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Dysertacja doktorska mgr Anny Mackowiak to plon bardzo interesujacego, ambitnie
zakrojonego i imponujgcego naukows rzetelno$cig projektu badawczego, ktéry bez
kompleks6w wpisuje si¢ w dorobek migdzynarodowych badan religioznawczych
poswigconych Indonezji. Odstania przy tym niewatpliwe atuty warsztatu naukowego
Doktorantki: dobrze opanowang wiedze teoretyczna, dojrzatosé metodologiczna,
samodzielnos¢ wyprébowang w trudnych warunkach badati terenowych (poprzedzonych
studiami na Uniwersytecie w Mataram w ramach programu stypendialnego Darmasiswa) oraz
niezbedne kompetencje jezykowe, dzigki ktérym réwniez sama rozprawa zostata napisana po
angielsku i w oparciu o Zrédla i teksty naukowe niemal wylacznie w jezykach angielskim
i indonezyjskim. Uprzedzajgc puente niniejszej recenzji zaznacze juz teraz, ze prace Anny
Mackowiak oceniam bardzo wysoko, cho¢ ze wzgledu na wysrubowany poziom podjetych
w niej wyzwan wywoluje ona réwniez pewne pytania i watpliwosci.

Skali owych wyzwan nie wida¢ zreszta na pierwszy rzut oka. Rzeczowy i precyzyjny
tytul rozprawy stwarza mylne wrazenie, ze przedmiotem przedstawionych w nicj badan jest
jedynie waski wycinek jakze zlozonego etnoreligijnego krajobrazu Indonezji. Dos¢ skromnie
brzmi réwniez wstgpne objasnienie celu projektu: ,,The main objective of this paper is to
describe social actors as the participants of discourses around Rambu Solo’ and Pujawali—
Perang Topat within the localforeign continua” (s. 5). W rzeczywistosci w badanych przez
Autorke rytuatach skupia si¢ jak w soczewce caly wachlarz probleméw, uwarunkowan
i kontekstow, jakie skiadajg si¢ na weigz transformujacy fenomen religijnej heterogenicznosci
Indonezji, co nadaje rozprawie duzo szerszy horyzont niz sugerujg przeprowadzone w niej
studia przypadku. Pozorna okazuje si¢ rowniez prostota skali wyznaczonej przez bieguny
wlocal-foreign”, w ramach ktérej Doktorantka sprobowata uporzadkowaé relacje miedzy
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trudnos¢ zadania, jakie postawila sobie Anna Mackiewicz, wynika z faktu, ze przedmiot jej
badait z matury swojej stawia potgzny opér prébom jego naukowej konceptualizacji
1 obiektywizacji i nie daje si¢ uchwyci¢ w sieé sztywnych pojeé i modeli.

Trzeba jednak podkresli¢, ze odpowiedzig Doktorantki na niezwykle zlozony, labilny
i dynamiczny charakter kulturowego dyskursu toczgcego si¢ wokét badanych ceremonii jest
wybor starannie przemyslanej i adekwatnej do niego strategii badawczej. Podazajac tropem
teorii ugruntowanej (w wariacie konstruktywistycznym) Autorka rozprawy wyczulita sie
mianowicie na spofeczny kontekst dyskursu, na ucielesniony stosunek aktoréw do rytuatow
i na zywy, praktyczny wymiar ich religijnosci, z tym zatozeniem prowadzac badania terenowe
1 wywiady w ramach dziesigciu zwizytowanych uroczystosci pogrzebowych Rambu Solo’
i trzech edycji festiwalu Pujawali-Perang Topat w 2011, 2017 i 2018 roku. Bezdyskusyjnie
trafng byla przy tym jej decyzja, by w krag badanych aktoréw rytualnych wigczyé réwniez
postaci spoza grupy miejscowych gospodarzy i zagranicznych gosci (np. przewodnikéw
turystycznych 1 urzednikéw panstwowych). Potwierdzajgca zasadno$é  tej decyzji
rozbudowana systematyka rél rytualnych Ronalda L. Grimesa chyba jednak przesadnie
zawladngla uwaga Doktorantki, bo skupiajac si¢ na aspekcie spolecznej przynaleznosci
aktoréw zarazem nazbyt kategorycznie odrzucita ona dramaturgiczng perspektywe ogladu
aktora spolecznego zaproponowang przez FErvinga Goffinana. Oczywiscie, mozna
z dystansem traktowa¢ wywiedzione z jego teorii i spowszedniate od nadmiernej eksploatacji
metafory teatralne, ale trudno zignorowaé fakt, ze w wielu opisywanych w rozprawie
interakcjach rytualnych (i silg rzeczy w wytwarzanych przez nie znaczeniach) dominuje
wiasnie aspekt teatralny, tj. dzialania ich uczestnikéw sg obliczone na manipulowanie
wrazeniami innych jednostek, narzucanic swojej definicji sytuacii czy wymuszanie
pozadanych przez siebie zachowan. W tych kategoriach miesci sie nie tylko propagandowy
dyskurs urzednikéw pafistwowych podczas festiwalu w Lingsar czy manifestacje hojnosci
rodzin Torajéw wobec ich zmarlych, bgdace zarazem areng rywalizacji o wladze i prestiz, ale
rowniez - last but not least - decyzje samej Autorki co do stroju, w jakim przybywala na dang
uroczystos¢ (jak sama przyznata, nieobojetne dla sposobu postrzegania i traktowania jej przez
innych uczestnikéw). O rzutowaniu Goffmanowskiej wykladni 16l spolecziych na
wiarygodno$é wnioskéw wycigganych z samych badai wspomne jeszeze dalej, zatrzymujac
si¢ przy wywiadach z uczestnikami Rambu Solo’.

Pierwszy rozdzial rozprawy (,Objectives and methods”) poza rzeczowym
przedstawieniem zapowiedzianych w jego tytule celéw i metod badan przynosi réwniez
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wprowadzenie do problematyki religii w Indonezji (,,Agama and other Indonesian «religious»
terms”). Doktorantka objasnita w nim zawiloéci leksykalno-semantyczne grupy pojec
dotyczacych sfery religijnej (agama, religi, kepercayaan, adat, tradisi, budaya), a takze
naswietlifa problem kontroli parfistwa nad indonezyjska réznorodnoscia religijng i etniczna,
przedstawiajac  jego tlo historyczne, odniesienia do ideologii narodowej Pancasila
1 przywolujge szczegolnie symptomatyczny przyktad prowincjonalizacji etniczno$ci w mys]
hasta ,,jednos¢ w réznorodnoscei”, jakim jest folklorystyczny skansen Taman Mini Indonesia
Indah.

Zdecydowanie slabiej wypad! na tym tle kolejny podrozdziat ,, Tourism, travelling, and
religion”. Autorka rozpoczela wprawdzie od waznych uwag o przenikaniu idei ,Pancasila
tourism” do zachodnich przewodnikow turystycznych, ale potem zgola niepotrzebnie
uwikfata si¢ w refleksj¢ o uduchowionych™ podréznikach przeciwstawionych
zuniformizowanej turystyce, jalowa z punktu widzenia jej wiasnych badas, skoro, jak sama
przyznala, z kategorig ,,spiritual tourist” nie zetknela si¢ nawet posrednio. Duzo ciekawszy
skutek moégtby wyniknaé z niestety nie podjetego namystu nad wstepnymi uwagami
0 pozackonomicznym znaczeniu turystyki, ksztaltujgeej ,,travellers® thoughts and actions in
the course of trips and back home” (s. 15). Uwagi te uswiadamiajg wszak istnienie jeszcze
jednej, w rozprawie zupelnie pominigtej odstony cudzoziemskiego dyskursu dotyczacego
badanych rytualéw, a mianowicie natracji turystéw dzielacych sie na wiele Sposobow swymi
doswiadczeniami podrozniczymi z otoczeniem zewnetrznym (kiére nierzadko jedynie ta
droga dowiaduje si¢ w ogdle o istnieniu owych rytualéw). Trudno zlekcewazy¢ sile
odzialywania tego zdemokratyzowanego, oddolnego dyskursu, zwlaszcza gdy pomyslimy
o nim w kontekscie wszechobecnych mediéw spotecznosciowych, wyspecjalizowanych
portali, blogéw i foréw turystycznych czy festiwali podrézniczych. Wyobrazam sobie, ze
ciekawym suplementem do wnioskow, jakie Anna Mackowiak wyprowadzita z wywiadow ze
spotkanymi na miejscu turystami, moglyby byé wnioski wyprowadzone z analizy $ladow
udziatu turystéw w badanych rytualach, jakie pozostawili oni w internecie.

Cho¢ w tytule rozprawy perspektywa ,foreign visitors” wydaje si¢ réwnowazna
wobec perspektywy ,local communities”, w samych badaniach ta pierwsza zajmie jednak
wyraZnie podrzedng pozycje. W przypadku Pujawali-Perang Topat wrecz marginalna:
w trakcie trzech edycji festiwalu Autorka spotkata zaledwie kilku obcokrajowcow, a wywiad
przeprowadzita tylko z pi¢cioma w 2018 roku. Zamiast o ugruntowanej pozycji na rynku
turystyczoym (jak ujela to na stronie 7) mozna wiec moéwié co najwyzej o wceigz
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dysproporcji dominujgcym walorem rozprawy stang sie ustalenia dotyczace drugiego,
lokalnego bieguna badaf, bardzo wiele zawdzigczajgce wywiadom z ekspertami
i obserwacjom poczynionym przez Doktorantke podczas samych rytuatéw. Nie da si¢ tez
ukry¢, Ze w rozprawie wygrywa ewidentnie religioznawcza perspektywa ogladu zagadnienia.
W obu gléwnych rozdzialach badawczych poswicconych kolejno uroczystosciom
pogrzebowym Torajéw i festiwalowi Pujawali-Perang Topat popisows jako$¢ majg sekwencje
dotyczace lokalnej sytuacji wyznaniowej i jej odbicia w badanych rytualach. Jeszcze przed
zdaniem relacji z wlasnych badafi Anna Maékowiak zademonstrowala w nich swietng
znajomos¢ najnowszego stanu wiedzy na temat specyfiki etnoreligijnej obu regionow, jej
historycznej genezy oraz wspdlczesnych przeobrazen, a takze zlozonej natury samych
rytualow.

W rozdziale o Rambu Solo’ wkroczyla w tym wzgledzie na teren juz dobrze
przebadany (co odzwierciedla réwniez nicbagatelna liczba odwola do istniejacych prac
naukowych), ale wytyczyta w nim wiasng sciezke badawczych poszukiwan, skupiajac sie na
zréznicowanym podejsciu nowych religii do dziedzictwa Aluk Todolo i na zlozonych
przyczynach postepujgcej erozji fundamentéw tego dziedzictwa (oddzielanie afuk od adar,
chrystianizacja, mieszane malzefistwa, migracja, rozwoj ekonomiczny). Badania
przeprowadzone przez Autorke znaczaco wzbogacily przy tym zastany dorobek naukowy:
pochylila si¢ ona nad tematami stabo rozpoznanymi (kosciét KIBAID i wywiad z jego
pastorem), odnotowala pojawienie si¢ nowej kategorit lidera ceremonii Rambu Solo® gora-
gora tongkon i wykazala, ze wbrew popularnej opinii wspélczesnym ceremoniom nie
przewodniczg juz kaplani autochtonicznej religii (tominaa). Ustalita rowniez, ze w schematy
ujednoliconych postaw wobec Rambu Solo’ nie wpisuja sie nie tylko przedstawiciele
koscioléw przypisanych do tego samego ruchu zielonos$wiatkowego, ale nawet bezposredni
spadkobiercy Aluk Todolo: w rozmowach z czterema kaptanami fominaa ustyszata az trzy
rézne interpretacje przyczyn rytualnego uboju bawoldw, co dobitnie uswiadamia, jak silnie
spartykularyzowanym, zrelatywizowanym i w rezultacie weiaz wymykajacym sie poznawczej
schematyzacji zjawiskiem jest zaréwno nowoczesne, jak i tradycyjne oblicze najwaZzniejszej
torajanskiej ceremonii.

Powyzszy wniosek, nasuwajacy sie w rozprawie stale, réwniez w odniesieniu do
festiwalu Pujawali-Perang Topat, w pelni legitymizuje idee przygladania si¢ obu rytuatom
z dynamicznej perspektywy ucielesnionego, zywego dyskursu, w ramach ktdrego praktycznie
kazdy aspekt zwigzanych z nimi praktyk podlega nieustannym negocjacjom. Oczywiscie taka
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warunkach stawia¢ dyskwalifikujgce zarzuty. Autorka rozprawy wykaze zreszia
samokrytyczng $wiadomo$¢ najpowazniejszych ulomnosci swojej metody badawczej,
w rozdziale podsumowujacym wskazujac m.in. (za Rolandem L. Grimesem) na niemoznosé
ostatecznej finalizacji procesu mapowania zywego rytualu czy na wplywajaca na wnioski
badawcze arbitralno$¢ decyzji dotyczacych wyboru konkretnej sytuacji rytualnej badz
obserwowania — z koniecznosci - tylko niektérych sckwencji jej wielowatkowej,
synchronicznie rozgrywajacej si¢ akcji, a takze doboru takich, a nie innych ekspertéw do
przeprowadzanych wywiadow.

W badaniach po$wigconych Rambu Solo® pewne kwestie moga jednak budzié co
najmniej poczucie niedosytu. Skupig si¢ na rytualnym uboju bawotéw, ktéry Doktorantka
potraktowala jak najistotniejszy znak rozpoznawczy torajasiskich pogrzeboéw, ze szczegdlna
determinacjy zglebiajac zwlaszeza kwestie domniemanej nieprawdziwosci przekonania, ze
zabite zwierzeta przenosza duszg zmarlego do puya. Tymczasem mozna zalowaé, ze w trakcie
swych wywiadéw nie zajela si¢ ona bardzie] wyjgtkowym aspektem Rambu Solo’,
a mianowicie ekstraordynaryjnym statusem zmarfego, oczekujacego na prawach ,,chorego™ na
final nierzadko wieloletnich procedur rytualnych — bezprecedensowy wymiar takiej formy
wiadzy kulturowej Torajéw nad s$miercig podkreslal réwniez wybitny uczony Toraja,
Stanislaus Sandarupa. Stabo wybrzmialo tez objasnienie najistotniejszej pozareligijnej funkcji
uboju bawoléw (zaledwie krotki akapit na s. 33), tym wazniejsze, ze Autorka wielokrotnie
powraca w swej rozprawie do kwestii kontrowersyjnej rozrzutnosci, jaka objawia si¢ za
sprawg tej krwawej fradycji. Tymczasem wspdiczesne spory nad sensem kojarzonego z nig
marnotrawstwa nie mogg przystoni¢ faktu, ze bawoly Torajéw bedac - zawsze i nadal -
dobrem wylacznie rytualnym, wymykaja si¢ ekonomicznej racjonalnosci, wpisujac sie bez
reszty w logike ekonomii rytuaty, a scisle rzecz biorge w logike potlaczu i zwiazanej z nim
rywalizacji o reputacje i status spoteczny.

Nie przekonuje mnie réwniez uproszone podejicie Autorki do reakcji, jaka sceny
zabijania bawoléw wywolujg wéréd turystow. Wierze, ze dla wielu z nich jest to w istocie
etyczny problem, z ktérym prébuja sig¢ uporaé przyjmujac lokalne interpretacie sensu tej
tradycji, ale dziwi mnie milczenie, jakie w badaniach Doktorantki zapadto nad kwestig zgola
odwrotng: ze mianowicie 6w ekstremalny komponent scenariusza Rambu Solo’ moze rownie
dobrze stanowi¢ wabik dla turystéw spragnionych obcowania z radykalna odstong kulturowej
innosci. Jedynie w przypisie 45 na stronie 64 znajdziemy migawkowy slad objawiania sie
w kontekscie tej ceremonii zjawiska zwanego ,death tourism”, bynajmnicj nie obcego

badaczom turystycznej recepcji kultury Torajéw (o ambiwalencji odrazy i fascynacji, jaka
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cechuje postawy turystéw wobec widoku rzezi bawoldw, pisata chocby Kathleen M. Adams).
Oczywiscie mozna przyjaé, ze Autorka po prostu nie spotkata turystéw nalezacych do
kategorii fowcow drastycznych wrazen. Mozna tez zastanowi¢ sig¢ w tym miejscu nad
wspomnianym wezesniej Goffmanowskim rysem interakcji, jakie nawiazywala ze swoimi
respondentami - w przypadku pytan dotyczacych tak kontrowersyjnych kwestii trudno byloby
z pewnoscig liczyé na ich calkowity szczero$é; podobng autowizerunkows czujnosé
wywolywaly przeciez réwniez pytania o turystéw, zadawane przez Doktorantke rodzinom
zmarlych, skutkujace odpowiedziami o symptomatycznie ujednoliconym, aprobatywno-
pochwalnym tonie (skadingd watek tych wywiadéw powinien trafié raczej do podrozdziatu
~Foreign visitors”, a nie ,,The leading actors of Rambu Solo’”). Catkowite pominiecie
mroczngj odstony turystycznego dyskursu (przeciez zostawiajacej swe $lady, réwniez
fotograficzne, w internecie), ostatecznie wypaczylo jednak na pewno diagnoze przyczyn
dysproporcji migdzy turystyczna popularnoscia ceremonii Torajéw i festiwalu w Lingsar.
Autorka jednoczesnie stracita bowiem z oczu zupelnie oczywisty wymiar jakosciowej réznicy
miedzy kuszaco bezprecedensowym obliczem stabuizowanej w zachodnim $wiecie innosci,
jaka cechuje pogrzeby Torajéw, i mimo wszystko do§¢ konwencjonalnym charakterem
swiagtynnych ceremonii w Lingsar.

W przeciwienstwie do Rambu Solo’ sasacko-balijskie Pujawali-Perang Topat
przyciaga uwage nie tylko znikomej liczby gosci zagranicznych, ale tez duzo mmiejszej liczby
badaczy (zwlaszcza zachodnich), co nadaje szezegélnie cenny, bo pionierski walor tej czesci
projektu Anny Mackowiak, jg samg lokujac w elitarnym gronie naukowych ekspertéw od
najwickszego festiwalu religijnego na Lombok. Staranna kwerenda Zrédlowa, znakomicie
wykorzystane obserwacje z badan terenowych i dojrzata refleksja krytyczna nad pozyskanym
tg drogg materialem wynoszg ten rozdzial rozprawy na poziom godny najwyzszego uznania
i z pewnoscig publikacji. Doktorantka rowniez tutaj podazyta za weigz umykajacych celem,
usitujgc uchwyci¢ i zrozumie¢ dynamike przemian zachodzagcych — dla wielu zgola
niepostrzezenie - w ukladzie sit migdzy dwiema grupami etnoreligijnymi, jakie podczas
obchodéw dorocznego $wigta spotykaja sig we wspélnej dla nich przestrzeni Pura Lingsar.
Zadanie bylo tu jednak o tyle trudniejsze, ze kluczowe mechanizmy tych przemian chea
pozostaC w ukryciu atbo majg drugie dno. Dominujacy dyskurs przedstawia polaczone rytuaty
muzutmansko-hinduistyczne jako doskonate ucielesnienie harmonijnej koegzystencji roznych
religii i kultur, jakg glosi Pancasila. Jednak w praktyce festiwal jest ilustracja bardzo
skomplikowanego splotu konkurencyjnych narracji etniczno-religijnych, bynajmniej nie

dajgcych sig uporzadkowaé w ramach kategorii dychotomicznych (podobnie jak tozsamosé
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tzw. muzutmanskich Sasakéw i hinduskich Balijezykéw), a na dodatek poddanych presji
czynnikdw zewngtrznych, kiére uwtrwalaja coraz wigksza przewage dyskursu sasackiego,
w rzeczywistosci dazge do islamizacji $wigta w duchu religii ogélnopanistwowej i do
instrumentalizacji lokalnej tradycji (w tym sasackiej wersji islamu, Wetu Telu) na uzytek
1zagdowej wizji festiwaln. Promotorami uladzonego i ideologicznie wyretuszowanego
wizerunku $wiatynnych uroczystosci sg jednak nie tylko urzednicy panstwowi, roztaczajacy
nad nimi coraz silniejsza kontrole. Waznym watkiem badan Anny Mackowiak jest réwniez
narracja przemyshu turystycznego oraz zachodnich filmoweéw i akademikéw, wpisujgea sie
w kontekst odpowiedzialnosci za unikalne dobro kulturowe, jakie stalo sie przedmiotem
utajnionej gry ideowopolitycznej.

Badania poswigcone Pujawali-Perang Topat stanowig znakomite uzupelnienie obrazu
religijnej ewolucji pierwotnych wierzefi i tradycji indonezyjskich, jaki przynosi rozdziat
o Rambu Solo’. Oba rytualy eksponuja bowiem inne aspekty tego procesu (w przypadku
Rambu Solo’ jego wehikulem jest przede wszystkim pluralizacja tozsamosciowa torajafiskie]
rodziny, w przypadku festiwalu w Lingsar — narastajaca hegemonia wartosci promowanych
przez panstwo), cho¢ zarazem wskazujg tez na jego rysy uniwersalne, wspélne dla calej
Indonezji. Rozprawe wieficzy proba uporzadkowania w formie modeli graficznych
skomplikowanej sieci dyskurséw wytwarzanych wokol obu rytualéw przez ich lokalnych
i zagranicznych aktoréw, w moim przekonaniu weale nie wazniejsza niz poznaweze pozytki
wynikajgce z tego, co Autorka ustalita i odkryla w drodze do tych finalnych wnioskow.
Z obcowania z zywymi rytuatami, poprzedzajacego diagramowe uogélnienia, wyniknie tez
umieszczona w podrozdziale ,Unresolved questions™ refleksja Doktorantki dotyczgca
istotnych kontekstow spolecznych, jakie ostatecznie — i niestety - umknely jej badawczej
uwadze. Rzeczywiscie, z wielkim zainteresowaniem zapoznatabym sie z efektami studiéw
nad uwarunkowaniami, jakie aktorom analizowanych w rozprawie rytualéw narzuca ich ple¢
i wiek (mysle tu réwniez o dzieciach, jakze wyraziécie obecnych w zupelnie dla nich
naturalnej i w pelni dostgpnej sferze owych praktyk rytualnych). Nie wykluczajae, ze kiedys,
w innym projekcie, Autorka zechce podjaé te pominigte tropy, zasugerowalabym jej jeszcze
poglebienie namystu nad figurg turysty krajowego — jak dowiédt przyktad migrujacych
Torajéw, ta kategoria aktora rytualnego stanowi bowiem coraz wazniejszy komponent
spoleczny indonezyjskich rytuatéw, rzucajac przy tym ciekawe $wiatto na binarng opozycje
»local-foreign™.

Zmierzajge do konkluzji, powtdrze raz jeszeze: rozprawa Anny Mackowiak, napisana

pod kierunkiem prof. dr hab. Andrzeja Szyjewskiego, mimo wskazanych wyzej drobnych
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uchybien i watpliwosci, z calg pewnosécia spelnia wszelkie wymogi stawiane dysertacjom
doktorskim, znaczaco wzbogacajac dorobek migdzynarodowych badaf nad podjetym w niej
tematem i dowodzgc wysokich kompetencji naukowych jej autorki. Wobec POWYZSZELO
wnoszg¢ o dopuszczenie Anny Mackowiak do dalszego etapu postepowania w przewodzie

doktorskim.

Dr hab. Malgorzata Jarmulowicz, prof. UG



