczesnego regenta Sumby
Zachodniej, dajace dostep do intratnych panstwowych posad jego ziomkom
z regionu Weyewa, kosztem klanéw z Lauli. Zastong dymna do ukrycia przed
opinig publiczng faktycznego powodu krwawych rozruchoéow stat sie jakze
uzyteczny w tej sytuacji mit o niewygasajacej, bo kulturowo
zdeterminowanej przemocy cechujacej lokalne stosunki spoleczne?.

*

Mitologizujagce wmowienia na temat brutalnych aspektéw
sumbanskich tradycji nie sa bynajmniej specjalnoscia wspdlczesnych
czasOw. Przeciwnie, maja historie co najmniej tak dluga, jak utrwalona
w dokumentach historia kontaktéw Sumbanczykéw =z przybyszami
z Europy. Skadingd ta ostatnia nie siega szczegélnie zamierzchlej

5 http://www.gluckman.com/Pasola.html (dostep: 12.06.2016)

6 Por. J. Hoskins, Predatory Voyeurs: Tourists and ,Tribal Violence” in Remote
Indonesia, ,American Ethnologist”. Journal of the American Ethnological Society,
November 2002, s. 804.

7 O szczegdlach krwawych rozruchéw w Waikabubak pisze J. Hoskins, Predatory
Voyeurs: Tourists and ,, Tribal Violence” in Remote Indonesia, ,American Ethnologist”.
Journal of the American Ethnological Society, November 2002, s. 804-806.
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przeszto$ci, bo kolonizujacy Male Wyspy Sundajskie ,biali” nie mieli zbyt
wielu ekonomicznych i strategicznych powodoéw, by interesowaé sie ta
peryferyjna, pozbawiong cennych przypraw czeScig archipelagu. W XVI
i XVII wieku skutecznie wytrzebiono i wywieziono z Sumby to, co
najcenniejsze, czyli drewno sandalowe. Do XIX wieku pozyskiwaniem
miejscowych konikéw sandalowych, ikatéw i niewolnikow interesowali sie
kupcy arabscy, chinscy i portugalscy, a potem najczestszymi ,,goSémi” na
wyspie — poza piratami z Bimy i z Ende — stali sie Brytyjczycy i Holendrzy.
Od tych ostatnich pochodza pierwsze pisemne Swiadectwa o lokalnych
tradycjach i obyczajach, z ktorych wylania sie obraz Sumby jako miejsca
targanego przez permanentng i nieuregulowana przemoc. Holenderski
kapitan Kruseman, ktory w 1820 roku rozbit sie u wybrzezy wyspy i spedzil
na niej w rezultacie dwanascie lat, donosil w raportach, ze: ,miedzy réznymi
regionami panuje taka wrogos¢, ze ilekro¢ ktos§ przekracza granice okreslone
przez przodkow, uzbrojony lub nieuzbrojony, mezczyzna, kobieta lub
dziecko, musi zosta¢ schwytany i natychmiast skazany na Smierc”.8 Samuel
Ross, pierwszy staly oficer-administrator na wyspie, pisat w 1872 roku, ze
sJedynym prawem, jakie tu rzadzi, jest prawo silniejszego, a lokalne
dzialania wojenne i handel niewolnikow zredukowaly warto$¢ ludzkiego
zycia tak, ze czasem jest ono mniej warte niz zycie konia”.9 Jego nastepca
z poczatku dwudziestego wieku, A. C. Couvreur, opisywal miejscowych
wladcow jako barondéw-bandytdéw i niszezycieli ojczystej ziemi, ktorzy mysla
tylko o pomnazaniu wlasnej stawy i potegi.

Oczywiscie, miarg takich ocen byly dla holenderskich kolonizatorow
standardy ich wlasnej kultury. Couvreur, myslagc tymi kategoriami,
przeciwstawial wojownikom z Sumby etos $redniowiecznych rycerzy
zwigzanych kodeksem rycerskim. Rycerz byl czlowiekiem ,bez leku i bez
moralnej skazy” - wojownik sumbanski cho¢ rowniez nie znat leku, dzwigal
brzemie ciezkich skaz: bezlito$nie pladrowal wrogie wsie, porywal kobiety
i dzieci, by sprzeda¢ je jako niewolnikdéw, niszczyl wszystko na swojej
drodze. ,Nie liczac sie z zadna wladza poza wladza Marapu, nie miat pojecia
jak utrzymywaé pokdj w spoleczenstwie i jak wspolpracowaé” - pisal
Couvreur.!® Rzecz jasna, miazdzaca krytyka sumbanskich zasad zycia
spotecznego dokonywana z pozycji europejskiego systemu warto$ci miata
tez swoje drugie, etycznie dwuznaczne dno. Nie sposéb przemilcze¢ faktu,
ze biali najezdzcy sami przyczyniali sie do podsycania przemocy gnebigcej

8 J. D. Kruseman, Beschrijuning vsn het Sandelhout Eiland. De Oosterling 2 (1), 1836
(Za: J. Hoskins, Predatory Voyeurs: Tourists and ,, Tribal Violence”..., s. 800.)

9 S. Ross, Bijdrage tot de kennis an taal-, land- an volk op het eiland Soemba, 1872,
»verhendelingen van het Bataviaasch Genootschap van Kunsten en Wetenschappen 36:
9-10 (Za: J. Hoskins, The Heritage of Headhunting. History, Ideology, and Violence on
Sumba, 1890-1990, (w:) Headhunting and the Social Imagination in Southeast Asia,
edited by J. Hoskins, Stanford, California, 1996, s. 222.)

10 A. C. Couvreur, Aard en Wezen der Inlandsche Zelfbesturen op het Eiland Soemba.
»Tijdschrift an het Binnenlands Nestuur”, 1917 (Za: J. Hoskins, The Heritage of
Headhunting. History, Ideology, and Violence on Sumba, 1890-1990, (Ww:)
Headhunting and the Social Imagination in Southeast Asia, edited by J. Hoskins,
Stanford, California, 1996, s. 222.)
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wyspe, chocby poprzez partycypowanie w intratnym handlu
uprowadzanymi z niej niewolnikami, na ktéry w 1750 roku Holenderska
Kompania Wschodnioindyjska wykupila nawet monopol u sumbanskich
wladcow. Oficjalne zniesienie niewolnictwa w Indiach Holenderskich
w1860 roku, cho¢ w praktyce nieskuteczne, dalo poczatek probom
pokojowej pacyfikacji Sumby, sluzacej ostatecznemu powstrzymaniu
zarowno najazdéw lowcéw niewolnikéw, jak i wewnetrznych konfliktéw
i wojen plemiennych. Europejski system warto$ci mial zapanowaé nad tym,
co woczach jego przedstawicieli uchodzilo za kulturowa patologie, za
niszczycielska, anarchiczng przemoc bez zadnych regul.

Jest jednak faktem, ze to, co holenderscy kolonizatorzy uznali na
Sumbie za destrukcyjne okrucienstwo, chaos i bezprawie, w istocie stuzyto
swoiscie rozumianemu interesowi wspdlnoty i — jak dowodzi Janet Hoskins
- wpisywalo sie w ramy systemu starannie zdefiniowanych wrogow, regul
honorowych i praw wojennych. Niektore klany rzeczywiscie byly ze soba
w stanie odwiecznej wojny. Ich wrogo$¢ wobec innych regionéw miala
charakter ponadczasowy, przedhistoryczny, nierozwigzywalny i nie
poddawata sie zadnym mediacjom. Mieszkancy nadmorskiego rejonu Kodi
od niepamietnych czaséw polowali na glowy z rejonu Weyewa, Rara i Gaura,
z zasady nie najezdzajac jednak nadbrzeznych peryferii tych rejonow.
Jednocze$nie miedzy niektérymi klanami dochodzilo do ,,zwyklych” star¢,
ktorym nie towarzyszylo lowienie glow. Dla zantagonizowanych w ten
sposob regionow przewidziane byly rytualy pokojowe, polaczone
z negocjacjami i z materialnym zado$éuczynieniem za doznane krzywdy
i straty. Przy calej swej brutalnosci lokalne stosunki spoleczne bez watpienia
nie mialy wiec cech anarchii i$lepej przemocy. Na pewno tez sztuka
dyplomatycznego poruszania sie w systemie lokalnych regul obyczajowych
stanowila wiekszy problem dla europejskich przybyszy, niz dla rdzennych
mieszkancéw wyspy. Niezrozumienie tych regul slono kosztowalo
Holendrow zwlaszcza podczas prob ostatecznego spacyfikowania
zachodniej czeSci Sumby, kiedy to na skutek serii dyplomatycznych btedow
i lekcewazenia przeciwnika doszto do wybuchu rebelii, trwajacej od 1911 do
1913 roku. Pochlonela ona po obu stronach wiecej ofiar niz zapewne
wszystkie wezeéniejsze wojny miedzyklanowe.t

Paradoksalny skutek staran Holendréw, by uwolni¢ Sumbe od plagi
przemocy i narzuci¢ jej mieszkancom humanitarne zasady wspoélzycia,
polegal réwniez na tym, ze wyzwolona przez nich mimowolnie buntownicza
energia miejscowej ludnos$ci jedynie ozywila pamie¢ krwawych tradycji,
ktore proces pacyfikacyjny miatl przeciez wygasi¢. Przywodca powstalego na
zachodzie wyspy ruchu oporu, stynacy z wojennych talentow i odwagi Wona
Kaka, zyskal nie tylko spoleczna, ale tez religijna sankcje dla prowadzone;j
walki poprzez odwolanie sie do tradycji lowcoéw glow. Nie doprowadzilo to
wprawdzie do ucinania gléw holenderskim zolierzom (bo nowy wrog nie

11 O genezie i historii tej rebelii pisze Janet Hoskins w artykule The Headhunter as Hero:
Local Traditions and Their Reinretpretation in National History, ,American
Ethnologist”, Vol. 14, No. 4 (Nov. 1987).
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wpisywal sie w reguly rytualnej zemsty wigzacej nakazem ,glowa za glowe”
rdzennych wyspiarzy), ale zastepcze trofeum w postaci karabinéw
zabranych zabitym Holendrom i umieszczonych jako przedmioty magiczne
w $wietym domu towcow glow, uruchomito analogiczne procedury rytualne.
W rezultacie autorytet tych procedur nadal prowadzonej walce wyjatkowy
status zrywu powszechnego, przekraczajacego partykularne interesy
poszczego6lnych klanéw, co ugruntowalo i tak bardzo silng na zachodzie
wyspy idee autonomii i oporu wobec jakiejkolwiek obcej dominacji.12

Jesli tradycje zrytualizowanej przemocy przetrwaly na Sumbie
Zachodniej jako zywe dziedzictwo, a nie zaledwie historyczne pamiatki, to
wlasnie dzieki owej niezwykle rozwinietej i historycznie dowiedzionej
potrzebie suwerennosci jej mieszkancow. Zdobywana w walce i wymagajaca
ciaglej obrony — podobnie jak indywidualny prestiz i pozycja w lokalnych
relacjach spolecznych — do dzi§ zachowuje ona Scisly zwiazek z godnoécia
i symbolicznymi atrybutami mezczyzny-wojownika. To tlumaczy réwniez,
dlaczego w od$wietnych sytuacjach, ktore integruja klanowa wspdlnote,
granie ,meskiej roli” nadal polega na zrytualizowanej demonstracji
agresywnosci i ducha walki. Mozna to zaobserwowac choéby podczas silnie
steatralizowanych ceremonii powitan spokrewnionych rodzin. O ile w takich
sytuacjach kobiety eksponuja swa gracje i wdziek, wykonujgc sekwencje
tanecznych ruchéw, o tyle mezczyzni prezentuja bojowy wigor, podskakujac
naprzemiennie raz na jednej, raz na drugiej nodze, wznoszac serie
jodhujacych okrzykow i dzgajac powietrze nagimi ostrzami maczet. Uzyty
w taki spos6b parang staje sie oczywistym symbolem wojennego oreza
i wojowniczego rodowodu jego wlasciciela, ma wywolywaé ten samego
respekt i strach, ktory niegdy$ wzbudzali lowcy gloéw, najezdzajac wrogie
wsie z widowiskowo wyrezyserowanym, budzacym groze jazgotem.

Doskonala egzemplifikacja zachodniosumbanskiej idei suwe-
renno$ci, zakotwiczonej w etosie mezczyzny-wojownika, jest réwniez
sposob organizowania sie uczestnikow turnieju Pasola, na pozor
pozbawiony nadzoru jakiejkolwiek nadrzednej instancji. W istocie, czynny
udzial w turnieju opiera sie na catkowitej dobrowolno$ci uczestnikow, a jego
przebieg jest w pelni spontaniczny. Widok pojedynczych i pogrupowanych
w male kawalkady jezdZcow, ciagnacych w kompletnym mroku na pole
walki, oddalone nierzadko o wiele kilometréw od ich rodzinnych wsi,
przypomina pospolite ruszenie, ludowy zryw, w ktorym imperatyw dzialania
wspolnotowego doskonale zestroil sie z poczuciem indywidualnej ambicji
i niezalezno$ci. Na polu walki zawodnicy dzialaja wedle tej samej zasady:
walczac w druzynie - ktora sklada sie w istocie z caltkowicie autonomicznych
jednostek; bronigc wspolnego honoru - ktory jednak nie jest wazniejszy niz
indywidualna slawa. Wlasnie dlatego nie ma podczas Pasoli kapitanow
druzyn i kolektywnie przeéwiczonej strategii, a kazdy jezdziec wlacza sie do

12 Slowo ,jakiejkolwiek” jest w tym przypadku w pelni uzasadnione, bo idea ta
przysparzala na Sumie Zachodniej probleméw réwniez kazdej nastepnej wladzy, wiec
nie tylko Holendrom, ale tez japoniskim wladzom okupacyjnym czy obecnemu panstwu
indonezyjskiemu.

12



Matgorzata Jarmulowicz: Dziedzictwo zrytualizowanej przemocy ...

walki i rezygnuje z niej w dowolnym momencie, wedle wlasnego uznania.
Zdolno$¢ dzialania zespolowego, w interesie wspoélnoty, pozostaje tu
w idealnej rownowadze z gra na wlasny rachunek, w imie indywidualnego
awansu.

Fot. 7 - Taniec wojenny podczas ceremonii powitalnej.
Fot. M. Jarmulowicz

*

Istnieje szereg historycznych przyczyn wyksztalcenia sie na Sumbie
Zachodniej takiego modelu zycia spolecznego, ktory do dzi§ nielatwo
poddaje sie dominacji obcych norm i — choéby wbrew prawu - podkresla
wlasng niezalezno$¢. W znacznym stopniu przyczyny te pokrywaja sie z listg
wyréznikow kulturowych zachodniej czeSci wyspy, ktére Janet Hoskins
wymienia w swojej analizie sumbanskiego dziedzictwa lowcow glow. Idac
w Slad za jej wskazaniami, uwypukli¢ nalezy brak na zachodzie Sumby
scentralizowanej wladzy, charakterystycznej dla jej wschodniej czesci. Na
wschodzie, ze wzgledu na suchy klimat i mala wydajno$¢ upraw, ziemia
zawsze miala wyzszg warto$¢, co zaowocowalo wyodrebnieniem sie klasy jej
posiadaczy i wytworzeniem sztywnego systemu feudalnego. Na zyZniejszym
zachodzie status zdobywany byl w ramach dynamicznego i konkurencyjnego
ukladu spolecznego - nie droga dziedziczenia, lecz walki o stronnikow
i 0 szacunek wspolnoty, co dawalo szanse awansu odwaznym i wojowniczym
jednostkom. Testowaniu odwagi i wojowniczo$ci sprzyjata z kolei etniczna
niejednorodno$¢ regionu, rozczlonkowanego nawet na poziomie
komunikacyjnym - w przeciwienstwie do jednego jezyka kambera
uzywanego na wschodzie, zach6d wyspy postuguje sie do dzis dziesiecioma
roznymi dialektami. Na zachodzie najsilniej zakorzenila sie tez nieufnosé
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wobec obcych, obejmujaca wlasciwie wszystkich, ktérych przodkowie nie
pochodza z wyspy. Poza niechetnym stosunkiem do przybyszy ze $wiata
zewnetrznego zachodni Sumbanczycy nade wszystko wypracowali jednak
jasno i ostatecznie ustalone definicje wrogow wewnetrznych, relacje z nimi
sprowadzajac do regularnie odwzajemnianej przemocy. Owa przemoc,
sprzezona z nakazem odwetu, pelni kluczowa role w zachodniosumbanskim
modelu kultury, niegdy$ znajdujac wyraz w rytualnych lowach na glowy,
a po dzi$ dzien w corocznych turniejach Pasola. Jest dziedzictwem trudne;j
sztuki przetrwania, ale tez gwarantem trwalo$ci unikalnego porzadku
Swiata, jaki stworzyli pradziadowie wspolczesnych Sumbanczykow.
Pierwotne przyczyny tej przemocy sa poza zasiegiem czyjejkolwiek
pamieci i w istocie nie ma racjonalnych powodéw, by ich dociekad.
Odwieczne antagonizmy miedzy poszczegbélnymi regionami Sumby
Zachodniej majg swe uzasadnienie po prostu w nakazie Swietych przodkow
i rzadza sie prosta zasadg zemsty rownowazacej doznang krzywde, ktora
wobec tego zawsze wywoluje odwet drugiej strony i w rezultacie nie konczy
sie nigdy. Mozna w tym dostrzec konsekwentne rozwiniecie zasady
zbilansowanej rownowagi zyskéw i strat, jaka obowigzuje na wszystkich
poziomach sumbanskiego zycia spotecznego. Wedle tej zasady dokonuje sie
wymiany darow, ustug i przystug, zacigga i splaca dlugi, zawigzuje sojusze,
laczy przyszlych malzonkéw i ich rodziny, a nawet pertraktuje z duchami.
Przemoc skojarzona z réwnowagga nie tworzy bynajmniej
oksymoronu, cho¢ tak wlasnie postrzegali to pierwsi kolonizatorzy Sumby.
Dwudziestowieczne teorie antropologiczne zdecydowanie obalaja jednak ich
dezaprobatywna interpretacje lokalnych obyczajow. Wlasciwy kierunek
my$lenia podpowiada w tym przypadku koncepcja Victora Turnera, w mys$l
ktérej Swiat spoleczny z natury swojej jest agonistyczny i oparty na
konflikcie, i to wladnie konflikt zmusza spoleczenstwo do dynamicznej
regeneracji, odzyskania utraconej lub ustanowienia nowej sp6jnosci.’3 Na
Sumbie Zachodniej taka teza sprawdza sie w calej rozciggloSci, podobnie
zreszta jak inny slynny koncept na temat przemocy, sformulowany przez
René Girarda w jego analizie systemu ofiarniczego. Tu z kolei skladanie
ofiary (ktora jest rowniez glowa zabitego wroga) interpretowane jest nade
wszystko jako akt shluzacy scementowaniu wspolnoty, przywracaniu
harmonii i skanalizowaniu agresji, ktora w innym przypadku moglaby
skierowac¢ sie przeciwko wszystkim czlonkom grupy.14 Takie spojrzenie na
pozornie patologiczne aspekty kultury zachodniosumbanskiej znajduje
potwierdzenie rowniez na gruncie wspolczesnej socjologii. Warto w tym
kontekscie przywola¢ teorie funkcjonalnosci konfliktu sformulowang przez
Lewisa A. Cosera!s, ktéra obejmuje w zasadzie wszystkie faktyczne cele

13 Podsumowanie tej koncepcji, rozwijanej przez V. Turnera przez szereg lat w réznych
pracach, przynosi artykul Teatr w codziennosci, codzienno$¢ w teatrze, przel.
P. Skurowski, ,,Dialog” 1988, nr 9.

14 Wykladnie tej teorii zawiera fundamentalne dzielo R. Girarda, Sacrum i przemoc, przel.
M. i J. Plecinscy, Poznan 1993.

15 Por. L. A. Coser, Funkcje konfliktu spolecznego, thum. S. Burdziej, wprow. J. Mucha,
P. Wroéblewski, Krakow 2009.
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i skutki spoleczne brutalnych tradycji z zachodniej czeSci wyspy. Rytualnie
celebrowany konflikt pozwala tam jednocze$nie utrzymywaé wiezi
wspoélnotowe, zapobiega rozmywaniu sie granic miedzy grupami, utrwala
ich spo6jnos$¢, chroni tozsamo$¢, a takze — co szczegblnie wazne
w spolecznosci, dla ktorej przemoc jest kulturowym nawykiem — stanowi
wentyl bezpieczenstwa, umozliwiajagcy kontrolowane uwalnianie
i roztadowywanie agresji i wrogosci.

Cho¢ niewatpliwie uzasadniona w kontekécie mechanizmoéw zycia
spolecznego, zrytualizowana przemoc ma jednak na Sumbie przede
wszystkim sankcje religijng. W zasadzie to nie ludzie, ale duchy Marapu,
wspierane przez zmarlych przodkow, zadaja rytualnie przelanej krwi. To one
domagaja sie zemsty i to one dawaly niegdys haslo do corocznych ,,zniw
Smierci”, czyli polowan na glowy czlonkéw wrogiego klanu. Takiego
wyjasnienia dostarczajg rowniez lokalne mity, objasniajace geneze tradycji
lowcow glow.16 Wprawdzie ich fabula jest inna dla zachodniej i wschodniej
czesci wyspy, ale w obu wersjach akt uciecia pierwszej glowy mial nastgpic¢
znakazu bogéw i duchéw. Mit z Sumby Wschodniej opowiada
o kazirodczym zwigzku brata z siostra w czasach, gdy ludzie nie znali jeszcze
regul dotyczacych malzenstwa, pochéwku zmarlych i sadzenia ryzu. Boskie
nauki na temat tych regul przekazywane sa bohaterowi mitu na drodze
dotkliwych do$wiadczen: ,nieczysty” zwigzek konczy sie $miercig
zrodzonego z niego dziecka i Zle wybranej zony, a proba spalenia zwlok
kobiety wywotuje gniew niebios w postaci burzy z piorunami. Pouczony
przez bogdéw bohater wydobywa z ciala zony ziarna ryzu (to echo
rozpowszechnionej w  Azji  Poludniowo-Wschodniej  opowiesSci
o pochodzeniu ryzu z ciala ofiarnego kobiety), ale warunkiem dobrego plonu
jest dopiero ofiara z glowy brata, wcze$niej bezskutecznie zastepowana
glowami r6znych zwierzat.

Mit z Sumby Zachodniej przywoluje historie siostr, ktore pozyczyly
gongi rodowe i nie zdolaly ich odzyska¢. Gdy ich ojciec w gniewie zabija
starszg z siostr, mlodsza zada, by wobec tego zabil on rowniez starsza corke
dhuznika i zastapil jej glowa martwa siostre. Réwniez w tej historii nie udaje
sie ,utargowaé” zamiany ludzkiej glowy na zwierzeca i ostatecznie ojciec
czyni zado$¢ zadaniu mlodszej corki, a duchy nakazuja mu zawiesi¢ czaszke
ofiary na wioskowym dziedzincu. Okrucienstwo obu historii nie zmienia
faktu, ze przemoc stanowi w kazdej z nich przejaw boskiej sprawiedliwosci
i ostatecznie przynosi dobroczynny, porzadkujacy skutek, przywracajac
rOwnowage zachwiang przez wczeSniejsze pogwalcenie Swietego ladu
Swiata. Przy okazji warto zauwazy¢, ze rbwnowaga ta w obu mitach jest
przestrzegana przez bogow i duchy Marapu z ta sama buchalteryjna
pedanteria, z jaka pilnuja jej na co dzien sami Sumbanczycy, nie tolerujac
zadnych prob zanizenia wartoSci zaciaggnietego dlugu.”

16 Rekonstruuje je na podstawie artykulu J. Hoskins, The Heritage of Headhunting.
History, Ideology, and Violence on Sumba, 1890-1990, (w:) Headhunting and the
Social Imagination in Southeast Asia, edited by J. Hoskins, Stanford, California, 1996.

17 Przyklad realnych konsekwencji naruszenia tej zasady mialam okazje zaobserwowac
podczas uroczystosci przeniesienia zwlok przodka do nowego grobowca we wsi Wee
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*

Bez watpienia najwazniejszym zwierciadlem i zarazem zwornikiem
wszystkich kontekstéw, w jakich mozna osadzi¢ problem zrytualizowanej
przemocy na Sumbie Zachodniej —  historyczno-politycznego,
antropologiczno-kulturowego, spoleczno-obyczajowego czy mityczno-
religijnego — pozostaje obecnie Pasola. W zlozonej strukturze wydarzen
i dzialan, jakie sie na nig skladaja, odbijaja sie echa tradycji juz wygastych
itrwaja te, ktore wytrzymaly presje wspoélczesnych przemian
cywilizacyjnych. Zaakceptowana przez panstwo, a wreszcie otoczona jego
oficjalnym patronatem, Pasola nie przestaje by¢ emanacja tej samej energii
spolecznej i tych samych zasad zycia wspolnotowego, ktore od wiekow
cechowaly zachodnia cze$¢ wyspy. Jej wspolczesny ksztalt nadal moze tez
peli¢ role swoistej lekeji pogladowej na temat zrédel, funkcji
i historycznych przeobrazen zrytualizowanej przemocy, Kkojarzonej
nieodlacznie z tym rejonem Sumby.

W przypadku Pasoli pojecie kulturowego dziedzictwa ma w istocie
podwdjne znaczenie: bezposredniej kontynuacji samej idei turnieju, ktérego
geneza siega czasOw przedkolonialnych, oraz poséredniej kontynuacji
autentycznych walk plemiennych, zwigzanych z tradycja lowcow glow.
W czasach, gdy obie te formy rytualnej przemocy byly jeszcze zywa praktyka
kulturowa, istniala miedzy nimi wyrazna korelacja, idaca w parze
z dopelniajaca sie symbolika dwoch réznych okreséw roku. O ile sezon
lowow na glowy - ,zniwa $mierci” - przypadal na koniec pory suchej (lipiec-
wrzesien), gdy ustawala wegetacja i prace polowe, o tyle Pasola otwierala
nowy cykl agrarny skojarzony z pora deszczowa, towarzyszac rytualom
zwigzanym z zasiewami i z przyszlymi plonami.'8 Krew przelana podczas
turniejowych potyczek wpisywala sie wiec w pozytywna symbolike ,zniw
zycia”: jako ofiara dla duchow miala uzyznié ziemie, zwiastujac urodzaj.

Pierwotnie krwig szafowano hojnie, zasady walki przewidywaly
bowiem ciskanie w przeciwnika ostrymi wloczniami, wskutek czego na
udzial w $émiertelnie niebezpiecznych potyczkach decydowalo sie niewielu
$miatkoéw. Liczba uczestnikow Pasoli zdecydowanie wzrosta, gdy 1930 roku
wladze holenderskie zarzadzily zastgpienie ostrej broni stepionymi kijami
(nazwa turnieju laczy stowa pa — gra i sola — kij) i nadaly zrytualizowane;j
walce charakter jednoczacego Swieta. Pozbawiona swej pierwotnej
brutalno$ci Pasola miala pelni¢ role niegroznego substytutu wojen
plemiennych, ukroconych przez Pax Neerlandica, ktory w latach 20. i 30.
XX wieku umozliwil réwniez bezpieczne przemieszczanie sie miedzy
wcezeSniej wrogimi sobie regionami Sumby Zachodniej. Coroczna

Lewo (Sumba Zachodnia) 10 sierpnia 2012 roku. Rodzina gosci, ktéra przyprowadzila
wowczas w darze mlodego bawola, stanela o krok od groZznej awantury z rodzing
gospodarzy, bo ta wuznala rozpieto§¢ rogoéw zwierzecia za niewystarczajaca
w poréwnaniu z bawolem, jakiego podarowala tym samym krewniakom przy okazji
innego pogrzebu.

18 Por. J. Hoskins, The Play of Time. Kodi Perspectives on Calendars, History, and
Exchange, Berkeley — los Angeles — Oxford 1997, s. 163.
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turniejowa konfrontacja stala sie wiec swoistym wentylem bezpieczenstwa
dla konserwowanych przez wieki antagonizméw miedzyklanowych,
a zarazem — przez swoj cykliczny charakter - zastepcza forma realizacji
tradycyjnego nakazu rewanzu, wyrOwnywania rachunkéw. Znamienne, ze
po dzi$ dzien zawodnicy obu druzyn dobieraja sie wedle tej samej zasady,
ktora definiowata ,miejscowego” wroga w tradycji tutejszych lowcow glow.

Kulturowe przeslanki przemocy, zrytualizowanej w scenariuszu
Pasoli, sprawiaja, ze nawet obecnie, mimo prob wprzegniecia turnieju
w tryby nowoczesnej polityki rozwojowej wyspy, pozostaje on niepokornym
dziedzictwem przeszloSci. Jego niezalezno$¢ objawia sie chocby w tym, ze
dokladne terminy walk, odbywajacych sie w lutym i w marcu w czterech
tradycyjnych lokalizacjach (Kodi, Lamboya, Gaura i Wanokaka), ustalane sa
nadal zaledwie z kilkudniowym wyprzedzeniem, co w praktyce
uniemozliwia wpisanie Pasoli w kalendarz etnicznych ,eventow”
promujacych wyspe. Decyzje co do daty podejmuja kaplani rato, kierujac sie
wskazowkami dostarczanymi przez duchy przodkéw i przez sama nature -
uwzgledniany jest miedzy innymi cykl faz ksiezyca i moment pojawienia sie
na wybranych plazach robakéw morskich nyale, uznawanych za wrozbe
przyszlego urodzaju. JeSli nawet spoleczna wiara wmoc tej magii
przyrodniczej slabnie, autorytet rato wcigz ma praktyczny wplyw na
organizacje Pasoli.

Nie sprzyjajacy planowym wizytom turystéow turniej ma tez inng
ceche zniechecajaca publicznos¢ spoza wyspy: cechujaca go przemoc czesto
wymyka sie spod kontroli. I nie chodzi tu tylko o ryzyko trafienia
przypadkowego widza niefortunnie ci$nietym kijem, cho¢ z tym réwniez
nalezy sie liczy¢. Wiekszy problem stwarza wysoka temperatura emocji
publicznos$ci dopingujacej swoje druzyny. Od lat nieodmiennym finalem
walk toczonych na placach turniejowych, sa bijatyki na kamienie
rozpetujace sie miedzy kibicami Pasoli. Jako swoiste wyladowanie zastepcze
dla tych, ktérzy sami nie biorg udzialu w konnych potyczkach, zachowania
te skutecznie opieraja sie zar6wno autorytetowi policji ochraniajgcej turniej
(zwykle za pomoca gazoéw lzawigcych i broni hukowej), jak i autorytetowi
kaptanow rato, ktérych wladza nad biegiem zdarzen konczy sie zaraz po
ceremonialnym rozpoczeciu walk.
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Fot. 8 - Kaptani rato podczas ceremonii otwarcia Pasoli.
Fot. M. Jarmulowicz

Fot. 9 - Emocje wséréd ttumu widzéw podczas Pasoli. Fot. M. Jarmulowicz

Janet Hoskins w swej ksigzce z 1997 roku dostrzegla w Pasoli cechy
europejskiego karnawalu, anulujacego codzienna hierarchie spoleczna
inormy obyczajowe, i dajacego demokratyczne prawo do zabawy
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kazdemu.’9 W Pasoli, jaka ogladalam niemal dwadzieScia lat po6zniej,
2 lutego 2016 roku, na nadbrzeznych lgkach regionu Lamboya, w brutalng
zabawe o kathartycznej mocy karnawalu przerodzila sie sama przemoc
rozpetana przez widzow. Miejscowi doskonale wiedzieli, ze do niej dojdzie,
i lojalnie mnie przed tym ostrzegli, po czym wykorzystujac jako pretekst
kolejny zwrot akcji na wlasciwym polu walki, dali sie jej niemal euforycznie
ponie$¢. Uderzajaca byla przy tym nie tylko gwaltowno$¢ wybuchu
anarchicznej agresji ttumu, ale tez sprawno$¢, z jaka zadzialal oddolnie
uruchomiony spolteczny bezpiecznik, rownie szybko wygaszajacy rozpetane
emocje. Wielotysieczny thum, w jednej chwili kotlujacy sie pod gradem
kamieni (a przeciez réwnoczes$nie uzbrojony w Smierciono$ne parangi!),
w kolejnej chwili po prostu blyskawicznie sie rozproszyl i rozjechat do
domow, bijac przy tym wszelkie rekordy logistycznej operatywnosci. Nie
watpie, ze w odczuciu miejscowych Pasola nalezala do udanych.

Turniej, ktéry dla miejscowych widzow staje sie okazja do
zamanifestowania wciaz nie spacyfikowanej przez panstwo, wojowniczej
niezaleznoSci, dla uczestniczacych w nim zawodnikéw jest z kolei okazja do
zdobycia uznania i chwaly za sprawa tych samych cech i umiejetnosdci,
ktérymi niegdy$ musieli sie wykazaé prawdziwi wojownicy.

Fot. 10 - Pasola w regionie Lamboya (2 lutego 2016 roku).
Fot. M. Jarmulowicz

Mozna widzie¢ w Pasoli forme niegdysiejszych ¢wiczen poprzedzajacych
udzial w prawdziwej wojnie lub tez popisy sprawnosci i mestwa, jakie wcigz

19 J. Hoskins, The Play of Time. Kodi Perspectives on Calendars, History, and Exchange,
Berkeley — los Angeles — Oxford 1997, s. 159.
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sq popularne rowniez w innych rejonach Indonezji, np. na wyspie Lombok,
gdzie w takim celu toczy sie walki z uzyciem kijow i tarcz (peresean),

Fot. 11 - Walki peresean na wyspie Lombok. Fot. M. Jarmulowicz

czy w rejonie Manggarai na Flores, gdzie praktykuje sie walki na bicze
(caci20). Sumbanskie walki konnych wojownikéw wywoluja tez uzasadnione
skojarzenia z tradycjami rytualnych potyczek w Europie, choéby tych
rycerskich; stad w odniesieniu do Pasoli postuzylam sie tu juz
niejednokrotnie terminem turniej, majac na uwadze jego ludyczny
i agonistyczny charakter oraz wpisang wen idee walki o honor i stawe.2!

Z punktu widzenia systematyki widowisk zaproponowanej przez
Zbigniewa Raszewskiego, Pasola to popisy, a nie zawody22. Nie chodzi tu
owynik, ale o przebieg i styl walki. Turniej polega na wzajemnym
podjezdzaniu do siebie w pelnym galopie zawodnikoéw dwoch spontanicznie
sformowanych druzyn, liczacych od kilkudziesieciu do nawet kilkuset
jezdzcow, i rzucaniu kijami w przeciwnika. Za sukces uchodzi zaréwno celny
cios, jak i zgrabne unikniecie ciosu przeciwnika (nie uzywa sie zadnej broni
defensywnej); upadek z konia oczywisécie stanowi porazke. Sprawnos$é
jezdzcow jest tak wysoka, ze najlepszym udaje sie czasem przechwycié
w locie kij rywala. W dobrym tonie jest okazywanie nonszalancji wobec

20 Analizg kulturowego kontekstu tych walk zajgl sie Vinsensius Adi Gunawan Meka
w artykule Caci — przedstawienie walki na bicze w rejonie Manggarai na wyspie
Flores. Teatr czy rytuat? (w:) Ogréd sztuk Indonezji. Taman Seni Indonesia, red.
M. Jarmutowicz, Gorna Grupa 2015.

21 O widowiskowo-rytualnych aspektach turniejow pisze D. Ratajczakowa w ksiazce swego
autorstwa pt. Galeria gatunkéw widowiskowych, teatralnych idramatycznych,
Poznan 2015, s. 70-75.

22 Patrz: Z. Raszewski, Teatr w Swiecie widowisk. 91 listow o naturze teatru, Warszawa
1991, 8. 43-45.
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ciosow przeciwnika, szydzenie z niego i kwitowanie lekcewazacym
$miechem odniesionych obrazen.

Fot. 12 - Starcie wrogich druzyn podczas Pasoli. Fot. M. Jarmutowicz

Kiedys$ umiejetno$ci uczestnikdw Pasoli zapewnialy im poza powszechnym
szacunkiem rowniez powodzenie u kobiet, ale rowniez dzi§ budza dume i sa
przepustka do lokalnej stawy. Ich wysoka pozycje w sumbanskiej hierarchii
wartos$ci potwierdza niestabnaca popularnosé Pasoli takze wéréd miodych
chlopcow - specjalnie im dedykowany jest turniej w rejonie Gaura.

*

Niezwykle waznym aspektem dziedzictwa zrytualizowanej przemocy,
jakie odzwierciedla Pasola, jest kon, a wlaéciwie konik sandatowy, czyli
niewielki, ale proporcjonalny w ksztaltach wierzchowiec, od wiekéw
hodowany na Sumbie i wciaz stanowiacy — obok ikatow, megalitycznych
grobowcow i tradycyjnych chat o strzelistych dachach — znak rozpoznawczy
wyspy. Tradycje jezdzieckie sa kultywowane na calym jej obszarze, przy
czym na wschodzie zostaly sprowadzone do niekonfrontacyjnej formy
wyScigdbw konnych. W stolicy Sumby Wschodniej, Waingapu, znajduje sie
nawet okazaly stadion z hipodromem, gdzie $cigaja sie mlodzi jezdzcy,
oczywiScie na oklep, zgodnie z lokalnym obyczajem. Pasola podtrzymuje
tradycje walki konnej, w ktorej umiejetnosci jezdzieckie polaczone zostaly
ze sztuka postugiwania sie wlocznia i robieniem unikow przed ciosem, przez
co jednoznacznie nawigzuje do techniki wojennej lowcow gtow. Wyraznym
echem ich dawnych praktyk jest réwniez zwyczaj zdobienia konia
uczestniczacego w Pasoli ozdobnymi elementami wuzdy, jak peczki
z konskiego wlosia i kogucich pior, czerwone wstazki i dzwonki.
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Fot. 13 - Ozdobne konskie uzdy podczas Pasoli to dziedzictwo tradycji
towcow gtow. Fot. M. Jarmutowicz

Podczas najazdow lowcow glow dzwiek dzwonkéw galopujacych koni miat
zawczasu wywolywaé groze w atakowanych (skadinad od$wietny stréj,
budzacy respekt i strach wroga, zakladali na siebie réwniez sami
wojownicy).

Kon, jako nieodlaczny towarzysz wojownika, uczestniczy po dzi$
dzien rowniez w innym ceremoniale, w ktéorym akt rytualnej przemocy
objawia sie w szczeg6lnie drastycznej formie. Mam na mys$li obecno$c
odéwietnie okielznanego i przykrytego ikatem wierzchowca podczas
ceremonii pogrzebowych mezczyzn, chowanych wzorem dawnych
wojownikow. Przy takich okazjach kon staje sie zwierzeciem ofiarnym,
podazajacym za dusza zmarlego i w zwigzku z tym zostaje zabity dokladnie
w chwili skladania zmarlego do grobu. Smieré jest mu zreszta zadawana
w znacznie brutalniejszy sposéb niz w przypadku ofiarnych bawolow,
ktéorym przecina sie gardlo, czekajac nastepnie na wykrwawienie. Trzy
konie, ktére zdarzylo mi sie oglada¢ w smutnej roli zwierzat ofiarnych
podczas pogrzebow, zostaly pozbawione zycia z wrecz szokujaca
gwaltowno$cia, a dwa z nich w chwile po pierwszym uderzeniu paranga
gromada ludzi w ciggu kilkunastu sekund najstowniejszej rozkawatkowata
maczetami. Trudno bylo uwierzy¢, ze za tym krwawym aktem stoi jedynie
obrzedowa konieczno$¢, a nie potrzeba odblokowania bardzo silnej
i destrukcyjnej energii emocjonalne;j.

Animistyczne wierzenia, tlumaczace przenoszenie skutkow
zrytualizowanej przemocy na plaszczyzne relacji z zaswiatami, daja o sobie
znac rowniez w kontekscie Pasoli. Wzorem lowcow glow, pytajacych duchy
Marapu o rokowania przed walka, roOwniez jej uczestnicy uzalezniaja swa
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decyzje o udziale w turnieju od wr6zby postawionej przez kaplana rato na
podstawie ogledzin wnetrznoSci zabitego kurczaka.

Fot. 14 - Smieré konia ofiarnego podczas pogrzebu potomka
wojownikow. Fot. M. Jarmutowicz

Kaplani przydaja sie rowniez, gdy potrzebna jest magiczna interwencja
w przypadku zranienia jezdzca. Wsréd rdzennych mieszkancéw wyspy kraza
liczne opowiesci o fatalnych ranach cudownie uleczonych przez rato.
Powszechnie wierza oni rowniez w to, ze przebieg Pasoli jest niejako
zaprogramowany przez duchy Marapu, a nieszcze$cia i porazki przydarzaja
sie tylko tym, ktéry wcze$niej zlamali tabu ustanowione przez przodkow.
Turniej jest wiec czasem wyréwnywania nie tylko ludzkich i nie tylko
doczesnych rachunkow.
*

Dziedzictwo zrytualizowanej przemocy — przemocy wpisanej w system
ceremonialnych dzialan i symboli, skrupiajacej sie na umownym wrogu
i zastepczo potraktowanej ofierze, narzuconej przez tradycje, wole istot
nadprzyrodzonych, ale tez zyciowy pragmatyzm — nie przestaje by¢ jednym
z najwazniejszych przejawow tozsamosci kulturowej Sumby Zachodnie;.
Dynamike napie¢ miedzy tym dziedzictwem, a wspoOlczesnym obliczem
Sumby, reguluje to, co w owej tozsamosci kulturowej niezmienne: poczucie
dumy, sily i niezalezno$ci, odwaga i lojalno$¢ wobec wlasnego klanu,
przywigzanie do spuécizny przodkow i respekt przed duchami stojacymi na
strazy tradycji. Majgc oparcie w takich warto$ciach, parang i Pasola
najpewniej niepredko straca funkcje emblematéw Sumby Zachodniej,
witajacych na lotnisku w Tambolace przybyszy z innego, ,lagodniejszego”
Swiata.
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