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Abstract: Differences are an unavoidable reality, both in Java‐Indonesia and throughout the world. Therefore, 

a social psychological foundation for healthy coexistence  is crucial. Differences can lead to unhealthy social 

problems without wisdom, such as tensions, quarrels, and even bloody social conflicts. For this reason, the 

study  of  the  indigenous  local wisdom  of Keselarasan  can provide  the  social psychological  foundations  for 

community  well‐being.  Keselarasan  contains  basic  principles  for  living  together  in  multicultural  societal 

conditions. This descriptive research type utilizes philosophical analysis, ethnography, and literature study. 

This study finds the basic behavioral principles of respect (urmat), peace (rukun), and empan papan (knowing 

how  to place oneself). They  constitute a psychological mindset and pattern of  thought needed  to manage 

differences  and  advance  community well‐being.  These  social  and  psychological  principles  contribute  an 

alternative way to avoid [1] bloody conflicts and build togetherness, or human coexistence in peace. 
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1. Introduction 

Philosophical works often break down the boundaries of thought [1–3] and open the door to a 

deeper  understanding  of  human  existence  and  society  [4,5].  Among  the  various  philosophical 

research paradigms [6,7], attention to “Keselarasan” as a foundation for community well‐being has 

become an  increasingly profound  focus with dimensions of health, well‐being, security, access  to 

finance, and infrastructure [8]. The increasing recognition of indigenous wisdom can contribute to 

philosophical ecology, conservation programs, social psychology, and theoretical perspectives [9]. In 

this  context,  a  local wisdom‐based  approach  offers  a  rich  perspective  on  traditional  values  and 

cultural practices that have been shown to influence people’s well‐being [10] 

Although many studies have examined community welfare from various points of view, there 

is still a significant knowledge gap in understanding the concrete role of local wisdom in creating 

sustainable harmony [11]. More  in‐depth research  into how  local wisdom  is practically applied  in 

people’s daily lives and how this contributes to their well‐being is still rare. Therefore, there is an 

urgent need to explore and analyze this gap further to gain deeper  insight  into the  importance of 

local wisdom in community welfare [12]. 

The sustainability of community well‐being is faced with increasingly complex challenges in the 

modern  era,  such  as  urbanization,  globalization,  and  climate  change  [13,14].  However,  our 

understanding of the role of  local wisdom  in overcoming these challenges and maintaining social 

harmony  still  requires more  in‐depth  research.  Technological  advances  and  globalization  have 

affected the dynamics of local societies [15] and it is important to reevaluate how local wisdom can 

remain relevant and effectively contribute to today’s modern communities. 

In cultural and economic globalization, the question of how local wisdom can be harmoniously 

integrated with global paradigms to improve community welfare remains an interesting focal point. 

Developing a framework that enables balanced integration between local and international aspects 

is an urgent need [16]. Thus, this research aims to fill these knowledge gaps and contribute to our 
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understanding of the role of local wisdom in forming the foundation of community well‐being in the 

contemporary era. 

In the context of this study, “keselarasan” refers to the balance, concordance, and public conflict 

avoidance between various elements in people’s lives obtained through local wisdom. The principle 

of respect (urmat), the principle of peace and reconciliation (rukun), and the principle of properly self‐

positioning (empan papan), which are important aspects of local wisdom, reflect the values of mutual 

respect, harmonious cooperation, and ecological awareness of balance  in human  interaction with 

nature and others [17]. 

The importance of filling knowledge gaps in this context lies not only in a better understanding 

of how local wisdom affects community well‐being but also in the formation of policies and practices 

that are more effective in integrating aspects of local wisdom in sustainable development [8,18]. This 

research will provide a better understanding of the relationship between local wisdom and existing 

social and cultural theories, as well as identify opportunities for developing new theories relevant to 

the current context. By strengthening theoretical and methodological foundations, we can broaden 

our horizons on how to build a more balanced and sustainable society, that values and integrates 

local wisdom in all aspects of life. 

Diversity and pluralistic communities have been a reality in recent workplaces, and societal life 

in Java, Indonesia, and the world. In the absence of wisdom and appropriate attitudes, circumstances 

of this nature can give rise to conflicts, altercations, and acts of aggression. It is imperative to cultivate 

sound judgment and favorable dispositions to mitigate the likelihood of such undesirable outcomes. 

For this reason, this investigation tries to rediscover psychological foundations for living together in 

peace and peaceful human coexistence. To explore the deeper dimensions of the philosophical study 

of Keselarasan, this paper aims to investigate the role of local wisdom in forming the psychological 

foundation  of  healthy  community  life.  Thus,  this  paper  becomes  research  in  unpacking  the 

complexity and depth of understanding of community welfare through a philosophical lens inspired 

by local wisdom [19]. 

2. Materials and Methods 

This study is designed as descriptive research utilizing the literature study method to collect the 

data and valid materials. Philosophical analysis using a hermeneutic approach is used to understand 

the very rich concept of Keselarasan. This study utilizes ethnography to analyze people’s perspective 

of the local wisdom and to discover a psychological solution to problems emerging because of the 

differences in societal life. 

The concept of Keselarasan holds a central place in traditional Javanese thought and behavior. 

It permeates the fundamental inquiries surrounding human existence, social behavior, time, identity, 

lifestyle, and  communication. The notion of Keselarasan  is deeply  ingrained  in  Javanese  thought 

patterns  and  lifestyles,  shaping  the  way  individuals  approach  these  core  aspects  of  life.  Its 

significance cannot be understated, as it represents a guiding principle that informs and influences 

actions and behavior. This writing focuses on the search for the psychological foundations which are 

needed to live together in peace. 

Accordingly,  this  study  discusses  the  very  rich  meaning  of  Keselarasan,  and  then  the 

psychological foundations of the indigenous wisdom of Keselarasan. Finally, this study concludes 

with the psychological contribution of this investigation to the next prospective research in the future. 

3. Discussion 

3.1. A Very Rich Meaning of Keselarasan 

Keselarasan has its most expressive manifestation in the Javanese pattern of thought and lifestyle. 

Some philosophers tend to reduce Keselarasan to just a principle of ethics. Consequently, the meaning 

of Keselarasan is understood merely as a state of peace and harmony in society so that conflicts and 

disturbances are avoided. Keselarasan indeed has a central place in Javanese ethics, but it extends 

beyond ethics. However, it has more comprehensive meaning and dimensions such as social, cultural, 
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aesthetic, and psychological dimensions. We, therefore, define Keselarasan as a quality of relationship 

to which one assigns the characteristics of balance, concordance, avoidance of public conflict, and the 

unified composite of the whole reality. This is a kind of psychological and social responsibility of all 

parties to keep and beautify the world (memayu hayuning bawana) [20,21]. 

This rich comprehension is based on the following considerations. First, the understanding of 

Keselarasan cannot be separated from its origin in the ambient of Javanese music, gamelan. Magnis‐

Suseno’s writings lack this perspective. From its origin in the gamelan, Keselarasan implies concord, 

appropriateness, and a unified composition of thought in mystical reflection, the dynamic melody 

that accompanies events, and more. Thus it is not merely a requisite of ethics that prescribes peace 

and the avoidance of public conflict, but rather a method of thought that penetrates Javanese culture, 

mindset, and behavior. Second, Keselarasan includes the perception of time as circular. The Javanese 

do not ordain time as linear progression, but on the contrary, there is the psychological process of 

integration  and diffusion  in  human  life which  are  circular. The  time  of Krta  yuga  is  the  time  of 

integration in which the principle of Keselarasan reaches its fullness. The time of Kali‐yuga is the time 

of diffusion  in which  the principle  of Keselarasan  is  in distortion,  in  the movement  of  returning 

towards its fullness. Between these two poles, there is the time of Treta yuga and that of Dvapara yuga. 

They  all  constitute  the  rolling wheel  (cakra manggilingan) which  is  animated  by  the  principle  of 

Keselarasan  [22].  In addition,  the positive  changes  in  the diffusion moments bring back a  state of 

integration of individuals and society. That is the time of Krta yuga which is full of societal harmony 

and individual integration. 

Keselarasan has a remarkable significance in Javanese ethics, mindset, and behavior; however, to 

reiterate,  Keselarasan  is  more  comprehensive.  It  refers  to  a  system  of  ethics  and  behavioral 

knowledge that is akin to the idea of a relationship between an individual and society. This ethics has 

social,  cosmological, and psychological dimensions  in which  the world and human existence are 

considered interrelated [21,23]. Before we discuss this interrelatedness, we need to define Javanese 

ethics. 

Javanese ethics  is understood as  the norms of attitudes and communal customs  that exist  in 

Javanese  society  [24].  In  Javanese  society,  the  term “norm”  is used  to  represent a  set of  rules or 

guidelines that are followed to translate recognized values. On one hand, the subject of ethics is the 

Javanese people. On the other hand, the object is the ethical principles. Thus our discourse is one of 

psychological reflection upon the norms of attitudes and customs as used in the Javanese society. It 

is necessary, then, when we speak of Javanese ethics that we take into account how the Javanese use 

or live these norms and values in their life. 

According to Magnis‐Suseno, the center of Javanese ethics is the effort to preserve harmony in 

society and the universe. Harmony guarantees safety and has value in itself Such harmony is extant 

when all the elements of the world, including human beings, are in their proper place. Consequently, 

the moral duty of a human being is to be conscious of one’s proper place and to behave according to 

that proper place. From  this perspective,  Javanese  ethics  constitutes  a  step  towards, or basis  for 

reaching happiness. 

Javanese ethics is termed wisdom ethics, in which argument area based on the importance of the 

human person. Humans have to obey the principles which exist in Javanese ethics. Such an ethics 

emphasizes concrete,  individual attitudes  towards society. An  individual  is asked  to adapt  to  the 

demands and rules of togetherness in society. One example of this concrete attitude can be seen in 

gotong royong. Gotong royong is a tradition of working together to help each other or to help a public 

interest. It takes place when someone builds a house, has feasts, creates a new street for the public, 

and  so  on.  Behind  such  a  tradition  there  are  some  basic  thoughts  as  follows:  First,  there  is  a 

consciousness that human life is dependent upon neighbors so human beings have to take care of 

maintaining  a  good  relationship with  their  neighbors.  Second,  human  being  should  help  their 

neighbors. Third, human beings have to adapt themselves to society in such a way that they do not 

need to display their capability over others but should rather have a common attitude toward society. 

This can be a social psychological  framework  for keeping sustainable communities by needs and 
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challenges. Consequently, there is a kind of tension between the individual and society which exists 

in Javanese society. 

The Javanese believe that knowledge of behavior can be taught. This is evident in expressions 

such as kurang ajar, meaning “lack of education,” and durung ngerti meaning “does not know yet.” 

Knowing  is not  just merely an  intellectual activity but it includes human attitudes and actions, as 

Wedhatama says “ngelmu  iku kelakone kanthi  laku” meaning  that knowledge  is gained  through 

attitudes and actions or goes together with practice. It is for this reason that Wedhatama was written; 

the purpose of Wedhatama is to offer guidance for attaining morality. 

Behavioral knowledge is internalized through acts of politeness, individualization of the feeling 

of isin (shame), sungkan (a state of uncomfortable feelings in expressing the truth with/about others), 

and wedi (fear). All of these are psychological processes that take place in society [22]. Language and 

the  performance  of Wayang  (puppet  show)  become  the media  for  the  transmission  of  Javanese 

behavioral  knowledge.  Cultivation  of  value  and  behavior  is  based  on  the  reprehensibility  of 

knowledge which goes together with practice (ngelmu kelakone kanthi laku). With this in mind, we shall 

identify the principles of Javanese psychology in the following section. 

3.2. Psychological Foundations of Community Well‐being 

Keselarasan  necessarily  contains  some  behavioral  principles  as  a  guideline  for  peaceful 

coexistence  in society. Local  traditional custom such as nyadran  (a cemetery visit  ritual  to  respect 

ancestors) also  fosters  social harmony contributing  to peaceful coexistence  [25]. Those behavioral 

principles are the principles of urmat (respect), rukun (peace), and empan papan (awareness of one’s 

place  or  proper  self‐positioning).  Here  are  the  basic  ideas  of  the  above  principles  which  are 

psychologically nurtured from early childhood in the traditional family. 

3.2.1. The Behavioral Principle of Urmat (Respect) 

Hormat  is  the principle  that pertains  to  the norm of relationships among people  in  Javanese 

society. This principle  is defined as  that attitude of  respect  for others whereby every member of 

society must  show  an  attitude of urmat,  indicating positions  and  feelings. Mutual  respect  is  still 

crucial in global association and communication [26]. It is also necessary for reconciliation [27]. The 

principle of hormat represents the Javanese psychological mindset and societal hierarchy. 

The principle of hormat in Javanese society predicates the psychological orientation to others 

that are characterized by mutual obligations. Respect or hormat is one of the psychological factors to 

elevate tolerant attitudes [28]. These obligations are not equally distributive, as they provide for the 

existence of a hierarchy in which there is an obligation for some to guide and lead others. There is a 

pronounced display of esteem  toward  those  in authority, with elders, educators, and particularly 

parents  being  held  in  high  regard,  often  to  the  point  of  veneration  (pepunden).  It  becomes  a 

psychological condition in ethical principle communication in a family [29]. 

The high position of parents and elders is based on the Javanese order of family. Parents become 

representatives of life because they connect life to life through marriage and having children. They 

must beget and rear the children until the children get married and take on the task of continuing the 

lifeline.  Consequently,  parents  become  the  source  of  blessing  (restu),  recognition,  and  blessing 

constituting ethics and human dignity in Javanese families. Sometimes the above duties and positions 

cause psychological problems and burdens. 

It is wrong if children do not respect their parents, do not listen to their advice, or even hurt their 

feelings. In Javanese society, maintaining good relationships is paramount. To this end, the primacy 

of parents and elders  is  regarded as  the most effective means of achieving  this objective. Such a 

framework fosters humility and respect for the feelings of others, which are fundamental tenets of 

Javanese ethics. By prioritizing the wisdom and experience of elders, Javanese society has developed 

a culture that values cooperation, understanding, and harmony. This approach has been instrumental 

in  preserving  social  order,  and  it  is  a  testament  to  the  importance  of  traditional  values  in 

contemporary  society. The  children,  thus, have  to  respect  and obey  their parents or,  in  Javanese 

expression, ngajeni. When Javanese marry, they receive the name wis mentas, meaning that they have 
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become  independent from their parents and have become ready to continue  life. With respect, an 

individual is treated in a human way or, in Javanese expression, diuwongke [30,31]. 

The principle of respect (urmat)  is transmitted through the feelings of wedi,  isin, and sungkan. 

This expression of respect for women is expressed in Javanese metaphoric expressions such as ibu 

(mother), puteri (female), and garwa (wife) [32]. Wedi is a deep‐rooted emotion that arises within an 

individual when they are faced with a threatening, intimidating, or overpowering individual, entity, 

or  situation. This  feeling of  fear  can be overwhelming and may  cause a  sense of helplessness or 

vulnerability. It can lead to physical sensations such as trembling, sweating, and increased heart rate, 

as well as mental distress such as anxiety, panic, and a sense of impending danger. Isin is a feeling of 

shame, which has an orientation more toward self so that another’s view is directed to one’s feelings. 

Sungkan is a kind of uncomfortable feeling in front of a superior which is a very subtle control of self 

for reasons of respect for others. Such an uncomfortable containing a psychological reluctance state 

to deal with is expressed as “ewuh pekewuh” [33]. Consequently, it might happen that someone does 

not  express  the  truth  because  of  sungkan  or  because  of  a  bigger  environmental  safety  interest 

consideration. Javanese children begin to learn the principle of respect (urmat) in the family, through 

forms of politeness and Javanese language, especially when the situation demands that they show an 

attitude  of  respect. Consequently,  it  is  not  enough  to  know  the principle  of  respect  (urmat),  the 

Javanese have to demonstrate their knowledge of respect to elders and superiors. 

The individualization of the principles of hormat constitutes a mentality found in state officers, 

governors, the army, and those who are in the middle class. Such a mentality is characterized by a 

tendency to orient to the behavior of the leader. The leaders, such as those who have a higher rank or 

who are older, must be served and widely respected. The inferiors feel they are respectful when they 

can give small presents, and  those who are  in  the upper hierarchy  (atasan)  listen  to  them, protect 

them, and give them moral guidance. Superiors should consider the dedication and loyalty of their 

subordinates. 

The upper class or elderly people are considered as knowing or aware of what the lower class 

thinks and feels. The figure of atasan as protector (pengayom) means that the leaders or upper‐class 

people listen to and understand the needs of the lower class [34]. In response, the lower class obeys 

them  and  treats  them with  full  respect.  The  failure  to  be  pengayom  brings  about dissatisfaction, 

indifference, or even disobedience. 

An attitude of urmat, however,  is not a guarantee of obedience. The word “yes” might be an 

expression of hormat which can mean “  I do agree,” “perhaps” or “no”  in a respectful way. The 

subordinate has learned that obedience to authority is useful, but it does not mean that one willingly 

performs the demands of those who are in authority. The leader becomes a figure like a father (bapak) 

who offers protection and stimulates a feeling of faith and dependence. This person is attentive to the 

lower  class  and  will  respect  their  leader.  This  principle  of  urmat  brings  about  a  hierarchical 

relationship between the leader and follower so that the relationship becomes a relationship of status 

that  is  oriented  toward  the  leader  [34,35].  This  vertical  relationship  is  considered  to  contribute 

stability and continuity, but on  the adverse side,  it has a strong psychological  tendency  to create 

authoritarian leadership. 

There are differences between relationships of intimacy (keakraban) and relationships based on 

urmat. A Javanese will feel comfortable and secure when free from the obligation of observing urmat. 

The  psychological  impact  of  urmat,  for  instance,  provides  foundations  for  the  good  relationship 

between Indonesian Muslims and Christians [36], or relationships with followers of other religions 

[16]. This constitutes respect for others’ beliefs [37]. A relationship of closeness, moreover, creates a 

space in which an individual can live in a relaxed and free state, free from the demands of order or 

politeness. 

According to Javanese thought, the principle of urmat is important for preserving a good and 

peaceful order. Social life appears as a kind of circumstance in which individuals behave according 

to their status and rights. Respect and self‐esteem tend to be connected to apparent demand. For this 

reason, an individual’s status may be equivalent to one’s identity in Javanese society. Accordingly, 
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one shows the dignity of his status or one becomes demanding of respect from others, especially from 

the lower class. 

The principle of  respect  functions  in  a  framework of hierarchical order  in which aspiration, 

order, and protection come from those above to those below. In such an order, position or status is 

followed by task and duty according to one’s position and place in society. Therefore one is never 

separated from the duties of one’s status in the whole hierarchical order in which some have to lead 

and some have to obey. If all act according to their place in such an order, the whole order will be 

well preserved and all persons will be respected according to their status. The transmission of this 

principle  is  also  supported  by  language  and  the  hierarchical  social  structure.  That  is why  this 

principle is so strict in Javanese society and is an important element in Javanese ethics. However, the 

existence of a hierarchical order cannot be free from criticism. Javanese society also has experienced 

changes  and  improvements  resulting  from  wider  communication  and  the  influence  of 

modernization. 

3.2.3. Behavioral Principle of Rukun (Peace) 

The Principle of  rukun  signifies  the  Javanese  conviction of  the  importance of a  tranquil and 

peaceful  state  in  society.  The  word  rukun  implies  unity  through  collaboration,  and  reciprocal 

reconciliation to help one another without quarrel or conflict. Such collaboration takes place when all 

people of  society  live  in peaceful  co‐existence  and when  they  like  to  collaborate  and  accept one 

another in situations of tranquility and understanding. In families, villages, and society, the principle 

of rukun is preserved and performed through the tradition and customs of rewang (assisting the party 

preparation holder) as well as gotong royong (collaborative working) [29,38,39]. 

The principle of rukun can be viewed from two perspectives, namely, imperative and indicative. 

As  an  imperative,  the  principle  of  rukun means  that  everyone  should  observe  rukun  so  that  all 

members of society try to avoid the seeds of tension and altercations among individuals and groups 

in a society [10]. In other words, every member of society must create a good relationship with others 

and be  involved  in a good  social  life. From  this point of view,  rukun  requires ongoing  efforts  to 

prevent or exclude those factors that could lead to conflicts and disruptions. Society, therefore, must 

preserve  itself  from any disturbance  that distorts  the principle of  rukun  [40].  In other words,  the 

principle  of  rukun  demands  attitudes  and  actions  that  protect  the  peace  and  tranquility  of 

collaborative working. 

The emphasis on harmony in society brings about demands of behaving in a general way (umum) 

and an obligation  to protect peaceful relationships and  togetherness. For  this reason, everyone  in 

Javanese society becomes a protector of peace and tranquility. Consequently, in the application or 

practice of rukun, the individuals put aside their interests and have a preferential option for public 

interests. An individual  is considered unworthy if that  individual  improves too much beyond the 

common state of society [41]. 

These imperative and indicative perspectives have to be seen as two psychological aspects of the 

principle of rukun. In this principle, the individual acts together with society or a group. Accordingly, 

the  individual  is  considered  as  bad  when  he  takes  initiative  without  taking  into  account  the 

collectivity of society [39]. Society does not easily accept initiatives that are strikingly different from 

common pursuits.  Javanese people  assume  that  such  initiatives  tend  to  be  outside  of  the public 

interest that has been integrated with society and that these new extremes may easily cause quarrels 

and conflicts [41]. This accommodates a space for enlivening the local wisdom [42]. 

A solution to conflicts takes place through action according to norms of behavior and public 

concessions which protect social harmony from uncontrolled emotional explosions or public conflict 

[42]. Consequently, Javanese society demands self‐reflection (mawas diri) and the capacity to control 

emotions and feelings [19]. The figure of a noble person, therefore, can be seen from one’s skill of self‐

control and the capacity to be calm, and not easily become nervous, confused, or surprised in dealing 

with anything [17,43]. 

The core of the principle of rukun demands the avoidance of any attitude bringing about a public 

conflict [37]. Hence the result of the state of rukun (peace) is social harmony in which everyone lives 
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peacefully with others  in society [44]. Further, the principle of rukun  is  like a social psychological 

mechanism that integrates various interests, does not mean that in the principle of rukun, a Javanese 

has no personal  interests.  It does mean  that by  the preferential option  for  the public  interests, an 

individual also  receives  social protection which  enables him  to have a peaceful mind and  life  to 

improve his advantage [44]. Nevertheless, someone has acquiescence to compromise and to prevent 

the disruption of the harmony of social life. It must be noted that the idea of rukun contains a balance 

of positions, statuses, tasks, duties, and a mutuality or “give and take,” which creates a hierarchical 

order of life. The hierarchical order of life in society must be respected as a moral demand in itself to 

keep a community’s sustainability [45]. 

The ideal society is described as a society which is governed by the principle of rukun. In such a 

state, peace becomes characteristic of the vertical and horizontal relationships  in Javanese society. 

Nevertheless, such an  ideal society sometimes has  to  face  the  fact of conflict, altercation, and  the 

danger of division. To  reach  a  state of peace,  it  is not  right  to bring  to  light personal  affairs.  In 

addition,  everyone makes  an  effort  to  be  sensitive  to  the  feelings  of  others  or,  in  the  Javanese 

expression, tepa selira [46,47]. The content of tepa selira is similar to the golden rule: “What is bad if 

done to yourself, do not do to others.” Thus the  ideal Javanese society demands self‐control, self‐

reflection,  and  control  of  feelings  and  emotions  for  the  sake  of  others  and  bigger  societal 

environmental safety [48]. The negative consequences are the strong social pressure on individuals. 

In other words, there is a danger that social considerations and peer pressure can give rise to tension 

between heteronomy and individual psychological integrity. The existence of a hierarchical structure 

within Javanese society makes this aspect evident. 

The  current  discourse  aims  to  expound  on  the  hierarchical  social  order  of  life  through  the 

application of the principle of empan papan. The latter represents a conceptual framework that sheds 

light on  the organization of social systems, particularly  in  terms of power distribution and social 

stratification. By utilizing this principle, we aim to elucidate how individuals and groups are ranked 

within a given society and how this ranking shapes their experiences and opportunities. Here suffice 

it to say that the practice of the principle of rukun is a constituent part of the structure of the Javanese 

society, and this is why the principle of rukun becomes noteworthy in Javanese public behavior. The 

acquiescence  of  people  in making  compromises,  public  concessions,  deliberations,  and  common 

agreements is stimulated by the power of the principle of rukun which is in turn propagated through 

the structure of society, social traditions, and customs [49]. 

Politeness, which  is  called  tata  krama  in  Javanese,  facilitates  the  observance  of  rukun.  This 

politeness  includes  the way of speaking, sitting, gesturing, and  the content of discourse,  through 

which the Javanese train themselves to control their emotions, attitudes, and consciousness of others’ 

positions [50]. Accordingly, a person feels that his existence depends upon the unity within society 

or  the  group  in which  one  can  feel  secure,  safe,  and  peaceful.  Javanese  experience  social  and 

psychological pressure when they are in confrontation with the common norms of society. They also 

feel shame and guilt when their attitudes disturb the state of peace in society. In addition, Javanese 

society also demands the attitude of rukun and will punish an unsuitable attitude by isolation or the 

designation of ora umum (uncommon) [41]. 

Members  of  Javanese  society  try  to  behave  according  to  rukun  by  encouraging  good 

relationships,  social  forms of give  and  take,  compromise,  and  the  spontaneous  sacrifice of one’s 

interests  for  common  prosperity  and  solidarity  [16].  Such  efforts  create  peace  of  heart  and  the 

consciousness of dependence on one another. Consequently, peaceful relationships, mutual respect 

and understanding, and an adaptable attitude toward society are reasonable, because these duties 

and values are appreciated. In addition, the members of society are psychologically motivated to take 

account of others’ existence and mutual dependence structured in norms and forms of politeness [12]. 

3.2.4. Behavioral Principle of Empan Papan (Proper Self‐Positioning) 

The principle of empan papan necessarily contains a consciousness of one’s position or place in 

society. One’s place  indicates a social status and the existence of a social structure. The context of 

one’s  status  or  position  is  the  social  structure  in which  various  cultures,  languages,  and moral 
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behaviors manifest. The principle of empan papan will be examined in light of this hierarchical order 

in Javanese society. 

It is important to note that the hierarchical order is distinctive. Geertz divides Javanese society 

into  three groups: Abangan, Santri, and Priyayi  [51]. Abangan  is considered as  that group of  the 

society that  is characterized by an amalgamation of Animism, Hinduism, and Islam. The popular 

tradition of syncretism is the main basis of its civilization. In other words, Abangan emphasizes the 

elements  of Animism  and  syncretism which distinguish  the urban  inhabitants  and  farmers. The 

second that Geertz names Santri, is a group that has an Islamic tradition and also a wide network of 

trade throughout the whole island of Java. The tradition of Santri includes the practice of the Islamic 

religion  such as prayer,  fasting, and hajj  (pilgrimage  to Mecca).  In addition  to  this,  they are also 

involved in social and political organizations. Most of them are involved in society as Islamic traders. 

The  third distinct  group  is Priyayi which  has  its  roots  in  the Hindu‐Javanese  kingdom  and  has 

connections  with  the  elements  of  bureaucracy.  They  preserve  and  improve  the  art,  literature, 

mysticism, and etiquette of the kingdom. The elements of Hinduism are outstanding in this group. 

This group has contributed a view of the world with its ethical and social behavior which has become 

the role model of the elite class and most of society. 

These three groups constitute an interesting comprehension of the structures of Javanese society 

that produce  a psychological  lifestyle. Geertz’s  approach  is based on  research  from  1953‐1954  at 

Modjokuto, East Java. He is focused on precise data and a methodical examination of society and 

culture. Yet, he doesn’t seem to realize that someone can be both a Priyayi and a Santri, which means 

there isn’t a clear‐cut distinction between the two [34]. He also lacks of psychological analysis of the 

mindset that manifests in the behavior of every group. Nevertheless, his study has shed light upon 

and contributed to the comprehension of the social structure of Javanese society. In this perspective, 

the principle of empan papan becomes a norm for placing oneself among others within society. The 

ability to place oneself among others within these structures leads some to psychological awareness 

of  others,  security,  and  safety. Accordingly,  those who  place  themselves well  are  accepted  and 

protected by society, as their presence does not become a social and psychological threat to others. 

This psychological cultural wisdom can function to prevent emerging radicalism [52,53]. 

According to Magnis‐Suseno [54], the understanding of position in society (empan papan) is not 

separated from the Javanese view of the world which universally connects events in the world with 

the  mysterious  powers  of  the  universe.  The  understanding  of  one’s  proper  place  has  great 

significance for the Javanese because the safety of a human being also depends upon how he finds 

his proper place and acts according to it. Hence, individual can fulfill their desires and interests and 

attain their hopes by their efforts, according to one’s rightful status. 

The principle of empan papan is intended to protect the situation of a state of social harmony. This 

principle is based on the assumption that if everyone places himself according to his proper position 

in the cosmos, there will not be any clash of powers that disturbs social and psychological harmony. 

Social harmony manifests itself in tranquility, a peaceful state, and a situation of order. Such a state 

becomes  a  sign  that  there  are  no  disturbances  of  social  and  psychological  harmony.  Its 

implementation in politeness makes this principle a smart strategy for keeping societal order [55]. 

Emotional  tension,  the psychological absence of a peaceful mind, and disturbances of  social 

harmony cause mysterious cosmic vibration waves and psychological problems in the whole society 

which bring about unpredictable dangers. This becomes common for the traditional kejawen belief 

which  is a set of perspectives and values accompanied by several practices (similar to “worship”) 

[56]. That  is why  together with  the principle  of  rukun,  the principle  of  empan  papan  governs  the 

avoidance of any disturbance of social harmony so that conflicts do not appear openly or in public. 

Expressed in another way, the principle of empan papan implies the recognition of a proper place for 

every person. These three principles, namely, urmat, rukun, and empan papan, play a main role in ethics 

personal culture, and Javanese social psychology. 
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5. Conclusions 

Rediscovering the Javanese principles of keselarasan local wisdom has led to a major insight into 

how we can live together peacefully and improve the foundations of the well‐being of communities. 

The principle of urmat  (respect)  creates  space  for every  individual,  community, and nation  to be 

appreciated as they are. The principle of rukun provides a psychological condition for coping with 

diversity  and  conflict potential prevention. The principle  of  empan  papan  elevates  environmental 

awareness and the ability to behave properly in various contexts and situations. In a disruptive era 

because  of  technological  progress,  natural  disasters,  societal  discontent,  endless  bloody  conflicts 

potentials,  and  climate  changes,  the  above  local  wisdom  will  improve  the  foundations  of  the 

communities’ well‐being since they create spaces to be themselves, to be appreciated, and to be able 

to  actualize  themselves  according  to  their  identity when  they place  themselves  amidst waves of 

challenges and changes. 

This investigation of Keselarasan also contributes a social psychological foundation for peaceful 

coexistence  in communities of nations and humankind. It sheds  light on a new prospect of future 

philosophical  research  on  organizational  behavior  in multicultural workplaces with  human‐AI‐

machine interaction to elevate human dignity. This research will be a real challenge to local wisdom 

in  the  era  of  globalization,  the  uncertainty  of  human  mind  computerization  impacts,  and 

revolutionary changes in information technology. 

References 

1. Seligman  M.  Agency  in  Greco‐Roman  philosophy.  J  Posit  Psychol.  2021;16(1):1‐10. 

doi:10.1080/17439760.2020.1832250 

2. Pitts JB. Conservation Laws and the Philosophy of Mind: Opening the Black Box, Finding a Mirror. Philos 

(United States). 2020;48(2):673‐707. doi:10.1007/s11406‐019‐00102‐7 

3. Paris  P.  Delineating  beauty:  On  form  and  the  boundaries  of  the  aesthetic.  Ratio.  2024;37(1):76‐87. 

doi:10.1111/rati.12388 

4. Greenshields W. “Christianity is an epidemic”: on Hölderlin and the plague. Neohelicon. 2021;48(2):477‐492. 

doi:10.1007/s11059‐021‐00606‐w 

5. Nerubasska A, Palshkov K, Maksymchuk B. Postmodern Openings A Systemic Philosophical Analysis of 

the Contemporary Society and the Human: New Potential. 2020;11(4):275‐292. doi:10.18662/po/11.4/235 

6. Rabetino  R,  Kohtamäki  M,  Federico  JS.  A  (Re)view  of  the  Philosophical  Foundations  of  Strategic 

Management. Int J Manag Rev. 2021;23(2):151‐190. doi:10.1111/ijmr.12244 

7. Peters  MA,  Jandrić  P,  Hayes  S.  Biodigital  Philosophy,  Technological  Convergence,  and  Postdigital 

Knowledge Ecologies. Postdigital Sci Educ. 2021;3(2):370‐388. doi:10.1007/s42438‐020‐00211‐7 

8. Gardoni P, Murphy C. Society‐based design: promoting societal well‐being by designing sustainable and 

resilient infrastructure. Sustain Resilient Infrastruct. 2020;5(1‐2):4‐19. doi:10.1080/23789689.2018.1448667 

9. Rose D. An indigenous philosophical ecology: Situating the human. Aust J Anthropol. 2005;16(3):294‐305. 

doi:10.1111/j.1835‐9310.2005.tb00312.x 

10. Diab AL, Pabbajah M, Nurina Widyanti R, Muthalib LM, Fajar Widyatmoko W. Accommodation of local 

wisdom  in  conflict  resolution  of  Indonesia’s  urban  society.  Cogent  Soc  Sci.  2022;8(1). 

doi:10.1080/23311886.2022.2153413 

11. Fakhriati  F,  Erman  E.  COVID‐19,  local  wisdom,  and  resilience:  The  case  of  embroidery  artisans  in 

Indonesia. Cogent Arts Humanit. 2022;9(1):1‐12. doi:10.1080/23311983.2022.2129034 

12. Huda M, Muhamad NHN,  Isyanto  P,  ... Building  harmony  in diverse  society:  Insights  from  practical 

wisdom. Int J …. Published online 2020. doi:10.1108/IJOES‐11‐2017‐0208 

13. Sweileh WM. Bibliometric  analysis  of  scientific publications  on  “sustainable development  goals” with 

emphasis  on  “good  health  and  well‐being”  goal  (2015‐2019).  Global  Health.  2020;16(1):1‐13. 

doi:10.1186/s12992‐020‐00602‐2 

14. Sterling EJ, Pascua P, Sigouin A, et al. Creating a space for place and multidimensional well‐being: lessons 

learned from localizing the SDGs. Sustain Sci. 2020;15(4):1129‐1147. doi:10.1007/s11625‐020‐00822‐w 

15. Moeis  I,  Febriani R,  Sandra  I, Pabbajah M.  Intercultural  values  in  local wisdom: A  global  treasure  of 

Minangkabau ethnic in Indonesia. Cogent Arts Humanit. 2022;9(1). doi:10.1080/23311983.2022.2116841 

16. Gede  Agung  DA, Nasih  AM,  Sumarmi,  Idris,  Kurniawan  B.  Local wisdom  as  a model  of  interfaith 

communication in creating religious harmony in Indonesia. Soc Sci Humanit Open. 2024;9(July 2023):100827. 

doi:10.1016/j.ssaho.2024.100827 

Preprints.org (www.preprints.org)  |  NOT PEER-REVIEWED  |  Posted: 22 April 2024                   doi:10.20944/preprints202404.1384.v1

https://doi.org/10.20944/preprints202404.1384.v1


  10 

 

17. Kusairi S, Muhamad S, Razak NA, Trapsila AP. The role of  local wisdom ``Ugahari’’ and the  impact of 

internet and mobile technology on work‐life‐balance during COVID‐19 outbreak: Data set from malaysian 

workers. Data Br. 2022;40:107779, 1‐8. doi:10.1016/j.dib.2021.107779 

18. Andari R, I WGS, I GR, Sukawati TGR. The Strength of Local Wisdom Values as a Differentiation Strategy 

in  Creating  Sustainable  Tourism  Competitiveness.  Webology.  2022;19(1):4088‐4104. 

doi:10.14704/web/v19i1/web19269 

19. Zidny R, Sjöström J, Eilks I. A Multi‐Perspective Reflection on How Indigenous Knowledge and Related 

Ideas Can Improve Science Education for Sustainability. Sci Educ. 2020;29(1):145‐185. doi:10.1007/s11191‐

019‐00100‐x 

20. Pangesti  RD.  CORPORATE  SOCIAL  RESPONSIBILITY  DALAM  PEMIKIRAN  BUDAYA  JAWA 

BERDIMENSI “HAMEMAYU HAYUNING BAWANA”  (Pendekatan Studi Hermeneutika).  J Ris Akunt 

Dan Bisnis Airlangga. 2017;2(2):224‐238. doi:10.31093/jraba.v2i2.42 

21. Riyanto  FEA.  “Hamemayu Hayuning  Bawono”  (“To  beautify  the  beauty  of  the world”): A  Javanese 

Philosophical Foundation of the Harmony for Interfaith Dialogue. Proc Int Symp Relig Lit Herit (ISLAGE 

2021). 2022;644(2021):353‐362. 

22. Denny Firmanto A, Setiyaningtiyas N. Local Wisdom as  Integration of  the Cosmic and  the Metacosmic 

Perspectives in Indonesian Philosophy of Education. 2017;128(Icet):176‐178. doi:10.2991/icet‐17.2017.29 

23. Yantari HF, Permadi DP. ETHICAL VALUES  IN THE MYTH OF MARRIAGE PROHIBITION  IN THE 

MONTH OF SURO. Javanologi Int J Javanese Stud. 2024;7(1):24‐30. 

24. Wahdiniawati SA, Murdiono J, Mulyanti R. Improving Local Wisdom and Local Culture in the 5 . 0 Era. 

2023;1(2):44‐49. 

25. Lomas  JD,  Xue H.  Harmony  in  Design:  A  Synthesis  of  Literature  from  Classical  Philosophy,  the  Sciences, 

Economics, and Design. Vol 8. Elsevier; 2022. doi:10.1016/j.sheji.2022.01.001 

26. Vásquez‐Fernández A, Shuñaqui Sangama M, Ahenakew C, et al. From “mutual respect” to “intercultural 

respect”: collaborating with Asheninka and Yine Peoples in the Peruvian Amazon. J Leg Plur Unoff Law. 

2021;53(1):127‐153. doi:10.1080/07329113.2021.1889791 

27. Wikandaru R, Cathrin S, Satria E, Rianita D. Critical Analysis of Javanese Epistemology and Its Relevance 

to Science Development in Indonesia. J Hum. 2020;32(3):206. doi:10.22146/jh.49065 

28. Rahapsari S. The quest of finding the self in the Bedhaya: Unravelling the psychological significance of the 

Javanese sacred dance. Cult Psychol. 2022;28(3):413‐432. doi:10.1177/1354067X211047441 

29. Wuri Arenggoasih MA. Ethics and Human Dignity as Communication of Javanese Family that Interfaith 

Religious Life. Psychol Educ J. 2021;58(1):5417‐5429. doi:10.17762/pae.v58i1.1799 

30. Rahmadani VG, Schaufeli WB. Engaging leadership and work engagement as moderated by “diuwongke”: 

an Indonesian study. Int J Hum Resour Manag. 2022;33(7):1267‐1295. doi:10.1080/09585192.2020.1799234 

31. Mulyatno CB. a Tradition of Interfaith Nyadran As a Model of Perserving Sosial Harmony. J Asian Orientat 

Theol. 2022;04(02):141‐164. doi:10.24071/jaot.v4i2.5079 

32. Kurnia  E.  The  Roles  of  Javanese  Women  Reflected  in  Javanese  Metaphors.  Published  online  2020. 

doi:10.4108/eai.20‐9‐2019.2296820 

33. Batista TCA, Budisantoso T. Culture of Ewuh Pakewuh dan Skeptisisme Profesional Does  It Matter?  J 

Multiparadigm  ….  2023;1(2):66‐73. 

http://jurnal.upnyk.ac.id/index.php/jmar/article/view/11441%0Ahttp://jurnal.upnyk.ac.id/index.php/jmar

/article/download/11441/5992 

34. Hamim M. Korelasi Antara Hasta Brata (Konsep Keemimpinan dalam Perspektif Budaya Jawa) dan Islamic 

leadership (Konsep Kepemimpinan dalam perspektif Islam). ULUL ALBAB J Stud Islam. 2014;14(3):57‐68. 

doi:10.18860/ua.v14i3.2662 

35. Rahman RBA. Ungkapan Istilah ‘Mas‐Mas Jawa’ sebagai Representasi Budaya Jawa dalam Media Sosial 

Tiktok. Sutasoma J Sastra Jawa. 2023;11(2):205‐216. doi:10.15294/sutasoma.v11i2.75712 

36. Mamahit  FY. Abangan Muslims,  Javanese Worldview,  and Muslim–Christian  Relations  in  Indonesia. 

Transformation. Published online 2021. doi:10.1177/0265378820965602 

37. Hjerm  M,  Eger  MA,  Bohman  A,  Fors  Connolly  F.  A  New  Approach  to  the  Study  of  Tolerance: 

Conceptualizing  and Measuring  Acceptance,  Respect,  and  Appreciation  of  Difference.  Soc  Indic  Res. 

2020;147(3):897‐919. doi:10.1007/s11205‐019‐02176‐y 

38. Tandywijaya  E.  “Mangan  Ora Mangan,  Sing  Penting  Kumpul”  (Makan  Tidak Makan  Yang  Penting 

Kumpul)  Tinjauan  Filosofis  “Aku Dan  Liyan” Dalam Gagasan  Togetherness  Para  Filsuf  Barat.  J  Ilmu 

Budaya. 2020;8(2):198‐207. doi:10.34050/jib.v8i2.10984 

39. Fahrudin A. INDIGENOUS SOCIAL WORK VALUES GUYUB & RUKUN : INDONESIAN. 2024;(March). 

doi:10.13140/RG.2.2.30981.36321 

40. Mejía MH. Cultural management. Cult Manag Policy Lat Am. 2021;4(2):53‐68. doi:10.4324/9781003109235‐6 

41. Sasangka AN, Syauqillah M. Countering the Threats of Religious Extremism in Java, Indonesia through 

the  Strengthening  Strategies  of  Culture,  Religion,  and  Pancasila  Ideology.  Int  J  Soc  Sci  Hum  Res. 

2023;06(06):3652‐3658. doi:10.47191/ijsshr/v6‐i6‐53 

Preprints.org (www.preprints.org)  |  NOT PEER-REVIEWED  |  Posted: 22 April 2024                   doi:10.20944/preprints202404.1384.v1

https://doi.org/10.20944/preprints202404.1384.v1


  11 

 

42. /Widodo, S.T. & Purwantoro A. The Concept of Environmental CONSERVATION  IN THE  JAVANESE 

COMMUNITY IN THE 19TH CENTURY. Int J Conserv Sci. 2019;10(3):449‐458. https://ijcs.ro/public/IJCS‐

19‐41_Widodo.pdf 

43. Suharsono S, Mustansyir R, Murtiningsih R. Moral Dimension of Javanese Forgiveness in Serat Wedhatama 

and Serat Nitiprana. 2019;(1):1‐11. doi:10.4108/eai.20‐8‐2019.2288088 

44. Huda M, Nor Muhamad NH, Isyanto P, et al. Building harmony in diverse society: insights from practical 

wisdom. Int J Ethics Syst. 2020;36(2):149‐165. doi:10.1108/IJOES‐11‐2017‐0208 

45. Yumarma A. Ethical foundations for peaceful coexistence A cultural investigation of keselarasan. Wacana, 

J Humanit Indones. 2011;13(2):305. doi:10.17510/wjhi.v13i2.26 

46. Adiyanti MG, Nugraheni AA, Yuliawanti R, Ragasukmasuci LB, Maharani M. Emotion  regulation and 

empathy  as mediators  of  self‐esteem  and  friendship  quality  in  predicting  cyberbullying  tendency  in 

Javanese‐Indonesian adolescents. Int J Adolesc Youth. 2020;25(1):251‐263. doi:10.1080/02673843.2019.1614079 

47. Jayadi K, Abduh A, Basri M. A meta‐analysis of multicultural education paradigm in Indonesia. Heliyon. 

Published online 2022. https://www.cell.com/heliyon/pdf/S2405‐8440(22)00116‐5.pdf 

48. Y.  Herdiyanto  &  K.W.  Yuniarti.  BUDAYA  DAN  PERDAMAIAN :  HARMONI  DALAM  KEARIFAN 

LOKAL MASYARAKAT JAWA MENGHADAPI PERUBAHAN PASCA GEMPA. Humanit Indones Psychol 

J. 2012;9(1):28‐42. doi:10.26555/humanitas.v9i1.348 

49. Barowi A. SERAT PAMORING KAWULA GUSTI Perwujudan Islam Kejawen Ahmad Barowi. Sabda J Kaji 

Kebud. 2019;14(2):10. https://doi.org/10.14710/sabda.3.2.%25p 

50. Budaya P, Krama T, Prabowo R, Yuliawati E, Luh N, Hariastuti P. Senyum , Sapa , Sopan , dan Santun ) 

untuk Memperkuat Karakter Siswa SDN Kupang 4 Kecamatan Jabon , Kabupaten Sidoarjo. 2022;01(02):75‐

80. 

51. Geertz C. The Religion of Java. The University of Chicago Press; 1976. https://digilib.uinsgd.ac.id/31439/ 

52. Rohyati.  Science  and Kawruh  Jiwa  of Ki Ageng  Suryomentaram’s  Perspective.  Int  Proc Nusant  Raya. 

2022;1(1):97‐102. doi:10.24090/nuraicon.v1i1.109 

53. Rofiqoh YI, Alvino AT, Chusae A, Nizar YA. Islam and Syncretism in Java: Reflections on the Thought of 

Geertz and Woodward. MUHARRIK J Dakwah dan Sos. 2021;4(01):47‐61. doi:10.37680/muharrik.v4i01.634 

54. Magnis‐Suseno  F.  Etika  Jawa  Sebuah  Analisa  Falsafi  tentang  Kebijaksanaan  Hidup  Orang  Jawa.  PT 

Gramedia  Pustaka  Utama.  Published  online  1984:265. 

http://puslit2.petra.ac.id/ejournal/index.php/int/article/view/16388 

55. Santoso D. Empan Papan ‘agree with the setting and speech event’ as reflected in the politeness strategies 

used in the parliament of Yogyakarta. Humanit Soc Sci Rev. 2019;7(3):195‐199. doi:10.18510/hssr.2019.7330 

56. Annisa  D, Wati  R.  TERHADAP  KEPERCAYAAN MASYARAKAT  DI  JAWA.  J  Islam  Thought  Philos. 

2023;2(May):39‐53. 

Disclaimer/Publisher’s Note: The statements, opinions and data contained in all publications are solely those 

of the individual author(s) and contributor(s) and not of MDPI and/or the editor(s). MDPI and/or the editor(s) 

disclaim responsibility for any injury to people or property resulting from any ideas, methods, instructions or 

products referred to in the content. 

Preprints.org (www.preprints.org)  |  NOT PEER-REVIEWED  |  Posted: 22 April 2024                   doi:10.20944/preprints202404.1384.v1

https://doi.org/10.20944/preprints202404.1384.v1

