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Abstract

Niniejszy artykul dotyczy wplywu religii i tradycji na
konflikt, ktory mial miejsce na indonezyjskich Molukach
w latach 1999-2002. Silne wplywy Holendrow w okresie
kolonialnym sprawily, ze na wyspach utrzymala sie
chrzescijanska  wiekszo$¢, co stanowilo wyjatek
w zdominowanym przez muzulmanéw panstwie. Moluki
wydawaly sie idealnym przykladem obszaru, gdzie panuje
tolerancja i dialog miedzy réznymi wyznaniami, az do
wybuchu konfliktu etnoreligijnego na przetomie XX i XXI
wieku. W artykule zostanie om6wiona geneza staré miedzy
muzulmanami a chrzeScijanami oraz wykorzystanie
zapomnianego prawa zwyczajowego i religii do procesu
pokojowego.

This paper presents the influence of religion and tradition
on conflict in Maluku, Indonesia. Thanks to the strong
influence of the Dutch the province remains exception with
Christian majority in country dominated by Muslims.
Maluku seemed to be a perfect example of religious
tolerance, however, it changed between 1999 and 2002
when the inhabitants experienced consequences of
sectarian conflict. The reasons of this clash remain unclear
and it was a blow to the national motto ,,unity in diversity”.
This article will discuss an attitude of people in Maluku
who have used forsaken traditional laws and religion to
reconciliation after conflict and have shown an interesting
example of coexistence Christians, Muslims and followers
of syncretic faiths.
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Wprowadzenie

Indonezje zamieszkuje obecnie okoto 250 mln ludzi, a wéréd nich dominuja
muzulmanie. Mieszkancow wysp Archipelagu Malajskiego charakteryzuje
mozaika etniczna i jezykowa — przeszlo 600 grup etnicznych (Ananta 2015:
83), 700 jezykdéw i niezliczonych, wcigz niezbadanych dialektow (Marti
2005: 48). Bez watpienia ma to istotny wplyw na ksztaltowanie sie
synkretyzmu religijnego. Pojecie synkretyzmu religijnego rozumiane jest
jako laczenie religijnych wierzen i praktyk w taki sposob, ze ich pierwotne
pochodzenie ulega zatarciu (Bowker 1997: 936). Praktykowanie tradycji
przodkéw sa bardzo silnie zakorzenione w indonezyjskim spoleczenstwie,
mimo obowiazujacych oficjalnie w kraju sze$ciu religii — islamu,
katolicyzmu, protestantyzmu, buddyzmu, konfucjanizmu i hinduizmu
(Rudnyckyj 2013: 227). Obecnie zjawisko to jest szczegolnie widoczne we
wschodniej Indonezji, gdzie zréznicowanie etnoreligijne ludno$ci zalicza sie
do najwiekszych w panstwie. Tamtejsi mieszkancy wyznaja niespotykane
formy wyzej wymienionych religii, ktéore wchlonely do swoich rytow
niektore tradycje wywodzace sie chociazby zanimizmu. W omawianej
w niniejszym artykule prowincji Moluki zjawisko to bylo szczegoblnie
nasilone, a synkretyzm religijny odegral istotng role w ksztaltowaniu sie
lokalnego prawa zwyczajowego, okreslanego mianem adat, oraz systemu
pelaz. Przez dlugi czas stanowily one jedyna, nieoficjalng regulacje
wrelacjach miedzy muzulmanami a chrzedcijanamis, ktorzy byli
faworyzowani przez holenderska wladze kolonialng. Proklamowanie przez
Indonezje niepodlegloéci w 1945 r.4 przyniosto najwieksze zmiany
w mozaice religijnej Molukow. Spotegowalo je przybycie grup etnicznych
ireligijnych spoza prowincji w ramach polityki transmigrasis, usilnie

tTermin adat wywodzi sie od arabskiego slowa ‘ada ‘zwyczaj’ i zostalo zaadaptowane w specyficznym
znaczeniu w kulturze indonezyjskiej. Adat opiera sie przede wszystkim na kultywowaniu tradycji
praktykowanych przez przodkéw i byl kluczowy przy przyjmowaniu nowych religii, ktore stopniowo
adaptowaly ich elementy. Przez wieki stanowil jedyne, umowne zrédlo pojmowania poprawnego
zachowania i my$lenia dla mieszkancéw Molukéw. Wyznaczal i wcigz wyznacza reguly dotyczace
ceremonii religijnych, umoéw malzenskich, sadzenia przestepstw, spolecznych obowiazkéw czy
rytualéow, ktoére utrzymywaly i utrzymuja harmonie oraz porzadek w spoleczenstwie. Adat jest
rodzajem prawa zwyczajowego, ktore silnie czerpato ze wspolnych tradycji wyznawcoéw réznych religii
wywodzacych sie z animizmu. W duzym stopniu przyczynil sie do pokojowej koegzystencji islamu,
chrzedcijanstwa, hinduizmu, buddyzmu oraz konfucjanizmu wraz z lokalnymi wierzeniami w calej
Indonezji. Zob. Forshee 2006: 37-43.

2 Pela byl paktem laczacym chrze$cijan i muzulmanéw w wioskach, ktéry mial zapobiegaé
miedzywyznaniowym konfliktom. Zob. Bertrand 2004: 91.

3 Chodzi tutaj o nominalnych chrze$cijan wyznania protestanckiego, ktérzy dominuja na Molukach.
Badajac zagraniczna literature nalezy by¢ ostroznym, poniewaz w jezyku indonezyjskim kristen
oznacza protestanta, co czesto mylnie ttumaczone jest na ‘chrzescijanstwo’. Uwidacznia sie to
zwlaszcza w pracach angielskojezycznych. Zob. Seo 2013: 17.

4 Méwigc o niepodleglosci Indonezji, stosuje sie trzy daty jej odzyskania. Wynika to z trwajacej
w latach 1945-1949 rewolucji niepodleglo$ciowej, a nastepnie przeksztalcenia federacji w republike
W 1950 T.

5 Transmigrasi (ind.) byla polityka praktykowana przez rzad indonezyjski, ktéra zakladala
przesiedlanie mieszkancow z gesto zaludnionych teren6w Jawy czy Sulawesi do mniej zamieszkalych
prowincji. Wiecej w: Hoey 2003.
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forsowanej przez Suhartos. Coraz bardziej napieta sytuacja
w spoleczenstwie szla w parze z rosnacymi problemami gospodarczymi
i uprzywilejowang pozycja chrze$cijan wyznania protestanckiego, co
okazalo sie wystarczajagcym impulsem do wybuchu konfliktu.

Artykul ma charakter przegladowy i przedstawi geneze konfliktu na
Molukach w latach 1999—-2002, ze szczeg6lnym uwzglednieniem przebiegu
walk na wyspie Ambon oraz rozwo6j islamu i chrze$cijanstwa wraz z ich
synkretycznymi odmianami w tamtym rejonie. Ma ukaza¢ przyczyny
zaangazowania sie w krwawy konflikt przez spoleczenstwo, ktore przed tymi
wydarzeniami swobodnie rozwijalo swoje zycie duchowe i samodzielnie
regulowalo stosunki miedzyreligijne. Podjety temat jest niezbadany na
gruncie polskiej indonezjanistyki, jak réwniez europejskiej, gdzie rzadko
porusza sie kwestie Indonezji Wschodniej. Tymczasem omawiany problem
jest wyjatkowy na tle przemian, ktére mialy miejsce po upadku rezimu
Suharto w 1998 r. W zadnej innej prowincji nie doszlo do tak krwawego
konfliktu, ktéry bylby systematycznie podsycany przez rbézne grupy
interesow.

W artykule celowo pomijam Moluki Péinocne, ktére od 1999 r. stanowia
oddzielna prowincje Indonezji (Higgins 2009: 157). Zadecydowaly o tym
trzy czynniki. Po pierwsze, odmienna struktura etniczna i religijna Molukow
Polocnych, ze zdecydowanie dominujacym islamem. Po drugie, konflikt na
Molukach Poélnocnych mial inne przyczyny, co bylo uwarunkowane
odmienng historia i struktura spoleczna. Po trzecie, uwzglednienie
Molukéw Polocnych wymagaloby przeprowadzenia obszernej analizy
porownawczej, zaslugujacej na osobne, obszerne opracowanie.

Artykul jest podzielony na cztery cze$ci. W pierwszej omawiam rozwoj
chrze$cijanstwa oraz islamu, religii obecnie dominujacych na Molukach. Ich
zrodla i sposéb przyjecia sa istotne dla zrozumienia specyfiki spolecznosci,
ktéra adaptowala je wedlug wlasnych przekonan tworzac niejako nowe,
synkretyczne wierzenia. W drugiej czeéci analizuje przyczyny wybuchu
konfliktu, ktére tkwily nie tylko w kwestiach etnicznych i religijnych, jak
zwyklo sie je traktowac, ale takze gospodarczych i militarnych. W cze$ci
trzeciej przedstawiam przebieg konfliktu oraz punkty zwrotne, szczeg6lnie
przybycie Laskar Jihad i eskalacje walk za sprawa tego ugrupowania.
W cze$ci czwartej omawiam dzialania pokojowe po konflikcie i oddolne
inicjatywy, ktére znaczaco przyczynily sie do odrodzenia synkretyzmu
religijnego oraz prawa zwyczajowego.

6 Suharto (1921—2008) byl prezydentem Indonezji w latach 1967-1998 oraz twodrca Orde Baru
(Nowego Ladu), ktéry w polityce wewnetrznej opieral sie na ozywieniu gospodarki i budowaniu
jednoéci narodowej, natomiast w polityce zagranicznej zachecal do inwestycji i budowal relacje
z blokiem zachodnim. System ten na wiele lat zakonserwowal scene polityczng Indonezji, byl Zrodtem
nepotyzmu i korupcji oraz krwawych dziataii wobec Timoru Wschodniego i Papui Zachodniej. Wiecej
w: Bonczol, 2012.
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Rozwd@j islamu i chrzeScijanstwa na Molukach

Islam przybyl na terytoria Archipelagu Malajskiego prawdopodobnie wraz
z muzulmanskimi kupcami z Polwyspu Arabskiego, Chin i Indii (Brauchler
2014). Merle Calvin Ricklefs, wybitny historyk Indonezji, pisze, ze pierwsze
namacalne $lady islamu, w postaci grobéw, pojawily sie juz na poczatku XIII
w. (Ricklefs 2001: 4). Natomiast pierwszej potwierdzonej konwersji dokonat
raja Pasai na terytorium pénocnej Sumatry; datowana jest ona na koniec
tego samego stulecia (Brauchler 2010). Nowa religia, szczeg6lnie na Jawie,
od poczatku miala charakter synkretyczny i pozytywnie odnosila sie do
tradycyjnych systeméw, ktore stanowily istotny aspekt tamtejszej
tozsamo$cis. Islam jawil sie jako bardziej egalitarny w stosunku do
zakorzenionych wcze$niej religii — nie posiada restrykcyjnego systemu
kastowego jak w hinduizmie czy instytucji mnichéw buddyjskich.

Jezeli chodzi o Indonezje Wschodnia, konwertyci prawdopodobnie
zmieniali wyznanie glownie ze wzgledéw ekonomicznych. Przejscie na islam
gwarantowalo szerszy dostep do débr materialnych przywozonych przez
kupcow z innych terytoriéw (Brauchler 2014). Jest to jednak tylko jedna
zwielu teorii wyjadniajacych pojawienie sie islamu w tym regionie.
Przykladowo na Molukach Pélocnych, zgodnie z lokalng mitologig,
pierwszym miejscem, w ktorym odnotowano obecno$¢ islamu, byla
miejscowo$¢ Fora Madidi, gdzie arabski podréznik, potomek Mahometa,
Jafar Sadek, zakochal sie i poSlubil ksiezniczke spoza $wiata ziemskiego
Para miala czterech synow, ktorzy ustanowili analogicznag liczbe sultanatow
(Bubandt 2009). Wedle innej wersji islam przybyt wraz z kupcem
jawajskim, ktéry przekonal wladce sultanatu Ternate (polozonego na
Molukach Pénocnych) do przyjecia religii muzulmanskiej pod koniec XV w.
(Brauchler 2014). Rozpowszechnianiu islamu sprzyjalo powazanie
w spoleczenstwie, a osoby stojace na czele misji, majacych na celu
islamizacje lokalnych spoleczenistw, byly nagradzane przez sultanéow
wysokimi stanowiskami. Dzieki temu islam dotarl na terytorium obecnej
prowincji Moluki, ktoére przed kilkoma wiekami byly pod wplywem bardzie;j
znaczacych Molukow Pélnocnychs. Mieszkancow Ambon oraz archipelagu
Lease (zwlaszcza wysp Haruku i Separua) skusily do konwersji na islam
korzysci, ktore z tego plynely oraz alternatywa dla brutalnej odmiany
animizmu, bazujacego na kulcie lowcéw gléw (Brauchler 2014). Wraz
z przyjeciem islamu najwazniejsza osobg w wiosce zostawal raja, ktérego
rola polegala na byciu bezposrednim mediatorem miedzy Bogiem
a wyznawcami. Dzieki temu zyskiwal wylaczng kontrole nad przekazem
religii. Zmienilo sie to dopiero w XIX i XX w., wraz ze wzrastajaca liczba
indonezyjskich pielgrzyméw odwiedzajacych Mekke. W zwiazku z coraz
lepsza komunikacja i wymiang handlowa przestanie plynace z ruchéw

7 Ind. ‘wladca’.

8 Przykladowo w islamizacji Jawy kluczowa role odegrali tzw. wali songo ‘dziewieciu $wietych’.
Ponadto istnialo wiele innych r6znic, w tym wlaczanie do rytu tradycji pochodzacych z lokalnych
kultur — z perspektywy Arabii nie czynily indonezyjskiego islamu tym ,,prawdziwym”. Zob. Laskowska
2012: 29.

9 Moluki oddzielily sie od Molukéw Pélnocnych w 1999 r.
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powrotu do zasad ,czystego islamu” dotknelo réwniez Moluki. Wiekszo$¢
wyznawcOw byla zdziwiona, ze islam nie jest otwarty na synkretyzm religijny
tak, jak wcze$niej mysleli. Niektore obszary wciaz probowaly praktykowac
godzenie elementow animistycznych z islamem, jednak pojawialo sie coraz
wiecej rozlamoéw, czesto w obrebie jednej wioski. Szczytowym momentem
wruchu ,powrotu do korzeni” bylo przybycie na Moluki ruchu
Muhammadiyahw z Jawy na poczatku lat 30. XX w. Reformatorzy chcieli
przeformulowa¢ prawo lokalne w taki sposéb, zeby bylo interpretowane
zgodnie z szariatem.

Decydujacy wplyw na pozycje muzulmanéw na Molukach mialo
przybycie katolickich Portugalczykéw w 1512 r. (Bartels 1979), a nastepnie
protestanckich Holendrow. Zachwialo to dotychczasowa struktura religijna,
w ktorej dominowal islam oraz wyznania animistyczne. Portugalska wizja
chrystianizacji Wysp Korzennych — jak sie méwi o Molukach — zakladala, ze
ich mieszkancy sa poganami, co wigzalo sie m.in. z konieczno$cia przyjecia
chrztu oraz przystagpieniem do pozostalych sakramentéw (Andaya 1993:
198). Wraz z rosnacg liczba nawrécen w spoleczenstwie dochodzily do glosu
dylematy moralne, ktére dotyczyly wlaczania animistycznych tradycji do
nowoprzyjetego obrzadku. Jednak nie trwalo to dlugo, poniewaz dominacja
Portugalczykow zostala zakonczona po niecalym wieku przez Holendrow.
Doplyneli oni na Wyspy Korzenne w 1605 . i do 1799 r. zarzadzali Molukami
jako Holenderska Kompania Wschodnioindyjska (Vereenigde Oostindische
Compagnie — VOC), ktéra byla zainteresowana przede wszystkim
powiekszaniem swojego majatku, a nie rozwojem duchowym mieszkancow.
Jednak z czasem kupcy zaczeli traktowac¢ mieszkancéw Molukow jako lud
podbity i wprowadpzili zasade cuius regio eius religior zmuszajac katolikow
do przejscia na protestantyzm, a nastepnie zlikwidowali ustanowione przez
Portugalczykéw misje religijne (Brauchler 2014). Pod koniec XVIII w. VOC
zostala oficjalnie zastapiona przez holenderski rzad kolonialny, ktory z duza
gorliwos$cia rozpoczal krzewienie wyznawanej przez siebie religii.
Dostrzezono jej ,potencjal”, poniewaz religie protestancka zaczeto uzywac
jako narzedzie kontroli nastrojéw ludnos$ci. Mianowicie konwertyci
zyskiwali duze wplywy w lokalnych spolecznos$ciach wspierajac Holendrow
poprzez oddolne inicjatywy. Problemem pozostawal brak profesjonalnych
misjonarzy oraz samozwanczy duchowni, ktorzy czuli sie powolani przez
Boga do nawracania niewiernych. Stanowili duze zagrozenie dla rozwoju
harmonijnego synkretyzmu religijnego, poniewaz byli fanatykami
religijnymi i promowali radykalna wersje chrze$cijanistwa z wyraznym
nastawieniem przeciwko zakorzenionemu w tradycji prawu adat
i systemowi pela.

Chrzescijan wyznania protestanckiego szczegblnie faworyzowano
w Ambon. Stolica prowincji byla jednym z najwazniejszych miast

1o Muhammadiyah jest organizacja sunnicka, zostala zalozona w 1912 r. w Yogyakarcie przez Ahmada
Dahlana, a jednym z jej gléwnych celéw bylo propagowanie islamu w jego pierwotnej formie. Wiecej
w: Fuad 2002.

1 Fac. ‘czyj kraj, tego religia’.
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Holenderskich Indii Wschodnich ze wzgledu na strategiczne polozenie
handlowe. W zwigzku z tym zapotrzebowanie na urzednikow bylo tak duze,
ze Holendrzy nie byli w stanie obsadza¢ stanowisk wylacznie
Europejczykami. W zamian za przejScie na protestantyzm oferowano
miejscowym wazne stanowiska zarzadcze. Ignorowano przy tym
muzulmanoéw, ktéorzy migrowali na wieS, nie chcac doswiadczac
dyskryminacji ze wzgledow religijnych. Kolonizatorzy dlugo nie mogli sie
zdecydowad, co zrobi¢ z katolikami, ktérych obecno$¢ byla efektem pobytu
Portugalczykow na Molukach. Ostatecznie, od 1865 do 1935 r. byli zmuszani
do przejScia na protestantyzm (Bertrand 2004). Jednak kalwinistyczne,
surowe podejécie nigdy nie zadomowilo sie wéréd konwertytéw z Ambon,
ktoérzy w praktyce nie realizowali bardziej radykalnych aspektow, jak np.:
predestynacja czy pokuta z powodu wspolzycia seksualnego, spozywanie
alkoholu, uprawianie hazardu itd. (Bartels 2003). Zmiana religii byla
w duzej mierze symboliczna i wykorzystywano ja do celéw politycznych.

W latach 1816—1817 wybuchtla rebelia przeciwko kolonizatorom, zwana
powstaniem Pattimury=, gdzie ramie w ramie walczyli muzulmanie
i chrzeScijanie. Zostala ona brutalnie sttumiona i od tamtej pory wyznawcy
islamu zostali ostatecznie zmarginalizowani. Od polowy XIX w. do konca
panowania holenderskiego chrzescijanie dominowali na kazdym polu, od
administracji po handel. Sytuacja zmienila sie dopiero w trakcie II wojny
Swiatowej, wraz z przybyciem Japonczykow, ktorzy zaczeli na nowo ukladaé
stosunki z muzulmanami. Po pelnym uzyskaniu niepodleglosci w 1949 r.
Holendrzy wraz z ambonskimi oficerami podjeli ostatnig probe utrzymania
wplywow w regionie, wspierajgc separatystyczne plany miejscowych
wojskowych. Utworzono Republike Poludniowych Molukéw (Republik
Maluku Selatan), ktéra miala by¢ autonomicznym obszarem, wylaczonym z
Indonezji (Bartels 2003). Mimo ze inicjatywa upadla po kilkumiesiecznych
walkach, zaznaczyla sie gleboka rysa w relacjach miedzy chrzescijanami
a muzulmanami. Rzad w Dzakarcie zdecydowanie dazyl do ujednolicenia
indonezyjskiej mozaiki religijnej w celu zmniejszenia ryzyka rozdrobienia
ogromnego panstwa. W tym celu jako jezyk urzedowy wybrano indonezyjski
oraz wprowadzono waski zakres oficjalnie obowigzujacych religii, co
szczegblnie mocno egzekwowano od konca lat 60. Obywatele do dzisiaj maja
ograniczony wybor miedzy islamem, katolicyzmem, protestantyzmem,
buddyzmem, hinduizmem oraz konfucjanizmem. Ostatecznie, mimo
wysitkéw chrystianizacyjnych Holendréw, niemal 90% Indonezyjczykéw
deklaruje sie jako muzulmanie. Pod tym wzgledem wyjatkiem pozostaly
Moluki, gdzie do dzisiaj chrzescijanstwo ma podobna liczbe wyznawcow, co
islam:3.

12 Pattimura to Thomas Matulessy, kt6ry przewodzil powstaniu przeciwko Holendrom w latach 1816—
1817. Zdradzony przez lokalnego krola, zostal powieszony w 1817 r. Wiecej w: Leirissa 1995.

13 Zob. dane pochodzace z bazy Badan Pusat Statistik, bedacej wiodacym oérodkiem badan
statystycznych w Indonezji.
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Przyczyny wybuchu konfliktu muzulmansko-

chrzescijanskiego
Przyczyny wybuchu konfliktu, ktéory mial miejsce w latach 1999-2002,
tkwily gleboko w czasach kolonialnych. Holenderskie wladze dbaly
o zachowanie dystansu pomiedzy chrzeScijanami a muzulmanami
i systematycznie umacnialy pozycje tych pierwszych, co skutkowalo
licznymi naduzyciami. Konwertyci mieli lepszy dostep do edukacji oraz
mozliwo$¢ uzyskania wplywowych stanowisk w biurze gubernatora. Ambon
bylo miejscem, gdzie religia stanowila element politycznej gry, laczacej sie
ze zdobyciem oraz utrzymaniem wysokiej pozycji w spoleczenstwie (Jeroen
2010). Sytuacja trwala w takim ksztalcie do lat 9o., a dopiero upadek rezimu
Suharto drastycznie zmienil nastroje panujace wsréd mieszkancow
(Braithwaite, Duhn 2010: 181). Opozycja coraz mocniej krytykowala
chrzeScijan za rzekome wspieranie separatystycznych tendencji, odwolujac
sie do proby utworzenia Republiki Poludniowych Molukéw. Wraz z koficem
Orde Baru wladze zadecydowaly o przekazaniu czeSci kompetencji
prowincjom, co mialo przyczyni¢ sie do bardziej efektywnego
funkcjonowania ogromnego panstwa. Jednak pierwsze oznaki
nadchodzacych zmian pojawily sie juz podczas kadencji pierwszego
muzulmanskiego gubernatora Molukow, Akiba Latuconsina (1992—1998)
(van Klinken 2007: 93), ktory zdecydowal sie umiesci¢ wspoltwyznawcow na
najwazniejszych  stanowiskach w lokalnej biurokracji. Wszyscy
chrzescijanscy zarzadcy bupati zostali zdegradowani z dotychczasowych
stanowisk na rzecz muzulmanéw, nawet w miejscach, gdzie stanowili
wiekszos¢ (Bertrand 2004: 118). Cierpialy na tym niektore sektory, m.in.
zdrowia i edukacji, gdzie réwniez przyjeto parytety religijne. Ponadto
wiekszo$¢ osOb zatrudnionych na nowych zasadach pochodzila spoza
Molukéw, ze wzgledu na brak odpowiednio wyksztalconych kandydatow
w prowingji. Przed 1998 r. potencjalne Zrodla konfliktu byly thumione przez
wojsko, ale zmiany zachodzace w Indonezji pozostawily wiele aspektow
otwartych do ponownej negocjacji (Bertrand 2008). Duze grupy etniczne
ireligijne dostrzegly w tej sytuacji okazje do wuzyskania szerszych
przywilejéw i autonomii.

Rosngce napiecie miedzy muzulmanami a chrzeScijanami w Ambon
bylo spowodowane réwniez polityka transmigrasi, jednym z flagowych
projektow Orde Baru. Oficjalnie wprowadzono ja ze wzgledu na chec
zmniejszenia problemu przeludnienia innych wysp (szczegélnie Jawy
i potudniowego Sulawesi), ale najwiecej muzulmanéw przesiedlono na
w wiekszo$ci  chrze$cijanskie Moluki. Urzednicy przyznawali, ze
w przypadku tej prowingcji katolickie lub protestanckie wyznanie zazwyczaj
skutecznie blokowalo mozliwo$¢ uczestnictwa w transmigrasi (Bertrand
2004: 121). Od 1969 do 1999 r. az 25 319 gospodarstw domowych, czyli 97
422 osoby przeniosly sie na Moluki, gtéwnie na wyspy Buru i Seram (Wilson
2008: 44). Muzulmanie z poludniowego Sulawesi w wiekszoSci osiedlili sie
w Ambon. Kombinacja rywalizacji gospodarczej i réznic kulturowych
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doprowadzila do niecheci pomiedzy rodowitymi mieszkancami Ambon
a przybyszami wywodzacymi sie z etnicznych grup Bugiséw, Butonijczykow
oraz  Makassarczykow. Zdominowali oni sektory = wymagajace
niewykwalifikowanej sily roboczej oraz ushugi. Tymczasem kryzys azjatycki
z 1997 r. zmusil chrzeScijan do rywalizacji o prace, ktora wczesniej
gwarantowala im wyznawana religia. Zatloczone obszary w stolicy
prowingji, takie jak Batu Merah czy Mardika, przez caly czas dos§wiadczaly
drobnych potyczek, szczegélnie wsrod mlodziezy. Natomiast na wsiach
negatywne napiecia skupialy sie wokol prawa wlasnos$ci oraz kwestii kupna
ziemi przez nowoprzybylych, czemu sprzeciwialy sie lokalne spolecznosci
(Jeroen 2010). Znaczaca role wcigz odgrywal adat, ktéry mimo prob
wprowadzenia oficjalnego prawa wciaz utrzymywal swoja dominujaca
pozycje w moluckich spoleczno$ciach lokalnych. Tymczasem imigranci
przedstawiali go jako narzedzie terroru etnicznego, ktéry blokowal dostep
do swobodnego rozwoju dla wszystkich mieszkancow.

Konflikt na Molukach spowodowany byl posrednio przez trzy czynniki,
a mianowicie gleboko zakorzenione nieporozumienia spoleczne, liderow
dazacych do realizacji wlasnych intereséw poprzez wzmacnianie podzialow
oraz niewydolnoé¢ lokalnego systemu bezpieczenstwa (Braithwaite 2007:
38). Incydentalne zdarzenia poza Molukami réwniez przyczynily sie do
poglebienia negatywnych nastrojéw. Jedno z takich zaj$¢ mialo miejsce
w Dzakarcie, gdzie 22 listopada 1998 r. wybuchla sprzeczka na parkingu
kasyna kontrolowanego przez chrze$cijanski gang z Ambon. Byla to iskra,
ktéra wzniecita powazna klotnie pomiedzy muzulmanami a chrze$cijanami
na Molukach. Nastepnego ranka gazety szeroko rozpisywaly sie o szkodach,
ktére wyrzadzili protestanci, m.in. o podpaleniu meczetu oraz pobiciach.
Przypuszcza sie, ze klotnia ta miala charakter prowokacji, jednak istnieje
zbyt wiele nieécistosci, zeby stwierdzi¢ to jednoznacznie. Efektem byt odwet
muzulmanskiego gangu z Ambon, ktéry w zems$cie zniszczyt i powaznie
uszkodzil 21 koSciolow i kilka chrzescijanskich szkol (Wilson 2008: 43).
W ciggu nastepnych dwoéch miesiecy coraz czeSciej dochodzilo do
niewielkich star¢ miedzy muzulmanami a chrzes$cijanami w Indonezji,
np.: w Kupangu na Timorze Zachodnim oraz na Timorze Wschodnim.
W grudniu 1998 r. wybuchl duzy konflikt w Poso, polozonym w Sulawesi
Centralnym, ktory ostatecznie przyczynil sie do wzrostu napiecia w calym
panstwie (Braithwaite 2010: 152). Niewielkie starcia nie ominely Molukow,
przykladowo 12 grudnia 1998 r. do potancéwki zorganizowanej przez
chrze$cijan w Hative Besar chcial dolgczy¢ muzulmanski zolnierz (Bertrand
2003: 124-125). Sytuacja przerodzila sie w bojke pomiedzy mlodzieza
a wojskiem, ktorej skutkiem bylo spalenie kilku domoéw. Nie byto to jedyne
zdarzenie tego typu, poniewaz muzulmanie czesto dawali wyraz
dezaprobaty wobec chrzeScijanskich imprez, na ktorych tanczono oraz
spozywano alkohol. Ukazywalo to skrywana przez lata nietolerancje, ktora
dlugo szukatla ujsScia w wiekszym konflikcie
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Wybuch i przebieg konfliktu

Jedne z pierwszych niepokojacych zdarzen na Molukach mialy miejsce
w malenkim mie$cie Dobo, polozonym na wysepkach Aru, Kkilkaset
kilometréw na poludniowy wschéd od Ambon (Braithwaite, Duhn 2010:
156). Natomiast w stolicy konflikt rozpoczal sie 19 stycznia 1999 r.,
a punktem zapalnym okazala sie klotnia pomiedzy kierowca autobusu —
miejscowym chrze$cijaninem — a muzulmanskim pasazerem, z pochodzenia
Bugisem z Sulawesi. Pierwsza faza konfliktu prawdopodobnie zabrata zniwo
w postaci niemal 1000 ofiar Smiertelnych (Braithwaite, Duhn 2010: 157).
Obie strony byly do siebie bojowo nastawione i wyszly doglebnie skrywane
przez lata urazy, np.: pomiedzy bylymi wojskowymi, spoleczno$ciami
kombatantow, ktorzy juz wczeéniej ze soba rywalizowali, ale bez
bezpoérednich atakéw. Rozrdznienia stron dokonywano na podstawie
stroju — muzulmanie nosili biale opaski a chrzescijanie czerwone. Czes$c
interpretowala to jako prowokacje, poniewaz kolory te stanowig narodowe
barwy Indonezji, a ich uzycie w ten spos6b negowalo jednos$¢, ktéra mialy
promowaé. Atak na symbole religijne oraz narodowe okazal sie no$nym
tematem, bowiem zamieszki szybko przeniosly sie na inne miasta i wyspy
na Molukach, takie jak: Aru, Arvis, Babar, Buru, Haruku, Kasuai, Kei,
Manipa, Sanana, Separua, Seram, Tanimbar, Teor oraz Tual (Braithwaite,
Duhn 2010: 157). Przemoc nie byla skierowana przeciwko obcym czy
okupantom, a walki toczyly sie miedzy sasiadami, ktorzy pochodzili z tej
samej dzielnicy lub wioski. W zwigzku z tym konflikt byl dosy¢ hermetyczny
i niezrozumialy dla oséb z zewnatrz, a r6znica miedzy ofiarami a sprawcami
zacierala sie. W szczytowej fazie walk rywalizujace ze sobg stronnictwa
chcialy przyciggnaé¢ uwage opinii publicznej w calym kraju (Jeroen 2010).
Starano sie publikowa¢ jak najwiecej zdje¢, filméw oraz plyt z amatorskimi
nagraniami, ktore mialy pokazywa¢ wzajemne przewinienia i nasilaly
negatywne emocje. Muzulmanie szczegolnie odwolywali sie do kolaboracji
chrzeécijan z Holendrami i wspomnianego projektu Republiki
Poludniowych Molukéw, ktéora wedlug nich miala na celu masowa
i przymusowa chrystianizacje (Hasan 2005). Przemoc szybko eskalowala na
cale spoleczenstwo, ktore wykazywalo agresywne nastawienie. W trakcie
bojek uzywano wszelkiego rodzaju broni, od maczet, poprzez tuki, az po
recznie produkowane narzedzia zbrojne (Bhakti, Yanuarti, Nurhasim
2009). Incydenty polegajace na paleniu sklepéw oraz mieszkan przez
obydwie strony doprowadzily do $mierci wielu oso6b i zniszczen miast oraz
wiosek. Mieszkancy zaczeli poszukiwaé bezpiecznego schronienia
w kosciotach, meczetach czy urzedach. Gléwne walki toczyly sie miedzy
chrzeScijanska dzielnica Mardika a muzulmanska Batu Merah
i uczestniczyli w nich przede wszystkim mlodzi ludzie (Braithwaite, Duhn
2010: 157). Ambon podzielilo sie wylacznie na obszar chrzescijanski (60%)
oraz muzulmanski (40%), a kazda grupa miala swoja strefe wplywow.
Najwiekszy meczet oraz koSciol staly sie glownymi centrami dziatan.
Tymczasem policja i armia nie byly odpowiednio przygotowane — zamiast
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tagodzi¢ zamieszki, czesto je prowokowaly (Goss 2000). Do stycznia 2000
r. wydawalo sie, ze przewage uzyskali chrzescijanie, jednak sytuacja
zmienila sie diametralnie, gdy niemal 4000 bojownikéw Laskar Jihad
przybylo z Jawy i Sulawesi, zeby broni¢ swojej religii (Braithwaite, Duhn
2010: 158). Gléwnym powodem mobilizacji tego ugrupowania byty pogloski
o masakrze muzulmanéw w meczetach na Molukach Pélocnych, gdzie
nigdy nie dotarli. Wytrenowani przez wojskowych w Bogor pod Dzakarta
ekstremisci, poplyneli na wschéd mimo zakazu prezydenta Abdurrahmana
Wahida. Sily te, wraz z przybylym wcze$niej niewielkim odlamem Laskar
Mujahidin (Abuza 2007: 44), byly powiazane z inicjatywa terrorystyczna
w Indonezji, znang jako Jimaah Islamiyah. Przywieziono bron maszynowa
oraz wyrzutnie rakiet, co przyczynilo sie do eskalacji wygaszajacego sie
konfliktu. Pod koniec 2000 r. blisko 1/3 mieszkancéw Molukoéw zostala
zmuszona do opuszczenia swoich domoéw, z ktérych duza czesé¢ zostala
doszczetnie spalona. Pod koniec walk liczba uchodzcow dochodzita nawet
do polowy mieszkancow calej prowincji (Braithwaite, Duhn 2010: 158).

Mimo konfliktu miejscowa ludno$¢ na niektérych obszarach pozostala
wierna  tradycyjnym = systemom = gwarantujagcym  bezkonfliktowa
koegzystencje. Kiedy w 1999 r. rozpoczely sie walki w matej wiosce Wayame,
ludzie spotkali sie w celu przedyskutowania sprawy, a konkretniej sposobow
unikniecia negatywnych konsekwencji sporu. Ustalono muzulmansko-
chrzescijanska straz nocng skladajaca sie z dziesieciu osob kazdego
wyznania. Zabroniono sprzedazy alkoholu oraz broni, a wszelkie podejrzane
sytuacje mialy by¢ zglaszane patrolujacym. Wazna role odegraly kobiety,
ktore regularnie sie spotykaly w mieszanym religijnie $rodowisku i za cel
obraly sobie utrzymanie interakcji oraz zaufania miedzy obiema stronami.
Ponadto dbaly o dobra wymiane handlowa, przez co demonstrowaly, ze
istotne sa umiejetnosSci czlowieka, a nie jego wyznanie. Bylo to poklosie
systemu pela, ktory byl tak silnie zakorzeniony w §wiadomo$ci spolecznej
mieszkancoéw wsi, ze sporo wiosek na takich wyspach jak Haruku, Separua
czy Nusa Laut nie zaangazowalo sie czynnie w walki. Jednak relacje oparte
na porozumieniu nie byly wystarczajace, zeby zapobiec eskalacji konfliktu
przede wszystkim ze wzgledu na duzy udzial imigrantow, ktérzy nie
przestrzegali zasad tradycyjnych systeméw. W tej sytuacji na calych
Molukach 26 czerwca 2000 r. wprowadzono stan wyjatkowy, a rzad wystal
grupy specjalne do ustabilizowania sytuacji. Skuteczno$¢ wojska wzrosta
wraz z wyborem nowej prezydent — Megawati Sukarnoputri, majacej
nacjonalistyczne poglady i blisko zwigzanej ze Srodowiskiem wysokich
oficerow. Dodatkowo czula na sobie presje zwigzang z wydarzeniami z 11
wrze$nia oraz zamachami terrorystycznymi na Bali (Goss 2000).

Pokéj 1 perspektywy dalszego dialogu
miedzyreligijnego
Pakt pokojowy, zwany Malino II, zostal podpisany w lutym 2002 r.

w miejscowo$ci Malino na Sulawesi Poludniowym. Konflikt zmusit niemal
po6l miliona ludzi do ucieczki. W pazdzierniku 2003 r. indonezyjski rzad
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przeprowadzit oficjalny spis, wedle ktérego oszacowano, ze 70 tys. rodzin,
czyli ponad 330 tys. mieszkancow zostalo uchodzcami w wyniku walk.
Natomiast 160 tys. wyjechalo do innych prowingji, szczegélnie na Sulawesi
Poludniowe (Brown, Wilson, Hadi 2005: 38). Byly to jednak gléwnie osoby,
ktore osiedlily sie wcze$niej na Molukach w ramach polityki transmigrasi.
Stan wyjatkowy w prowincji zniesiono dopiero w 2003 r. (Lowry, Littlejohn
2006). W pozniejszych miesigcach odnotowywano sporadyczne incydenty,
w szczegOlno$ci na stolecznej wyspie Ambon. Przykladowo w 2004 r.
wywieszono flage Republiki Poludniowych Molukéw na domu Alexa
Manputty’ego, chrzescijanskiego przywodcy Ruchu Niezalezno$ci Molukow
(Front Kedaulatan Maluku — FKM)4, a jego czlonkowie zostali oskarzeni
o ataki snajperskie (Braithwaite, Duhn 2010: 160). Lokalni oficerowie
chcieli wykorzystaé jeszcze $wiezy konflikt do swoich interesow, bowiem
zbrojne starcia przynioslyby im profity finansowe oraz lepsza pozycje
w wojsku. Ryzyko ponownych zamieszek w Ambon podniosta réwniez
repatriacja osob, ktére w czasie walk zostaly zmuszone do uchodzstwa.
Wiele z nich dostrzeglo zmiany dzialajace na ich niekorzy$¢ oraz brak
mozliwoéci powrotu do swoich doméw, ktore zostaly zawlaszczone badz
zniszczone podczas ich nieobecnosci (Jeroen 2008).

Rola tradycji byla bardzo istotna dla spoleczenstwa powracajacego do
codziennego zycia. Mieszkancy musieli zmierzy¢ sie z przeszloScia, zeby
dalej koegzystowaé¢, poniewaz zdarzaly sie sytuacje, gdzie krzywdy
do$wiadczano od najblizszego §rodowiska. System pela pozostal i pozostaje
jednym z gléwnych czynnikow regulujacych pokojowe wspoélistnienie
zroznicowanych religijnie wiosek na Molukach. Tymczasem adat jest
wykorzystywany przez oficjalne stuzby przed przystapieniem do stosowania
oficjalnego, indonezyjskiego prawa. Konflikt wzmocnil powrét do zrodel,
czyli rozwiazan, ktére oddolnie porzadkowaly zycie wspolnot na Molukach.
Po zakonczeniu walk powstalo wiele inicjatyw, ktore mialy na celu zapobiec
podobnym sytuacjom w przysztoSci. Jedna z nich byla Molucka Rada
Miedzyreligijna (Lembaga Antar Iman Maluku — LAIM), ktora powstala
wgrudniu 2003 r. i skladala sie z reprezentantéow glownych religii
w prowingji, czyli Moluckiego KoSciola Protestanckiego, Katolickiej Diecezji
Ambonskiej oraz Rady Muzulmanskich Uleméw (Brauchler 2014). Rada
miala na celu podnosi¢ §wiadomo$¢ podobienstw miedzy religiami i nauczac
o ich pozytywnych stronach. Stanowila réwniez forum dla religijnych
przywodcow, gdzie mogli sie spotykat oraz dyskutowa¢ o ewentualnych
napieciach i tlumieniu ich w zarodku. Ponadto angazowano sie w rézne
akcje spoleczne, majace na celu promowanie religijnej rownosci i dialogu.
Natomiast pomoc miedzynarodowa okazala niezbedna w kwestii
uchodzcow, ktorych ogromna liczba przytloczyla zaréwno miejscowe, jak
inarodowe wtadze. Organizacje pozarzadowe zapewnialy tymczasowe
miejsca pobytu oraz dbaly o bezpieczny powrét do odbudowywanych
doméw i mieszkan.

14 Zob. tre$¢ porozumienia Malino II.
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Konflikt wplynal na odrodzenie synkretyzmu religijnego, szczego6lnie na
terenach wiejskich, gdzie wspoélnie przygotowywano $wieta muzulmansko-
chrzescijanskie, jak Boze Narodzenie czy Idul Adha. Gdy zmarl
chrze$cijanski lider — John Mylock, ogromna liczba muzulmanoéw nie tylko
uczestniczyla w uroczysto$ciach pogrzebowych, ale takze wszystkie zajecia
na Institut Agama Islam Negeri Ambon rozpoczely sie minuta ciszy.
Popularnym rytualem stalo sie halal bi halal czyli proszenie o wybaczenie
za zle traktowanie w przeszlosci (Braithwaite, Duhn 2010: 177). W Dzakarcie
prasa rozpisywala sie, ze sa to powierzchowne i nieszczere zachowania,
jednak dla mieszkancow Molukéw zyskaly one nowy wymiar. Ostatecznie
obydwie strony byly $wiadome, kto dopuszczal sie podpalen, dewastacji
i zabojstw, ale mieszkancy zdali sobie sprawe, ze brak oddolnych inicjatyw
moze doprowadzi¢ do kolejnych tragedii. Dlatego tez od 2004 r. Moluki
pozostaja wzglednie spokojnym miejscem. Stopniowo likwidowano
w Ambon strefy, ktore uniemozliwialy swobodne przemieszczanie sie i byly
zywym dowodem niedawnych walk. Co prawda, w 2006 r. odnotowano dwie
eksplozje bomb, cztery zas§ w 2007 r. (Braithwaite, Duhn 2010: 160), ale
z drugiej strony w tym samym czasie pierwszy Jawajczyk zostal skazany za
terroryzm w stolicy prowincji, co pokazalo brak tolerancji dla tego typu
dzialan. Jednak rozwigzania zmierzajace ku pokojowi nie byly wszystkim na
reke — zatarg miedzy policja a wojskiem wcigz pozostaje zywa kwestia
w Ambon i kazdego roku przynosi kilka ofiar §miertelnych. W lutym 2008
r. wojsko zniszczylo dom szefa policji Molukow, a 56 pozostalych mieszkan
shuzb tej jednostki zostalo zdewastowanych. Innym razem dwoch
policjantow oraz zolierz zostali ranni w wyniku kl6tni na tle obyczajowym
- siostra zolnierza zostala przylapana na akcie seksualnym z policjantem
(Braithwaite, Duhn 2010: 160). W tej sytuacji dyskusyjny jest prawdziwy
powod zamieszek, ktore mialy miejsce od 1999 do 2002 r., jednak
z pewnoScig duza role odgrywala che¢ zdobycia wladzy i wzmocnienia
swoich pozycji pod pretekstem niezgody na tle etnicznym i religijnym.

Podsumowanie

Moluki sa dobrym przykladem, ze nie wszystkie prowincje bezkrwawo
przeszly upadek dyktatury Suharto. Konflikt ten pokazal, ze rozleglosé¢
Indonezji niekoniecznie jest jej atutem. Nowa administracja w odleglej
Dzakarcie skupiala sie przede wszystkim na umacnianiu pozycji na Jawie
i Sumatrze, przez co nie do konca rozumiala problemy mieszkancow
z odleglych prowincji. Potwierdza to stosunkowo dluga reakcja wladz na
wydarzenia 1999 r. oraz brak pomystu na szybkie rozwigzanie konfliktu.
Atmosfera wcze$niej przez dlugi czas byla napieta, wiec z pewno$cia na
wyzszych szczeblach zdawano sobie sprawe z zagrozenia. Sytuacja
pogorszyla sie, gdy bojownicy Laskar Jihad wymkneli sie spod kontroli, co
miato duze znaczenie przy rosnacym zagrozeniu terroryzmem w kraju i na
Swiecie. Przez caly okres trwania konfliktu jego los byt zdany przede
wszystkim na lokalne spoleczenstwo, ktére mialo dosy¢ wewnetrznej wojny
w prowingcji, a prezydent Megawati Sukarnoputri byla jedynie figura przy
podpisywaniu traktatu pokojowego w 2002 r.
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W wyzej omowionych okoliczno$ciach bardzo waznym czynnikiem byla
religia, ktora w czasach kolonialnych, a potem po odzyskaniu
niepodleglosci, uksztaltowala tozsamo$¢ spoleczenstwa na Molukach.
Odgrywala istotng role podczas holenderskiego faworyzowania chrzescijan
a nastepnie w trakcie polityki transmigrasi, gdzie faktycznie dazono do
roOwnomiernego rozprzestrzenienia muzulmanow po calym archipelagu.
Synkretyzm religijny, prawo adat oraz system pela przyczynily sie do
utrzymania pokojowych relacji wsrod rdzennej ludnosci r6znego wyznania
i pochodzenia etnicznego, szczegolnie na wsiach. Mozna sie nawet posuna¢
do stwierdzenia, ze wspomniany synkretyzm religijny otworzyl niejako
droge do dialogu miedzywyznaniowego. Jednak naplyw os6b z zewnatrz,
nierespektujacych miejscowych regul, walnie przyczynil sie do zaostrzenia
konfliktu miedzy muzulmanami a chrze$cijanami.

Powszechnie promowana tolerancja religijna w Indonezji jest pewna
niekonsekwencja, co pokazalo sprowadzenie zycia duchowego do szesciu
oficjalnie rozpoznawalnych religii. Okazalo sie, ze idea ,jednos¢
w réznorodnoS$ci” zostala narzucona obywatelom, ktérzy nie chcieli sie
integrowa¢ na poziomie ogbélnonarodowym. Mieszkancy Molukow zyli
spokojnie az do momentu wymuszonego przyjmowania mieszkancow
innych wysp, ktérzy zdecydowanie roznili sie od nich pod wzgledem
kulturowym. Konflikt dobitnie pokazal kleske polityki transmigrasi tak
usilnie promowanej przez Suharto. Thumione przez wiele lat niesnaski
przyczynily sie do eskalacji walk, ktére spowodowaly, ze Moluki przez wiele
lat byly niedostepnym i zacofanym miejscem. Obecnie prowincja powoli
odzywa, dzieki stosowaniu prawa zwyczajowego oraz wykorzystania
synkretyzmu religijnego do pokojowej koegzystencji. Dzialajace wcze$niej
tradycyjne zrédla regulacji stosunko6w spotecznych przyczynity sie do niemal
wzorowej realizacji postanowien pokojowych.
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