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Summary

This dissertation investigates the role of the Java-Instituut and
the network of notable intellectuals connected to it, scrutinizing
the discourses of Javanese culture, identity, and nationalism.
The study focuses on two central themes: first, the development
of the Java-Instituut as a formal institution and the role of its
members in shaping Indonesian nationalism; and second, the
more diffuse social network around it, encompassing a diverse
group of people, including Dutch-trained scholars, Javanese
noblemen, Islamic leaders, nationalist figures, Chinese
intellectuals, Sumatran-born writers, and even a Jewish
socialist. The aim of this study is to acquire a deeper
understanding of the role of this network in the development of
Java-centric politics and identity in Indonesia from the late
colonial to the early decades of the nation-building period.

The Java-Instituut was a scholarly association
established by Javanese intellectuals and some Dutchmen in
Surakarta in 1919 as a result of the Congress for Javanese
Cultural Development. Numerous previous studies have
expressed skepticism about this institution's contributions
beyond the scholarly realm and Dutch-language audiences.
However, an examination of the cultural network of the Java-
Instituut reveals that its members and associates played key
roles in society and politics, from the late colonial through the
post-independence nation-building period. Unlike other learned
societies in European colonies, the Java-Instituut was less
associated with the colonial state, and it incorporated to a greater
extent the nationalist aspirations of that era. The cultural
network centered on the Java-Instituut was of great importance
to the development of modern national movements, particularly
in the educational and cultural spheres. Key figures in this
network included Prince Mangkunegara VII of Surakarta,



prominent Javanese intellectuals Hoesein Djajadiningrat and
Poerbatjaraka, and left-leaning Javanologist Prijana. These
figures' life histories help to answer the questions posed in this
thesis: what was Java-centric nationalism about? How did the
ideas of the Java-centric nationalists relate to Indonesian
nationalism? What were their ideas on Javanese culture, identity,
and ethnicity? To what extent did their ideas influence the
development of both Javanese and Indonesian nationalism, from
the formative period of the early twentieth century to the time of
practical nation-building in the mid-twentieth century?

Chapter 1 presents a general introduction. In this
chapter, I provide an overview of the methodology and conceptual
framework, focusing on the phenomenon of cultural nationalism,
the specific research questions, and the sources used for the
study. In this chapter, I introduce the key figures in the Java-
Instituut's cultural network and the main elements of Java-
centric nationalism. I engage with several existing works on the
history of Indonesian nationalism and cultural nationalism in
general. In my study, I examine the integration of Java-centric
cultural nationalism into Indonesian nationalism, a topic
previously overlooked in scholarly works. The following chapters
are organized chronologically, each focusing on a particular time
period and on the roles of key figures of that period in the
development of nationalism in Java and Indonesia. By
consistently covering all periods, including that of the
revolutionary transition to independence, I avoid the kind of
"leapfrogging fallacy" which refers to affect studies that only
compare the colonial and postcolonial periods.

In Chapter 2, I describe the emergence of the Java-
Instituut and its cultural network. By looking beyond the origin
of this institute, I seek to connect the idea of establishing a
learned society with the rise of nationalism in early twentieth-
century Java. This institute was founded during the late colonial
period, sometimes known as the Zaman Pergerakan or the Age of
Motion. This period saw the rise of Javanese nationalism,
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Indonesian nationalism, Islamic revivalism, and international
communism. A group of diverse figures, including princes from
Javanese courts, bureaucrats, physicians, students, and
politicians, initiated the Congress for Javanese Cultural
Development in 1918. The congress became an arena for debate
between Javanese nationalism and Indies (not yet Indonesian)
nationalism, leading to the establishment of the Java-Instituut to
promote knowledge and understanding of Javanese culture
through congresses, exhibitions, discussions, publications, and
other activities.

Hoesein Djajadiningrat, the first Indonesian doctorate
recipient, led the Java-Instituut from its inception until its official
liquidation in 1959. He held various responsibilities, including
being a professor of the Malay language in the Rechtshogeschool
(Legal academy) at Weltevreden, Batavia, and editing influential
journals like Djawd, which echoed the idea of Javanese
nationalists. The Java-Instituut also published Pusaka Djawi, a
Javanese language and character magazine from 1922 to 1936,
and Pusaka Sunda, a Sundanese with Latin characters from
1922 to 1929. However, all magazines in vernacular languages
failed in the early years of  publication, with
only Djawa consistently printing 1,000 copies of each edition
since the first issue. Pusaka Djawi contained a greater variety of
articles than Pusaka Sunda, including etymological discussions
on many Javanese words, folklore, and rites related to specific
regions in Java, as well as a lengthy series of Javanese versions
of the Mahabharata story.

The Java-Instituut's genesis and early years can be
traced back to debates regarding nationalism debates in Java
that had already emerged and culminated during the Congress
for Javanese Cultural Development in 1918. The institute
included a diverse range of members, including Hoesein
Djajadiningrat and Poerbatjaraka, who proposed a critical
modern approach to the Javanese past that was inspired by
Western scholarship, while Soetatmo Soeriokoesoemo and the
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Taman Siswa school advocated for the use of a Javanese
historiography based on the traditional Babad (Javanese
historical texts). Some Javanese nationalists associated with the
Boedi Oetomo (Noble Endeavour) organization dedicated their
energies less to politics than to cultural and educational
activities. Two of them, Soetatmo Soerjokoesoemo and Soewardi
Soerjaningrat, founded Taman Siswa (Garden of Pupils), a
Javanese-inspired educational movement and school system that
was to have a profound influence on later nationalist leaders and
thinking.

From the second half of the 1920s onward, the younger
generation of nationalists became committed to the cause of
Indonesian unity. Indonesian students who graduated in the
Netherlands were prominent in popularizing this idea. However,
Javanese nationalism did not disappear. Prince Prangwedana,
also known since 1924 as Mangkunegara VII, was one of those
who continued to promote it and support the organizations and
activities associated with it.

Chapter 3 focuses on the period between the end of the
1920s and the Second World War. This chapter investigates the
role of Prince Mangkunegara VII from Surakarta as a prominent
figure in the Indonesian nationalist movement. He was a key
figure in the cultural network centered on the Java-Instituut and
was its honorary chairman. Focusing on the role of Prince
Mangkunegara VII, especially his cultural projects, I explain how
the Java-centric ideas assimilated into Indonesian nationalism
in the 1930s, which encountered less opposition than in earlier
periods. Mangkunegara VII maintained favorable relations with
many famous Indonesian nationalist figures, including Soetomo
and the later president, Sukarno. His influence, thus, extended
far beyond the territory of his own Mangkunegaran court. Within
that territory, he initiated several projects embodying or
symbolizing the pursuit of a fundamental union between a ruler
and his subjects (pamoring kawula-gusti).



Mangkunegara VII was a cultural nationalist who played
a pivotal role in defining Javanese culture and reconciling
Javanese and Indonesian nationalism. He engaged in extensive
communication with prominent European scholars and officials,
actively contributing to the production of academic knowledge
about Javanese culture. While some other Javanese nationalists
regarded Islam as essentially foreign to that culture,
Mangkunegara VII took a different view and made positive
gestures toward Islamic leaders and institutions, especially when
he was on the Mangkunegaran throne. He drew particular
attention to the Dewa Ruci story in Javanese wayang theatre,
which he saw as promoting a manifestation of the union between
the lord and his subjects, a synthesis of Islamic and pre-Islamic
beliefs, as well as a lesson in the kind of consensual political
leadership appropriate to a princely ruler.

The cultural network of the institute also included
Sukarno, the most prominent nationalist in Indonesia. Sukarno
embraced several elements of Java-centric nationalism and used
them to propagate Indonesian nationalism. He was responsible
for popularizing the idea of gotong royong (mutual assistance)
among members of the national movement. This concept began
to be influential in the 1930s and became of great importance
during the period of Indonesian nation-building when Sukarno
became the first president of the newly independent republic.
While the idea that Java-centric nationalists were concerned
mainly with narrow interests and elite groups may make some
sense in relation to the early 1920s, the unifying and bridging
role of the Java-centric cultural network, particularly
Mangkunegara VII, within the nationalist world during the 1930s
and up to the end of the Dutch colonial era is impossible to deny.
Mangkunegara VII was also much involved in recovering and
preserving Javanese and Indonesian cultural heritage, being an
active sponsor of archaeological projects in Central and East
Java. His efforts in this area continued beyond the end of the



colonial period, serving neither Dutch imperialism nor Javanese
chauvinism, but rather the Indonesian nation-building project.

Chapter 4 covers the dramatic changes that took place
during the Japanese military's occupation of Java after the Dutch
surrendered in March 1942 and the subsequent revolution
following Indonesia's declaration of independence in 1945. The
cultural network of the Java-Instituut played a crucial role in
shaping Indonesian identity between 1940 and 1950. Hoesein
Djajadiningrat, a prominent figure in the cultural network,
contributed to the preparation of Indonesia’s 1945 national
constitution. The concepts of pamoring kawula gusti and gotong
royong continued to be important throughout this turbulent
decade, as did the memory of the glorious pre-colonial Javanese
kingdom of Majapahit, which had been promoted before both as
the epitome of Javanese power and as a sort of premonition of
the Indonesian nation-state. According to Sukarno, Gotong
Royong became the essential principle of the Indonesian nation
when he presented his ideas about state ideology to the
Investigating Committee for Preparatory Work for Indonesian
Independence (BPUPK) in June 1945.

Besides Djajadiningrat, I also focus in this chapter on
another member of the cultural network, Poerbatjaraka, who had
achieved prominence in the 1930s, obtaining a doctoral degree
from Leiden University, working as curator of what would become
the national museum in Jakarta. He was responsible for creating
a catalog of the Javanese manuscripts at the museum.
Poerbatjaraka also served as the chairman of the inaugural
Kongres Bahasa Indonesia (Indonesian Language Congress) of
1938. He was actively involved in the Indonesian literary
magazine Poedjangga Baroe, which he co-edited from 1936 to
1939.

The Indonesian revolution of 1945-49 had a significant
cultural aspect, and it was a crucial moment at which many
elements of Javanese cultural nationalism were appropriated



into the Indonesian nation-building project. Despite the eclipse
of the Javanese language by Indonesian, other elements of
Javanese nationalism proved useful to Indonesia in this decade
that was full of turbulent changes. Besides gotong royong, they
included kekeluargaan or the ‘family principle’, another form of
collectivistic ideology. Meanwhile, the glorious past of the Hindu-
Buddhist kingdom of Majapahit continued to be a widely tapped
source of inspiration for Indonesians in terms of culture and the
way the new state was imagined territorially.

After the Second World War, Taman Siswa founder Ki
Hadjar Dewantara became Indonesia's first minister of education
and culture. This period also marked the beginning of the rapid
ascent of Prijana, a new actor within the cultural network, in the
field of education and culture in the newly independent
Indonesia.

In Chapter 5, Iexplorethe role of Java-centric
nationalism in Indonesian nation-building from the demise of the
United States of Indonesia in 1950 to the dawn of Indonesia's
New Order in 1966. In this chapter, Prijana is a key figure in the
cultural network. Prijana was not only a public intellectual, but
also held important political positions during Indonesia's crucial
period of nation-building. Indeed, he was the longest-serving
government minister of the Sukarno period. In 1954, Prijana won
the Soviet Union’s Stalin Peace Prize, joining international
artists, scholars, writers, and politicians such as Pablo Neruda,
Pablo Picasso, and Fidel Castro. Prijana's story from this period
offers a perfect example of how Java-centric elements continued
to influence Indonesian nation-building projects in this period.
With his extensive knowledge as a scholar, personal experience
as an artist, and prolific ability as a writer, Prijana was a very
well-known figure in this period. His sympathy for radical ideas
made him a natural ally of Sukarno during the period of Guided
Democracy (1959-1965). He became Sukarno's minister and
close confidant, representing a left-wing variant of Java-centric
nationalism.



Although Java-Instituut became defunct during the
Japanese Occupation and was officially dissolved in 1959, its
tangible and intangible legacies, such as the Sana Budaja
cultural museum in Yogyakarta, the network, and the promotion
of Javanese identity, continued to exert influence during the
1950s and 1960s. Contrary to being marginalized and outdated,
Java-centric cultural nationalism remained central to the
Indonesian Republic's government and educational system. The
Department of Education, Teaching, and Culture was vital in
spreading Javanese cultural nationalist ideas within the
framework of its Indonesian nation-building projects.

Officials acknowledged the heyday of Majapahit as the
golden era of the Indonesian nation, and proceeded to attach
ancient Javanese names to modern projects and institutions,
from universities to state policies. Dissenting voices, such those
of Islamists intent on establishing an Islamic state, remained
marginal in public life. Non-Javanese figures like Muhammad
Yamin, who published several influential books on Indonesian
history until his death in 1962, also supported the persistence of
Javanese ideas.

The period from the 1950s until the end of Sukarno's
presidency is important for assessing the continuity and
discontinuity of Java-centric cultural nationalism in the modern
Indonesian state. Java-centric cultural ideas deeply influenced
the general public, despite the political side of Javanese
nationalism having disappeared in the previous decades. Rather
than being a cultural imperialist project, the incorporation of
various Javanese ideas during that period was an integral part of
Indonesian nation-building.

In the final chapter, Chapter 6, I highlight some key
findings of this research. The Java-Instituut was not just an
institution, but also a network of intellectuals who engaged in
nation- and state-building activities from the late colonial era to
the early decades of post-independence Indonesia. During this



period, the intellectuals of what I called the ‘cultural network’
became prominent figures and held important public positions,
especially in the fields of education and culture. They
successfully promoted Javanese culture and positioned it in
harmony with Indonesian nationalism. The Java-Instituut was
not established for purely scientific purposes. During the
Congress for the Javanese Cultural Development in 1918, many
advocates of nationalism endorsed the need for a scholarly
institution to study Javanese culture and history, with Javanese
rather than Europeans taking the initiative. From the very
beginning, the Java-Instituut was geared towards the idea of
cultural nationalism.

Like their counterparts in other colonized nations, the
intellectuals in this network also made various efforts to address
educational issues in Java. Several Java-Instituut congresses
paid particular attention to this subject, ranging from how to
study and write history to the importance of establishing
universities in Indonesia. On a more popular level, Ki Hajar
Dewantara and his colleagues in Taman Siswa proposed a
national education system that blended Javanese values with
international educational trends at that time, such as the rise of
Montessori schooling. In the first two decades of Indonesia’s
decolonization, network members even became Ministers of
Education, Teaching, and Culture. Through this and other
channels, the Java-Instituut's cultural network promoted a
variety of Java-centric ideas, including the glorious past of
Majapahit, gotong royong, and the centrality of pluralism and
syncretism to Indonesian nationalism.

In conclusion, Java-centric ideas remained crucial to
Indonesia throughout its period of decolonization and beyond. It
is thanks to this continuity that in 2018, the Indonesian
government had no problem staging an Indonesian cultural
congress to celebrate the centenary of the 1918 Javanese cultural
congress.
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A final section of the concluding chapter explores the
parallels and contrasts between the Java-Instituut and its
Burmese near-equivalent, the Burma Research Society (BRS), in
the development of cultural nationalism in their own countries.
Like the Javanese in Indonesia, the Burmese were also the
largest and most prominent in their respective states. During the
colonial period, the Java-Instituut and the Burma Research
Society (BRS) were both critical learned societies promoting
varieties of cultural nationalism. Both also endeavored to
construct a glorious past for the new nation. Interestingly, there
was direct correspondence between these societies in the 1930s,
and exchanges of scholarly publications.

Due to the exclusive character of Burmese-Buddhist
nationalism in colonial Myanmar, the fate of Burmese cultural
nationalism significantly differed from that of Javanese
nationalism. In Burma, no reconciliation took place between the
cultural nationalism of the dominant ethnic group — and, for the
most part, of the BRS — and the colony-wide political nationalism
necessary to replace the colonial state with a single consensually
conceived nation-state. The result has been a post-independence
history of ethnic conflict and separatism. It is possible that if
Europeans had conquered Burma at an earlier date, and the
memory of its independence had faded as in the case of Java,
things would have been different. However, as it was, the cultural
nationalism of the BRS tended to be divisive rather than
inspirational to the anticolonial struggle.

There were other contrasts between the BRS and the
Java-Instituut, too. The BRS, for instance, emerged with
Europeans playing a more significant role than the Burmese or
other non-European members. Nevertheless, the reasons for
their divergent histories are still unclear. This highlights the
imperative to conduct additional research on cultural
nationalism and its interaction with political nationalism in
Southeast Asia. Compared to Europe, particularly Eastern
Europe, the level of study in this field remains inadequate. In
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current debates about decolonization, the critical examination of
nationalist ideas since their embryonic phase in the colonial
period is indispensable. Therefore, it is important to transcend
the conventional framework of nationalist historiography and
redirect our attention toward this critical domain of research.
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Samenvatting

Dit proefschrift onderzoekt de rol van het Java-Instituut en zijn
netwerk van vooraanstaande intellectuelen in de ontwikkeling
van het discours over de Javaanse cultuur, identiteit en
nationalisme. De studie richt zich op twee centrale thema's: het
Java-Instituut als formeel instituut en de rol van zijn leden in het
vormgeven van Indonesisch nationalisme, en het meer diffuse
sociale netwerk dat een diverse groep mensen omvatte,
waaronder in Nederland opgeleide geleerden, Javaanse
edellieden, islamitische leiders, nationalistische figuren, Chinese
intellectuelen, in Sumatra geboren schrijvers en een Joodse
socialist. Het doel van deze studie is om meer inzicht te geven in
de rol van dit netwerk in de ontwikkeling van de Java-centrische
politiek en identiteit van Indonesié vanaf de laat-koloniale
periode tot de eerste decennia van de periode van natievorming.

Het Java-Instituut was een wetenschappelijke vereniging
die in 1919 in Surakarta werd opgericht als resultaat van het
Congres voor Javaanse Culturele Ontwikkeling. Tal van eerdere
studies hebben zich sceptisch uitgelaten over de politiek-
culturele bijdragen van het instituut buiten het
wetenschappelijke domein en het Nederlandstalige publiek. Door
het culturele netwerk van het Java-Instituut serieus te
bestuderen kan men echter niet voorbijgaan aan hun rol in de
periode van de laatkoloniale tot de Indonesische natievorming. In
tegenstelling tot andere geleerde genootschappen in Europese
kolonién was het Java-Instituut minder verbonden met de
koloniale staat en incorporeerde het de nationalistische
aspiraties van die tijd. Het culturele netwerk rond het Java-
Instituut speelde een cruciale rol in de ontwikkeling van moderne
nationale bewegingen, met name op het gebied van onderwijs en
culturele kwesties. Belangrijke figuren in dit netwerk waren Prins
Mangkunegara VII, prominente Javaanse intellectuelen als
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Hoesein Djajadiningrat en Poerbatjaraka, en de linkse
Javanoloog Prijana. De levensgeschiedenissen van deze figuren
helpen bij het verkennen van de onderzoeksvragen van dit
proefschrift: Waar ging het Java-centrisch nationalisme over?
Hoe verhielden de ideeén van de intellectuelen in dit netwerk zich
tot het Indonesisch nationalisme? Wat waren hun ideeén over
Javaanse cultuur, identiteit en nationalisme? In hoeverre
beinvloedden hun ideeén de ontwikkeling van het Javaanse en
Indonesische nationalisme vanaf de vormingsperiode tot aan de
politiek van natievorming in het onafhankelijke Indonesié van de
jaren 1950?

In hoofdstuk 1, de inleiding, geef ik een overzicht van de
methodologie en het conceptuele kader, met speciale aandacht
voor cultureel nationalisme, de onderzoeksvragen en de bronnen
die voor dit onderzoek zijn gebruikt. In dit hoofdstuk introduceer
ik de sleutelfiguren in het culturele netwerk van het Java-
Instituut en de belangrijkste thema’s van Java-centrisch
nationalisme. Ik verhoud me tot verschillende studies over de
geschiedenis van Indonesisch nationalisme en -cultureel
nationalisme in het algemeen. In mijn studie onderzoek ik de
integratie van Java-centrisch cultureel nationalisme in
Indonesisch nationalisme, een onderwerp dat voorheen in veel
studies over het hoofd werd gezien. In mijn proefschrift deel ik de
volgende hoofdstukken op in verschillende tijdsperioden om de
rol van sleutelfiguren te analyseren en hoe hun ideeén de
ontwikkeling van het nationalisme in Java en Indonesié
beinvloeden. Door deze strategie te gebruiken voorkom ik een
zogenaamde ‘leapfrogging fallacy’ bij het onderzoeken van het
verleden, zodat bepaalde periodes in chronologische samenhang
met elkaar worden bestudeerd.

In hoofdstuk 2 onderzoek ik het ontstaan van het Java-
Instituut en zijn culturele netwerk. Door verder te kijken dan de
oorsprong van dit instituut, probeer ik het idee van de oprichting
van een geleerd genootschap te verbinden met de opkomst van
het nationalisme in het begin van de twintigste eeuw op Java. Dit
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instituut werd opgericht tijdens de laat-koloniale periode, die
bekend staat als de zaman pergerakan oftewel het Tijdperk van
Beweging. In deze periode kwamen het Javaanse nationalisme,
het Indonesische nationalisme, het islamitisch revivalisme en het
internationale communisme op. Een groep van verschillende
figuren, waaronder prinsen van Javaanse hoven, bureaucraten,
artsen, studenten en politici, initieerde het Congres voor
Javaanse Culturele Ontwikkeling in 1918. Het congres werd een
arena voor debat tussen Javaans nationalisme en Indische (nog
niet Indonesisch) nationalisme, wat leidde tot de oprichting van
het Java-Instituut om kennis en begrip van de Javaanse cultuur
te bevorderen door middel van congressen, tentoonstellingen,
discussies, publicaties en andere activiteiten.

Hoesein Djajadiningrat, de eerste Indonesische
doctorandus, leidde het Java-Instituut vanaf de oprichting tot de
officiéle = opheffing in 1959. Hij had verschillende
verantwoordelijkheden, waaronder professor in de Maleise taal
aan de Rechthogeschool in Weltevreden, Batavia, en het
publiceren van invloedrijke tijdschriften zoals Djawd, waarin de
ideeén van Javaanse nationalisten doorklonken. Het Java-
Instituut gaf ook Pusaka Djawi uit, een tijdschrift in Javaanse
taal en met Javaanse karakters van 1922 tot 1936, en Pusaka
Sunda, een Soendanees met Latijnse karakters van 1922 tot
1929. Alle tijdschriften in de volkstalen mislukten echter in de
eerste jaren van publicatie, en alleen van Djdwd rolde consequent
1.000 exemplaren van elke editie sinds de eerste uitgave van de
pers. Pusaka Djawi bevatte een grotere verscheidenheid aan
artikelen dan zijn broertje, waaronder etymologische discussies
over veel Javaanse woorden, folklore en rituelen met betrekking
tot specifieke regio's op Java, evenals een lange reeks Javaanse
versies van het Mahabharata-verhaal.

Het ontstaan en de beginjaren van het Java-Instituut zijn
terug te voeren op de debatten over nationalisme op Java die al
tijdens het Congres waren ontstaan en hun hoogtepunt
bereikten. Het instituut bestond uit een verscheidenheid aan
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leden, waaronder Hoesein Djajadiningrat en Poerbatjaraka, die
een kritische moderne benadering voorstelden die zich hield aan
door het Westen ontwikkelde criteria, terwijl Soetatmo
Soeriokoesoemo en de Taman Siswa school pleitten voor het
gebruik van Javaanse geschiedschrijving zoals Babad.
Verschillende Javaanse nationalisten bij Boedi Oetomo en het
Comité voor het Javansch Nationalisme wijdden hun energie niet
alleen aan  politiek, maar ook aan cultuur en
onderwijsactiviteiten. Soetatmo Soerjokoesoemo, die zeer
betrokken was bij onderwijsactiviteiten, speelde een centrale rol
in het ontstaan van de Taman Siswa beweging. Samen met
andere nationalisten, Soewardi Soerjaningrat, Soerjo Poetro en
anderen, nam Soetatmo actief deel aan de embryonale fase van
de Taman Siswa.

De dynamiek van de ontwikkeling van de Javaanse
identiteit en het nationalisme ging door, ondanks de inzet van de
jongere generatie om hun idee van Indonesische eenheid te
onderschrijven sinds de tweede helft van de jaren 1920. Veel
Indonesische studenten die in Nederland afstudeerden
propageerden hetzelfde idee. Het Javaanse nationalisme
verdween echter niet; Prins Prangwedana of Mangkunegara VII,
een andere prominente promotor van het Javaanse nationalisme,
was nog steeds actief en steunde verschillende organisaties en
activiteiten op Java.

In hoofdstuk 3 ligt de nadruk op de periode tussen het
einde van de jaren 1920 en de jaren 1930. Dit hoofdstuk
onderzoekt de rol van Prins Prangwedana, of Mangkunegara VII,
een prominente figuur in de Indonesische nationalistische
beweging. Hij was een sleutelfiguur in het culturele netwerk en
werd erevoorzitter van het Java-Instituut. Ik concentreer me op
de rol van prins Mangkunegara VII, vooral op zijn culturele
projecten, en leg uit hoe de Java-centrische ideeén werden
opgenomen in het Indonesische nationalisme in de jaren 1930,
dat minder tegenstand ondervond dan in eerdere periodes.
Mangkunegara VII onderhield goede relaties met vele beroemde
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Indonesische nationalistische figuren, waaronder Dr. Soetomo
uit Surabaya en Ir. Sukarno, die een belangrijke rol speelden in
de nationale beweging. Mangkunegara's invloed reikte verder dan
het territorium van zijn hof; hij initieerde verschillende projecten
in het territorium van Mangkunegaran om het streven naar een
unie tussen de heerser en zijn onderdanen
(pamoring/ manunggaling kawula-gusti) te symboliseren.

Mangkunegara VII was een cultureel nationalist die een
centrale rol speelde bij het definiéren van de Javaanse cultuur en
het verzoenen van het Javaanse en Indonesische nationalisme
met elkaar. Hij onderhield uitgebreide contacten met
vooraanstaande Europese geleerden en ambtenaren en droeg
actief bij aan de productie van kennis over de Javaanse cultuur.
Terwijl de Islam een ondergeschikte rol leek te spelen in het
Javaanse culturele nationalisme, maakte Mangkunegara VII de
rol van Islam in de Javaanse cultuur graag zichtbaar, vooral toen
hij op de troon van Mangkunegara zat. Mangkunegara VII
vestigde speciale aandacht op het Dewa Ruci-verhaal in Wayang
als een manifestatie van de vereniging tussen de heer en zijn
onderdaan, ook wel bekend als de pamoring kawula-gusti-leer.
Hij geloofde dat dit verhaal niet alleen een syncretisch aspect
belichaamt dat Islam en pre-islamitische ideeén verenigt, maar
ook dient als een les in ideaal leiderschap. Daarom initieerde
Mangkunegara verschillende projecten in het gebied van
Mangkunegara als een symbool van hoe de heerser en zijn
onderdanen naar eenheid zouden moeten zoeken.

Het culturele netwerk rekende ook Soekarno tot lid, de
meest prominente nationalist in Indonesié. Soekarno omarmde
verschillende elementen van het Java-centrische nationalisme en
gebruikte deze om het Indonesische nationalisme te propageren.
Hij was verantwoordelijk voor de verspreiding van gotong royong
onder een breder publiek. Dit concept begon invloed te krijgen in
de jaren 1930 en zou van nationaal belang worden in de periode
van de Indonesische natievorming toen Soekarno de eerste
president werd van de pas onafhankelijke republiek. Hoewel het
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idee dat Java-centrische nationalisten =zich voornamelijk
bezighielden met de geprivilegieerde belangen en elitegroepen
misschien enige steek houdt met betrekking tot het begin van de
jaren 1920, is de verenigende en overbruggende rol van het Java-
centrische culturele netwerk, in het bijzonder Mangkunegara VII,
binnen de nationalistische wereld in de jaren 1930 en tot het
einde van het Nederlandse koloniale tijdperk moeilijk te
ontkennen. Last but not least speelde Mangkunegara VII een
onmisbare rol in de ontwikkeling van het Javaanse en
Indonesische culturele erfgoed. Hij was actief betrokken bij
archeologische projecten in Midden- en Oost-Java en bleef
archeologische activiteiten ondersteunen tot het einde van de
Nederlandse koloniale periode. Ook in de jaren daarna bleef hij
zich inzetten, niet voor de Javaanse onafhankelijkheid maar voor
de natievorming van Indonesié.

Hoofdstuk 4 laat belangrijke veranderingen in Indonesié
zien, waaronder de bezetting van Java door het Japanse leger
nadat de Nederlanders zich in maart 1942 hadden overgegeven,
en de daaropvolgende revolutieperiode na de
onafthankelijkheidsverklaring van Indonesi¢ in 1945. Het
culturele netwerk van het Java-Instituut speelde een cruciale rol
in de vorming van de Indonesische nationale identiteit tussen
1940 en 1950. Hoesein Djajadiningrat, een prominente figuur in
het culturele netwerk, werd geconfronteerd met uitdagingen in
de samenwerking met de nieuwe heerser vanwege zijn eerdere
prominente posities in de Nederlands-Indische bestuur. Toch
droeg hij bij aan de voorbereiding van de grondwet van 1945 in
het Comité voor Voorbereidend Werk voor de Indonesische
Onafhankelijkheid. Verschillende concepten, zoals het glorieuze
verleden van Majapahit, pamoring/ manunggaling kawula gusti
en gotong royong, bleven bestaan gedurende dit turbulente
decennium. Gotong royong werd het essentiéle principe van de
Indonesische natie, volgens Soekarno, toen hij zijn idee over de
staatsideologie presenteerde voor het Onderzoekscomité voor de
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Voorbereidende  Werkzaamheden voor de Indonesische
Onafhankelijkheid (BPUPK) in juni 1945.

In dit hoofdstuk constateer ik ook dat de rol van
Poerbatjaraka prominenter is geworden in de ontwikkeling van
de Javaanse en Indonesische cultuur sinds de jaren 1930, naast
de rol van Hoesein Djajadiningrat. Na het behalen van zijn graad
aan de Universiteit Leiden, hervatte Poerbatjaraka zijn rol als
conservator van het BGKW-museum in Batavia. Hij werkte daar
tot de Japanners het overnamen. Hij was verantwoordelijk voor
het maken van een catalogus van de Javaanse manuscripten in
het BGKW-museum. Naast zijn professionele inspanningen droeg
Poerbatjaraka ook bij aan de ontwikkeling van de Indonesische
cultuur. Naast zijn functie als voorzitter van de inaugurele
Kongres Bahasa Indonesia, was Poerbatjaraka actief betrokken
bij Poedjangga Baroe, vooral van 1936 tot 1939, toen hij een van
de hoofdredacteuren van het tijdschrift was. In deze periode
mengde hij zich in een cultureel debat over de betekenis van de
oude Javaanse beschaving in het moderne Indonesié. Sommige
figuren waren van mening dat de Javaanse dominantie een
negatieve invloed zou hebben op de nieuwe natie, omdat de oude
Hindoe-Javaanse beschaving de meest gebruikte inspiratiebron
werd voor de Indonesische nationale cultuur. De afwijzing van
deze ideeén kwam van figuren die geloofden dat de nieuwe natie
de moderniteit geleidelijk moest omarmen in plaats van met
terugwerkende kracht te kijken naar de hoogtijdagen van het
verleden.

Het culturele aspect van de Indonesische revolutie is
belangrijk, omdat het een cruciaal moment was om veel
elementen van het Javaanse culturele nationalisme toe te
eigenen en te koppelen aan het Indonesische project van
natievorming. Ondanks deat de Javaanse taal zijn meerdere
moest erkennen in de Indonesische taal als de toekomstige lingua
franca, bleken andere elementen van het Javaanse nationalisme
nuttig in dit decennium vol turbulente veranderingen.
Verschillende culturele netwerkfiguren promootten concepten als
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kekeluargaan, pamoring kawula-gusti en gotong-royong als
kernwaarden van Indonesi¢ gedurende de jaren 1940. Het
glorieuze verleden van het hindoe-boeddhistische koninkrijk
Majapahit werd een veelgebruikte inspiratiebron voor
Indonesiérs in termen van cultuur en territoriale verbeelding voor
de nieuwe staat.

Na de Tweede Wereldoorlog kreeg het culturele netwerk
nieuwe kansen, waaronder de benoeming van Taman Siswa-
oprichter Ki Hadjar Dewantara tot de eerste minister van
onderwijs en cultuur van de Republiek. Deze periode markeerde
het begin van de snelle opkomst van Prijana, een nieuwe speler
binnen het culturele netwerk, op het gebied van onderwijs en
cultuur in het nieuwe onafhankelijke Indonesié.

In hoofdstuk 5 onderzoek ik de ontwikkeling van ideeén
over Java-centrisch nationalisme in de Indonesische
natievorming vanaf de ondergang van de Verenigde Staten van
Indonesié in 1950 tot het begin van de Nieuwe Orde in Indonesié
in 1966. In dit hoofdstuk is Prijana een sleutelfiguur in het
culturele netwerk. Prijana was niet alleen een publieke
intellectueel, maar hij bekleedde ook verschillende belangrijke
functies tijdens Indonesié's cruciale periode van natievorming.
Hij was de langstzittende minister van de Soekarno-periode. In
1954 won Prijana de Stalin Vredesprijs van de Sovjet-Unie,
samen met andere internationale kunstenaars, geleerden,
schrijvers en politici zoals Pablo Neruda, Pablo Picasso en Fidel
Castro. Prijana's verhaal in deze periode is een goed voorbeeld
van hoe het Java-gerichte culturele netwerk de Indonesische
natiebouwprojecten domineerden. Met zijn uitgebreide kennis als
geleerde, persoonlijke ervaring als kunstenaar en productieve
vaardigheid als schrijver, werd Prijana een zeer bekende figuur
in deze periode. Zijn sympathie voor radicale ideeén maakte hem
een natuurlijke bondgenoot van Soekarno tijdens de periode van
de geleide democratie vanaf de late jaren ‘S0. Hij werd Soekarno's
minister en naaste vertrouweling en vertegenwoordigde in die
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hoedanigheid een linkse variant van het Java-centrische
nationalisme.

Ondanks het feit dat het Java-Instituut tijdens de
Japanse bezetting ter ziele ging en in 1959 officieel werd
opgeheven, bleef de materiéle en immateriéle erfenis, zoals het
Sana Budaja Museum, het netwerk en de bevordering van de
Javaanse identiteit, invloed uitoefenen in de jaren 1950 en 1960.
In tegenstelling tot een gemarginaliseerd en verouderd
verschijnsel, zoals dat door sommige historici is beweerd, bleef
het Java-centrische culturele nationalisme centraal staan in de
regering en het onderwijssysteem van de Indonesische
Republiek. Onderwijs werd een van de belangrijkste
instrumenten in het project van natievorming, waarbij het
Departement van Onderwijs, Onderricht en Cultuur een
belangrijke rol speelde. Deze staatsinstelling speelde een rol in
het verspreiden van Javaanse cultureel-nationalistische ideeén
in de natievormingsprojecten.

Ambtenaren erkenden de hoogtijdagen van Majapahit als
het gouden tijdperk van de Indonesische natie en verbonden veel
oude Javaanse namen aan verschillende zaken, van
universiteiten tot staatsbeleid. Ondanks de integratie van
Javaanse ideeén in de natievormende projecten, bleven
afwijkende stemmen, zoals islamitische groeperingen en figuren
die een islamitische staat wilden vestigen, marginaal in het
openbare leven. Niet-Javaanse figuren zoals Yamin, die zijn
ideeén om het glorieuze verleden van het moderne Indonesié te
vieren populariseerde door verschillende boeken te publiceren en
zijn positie op nationaal niveau te gebruiken tot aan zijn dood in
1962, steunden Java-centrische ideeén.

De periode van de jaren 1950 tot het einde van
Soekarno's presidentschap is een belangrijke periode voor het
beoordelen van de continuiteit en discontinuiteit van het Java-
centrische culturele nationalisme in de moderne Indonesische
staat. Java-centrische culturele ideeén leverden verschillende
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thema’s, van het glorieuze verleden van Majapahit tot
syncretisme, die het bredere publiek beinvloedden, ondanks dat
de politieke kant van het Javaanse nationalisme in de
voorgaande decennia verdween. In plaats van een cultureel-
imperialistisch project, was de incorporatie van verschillende
Javaanse ideeén in die periode een langdurig en continu proces
van Indonesische natievorming.

In het laatste hoofdstuk, hoofdstuk 6, belicht ik een
aantal belangrijke bevindingen om de onderzoeksvragen van dit
proefschrift te beantwoorden. Het Java-Instituut was niet alleen
een instituut, maar ook een netwerk van intellectuelen die zich
bezighielden met natie- en staatsvormende activiteiten vanaf de
laat-koloniale tijd tot in de eerste decennia van het post-
onafhankelijke Indonesié. Gedurende deze periode werden deze
intellectuelen prominente figuren en bekleedden verschillende
belangrijke openbare functies, vooral op het gebied van onderwijs
en cultuur. Ze promootten met succes de Javaanse cultuur en
positioneerden deze in harmonie met het Indonesische
nationalisme. Het Java-Instituut werd niet opgericht voor puur
wetenschappelijke doeleinden. Tijdens het Congres voor de
Ontwikkeling van de Javaanse Cultuur in 1918 onderschreven
veel voorstanders van het nationalisme de noodzaak van een
wetenschappelijk instituut om de Javaanse cultuur en
geschiedenis te bestuderen, waarbij inheemsen in plaats van
Europeanen het initiatief namen. Vanaf het begin was het Java-
Instituut gericht op het idee van cultureel nationalisme.

Net als hun tegenhangers in andere gekoloniseerde
naties deden de intellectuelen in dit netwerk ook verschillende
pogingen om onderwijskwesties in Java aan te pakken.
Verschillende congressen van het Java-Instituut besteedden
speciale aandacht aan dit onderwerp, variérend van het
bestuderen en schrijven van geschiedenis tot het belang van
universiteiten in Indonesié. Op een meer populair niveau
formuleerden Ki Hajar Dewantara en zijn collega's in Taman
Siswa wat zij een nationaal onderwijssysteem noemden waarin
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veel Javaanse waarden en internationale onderwijscurricula uit
die tijd, zoals Montessori tijdens de laat-koloniale periode,
werden gemengd. In de twee eerste decennia van de
dekolonisatieperiode van Indonesié werden verschillende figuren
in dit netwerk zelfs minister van Onderwijs, Onderwijs en
Cultuur. De figuren in het culturele netwerk van het Java-
Instituut propageerden een verscheidenheid aan ideeén,
waaronder het glorieuze verleden van Majapahit, gotong royong,
de integratie van pluralisme en syncretisme in het Indonesische
nationalisme en zelfs het bereiken van een hegemoniale positie
daarin.

Concluderend, Java-centrische ideeén blijven cruciaal
voor Indonesié, en de continuiteit tussen het Javaanse culturele
congres van 1918 en de daaropvolgende culturele ontwikkeling
van Indonesié blijft zo belangrijk dat de Indonesische regering er
in 2018 geen probleem mee had om een Indonesisch cultureel
congres te organiseren om de honderdste verjaardag van deze
gebeurtenis in 1918 te vieren. Een gedetailleerde studie van het
Javaans cultureel nationalisme, met name vanuit het perspectief
van het culturele netwerk, onthult echter verschillende
contrasten met de officiéle Indonesische geschiedschrijving en
eerdere studies.

In de conclusie bespreek ik ook de mogelijke parallellen
tussen het Java-Instituut en de Burma Research Society (BRS)
in de ontwikkeling van cultureel nationalisme in hun eigen land.
In de geschiedenis van het cultureel nationalisme in Zuidoost-
Azi¢ werden de Birmezen ook een dominante etnische
gemeenschap in Myanmar of Birma. Tijdens de koloniale periode
waren het Java-Instituut en de Burma Research Society (BRS) de
twee belangrijkste geleerde genootschappen in Java en Birma die
het cultureel nationalisme bevorderden. Ze waren ook invloedrijk
in de ontwikkeling van cultureel nationalisme in hun
respectievelijke landen en ze hadden vergelijkbare pogingen om
zich een geidealiseerd glorieus verleden voor de nieuwe natie voor
te stellen. Interessant is dat er in de jaren 1930 correspondentie
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was tussen deze genootschappen, vooral over de uitwisseling van
hun wetenschappelijke publicaties.

Door het wunieke karakter van het Birmese
boeddhistische nationalisme in koloniaal Myanmar, was het lot
van het Birmese culturele nationalisme aanzienlijk anders dan
dat van het Javaanse nationalisme. De essenti€le taak van
natievorming, het creéren van een inclusieve nationale identiteit,
was mislukt sinds het begin van de nationalistische beweging in
de jaren 1930. De vorm van het antikoloniale nationalisme hangt
af van het tijdsverloop tussen de ondergang van de inheemse
staat en het begin van de ideologische veranderingen die het
westerse onderwijs teweegbracht. Als het koloniale regime veel
eerder begon dan het feiteliike jaar in Birma, is het niet
onmogelijk dat de geleerdenkring in Londen of een ander centrum
van kennisproductie een alternatieve naam zou geven aan de
toekomstige natie.

Ondanks vele overeenkomsten waren de BRS en het
Java-Instituut geleerde genootschappen in gekoloniseerde
naties, maar ze hadden belangrijke verschillen, vooral wat betreft
de vitale rol van gekoloniseerde figuren. Bij de BRS speelden
Europeanen een belangrijkere rol dan de Birmezen, Arakanezen
of andere niet-Europese leden. De parallel tussen het Java-
Instituut en de BRS benadrukt de noodzaak om aanvullend
onderzoek te doen naar cultureel nationalisme en de interactie
daarvan met politiek nationalisme in Zuidoost-Azié. Vergeleken
met Europa, met name Oost-Europa, blijft het niveau van de
studie op dit gebied ontoereikend. Het kritisch onderzoeken van
nationalistische ideeén sinds hun embryonale fase in de
koloniale  periode is  onmisbaar in  het  huidige
dekolonisatiediscours. Daarom 1is het belangrilk om het
conventionele kader van de nationalistische geschiedschrijving te
overstijgen en onze aandacht te richten op dit kritische
onderzoeksdomein.
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Ringkasan

Disertasi ini membahas peran Java-Instituut dan
jejaring intelektual terkemuka yang terhubung dengannya
dalam wacana budaya, identitas, dan nasionalisme Jawa.
Penelitian ini berfokus pada dua tema utama: menjelaskan Java-
Instituut sebagai sebuah lembaga dan peran para anggotanya
dalam membentuk nasionalisme Indonesia, dan meneliti jejaring
sosial yang lebih luas yang mencakup berbagai macam orang,
termasuk para cendekiawan yang dididik oleh Belanda, para
bangsawan Jawa, para pemimpin Islam, tokoh-tokoh nasionalis,
para cendekiawan Tionghoa, para penulis kelahiran Sumatra,
dan bahkan seorang sosialis Yahudi. Studi ini bertujuan untuk
mendapatkan pemahaman yang lebih mendalam tentang peran
jejaring ini dalam perkembangan ide-ide Jawa-sentris dalam
politik dan identitas di Indonesia dari masa kolonial akhir hingga
dekade awal periode pembangunan bangsa.

Java-Instituut adalah sebuah asosiasi ilmiah yang
didirikan di Surakarta pada tahun 1919 sebagai hasil dari
Kongres Pengembangan Kebudayaan Jawa. Sejumlah penelitian
sebelumnya telah mengungkapkan keraguan tentang kontribusi
lembaga ini di luar bidang keilmuan dan khalayak berbahasa
Belanda. Namun, dengan menilai jejaring budaya Java-Instituut,
kita tidak dapat mengabaikan peran mereka dari akhir masa
kolonial hingga masa pembangunan bangsa Indonesia. Tidak
seperti asosiasi ilmiah lainnya di koloni-koloni Eropa, Java-
Instituut tidak terlalu terkait dengan pemerintah kolonial dan
sejak awal merupakan aspirasi para tokoh nasionalis pada masa
itu. Jejaring budaya di sekitar Java-Instituut memainkan peran
penting dalam perkembangan pergerakan nasional modern,
terutama dalam bidang pendidikan dan kebudayaan. Tokoh-
tokoh kunci dalam jejaring ini termasuk Pangeran
Mangkunegara VII, intelektual Jawa terkemuka Hoesein
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Djajadiningrat dan Poerbatjaraka, dan ahli Jawa yang simpati
terhadap gerakan kiri, Prijana. Riwayat hidup para tokoh ini
membantu menjawab pertanyaan penelitian dalam tesis ini: apa
yang dimaksud dengan nasionalisme Jawa-sentris? Bagaimana
ide-ide mereka berhubungan dengan nasionalisme Indonesia?
Apa saja gagasan mereka tentang budaya, identitas, dan
nasionalisme Jawa? Sejauh mana ide-ide mereka mempengaruhi
perkembangan nasionalisme Jawa dan Indonesia dari periode
formatif hingga pembangunan bangsa?

Bab 1 menyajikan pengantar umum terkait Java-
Instituut beserta jejaring budayanya. Pada bab ini, saya
memberikan gambaran umum mengenai metodologi, kerangka
konseptual, dengan fokus khusus pada nasionalisme kultural,
pertanyaan-pertanyaan penelitian, dan sumber-sumber yang
digunakan wuntuk penelitian ini. Pada bab ini, saya
memperkenalkan tokoh-tokoh kunci dalam jejaring budaya
Java-Instituut dan elemen-elemen utama nasionalisme Jawa-
sentris. Studi ini meninjau kembali beberapa karya tentang
sejarah nasionalisme Indonesia dan nasionalisme kultural
secara umum. Dengan menganalisis terserapnya ide-ide
nasionalisme kultural Jawa-sentris dalam nasionalisme
Indonesia, karya ini mengisi ruang yang belum dijamah oleh
penelitian-penelitian sebelumnya. Dalam disertasi saya, saya
membagi bab-bab berikut ini berdasarkan beberapa periode
waktu untuk menganalisis peran tokoh-tokoh kunci dan
bagaimana ide-ide mereka mempengaruhi perkembangan
nasionalisme di Jawa dan Indonesia. Dengan menggunakan
strategi ini, saya mencegah terjadinya "leapfrogging fallacy"
ketika meneliti masa lalu, khususnya masa kolonial.

Pada Bab 2, saya menjelaskan kemunculan Java-
Instituut dan jejaring kultural yang terkait dengan asosiasi ini.
Dengan menganalisis jejaring tersebut, kita dapat melihat
hubungan antara suatu asosiasi ilmiah dengan bangkitnya
nasionalisme pada awal abad kedua puluh di Jawa. Lembaga ini
didirikan pada suatu masa yang dikenal sebagai zaman
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pergerakan. Periode ini merupakan masa kebangkitan
nasionalisme Jawa, nasionalisme Indonesia, kebangkitan Islam,
dan komunisme internasional. Sekelompok tokoh yang terdiri
dari berbagai kalangan, termasuk pangeran dari istana Jawa,
birokrat, dokter, mahasiswa, dan politisi, memprakarsai Kongres
Pengembangan Kebudayaan Jawa pada tahun 1918. Kongres ini
menjadi ajang perdebatan antara nasionalisme Jawa dan
nasionalisme Hindia, yang berujung pada pendirian Java-
Instituut untuk mempromosikan pengetahuan dan pemahaman
tentang budaya Jawa melalui kongres, pameran, diskusi,
publikasi, dan kegiatan lainnya.

Hoesein Djajadiningrat, penerima gelar doktor pertama
dari Indonesia, memimpin Java-Instituut dari awal berdirinya
hingga resmi dibubarkan pada tahun 1959. Dia memegang
berbagai tanggung jawab, termasuk menjadi profesor bahasa
Melayu di Rechthogeschool di Weltevreden, Batavia, dan
menerbitkan jurnal berpengaruh seperti Djawd, yang
menggemakan gagasan nasionalis Jawa. Java-Instituut juga
menerbitkan Pusaka Djawi, sebuah majalah bahasa dan aksara
Jawa dari tahun 1922 hingga 1936, dan Pusaka Sunda, sebuah
majalah bahasa Sunda dengan aksara Latin dari tahun 1922
hingga 1929. Namun, semua majalah dalam bahasa daerah
mengalami kegagalan pada tahun-tahun awal penerbitannya,
dan hanya Djawd yang secara konsisten mencetak 1.000
eksemplar setiap edisi sejak edisi pertama. Pusaka Djawi
memuat lebih banyak variasi artikel dibandingkan dengan
majalah saudaranya, termasuk diskusi etimologis tentang
banyak kata dalam bahasa Jawa, cerita rakyat, dan ritus-ritus
yang berhubungan dengan daerah-daerah tertentu di Jawa,
serta serangkaian panjang cerita Mahabharata versi Jawa.

Cikal bakal berdirinya Java-Instituut dapat ditelusuri
kembali ke perdebatan nasionalisme di Jawa yang telah muncul
dan mencapai puncaknya pada saat Kongres. Institut ini
beranggotakan individu dengan latar belakang yang beragam,
termasuk Hoesein Djajadiningrat dan Poerbatjaraka, yang
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mengusulkan pendekatan modern yang kritis yang mengikuti
kriteria yang dikembangkan di Barat, sementara Soetatmo
Soeriokoesoemo dan Sekolah Taman Siswa lebih mengutamakan
penggunaan historiografi Jawa seperti Babad. Beberapa tokoh
nasionalis Jawa di Boedi Oetomo dan Comite voor het Javansch
Nationalisme mendedikasikan energi mereka tidak hanya untuk
politik, tetapi juga untuk kegiatan budaya dan pendidikan.
Soetatmo Soerjokoesoemo, yang sangat terlibat dalam kegiatan
pendidikan, memainkan peran penting dalam lahirnya gerakan
Taman Siswa. Bersama dengan tokoh nasionalis lainnya,
Soewardi Soerjaningrat, Soerjo Poetro, dan lainnya, Soetatmo
secara aktif berpartisipasi dalam fase embrio Taman Siswa.

Dinamika perkembangan identitas dan nasionalisme
Jawa terus berlanjut, meskipun generasi yang lebih muda telah
berkomitmen untuk mendukung gagasan persatuan Indonesia
sejak paruh kedua tahun 1920-an. Banyak mahasiswa
Indonesia yang lulus di Belanda juga mempromosikan ide yang
sama. Namun, nasionalisme Jawa tidak lenyap; Pangeran
Prangwedana atau Mangkunegara VII, salah satu tokoh
nasionalisme Jawa yang terkemuka, masih aktif dan
mendukung berbagai organisasi dan kegiatan di Jawa.

Pada Bab 3, fokusnya adalah pada periode antara akhir
tahun 1920-an dan 1930-an. Bab ini menyelidiki peran
Pangeran Prangwedana, atau Mangkunegara VII, seorang tokoh
terkemuka dalam gerakan nasionalis Indonesia. la adalah tokoh
kunci dalam jejaring kebudayaan dan menjadi ketua
kehormatan Java-Instituut. Dengan memusatkan perhatian
pada tokoh ini, khususnya pada berbagai inisiatif-inisiatifnya di
bidang kebudayaam, studi ini menjelaskan bagaimana
terserapnya ide-ide Jawa-sentris ke dalam nasionalisme
Indonesia selama periode tahun 1930-an tanpa mendapatkan
perlawanan yang sengit sebagaimana di periode sebelumnya.
Mangkunegara VII menjalin hubungan baik dengan banyak
tokoh nasionalis Indonesia yang terkenal, termasuk Dr.
Sukarno, yang memainkan peran penting dalam pergerakan
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nasional. Pengaruh Mangkunegara meluas di luar wilayah
istananya; ia memprakarsai beberapa proyek di wilayah
Mangkunegaran untuk melambangkan upaya penyatuan antara
penguasa dan rakyatnya (pamoring/manunggaling kawula-
gusti).

Mangkunegara VII adalah seorang penggerak
nasionalisme budaya yang memainkan peran penting dalam
mendefinisikan budaya Jawa dan mendamaikan nasionalisme
Jawa dan Indonesia. Ia memiliki pergaulan yang luas dengan
para sarjana dan pejabat Eropa terkemuka, dan secara aktif
berkontribusi pada produksi pengetahuan tentang budaya Jawa.
Meskipun beberapa nasionalis Jawa menganggap Islam sebagai
sesuatu yang asing dalam budaya Jawa, Mangkunegara VII
cenderung memberi perhatian positif terhadap Isla, terutama
ketika ia berkuasa atas tahta Mangkunegaran. Mangkunegara
VII menaruh perhatian khusus pada cerita Dewa Ruci dalam
pewayangan sebagai manifestasi penyatuan antara penguasa
dan rakyatnya, atau ajaran pamoring kawula-gusti. Dia percaya
bahwa cerita ini tidak hanya mewujudkan aspek sinkretis yang
menyatukan Islam dan ide-ide pra-Islam, tetapi juga berfungsi
sebagai contoh kepemimpinan yang ideal. Oleh karena itu,
Mangkunegara memprakarsai beberapa proyek di wilayah
Mangkunegaran sebagai simbol bagaimana seorang penguasa
harus menyatu dengan rakyatnya.

Tokoh dalam jejaring budaya Java-Instituut ini juga
termasuk Sukarno, seorang nasionalis paling terkemuka di
Indonesia. Sukarno merangkul beberapa elemen nasionalisme
Jawa-sentris dan menggunakannya untuk menyebarkan
nasionalisme Indonesia. Sukarno berperan penting dalam
menyebarluaskan istilah gotong royong ke khalayak luas.
Konsep ini mulai berpengaruh pada tahun 1930-an dan menjadi
penting secara nasional pada periode pembangunan bangsa
Indonesia ketika Sukarno menjadi presiden pertama republik
yang baru saja merdeka. Meskipun pada awalnya gagasan kaum
nasionalis Jawa-sentris lebih mementingkan kepentingan
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kelompok elit dan terbatas hanya pada suatu etnis saja, peran
pemersatu dan penghubung dari jejaring budaya Jawa-sentris
seperti Mangkunegara VII dalam pergerakan kebangsaan yang
lebih luas menjadi begitu krusial. Yang tak kalah penting,
Mangkunegara VII memainkan peran yang tak tergantikan
dalam pengembangan warisan budaya Jawa dan Indonesia,
secara aktif terlibat dalam proyek-proyek arkeologi di Jawa
Tengah dan Jawa Timur, dan terus mendukung kegiatan-
kegiatan arkeologi hingga akhir masa penjajahan Belanda.
Usahanya terus berlanjut di tahun-tahun berikutnya, bukan
untuk kepentingan chauvinistik bangsa Jawa ataupun
imperialisme Belanda, tetapi untuk pembangunan bangsa
Indonesia.

Bab 4  menggambarkan  perubahan-perubahan
signifikan di Indonesia, termasuk pendudukan militer Jepang di
Jawa setelah Belanda menyerah pada bulan Maret 1942, dan
periode Revolusi setelah deklarasi kemerdekaan Indonesia pada
tahun 1945. Jejaring budaya Java-Instituut memainkan peran
penting dalam membentuk identitas Indonesia antara tahun
1940 dan 1950. Hoesein Djajadiningrat berkontribusi dalam
penyusunan konstitusi 1945 di Badan Penyelidik Usaha-usaha
Persiapan Kemerdekaan Indonesia (BPUPKI). Beberapa konsep,
seperti kejayaan masa lalu Majapahit, pamoring/ manunggaling
kawula gusti, dan gotong royong, terus berlanjut selama dekade
yang penuh gejolak ini. Gotong royong menjadi prinsip esensial
bangsa Indonesia, menurut Sukarno, ketika ia
mempresentasikan gagasannya tentang ideologi negara di depan
Badan Penyelidik Usaha Persiapan Kemerdekaan Indonesia
(BPUPK) pada bulan Juni 1945.

Selain Djajadiningrat, bab ini juga mengamati bahwa
peran Poerbatjaraka semakin menonjol dalam perkembangan
budaya Jawa dan Indonesia sejak tahun 1930-an. Setelah
mendapatkan gelarnya dari Universitas Leiden, Poerbatjaraka
melanjutkan perannya sebagai kurator museum BGKW di
Batavia. Ia bekerja di sana sampai Jepang mengambil alih. Dia
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bertanggung jawab untuk membuat katalog naskah Jawa di
museum BGKW. Selain usaha profesionalnya, Poerbatjaraka
juga berkontribusi dalam pengembangan budaya Indonesia.
Selain menjabat sebagai ketua Kongres Bahasa Indonesia yang
pertama, Poerbatjaraka juga terlibat aktif dalam Poedjangga
Baroe, terutama dari tahun 1936 hingga 1939, ketika ia menjadi
salah satu pemimpin redaksi jurnal tersebut. Selama periode ini,
ia terlibat dalam perdebatan budaya tentang pentingnya
peradaban Jawa kuno di Indonesia modern. Beberapa tokoh
menilai bahwa dominasi Jawa akan berdampak negatif pada
bangsa baru, karena peradaban Hindu-Jawa kuno menjadi
sumber inspirasi yang paling banyak digunakan untuk budaya
nasional Indonesia. Penolakan terhadap ide-ide ini datang dari
tokoh-tokoh yang percaya bahwa bangsa baru harus merangkul
modernitas secara progresif daripada melihat ke belakang ke
masa kejayaan masa lalu.

Aspek budaya dari revolusi Indonesia sangat penting,
karena ini adalah momen penting untuk mengapropriasi banyak
elemen nasionalisme budaya Jawa ke dalam proyek
pembangunan bangsa Indonesia. Meskipun bahasa Jawa
terpinggirkan perannya oleh Bahasa Indonesia, elemen-elemen
lain dari nasionalisme Jawa terbukti berguna dalam dekade yang
penuh dengan perubahan yang bergejolak ini. Berbagai tokoh
jejaring budaya mempromosikan konsep-konsep seperti
kekeluargaan, pamoring kawula-gusti, dan gotong-royong
sebagai nilai-nilai inti Indonesia selama tahun 1940-an. Masa
lalu kejayaan kerajaan Hindu-Buddha Majapahit menjadi
sumber inspirasi yang dimanfaatkan secara luas oleh
masyarakat Indonesia dalam hal budaya dan imajinasi teritorial
untuk negara baru.

Setelah Perang Dunia Kedua, pendiri Taman Siswa Ki
Hadjar Dewantara diangkat sebagai menteri pendidikan dan
kebudayaan pertama di Indonesia. Periode ini menandai awal
dari karir yang melesat seorang aktor baru dalam jejaring
budaya yaitu Prijana.
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Pada Bab 5, saya mengeksplorasi perkembangan
gagasan nasionalisme Jawa-sentris dalam pembangunan
bangsa Indonesia sejak runtuhnya Republik Indonesia Serikat
pada tahun 1950 hingga awal Orde Baru pada tahun 1966.
Dalam bab ini, Prijana adalah tokoh kunci dalam jejaring
budaya. Prijana bukan hanya seorang intelektual publik, tetapi
ia juga memegang berbagai posisi penting selama periode
penting pembangunan bangsa Indonesia. Ia adalah menteri
terlama pada masa pemerintahan Soekarno. Pada tahun 1954,
Prijana memenangkan Hadiah Perdamaian Stalin dari Uni
Soviet, bergabung dengan seniman, cendekiawan, penulis, dan
politisi internasional lainnya seperti Pablo Neruda, Pablo
Picasso, dan Fidel Castro. Kisah Prijana pada periode ini
merupakan contoh sempurna bagaimana elemen Jawa-sentris
mendominasi proyek-proyek pembangunan bangsa Indonesia.
Dengan pengetahuannya yang luas sebagai seorang
cendekiawan, pengalaman pribadinya sebagai seniman, dan
kemampuannya yang produktif sebagai seorang penulis, Prijana
adalah sosok yang sangat terkenal pada periode ini. Simpatinya
terhadap ide-ide radikal membuatnya menjadi sekutu alami
Sukarno selama periode Demokrasi Terpimpin. la menjadi
menteri dan orang kepercayaan Sukarno, mewakili varian sayap
kiri nasionalisme Jawa-sentris.

Meskipun Java-Instituut mengalami hiatus selama
masa pendudukan Jepang dan secara resmi dibubarkan pada
tahun 1959, warisan-warisan yang berwujud dan tidak
berwujud, seperti Museum Sana Budaja, jejaring budaya, dan
promosiidentitas Jawa, terus memberikan pengaruh pada tahun
1950-an dan 1960-an. Meskipun terpinggirkan dan ketinggalan
zaman, nasionalisme budaya Jawa-sentris tetap menjadi pusat
pemerintahan dan sistem pendidikan Republik Indonesia.
Pendidikan menjadi salah satu alat vital dalam proyek
pembangunan bangsa, dengan Departemen Pendidikan,
Pengajaran, dan Kebudayaan yang memainkan peran penting.
Lembaga negara ini memainkan peran penting dalam
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menyebarkan ide-ide nasionalis budaya Jawa ke dalam proyek
pembangunan bangsa.

Para pejabat mengakui masa kejayaan Majapahit
sebagai era keemasan bangsa Indonesia, dengan melekatkan
banyak nama Jawa kuno pada berbagai hal, mulai dari
universitas hingga kebijakan negara. Meskipun ide-ide Jawa
dimasukkan ke dalam proyek-proyek pembangunan bangsa
mendapat kritikan dari beberapa kelompok seperti kelompok-
kelompok Islam dan tokoh-tokoh yang ingin mendirikan negara
Islam, tetapi gagasan tersebut tetap berpengaruh besar dalam
kehidupan publik. Tokoh-tokoh non-Jawa seperti Yamin, yang
mempopulerkan ide-idenya untuk merayakan kejayaan masa
lalu di Indonesia modern menulis beberapa buku dan
menggunakan posisinya di tingkat nasional hingga kematiannya
pada tahun 1962, semakin mendukung tersebarluaskannya ide-
ide Jawa-sentris.

Periode dari tahun 1950-an hingga akhir masa
kepresidenan Sukarno merupakan periode yang penting untuk
menilai kesinambungan dan ketidaksinambungan nasionalisme
budaya Jawa-sentris di negara Indonesia modern. Gagasan-
gagasan budaya Jawa-sentris menyediakan berbagai elemen
yang mempengaruhi masyarakat luas, meskipun sisi politis dari
nasionalisme Jawa telah menghilang dalam beberapa dekade
sebelumnya. Alih-alih menjadi proyek imperialis budaya,
penggabungan berbagai gagasan Jawa selama periode tersebut
merupakan proses yang integral dalam pembangunan bangsa
Indonesia.

Pada bab terakhir, Bab 6, saya menyoroti beberapa
temuan penting untuk menjawab pertanyaan penelitian disertasi
ini. Java-Instituut bukan hanya sebuah lembaga, tetapi juga
sebuah jejaring intelektual yang terlibat dalam kegiatan
pembangunan bangsa dan negara sejak akhir masa kolonial
hingga dekade awal pascakemerdekaan Indonesia. Selama
periode ini, para intelektual ini menjadi tokoh-tokoh terkemuka
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dan memegang berbagai posisi publik yang penting, terutama di
bidang pendidikan dan kebudayaan. Mereka berhasil
mempromosikan budaya Jawa dan menempatkannya selaras
dengan nasionalisme Indonesia. Java-Instituut tidak didirikan
untuk tujuan ilmiah semata. Selama Kongres Pengembangan
Kebudayaan Jawa pada tahun 1918, banyak tokoh nasionalis
yang mendukung perlunya sebuah lembaga ilmiah untuk
mempelajari budaya dan sejarah Jawa, dengan orang pribumi
dan bukan orang Eropa yang mengambil inisiatif. Sejak awal,
Java-Instituut telah diarahkan pada gagasan nasionalisme
budaya.

Seperti sejawat mereka di negara-negara jajahan
lainnya, para intelektual dalam jejaring ini juga melakukan
berbagai upaya untuk mengatasi masalah pendidikan di Jawa.
Beberapa kongres Java-Instituut memberikan perhatian khusus
pada subjek ini, mulai dari bagaimana mempelajari dan menulis
sejarah hingga pentingnya universitas di Indonesia. Pada tingkat
yang lebih populer, Ki Hajar Dewantara dan rekan-rekannya di
Taman Siswa merumuskan apa yang mereka sebut sebagai
sistem pendidikan nasional yang memadukan banyak nilai Jawa
dan kurikulum pendidikan internasional pada saat itu, seperti
Montessori pada masa akhir penjajahan. Pada dua dekade awal
masa dekolonisasi Indonesia, beberapa tokoh dalam jejaring ini
bahkan menjadi Menteri Pendidikan, Pengajaran, dan
Kebudayaan. Tokoh-tokoh dalam jejaring kebudayaan Java-
Instituut mempromosikan berbagai gagasan, termasuk kejayaan
masa lalu Majapahit, gotong royong, penggabungan pluralisme
dan sinkretisme ke dalam nasionalisme Indonesia, dan bahkan
mencapai posisi hegemonik di dalamnya.

Kesimpulannya, gagasan Jawa-sentris tetap penting
bagi Indonesia, dan kesinambungan antara Kongres
Kebudayaan Jawa tahun 1918 dan perkembangan budaya
Indonesia selanjutnya tetap begitu signifikan sehingga pada
tahun 2018, pemerintah Indonesia tidak memiliki masalah
dalam menyelenggarakan kongres kebudayaan Indonesia untuk
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merayakan ulang tahun keseratus peristiwa 1918. Namun,
sebuah studi rinci tentang nasionalisme budaya Jawa,
khususnya dari perspektif jejaring budaya, mengungkapkan
beberapa perbedaan dengan historiografi resmi Indonesia dan
penelitian sebelumnya.

Penelitian ini juga mengeksplorasi kesamaan antara
Java-Instituut dan Burma Research Society (BRS) dalam
pengembangan nasionalisme kultural di negara masing-masing.
Dalam sejarah nasionalisme kultural di Asia Tenggara, etnis
Burma juga menjadi komunitas etnis yang dominan di Myanmar
atau Burma. Pada masa kolonial, Java-Instituut dan Burma
Research Society (BRS) merupakan dua komunitas terpelajar
terpenting di Jawa dan Burma yang mempromosikan
nasionalisme kultural. Mereka juga berpengaruh dalam
pengembangan nasionalisme kultural di negara masing-masing,
dan mereka memiliki upaya yang sama untuk membayangkan
masa lalu yang gemilang dan ideal bagi negara baru.
Menariknya, terdapat korespondensi antara kedua asosiasi
tersebut pada tahun 1930-an, terutama dalam pertukaran
publikasi ilmiah mereka.

Karena sikap eksklusif nasionalisme Burma-Buddhisme
di masa kolonial Myanmar, nasib nasionalisme budaya Burma
sangat berbeda dengan nasionalisme Jawa. Tugas
pembangunan bangsa yang penting untuk menciptakan
identitas nasional yang inklusif telah gagal sejak awal gerakan
nasionalis pada tahun 1930-an. Bentuk nasionalisme
antikolonial bergantung pada jeda waktu antara runtuhnya
negara pribumi dan permulaan perubahan ideologis yang dibawa
oleh pendidikan Barat. Jika rezim kolonial dimulai jauh lebih
awal dari tahun yang sebenarnya di Burma, bukan tidak
mungkin bahwa kalangan cendekiawan di London atau pusat
produksi pengetahuan lainnya akan memberikan nama
alternatif untuk negara di masa depan.

36



Meskipun memiliki banyak kesamaan, BRS dan Java-
Instituut merupakan asosiasi ilmiah di negara-negara jajahan,
namun keduanya memiliki perbedaan yang signifikan, terutama
dalam hal peran penting tokoh-tokoh yang dijajah. BRS muncul
dengan orang-orang Eropa yang memainkan peran yang lebih
signifikan dibandingkan dengan orang Burma, Arakan, atau
anggota non-Eropa lainnya. Kesamaan antara Java-Instituut
dan BRS menyoroti pentingnya untuk melakukan penelitian
lebih lanjut mengenai nasionalisme kultural dan interaksinya
dengan nasionalisme politik di Asia Tenggara. Dibandingkan
dengan Eropa, khususnya Eropa Timur, tingkat penelitian di
bidang ini masih belum memadai. Pemeriksaan kritis terhadap
ide-ide nasionalis sejak fase embrioniknya pada masa kolonial
sangat diperlukan dalam wacana dekolonisasi saat ini. Oleh
karena itu, penting untuk melampaui kerangka kerja
konvensional historiografi nasionalis dan mengarahkan
perhatian kita pada ranah penelitian yang kritis ini.
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