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Abstrakt: Artykut poswigcony jest roli partii religijnych w indonezyjskim systemie politycznym.
W artykule zostato wykazane istotne znaczenie partii islamskich i zarazem wyjasnione
postgpujgce w ostatnich kilkunastu latach zanikanie znaczenia partii chrzescijariskich.
W warunkach glebokiej religijnosci spoleczeristwa indonezyjskiego partie religijne rozumiane
sq jako partie polityczne, ktdre spetniajq nastepujgce kryteria: 1) tworzone sq przez i dla
wyznawcéw odpowiednio islamu lub chrzescijanistwa, 2) stuzq realizacji ich intereséw
(a konkretnie intereséw artykutowanych przez polityczne i religijne elity wspdlnot religijnych)
i 3) budujq swoje programy w oparciu o zasady i wartosci wiary oraz propagujq je i chronig.

Abstract: This paper deals with the role of religious parties in the Indonesian political
system. It demonstrates the importance of Islamic parties and explains the declining
significance of Christian parties in the last dozen or so years. In the conditions of deep
religiosity in Indonesian society, religious parties are understood as political parties that
meet the following criteria: 1) are created by and for the followers of Islam or Christianity,
respectively, 2) serve to pursue their interests (specifically the interests articulated by the
political and religious elites of religious communities) and 3) build their programs based
on the principles and values of faith, and also promote and protect them.
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Znaczenie partii islamskich i chrzescijariskich w Indonezji

Wprowadzenie

Artykut poSwiecony jest roli partii religijnych w indonezyjskim sys-
temie politycznym. W artykule zostalo wykazane istotne znaczenie
partii 1slamskich 1 zarazem wyja$nione postepujace w ostatnich kilku-
nastu latach zanikanie znaczenia partii chrzescijanskich. W warunkach
glebokiej religijnosci spoteczenstwa indonezyjskiego partie religine
rozumiane sg jako partie polityczne, ktére spelniaja nastepujace kry-
teria: 1) tworzone sg przez 1 dla wyznawcéw odpowiednio islamu lub
chrze$cijanstwa, 2) stuzg realizacji ich intereséw (a konkretnie intereséw
artykulowanych przez polityczne 1 religijne elity wspdlnot religijnych)
1 3) buduja swoje programy w oparciu o zasady 1 warto$cl wiary oraz
propaguja je 1 chronig.

Na poczatku artykutu zostaly wyjasnione gléwne rodzaje podziatéw
religijnych istniejgcych w Indonezji. W drugiej czeéci przedstawione
zostaly podstawowe podzialy ideologiczne w ramach wspdélnoty muzul-
manskiej, powstale w kontekscie stosunku jej cztonkéw do tzw. islamu
politycznego. W trzeciej cze$ci oméwione zostaly gléowne muzulmanskie
organizacje spoleczenstwa obywatelskiego 1 1slamskie partie polityczne.
W czwarte] czesci zostala dokonana analiza roli partii 1slamskich w indo-
nezyjskim systemie politycznym. W pigte] czeéci objasnione zostaly
problemy funkcjonowania partii chrzescijanskich w Indonezji. W' zakon-
czeniu przedstawione zostaly wnioski dotyczace roli parti religijnych
w Indonezji.

Na wstepie badan, ktérych owocem jest ten artykul, przyjeta zostata
nastepujaca teza: we wspoélczesnej Indonezji sposréd partii religijnych
jedynie partie islamskie odgrywajq znaczaca role w systemie politycznym,
przyczyniajac sie do stabilizowania sytuacji politycznej!.

Artykul powstal w oparciu o studium przypadku indonezyjskiego
systemu politycznego, przeprowadzone za pomoca analizy problemowe;j
tresci zrédel pierwotnych (aktéw prawnych, a takze cze$ciowo ustruk-
turyzowanych oraz swobodnych wywiadéw zrealizowanych z politolo-
gami indonezyjskimi w trakcie badan terenowych w Indonezji w latach
2013-18) 1 zrédel wtérnych (opracowan naukowych 1 materiatéw praso-

wych).

1 Na temat stabilizowania sytuacji politycznej w kontekScie istoty pojecia ,stabilnos§é
polityczna” zob. szerzej K. Trzcihski, Czym jest stabilnos¢ polityczna paristwa?, «Przeglad
Politologiczny» 2015, nr 2, s. 37—47.
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Wielosegmentowy charakter spoleczefistwa indonezyjskiego

Wspélczesna Indonezja jest czwartym najludniejszym pahstwem
$wiata, ktére w drugiej potowie 2022 r. liczylo ok. 280 milionéw miesz-
kancéw? zyjacych na terytorium niemal 2 milionéw km? o rozcigglosci
réwnoleznikowej ponad 5 tys. km. Indonezja jest panstwem archipelago-
wym, w ktorego sktad wchodzi ok. 17 tys. wysp, z ktérych ponad 6 tys.
jest zamieszkanych. Zdecydowana wiekszoS$¢ jej terytorium polozona jest
w Azji Potudniowo-Wschodniej, a mniejsza cze¢é¢ (zachodnia Nowa Gwi-
nea wraz z sgsiednimi wyspami) w Melanezji.

Spoleczenstwo Indonezji ma charakter wielosegmentowy. Uzywany
1 spopularyzowany przez Arenda Lijpharta’ termin ,segment” definiuje
grupy spoleczne w oparciu o podstawy askryptywne, kulturowe 1 ideolo-
giczne. Do gléwnych rodzajéw segmentéw w Indonezji nalezg rasy, grupy
etniczne 1 lingwistyczne, wspdlnoty religijne (1 wyznaniowe) oraz grupy
ideologiczne. Spoleczenstwo Indonezji jest wielorasowe, wieloetniczne,
wielojezykowe, wieloreligijne 1 wielowyznaniowe. Ponadto ogromne znacze-
nie majg w nim podzialy ideologiczne, zwlaszcza w ramach dominujgcego
1islamu. Zdecydowana wiekszo$§¢ Indonezyjczykow, ok. 87%, jest muzulma-
nami (gtéwnie sunnitami). Z kolei chrzescijanie stanowig ok. 10% miesz-
kancéw Indonezji, w tym protestanci ok. 7%, a katolicy ok. 3%*.

Indonezja jest szczegdlnym przypadkiem demokratycznego dzielenia
sie wladzg czy tez wspdlrzadzenia (okre§lanego w piSmiennictwie mie-
dzynarodowym mianem power-sharing) miedzy r6znymi segmentami, bar-
dzo skomplikowanym ze wzgledu na wskazane zréznicowanie rodzajow
oraz liczbe segmentéw, ktére na réznych poziomach wladzy moga w niej
uczestniczyé®. Co wiecej, w ramach segmentu muzulmanskiego, niemal

2 Worldometers, Indonesia Population (Live), 2022, https://www.worldometers.info/world-
population/indonesia-population/ (22.08.2022).

3 Zob. np. A. Lijphart, Democracy in Plural Societies: A Comparative Exploration, New
Haven CT 1977.

4 Index Mundi, Indonesia. Country Profile, 2020, https://www.indexmundi.com/indone-
sia/religions.html (22.08.2022). Na temat podzialéw segmentowych w Indonezji zob.
szerze] G. Macdonald, Election Rules and Identity Politics: Understanding the Success of
Multiethnic Parties in Indonesia, Washington DC 2013, s. 6-7. Trzecia najwieksza wspdl-
nota religijna w Indonezji to hinduisci, ktérzy stanowia mniej niz 2% spoteczenstwa
Indonezji. Hinduisci nie majg wlasnych partii religijnych.

5 e problematyke analizuje szerzej w: K. Trzciniski, The Consociational Addition to Indone-
sia’s Centripetalism as a Tactic of the Central Authorities: The Case of Papua, «Hemispheres»
2016, t. 31, nr 4, s. 5-20; K. Trzcifiski, Hybrid Power-Sharing in Indonesia, «Polish Political
Science Yearbook» 2017, t. 46, nr 1, s. 168-185; K. Trzcinski, Hybrid Power Sharing: On
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w calosci sunnickiego, w Indonezji funkcjonuje kluczowy przyktad wspot-
rzagdzenia miedzy podsegmentami ideologicznymi®. Konkretnie bowiem
segment muzulmanski jest dalece niejednorodny pod wzgledem stosunku
do kwestii wzajemnych relacji politycznych miedzy panstwem a religia.
Podstawowy problem dotyczy kwestii uznania (lub jego braku) dla roli
tzw. 1slamu politycznego. Znaczna cze$é segmentu muzutmanskiego,
ktéra mozna nazwaé liberalnym podsegmentem islamskim, nie widzi
potrzeby ingerencji islamu w polityke. Ta cze$é glosuje w wyborach na
tzw. partie nacjonalistyczne (bazujace na panstwowe]j ideologii Pancasila)
o charakterze ponadreligijnym. Inna wazna cze$¢ segmentu muzulman-
skiego, ktérg mozna nazwaé nieliberalnym podsegmentem islamskim,
widzi potrzebe istnienia politycznych relacji miedzy panstwem a reli-
glg. Ta czes¢ glosuje w wyborach na partie 1slamskie. Niewielka cze$é
tego podsegmentu, ktéra nie ma bezposSredniej reprezentacji w ramach
systemu partyjnego, popilera idee $cislego oparcia zycia politycznego na
zasadach 1slamu (1 sprzyja radykatom), a nawet popiera dazenia do reali-
zacji tego celu §rodkami przemocowymi (i sprzyja ekstremistom)?.

Segment muzulmaiski i jego podsegmenty a islam polityczny

Indonezja jest pahstwem wieloreligijnym, ale z przewazajgcym udzia-
fem wyznawcéw 1slamu. Na poczatku 2022 r. ok. 240 mln mieszkancéw
Indonezji byto wyznawcami islamu, co czyni jg najwickszym panstwem

How to Stabilize the Political Situation in Multi-segmental Societies, «Politeja» 2018, t. 56,
nr 5, s. 86—-107; K. Trzcinski, Ograniczanie konfliktéw w Nigerii i Indonezji: Hybrydowy
model power-sharing, Warszawa 2019; K. Trzcinski, Consociationalism Meets Centripetalism:
Hybrid Power-Sharing, «Nationalism and Ethnic Politics» 2022, t. 28, nr 3, s. 313-331.

6 Mozna w tym wzgledzie snu¢ analogie do historycznych juz nie-muzulmanskich przy-
padkéw power-sharing np. w Niderlandach, Austrii 1 Kolumbii, choé przypadek indo-
nezyjski jest od nich bardziej skomplikowany, miedzy innymi przez swéj hybrydowy
(centrypetalno-konsocjonalny) wymiar. Na temat podzialéw segmentowych i modeli
power-sharing zob. szerzej K. Trzcifiski, What is Power Sharing? Consociationalism, Centripe-
talism, and Hybrid Power Sharing, «Studia Polityczne» 2018, t. 46, nr 3, s. 9-30; K. Trzcif-
ski, Istota i gldwne modele power-sharing w kontekscie wieloetnicznosci. Zarys problematyki,
«Przeglad Politologiczny» 2016, nr 3, s. 27—40. Na temat problematyki hybrydowosci
power-sharing zob. szerzej K. Trzcihski, Hybrydowe power-sharing. Koncepcja i instytucje,
«Studia Polityczne» 2020, t. 48, nr 3, s. 11-32.

7 G. Barton, I. Yilmaz, N. Morieson, Religious and Pro-Violence Populism in Indonesia: The
Rise and Fall of a Far-Right Islamist Civilisationist Movement, «Religions» 2021, t. 12, nr 6,
s. 1-22.
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muzulmanskim w §wiecie. Zdecydowana wiekszos¢ indonezyjskich

muzulmanéw (ok. 99%) to sunnici®. Od samych poczgtkéw procesu pan-

stwotworczego w Indonezji rodzima polityka funkcjonuje miedzy Scyllg
zwolennikéw ograniczonego wplywu islamu 1 elit religijnych na panstwo,

w tym na jego system polityczny 1 prawny, a Charybdg stronnikéw uczy-

nienia z Indonezji panstwa islamskiego lub przynajmniej panstwa opie-

rajagcego swoje prawo na szariacie’.
Indonezja powstata na obszarze kolonialnym Niderlandzkich Indii

Wschodnich. Oglosila niepodlegtosé w 1945 r., ktérg Holendrzy uznali

w 1949 110, W 1945 1. na krétko przed deklaracja niepodleglosci elity

ruchu narodowowyzwolenczego, podzielone na tzw. nacjonalistyczne oraz

1islamskie, przygotowywaly wspélnie tzw. Karte Dzakarcks, tj. preambute
do przysztej konstytucji'!. W dokumencie tym z woli czotowego dziatacza
niepodleglto$ciowego Sukarno zawarto zasady przyszlej ideologii panstwo-
wej Pancasila (m.in. pozostawiajgcej przestrzen dla wyznawania réznych
religil), a z woli elit muzulmanskich, nakaz przestrzegania przez indo-
nezyjskich muzulmanéw szariatu, tzw. tujuh kata (siedem stow)!2. Elity
muzulmanskie probowaly réwniez przeforsowaé umieszczenie w konsty-
tucji postanowienia mowigcego, ze prezydent Indonezji musi by¢ muzul-
maninem. Ostatecznie jednak, za sprawg ,,0jca narodu” Sukarno 1 innych
zwolennikow rozdziatu religii 1 pahstwa, wchodzaca w zycie 18 sierpnia

1945 r. konstytucja nie zawierala takich tresci, co pokazuje, jak wrazliwe

byly przyszte elity polityczne niepodleglej Indonezji na kwestie roli islamu

w nowym panstwie. Przewazajacy trend polegal na rozigczeniu spraw poli-

tycznych 1 religijnych, nie tylko dla pomniejszenia politycznego znaczenia

elit muzulmanskich 1 przeciwdzialania rozwojowi fanatyzmu religijnego,

ale tez 1 dla lepszej integracji w ramach tworzonego narodu panstwowego

wyznawcow réznych religii, w tym chrze$cijan 1 hinduistéw, ktérych elity

obawialy sie uwydatniania statusu islamu w konstytucji. Wéréd indone-

8 Pozostali to gléwnie szyici 1 cztonkowie wspdlnoty Ahmadijja.

9 Por. L. Assyaukanie, Democracy and the Islamic State: Muslim Arguments for Political Change
in Indonesia, «<I’he Copenhagen Journal of Asian Studies» 2004, t. 20, s. 32—46.

10 Ruch narodowo-wyzwolenczy oglosit niepodleglo$é Indonezji w 1945 1. i przyjat konsty-
tucje. W latach 1945-1949 na obszarach obecnej Indonezji (6wczesnych Niderlandzkich
Indii Wschodnich) trwata wojna niepodleglo§ciowa, zwana réwniez Indonezyjska Rewo-
lucja Narodows, majaca na celu usuniecie kolonizatoréw holenderskich.

1 R.E. Elson, Another Look at the Jakarta Charter Controversy of 1945, «Indonesia» 2009,
t. 88, s. 105-130.

12 A. Salehudin, Remembering the Seven-Word of The Jakarta Charter: The Challenging Risk
of Indonesian Today, «Ijtimaiyya Journal of Muslim Society Research» 2018, t. 3, nr 2,
s. 234-248.
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zyjskich nacjonalistow panowal poglad, ze konstytucyjne odniesienia do
islamu zrazg nie-muzulmanéw 1 zaszkodzg procesowi panstwotwoérczemu.
Dorozumiany konstytucyjny rozdzial religii 1 panstwa byt konsekwentnie
egzekwowany za czaséw rzagdéw Sukarno (formalnie w latach 1949-1967,
a faktycznie w latach 1945-1965) 1 jego nastepcy Suharto (faktycznie
w latach 1965-1998, a formalnie w latach 1968-1998)13 oraz kolejnych
przywodcéw Indonezji. Jednakze polityczne elity islamskie wielokrotnie
podkreslaty swoje niezadowolenie z nieumieszczenia w konstytucji treéci
podkreslajacych szczegdlng role islamu w Indonezji'*. Elity dziatajgce
w ramach systemu politycznego, kilkakrotnie prébowaly przeforsowaé
prawng zmiang tego stanu rzeczy'.

Indonezja ma zte doSwiadczenia zwigzane z funkcjonowaniem eks-
tremistycznych organizacji islamskich. I tak np. organizacja Darul Islam
prébowala w latach 1942-1962 przy pomocy swego zbrojnego ramie-
nia Tentara Islam Indonesia (Indonezyjska Armia Islamska) ustanowié
na obszarze Indonezji panstwo teokratyczne, Negara Islam Indonesia.
W pézniejszych latach w Indonezji wielokrotnie dochodzito do zama-
chéw terrorystycznych 1 innych aktéw zbrojnych dokonywanych przez
ekstremistéw i1slamskich, w tym Dzama’a Islamijja (JI, Jemaah Islamiyah,
Islamska Grupa)1©.

W ramach segmentu muzulmanskiego, dominujgcego wéréd segmen-
téw religijnych spoteczenstwa indonezyjskiego pod wzgledem wielkosci
1 roli politycznej, mozna wyrézni¢ rézne podsegmenty. Badacze religii

13 W potowie lat 60. XX wieku gléwnym zagrozeniem dla stabilnosci politycznej Indonezji
stala sie w oczach armii dziatalnoé¢ indonezyjskich komunistéw, co nalezy postrzegaé
w ramach szerszych realiéw miedzynarodowych, w tym w kontekscie toczacej sie wow-
czas wojny w Indochinach. Poniewaz Sukarno byt (byé moze po czeéci z powodu swych
lewicowych przekonan) wobec tego zagrozenia bierny lub je bagatelizowal, w 1965 r.
zostal faktycznie odsuniety od wladzy przez armie, cho¢ formalnie sprawowat funkcje
prezydenta do 1967 r. Od 1965 r. kluczowa role polityczng w panstwie pelnil general
Suharto. W latach 1965-1966 armia indonezyjska wesp6t z réznymi lokalnymi milicjami
dokonata pogromu komunistéw 1 oséb o sympatiach lewicowych. Wedtug réznych, roz-
bieznych szacunkéw, w wyniku tej czystki zgineto od kilkuset tysiecy do ponad miliona
Indonezyjczykéw. W jej nastepstwie pozycja Suharto silnie sie umocnita 1 w 1968 r.
formalnie objal on urzad prezydenta, ktéry pelnit do 1998 r.

14 R. Al-Hamdji, The Jakarta Charter in Post-Soeharto Indonesia: Political Thoughts of the Elites
in Muhammadiyah, «Masyarakat Indonesia» 2015, t. 41, nr 1, s. 43-56.

15 Najwazniejsze takie proby mialy miejsce w latach 1959, 1968 1 2002.

16 I jest uznawana za odpowiedzialng m.in. za slynne zamachy na wyspie Bali w 2002 r.
(ponad 200 ofiar) oraz atakowanie koSciotéw chrzescijanskich 1 hoteli w Indonezji.
Zob. szerzej np. K. Ramakrishna, Terrorism in Southeast Asia: The Ideological and Political
Dimensions, «Southeast Asian Affairs» 2004, s. 54—60.
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wskazujg najczesciej na dwa ich typy: wyznaniowy (m.in. sunnici 1 szyici)
oraz doktrynalny w ramach przewazajgcego sunnizmu (m.in. tradycjona-
lisci 1 moderniSci). Patrzac z perspektywy politycznej, czotowe znaczenie
ma jednak podzial wyznawcéw islamu na podsegmenty definiowane pod
katem ich stosunku do tzw. islamu politycznego. Pod pojeciem islamu
politycznego rozumiane jest tu traktowanie przez jaka$ grupe ludzi islamu
jako podstawy ich politycznej tozsamos$ci oraz dziatalnosci. Koncepcja
islamu politycznego zaklada funkcjonowanie spoteczenstwa 1 systemu
politycznego oraz prawnego panstwa w oparciu o zasady 1 wartoSci reli-
gil muzulmanskiej, a zatem sprzeciwia sie rozdziatowi religii 1 panstwa.
Islam polityczny zwigzany jest z islamskim odrodzeniem, szczegdlnie
za$ z mobilizacjg polityczng w oparciu o islam, zjawiskiem dynamicznie
rozwijajgcym sie szczeg6lnie od drugiej potowy XX wiekul”. W pi§mien-
nictwie wyrdznia si¢ rézne odmiany islamu politycznego, w tym zwlasz-
cza konserwatywny, postepowy, a takze dzialajgce zwykle poza prawem:
bojowy, radykalny 1 dzihadystyczny!®. Granice miedzy nimi nie zawsze
$3 wyrazne.

W Indonezji istniejg bardzo rézne stopnie wyobrazenia 1 interpretacji
politycznej roli 1slamu oraz tolerancji wobec nie-muzulmanéw 1 mniejszo-
$c1 w ramach i1slamu. Czlonkowie liberalnego podsegmentu islamskiego
nie wykazujg wiekszego zainteresowania celami islamu politycznego 1 glo-
suja w wyborach na kandydatéow ponadreligijnych partii nacjonalistycz-
nych, wsréd ktérych obecnie najwazniejsze to bedace w koalicji rzgdzace;j
ugrupowania Partai Demokrasi Indonesia Perjuangan (PDI-B, Demokra-
tyczna Partia Indonezji — Walka), Partai Gerakan Indonesia Raya (Gerin-
dra, Partia Ruchu Wielkiej Indonezji), Partai Golongan Karya (Golkar,
Partia Grup Funkcyjnych) 1 Partai NasDem (Partia Nasdem) oraz bedace
w opozycji ugrupowanie Partai Demokrat (Partia Demokratyczna).

Natomiast wéréd muzutmandéw sprzyjajacych islamowi politycznemu,
a zatem czlonkéw nieliberalnego podsegmentu 1slamskiego mozna wyr6z-

17 Upolitycznienie islamu bywa laczone, zwlaszcza w pahstwach arabskich, z rosngcym
niezadowoleniem wobec §wieckich rzadéw nacjonalistycznych, ktére czesto nie zdotaly
wygenerowac rozwoju 1 polepszy¢ sytuacji ekonomicznej ich obywateli.

18 F Burgat, Face to Face with Political Islam, London 2002; N. Ayubi, Political Islam: Religion
and Politics in the Arab World, London 1991; G. Kepel, Jihad: The Trail of Political Islam,
Harvard 2002; J.O. Voll, T. Sonn, Political Islam, Oxford Bibliographies Online Datasets,
2009, DOI:10.1093/0bo/9780195390155-0063 (14.08.2022); M. Kramer, Coming to
Terms: Fundamentalists or Islamists?, «Middle East Quarterly» 2003, t. 10, nr 2, s. 65-77;
G. Deneoux, The Forgotten Swamp: Navigating Political Islam, «Middle East Policy» 2002,
t. 9, nr 2, s. 56-81.
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ni¢ az trzy specyficzne grupy: systemowsg, pozasystemowsg 1 posrednig,
ktérych wielko§é moze ulegaé¢ zmianom w wyniku przeplywéw zwolenni-
kéw. Grupa systemowa widzi potrzebe odgrywania przez islam 1 organi-
zacje 1slamskie istotnej roli w polityce, cho¢ zarazem nie chce, by zwolen-
nicy i1slamu politycznego uciekali sie do uzywania $rodkéw radykalnych
1 ekstremistycznych. Ta grupa preferuje zatem pokojowy islam polityczny
1 zgadza si¢ z tym, by islam odgrywatl role polityczng ograniczong pra-
wem panstwowym. Emanacjg potrzeb 1 intereséw tej grupy sg liczne poli-
tyczne partie islamskie, na ktére glosuje w wyborach na r6znym poziomie
wladzy znaczna cze$¢ indonezyjskich muzulmanéw.

Grupe pozasystemowg tworzg muzulmanie, ktérzy popierajg, nie-
kiedy aktywnie, organizacje ekstremistyczne (w tym dzihadystyczne),
nawolujagce do diametralnej przebudowy systemu politycznego 1 praw-
nego Indonezji poprzez oparcie ich wylagcznie na zasadach islamu, na
co nie zezwala indonezyjskie prawo. W konsekwencji organizacje takie
dziatajg lub dziataly poza systemem politycznym 1 prawnym, realizujac
swoje cele w sposéb przemocowy!®. W poczatkowym okresie istnienia
panstwa indonezyjskiego gléwnym obiektem ich atakéw byly instytucje
panstwowe 1 ich funkcjonariusze. Obecnie atakujg one najczesciej chrze-
$cijan, muzulmanoéw, ktorzy nie sg sunnitami (szyitéw 1 cztonkéw wspdl-
noty Ahmadijja) lub muzutmanéw o pogladach liberalnych, mniejszo§é
chinska 1 cudzoziemcéw. Wyrazicielami przekonan 1 potrzeb czlonkéw
grupy pozasystemowe] sg lub byly m.in. takie organizacje, jak Komando
Jihad, Laskar Jihad (Wojownicy Dzihadu), Majelis Mujahideen Indonesia
(MM, Indonezyjska Rada Mudzahedinéw) 1 wspomniana juz Dzama’a
Islamijja (JI). Te organizacje zwykle nie maja bezposrednich powigzan
z partiami religijnymi, aczkolwiek w 2021 r. indonezyjska policja ujawnita,
ze ]I przenikneta do systemu politycznego infiltrujac jedng z mniejszych
partii islamskich, Partai Dakwah Rakyat Indonesia (PDRI, Indonezyjska
Partia Ludowa Da’wah)20,

Grupe posrednig tworzg muzulmanie, ktérzy nie identyfikuja sie
bezposrednio z dzialaniami terrorystow 1 milicji islamskich, ale w celu
realizacji jakich§ intereséw (np. zaprzestania dziatania na danym obsza-
rze kosciota chrzescijanskiego) sklonne sg okazjonalnie poprzeé¢ dziatania
przemocowe. Potrzeby czlonkéw tego segmentu realizujg niektére dogma-

19 F Heiduk, Between a Rock and a Hard Place: Radical Islam in Post-Suharto Indonesia,
«International Journal of Conflict and Violence» 2012, t. 6, nr 1, s. 26—40.

20 A. Llewellyn, Indonesia’s Top Clerical Body Mired in Terror Suspect Scandal, «Nikkei Asia»
z 22 listopada 2021 r., https://asia.nikkei.com/Politics/Indonesia-s-top-clerical-body-
mired-in-terror-suspect-scandal (18.08.2022).
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tyczne organizacje 1slamskie, w tym np. niedawno zdelegalizowane Hizb
ut-Tahrir Indonesia (HTI, Partia Wyzwolenia — Indonezja) 1, zwlaszcza,
Front Pembela Islam (FPI, Front Obrohcéw Islamu)?l. W okresie rzadéw
autorytarnych dziataly one w ukryciu 1 na niewielky skale. W warunkach
demokratyzacji, po upadku rzadéw Suharto w 1998 r., wykorzystujac
liberalne prawo dajagce wolno§¢ stowarzyszania sie, zarejestrowaly swoja
dziatalnos¢ jako organizacje niepolityczne 1 formalnie uznaly ogranicze-
nia prawne swej aktywnosci po to, by méc jawnie funkcjonowaé, powiek-
sza¢ grono zwolennikéw 1 zbiera¢ fundusze. Niektére z nich stworzyly
wlasne sily paramilitarne, jak np. militarne skrzydlo FPI, Laskar Pembela
Islam (LPI, Wojownicy Obroncéw Islamu). Organizacje te bywajg oskar-
zane o zbrodnie z nienawiéci, dyskryminacje mniejszosci 1 nietolerancje
religijng, co wczesniej czy pdzniej prowadzi do ich delegalizacji. Czesé
czlonkéw przechodzi wéwezas do dziatalnoSci w podziemiu lub tworzy
nowe organizacje tego typu.

Niektorzy czlonkowie grupy posredniej glosuja w réznych wyborach
zwlaszcza na najbardziej konserwatywne partie islamskie, ktére spetniaja
niektore ich postulaty, zwlaszcza przeforsowujac w lokalnych zgromadze-
niach ustawodawczych przepisy oparte na szariacie, dotyczace np. trady-
cjonalistycznego stroju kobiet muzulmanskich lub zakazu przebywania
w miejscach publicznych w nocy 1 ogélnie zakazujace niektérych czyn-
nosci, np. hazardu lub sprzedazy 1 spozywania alkoholu??. Jak zauwaza
A. Salim?3, taka ,muzulmanska polityka” jest czesto ,reklamowana nie
tylko przez grupy muzulmanskie 1 instytucje, partie 1 wydawcow islam-
skich, ale takze przez regionalne biurokracje, a nawet §wieckie partie poli-
tyczne”. Pewne ,miekkie” tre§ci szariatu mogg by¢ zatem na niektérych
obszarach Indonezji wprowadzane przez rézne grupy intereséw ,tylnymi
drzwiami”, z pominieciem indonezyjskiego parlamentu, co $wiadczy
o sile oddzialywania politycznego islamu na poziomie lokalnym.

2l G. Facal, Islamic Defenders Front Militia (Front Pembela Islam) and its Impact on Grow-
ing Religious Intolerance in Indonesia, <I'RaNS: Trans-Regional and National Studies of
Southeast Asia» 2020, t. 8, nr 1, s. 7-20; I. Wilson, Resisting Democracy: Front Pembela
Islam and Indonesia’s 2014 Elections, «ISEAS Perspective» 2014, nr 10, s. 1-8.

22 S. Tanuwidjaja, Political Islam and Islamic Parties in Indonesia: Critically Assessing the Evidence
of Islam’s Political Decline, «Contemporary Southeast Asia» 2010, t. 32, nr 1, s. 29-49;
A. Salim, Muslim Politics in Indonesia’s Democratisation: The Religious Majority and the
Rights of Minorities in the Post-New Order Era, [w:] R. McLeod, A. Maclntyre (red.),
Indonesia: Democracy and the Promise of Good Governance, Singapore 2007, s. 126—131.

23 A. Salim, Muslim Politics. .., s. 118.
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Islamskie organizacje i partie

Indonezja ma diugg tradycje funkcjonowania partii religijnych, w tym
1islamskich. Czes¢ rodzimych elit politycznych Archipelagu Malajskiego
jeszcze w okresie istnienia Niderlandzkich Indii Wschodnich uwazata,
ze system polityczny spoleczehstwa, w przewazajace] czescl muzulman-
skiego, powinien byé oparty na zasadach 1 warto$ciach islamu. Elity
te na poczatku XX w. tworzyly pierwsze organizacje, ktére pierwotnie
mialy charakter niepolityczny. Jedng z nich byta Sarekat Islam (Unia
Islamska), ktérej czes¢ czlonkéw zalozyla pdzniej Partai Sarekat Islam
Indonesia (PSII, Indonezyjska Partia Unii Islamskiej?*). W okresie kolo-
nialnym powstaly réwniez dwie, obecnie czolowe, religijne organizacje
spoleczenstwa obywatelskiego, czesto przeciwstawiane sobie 1 rywalizu-
jace o wplywy muzulmanéw: Muhammadiyah (Wyznawcy Mahometa),
ktéra potaczyta sie z czeScig Sarekat Islam, oraz Nahdlatul Ulama (NU,
Odrodzenie Uleméw)?°. Muhammadiyah uznawana jest za organizacje
modernistyczna?®, a NU za tradycjonalistyczng?’.

Warto w tym miejscu zwrdcié uwage na to, co w realiach indonezyjskich
kryje sie pod pojeciami islamu modernistycznego 1 tradycjonalistycznego.
Zwolennicy islamu modernistycznego to purytanie, ale uznajacy sie za
reformistéw, gdyz opowiadajg si¢ za powrotem do ortodoksyjnych korzeni
1islamu 1 oczyszczenia indonezyjskiego islamu z majacych wielowiekowa
tradycje lokalnych praktyk synkretycznych, ktére — w ich opinii — psuja
czysto§¢ 1slamu. Akcentuja oni autorytet Koranu 1 hadiséw oraz prze-
ciwstawlajg sie oryginalnym interpretacjom islamu przez indonezyjskich
uleméw.

Stojacy w opozycji do modernistycznego islamu, islam tradycjonali-
styczny jest w Indonezji inkluzywng 1 tolerancyjng orientacjy religijna,

24 Pierwotnie pod nazwg Partai Sarekat Islam (PSI, Partia Unii Islamskiej).

25 Oprécz Muhammadiyah 1 NU w Indonezji dziata wiele innych, mniejszych organizacji
1slamskich.

26 Zob. szerzej S. Asyari, Traditionalist vs. Modernist Islam in Indonesian Politics: Muham-
madiyah & Nahdlatul Ulama (NU) in the Contemporary Indonesian Democratic and Political
Landscape, Saarbriicken 2010; A.N. Burhani, Defining Indonesian Islam: An Examination of
the Construction of the National Islamic Identity of Traditionalist and Modernist Muslims, [w:]
J. Burhanudin, K. van Dijk (red.), Islam in Indonesia: Contrasting Images and Interpreta-
tions, Amsterdam 2013, s. 25—48.

27 Zob. szerzej F. Wajdi, The Discourse of Muhammadiyah and Nahdlatul Ulama with Con-
siderations of Geertz’s Religion of Java, «Hayula: Indonesian Journal of Multidisciplinary
Islamic Studies» 2018, t. 2, nr 1, s. 49-63; M. Ali, Categorizing Muslims in Postcolonial
Indonesia, «Moussons» 2007, t. 11, s. 33-62.
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ktora podkresla znaczenie lokalnie stworzonych rytualéw oraz madrosci
1 nauki rodzimych uczonych, czesto uznawanych za wybitne postacie
religijne. TradycjonaliSci, podkreslajac, ze Indonezyjczycy sa najwiek-
szym narodem muzulmanskim na §wiecie, przeciwstawiaja sie¢ prymatowi
arabskiej tradycji islamskiej 1 podkreslajg, ze w rezultacie wielowiekowe;j
obecnosci 1slamu w spoteczno-kulturowych realiach Archipelagu Malaj-
skiego zasady tej religii ulegly — m.in. pod wplywem spirytualizmu jawaj-
skiego — procesom kontekstualizacji 1 indygenizacji, ktére doprowadzily
do reinterpretacji pewnych jej elementéw?8. Nurt tradycjonalistyczny jest
obecnie okreslany mianem Islam Nusantara (Islam Archipelagu [Indo-
nezyjskiego])?? 1 bywa przeciwstawiany globalnemu islamowi, zdomi-
nowanemu przez wplywy saudyjskiego wahabizmu3’. Promujaca Islam
Nusantara NU jest obecnie najwiekszg organizacjg islamska zaréwno
w Indonezji, jak 1 na $wiecie.

Cho¢ Muhammadiyah 1 NU zaangazowane sa w spor religijny na
plaszczyznie interpretacyjnej islamu, organizacje te sa obecnie powszech-
nie uznawane za tolerancyjne 1 pokojowe, przeciwstawiajgce sie radyka-
lizacji islamu 1 ekstremizmowi religijnemu. Oficjalnie nie sg to w ogdle
organizacje polityczne, cho¢ byly 1 sa powigzane z niektérymi partiami
1slamskimi, ktére w ramach systemu politycznego sa najwazniejszymi
organizacjami islamu politycznego w Indonezji.

W perspektywie historycznej, najistotniejsza partig religijna w Indo-
nezji, pierwotnie ustanowiong z poparciem NU 1 cze$§ciowo Muhamma-
diyah, byta Partai Majelis Syuro Muslimin Indonesia (Masyumi, Rada
Indonezyjskich Stowarzyszen Muzulmanskich). Masyumi powstata
w latach 40. XX w. 1 stafa sie pod koniec tej dekady najsilniejsza partig
polityczng w Indonezji, co w latach 1950-1952 pozwolito jej przywdd-
com, kolejno Mohammadowi Natsirow1 1 Soekimanowi Wirjosandjojo,
obja¢ stanowisko premiera Indonezji3!, a Masyumi uczestniczy¢ w r6z-
nych rzadach. Drogi Masyumi 1 NU szybko sie rozeszly 1 w pierwszych
parlamentarnych wyborach w 1955 r. NU startowala samodzielnie jako
partia polityczna. Wybory te wygrala wspierajaca Sukarno Partai Nasional
Indonesia (PNI, Indonezyjska Partia Narodowa). Masyumi zajeta drugie

28 Q. Zuly, Islam Nusantara as Moderate and Tolerant Islam: A Literature Research, «Jurnal
Pendidikan Islam» 2016, t. 5, nr 1, s. 69-84.

29 M. Qomar, Islam Nusantara, «Epistemé: Jurnal Pengembangan Ilmu Keislaman» 2019,
t. 14, nr 1, s. 131-150.

30 L. Nurhisam, M. Huda, Islam Nusantara: A Middle Way?, «QIJIS: Qudus International
Journal of Islamic Studies» 2016, t. 4, nr 12, s. 152-166.

31 W obecnym indonezyjskim systemie rzgdéw to stanowisko nie istnieje.
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miejsce, a NU trzecie. Do parlamentu dostaly si¢ réwniez inne partie
islamskie: wspomniana PSII (bedaca wczeéniej przez pewien okres cze-
$cig Masyumi) oraz Pergerakan Tarbijah Islamijah (Perti, Islamski Ruch
Edukacyjny), reprezentujaca gtéwnie sumatrzanskich muzulmanéw. Pod
koniec lat 50. XX w. niektérzy dziatacze Masyumi, ktérej znaczna cze§é
elektoratu pochodzita spoza Jawy, wsparta dzialajgcy w latach 1958-1961
na Sumatrze 1 Celebesie rebeliancki rzgd Pemerintah Revolusioner Repu-
blik Indonesia (PRRI, Rewolucyjny Rzad Republiki Indonezji), co dopro-
wadzilo do delegalizacji tej partii przez Sukarno w 1960 r.

Ze wzgledu na skomplikowang wewnetrzng sytuacje polityczna,
kolejne wybory parlamentarne w Indonezji odbyly sie dopiero w 1971 r.
1 wygrala je wspierajgca éwcezesnego prezydenta Suharto partia Golkar.
Do parlamentu weszly réwniez m.in. wspomniane partie islamskie. Roz-
wigzang Masyumi zastgpila jej kontynuatorka, Partai Muslimin Indonesia
(Parmusi, Indonezyjska Partia Muzulmanska), kojarzona gtéwnie z poli-
tykami poza-jawajskimi, zwlaszcza sumatrzanskimi.

Suharto, chcgce coraz bardziej kontrolowaé zycie polityczne w Indo-
nezji, postanowil z czasem zrewidowaé system partyjny 1 wymusil pota-
czenie sie innych niz Golkar partii politycznych w dwie grupy, jedna
tworzong przez partie nacjonalistyczne 1 chrzescijanskie, a drugg przez
partie islamskie. W 1973 r. NU, PSII, Perti 1 Parmusi zmuszone zostaly
do utworzenia wspélnej partii islamskiej, Partai Persatuan Pembangu-
nan (PPP, Zjednoczona Partia [na rzecz] Rozwoju), ktéra jako jedyna
partia religijna mogla dziata¢ legalnie. PPP szybko stafa si¢ glowng sitg
opozycyjng w parlamencie, potwierdzajac te pozycje w kolejnych wybo-
rach parlamentarnych, ktére kazdorazowo wygrywal Golkar, dzieki réz-
nym dziataniom funkcjonariuszy instytucji podlegltych Suharto, w tym
talszerstwom wyborczym. Przymus polaczenia parti 1slamskich w PPP
oznaczal jednak de facto skutecznie przeprowadzang w warunkach auto-
rytaryzmu marginalizacje islamu politycznego, co przez znaczng cze$é
elit 1slamskich bylo odbierane jako dyskryminacja. W koncowe] fazie
swych rzagdéw Suharto rozpoczal wdrazanie polityki okre$lanej mianem
yislamizacji kierowanej przez panstwo”, ktéra miala na celu ostabienie
rosnagcych wplywéw spolecznych prodemokratycznej opozycji oraz dez-
aprobaty dla jego rzadéw przez cze§é korpusu oficerskiego armii32. Zwrot
Suharto w strone religii muzutmanskiej tworzyl grunt pod ponowny roz-
woj 1slamu politycznego.

32 A. Ufen, Mobilising Political Islam: Indonesia and Malaysia Compared, «Commonwealth
& Comparative Politics» 2009, t. 47, nr 3, s. 316-317.
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Po upadku Suharto w 1998 r. 1 rozpoczeciu procesu demokratyzacji
nastal w Indonezji pluralizm partyjny. Obok umiarkowanej partii PPP,
ktéra funkcjonuje do dzisiaj, zaczely dziata¢ nowe partie islamskie. Obec-
nie najwazniejsza partig religijna w Indonezji jest umiarkowana Partai
Kebangkitan Bangsa (PKB, Partia Przebudzenia Narodowego), ktéra
zwigzana jest z dzialaczami organizacji NU. Inng duza partig jest kon-
serwatywna Partai Keadilan Sejahtera (PKS, Partia Prosperujacej Sprawie-
dliwosci). PKS pierwotnie kojarzona byta z wptywami egipskiego Bractwa
Muzulmanskiego. Uwazana bywa za kontynuatorke Masyumi, a takze
za partie majacg luzne zwigzki z niektérymi radykalnymi organizacjami
islamskimi. Z kolei centrowo-konserwatywna Partai Amanat Nasional
(PAN, Partia Mandatu Narodowego)3? zalozona zostata przez dziata-
czy zwigzanych z organizacja Muhammadiyah. Kolejna partia islamska
to silnie konserwatywna Partai Bulan Bintang (PBB, Partia Pétksiezyca
1 Gwiazdy), okreslajaca sie jako kontynuatorka Masyumi. PBB od 2009 r.
obecna jest tylko w strukturach wladzy na poziomach prowincjonalnym
1 lokalnym. Inna partia islamska, Partai Bintang Reformasi (PBR, Partia
Gwiazdy 1 Reformy), w latach 2004-2009 miata wlasng reprezentacje
w 1zbie nizsze] parlamentu, a w 2011 r. weszla w sklad nacjonalistyczne;
partii Gerindra. Od czasu do czasu na scenie polityczne] Indonezji poja-
wiajg sie nowe, niewielkie partie islamskie.

Partie 1slamskie majg bardzo podobne zatozenia programowe. Gléwne
z nich stanowig, ze szkolnictwo powszechne powinno bazowac na islamie
oraz ze religia ma do odegrania wazna role w kategoriach duchowego dro-
gowskazu dla indonezyjskich muzulmanéw, m.in. w kwestiach moralno-
$ci1, sprawiedliwosci czy rozwoju materialnego. Partie islamskie bardziej
lub mniej chetnie zgadzajg sie na funkcjonowanie Republiki Indonezji
jako panstwa opartego na narodowej ideologii Pancasila, demokracji
1 poszanowaniu konstytucji, ktéra de facto wprowadza $wiecki charakter
panstwa3*. Uwazaja jednak, ze polityczna moralno$§¢ powinna mie¢ pod-
stawy w warto$ciach islamskich. Programy partii islamskich odnosza sie
réwniez do waznych kwestii spolecznych, np. statusu kobiet, tworzenia
nowych miejsc pracy, eliminacji ubdstwa 1 zwigkszenia pomocy socjalne;.

Skoro programy partii 1slamskich sg do§¢ podobne, to nalezy zadac
pytanie, dlaczego panuje wsrdd tych partii rozdrobnienie. Jest kilka gtow-

33 W 2020 r. cze$¢ dziataczy partii PAN, przeciwnych wejSciu tej partii do rzadu, zalozyla
partie roztamowa, silnie konserwatywng Partai Ummat.

34 Jednak np. konserwatywna partia PBB niekiedy otwarcie domaga si¢ wlgczenia prawa
1slamskiego do systemu prawnego Indonezji.
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nych przyczyn tego stanu rzeczy. Po pierwsze, partie 1slamskie r6zni sto-
pien nastawienia do roli islamu politycznego w Indonezji. W konsekwen-
cji cze$¢ partil mozna uznac za umiarkowane (PPP, PKB), partie PAN za
centrowo-konserwatywng, a inne ugrupowania za konserwatywne (PKS,
PBB, Partai Ummat [Partia Umma]). Po drugie, co czeSciowo wigze si¢
z pilerwsza kwestig, partie te sa bezposrednio lub posrednio powigzane
z 1slamskimi organizacjami spoleczenstwa obywatelskiego o odmien-
nych zalozeniach doktrynalnych 1 sa tworzone oraz zarzgdzane przez
ludzi wywodzacych sie z réznych §rodowisk muzutmanskich. Po trzecie,
zwlaszcza mniejsze partie 1slamskie powstaja niejednokrotnie w wyniku
roztamoéw frakeyjnych w wiekszych partiach3®, na tle wewnetrznych spo-
réw programowych dotyczacych aktywnosci politycznej (np. wejscia do
koalicji rzadowej lub pozostania w opozycji do rzadu) albo personal-
nych3®.

Rola partii islamskich w systemie politycznym

Jednym z najwazniejszych wymiaréw miedzy-segmentowego wspot-
rzadzenia w Indonezji jest dzielenie si¢ wladza, z jednej strony, mie-
dzy ponadreligijnymi partiami nacjonalistycznymi, ktére reprezentuja
zar6wno liberalnych muzulmanéw, jak 1 chrzescijan oraz hinduistéow
(1 wyznawcéw innych religii) oraz, z drugiej strony, partiami religijnymi,
a konkretnie partiami islamskimi, dla ktérych segmentem docelowym jest
cata wspélnota muzutmanska.

Niektorzy badacze polityki indonezyjskiej zwracajg uwage na to, ze
po rozpoczeciu okresu demokratyzacji, partie islamskie nie zdominowaly
sceny politycznej w Indonezji 1 dostrzegaja w tym ich stabo§é37. Glowny
przytaczany argument dotyczy tendencji spadkowe] poparcia wybor-
czego dla partii 1slamskich w wyborach do izby nizsze] indonezyjskiego
parlamentu, Ludowej Izby Reprezentantéw (DPR, Dewan Perwakilan

35 AK. Umam, A.A. Junaidi, Political Islam: The Shrinking Trend and the Future Trajectory
of Islamic Political Parties in Indonesia, «Masyarakat, Kebudayaan dan Politik» 2017, t. 30,
nr 1, zwlaszcza s. 7.

36 Np. roztamowe partie z PAN, takie jak Partai Ummat i Partai Matahari Bangsa (PMB,
Narodowa Partia Stofca).

37 K. Miichi, Democratization and ‘Failure’ of Islamic Parties in Indonesia, [w:] K. Miichi,
O. Farouk (red.), Southeast Asian Muslims in the Era of Globalization, London 2015,
s. 128; A.K. Umam, A.A. Junaidi, Political Islam..., zwlaszcza s. 2, 5.
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Rakyat)3® z ponad 37% w 1999 r. 1 2004 r. do ok. 30% w wyborach
w 2009 1., 2014 r. oraz 2019 .39 Tymczasem ja proponuje odmienng
perspektywe spojrzenia na role partii islamskich*’. Uwazam, ze majg one
bardzo wazne znaczenie w systemie politycznym gléwnie z powodu ich
roli w ograniczaniu islamu politycznego oraz we wspélrzadzeniu z par-
tiami nacjonalistycznymi.

Obecny system polityczny Indonezji opiera si¢ na zasadach, ktére
sprawiaja, ze islam polityczny ma w tym panstwie ograniczone perspek-
tywy rozwoju. Oczywiécie dozwolone jest funkcjonowanie partii islam-
skich, ale ich elity mogg realizowaé tylko cze$¢ celéw 1slamu politycznego,
w tym zwlaszcza propagowaé funkcjonowanie spoteczenstwa w oparciu
o zasady tej religii. Dzialalno§¢ partii religijnych jest bowiem ograni-
czona przez prawo panstwowe 1 musi by¢ zgodna z nacjonalistyczng
ideologig Pancasila, ktéra implicite wskazuje na wieloreligiyyny charakter
spoteczenstwa indonezyjskiego 1 nie podkresla dominujgcej roli islamu.
W konsekwencji dazenie do wprowadzenia szariatu*! 1 zbudowania pan-
stwa teokratycznego, a zatem radykalnej przebudowy systemu politycz-
nego 1 prawnego w Indonezji jest prawnie niedopuszczalne. Elity partii
1islamskich, bedac czeécig systemu politycznego dziatajacego w oparciu
o istniejgce prawo, same zatem przyczyniajg sie¢ do ostabienia islamu
politycznego, ,wybijajac mu zeby” w postaci celéw sprzecznych z ideg
$wieckosci panstwa. W nagrode moga w pelni funkcjonowaé w ramach
systemu politycznego, uczestniczgc we wladzy wykonawczej 1 prawo-
dawczej na réznych jej poziomach, i czerpaé z tego profity, takie jak
wynagrodzenia, stanowiska, udzial w procesie decyzyjnym czy mozliwosé

38 Izba druga indonezyjskiego parlamentu to Regionalna Rada Reprezentantéw (DPD,
Dewan Perwakilan Daerah). DPD reprezentuje interesy prowincji. Nie ma bezposred-
niej wladzy ustawodawczej. Moze proponowaé DPR projekty ustaw dotyczace spraw
prowincji 1 musi by¢ wystuchana w sprawie kazdego projektu ustawy zaproponowanego
przez DPR, ktéry dotyczy prowincji (Konstytucja Republiki Indonezji z 18 Sierpnia 1945 r.
z poprawkami, Rozdzial VIIA). Kazda prowincja Indonezji wybiera 4 cztonkéw do DPD,
ktérzy powinni by¢ bezpartyjni, cho¢ cze$¢ z nich ma powigzania z partiami politycz-
nymi.

39 AK. Umam, A.A. Junaidi, Political Islam..., s. 3; K. Trzcifski, Hybrid Power-Sharing in
Indonesia. .., s. 180; KPU — Komisi Pemilihan Umum, Rekapitulasi hasil pemilu legislatif
DPR RI 2019, https://pemilu2019.kpu.go.id/#/dprri/rekapitulasi/ (21.08.2022).

40 Por. S. Tanuwidjaja, Political Islam..., s. 29-49.

41 Szariat obowigzuje w Indonezji tylko w Aceh, jednej z 37 prowincji, na mocy specjalne;j
autonomil, jakg cieszy si¢ ta prowincja. Zob. szerzej K. Trzcifiski, Wygraé, aby przegraé?
Rzecz o genezie, istocie i politycznych skutkach specjalnej autonomii prowincji Aceh w Indonezji,
«Studia Politologiczne» 2018, t. 50, s. 237-260.
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realizacji poprzez reprezentacj¢ w parlamencie 1 rzadzie celéw progra-
mowych swoich partii.

Spolityzowane elity religijne w Indonezji mogg wybraé inng droge
1 dazy¢ do tego, by system polityczny 1 prawny panstwa funkcjonowat
w oparciu o zasady islamu. Ta droga oznacza pelng lojalno$¢ wobec kon-
cepcji i1slamu politycznego, ale jest sprzeczna z prawem panstwowym.
Podazajacy tq droga zwykle nie moga dzialaé legalnie 1 by¢ czecig sys-
temu politycznego, a w konsekwenciji uzyskiwaé korzysci nalezne tym,
ktérzy sa jego czeScig. Zwolennicy islamu politycznego, funkcjonujgc
poza systemem, majg zatem ograniczony zasieg dzialania. W konse-
kwencji narazeni sg na permanentne pozostawanie na marginesie zycia
politycznego. Niejednokrotnie ulegajg oni tendencjom ekstremistycznym
1 uciekajg sie do dziatan przemocowych, co czesto prowadzi ich wprost
do wiezienia*2.

Oprécz znaczenia w kwestil ograniczania islamu politycznego, partie
1slamskie odgrywaja bardzo istotng role we wspéttworzeniu 1 funkejono-
waniu wladzy w Indonezji. Czlonkowie elit partii islamskich obejmuja
bowiem wysokie stanowiska pahstwowe, a takze posrednio moga wzmac-
nia¢ pozycje polityczng politykéw 1 partii nacjonalistycznych. Ta rola par-
ti 1slamskich byé moze najlepiej widoczna jest wyborach prezydenckich,
niezwykle istotnych biorgc pod uwage fakt, ze Indonezja ma prezydencki
system rzadéw.

Polityk wywodzacy sie z partii religijnej dotychczas tylko raz petnit
urzad prezydenta Indonezji, w latach 1999-2001. Byl to Abdurrahman
Wahid (nazywany Gus Dur), zalozyciel partii PKB 1 byly przewodni-
czacy organizacji NU#. Gus Dur zostal wybrany prezydentem przez
1zbe wyzszg parlamentu** dzieki zawigzaniu w niej tzw. centralnej osi
1islamskich partii politycznych, ktére cheialy uniemozliwié objecie urzedu
prezydenta przez kobiete, Megawati Sukarnoputri z partii PDI-P. Inspi-
ratorem wyboru Wahida byt przewodniczacy 1zby wyzszej, wplywowy
polityk Amien Rais, byly lider organizacji Muhammadiyah, cztonek partii
PAN. W XXI w. jak dotad prezydentem Indonezji nie zostal wybrany

42 Whioski te plyng z tre$ci wywiadéw przeprowadzonych z politologami indonezyjskimi.

43 Gus Dur pochodzit z konserwatywnej rodziny muzulmanskiej o korzeniach chinskich.
Jako prezydent zastynal m.in. ze zrozumienia dla intereséw mniejszo$ci (w tym indo-
nezyjskich Chifczykéw, chrze$cijan na Molukach, Papuaséw, mieszkancéw prowincji
Aceh), co nie podobato sie establishmentowi politycznemu 1 armii. Wahid zostat pozba-
wiony urzedu w wyniku procedury impeachmentu.

4 Bezposrednie, powszechne wybory na urzad prezydenta wprowadzono w Indonezji

w 2004 r.
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kandydat partii religijnej, ale wplyw tych partii na wybér prezydenta jest
bardzo istotny.

Kandydatowi na urzad prezydenta jest znacznie tatwiej wygraé, gdy
w sklad jego zaplecza politycznego wchodzg przynajmniej niektére partie
islamskie, ktére mogg mu zapewnié¢ glosy czeSci zwolennikéw islamu
politycznego. Dlatego pierwszoplanowym kandydatom bardzo zalezy
na wlaczeniu partu islamskich do koalicji przedwyborczych. Im wie-
cej z nich popiera danego kandydata, tym wieksza jest jego szansa na
wygranie wyboréw prezydenckich. Poparcie partii islamskich zwieksza
réwniez szanse kandydatéw na sprostanie funkcjonujacemu w Indonezji
wymogowl1 terytorialnego roztozenia gtoséw w wyborach prezydenckich,
tj. uzyskaniu co najmniej 20% gloséw w ponad polowie ogélu prowin-
cji®. Niektorzy kandydaci, nie mogac uzyskaé poparcia partii islamskich,
starajg sie o poparcie szanowanych cztonkéw elit religiyjnych, w tym zna-
nych klerykéw. Czasami kandydaci stosuja za$ niestandardowe rozwigza-
nia. Na przykltad Hamzah Haz z partin PPP ktéry bezskutecznie starat
sie w 2004 r. o wyb6r na stanowisko prezydenta, energicznie zabiegal
m.in. o glosy elektoratu muzulmanskiego o przekonaniach radykalnych
1 ekstremistycznych, pokazujac sie publicznie w towarzystwie ducho-
wego przywodcey ekstremistyczne] organizacji Dzama’a Islamijja. Z kolei
Prawbowo Subianto, przywoédca duzej partii Gerindra, ktéry w wyborach
w latach 2014 1 2019 zajal druga pozycje w wyscigu do prezydentury,
przegrywajac z obecnym prezydentem Joko Widodo (zwanym Jokowt)
z partii PDI-P, nie tylko kazdorazowo zapewnit sobie poparcie czesci
partii religijnych (podobnie jak 1 sam Jokowi), ale réwniez wlaczyt poli-
tykéw islamskich do wlasnej partii poprzez wchtoniecie przez nig jednej
z partil 1slamskich*.

Z drugiej strony brak poparcia partii religijnych dla danego kandydata
moze mu uniemozliwi¢ uzyskanie prezydentury, zwlaszcza jesli kandydat
ten jest kobietg. I tak, np. w wyborach prezydenckich w 2009 r. wszystkie
liczace si¢ woéwcezas partie religijne (PKB, PKS, PAN, PPP, PBB 1 PBR)
poparly kandydature Susilo Bambang Yudhoyono (zwanego SBY) z Par-
tai Demokrat przeciw Megawati, ktorg poparfa jedynie niewielka partia
islamska Partai Persatuan Nahdlatul Ummah Indonesia (Indonezyjska

45 K. Trzcifski, The Centripetal Spatial Vote Distribution Requirement in Presidential Elections:
Cases of Nigeria and Indonesia, «Acta Asiatica Varsoviensia» 2017, t. 30, nr 1, s. 89-107,
K. Trzcifiski, Wymdg uzyskania terytorialnego rozlozenia gloséw (poparcia) w wyborach pre-
zydenckich, «Athenaeum» 2016, t. 49, s. 113-137.

4 Kazde z tych stwierdzeh ma podstawy w tresci wywiadéw przeprowadzonych z polito-
logami indonezyjskimi.
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Partia Jedno$ci Wspélnoty Nahdlatul). SBY zwyciezyt w pierwszej turze
zdobywajac ponad dwa razy wiecej gloséw niz Megawati (ok. 61% do
27%)*7, ktéra zajeta w wyScigu wyborczym drugg pozycje. W poprzed-
nich wyborach w 2004 r. Megawati réwniez przegrata z SBY, ktéry byt
poplerany prawie przez wszystkie partie religijne. SBY zdobyl w 2004 r.
w drugie] turze mniej wiecej jedng trzecig wiecej gloséw niz Megawati
(ok. 60% do 40%)*8, ale wéwczas wspierajacym ja kandydatem na wice-
prezydenta byl Hasyim Muzadi, kleryk 1 przewodniczacy organizacji NU.
Nawet wsparcie Muzadiego nie pomoglo jednak polityczce stworzy¢ koali-
cji przedwyborczej z partiami islamskimi 1 zosta¢ wybrana prezydentem
Indonezji w bezposrednich wyborach prezydenckich®. Z kolei Muzadi
spotkal sie z krytyka cze$ci §rodowisk i1slamskich z powodu wspierania
Megawati. Warto tez zwréci¢ uwage na fakt jawajskiego pochodzenia
zarbwno Megawati, jak 1 Muzadiego. Z kole1 w tych samych wyborach
towarzyszyt SBY jako kandydat na wiceprezydenta pobozny muzulmanin
Jusuf Kalla®°, Bugijczyk z Celebesu, ktéry brat udzial w rozwigzywaniu
tzw. konfliktéw wspoélnotowych (ang. communal conflicts)>! w Poso na
Celebesie 1 na Molukach. Odmienne pochodzenie etniczne kandydata
na wiceprezydenta moze za$ by¢ dodatkowym atutem kandydata na pre-
zydenta®2,

O pozycji partii islamskich w indonezyjskim systemie politycznym
$wiadczy réwniez to, ze w okresie po upadku Suharto ich kandydaci
dwukrotnie pelnili urzad wiceprezydenta. Hamzah Haz z partiit PPP byt
wiceprezydentem w latach 2001-2004. Drugim wiceprezydentem repre-
zentujacym Srodowisko partii 1slamskich jest za$§ wywodzacy sie z drugiej

47 TFES — International Foundation for Electoral Systems, Republic of Indonesia Election for
President, 8 lipca 2009 r., https://www.electionguide.org/elections/id/2110/ (2.08.2022).
IFES — International Foundation for Electoral Systems, Republic of Indonesia Election for
President, 5 lipca 2004 r., https://www.electionguide.org/elections/id/1936/ (2.08.2022).
49 Wezeséniej Megawati objela urzad prezydenta Indonezji na ok. 3 lata (w okresie

48

2001-2004) po zdjeciu z urzedu Wahida, za ktérego prezydentury petnila stanowisko
wiceprezydenta.

50 Kalla drugi raz pelnil urzad wiceprezydenta w trakcie pierwszej prezydentury Jokowi
(w latach 2014-2019).

51 Zob. np. K. Trzcifski, Co fgczy i dzieli communal conflict oraz ,konflikt etniczny”? Analiza
znaczeniowa obu terminéw i ich nigeryjska egzemplifikacja, «Afryka» 2015, nr 42, s. 11-30.

52 W wyborach na urzedy prezydenta 1 wiceprezydenta oprécz kwestii plci, poparcia przez
partie islamskie czy pochodzenia etnicznego, istotng role odgrywaja réwniez 1 inne czyn-
niki. Warto zwlaszcza zaznaczyé, ze SBY fatwiej zyskiwal wyborcéw 1 byl politykiem
popularniejszym od Megawati ze wzgledu na szczegdlng umiejetno$¢ komunikowania
si¢ z elektoratem oraz wojskowa przeszto$¢.
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po Jawajczykach najwiekszej grupy etnicznej w Indonezji, Sundajczykéw,
konserwatywny kleryk Ma'ruf Amin, pelniacy urzad od 2019 r.33 Amin
byl wcze$niej przewodniczagcym Majelis Ulama Indonesia (MUI, Indo-
nezyjska Rada Uleméw)>* 1 przywddea organizacji NU, a ponadto powia-
zany byt z niektérymi partiami islamskim, w tym PPP 1 PKB>.

Partie 1slamskie po wygranej w wyborach prezydenckich popieranych
kandydatow wspoéttworza koalicyjne gabinety pod ich przywoédztwem,
a czlonkowie tych partii piastujg rézne stanowiska rzadowe, w tym mini-
sterialne, jak réwniez parlamentarne. Natomiast niektére partie islamskie
pozostajg w opozycji. Czasami do koalicji rzadowej w jakims okresie jej
funkcjonowania przystepujg partie islamskie, ktére weze$niej nie popie-
raly urzedujacego prezydenta, a innego kandydata. I tak, np. partia PAN
w wyborach prezydenckich w latach 2014 1 2019 wspierata przegranego
Prabowo, ale po pewnym czasie, kazdorazowo, weszta do koalicji rzado-
wych prezydenta Jokowu.

Zdarza sie, ze w kolejnych wyborach prezydenckich partie 1slamskie
zmieniajg swoje preferencje dotyczqce kandydatéw lub prébuja to zrobié,
co moze byc ich strategig negoqacyjnq w kwestil przyszlej roli w rzadzie,
ale réwniez wynika¢ z nowej oceny szans konkretnych kandydatéw?.
I tak, np. partia PPP w 2014 r. popierata Prabowo przeciwko Jokowi,
a w 2019 . wsparta Jokowi przeciwko Prabowo.

Partie 1slamskie w kilku ostatnich wyborach parlamentarnych zdo-
bywaja ok. 30% miejsc w Ludowej Izby Reprezentantéw?’. I tak, np. po
wyborach w 2019 r. cztery partie islamskie weszly do parlamentu uzysku-
jac tacznie 171 na 575 mandatéw poselskich (PKB — 58, PKS — 50, PAN
— 44, PPP — 19)%8, dwie z nich (PKB, PPP) weszly do rzadu od razu,

w

3 G. Fealy, Ma’ruf Amin: Jokowi’s Islamic Defender or Deadweight?, «<New Mandala» z 28 sier-
pnia 2018 r., https://www.newmandala.org/maruf-amin-jokowis-islamic-defender-dead-
weight/ (26.08.2022).

54 MUI jest najwazniejsza indonezyjska instytucjg uczonych islamskich, zrzeszajaca r6zne
organizacje sunnickie, w tym najwieksze NU 1 Muhammadiyah. MUI wspétpracuje
z wladzami Indonezji wydajac opinie 1 fatwy dotyczace réznych kwestii na styku islamu,
prawa panstwowego 1 zycia publicznego. Prébuje tez dyktowaé ogélny kierunek zycia
indonezyjskim sunnitom.

5 Amin w 2006 r. zatozyl za§ Partai Kebangkitan Nasional Ulama (PKNU, Partia Prze-
budzenia Narodowego Ulemoéw), ktéra nie zdobyta jednak istotnej pozycji na arenie
polityczne;.

56 Taki wniosek ptynie z wywiadéw przeprowadzonych z politologami indonezyjskimi.

57 KPU, Rekapitulasi...; K. Trzcinski, Hybrid Power-Sharing in Indonesia..., s. 180;
A.K. Umam, A.A. Junaidi, Political Islam..., s. 3.

58 KPU, Rekapitulasi. ..
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jedna za$ (PAN) dolaczyta do koalicji rzadzacej pdzniej, a jedna, najbar-
dziej wéréd nich konserwatywna (PKS) pozostala w opozycji. Przykiad
wchloniecia w 2011 r. islamskiej partiit PBR przez partie Gerindra poka-
zuje jednak, ze politycy islamscy moga réwniez wchodzié do parlamentu
z list ponadreligijnych partii nacjonalistycznych. Zdarza sie, ze politycy
islamscy zostajg wybrani réwniez z list innych partii nie-islamskich’.
Faktyczna liczba politykéw reprezentujacych islam polityczny w Ludo-
wej] Izbie Reprezentantéw moze by¢ zatem po kazdych wyborach nieco
wyzsza od sumy postéw partii religijnych.

Last but not least, partie islamskie biorg réwniez udzial w wyborach na
poziomie regionalnym 1 lokalnym w Indonezji, a ich czlonkowie pelnig
rézne funkcje w organach samorzadowych.

Partie islamskie odgrywaja niezwykle istotng role polityczng, dziatajg
w calym panstwie 1 majg poparcie wielomilionowej czesci spoteczenstwa.
Np. w wyborach do Ludowej Izby Reprezentantéw w 2019 r. pie¢ gléw-
nych partii islamskich otrzymato facznie ponad 42 mln gloséw na nie-
cate 140 mln ogétu gloséw oddanych®. Przyjmujac w uproszczeniu, ze
ok. 122 mln glosujacych to muzutmanie (stanowigcy 87% spoteczenstwa),
oznaczaloby to, ze co trzeci muzulmanin biorgcy udziat w tych wyborach
glosowal na partie islamskie. Oczywiscie zwolennikéw islamu politycz-
nego jest w Indonezji wiecej, biorge pod uwage to, ze czeéé czlonkow
nieliberalnego podsegmentu islamskiego nie ma kandydatéw, na ktérych
chciataby glosowad, a jakas cze$é elektoratu oddaje glosy na politykow
1islamskich, ktérzy starujg w wyborach z list partii nacjonalistycznych.

Partie chrze$cijafiskie w Indonezji

W perspektywie historycznej, najwazniejszymi partiami chrze$cijan-
skimi w Indonezji byly Partai Kristen Indonesia (Parkindo, Indonezyj-
ska Partia ChrzeScijahiska) 1 Partai Katolik (Partia Katolicka). Parkindo
powstala w 1950 r. jako nastepczyni utworzonej w 1945 r. Partai Kristen
Nasional (PKN, Narodowa Partia Chrzescijahiska)®!. Parkindo reprezen-
towala indonezyjskich protestantéw. Program polityczny Parkindo opierat

59 Informacja ta pochodzi z wywiadéw przeprowadzonych z politologami indonezyjskimi.

60 KPU, Rekapitulasi. ..

61 PKN uwazana jest z kolei za kontynuatorke utworzonej w 1917 r. Christelijk Ethische
Partij (ChrzesScijanska Partia Etyczna) 1 jej nastepczyni Christenlijk Staatkundige Partei
(Chrzescijahiska Partia Konstytucyjna). Poprzedniczki Parkindo zrzeszaly chrzeScijan
réznych wyznan, cho¢ w wiekszosci byli to protestanci.
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si¢ na 1deologi chadeckiej 1 Pancasila. W demokratycznych wyborach
w 1955 r. Parkindo zdobyla ok. 2,6% gloséw 1 8 mandatéw parlamen-
tarnych (na 257 ogétu mandatéw)®?, a w czedciowo zmanipulowanych
wyborach w 1971 r. — 1,3% gloséw 1 7 mandatéw (na 351 mandatéw
obsadzanych w wyborach bezpo§rednich)%3.

Partai Katolik powstala w 1949 r. w wyniku polgczenia zatozone;j
w 1945 r. Partai Katolik Republik Indonesia (PKRI, Katolicka Partia
Republiki Indonezji) z Jawy 1 szeSciu partu katolickich funkcjonujgcych
zwlaszcza na wyspach Celebes, Flores, Borneo 1 Timor%*. Partai Katolik
opierala fundamenty swojego programu na zasadach 1 wartosciach kato-
lickich oraz uznaniu ideologii Pancasila. W wyborach w 1955 r. zdobyta
ok. 2% gloséw 1 6 mandatéw parlamentarnych®, a w 1971 . — 1,1%
gloséw 1 3 mandaty®0.

Niektérzy czlonkowie partii chrze$cijanskich brali udzial w ruchu
narodowo-wyzwolenczym. Czes$¢ z nich otrzymala tytuly bohateréw naro-
dowych Indonezji. Kilku politykéw chrze$cijanskich petnito za§ w nie-
podleglym pahstwie wazne funkcje publiczne. Lider Parkindo, Johannes
Leimena, nalezacy do grona bliskich wspétpracownikéw Sukarno, przez
wiele lat byl wicepremierem 1 piastowal stanowiska ministerialne. Czlon-
kiem rzadu byl réwniez inny przywddca Parkindo, Albert Mangaratua
Tambunan. Parkindo miata réwniez kilku innych ministréw, niebedacych
liderami partii. Stanowiska ministerialne zajmowali takze liderzy Partai
Katolik — Ignatius Joseph Kasimo Hendrowahyono 1 Franciscus Xaverius
Seda.

Po wyborach w 1971 r. Suharto wymusit polaczenie sie w 1973 r. partii
nacjonalistycznych 1 chrzescijanskich (Parkindo 1 Partai Katolik) w jedng
z trzech partii politycznych, ktére mogly legalnie dziata¢ w warunkach
autorytaryzmu, nazwang Partai Demokrasi Indonesia (PDI, Demokra-
tyczna Partia Indonezji1), ktérej gtéwna kontynuatorky jest dzi§ najwiek-
sza partia w parlamencie 1 koalicji rzagdowej, PDI-P.

62 H. Feith, The Indonesian Elections of 1955, Ithaca NY 1957, s. 58; R. Cribb, A. Kahin,
Historical Dictionary of Indonesia, Lanham MD 2004, s. 491.

63 R. Cribb, A. Kahin, Historical..., s. 494; LPU, Memperkenalkan anggota-anggota Dewan
Perwakilan Rakjat hasil pemilihan umum 1971, Jakarta 1971, s. 114-118.

64 Korzenie partii katolickich siegaly jeszcze czaséw kolonialnych, w tym zwlaszcza Indi-
sche Katholieke Partij (Partia Katolicka Indii [Niderlandzkich]), ktéra powstata w 1918 r.
oraz Pakempalan Politik Katolik Djawi (Jawajska Katolicka Unia Polityczna), zatozonej
w 1923 r. Organizacje te przechodzily r6zne roztamy, zmiany przywédztwa 1 nazw.

65 H. Feith, The Indonesian..., s. 58; R. Cribb, A. Kahin, Historical..., s. 491.

66 R. Cribb, A. Kahin, Historicdl..., s. 494; LPU, Memperkenalkan..., s. 62—64.
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Po upadku Suharto 1 ponownym wprowadzeniu pluralizmu party;j-
nego, w Indonezji powstato kilka niewielkich partii chrze$cijafiskich®,
w tym Partai Demokrasi Kasih Bangsa (PDKB, Demokratyczna Partia
Mitosci Narodu), ktéra w wyborach w 1999 r. zdobyla ok. 0,5% gloséw
1 5 mandatéw parlamentarnych®. Przed wyborami w 2004 r. w partii
nastgpil jednak roztam%, ktéry byt jednym z czynnikéw utraty znaczenia
na arenie politycznej.

Z czasem wyklarowaly sie dwie gtéwne partie chrzeScijanskie: Par-
tai Damai Sejahtera (PDS, Partia Prosperujgcego Pokoju) 1 Partai Kasih
Demokrasi Indonesia (PKDI, Indonezyjska Demokratyczna Partia Mito-
Sci).

Powstata w 2001 r. PDS prezentowala sie jako nastepczyni prote-
stanckiej Parkindo. W wyborach parlamentarnych w 2004 r. PDS zdobyta
ok. 2,1% gloséw 1 12 mandatéw (na 550 miejsc w DPR)79, ale w wyborach
parlamentarnych w 2009 r. — tylko niecale 1,5% glos6w’!, czyli mniej niz
obowigzujacy wowczas prog wyborczy 2,5%, a wiec nie weszta do Ludo-
wej Izby Reprezentantéw. Przed kolejnymi wyborami parlamentarnymi,
jeszcze w 2013 r. Parkindo potaczyta sie z innymi malymi partiami poli-
tycznymi 1 przystapila do centrowej Partai Hati Nurani Rakyat (Hanura,
Ludowa Partia Sumienia), ktéra weszta do DPR po wyborach w latach
2009 1 2014, ale nie uzyskala mandatéw w wyborach w 2019 r.

PKDI powstata w 1998 r. jako Partai Katolik Demokrat (PKD, Kato-
licka Partia Demokratyczna) 1 przedstawiata si¢ jako kontynuatorka Par-
tai Katolik. W wyborach w 1999 r. uzyskata zaledwie ok. 0,2% gloséw
1 1 mandat parlamentarny’?. W kolejnych wyborach w 2004 r. nie wzieta
udzialu z przyczyn proceduralnych. W wyborach w 2009 r. startowata
juz pod nazwg PKDI, ale zdobyla jedynie ok. 0,3% gltoséw’3 1 nie weszla
do DPR. Po porazce w tych wyborach PKDI wraz z innymi matymi

67 A. Mohamidi, Did you know? Christian-based Political Parties, «The Jakarta Post»
z 26 marca 2004 r., https://www.thejakartapost.com/news/2014/03/26/did-you-know-
christian-based-political-parties.html (17.02.2022).

68 R. Cribb, A. Kahin, Historical..., s. 496.

%9 Tempo.co, Partai-partai Mulai Berganti Nama, «<Iempo.co» z 5 lipca 2003 r., https://
nasional.tempo.co/read/4092/partai-partai-mulai-berganti-nama (23.08.2022).

70 D.L. Horowitz, Constitutional Change and Democracy in Indonesia, New York 2013, s. 187.

71 Jakarta Globe, Voters Consider Credentials Over Religion: Survey, «I'he Jakarta Globe»
z 15 maja 2009 r., https://web.archive.org/web/20110810012141/http://www.thejakarta-
globe.com/home/voters-consider-credentials-over-religion-survey/276283 (23.08.2022).

72 R. Cribb, A. Kahin, Historical..., s. 496.

73 Jakarta Globe, Voters. ..
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partiami ustanowita niszowg Partai Persatuan Nasional (PPN, Partia Jed-
nosci Narodowej), ktéra nigdy nie zdobyta mandatéw parlamentarnych.

Polityczne partie chrzescijahskie obecnie nie odgrywajg praktycz-
nie zadnej roli w indonezyjskim systemie politycznym. Obowigzujace
w Indonezji dwa wymogi dla partii w wyborach do i1zby nizszej parla-
mentu — centrypetalny (ponadregionalny i miedzyetniczny)’* charakter
partii politycznych”® oraz prég wyborczy (4% w wyborach w 2019 r.)76
— skutecznie eliminujg mozliwo$¢ uzyskania mandatéw parlamentarnych
przez partie chrze$cijanskie w tych wyborach. Partie chrze$cijahskie nie
moga mie¢ ogdélnokrajowego charakteru ponadregionalnego, ze wzgledu
na fakt, ze ich wyborcy, chrzescijanie, zamieszkujg w zaledwie w kilku
prowincjach (sposréd 37) w liczbie istotnej z punktu widzenia wyniku
wyborczego. Praktyka wyboréw, w ktérych uczestniczyly partie chrzesci-
janskie pokazuje, ze mogg one liczy¢ na znaczgce poparcie gléwnie wsréd
malych liczebnie grup etnicznych (zwlaszcza na Nowej Gwinei, Flores,
Sumbie, Timorze, Molukach Pid. oraz w niektérych czeSciach Cele-
besu, Sumatry 1 Jawy) 1 nie sg w stanie przekroczy¢ progu wyborczego.
Wprowadzenie w Indonezji 2,5% progu wyborczego w wyborach do DPR
w 2009 .77 i nastepnie 3,5% w wyborach w 2014 r.78 mialo na celu gléw-
nie zmniejszenie liczby partit w parlamencie. Ich rozdrobnienie mialo
bowiem negatywny wplyw na tworzenie koalicji 1 efektywnosé rzadzenia.
Jednoczesnie jednak w ogdle implementacja instytucji progu wyborczego
w wyborach do DPR w 2009 r. 1 nastepnie jego stopniowe podwyzszanie
do obecnych 4% spowodowalo de facto wykluczenie z systemu partyj-
nego partii mniejszych’, w tym partii chrzeScijanskich. Obecne prawo
wyborcze w Indonezji sprzyja zatem wiekszym ponadreligijnym partiom
nacjonalistycznym 1 partiom islamskim.

74 K. Trzcinski, Centrypetalizm — integrujqcy system polityczny dla paristw wieloetnicznych. Zarys
teorii empirycznej, «Studia Polityczne» 2015, t. 39, nr 3, zwlaszcza s. 205-209.

75 Ustawa Republiki Indonezji nr 8 z 2012 r. dotyczgca wyboréw do Ludowej Izby Reprezentan-
téw, Regionalnej Rady Reprezentantéw i Regionalnych Izb Reprezentantéw, art. 8 (2) (b)—(d).
Ustawa Republiki Indonezji nr 2 z 2011 r. o partiach politycznych, art. 3 (2) (c), (d). Zob.
szerzej K. Trzcinski, Ograniczanie. .., s. 81-82.

76 Ustawa Republiki Indonezji nr 7 z 2017 r. dotyczgca wyboréw do Ludowej Izby Reprezentan-
téw, Regionalnej Rady Reprezentantéw i Regionalnych Izb Reprezentantéw, art. 414 (1).

77 Ustawa Republiki Indonezji nr 10 z 2008 7. dotyczqca wyboréw do Ludowej Izby Reprezentan-
téw, Regionalnej Rady Reprezentantéw i Regionalnych Izb Reprezentantéw, art. 202 (1).

78 Ustawa Republiki Indonezji nr 8 z 2012 r. ..., art. 208.

7 Por. D.L. Horowitz, Constitutional..., s. 187; EE. Siregar, The Political Context of Judicial
Review in Indonesia, «Indonesia Law Review» 2015, t. 2, s. 220.
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W niesprzyjajacych warunkach prawnych dla dziatania partii chrze-
Scyjanskich wielu chrzeécijan przyjeto taktyke cztonkostwa 1 popierana
najwickszych partii ponadreligijnych, w tym wiodgce] w koalicji rzado-
wej centrowo-lewicowe] PDI-P oraz gléwnej partii opozycyjnej Gerindra,
ktéra, mimo ze ma charakter ponadreligijny, to jest partig prawicowg
1 posiada kilka skrzydet religijnych, w tym skrzydio chrzescijanskie, Gera-
kan Kristiani Indonesia Raya (GEKIRA, Chrzescijanski Ruch Wielkiej
Indonezji). Taktyka ta spowodowata drastyczny spadek znaczenia partii
chrzescijanskich réwniez w wyborach prowincjonalnych 1 lokalnych.

Podsumowanie

Partie religijne, i1slamskie 1 chrze$cijanskie, powstaly na obszarze
wspolczesne] Indonezji jeszcze za czaséw kolonialnych. Ich rozwdj nasta-
pil w okresie rzgdéw Sukarno. Wraz z rozwojem autorytarnych rzgdéw
Suharto tylko jedna partia islamska mogta dziala¢ legalnie, zas§ partie
chrzescijanskie zostaly przymusowo wchloniete przez ponadreligijng
partie nacjonalistyczng, opozycyjng wobec Suharto. Po upadku Suharto
w 1998 1., wraz z poczatkiem demokratyzacji nastapil ponowny rozkwit
partii religijnych, islamskich 1 chrzeScijanskich. Rzadzaca w Indone-
zj1 wiekszo$§¢ muzulmanska sukcesywnie przeprowadzata jednak takie
zmiany w prawie o partiach politycznych 1 prawie wyborczym, ktére
silnie utrudnily dziatalno$é partii chrzescijahskich. Mimo ze Indonezja
jest obecnie uznawana za panstwo demokratyczne8?, panuje W niej pry-
mat rozwigzan pomagajacych w politycznym zrzeszaniu si¢ muzulma-
néw w ramach partii religijnych 1 jednoczes$nie de facto odbierajacych te
samg mozliwo§¢ chrzeScijanom, ktérzy stanowig ok. 10% spoteczehstwa
Indonezj, tj. ok. 28 milionéw obywateli. Ta mniejszo$¢é religijna moze
sie aktywnie realizowac politycznie jedynie dzialajac w ponadreligijnych
partiach nacjonalistycznych, w ktérych dominujg liberalni muzutmanie.
Partie chrze$cijanskie nie majg za$ obecnie zadnego znaczenia politycz-
nego w Indonezji, cho¢ teoretycznie moga funkcjonowac.

Partie islamskie odgrywajg natomiast istotng role stabilizujacy sytu-
acje polityczng w Indonezji. Uczestnicza one bowiem w przedwyborczych
koalicjach prezydenckich 1 dzielg wladze z ponadreligijnymi partiami

80 Cho¢ jest to demokracja uznawana za wadliwg. Zob. szerzej K. Trzcinski, ,Demokra-
cja o niskiej jakosci” (low-quality democracy) — zasadnos¢ stosowania pojecia i horowitzowska
egzemplifikacja na przykladzie Indonezji, «Studia Polityczne» 2016, t. 44, nr 4, s. 167-189.
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nacjonalistycznymi w kolejnych gabinetach. Ograniczajg radykalizacje
segmentu muzulmanskiego 1 jednoczes$nie wychodza naprzeciw poli-
tycznym potrzebom znacznej czeSci jego nieliberalnego podsegmentu.
Zarazem mogg realizowaé niektére cele islamu politycznego 1 ambicje
polityczne jego elit, tworzonych przez rozmaitych aktywistéw religijnych,
w tym uczonych 1 duchownych muzulmanskich. Elity te poprzez partie
polityczne otrzymuja dostep do réznych débr, w tym zwlaszcza uzyskuja
udzial we wtadzy, ale pod warunkiem wyrzeczenia si¢ radykalizmu 1 eks-
tremizmu.

Dzieki partiom religijnym panstwo kontroluje rozwéj koncepcji islamu
politycznego. Elity partii islamskich, kreujac wzorce aktywnosci na styku
religii 1 polityki, majag bowiem wplyw na poglady swych zwolennikow
1 ich dziatania. Partie religijne kanalizuja 1slam polityczny w Indonezji
w granicach dozwolonych przez prawo 1 ograniczajg pozasystemowg dzia-
falnos§¢ aktywistéw religijnych, ktérych kuszg korzySciami zwigzanymi
z dzialalnoScig polityczng w granicach dozwolonych przez prawo.

Prawo indonezyjskie pozwala za$ na funkcjonowanie tylko tych partii
1islamskich, ktére de facto zgadzaja sie na czeSciowe ,rozbrojenie” islamu
politycznego z jego najbardziej radykalnych celéw, takich jak budowa
panstwa teokratycznego 1 wdrozenie w catej Indonezji szariatu. Pahstwo
wprowadza zatem pewien klincz czy tez impas, ktory, poki co, skutecznie
ujarzmia 1slam polityczny. Umiarkowani stronnicy idei braku rozdziatu
panstwa 1 religii mogg bowiem glosowad na partie islamskie. Z kolei dla
0s6b o pogladach radykalnych, a zwlaszcza skrajnie radykalnych programy
tych partii sg zwykle zbyt ,miekkie” 1 oportunistyczne, a w rezultacie nie
do przyjecia. Zazwyczaj nie glosuja one w wyborach w ogédle 1 pozostaja
poza systemem politycznym. W rezultacie koncepcja islamu politycz-
nego ma niewielkie empiryczne pole manewru, a zwolennicy ogétu jej
zalozen nie mogg dziataé legalnie.
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