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Abstrakt

Od 2006 roku, po prawie trzech dekadach przerwy,
konfucjanizm znalaz} sie ponownie wsrdd religii oficjalnie
uznawanych przez panstwo indonezyjskie. Zmiana ta
postrzegana jest jako istotny krok w odchodzeniu od
polityki dyskryminujacej osoby pochodzenia chinskiego.
Poslugujac sie przykladem balijskim, artykul omawia
wspolczesny rozwo6j  konfucjanizmu w  Indonezji
w kontekScie praktyk religijnych i kultury mniejszo$ci
chinskiej, ideologii panstwowej i prawa, polityki religijnej
i etniczne;.

Abstract

From 2006 Confucianism is again one of the six state-
recognized religions in Indonesia. This article aims to
present its recent developments, using the example of
Confucian community in Bali. It analyzes the problem in
the context of religious practises and culture of the
Chinese minority, state ideology and the law, religious
and ethnic politics.
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1 Wprowadzenie

W 1949 roku Holandia uznala niepodleglo$¢ Republiki Indonezji,
wyspiarskiego panstwa powstalego w procesie dekolonizacji na terenach
nalezagcych dotad do Holenderskich Indii Wschodnich. Mimo, ze
zdecydowana wiekszo$¢ jego populacji stanowili wyznawcy islamu, nowe
panstwo nie bylo stricte muzulmanskie. Posréd pieciu wartosci tworzacych
ideologiczne podstawy Indonezji znalazla sie wiara w Boga rozumianego
w kategoriach monoteistycznych, jednak kilkanascie lat p6zniej panstwo
uznawalo oficjalnie szes¢ (wlasciwie pie¢) religii: islam, buddyzm,
protestantyzm i katolicyzm, hinduizm oraz konfucjanizm. Akceptacja dla
tego ostatniego zostala nastepnie wycofana i przywrdécona dopiero w 2006
roku, po prawie trzech dekadach przerwy. Zmienne losy konfucjanizmu
wigzaly sie nie tylko z polityka religijna, ale tez etniczna, jako ze jego
wyznawcami pozostaja przede wszystkim osoby pochodzenia chiniskiego
(dalej okreslane tez jako Tionghoa i chinscy Indonezyjczycy!). Ponowne
uznanie bylo kolejna z decyzji wladz konczacych okres dyskryminacji
wobec mniejszoSci chinskiej i czesto przedstawiane jest jako odzyskanie
przez nig swobody praktyk religijnych i kulturowych. W tym przypadku
relacje miedzy ideologia, polityka, prawem, religia i kultura sa jednak
bardziej zlozone, co chcialabym pokaza¢ na przykladzie proceséw
zachodzacych na Bali, szczegdlnie w ciggu ostatnich dziesieciu lat2.

Poza Indonezja, system konfucjanski czesto wymyka sie
jednoznacznej klasyfikacji. Nie chce tu rozstrzygaé toczacego sie wsrod
naukowcow sporu o jego charakter, szczegblnie pamietajac o pewnej
nier6bwnoznaczno$ci poje¢ w roznych kulturachs. Na potrzeby tego
artykulu przyjmuje stanowisko, ze kwestie, czy konfucjanizm jest religia,
powinno sie pozostawi¢ jego wyznawcom.

1 Termin Tionghoa wywodzacy sie z dialektu hokkien oznacza Chinczykéw, obecnie w Indonezji jest
jednak czeSciej uzywany w znaczeniu Tionghoa peranakan i odnosi sie do oséb chinskiego
pochodzenia. Termin ten po 1998 roku zastapil w jezyku oficjalnym indonezyjskie stowo Cina, ktdre
nabralo negatywnych konotacji w okresie rzadéw gen. Suharto. Traktujac to slowo jako nazwe
pewnej grupy ludnoéci, w dalszej czeSci tekstu nie zapisuje go kursywa. Terminu chifscy
Indonezyjczycy uzywam jedynie w kontekscie niepodleglej Indonezji.

2 Artykul powstal na podstawie opracowan naukowych i wlasnych badan terenowych,
prowadzonych na szerszy temat na Bali w okresie styczen — czerwiec 2012 r. i wrzesien 2015 — luty
2016 r. Materialy pozyskalam w trakcie kilkudziesieciu wywiadéw skategoryzowanych
i swobodnych, w tym z osiemnastoma osobami bezposrednio zwigzanymi z konfucjaniska $wiatynia
w Denpasar, a takze poprzez obserwacje uczestniczacg. Brak odniesienia do literatury oznacza, ze
informacje pochodzg z materialéw zebranych w czasie badan.

3 Argumenty réznych badaczy za traktowaniem konfucjanizmu jako religii omawiaja m. in.:
R. Taylor, G. Arbuckle (1995); o relatywizmie kategorialnym w tym kontekscie pisal: Z. Wesoloski
(2001).
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2 Rozwdj religii konfucjanskiej na terenie
dzisiejszej Indonezji

W Holenderskich Indiach Wschodnich, udokumentowane proby szerzenia
religii konfucjanskiej opartej na naukach i kulcie Konfucjusza jako proroka
w $rodowiskach mniejszosci chinskiej siegaja poczatkéow XX wieku.
Tamtejszy ruch odrodzenia konfucjanskiego byt zdominowany przez
Tionghoa urodzonych na Jawie. Nie bylo to jednak zjawisko odosobnione;
analogiczny ruch nie odniost co prawda sukcesu w samym cesarstwie
chinskim, ale spotkal sie z pewnym oddzwiekiem w dzisiejszym Singapurze
i Malezji (Coppel 1981: 182-183).

Pierwsza ogoblnochinska organizacja w panstwie kolonialnym, ktéra
powolywala sie oficjalnie na religie konfucjanska, byla Tiong Hoa Hwee
Koan (Stowarzyszenie Chinskie, THHK). Utworzono ja w 1900 roku
w Batawii (dzisiejszej Dzakarcie), miedzy innymi, by propagowaé nauki
Swietych ksiag jako prawdziwa religie Chinczykéw i oczyszczenie kultury
chinskiej z elementow niekonfucjanskich. Wkrotce jednak THHK
poswiecila sie przede wszystkim edukacji w jezyku chinskim, sklaniajac sie
bardziej ku dzialalnosSci o charakterze swieckim i nacjonalistycznym. Idee
reformatorskie byly nadal prezentowane na lamach specjalnego
czasopisma ,,Li Po”, a dalszym rozwojem konfucjanizmu jako religii zajely
sie Khong Kauw Hwee - Stowarzyszenia Konfucjanskie powstajace
lokalnie w niektérych jawajskich miastach. W 1923 roku ustanowily one
wspoélny zarzad generalny w Bandungu (Khong Kauw Tjong Huwee).
Czlonkowie z r6znych miast kontynuowali proby uregulowania przebiegu
obrzedow $lubnych i pogrzebowych, modlitw i zwyczajéow codziennych,
wydawali tlumaczenia ksiag z kanonu konfucjanskiego oraz autorskie
pisma przyblizajace warto$ci konfucjanskie, utrzymujac przy tym
wspoélprace. Byli jednak stosunkowo nieliczni, a pierwsza -chinska
Swiagtynia zamieniona jeszcze w 1903 roku w Swiatynie stricte konfucjanska
— Boen Bio na ulicy Kapasan w Surabayi — przez lata pozostawala jedyna
taka na terenie dzisiejszej Indonezji. Ruch nie tylko nie przyciagnal wielu
zwolennikéw, ale tez spotkal sie z krytyka ze strony innych Tionghoa
iz polemiky, w ktoérej kwestionowano takze samg zasadno$¢ okreslania
konfucjanizmu religia (Coppel 1981: 184-196).

Konfucjanizm w czystej formie byl obcy lokalnym Chinczykom
i przede wszystkim trudny do zdefiniowania, co wynikato z wielowiekowe;j
wspolegzystencji tego systemu na terenach chinskich z taoizmem
i buddyzmem, prowadzacej do przeplywu roznych elementéw i do
powstawania form synkretycznych. Co wiecej, wyrdést on na podlozu
starszego Swiatopogladu i religijnosci chinskiej, stad wiele kluczowych
tradycji, wlaczajac kult przodkoéw, nie tyle wywodzi sie z konfucjanizmu, ile
zostalo w nim takze zaakceptowane (Tan 1983: 217-252). W Swigtyniach
budowanych przez chinskich imigrantéw na wyspach obecnej Indonezji,
lokalnie czczono deifikowanych przodkéw badz réznych chinskich bogéw,
nie byly wiec one przypisane konkretnie do konfucjanizmu (Coppel 2981:
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182). Cze$¢ przybyszy stopniowo wilaczala do swoich religijnych praktyk
takze elementy kultur lokalnych, dodatkowo rozwijaly sie wcze$niej
nieznane kulty. Religijno$¢ Tionghoa pozostawala w pewnym stopniu
ortopraktyczna czy pragmatyczna — zorientowana raczej na wlasciwe
praktyki i skutecznos$¢ tresci religijnych w zyciu codziennym4.

Wsrod jawajskich spolecznoSci chinskich, niektore zmiany
proponowane przez konfucjanskie stowarzyszenia religijne odbierano wiec
jako zaniedbanie i odejscie od tradycji przodkéw, a proby formalizowania
jako zbedne. Do tego dochodzily oskarzenia o wplywy chrzescijanskie.
Ostatecznie zarzad generalny w Bandungu przestal istnie¢. Niektore
lokalne os$rodki przetrwaly jednak do czasoéw niepodleglej Indonezji.
W 1965 roku 6wcezesny prezydent Sukarno wydat regulacje, na podstawie
ktorej konfucjanizm zostal oficjalnie jedna z szeSciu indonezyjskich religii.
Po przejeciu wladzy przez generala Suharto, w antykomunistycznej
atmosferze, Kong Kauw Hwee jako stowarzyszenia religijne mogly
poczatkowo kontynuowaé¢ swoja dzialalno$é i rozwoj. W 1967 roku na
kongresie w Solo przyjely indonezyjska nazwe Majelis Agama Khonghucu
Indonesia (Rada Religii Konfucjanskiej Indonezji, MAKIN), a ustanowiony
przez nie zarzad — Majelis Tinggi Agama Khonghucu Indonesia (Naczelna
Rada Religii Konfucjanskiej Indonezji, MATAKIN). Gléowne zalozenia
ruchu pozostaly tozsame z tymi sprzed drugiej wojny Swiatowej, cho¢ jak
twierdzi Leo Suryadinata, jego dzialania zmierzaly w kierunku
indonezjanizacji i instytucjonalizacji konfucjanizmu, z praktykami
zorganizowanymi na zasadach zblizonych do muzulmanskich
i chrze$cijanskich — ze $wigtyniami, w ktorych dominuje wizerunek
Konfucjusza, a kult, z cotygodniowymi nabozenstwami, jest odprawiany
przez kaplanéw (Suryadinata 2005: 79-81). Taka forma oraz podkreslanie
roli kultu najwyzszego Boga Tian sprawily, ze system ten stal sie blizszy
panstwowej wizji prawdziwej religii.

W 1979 roku decyzja rzadu konfucjanizm przestal by¢ jednak
oficjalnie uznawang religia, co wpisywalo sie w o&éwczesng polityke
asymilacyjng wzgledem mniejszos$ci chinskie;j.

3 Balijska spolecznos$¢ konfucjanska

Kroétko przed wspomnianym wyzej zarzadzeniem, idee rozwijajace sie na
Jawie zdazyly jeszcze zaowocowaé powstaniem konfucjanskiej $wigtyni na
sasiedniej wyspie Bali, w mie$cie Denpasar. Pokolenie jej zalozycieli jest
juz nieobecne, stad trudno dokladnie odtworzy¢ okoliczno$ci towarzyszace
tej inicjatywie. Wiadomo, ze Khongcu Bio przy ulicy Bisma otwarte 9 X
1977 1. od poczatku swojego istnienia bylo $wigtynia poswiecong religii
konfucjanskiej. Przejawia sie to takze w architekturze. Sakralne budynki
chinskie na terenie Indonezji, cho¢ licznie odwiedzane w dni §wiateczne, sa
zazwyczaj stosunkowo niewielkie, gdyz modlitwy w nich maja glownie

4 Por.: Wesolowski 2001: 290.
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charakter indywidualnys. Swiatynia przy ulicy Bisma odznacza sie na tle
innych balijskich $wiagtyn chinskich wielko$cia i rozplanowaniem
przystosowanymi do wspélnych modlitw i nabozenstw. Centralng czes$¢
ohlarza zajmuje posag proroka Konfucjusza. W zwigzku z sytuacja
polityczna, w pierwszych dekadach dzialanie $wigtyni bylo bardzo
ograniczone, cho¢ zdaniem moich rozmoéowcéw wcigz mozliwe w waskim
gronie. Upadek rzadow Suharto w 1998 roku i rozpoczeta wodwczas
reformacja, juz w pierwszych latach przyniosly ozywienie, istotne
znaczenie dla podejmowanych dzialan miala jednak wspomniana decyzja
z 2006 roku.

Obecnie w $wigtyni w kazda niedziele odbywaja sie nabozenstwa
odprawiane przez kaplanéw wedlug Scisle ustalonego rytualu, opartego
przede wszystkim na skladaniu ofiar, wsp6lnych modlitwach i nauczaniu.
Na pulpitach lawek leza $piewniki zawierajace pie$ni religijne w jezyku
indonezyjskim do melodii chifiskich. W cyklu rocznym, oprécz obchodéw
Swiat kalendarza chinskiego kultywowanych powszechnie we wszystkich
tradycyjnych $wiatyniach, 27 dnia VIII miesigca chinskiego kalendarza
odprawiane jest takze specjalne nabozenstwo z okazji urodzin proroka
Konfucjusza. Rozpoczyna sie ono przed Switem procesja. Nastepnie jedna
osoba wyglasza polecenia, kierujac skladaniem ofiar, nastepnie, odczytany
zostaje list modlitewny, po czym rozpoczyna sie wlasciwe nabozenstwo, na
ktore skladaja sie modlitwa, wprowadzenie gléwnego opiekuna $wigtyni,
odczytanie opowiesci o cudownym poczeciu i narodzeniu Konfucjusza oraz
odpowiednie pieéni. 18 dnia II miesigca odprawiana jest uroczysto$c
upamietniajgca $mier¢ proroka; jej przebieg jest taki sam, zmienia sie tre$¢
odczytywanego listu, opowiesci i wybdr piesni. Wszystko to odbywa sie
wedlug  szczegOlowych  schematow-instrukeji  opracowanych przez
Naczelng Rade Religii Konfucjanskiej Indonezji, MATAKIN
i rozpowszechnianych w specjalnych broszurach®.

W $wiatyni prowadzona jest takze dzialalno$¢ ukierunkowana na
edukacje mlodszych pokolen i zaszczepianie w nich odpowiednich
wzorcOw zachowania. Te cele realizowane s3 przede wszystkim w ramach
szkoly niedzielnej dla dzieci w réznym wieku, w ktorej nauka odbywa sie
wedlug oficjalnego curriculum nauki religii konfucjanskiej w szkotach
indonezyjskich. (Niektére balijskie szkoly wprowadzily juz lekcje
konfucjanizmu, ale zmiany te nie objely jeszcze wszystkich placéwek).
W kazda ostatnig niedziele miesigca cze$¢ czasu lekcyjnego poswiecana jest
na nabozenstwo, w ktérego przygotowanie i odprawienie angazuja sie
starsi uczniowie. Oprocz tego, w ramach promowania kultury chinskiej,
szkola prowadzi dla chetnych nauke jezyka mandarynskiego oraz tancow
‘mandarynskich’, do ktérych choreografie opracowuje nauczycielka,

5 O chinskiej architekturze sakralnej w Indonezji, takze w kontekécie jej funkeji pisal:
Handidoto 2009.

6 Mialam okazje poréwnaé przebieg ceremonii z okazji narodzin Konfucjusza ze

scenariuszem zawartym w wydawnictwie MATAKIN: Tata agama dan tata laksana
upacara agama Khonghucu, vol. XXVIII, no. 4-5.
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glownie na podstawie filméw zamieszczonych na serwisie youtube. Przy
Swigtyni dziala takze mlodziezowy zespét barongsai (tradycyjnego tanca
chinskich lwow) a od jesieni 2015 roku organizowane sa wieczorne
spotkania mlodziezy. Ich pomysl zostal zaczerpniety z przykladu
stowarzyszen mlodziezowych innych religii, ktéore wydaja sie sprawdzac
w rozwijaniu religijno$ci i osobowosci mtodych.

Swiatynia zarzadzaja jej opiekunowie, kaplani i przedstawiciel
lokalnej rady MAKIN. Oproécz nich, w zycie Khongcu Bio przy ulicy Bisma
zaangazowane jest takze grono nauczycieli-wolontariuszy oraz innych
dzialaczy i stalych bywalcow copiatkowych wieczornych spotkan
dyskusyjnych. Spotkania te, poza celami towarzyskimi, sluza przede
wszystkim jako okazja do wymiany opinii na ro6zne kwestie religijne
i zagadnienia z zakresu konfucjanskiej etyki, filozofii i tradycji. Czesto
uczestnicy przychodza z przygotowanymi pytaniami i grupa stara sie
wspolnie rozwigzaé watpliwosci. Tych jest sporo, poniewaz niemal wszyscy
konfucjanizm w takiej formie znaja jedynie z wlasnych dociekan, lektur —
glownie publikacji MATAKIN, lub zetkneli sie z nim dopiero na ulicy
Bisma. Czlonkow tej niewielkiej spotecznosci laczy jednak przekonanie
o koniecznos$ci powrotu do prawdziwej tradycji chinskiej, co jest dla nich
rownoznaczne z  kultywowaniem  konfucjanizmu  oczyszczonego
z elementéw niekonfucjanskich. Dla niektérych te dazenia maja jedynie
wymiar osobisty, ale aktywni dzialacze pracuja na rzecz przemiany
spoltecznoéci chinskiej na Bali, a przynajmniej w najblizszej okolicy.
Podkreslaja, ze na Bali zatracony zostal prawdziwy charakter religii
chinskiej. Jak to okreslila jedna z nauczycielek, ,Szkola pomaga teraz
wroci¢ do wlasciwych praktyk, bo w domu czesto sa juz niejasne,
pomieszane”.

Tym samym tradycje przywiezione na Bali przez chinskich
imigrantdw i przekazywane w rodzinach z pokolenia na pokolenie, sa
podwazane jako nie do$¢ autentyczne, nie dos¢ chinskie. Zwyczaje te, cho¢
wiele z nich zachowalo cigglo$¢ nawet w czasach dyskryminacji, ulegaly
oczywiscie takze stopniowo réznym zmianom, chociazby w wyniku
adaptacji do warunkow lokalnych i pewnej akulturacji. Przedmiotem troski
i krytyki dzialaczy sg jednak wplywy buddyzmu i inne niekonfucjanskie
wierzenia pochodzace z kraju przodkow, a nie elementy hinduizmu
balijskiego. Te tlumaczone sa przez moich rozmoéowcéw jako spadek po
weze$niejszych pokoleniach, ktorego nie odwazyliby sie juz zignorowac, jak
na przyklad przydomowe balijskie $wigtynki dla opiekuna miejsca
(penungguh karang) czy dla balijskich przodkow, o ktore trzeba wcigz
dbac i ktorych obecnos¢ zobowigzuje do skladania ofiar. CzeSciowa lokalna
akulturacja jest postrzegana tez jako naturalna konsekwencja zycia na Bali
i wspdlnej historii spolecznosci chinskiej i Balijezykdéw?. Podkreslane sa

7 W tym kontekScie przytaczana jest czesto historia o malzenstwie pieknej Chinki Kang
Ching Wi z wladca Batur, Sri Jaya Pangus, ktéra miala sie wydarzy¢ w XII wieku.
Interesujaco w kontek$cie kultury balijskiej analizuje ja: V. Gottowik (2010).
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takze  podobienstwa miedzy konfucjanizmem a  hinduizmem,
a jednocze$nie roznice miedzy tym pierwszym a buddyzmem.

Sytuacja ta jest przynajmniej czeSciowo efektem ideologii i polityki
religijnej oraz etnicznej niepodleglej Indonezji. Zasada wiary w jednego
Boga wsérod podstaw ideologicznych panstwa oznacza, ze nawet teraz
religia chinska w synkretycznej formie, jest w pewnym stopniu
marginalizowana, cho¢ dawniej byla najbardziej powszechna wsrod
ludnoéci Tionghoa. Istnieje, co prawda, organizacja Tridharma (Trzy
Nauki) i podlegajace pod nig $wiatynie lgczace kulty taoistyczne,
buddyjskie i elementy konfucjanskie, ale takiej przynaleznoéci religijnej
nie mozna wpisa¢ w dowodzie tozsamosci. Do roku 1979, kiedy uznawany
byt konfucjanizm, osoby kultywujace wciaz tradycyjne wierzenia w formie
synkretycznej deklarowaly sie oficjalnie jako konfucjanisci, tak jak
wyznawcy ,czystej” religii opartej na $wietych ksiegach czczacy proroka.
W pozniejszych latach rzadéw Suharto, w ramach wykorzeniania tradycji
chinskich, $wiatynie chinskie prébowano zamieni¢ na buddyjskie,
jednocze$nie starano sie jednak odlgczy¢ ,indonezyjski” buddyzm od
buddyzmu chinskiego (Suryadinata 2005: 83-85). W obowigzkowej
w dokumentach rubryce ,religia” osoby pochodzenia chinskiego
zamienialy nieuznawany juz konfucjanizm na buddyzm, ktéry wydawal sie
najblizszy ich kulturze, na Bali czasem na hinduizm, cze$¢ konwertowala
sie tez wowczas — przynajmniej formalnie — na chrzes$cijanstwo, rzadziej
islam. Deklaracja posiadania ,prawdziwej” religii miala chroni¢ przed
podejrzeniami o powigzania komunistyczne.

W tych okoliczno$ciach, niektéorym mlodym osobom trudno bylo
rozwinag¢ poczucie przynalezno$ci religijnej, utozsamianie sie
z konkretnym  $wiatopogladem. Dzieci z rodzin kultywujacych
synkretyczne tradycje a zadeklarowanych jako buddyjskie, w ramach
obowigzkowej edukacji religijnej w szkole musialy uczestniczy¢ w lekcjach
hinduizmu, chrze$cijanstwa czy tez islamu. To zamieszanie religijne tylko
powierzchownie zmniejszylo sie, kiedy do szkdél wprowadzono takze
buddyzm. Od tej pory dzieci te uczeszczaly na lekcje, na ktorych uczono ich
buddyzmu Theravady, w wersji dostosowanej do polityki religijnej
Indonezji. Wracajac ze szkoly, mogly wiec odczuwaé¢ dysonans miedzy
nauka a religia praktykowana w domu, zawierajaca jedynie pewne
elementy buddyzmu chinskiego (z tradycji Mahayany), co prowadzilo
u niektérych do poczucia zagubienia.

Znaczna cze$¢ osdb spotkanych przeze mnie w Khongcu Bio
w Denpasar to wlasnie zagubienie wskazywala jako powod swoich
samodzielnych poszukiwan, ktére w pdzniejszym zyciu doprowadzily je na
ulice Bisma. Tamte do$Swiadczenia przyczynily sie tez do ich przekonania,
ze buddyzm jest obcy kulturze chinskiej. Jednocze$nie lata dyskryminacji
etniczno$ci chinskiej thumacza, wedlug nich, zanik wlasciwego pojmowania
tradycyjnej religii u Tionghoa deklarujacych sie przed 1979 rokiem jako
konfucjani$ci. Przekonanie to jest silne, chociaz u wielu rodzin oficjalne
ograniczenia nie wplynely znaczaco na rytualy domowe, a omawiana
Swiatynia byla pierwsza taka na wyspie, co wskazuje nie tyle na zanik, a na

31



Investigationes Linguisticae, vol. XXXV

bardzo ograniczony wcze$niejszy zasieg konfucjanizmu w takiej formie.
Tylko dwie nauczycielki wskazaly, ze tak rozumiang religie zaszczepiono
im w domu; rodzice jednej z nich byli takze zaangazowani w powstanie
Swiatyni. Troje nauczycieli zostalo konfucjanistami stosunkowo niedawno,
ze wzgledu na wybér partneréow zyciowych i obowiazujacy w Indonezji
wymébg prawny, by zawierajacy zwiazek malzenski byli wyznawcami jedne;j
religii8. Wsrod nich sa dwie etniczne Balijki oraz Tionghoa pochodzacy
z katolickiej spolecznoSci na Flores, dawniej uczacy sie w seminarium
duchownym. Obecnie nie tylko aktywnie dziala na rzecz rozwoju $wigtyni,
ale tez jest tam jedna z o0s6b o najbardziej poglebionej wiedzy
konfucjanskiej, ktora studiowal wraz z nauczycielem przystanym do
Khongcu Bio z Jawy. Tym samym, wielu czlonkéow przy$wigtynnej
spolteczno$ci wyznaje i praktykuje konfucjanizm w szerzonej przez siebie
formie dopiero od kilku — kilkunastu lat.

W celu propagowania prawdziwej tradycji, jak juz wspomniatam,
w Swiatyni odprawiane s3a ceremonie przeprowadzane na podstawie
Scistych instrukeji z broszur, nieznane wcze$niej ani odprawiajacym, ani
reszcie spoleczno$ci chinskiej na Bali. Liturgia nabozenstw i tak
zinstytucjonalizowany kult jest wiec zjawiskiem wcigz nowym na Bali
i stosunkowo nowym w Indonezji w ogole, powrdt do prawdziwej tradycji
— odtwarzaniem jej, czy tez pewnego o niej wyobrazenia, przy braku
naturalnej cigglo$ci, a takze tworzeniem nowej tradycji.

Nalezy jednak uwzgledni¢ takze wymiar reformatorski dzialan
spoteczno$ci Khongcu Bio. Z tej perspektywy, propagowanie jedynego
wlasciwego modelu religii konfucjanskiej ma na celu rozwdj duchowy
imoralny jednostek w oparciu o dawne warto$ci, a tym samym
wzmocnienie wiezi spoleczno$ci chinskiej i poprawe zycia. W takim
kontekécie omawiane zjawisko jest nie tyle dazeniem do czystoSci
kulturowej, co proba wyeliminowania elementow, ktére w odczuciu
dzialaczy hamujg rozwdj. Stad istotniejsze jest skuteczne przekazanie
pozadanych tresci niz to, czy sama forma przekazu jest tradycyjna.

Zwrocenie sie ku ,autentycznej” kulturze przodkow wiaze sie tez
z budowaniem swojej tozsamos$ci. Jednoczesna akceptacja w swoich
praktykach pewnych elementow balijskich moze zatem wskazywaé¢ na
rozwoj tozsamosci lokalnej moich rozmowcoéw (a wiec nie tylko chinskiej
i indonezyjskiej, ale tez balijskiej). Moze tez oczywisScie Swiadczyc
o poprawnos$ci w imie dobrych relacji z grupa dominujaca i tym samym,
bezpieczenstwa.

Obecnie na Bali religia konfucjanska w przedstawionej tu formie ma
wcigz niewielki zasieg. W nabozenstwach stricte konfucjanskich
uczestniczg przede wszystkim osoby zaangazowane w zycie $wiatyni —
aktywnie badz poprzez pigtkowe spotkania, ich rodziny, niektorzy starsi
uczniowie. Na ceremoniach, w ktéorych bralam udzial, kazdorazowo

8 Wedlug obowigzujacego wcigz prawa z 1974 r. zwiazek malzenski moze zostaé
zarejestrowany jedynie, je$li ceremonia zaslubin odbyla sie zgodnie z religia obydwu
zawierajacych go stron.
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obecnych bylo nie wiecej niz pieédziesigt oséb. Swiatynia jest liczniej
odwiedzana 1 i 15 dnia kazdego miesigca kalendarza chinskiego oraz
z okazji najwazniejszych Swiat cyklu rocznego, przede wszystkim przez
Tionghoa z sgsiedztwa. Uczeszczaja oni tam przede wszystkim dlatego, ze
jest to najblizsza $wiatynia chinska w ich okolicy, zdarza im sie jednak
modli¢ takze w innych, zaré6wno podlegajacych obecnie pod organizacje
Tridharma, jak i przemianowanych w czasach Suharto na buddyjskie. Jesli
w swoich domach maja oltarzyk do chinskich bostw, znajdzie sie wérdd
nich raczej figura Buddy czy bogini Kuan Im - bogini milosierdzia,
popularnej zenskiej formy bodhisatvy Avalokitesvara — niz Konfucjusza.
Oproécz tego, ich domostw prawie na pewno chronig ofiary skladane
hinduistycznym opiekunom. Cze$¢ z nich przyprowadza swoje dzieci do
niedzielnej szkoly. Wsrod wiernych zdarzaja sie jednak takze nieliczni
purysci religijni, ktorzy studiujg zagadnienia filozofii i etyki konfucjanskiej
z ksigzek, nie uczestnicza jednak w nabozenstwach czy spotkaniach
dyskusyjnych. Khongcu Bio przy ulicy Bisma pozostaje jedyna stricte
konfucjanska $wiatynia na wyspie. Osoby zwigzane z innymi balijskimi
Swigtyniami chinskimi, z ktéorymi rozmawialam, dzialalno§¢ omawianej
spolecznoéci albo posrednio krytykowaly albo zbywaly z pewnym
lekcewazeniem. Takie napiecia miedzy Swigtyniami wydaja sie takze
rezultatem niedawnej historii.

4 Zakonczenie

Przedstawione przeze mnie zjawisko pozostaje wiec marginalne wsrod
chinskich Indonezyjczykow powyzej dwudziestego roku zycia. Pomimo to,
warto zwrdcic¢ na nie uwage i Sledzi¢ jego rozwoj wsrod mlodszych pokolen,
na ktéore moze mie¢ wiekszy wplyw, chociazby poprzez lekcje
konfucjanizmu, w czasie ktéorych ponownie tre$ciga nauczania nie jest
religia w formie znanej z domu. W tym momencie trudno jeszcze
przewidzie¢, jak te dzialania wplyna na postrzeganie przez mlodych
tradycji kultywowanych przez rodzicow, a takze na dalszy rozwoéj ich
tozsamosci i kultury.
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