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KATA PENGANTAR
KEPALA BALAI BAHASA
PROVINSI DAERAH ISTIMEWA YOGYAKARTA

Salah satu visi Balai Bahasa Provinsi DIY adalah menjadi pusat
informasi yang lengkap dan menjadi pelayan prima di bidang
kebahasaan dan kesastraan di Daerah Istimewa Yogyakarta khusus-
nya dan di Indonesia pada umumnya. Oleh karena itu, salah satu
misi yang dilakukan adalah mengembangkan bahan informasi
kebahasaan dan kesastraan baik Indonesia maupun daerah (Jawa).
Dengan visi dan misi yang demikian, Balai Bahasa Provinsi DIY
beharap agar bahan informasi kebahasaan dan kesastraan itu dapat
dimanfaatkan oleh masyarakat dalam rangka pembinaan, pengem-
bangan, dan pelindungan bahasa dan sastra di Indonesia seperti
yang diamanatkan di dalam Undang-Undang Nomor 24 Tahun
2009.

Berkenaan dengan hal itulah, seperti dilakukan pula pada
tahun-tahun sebelumnya, Balai Bahasa Provinsi DIY tahun ini (2012)
kembali menerbitkan sejumlah buku kebahasaan dan kesastraan.
Buku-buku yang diterbitkan itu antara lain ada yang berisi kajian
atau ulasan ilmiah di bidang kebahasaan dan kesastraan, ada yang
berisi esai tentang cara bagaimana proses kreatif berbahasa dan
bersastra, dan ada pula yang berisi karya-karya kreatif (puisi atau
cerpen). Buku berjudul Puspa Rinonce karangan para tenaga teknis/
peneliti Balai Bahasa Yogyakarta ini, salah satu di antaranya, berisi
persoalan bahasa Jawa. Sekali lagi, Balai Bahasa berharap agar buku
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ini dapat dipergunakan dan bermanfaat bagi masyarakat dan
pendidik bahasa Jawa.

Ucapan terima kasih kami sampaikan kepada seluruh tim kerja,
baik penulis, penilai, penyunting, maupun panitia penerbitan
sehingga buku ini siap dipublikasikan dan dibaca oleh khalayak
(masyarakat). Harapan lainnya mudah-mudahan buku ini mengisi
ruang perpustakaan dan ruang pengetahuan serta pikiran kita.

Yogyakarta, November 2012

Drs. Tirto Suwondo, M. Hum.
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PRAWACANA

Puji syukur konjuk dhumateng Gusti Ingkang Mahaasih
déné Puspa Rinoncé ingkang suwau medal awujud lembar komuni-
kasi abasa Jawi punika, sapunika kababar malih kanthi wujud
buku.

Buku Puspa Rinoncé punika isi katrangan-katrangan bab tem-
bung-tembung Jawi sarta panganggénipun ingkang asring di-
punanggé ing padintenan déning masyarakat umum utawi para
pamedhar sabda, ingkang sok-sok kirang trep lan boten dipun-
mangertosi déning ingkang sami mirengaken.

Sanésipun punika, Puspa Rinoncé ugi ngewrat bab kasusatran
lan bab pamilihing tembung Jawi ingkang kirang trep pangang-
génipun lan katerangaken kados pundi trepipun supados para
sutresna basa Jawi, sasampunipun maos Puspa Rinoncé punika
lan mangertos étimologi utawi asal-usuling tembung wau, sami
saged ngginakaken basa Jawi kanthi laras lan leres.

Kababaripun buku Puspa Rinoncé ingkang awujud buku pu-
nika kanthi ancas tujuan makaten.

1. Lembar Komunikasi abasa Jawi Puspa Rinoncé ingkang medal
saben tigang wulan sepisan wau cacahipun winates sanged
temah kathah sutresna basa Jawi, mliginipun para guru,
ingkang boten komanan.
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2.  Tumrapipun para guru basa Jawi ing pawiyatan dhasar saha
manengah, Puspa Rinoncé, sajakipun, saged mewahi sese-
repanipun para guru wau ing bab tembung-tembung utawi
kosakata Jawi. Kanthi makaten kababaring lembar komunikasi
abasa Jawi ingkang awujud buku punika gampil dipunrawat
lan sinimpen (boten gampil ical) lan sangsaya kathah guru
ingkang kagungan lan ngginakaken buku punika minangka
tambahing seserepan basa Jawi.

Seratan kanthi irah-irahan ingkang awujud basa Jawi ing-
kang pinacak ing Puspa Rinoncé punika minangka pisumbangipun
Sdr. Gina (suwargi), Sri Widati, Sukardi Mp, Wedhawati, Su-
wadji, lan Wiwin Erni S.N.

Mugi-mugi kanthi kababaripun buku Puspa Rinoncé punika
sangsaya kathah ingkang sami kepéngin nggegilut basa Jawi
ingkang samangké minangka mata pelajaran wajib ing pawiyatan
dhasar saha manengah ing Ngayogyakarta punika. Panyaruwé
amrih sangsaya saénipun buku punika, redhaksi ngaturaken
agenging panuwun. Nuwun.

Yogyakarta, Januari 2006

Redhaksi
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BASA

WIS SUWE ABU NINGGALAKE DESANE

Tembung ninggalaké ing ukara iku kadhapuk saka tembung
dhasar ninggal kawuwuhan panambang -aké (ora langsung saka
tembung lingga tinggal kawuwuhan ater-ater anuswara lan
panambang -aké). Tembung ninggal iki kalebu ewoning tembung
kriya tanduk, asalé saka tembung lingga tinggal kawuwuhan
ater-ater anuswara. Kanthi mangkono, pandhapuking tembung
andhahan ninggalaké iku ana rong tataran. Sapisan, tembung
lingga tinggal kawuwuhan ater-ater anuswara dadi ninggal.
Kapindho, tembung ninggal, nuli didadékaké tembung dhasar,
kawuwuhan panambang -aké dadi ninggalaké.

Padha-padha tembung andhahan kang anasiring ater-ater
anuswara lan panambang -aké, padhapuking tembung ngulihaké,
upamane, béda karo tembung ninggalaké mau. Tembung ngulihaké
kadhapuk saka tembung lingga ulih kawuwuhan ater-ater anus-
wara lan panambang -aké, ora saka tembung dhasar ngulih
kawuwuhan panambang -aké.

Panambang -aké kang kawuwuhan ing tembung kriya tan-
duk, kaya kang dumadi ing tembung ninggalaké, iku lumrahé
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mengku teges nindakaké pakaryan kang kasebut ing dhasaring
tembung kanggo wong liya utawa kanggo lésané’. Upamané,
Agung ninggalaké pagawéan kanggo Wening. Ukara iki mengku teges
‘Agung nindakaké pakaryan ninggal pagawéan kanggo Wening
(lésan)’.

Banjur kepriyé tembung ninggalaké ing ukara Wis suwé Abu
ninggalaké désané? Panganggoné tembung iku nyata ora laras karo
isining ukara kasebut. Jalaran, pakaryan'ninggal’ ing kono ora
kanggo sapa-sapa. Tegesé, désané ing ukara iku ora ditinggalaké
marang sapa waé. Kanthi mangkono, ukara iku sing bener Wis
suwé Abu ninggal désané. Utawa, yén ora nganggo tembung ning-
gal lan tegesé ukara iku isih padha, ukara mau bisa diowahi
dadi Wis suwé Abu lunga saka désané.

AYAT PUNIKA ARTOSIPUN MAKATEN

Tembung artosipun ing ukara iku kanggo ngramakaké
tembung artinya utawa artinipun. Tembung arti iku isih kapétung
tembung Indonesia, durung mlebu ing basa Jawa. Déné ing basa
Jawa tembung arti bisa diganti nganggo tembung teges, makna,
utawa surasa. Tembung teges lan makna iku kalebu éwoning
tembung krama ngoko, temah ora perlu dikramakaké. Tembung
surasa kalebu tembung ngoko, kramané dadi suraos. Teges lan
surasa utawa suraos iku tembung Jawa tulén, déné tembung
makna asalé saka basa Arab. Kanthi mangkono, ukara mau bisa
diowahi mangkéné.

(a) Ayat punika tegesipun makaten.

(b) Ayat punika maknanipun makaten.

(c) Ayat punika suraosipun makaten.
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KONCO APA KANCA?

Ana wong sing nulis kanca (kanthi aksara swara /T/) lan
ana uga sing nulis konco (kanthi aksara swara /o/). Wong sing
nulis konco kanthi aksara swara /o/ iku mengku karep amrih
laras karo pakecapané amarga pakecapan aksara swara ing tem-
bung mau meéh padha karo pakecapaning aksara swara ing
tembung, kaya ta bosok, blorok, lombok, pojok, tombok.

Nulis tembung utawa tetembungan kang mung ngelingi pa-
kecapan thok kaya mengkono iku durung mesthi bener lan pe-
ner. Yén nulis konco kanthi aksara swara /o/, banjur kepriyé
anggoné mbédakaké nulis tembung loro sing kramané sakit lan
loro sing kramané kalih? Ana cara kanggo nyumurupi tembung
sing kudu ditulis kanthi aksara swara /T/. Carané mangkéné.

Yeén tembung linggané diwuwuhi panambang warna-warna
(panambang thok utawa ana ater-ateré) nuli pakecapané aksara
swara ing tembung mau lumrahé dadi /T/, panulisé tembung
mau (lingga lan andhahané) kudu kanthi aksara swara /T/.
Conto : lara: laraku, laramu, larané, dilarani, nglarani

tamba: tambané, ditambani, ditambakaké, tambanana

lunga: lungané, lungamu, dilungakaké, nglungani

Kanthi mangkono, nulis konco (kanthi aksara swara /o/)
iku luput lan sing bener kudu kanthi aksara swara /T/, yaiku
kanca. Buktiné tembung iki yén dipanambangi dadi kancamu,
kancaku, kancanana.

Conto ukara:

Luput Bener

- Aku ngajak konco limo. - Aku ngajak kanca lima.

- Koncoku sing loro dumadakan loro. | - Kancaku sing loro dumadakan lara.
-Dino Seloso wingi aku ora sido lungo. | - Dina Selasa wingi aku ora sida lunga.




Conto liyané:
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Luput Bener Luput Bener
acoro acara garwo garwa
agomo agama gelo gela

bolo bala gito-gito gita-gita
bopo bapa godo gada

boto bata gogo gaga
cidro cidra gono-gini gana-gini
ciloko cilaka goro-goro gara-gara
dhodho dhadha gowo, digowo gawa, digawa
dino dina gulo jowo gula jawa
doro dara guno guna

éco éca guwo guwa

WENING DIWARAHI NJOGED KARO AGUNG

Tembung karo iku bisa mengku teges warna-warna, guman-
tung kapriyé ukarané. Tembung karo ing ukara ‘Agung karo We-
ning ditimbali Pak Guru’ mengku teges "lan, lan uga’. Tembung
karo ing ukara ‘Wening nuli wiwit nembang karo njoged ing ngarsané
para tamu’ mengku teges ‘bebarengan anggoné nindakaké'.

Panganggoné tembung karo ing ukara-ukara kang kanggo
conto iku wis laras karo tegesé. Ananging panganggoné tembung
karo ing ukara ‘Wening diwarahi njogéd karo Agung’ durung pas
tenan. Jalaran, tembung karo ing ukara iku bisa mengku teges
rangkep. Sepisan, tembung karo ing kono bisa ditegesi, ‘bebareng-
an, lan uga’ lan ukarané bisa ditegesi “Wening njoged bebarengan
lan Agung® (kang marahi njoged wong liya). Kaping pindhoné,
tembung karo ing ukara iku bisa ditegesi "déning’ temah ukara
mau nduweni teges “"Wening diwarahi njogéd déning Agung’.

Katrangan iku suka pepéling yén panganggoné tembung
karo ing ukara ‘Wening diwarahi njogéd karo Agung’ iku bisa nu-
wuhaké salah tampa utawa kléeru anggoné negesi. Amrih ora
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makéwuhi, ukara iku bisa diowahi manut apa kang dikarepaké,
upamané, mangkéné.
(1) Wening diwarahi njoged déning Agung.
utawa
(2) Wening lan Agung diwarahi njoged
(3) Wening karo Agung diwarahi njogeéd.

Kejaba tembung karo mengku teges kaya kang wis dibeber-
aké mau, isih ana tembung karo kang mengku teges ‘nganggo
piranti’ utawa ‘srana’ iki, upamané, Abu dithuthuk karo garisan.
Sanajan ora luput, panganggoné tembung karo kaya ing ukara
iki asipat nggon-nggonan. Amrih bisa ditampa ing akeh, ukara
iki beciké diowahi kanthi nglironi utawa ngganti tembung karo,
upamané mangkéné.

Abu dithuthuk nganggo garisan.

PANULISE TEMBUNG PEPRENAHAN

Tembung-tembung sing nélakaké peprenahan, kaya ta, ibu,
bapak, bibi, paman, bakyu, kakang, kangmas, dhimas, uwa, éyang,
simbah, lan sapituruté, kang minangka tembung sesulih utawa
panyapa (kanggo nyapa), panulisé diwiwiti nganggo aksara
murda.
Contoné:

Kala wingi Ibu tindak dhateng Surabaya piyambakan.

Lajeng karsanipun Bapak sapunika kados pundi?

Minggu wingi Paman uga tindak Semarang.

Wah, Kakang wis mulih, ... oleh-oléhé apa Kang?

Panulisé tembung ibu, bapak, paman,lan kakang utawa kang
ing ukara-ukara iki kudu diwiwiti nganggo aksara murda jalaran
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tembung-tembung mau minangka tembung sesulih (sesulih ma-
dyama purusa) utawa minangka tembung panyapa. Ananging
peprenahan sing ora dianggo tembung sesulih utawa panyapa,
panulisé diwiwiti nganggo aksara cilik, ora perlu nganggo aksara
murda.
Contoné:

Kala wingi ibunipun laré punika ugi tindak mriki.

Tiyang wau éstunipun taksih kaprenah paman kalihan laré punika.

Kowé wis tampa layang saka bapakmu durung, Ti?

Sésuk aku arep mboncéng kakangmu waé kok.

Tembung ibunipun, paman, bapakmu, lan kakangmu ing ukara-
ukara iki dudu tembung sesulih lan uga dudu tembung panyapa,
ananging mung minangka araning peprenahan. Mulané, panulisé
tembung-tembung mau ora perlu diwiwiti nganggo aksara
murda.

Sebanjuré, tembung peprenahan sing dikanthéni jeneng uta-
wa araning uwong, drajat, pangkat, kalungguhan, utawa sese-
butan sing dikanthekaké ing saburiné tembung peprenahan mau
uga diwiwiti nganggo aksara murda.

Contoné:

Sajengkaringsun, katentremaning praja mangsa borong Kakang

Patih!

Laré punika putranipun Pak Marta ingkang pambajeng.

Mat, layang iki aturna marang Ibu Lurah!

Adhik arep takdadahaké Mbah Dhukun, kowé meélu ora?

Panulisé kakang lan patih, pak lan Marta, ibu lan lurah, mbah
lan dhukun ing ukara-ukara iki kudu diwiwiti nganggo aksara

murda.
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PRASTAWA

Tembung prastawa ing jaman saiki asring dianggo kanthi
teges kaya déné tegesing tembung peristiwa ing basa Indonesia.
Malah ing kéné bisa diarani yén tembung prastawa kuwi saiki
dianggo ngganténi tembung peristiwa. Upamané, ing tetembung-
an prastawa perang Iraq lan Iran ing wektu kepungkur, prastawa
10 November 1945 ing Surabaya, prastawa udan awu dina Jumuwah
Legi taun 1951, prastawa tibané montor mabur ing Deli Serdang
kang nggawa kurban 234 wong setaun kapungkur, lan sapituruté.
Prastawa ing tetembungan iki mau bisa ditegesi ‘kedadéan’, ‘ke-
dadéan kang dudu sabaéné’, ‘’kedadéan kang nyata (kelakon)
temenan’, ‘bab’, utawa ‘prakara (apa-apa kang kelakon)'.

Ana panganggep yén panganggoné tembung prastawa kanthi
teges kaya ngono mau ora bener utawa ora pener. Panganggep
utawa panemu iki ana dhasaré, yaiku bausastra utawa kamus.
Ing sawetara bausastra utawa kamus Jawa, kayata, kamus ang-
gitané C.F. Winter, ].F.C. Gericke lan T. Roorda, R.Ng. Pradja-
poestaka (Ki Padmasoesastra), S. Prawiroatmodjo, lan W_].S.
Poerwadarminta, tembung prastawa kang mengku teges kaya
kang wus kasebut mau ora ana. Tembung prastawa ing sajroné
kamus mau ditegesi ‘awas’, ‘waspada’, ‘waskitha’, ‘wicaksana’,
‘padhang trawangan’, ‘sebab mula’. Upamané, ing Baoesastra Dja-
wa anggitané W ].S. Poerwadarminta tembung prastawa ditegesi
‘waspada’, ‘waskitha’: diprastawakaké ‘diwaspadakaké’ . Yén ngono,
tembung prastawa kang dianggo kanthi teges kaya tegesing tem-
bung peristiwa ing basa Indonesia iku apa banjur luput utawa
kleru temenan?

Satemené tembung prastawa kuwi dudu tembung anyar.
Tembung mau ing basa Jawa Kuna wis ana. Tembung prastawa
asalé saka basa Sanskerta, saka wod stu oleh wuwuhan pra-. Mitu-
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rut paramasastra Sanskerta wod stu kuwi bisa dadi stuté, stuta,
stutva, stuyaté, lan sapituruté. (Tembung astuti, astawa kang banjur
bisa dadi pangastuti lan pangastawa kang ateges ‘pamuji, panga-
lem, pangabekti’ iku yen ditlusur asalé saka wod stu. Semono
uga tembung pangeéstu kang ateges ‘berkah’utawa ‘pamuji,
pandonga’ asalé ya saka wod stu). Wod stu sing oleh wuwuhan
pra- mau sabanjuré bisa dadi tembung prastawa (mriksanana,
upamané, A Sanskrit Reader anggitané C.R. Lanman). Déné tem-
bung prastawa iku mengku teges warna-warna, kaya ta (1)’kidung
pamuji (kidung kanggo memuji)’, ‘’kidung pujian’, (2) ‘sabab, ja-
laran, lantaran’, (3) ‘lajering rembug, lajering perkara’, (4) ‘wektu
kang trep (pas)’, (5) ‘purwaka, kawitan’, (6) ‘kadadéan’, lan sapi-
turuté. Ing kéné cetha yen tembung prastawa kang tegesé padha
karo tembung peristiwa, yaiku ‘kedadéan’ lan sapituruté kaya
kang disebut mau pancen ana. Mung waé, teges utawa makna’
kadadéan’ tumrap tembung prastawa kuwi tau dilaléekaké. Malah
tembung prastawa kang tegesé ‘waspada’ utawa ‘waskitha’ uga
wis meh dilalekaké. Nyatané, ing jaman saiki ora tau keprungu
tetembungan, upamané, sing prastawa, dalané ramé banget ; kula
lan panjenengan sadaya kedah prastawa, ampun ngantos”anut grubyug
ora ngerti rembug” , lan sapituruté.

Mulur mungkred utawa owah gingsiring tegesé tembung
kaya kang dumadi ing tembung prastawa iku wis lumrah ing
basa apa waé. Dadi, panganggoné tembung prastawa kanthi teges
kaya tegesing tembung peristiwa ing basa Indonesia kuwi ora
luput, ora kleru, lan ora gawé ruginé basa Jawa. Kajaba pangang-
goné tembung kaya mangkono mau kanthi gegaran kang guma-
thok (tembung) prastawa kanthi teges ‘kedadéan’ kuwi pancen
ana wiwit ing basa Jawa Kuna), bab iki malah bisa ndadékaké
basa Jawa saya luwih cancingan, ora kaku. Upamané, supaya ora
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njuwarehi, tembung prastawa lan tembung kedadéan banjur bisa
dianggo bebarengan kanthi pilah. Contoné:

Ing prastawa mau ana kedadéan kang ora tinemu ing nalar.
Upama emoh nganggo tembung prastawa, ukara iki rak banjur
dadi:

Ing kedadéan mau ana kedadéan kang ora tinemu ing nalar.

(njuwarehi)

utawa

Ing kedadéan mau ana kaanan kang ora tinemu ing nalar. (wis

beda surasané)

SUPADOS TEWAH SAE, TANEMAN PUPAPA KEMAWON
KEDAH DIPUNRABET

Tembung tewah ing ukara iki kanggo ngramakaké tembung
tuwuh lan dipunrabet kanggo ngramakaké tembung dirabuk.
Ngramakaké tembung kanthi cara kaya ngéné iki, yaiku tuwuh
dadi tewah lan rabuk dadi rabet, pancén ana pola lan conto liyané.
Ngramakaké tembung kanthi cara kaya ngéné iki, yaiku tuwuh
dadi tewah lan rabuk dadi rabet, pancén ana pola lan conto liyané.
Ngramakaké tembung tuwuh dadi tewah kanthi pola “tembung
rong wanda kang mengku u-u dadi e (pepet) -a” kaya ing tem-
bung tuduh -> tedah, dhukuh -> dhekah, wutuh -> wetah, butuh ->
betah, buruh -> berah. Déné tembung rabuk dadi rabet kanthi pola
“wanda pungkasan bu, buh, utawa bung dadi bet” , kaya ing tem-
bung ambu -> ambet, jambu -> jambet, imbuh -> imbet, sambung ->
sambet.

Sanajan ana pola lan conto-contoné, satenané ora sadhéngah
tembung kuwi kena dikramakaké kanthi pola-pola mau. Tem-
bung juruh, luluh, dan susuh, upamané, ora dikramakaké dadi
jerah, lelah, dan sesah. Lan maneh, upamané, tembung bumbu, subuh,
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lumbung, ora kena dikramakaké dadi bumbet, subet, lumbet. Ja-
laran, tembung-tembung iku mau klebu éwoning tembung krama
ngoko, yaiku tembung ngoko kang wis kena dianggo tembung
krama tanpa ngowahi utawa nyalini wujudé. Tembung krama
ngoko kuwi yén dikramakaké malah ora lumrah lan sok dadi
basa dhagelan, cengéngesan, utawa sembranan.

Tembung tuwuh lan rabuk iku uga klebu éwaning tembung
krama ngoko. Dadi, tembung mau ora perlu dikramaké, ora perlu
diowahi utawa disalani wujudé. Beneré, ukara ing dhuwur mau
cukup mangkéné.

Supados tuwuh saé, taneman punapa kémawon perlu dipunrabuk.

PANAMBANG -AKE

Panambang -aké yén karaketaké ing tembung kriya, tembung
kriya mau bisa awujud tembung lingga utawa tembung an-
dhahan. Tembung kriya kang awujud tembung lingga (tembung
kriya lingga) kang kawuwuhan panambang -aké asring tinemu
ing ukara pakon utawa ukara (h)agnya. Panambang -aké kang
karaketaké ing tembung kriya lingga mau wujudé sok dadi -ké.
Contoné, mangkéné:

Yu, jupukké banyu saémber!

Sri, sésuk aku tukokké jeruk sekilo, salaké rong kilo, ya!

Tulung wacakké layang iki, Man!

Ukara-ukara kaya mangkéné iki lumrahé mung kanggo ing
basa padinan utawa basa pocapan. Ing basa Jawa kang baku,
yaiku basa Jawa kang tinata adhedhasar paramasastra kang wis
diakoni beneré ing akeh, tembung kriya ing ukara pakon kaya
mangkono mau mesthiné (beneré) nganggo panambang -na. Ing
basa kang baku, ukara-ukara mau mesthiné mangkéné.

ISTAKA A
- LIRS
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Yu, jupukna banyu saémber!
Sri, sésuk aku tukokna jeruk sekilo, salaké rong kilo, ya!
Tulung wacakna layang iki, Man!

Panambang -aké iku lumrahé panganggoné meh padha karo
panambang -kan ing basa Indonesia. Upamané, mangkéné.

-Ali nukokaké buku adhiné.

‘Ali membelikan buku adiknya’.

-Yu Sri njupukaké banyu Pak Marta.

‘Kak Sri mengambilkan air Pak Marto’.

-Mas Tana nulisaké layang Yu Inem.

‘Mas Tana menuliskan surat Kak Inem’.

Ananging perlu disumurupi manawa ana sawenéhing
tembung kriya kang tanpa panambang -aké yén dijarwakaké ing
basa Indonesia kudu nganggo panambang -kan. Contoné,
mangkéné.

-Bab iki kudu dipikir bebarengan.

Hal ini harus dipikirkan bersama-sama.

-Yen ditandhing karo aku, luwih dhuwur dheweké.

Jika dibandingkan dengan saya, lebih tinggi dia.

-Poto mau nuli didokok ing dhuwur méjané.

Foto tadi kemudian diletakkan di atas mejanya.

-Saben montor sing liwat diendheg lan dititi priksa.

Setiap motor yang lewat diberhentikan dan diperiksa.

Dhapukaning tembung kriya mawa panambang -kan ing
basa Indonesia kaya ing tembung diberhentikan mau sok dianggep
padha karo dhapukaning tembung kriya mawa panambang -aké
ing basa Jawa. Mula ora mokal yén ing basa Jawa asring tinemu
ukara, upamané, Pak Marta tansah mikiraké anaké. Tembung mi-
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kiraké ing ukara mau cukup mikir waé, tanpa panambang -aké,
jalaran tembung mikir iku wis klebu éwoning tembung kriya
tanduk mawa lésan (verba transitif). Ananging tembung memikir
ing basa Indonesia ora klebu tembung kriya tanduk mawa lésan.
Mulané, tembung mikir (Jawa) yen dijarwakaké ing basa Indo-
nesia dadi memikirkan (mawa panambang -kan). Bokmanawa ya
amarga saka pangaribawané basa Indonesia iku ing basa Jawa
banjur ana dhapukaning tembung mikiraké kaya ing ukara Pak
Marto tansah mikiraké anaké mau. Kajaba saka iku, ing basa Indo-
nesia sok tinemu uga ukara, kaya ta, Dia dipindah ke Surabaya.
Ukara iki satemené dudu ukara baku. Mesthiné ing basa kang
baku ukara kasebut dadi Dia dipindahkan ke Surabaya (tembungé
kriya kudu mawa panambang -kan). Bokmanawa bab iki kena
pangaribawané basa Jawa.

NGLENGGANA

Tembung nglenggana iku asalé saka tembung lingga leng-
gana oleh wuwuhan ater-ater anuswara. Tembung lenggana
mengku teges ‘emoh’, ‘suthik’, ‘ora manut’, (a)ndaga’, “‘mbadal
prentah’. Tuladhané ing ukara, mangkéné.

Kumbakarna tan nglenggana mring dhawuhing rakanira.

Tembung tan nglenggana ing ukara iki tegesé ‘ora mbadal
(prentah)’, ‘ora mingkuh’, ‘ora suthik’. Dadi, tan nglenggana
kuwi padha karo ‘manut’, “miturut’.

Tembung lenggana (langgana ing basa Jawa Kuna) iku asalé
saka basa Sansekerta, saka tembung wod langh. Tembung wod iki
bisa didhapuk tembung-tembung, upamané, langhayati, langhita,
langhya. Tembung langhya ing basa Jawa Kuna mengku teges meh
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padha karo tembung langgana (langghana), yaiku ‘nolak (préntah)’,
‘mbadal (dhawuh)'.

Ing jaman saiki tembung lenggana (nglenggana) sok dianggo
kanthi teges kosok balén karo tegesing tembung kang sakawit.
Contoné, mangkéné. Awit nglenggana dados titah sawantah ingkang
mboten kalis ing kalepatan, pramila keparenga kula nyadhong lumunturing
sih pangaksama. Tembung nglenggana ing ukara iki tegesé ngru-
mangsani’, ‘rumangsa’ utawa ‘ngakoni’. Owah gingsiré tegesé
tembung kaya mangkéné iki pancén ana tunggalé. Upamanég,
tembung wara (basa Jawa Kuna) ing sakawit teges¢ ‘ana’. Tem-
bung wwara iku saiki dadi tembung ora kang mengku teges ‘kosok
balen karo kang kasebut’, kaya ta kaya tetembungan ora ana, ora
larang, ora teka, lan sapanunggalé. Tetembungan tan ora tegesé ’kudu’,
“ mesthi kudu’. Ing basa Indonesia, upamané, tembung acuh tegesé
‘perduli’, ‘migatekaké, nggatékaké’. Ananging tembung acuh iki
asring dianggo kanthi teges kosok balén karo teges kang sakawit.

Panganggoné tembung kang kanthi teges kosok balen karo
teges baku utawa teges kang sakawit iki kawiwitan saka ora
pener, sanajan wis kebanjur kaprah. Beneré, tembung lenggana
(nglenggana) iku tegesé ‘ora gelem, suthik, emoh, ora manut,
(a)ndaga, mbadal (préntah)”. Kanthi mangkono, ukara kang wus
kasebut mau beneré mangkéné. Awit tan nglenggana dados titah
sawantah ... Utawa diganti mangkéné. Awit ngrumaosi dados titah
sawantah ingkang mboten kalis ing kalepatan, ...

SUMAWANA

Tembung sumawana iku kalebu tembung racikan anyar, ka-
dhapuk saka tembung lingga sawana oléh wuwuhan seselan —um.
Tembung lingga sawana minangka ingsedaning tembung swana,

yaiku tembung Kawi utawa Jawa Kuna sing asalé saka basa
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Sanskerta. Amarga saka owah gingsiring pakecapan, kajaba bisa
mulur dadi sawana, tembung swana bisa owah wujudé dadi sona.
Déné tembung sona, swana, utawa sawana kuwi dasa namané tem-
bung asu.

Tembung asu dumadi saka anasir a-‘ora’ lan wod su (suk)
‘mlebu’. Dadi kapirid saka sejarah tegesing tembung, asu kuwi
kéwan sing ora oleh mlebu omah. Jalaran tembung sawana kuwi
tegesé padha karo tembung asu, mula tembung sumawana banjur
ditegesi ‘kalebu’ (padha karo tembung termasuk ing basa Indo-
nesia).

Tembung sumawana iku minangka tembung panggandheng
kang ateges gabungan wuwuhan. Tembung iki lumrahé dianggo
ing basa susastra, basa pacakan, utawa basa rinengga. Ing basa
padinan tembung mau meh ora tau dianggo.

Panganggoné tembung sumawana kuwi, upamané, mang-
kéné.

Tindakira Radén Dananjaya angayam-ayam wana, tumurun

jurang, minggah arga, kadherékaken punakawanira Semar, Gareng,

Pétruk, sumawana Bagong.

Miturut sejarah padhalangan, punakawan iku biyen-biyéné
mung telu, yaiku Semar, Garéng, lan Pétruk. Bagong kuwi puna-
kawan ciptan utawa gawéan anyar (jaman dhalang Nyi Panjang
Mas). Supaya cetha yén punakawan sing dikarepaké iku cacahé
papat, ora mung telu kaya biyen, Bagong banjur disebut kanthi
tembung panggandheng sumawana kang tegesé ‘kalebu’ (mra-
télakaké yén Bagong iku punakawan wuwuhan).

Kanthi mangkono, panganggoné tembung sumawana ing ukara
iku trep utawa laras karo maknané.

14
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Ana maneh panganggoné tembung panggandhéng suma-
wana, upamané, mangkéné.

Para tamu kakung sumawana putri, ...

Kapirid saka maknané, panganggoné tembung sumawana

ing ukara iki ora trep utawa ora laras. Jalaran, jejer kalenggahané
tamu kakung lan putri iku padha utawa sejajar.
Yen panyebuté nganggo tembung sumawana ‘kalebu’, bisa di-
anggep yen sing pokok iku tamu kakung tamu putri kaya-kaya
mung wuwuhan. Supaya laras, ukara mau bisa didandani, upa-
mané, mangkéné.

Para tamu kakung putri,.....

Para tamu kakung saha (lan, tuwin, miwah,lsp.) putri,....

GUDHEK APA GUDHEG?

Ing jaman saiki sok ana bocah sing nulis tembung gudhek
(wanda pungkasan sigeg aksara k) lan ana uga sing nulis tembung
gudhek (wanda pungkasan sigeg aksara g). Tumrapé tembung
iki ditulis gudhek utawa gudheg pancén ora njalari bédané te-
gesing tembung. Tetembungan tuku gudhek ora béda tegesé karo
tuku gudheg. Ananging yén ana tembung siji (satembung) ditulis
kanthi cara warna loro kaya mangkono mau mesthi ana salah
siji sing ora bener, sing nyebal saka paugeran. Banjur endi cara
sing bener?

Panulisé tembung gudhek (wanda pungkasan sigeg aksara k)
iku bokmanawa amarga kadadéan saka cara panulising tembung
ing basa Indonesia. Ing basa Indonesia tembung ing wandané
pungkasan ditulis kanthi sigeg aksara g iku meéh ora ana. Yen
ana tembung utawa tetembungan sing mula bukané ditulis kanthi
sigeg aksara g ing pungkasaning wandané, panulisé kudu dila-
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rasaké karo paugeran panulisé basa Indonesia, yaiku sigegan
aksara g diganti sigegan k. Mulané ing basa Indonesia tembung
guhek, godok, goblok, rontok, cocok, upamané, ditulis kaya mangkono
kuwi, ora ditulis gudeg, godog, goblog, rontog, cocog.

Paugeran panulising tembung ing basa Jawa iku ora kabéh
padha karo paugeran panulising tembung ing basa Indonesia.
Ing basa Jawa ana sawetara tembung sing béda tegesé yén ditulis
kanthi sigeg aksara g lan aksara k ing pungkasaning wandané.
Tembung sisig ‘ngireng untu ngango banyon’ béda tegesé karo
sisik ‘kuliting ula, iwak loh, lan sapanunggalané kang leling-
kapan’, popog ‘ajeg’ béda tegesé karo popok ‘lemek utawa tapihing
bayi’, kecocog ‘kecubles barang lancip’ béda tegesé karo kecocok
‘kelebon pangan kang disirik’. Conto-conto iki minangka bukti
yen g lan k ing kono asipat distingtif utawa mbédaké tegesing
tembung. Kanthi mangkono, panganggoné aksara g lan k ing
basa Jawa iku ora kena digebyah uyah. Sing bener, panulisé
tembung gudheg iku sigeg aksara g (dudu sigeg aksara k) ing
pungkasaning wandané amarga pakecapan kang dumunung ing
pungkasaning wanda mau anteb. Tembung-tembung liyané kang
wandané pungkasan kudu ditulis kanthi sigeg aksara g, kayata,
budheg, judheg, wareg, kreteg, gribig, gudhig, gedhig, nggobig, grobag,
blabag, bedhag, bedhug, gubug, gludhug, godhog, goblog, rontog, gogrog.

NGGER, APA KITA DURUNG MANGERTI ULUN?

Ukara kang migunakaké tembung kita lan ulun mangkéné
iki lumrahé diucapaké déning para déwa, kayata Bathara Guru,
Bathara Narada, Bathara Bayu, utawa Bathara Kumajaya, marang
sapepadhaning déwa utawa marang titah marcapada ing crita
wayang utawa kethoprak. Ing basa padinan ukara kaya mang-
kono iku ora kelumrah utawa ora ana. Saupama ing basa padinan
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ana wong kang migunakaké ukara mangkono mau mesthi malah
digeguyu.

Bab kang njalari ukara béda karo ukara kang kalumrah ing
basa padinan satemené mung dumunung ing panganggoné
tembung kita lan ulun, déné panganggoné racikané ukara lan
tetembungan liyané lumrah. Tembung kita lan ulun ing ukara
kasebut kalebu golonganing tembung Kawi utawa Jawa Kuna.
Tembung kita mau padha karo tembung kowé utawa sliramu, yaiku
minangka tembung sesulih madyama purusa (kata ganti orang
kedua). Tembung ulun utawa hulun iku ing sakawit mengku teges

o

‘kawula” “abdi’, utawa ‘batur’ minangka éntaré tembung sesulih
utama purusa éntaré tembung aku. Dadi, tembung ulun (hulun)
mau padha karo tembung aku, yaiku minangka tembung sesulih
utama purusa (kata ganti orang pertama). Pribadiné wong kang gu-
neman, yaiku utama purusa, kang dipindhakaké kawula, abdi, uta-
wa batur iku minangka leléwaning basa (gaya bahasa) kanggo nge-
soraké awaké dhéwé lan ngajari marang wong kang diajak gu-
neman. Leléwaning basa kaya mangkéné iki uga ana ing basa
Jawa saiki, upamané, utama purusa (aku) diganti utawa dikra-
makaké kula, kawula, abdi dalem, kawula dalem, utawa abdi dalem
kawula kang kabéh mau ing sakawit mengku teges ‘abdi’, ‘batur’,
utawa ‘kawula’.

Ing jaman saiki tembung kita sok dianggo (malah pangang-
goné wis kepara kaprah) kanthi teges padha karo tegesing tem-
bung kita ing basa Indonesia. Upamané, mangkéné.

(1) Kita, bangsa Indonesia, wis mardika wiwit taun 1945.

(2) Para lenggah, sumangga kita ngunjukaken pandonga sesa-

rengan.

Tembung kita ing ukara (1) lan (2) iku dudu tembung sesulih
madyama purusa kaya tembung kita ing ukara kang dadi irah-
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irahaning tulisan iki, ananging minangka tembung sesulih utama
purusa inklusif (jamak) kaya tembung kita ing basa Indonesia.
Dadi, tembung kita ing ukara (1) lan (2) iku mengku teges ‘aku
lan kowé kabeh’ utawa ‘kula lan panjenengan sedaya’.
Cundhuk karo bab panganggoné tembung kita kaya kang
tumrap ing ukara (1) lan (2) iku satemené durung sadhéngah
wong gelem nampa. Ana panganggep yén tembung kita ing basa
Jawa iku tegesé ‘kowé” utawa ‘sliramu’ lan kanggoné mung ing
basa padhalangan utawa kethoprak. Tembung kita kang mengku
teges ‘aku lan kowé kabeh” utawa ‘kula lan panjenengan sedaya’
kuwi isih dianggep tembung Indonesia, dudu tembung Jawa.
Satemené tembung kita kang mengku teges ‘aku lan kowé
kabéh’ iku dudu mung darbéké basa Indonesia. Tembung kita
kaya mangkono mau ing basa Jawa uga ana (pirsanana Baoesastra
Djawa anggitané W.].S. Poerwadarminta, kaca 225), malah wis
ana basa Jawa Kuna (pirsanana, upamane, Kamus Jawa Kuna-
Indonesia anggitané L. Mardiwarsito, kaca 146). Kanthi mang-
kono, tembung kita kang ateges ‘aku lan kowé kabeh’ kaya kang
tumrap ing ukara (1) lan (2) mau ora luput. Bab isih ana rasa
durung sreg, isih nggronjal yén mrangguli panganggoné tem-
bung kita kaya ing ukara kasebut, mung gumantung pakulinan.

KULA SUWUN APA KULASUWUN?

Ukura, “Dhimas takjaluk aja grusa-grusu anggoné ngudhari
prakara iki”, bisa dikramakaké dadi, “Dhimas kula suwun ampun
grusa-grusu anggenipun ngudhari prakawis punika.” Tembung
takjaluk ing ukara iki minangka tembung tanggap utama purusa,
temah panulisé fak- kudu digandhéng karo tembung lingga jaluk.
Jalaran, tak- ing kono kalebu ater-ater, yaiku ater-ater tanggap
utama purusa. Tembung takjaluk mau yén dikramakaké dadi kula
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suwun. Sanajan kula suwun iku mengku teges padha karo takjaluk,

ananging panulisé kula ora digandheng karo suwun amarga tem-

bung kula ora kalebu golonganing ater-ater. Buktiné, tembung

kula iku bisa ditulis ing purwaning ukara, pungkasaning ukara,

ing sangareping tembung, ing saburining tembung, lan sateruse,

kang beda karo ater-ater salumrahé. Contoné, mangkéné.
Kula pendhet barang punika, awit kula pitados yen barang wau
saestu gadhahan kula.

DIPUN SUWUN APA DIPUNSUWUN

Tembung-tembung Jawa kang isih wungkul, kang durung
oleh wuwuhan apa-apa, sing akeh, adhapur ngrong wanda
(sanajan ana uga mung sawanda utawa luwih saka rong wanda).
Manut pranatan, anasiring basa kang diarani tembung iku yen
ditulis nganggo aksara Latin kudu dipisah-pisah antarané siji
lan sijiné, ora digandheng kaya yen ditulis nganggo aksara Jawa.
Amarga dipun kuwi adhapur rong wanda lan suwun uga rong
wanda, mula banjur ana wong kang nulis dipun dipisah karo
suwun, dadi dipun suwun, kanthi penganggep yén anasiring basa
kuwi adhapur rong tembung. Ananging, ana uga wong kang
nulis dipun digandhéng utawa diraketaké karo suwun, dadi
dipunsuwun, kanthi panganggep yen anasiring basa iki mung
adhapur satembung. Banjur endi sing bener?

Satemené titikané tembung iku ora dumunung ana ing ca-
cahé wandané. Ana tembung kang mung adhapur sawanda, upa-
mané, don, bom, suh, lan, ta, ya, sing, wah, ananging ana anasiring
basa kang wis dhapur rong wanda durung bisa diarani tembung,
kayata, -ipun, -ana, -aké, dom, bom, suh, lan sapituruté iku diarani
tembung jalaran wis awujud rimbagan utawa pasatuaning basa
kang cilik dhéwé kang wis diucapaké minangka anasir sing bé-
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bas, mardika, ora kaiket déning anasir liyané. Sanajan wis adha-
pur ngrong wanda, -ipun, -ana, -aké durung bisa diarani sawiji-
ning tembung jalaran durung bisa diucapaké minangka anasir
sing bébas. Panganggoné anasir-anasir iki mesthi diwuwuhaké
marang anasir dhasar utawa linggané lan banjur diarani anasir
wuwuhan, upamané ing tembung bukunipun, seratipun, jupukana,
cedhakana, nulisaké, nemokaké. Anasir kang diwuwuhaké ing
saburiné anasir dhasar utawa linggané kaya mangkono iku di-
arani panambang.

Kajaba panambang, ana anasir wuwuhan kang diarani ater-
ater, yaiku anasir wuwuhan kang mapané dumunung ing sanga-
repé anasir dhasar utawa lingga. Lumrahé, ater-ater ing basa Ja-
wa iku mung adhapur nyawanda (sawanda), kayata, dak-, kok-,
di-, ka-, pa-, sa-, pra-, a-, pi-, nanging ana uga kang adhapur ngrong
wanda, kayata, dipun-, kapi-, kami-, kuma-. Déné dipun- kang kalebu
éwoning ater-ater ing basa Jawa iku mung adhapur nyawanda
(sawanda), kayata, dak-, kok-, di-, ka-, pa-, sa-, pra-, a-, pi-, nanging
ana uga kang adhapur tembung krama kriya tanggap pratama
purusa (verba pasif persona ketiga). Manut paugeran, panulising ater-
ater iku kudu digandhéng, disambung, utawa diraketaké karo
anasir dhasar utawa linggané. Kanthi mangkono, panulisé ater-
ater dipun- kuwi sing bener kudu diraketaké karo suwun, dadi
dipunsuwun (béda karo panulisé kula suwun ing Puspa Rinoncé, 04/
11/1999). Conto panulisé tembung kang mawa ater-ater dipun-
tumrap ing ukara, mangkéné.

(1) Bu, buku kula dipunsuwun Dhik Sita.

(2) Pak, lampu ingkang dipunanggé sinau Dhik Sita boten saged

dipungesangaken.

(38) Anggénipun nyerat dipunanggé punapa dipunpisah, Bu?
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Ana panemu yen panulisé ater-ater dipun- iku diraketaké

karo linggané bisa njalari kleru anggoné maca utawa nyurasa

karo tembung kang mawa ater-ater di-. Upamané, mangkéné.

dipunji diwaca/disurasa : dipun/ji ‘disinau temenan’

utawa : difpunji ‘dipanggul (tumrap
bocal, Isp)’

dipuntir diwaca/disurasa : dipun/tir ‘di cét nganggo tir’

utawa . difpuntir ‘diuntir’

dipunthuki diwaca/ disurasa: dipun/thuk/i ‘dianthuki, diathungi’

utawa - difpunthuk/i’ digawé pepunthukan’

Satemené wong bisa kleru anggoné maca (nyurasa) tem-

bung-tembung kaya mangkono kuwi mung yén tembung-tem-

bung mau ditulis pisah saka ukarané. Ananging, yén tembung-

tembung mau ditulis ing sajroné ukara, mesthiné ora ana paké-

wuhé. Wong ora bakal kléru anggoné maca utawa nyurasa jalaran

tembung kang mawa ater-ater di- kuwi ngoko. Ewa semono,

yen bab iki isih disumelangaké lan mung kanggo nggampangaké

anggoné maca (nyurasa), panulisé tembung-tembung mau bisa

(ora kudu) diwuwuhi tandha panggandhéng (-) ing antarané

ater-ater lan linggané. Contoné, mangkéné.

1)
()
)
4)
(®)

(6)
(7)

Kitab-kitab wau kedah dipun-ji déning para santri.

Anaké dipunji ngalor ngidul.

Supados langkung awet, usukipun dipun-tir rumiyin!
Tangané Ali dipuntir Amat.

Cobi, kagunganipun sawung punika dipun-thuki sawung
kula!

Lemahé aja dipunthuki ngono kuwi!

Sitinipun ampun dipun-punthuki mekaten punika!
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ING DESAKU NGEDEGAKE LUMBUNG PACEKLIK

Manut paugeran, saben ukara iku saora-orané kudu mengku
anasir warna loro, yaiku jejer (subjek) lan wasésa (predikat).
Tumrap ukara ing basa sing resmi, luwih-luwih ukara mau mi-
nangka ukara carita lan adhapur ukara tanduk (aktif), anasir loro
iku kudu ana lan kudu diwahyakaké (diwedharaké), ora kena
dicelet.

Ukara sing kapacak ing dhuwur iku mengku anasir warna
telu, yaiku ing désaku katrangan papan, ngedegaké wasésa, lan
lumbung paceklik 1ésan. Kapirid saka ing isiné, ukara mau kalebu
ukara carita. Yén kapirid saka wasésané, ukara kasebut kalebu
ukara tanduk amarga tembung kang dadi wasésaning ukara, ya-
iku ngedegaké, kalebu éwoning tembung kriya tanduk.

Sanajan wis mengku anasir telu, ukara ing dhuwur iku kena
diarani ukara gothang, ukara sing ora genep, jalaran ora ana
jejeré. Tembung désaku ing ukara iku dudu jejer. Manut pranatan,
tembung sing dadi jejering ukara iku ora kena diwuwuhi tem-
bung ancer-ancer ing sangarepé. Tembung sing diwuwuhi tem-
bung ing ngarepé kuwi lumrahé mung minangka tembung ka-
trangan kang nuduhaké papan utawa panggonan. Manawa tem-
bung désaku ing ukara kasebut pancen dikarepaké minangka je-
jering ukara, mesthiné tembung ancer-ancer ing sing dumunung
ing ngarepé tembung mau diilangi.

Ukara ing dhuwur mau bisa didandani, upamané, mangkéné.
1. Ukara iku diwuwuhi tembung utawa tetembungan kang

bisa dadi jejering ukara.

Conto: Masyarakat (wong-wong, bapak-bapak, warga tani) ing

désaku ngedegaké lumbung packlik.

2. Tembung ancer-ancer ing kang dumunung ing sangarepé
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tembung désaku diilangi supaya tembung désaku bisa dadi
jejering ukara (éntar).
Conto: Désaku ngedegaké lumbung paceklik. (ukara entar)

Conto liyane:

Ukara Gothang Jejer Ukara Ganep
1. Ing rapat mau ngrembug la. Ing rapat mau bocah-bocah (wong-
koprasi wong, ibu-ibu) ngrembug koprasi.
1b. Rapat mau ngrembug koprasi.
2. Ing dalan iki mbingungaké 2. Dalan iki mbingungaké
3. Ing saben masyarakat duwé 3. Saben masyarakat duwé adat dhéweé-
adat dhéwe-dhéwe. dhéwe.

NAMI KULA TEMEN, PAK

Ukara ing dhuwur iki awujud ukara krama. Yén dingo-
kokaké, ukara iku dadi “Jenengku Temen, Pak”. Dadi, tembung
nami ing ukara mau ngramaké tembung jeneng.

Manut paugeran unggah-ungguhing basa, tembung ngoko
jeneng (utawa aran) iku yén di kramakaké dadi nama (krama lugu
utawa krama lumrah) lan asma (krama inggil). Ananging ana
sapérangan warganing masyarakat sing duwé panganggep yén
tembung nama kuwi tembung krama sing luput, sing durung
bener, temah banjur didandani utawa dibeneraké dadi nami.

Satemené tembung nama kuwi minangka tembung krama
sing wis bener, malah kalebu tembung krama sing baku. Yen
tembung sing wis bener iki diowahi kanthi ancas ndandani (awit
dianggep luput), asilé malah dadi ora bener. Ndandani tembung
sing wis bener, sing malah ngasilaké tembung kang dianggep
luput, iku diarani hypercorrect (ndadani kang keliwat ing kad
utawa keliwat ing wates). Dadi, tembung nami kuwi kena diarani
tembung krama hipercorrect (bener sing kladuk, sing kliwat saka
ing wates).
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Kajaba nami, tembung krama kang kalebu hipercorrect iku
ana maneh liyané. Contoné, tembung udan (ngoko) dikramakaké
dadi jawah, tembung jawah (krama lugu sing baku) dikramakaké
maneh dadi jawuh, jawoh, utawa jaweh; bisa (ngoko) dikramakaké
dadi saged, tembung saged (krama lugu sing baku) dikramakaké
manéh dadi waged; ésuk (ngoko) dikramakaké dadi énjing (krama
baku), tembung énjing dikramakaké maneh dadi énjang; jaran
(ngoko) dikramakaké dadi kapal, tembung kapal (krama lugu sing
baku) dikramakaké manéh dari képél. Kanthi mangkono, tembung
jawuh, jawoh, jaweh, waged, énjang, lan képel kalebu golonganing
tembung krama hipercorrect.

Ing sajroné buku parama sastra Jawa tembung krama hper-
correct kuwi diarani krama désa. Ananging, jeneng “krama désa”
iku satemené ora trep awit wong ing kutha uga ana sing nganggo
tembung kaya mangkono kuwi. Sing cetha, dumadiné tembung
sing kaprah diarani “krama désa” iku awit ana sapéranganing
warga masyarakat sing ora ngerti endi tembung krama sing
bener lan sing luput. Jalaran tembung krama kaya mangkono
kuwi nyebal saka paugeran, beciké tembung-tembung mangkono
mau ora dianggo ing basa Jawa sing resmi.

PANULISE TEMBUNG : SIGEG AKSARA B APA P?
Pakecapané sigegan b lan p kang tumrap ing pungkasaning
wanda (wanda sapisan, pungkasan, utawa wanda tengah) sok-
sok keprungu padha utawa méh padha, yaiku dadi /p/. Tembung
sabtu, bab, sabab, kitab, upamané, pakecapané asring kaprungu
/saptu/, /bap/, /sabap/, /kitap/. Pakecapané sigegan p ing tem-
bung, kayata, sapta/sapto/, kécap/kecap/, dhadhap/dadap/,
cap/cap/. Bab iki luwih cetha manéh yén sigegan b mau dumu-
nung ing pungkasaning tembung lan banjur oléh panambang, ka-
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yata, sababé, sababipun, kitab¢, kitabipun, lan sapituruté. Tem-
bung-tembung iki asring diucapaké /sabapé/, /sabapipun/, /
kitapé/, kitapipun/. Jalaran kadayan saka pakecapan, mula
banjur ana wong (bocah-bocah) kang kéwuhan anggoné mbé-
dakaé endi tembung kang ditulis nganggo sigegan aksara b lan
endi tembung kang mesthiné ditulis nganggo sigegan aksara p.
Ora mokal yén ing jaman saiki sok tinemu tulisan , upamané,
ateb, klilib, manteb (nganggo sigegan aksara b) lan bab, kitab, lepda
(nganggo sigegan aksara p) tulisan-tulisan kaya mangkéné ora
bener.

Panulisé tembung iku ora mung adhedhasar pakecapané
thok. Yén panulisé tembung iku mung adhedhasar pakecapan,
mesthi ana pakéwuhé. Jalaran, pakecapané tembung ing papan
siji lan sijiné iku sok ora padha. Ing wilayah Tegal, Banyumas,
Kebumen, lan sakiwatengené, upamané pakecapané tembung-
tembung kang mawa sigegan b beda karo tembung kang mawa
sigegan p (pakecapané sigegan b luwih mantep lan cetha). Ana-
nging ing wilayah Yogyakarta, Surakarta, lan sakiwatengené,
pakecapané sigegan b lan p kang tumrap ing pungkasaning wanda
iku meh padha, yaiku dadi /p/ kaya kang wis dibeberaké ing
dhuwur mau. Ewa samono, anasir pakecapan uga perlu diga-
tékaké ing babagan panulisé tembung. Upamané, yen kang di-
karepaké ing pakecapan kuwi /punik /, tembung iki ya ditulis
punika. Ananging yen dikarepaké ing pakecapan iku /m nik /,
tembung mau ya ditulis menika.

Panulisé tembung nganggo sigegan b utawa nganggo sigegan
piku perlu ngelingi teges utawa maknané. Jalaran, ana sawenehing
tembung Jawa manawa ditulis nganggo sigegan aksara b béda
tegesé karo yeén ditulis nganggo sigegan aksara p. tembung anteb,
upamang, tegesé béda karo antep. Tembung anteb tegesé ‘abot
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banget’, antep tegesé ‘setya tuhu’, ‘tetep nggegegi panemuné’.

Kajaba bab kang dibébéraké mau, panulisé tembung uga
perlu ngelingi asalé tembung. Yén tembung mau asalé saka basa
manca lan asliné ditulis nganggo sigegan aksara b, tembung mau
ya kudu ditulis nganggo sigegan aksara b semono uga yén tem-
bung mau ditulis nganggo sigegan aksara p panulisé tembung
kaya mangkene iki murih wujudé tembung Jawa mau isih bisa
ditandhing-tandhing karo wujudé tembung kang asli. Kagem
lelimbangan, ing ngisor iki conto sawatara tembung kang kudu
ditulis nganggo sigegan aksara b lan p.

abab apsari “widadari’
abdi aplala ‘linuwih’
abjad ajap
absah alap-alap
anteb “abot banget’ antep ‘setya tuhu’
bab baptis
kitab klilip

surup
sebab sap ‘lapisan’
tatab, ketatab tutup

TEMBUNG ENTAR

Basa iku kena diarani sawijining piranti kanggo mahyakaké
utawa medharaké cipta, rasa, lan karsaning manungsa marang
sapepadhané. Carané migunakaké basa kanggo medharaké cip-
ta, rasa, lan karsa mau warna-warna, ana kang mung cekak aos,
ana kang ngandhar-andhar, ana kang migunakaké tembung-
tembung lumrah, ana kang migunakaké tembung-tembung
éndah, lan sapituruté, temah wujud wetuning basa iku uga war-
na-warna contoné, mangkéné.
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(1) Cah kuwi cen lantip tenan.
(2) Bocah kuwi panceén lantip tenan.

(3) Bocah kuwi pancén landhep pikirané tenan.

Ukara telu iki surasané padha. Bedané, ukara (1) migunak-
aké tembung wancahan (cekakan), yaiku cah (wancahané tem-
bung bocah) lan cén (wancahané tembung pancen), déné ukara
(2) lan (3) migunakaké tembung-tembung kang wutuh. Bédané
maneh, ukara (1) lan (2) migunakaké tembung lantip, ukara (3)
migunakaké tetembungan landhep pikirané kang padha waé karo
lantip.

Tembung lantip iku tegesé ‘gathekan’ utawa ‘gampang ma-
ngertiné’. Teges iki diarani teges kang saluguné. Tembung kang
mengku teges saluguné iku diarani tembung lumrah. Tembung
landhep ing tetembungan landhep pikirané iku mengku teges sing
ora saluguné. Tegesé tembung landhep kang saluguné, yaiku
‘mempan, ora kethul, bisa tumama yén digunakaké (tumrap ge-
gaman)’. Déné landhep pikirané tegesé ‘gampang mangertine, pi-
kirané bisa cepet nampa lan ngolah ilmu (ngudhari sawijining
bab, lan sapanunggalané). Kanthi mangkono, tegesing tembung
landhep kang dumunung ing tetembungan landhep pikirané iku
adoh saka teges kang saluguné. Jalaran adoh saka teges kang
pokok utawa kang saluguné, mula tetembungan mau banjur di-
arani (tembung) éntar.

Sesipatané pikiran kang bisa cepet nampa lan ngolah ilmu
iku diarani lantip. Ananging ing tetembungan mau lantip diganti
nganggo tembung landhep. Ing mangka, tembung landhep iku mi-
nangka sesipataning gegaman, kayata, pedhang, péso, pethel,
lan sapituruté. Kanthi mangkono, landhep kang kanggo ménehi
sesipatané pikiran ing tetembungan landhep pikirané iku kena
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diarani silihan. Mulané, tembung éntar uga diarani tembunyg silih-
an.

Tembung éntar iku dianggo ora mung winates ing basa
susastra, ananging uga sok dianggo ing basa padinan. Tembung
éntar kang dianggo ing padinan iku lumrahé tembung éntar kang
wis kerep kanggo utawa wis bola-bali dianggo temah wis ora
krasa teges éntaré minangka bumbu amrih basané katon nges,
ora njuwarehi. Cotoné tembung éntar, upamané, mangkéné.

pingget atiné ‘serik’

perih atiné ‘susah, nlangsa banget’

enték atine ‘ora duwé pangarep-arep’

cilik atiné ‘sumelang, jirehan, gampang wedi, gampang

susah’

gedhé atiné ‘mongkog, manteb’

lobok atiné ‘sabar, ora gampang nesu’

nggadho ati ‘gawé susah’

mambu ati ‘rumangsa disenengi, rumangsa disiri, rumangsa

ditresnani’

merak ati ‘nengsemaké, nyenengaké’

woding ati “kekasih, (bocah, wong) kang ditresnani’.

gantilaning ati ‘kang ditresnani (kekasih, anak, lan sapitu-

rute)’

BASA JAWA KANG BAKU

Basa Jawa kang baku iku basa Jawa kang bisa ditampa lan
dipahami déning sadhéngah warganing masyarakat Jawa ing
Yogyakarta, Surakarta, Madiun, Malang, Surabaya lan sapituruté.
Basa Jawa kang baku iku lumrahé dianggo ing swasana resmi,
kayata, ing pahargyan dhauping panganten, perepatan dhusun,
kotbah ing masjid-masjid utawa gréja, layang ulem, lan sapa-
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nunggalané. Titikané basa baku iku, ing antarané, (1) cetha (ge-
gayutan karo teges utawa maknané), (2) winahya (gegayutan karo
anasir parama sastrané), (3) pas (gegayuhan karo pamilihing tem-
bung), lan (4) lugas (ora mengku tembung-tembung éntar lan
ora dawa-dawa).

Basa baku iku kudu cetha teges utawa maknané. Liré, tem-
bung utawa tetembungan kang dianggo kudu tembung-tembung
kang tegesé cetha ora mangro. Tembung karo, upamané, bisa meng-
ku teges ‘lan’, ‘lan uga’, ‘marang’, ‘tumrap marang’, tinimbang/’,
‘srana’, ‘déning’, sinambi’, ‘bebarengan anggoné nindaké, lan
sapituruté. Jalaran darbé teges utawa dasa nama pirang-pirang,
panganggoné tembung karo banjur sok nuwuhaké kléruning
panyurasa. Ukara Siti ora oléh mulih karo Suta, upamané, bisa
disurasa (a) ‘Siti ora oleh mulih déning Suta” utawa (b) ‘Siti ora
oléh mulih bebarengan Suta’. Tembung karo ing ukara iku bisa
diarani mengku teges mangro, ora cetha, temah perlu disalini
nganggo tembung kang luwih cetha supaya trep karo kang dika-
repaké ing ukara mau. Conto ing ngisor iki bisa kanggo lelim-
bangan sawatara.

Maknané ora cetha: Maknané luwih cetha:
1. Ali karo Amad uga wedi. la. Alimarang Amad uga wedi.

1b. Ali lan Amad uga wedi (marang x).
2. Ali luwih dhuwur karo Amad. 2. Ali luwih dhuwur tinimbang Amad.
3. Butané mati karo Raden Janaka. 3. Butané mati déning Raden Janaka.

Titikan kang angka loro, anasiring paramasastra tumrap
basa baku iku kudu winahya (diwedharaké, dilairaké), ora kena
dicelet. Kanthi mangkono, ing basa baku iku tembung-tembung
kang dianggo kudu diwedharaké wutuh (ora dicekak), ater-
ater utawa panambang¢ (yén ana) uga kudu dilairaké. Semono
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uga anasiring parama sastra ing tataran ukara, kayata, jejer,
wasésa, lésan, katerangan (yén ana) kudu diwedharaké.
Contoné, mangkéné.

Ora baku: Baku:

1. Aku ra dé dhit. la. Aku ora duwé dhuwit.

2. Kodhoké pangan ula. 2a. Kodhoké dipangan ula.

3. Aliing Jakarta wis suwé. 3a. Ali manggo n (nyambut gawé,
sekolah, bebakulan) ing Jakarta wis
SUWE.

Tembung utawa tetembungan kang dianggo ing basa baku
iku kudu dipilih kanthi tlesih amrih trep utawa pas karo leléwa-
ning basané, laras karo swasanané. Tetembungan ahli waris, upa-
mané, bisa dianggo nyebut keluwarga nalika sesorah ing upacara
sripah, nanging ora laras yén dianggo ing sesorah pahargyan
dhauping pangantén. Kajaba iku, ing basa baku sebisa-bisa aja
nganti ketrocoban (kecampuran) tembung-tembung kang mung
kaprah dianggo déning masyarakat tertamtu inyong ‘aku’, brug
‘kreteg’, belih ‘ora’, ‘beda’, ‘sejé’, kaderan ‘apa iya, apa bener’, upa-
mané, kaprah dianggo déning masyarakat Tegal lan sakiwate-
ngené, ananging méh ora tau dianggo déning masyarakat Jawa
liyané. Tembung embyah ‘simbal’, kisang, ‘gedhang’, kethowok-ketho-
wok, ‘krowok-krowok’, blungki, ‘tunggak pring’, upamané, kaprah
dianggo déning masyarakat Banyuwangi (Osing), ananging uga
meh ora dianggo déning masyarakat Jawa ing papan liya. Tem-
bung-tembung enggon-enggonan kaya mangkono mau ing basa
baku perlu disalini nganggo tembung-tembung kang umum.

Basa baku iku kudu asipat lugas. Kang dikarepaké lugas ing
kéné (a) tembung-tembung kang dianggo dudu tembung-tem-
bung éntar lan (b) dhapukaning ukara ora dawa-dawa. Ananging
perlu disumurupi yén tembung éntar iku satemené bisa dipérang
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dadi rong golongan, yaiku (1) tembung éntar kang isih cetha teges

éntaré lan wis dianggep tembung lumrah. Tembung éntar

golongan (2) iku bisa dianggo ing basa baku. Kagem lelimbangan
sawatara bisa dipriksani ukara ing ngisor iki.

1.  Kanggo nyumurupi sepira abot enthengé barang, kaya-kaya ora
ana dalan liya kang prayoga diliwati kajaba mung nimbang barang
mau.

la. Kanggo nyumurupi boboté barang, carané kudu nimbang barang
mau.

2. Pak Lurah, wong kang dadi pangarep utawa kepalaning désa, kang
kagungan tanggung jawab tumrap maju munduring désa, kang
ngasta pimpinaning rapat, banjur nothok méja kanggo narik
kawigatené kabeh wong kang nekani rapat wektu kuwi padha
omong-omongan dhéwé-dhéwé ora nggatékaké apa kang lagi
dirembug ing rapat mau.

2a. Pak Lurah kang mimpin rapat mau banjur nothok méja kanggo
narik kawigateéné wong kang padha melu rapat.

Ukara 1a luwih ringkes katimbang ukara 1 lan ukara 2a luwih
ringkes katimbang ukara 2. Kajaba kuwi, ukara 1 mengku tembung
éntar kang isih cetha teges éntaré, yaiku dalan kang prayoga diliwati
minangka éntaré cara kang becik ditindakaké. Ukara-ukara kaya kang
sebut ing 1 lan 2 iku ora prayoga dianggo ing basa baku.

KUNARPA, KUWANDA, LAYON

Juru sesorah, rasa pangrasa, lan pangandika (leléwaning
basané) kudu laras karo swasana ing nalikané sesorah. Sesorah
ing pahargyan dhauping panganten upamané, béda karo sesorah
ing upacara sripah. Ing pahargyan dhauping pangantén juru
sesorah diajap bisaa gawé wuwuh semuwaning pasamuan, ing
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upacara sripah juru sesorah diajap bisaa njaga tidhem temtreming
swasana.

Ana sawatara bab kang perlu oléh kawigatén mirunggan
tumrap sesorah ing upacara sripah. (1) sesorah ing upacara sripah
prayoga sing ringkes, ora nglantur ngandhar-andhar, amrih para
tamu anggoné jumeneng ora kesuwen. (2) papaning sripah ora
prayoga kanggo pamer basa. Cundhuk karo bab iki, basa kang
dianggo beciké basa sing lugas, barés, ora kakéhan rerenggan.
Kanggo ngawékani amrih aja ana seling suruping panggrahita
utawa kleéruning panyurasa, tetembungé prayoga dipilih sing
mengku teges lan surasa kang trep. (3) lagu lagéhaning wacana
(kedaling pangucap) prayoga kang saréh pakoléh, ora kesusu-
susu, ora perlu sora makantar-kantar.

Sawenehing wong ana kang darbé panganggep yén sesorah
kang becik kuwi mesthi utawa kudu migunakaké basa kang dakik-
dakik, basa kang direngga nganggo tembung-tembung éndah,
upamané, tembung saka basa Kawi utawa Sanskerta. Amarga ana
panganggep kaya mangkono kuwi, sanajan sesorah ing upacara
sripah, ana sawenéhing pamedhar sabda (panatacara) kang banjur
emoh nganggo tetembungan sing wis dianggep angsaran, sing
wis kulina dianggo déning wong akéh. Amrih diarani basané be-
cik, wong mau banjur mbudidaya nyalini tembung sing dianggep
éndah tur sing durung kaprah dianggo déning wong akéeh (sanajan
durung mengerti surasané tembung mau sing sanyatané). Tem-
bung layon, upamané, dianggep tembung sing wis angsaran. Tem-
bung iki banjur sok disalini nganggo tembung kunarpa utawa ku-
wanda. Apa teges utawa surasané tetembungan iki sing sanyatané?.
(a) Tembung kunarpa, kalebu éwoning tembung Kawi utawa

Jawa Kuna, tegesé ‘bangké’, bathang’. Tembung iki asal saka

tembung Sanskerta kunapa ‘mayit’.
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(b) Tembung kuwanda, uga kalebu éwoning tembung Kawi utawa
Jawa Kuna, tegesé ‘awak’, ‘bada’, ‘bangké’. Tembung iki asal
saka tembung Sanskerta kuwandha, tegesé * gembung’ (ble-
geré awak tanpa sikil, tangan lan sirah).

(c) Tembung layon kalebu éwoning tembung krama inggil, yaiku
kanggo ngramakaké tembung mayit utawa jisim kang ateges
‘wong kang wis mati’ utawa ‘ragané’ wong sing wis ora ana
nyawané’. Satemené tembung layon iku mengku teges ‘(kem-
bang) kang wis alum’ utawa ‘aluming kembang’. Kanthi
mangkono, tembung layon kanggo ngganti nyebut mayit uta-
wa jisim kuwi kena diarani eufimisme (tembung kang luwih
alus minangka gantining tembung kang mengku surasa kasar,
ora nyenengakeé).

Kapirit saka asalé, tembung layon iku dumadi saka tembung
layu ‘alum, mati’ oleh panambang -an. Tembung layu kuwi kalebu
uga tembung Kawi. Ing basa asalé, yaiku basa Kawi, tembung
layu + -an kuwi dadi laywan. Déné laywan banjur dadi layon, ana
owah-owahan /wa/ dadi/o/, minangka owah-owahan sing
lumrah tumrap tembung-tembung Kawi sing banjur dadi tem-
bung Jawa saiki, kayadéné tembung larwan (Kawi) dadi laron,
unggwan (Kawi) dadi enggon, takwan (Kawi) dadi takon.

Kanthi andharan iki bisa disumurupi yén tembung layon
iku kalebu tembung alus, tembung kang mengku surasa mati.
Menawa tembung iki disalini nganggo tembung kunarpa utawa
kuwanda, satemené surasané malah dadi ora trep.

TETANEN ING MRIKI SAMPUN MAJENG

Tembung mriki kalebu éwoning tembung krama, yaiku
kanggo ngramakaké tembung mréné. Tembung mriki lan uga
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mréné mengku teges ‘menyang ing kéné. Kanthi mangkono,
ukara kang kapacak ing dhuwur iku yen dingokokaké adhe-
dhasar tembung-tembungé banjur dadi ‘Tetanén ing mréné wis
maju’. Ing mangka, ngokoné ukara mau kang dikarepaké mesthi-
né dadi ‘Tetanén ing kéné wis maju’. Cethané, ukara ing dhuwur
mau luput amarga tembung kéné dikramakaké dadi mriki.

Tembung kéné iku kalebu tembung ngoko. Tembung mau
yen dikramakaké dadi ngriki, ora dadi mriki. Mula, amrih ukara
ing dhuwur mau bener, tembung mriki kudu disalini nganggo
tembung ngriki temah ukarané banjur dadi ‘Tetanén ing ngriki
sampun majeng’. Supaya luwih cetha, ing ngisor iki kapacak conto
sawatara ukara kang luput lan kang bener tumrap panganggoné
tembung mriki lan ngriki.
Ukara kang luput:

1. Ing lépén mriki kathah saweripun.

2.  Tiyang mriki kathah ingkang nyambut damel ing kitha.

3.  Bénjing malih yen ngriki kedah mruput!

4. Sinten ingkang ngriki kala wau, Bu?
Ukara kang bener:

la. Ing lépén ngriki kathah saweripun (krama).

1b. Ing kali kéné akéh ulané (ngoko).

2a. Tiyang dhusun ngriki kathah ingkang nyambut damel ing

kitha (krama).

2b. Wong désa kéné akéh sing nyambut gawé ing kutha (ngoko).

3a. Bénjing malih yen mriki kedah mruput (krama).

3b. Bésuk manéh yén mréné kudu mruput (ngoko).

4a. Sinten ingkang mriki kala wau, Bu? (krama)

4b. Sapa sing mréné mau, Bu? (ngoko)
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Kajaba tembung mriki lan ngriki, ana tembung kang nunggal
misah karo tembung loro mau kang panganggoné uga kudu ngati-
ati jalaran sok cawuh. Tembung mrika, upamané, panganggoné
sok cawuh karo tembung ngrika, tembung mriku panganggoné
sok cawuh karo ngriku. Tembung mrika (krama) kuwi padha karo
mrana (ngoko) tegesé ‘menyang ing kana’. Tembung mriku (krama)
padha karo mrono (ngoko) tegesé ‘menyang ing kono’. Déné tem-
bung ngrika (krama) padha karo (ing) kana (ngoko) lan ngriku
(krama) padha karo (ing) kono (ngoko).

TERUTAMI

Ing sajroning pasrawungan saben dinané, kajaba migu-
nakakeé basa Jawa, masyarakat Jawa asring uga migunakaké basa
Indonesia. Malah tumrap marang nom-noman, basa Indonesia
kuwi dianggep luwih cancingan minangka piranti srawung tinim-
bang basa Jawa. Jalaran luwih kulina migunakaé basa Indonesia,
mula ora mokal yén ana sapérangan warganing masyarakat Jawa
nalika migunakaké basa Jawa ora krasa manawa ing sajroné
basané mau ketrocoban sawatara tembung Indonesia. Contoné,
mangkéné.

1. Ingkang terutami dipunrembag inggih punika bah tetanen.

2.  Pamedaling warga dhusun ngriki punika terutami saking

tetanen.

3. Margi punika sepen sanget, terutami yen wanci dalu.

4. Gendhing punika dipunkintunaken déning Mas Yanto

terutami kagem Bapak Béndot.

Tembung terutami ing sajroné ukara-ukara iki kanggo ngra-
makaké tembung terutama. Tembung terutama kuwi satemené
isih kalebu éwoning tembung Indonesia, durung kalebu wargané
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tembung Jawa. Liré, fembung terutama iku kadhapuk saka tem-
bung lingga utama oléh wuwuhan ater-ater ter-. Ing mangka,
ater-ater ter- iku ing sajroné basa Jawa ora kaprah utawa ora
ana. Amrih dadi ukara-ukara kang becik, prayogané tembung
terutami ing sajroné ukara-ukara mau perlu disalini nganggo
tembung-tembung Jawa kang trep karo surasané.

Nyalini tembung Indonesia nganggo tembung Jawa kuwi
kudu ngélingi pirang-pirang bab, kayata, jinising tembung, te-
gesing tembung perlu disumurupi, upamané, (1) tembung siji
iku ana kang mengku teges warna-warna, (2) tembung siji ora
kudu disalini nganggo tembung satembung, lan (3) sanajan tegesé
padha, surasané tembung siji lan sijiné iku sok béda-béda. Kanthi
mangkono, sanajan blegering tembung padha, tembung terutami
ing sajroné ukara-ukara mau tegesé bisa warna-warna temah
tembung kang kanggo nyalini uga ora padha. Contoné, mang-
kéné.

la. Ingkang baku dipunrembag inggih punika bab tetanen.

1b. Ingkang penting (pokok) piyambak dipunrembag inggih

punika bab tetanén.

2a. Pamedaling warga dhusun ngriki punika ingkang baku

saking tetanen.

3a. Margi punika sepen sanget, langkung-langkung yén wanci

dalu.

4a. Gendhing punika dipunkintunaken déning Mas Yanto

mirungganipun kagem Bapak Béndhot.

PENULISE ARANING KUTHA KANG MENGKU
PAKECAPAN /d/, /dW, /t/, /th/

Panulisé pakecapan /d/ lan /t/ ing sajroné basa Jawa dibé-
dakaké karo panulisé pakecapan /dh/ lan /th/. Pakecapan /d/
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ditulis nganggo aksara dh, pakecapan /t/ ditulis nganggo aksara

th, pakecapan /d/ ditulis nganggo aksara d, lan pakecapan /t/

ditulis nganggo aksara t. Contoné, mangkéné.

1. Tembung kang anasir pakecapané kudu ditulis nganggo
aksara dh: wedhi (krikil lembut), wudhu (ora payu), padha
(ora beda).’

2. Tembung kang anasir pakecapané kudu ditulis nganggo ak-
sara d: wedi (ora wani), wudu (sesuci arep solat), pada (tete-
nger adheging ukara).

3. Tembung kang anasir pakecapané kudu ditulis nganggo ak-
sara th: bathang (bangké), kuthuk (anak pitik), sotho (jotos).

4. Tembung kang anasir pakecapané kudu ditulis nganggo ak-
sara t: batang (pethek, bedhék), kutuk (iwak gabus), soto
(saoto).

Jalaran ana paugeran kaya mangkono mau, mula banjur ana
wong kang nulis araning kutha (désa, dhusun, utawa kampung)
kang uga kalarasaké karo pakecapané, upamané, Kendhal, Kedhiri,
Kedhungjati, Pathi, Klathen, Jethis, Kudus, Sidareja, lan sapituruté.
Banjur endi kang bener?

Paugeran bab panganggoné aksara dh, th, d lan t kang kapa-
cak ing dhuwur mau satemené paugeran kanggo nulis tembung-
tembung lumrah. Ewo semono, paugeran mau uga bisa digunak-
aké kanggo nulis araning kutha, nagara, désa, dhusun, utawa
kampung ing babagan transliterasi (nglatinaké naskah tulisan
Jawa) amrih cetha lan cedhak karo tulisan asliné. Ananging, tum-
rap ing basa umum, luwih-luwih magepokan karo administrasi,
panulisé araning kutha, negara, désa, lan sapituruté mau ora ku-
du dilarasaké karo pakecapané. Dadi, upamané, Indonesia, Me-
dan, Kendal, Pati, Klaten, Mlati, Jetis, cukup ditulis mangkéné iki,
ora perlu ditulis Indhonesia, Médhan, Kendhal, Pathi, Klathén, Mlathi,
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Jethis. Liré, araning kutha (nagara, désa, dhusun, utawa kampung)
kuwi asipat nasional, malah kapara asipat internasional, temah
panulisé uga kudu manut paugeran nasional, yaiku paugeran kang
dianggo ing basa Indonesia.

KULA SARENCANG NYUWUN PAMIT

Tembung saréncang ing sajroné ukara kang kapacak minang-
ka irah-irahané tulisan iki minangka tembung krama, yaiku
kanggo ngramakaké tembung sakanca. Ing ukara iku tembung
kanca dikramakaké dadi réncang. Tembung réncang dianggo
ngramakaké tembung kanca kuwi ing jaman saiki wis rada lumrah
lan dianggep bener déning sapérangan warganing masyarakat.
Ananging, yén ditlesih temenan, tembung réncang kanggo ngra-
makaké tembung kanca kuwi sajatiné kurang trep. Nalaré, mang-
kéné.

Tembung réncang iku pancén kaiebu éwoning tembung kra-
ma. Manut paugeran, tembung réncang mau minangka kramané
tembung réwang. Déné tembung réwang kuwi maknané ana war-
na telu, yaiku (1) ‘batur’ utawa ‘abdi’, (2) “‘mara tetulung marang
wong kang duwé gawé (mbiyantu olah-olah, lan sapanung-
galané), lan (3) ‘ari-ari’. Kanthi mangkono, cetha yén tembung
réncang kuwi ora trep jalaran réwang utawa réncang kang tegesé
padha karo kanca kuwi ora ana, déné ana kang tegesé padha
karo batur. Pancén ana tembung batur utawa batir kang tegesé
padha karo kanca, ananging panganggoné tembung iki asipat
enggon-enggonan (dhialektis).

Satemené tembung kanca kuwi kalebu éwoning tembung
krama ngoko. Tembung-tembung krama ngoko kuwi éwoning
tembung kang bisa dianggo ing tataran ngoko lan ing tataran
krama tanpa kudu ngowahi utawa ngganti wujuding tembung-

38



~ Puspa Rinonce ~

tembung mau. Jalaran kalebu tembung krama ngoko, mula tem-
bung kanca bisa dianggo ing tataran ngoko lan uga ing tataran
krama tanpa kudu ngowahi utawa ngganti wujuding tembung
mau. Kanthi mangkono, ukara ing dhuwur mau beneré mang-
kéné. Kula sakanca nyuwun pamit.

Amrih cetha, ing ngisor iki dipacak sawatara conto pa-
nganggoné tembung réncang, réwang, lan kanca.

1. Mengko aku arep ngajak kanca telu.

la. Mangké kula badhé ngajak kanca tiga.

2. Bocah kaé mau kancaku sekolah, Pak.

2a. Laré punika wau kanca kula sekolah, Pak.

3.  Ibu lagi réwang néng dalemé Bu Nata.

3a. Ibu saweg réncang wonten ing dalemipun Bu Nata.

4.  Aku arep ngréwangi Mas Yanto nata buku.

4a. Kula badhé ngréncangi Mas Yanto nata buku.

5. Aku arep ngancani Kang Ali tunggu omah.

5a. Kula badhé ngancani Kang Ali tengga griya.

6. Bocah iki mau réwangipun Bu Nata?

6a. Laré punika wau réncangipun Bu Nata?

JAGAT RAYA

Ana wong kang nulis tembung jagat ing tetembungan jagat
raya kanthi sigegan aksara t ing pungkasaning tembung lan ana
uga wong kang nulis tembung mau kanthi sigegan aksara d,
dadi jagad raya. Panulisé tembung jagad (kanthi sigegan aksara
d) iku jalaran kadayan saka pakecapané aksara g kang dumunung
ing sangarepé, sairib karo panulisé tembung saged, reged, wragad.
Ananging yen ditlusur saka sejarahé, panulisé tetembungan jagad
raya (tembung jagad ditulis kanthi sigegan aksara d) iku ora trep.
Liré, mangkéné.
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Tetembungan jagat raya iku dumadi saka rong tembung,
yaiku jagat lan raya. Tembung jagat kuwi lumrahé ditegesi ‘jagat
gedhé’, yaiku jagat kang gumelar iki utawa jagat salumahing
bumi sakurebing langit. Teges iki satemené wis mingset saka
teges kang sakawit. Manut sejarahé, tetembungan jagat raya iku
minangka tembung Kawi (basa Jawa Kuna) kang asalé saka basa
Sansekerta. Ing sakawit panulisé jagat raya iku jagat traya. Tem-
bung traya minangka owah-owahan tembung tri kang mengku
teges “telu’. Kanthi mangkono, tetembungan jagat traya kang ing
jaman saiki banjur dadi jagat raya kuwi mengku teges ‘jagat telu’,
yaiku donya, suwarga, lan ngisor bumi (naraka). Tembung tri
owah dadi traya iku minangka owah-owahan dhapukaning tem-
bung ing basa Sanskerta. Kajaba bisa owah dadi tembung traya,
tembung tri iku bisa owah dadi trai, trayo, lan sapanunggalané
kang kabéh mau isih mengku anasir teges ‘telu’, upamané,
trailokya ‘jagat tetelu’, trailokyarajya ‘pepréntahan jagat tetelu’,
trayodaSa ‘tetulas’, trayodaSi ‘bengi kang kaping tetulas’ (diétung
saka setengah sasi kang sapisan manut pétungan rembulan). Kan-
thi mangkono, panulisé tembung jagat ing tetembungan jagat
raya kuwi sing bener kanthi sigegan aksara ¢.

NGENTAS PITULUS

Ana pitakon kang inti sari utawa wosing pitakon mau mang-
kéné, “Kapriyé nalaré déné ana tetembungan ngentas pitulus lan
tetembungan mau dianggo gegantiné tetembungan ngomah-omah-
aké anak?”

Tetembungan ngentas pitulus kang dianggo minangka lira-
liruné utawa gegantiné tetembungan ngomah-omahaké anak iku
lumrahé dianggo déning juru sesorah utawa panata cara ing pa-
samuwan dhauping pangantén. Wong sesorah kuwi lumrahé
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mesthi mbudi daya amrih narik kawigaténé wong kang padha
ngrungokaké. Carané narik kawigaten iku warna-warna. Salah
sawijining cara kang asring ditindakaké déning para juru sesorah
(panata cara), yaiku njaga amrih basané bener, becik, nengsem-
aké, ora njuwarehi. Amrih basané ora njuwaréehi utawa ora mbo-
seni, juru sesorah (panata cara) mbudi daya golék tembung utawa
tetembungan kang trep maknané, laras rasa basané, éndah
dirungokaké, lan ora mung ajeg nganggo tembung satembung
kang dibolan-baléni. Kanggo nyebut “dhayoh”, upamané, juru
sesorah (panata cara) bisanganggo tetem bungan para tamu (ing-
kang minulya), para rawuh (ingkang dahat kinurmatan), para leng-
gah (ingkang kula urmati), lan sapituruté kanthi lira-liru.

Tembung utawa tetembungan ing basa Jawa kang bisa di-
anggo kanthi lira-liru iku satemené wis cukup akéh. Ewa sa-
mono, ana sawenehing wong (juru sesorah, panata cara) kang
ora marem yén ta mung nganggo tembung utawa tetembungan
kang wis lumrah dianggo ing akéh. Kanggo nuruti mareming
ati lan ngiras pantes mekaraké basa Jawa, wong mau banjur
dhudhah-dhudhah tembung lawas ing susastra Jawa Kuna nyipta
utawa ndhapuk tetembungan anyar kang dianggep luwih trep,
laras, lan peni.

Tetembungan ngentas pitulus kuwi kalebu tetembungan dha-
pukan anyar. Tetembungan iku dumadi saka rong tembung, ya-
iku ngentas lan pitulus. Tembung ngentas mengku teges (1) ‘njupuk
saka ing (paméméan, kebon, pategalan, lan sapituruté)’, (2) ‘nju-
puk saka jeron (anglo, panggoréngan, banyu, lan sapituruté)’,
(3) ‘ngunggahakeé saka ing papan kang jero (kali, jurang, jugangan,
lan sapituruté)’, (4) (teges entar) ‘mitulungi saka ing (bebaya,
reribed, lan sapituruté)’, (5) (teges entar) ‘ngomah-omahaké’.
Tembung pitulus kadhapuk saka tembung lingga tulus oléh wu-
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wuhan ater-ater pi-. Tembung lingga tulus mengku teges warna-
warna, déné teges kang cundhuk utawa trep karo kang dikarep-
aké ing kéné, yaiku ‘terus utawa lestari slamet, ora ana sambé-
kala’. Dadi, tembung pitulus kuwi tegesé ‘kang nerusaké (kasla-
metan)’ utawa ‘kang nglestarékaké (kaslametan)’. Sing dikarep-
aké ‘kang nglestarékaké kaslametan’ ing kéné, yaiku anak utawa
turun, jalaran anak utawa turun kuwi kang bakal nerusaké se-
jarahé wong tuwané utawa leluhuré, kang digegadhang tansah
mujéekaké kaslametan, kang bisa mikul dhuwur mendhem jero.
Kanthi mangkono, tetembungan ngentas pitulus kuwi maknané
padha karo ngomah-omahaké anak utawa ngrabékaké anak. Genéa
ing kéné migunakaké tembung ngentas? Jalaran, anak kang wis
diwasa kang isih urip legan kuwi kena diupamakaké ana ing
sajroné juranging kasangsaran. Yén anak mau nemu reribed ing
uripé, luwih-luwih yén wong tuwa wis ora ana ing mengkoné,
mesthi waé ora ana kang diajak rembugan kanggo ngudhari
reribed utawa sangganing uripé. Mula, anak kang wis diwasa
banjur diomah-omahaké utawa dipalakramakaké supaya duwé
kanca kanggo ngembat ruwet rentenging uripé. Kanthi mang-
kono, malakramakaké anak kuwi kena dibasakaké ngentas anak
utawa tembungé kang peéni ngentas pitulus.

JUMBLAHIPUN SEDANTEN WONTEN TIGANG ATUS

Ukara kang kapacak iki awujud ukara krama. Ukara mau
manawa dingokokaké kurang luwih dadi, “ Gunggungé kabéh ana
telung atus” utawa “Cacahé kabéh ana telung atus.” Ing kéné bisa
disumurupi manawa tembung jumblah iku kanggo nyalini (ngra-
makaké?) tembung cacah utawa gunggung lan tembung sedanten
kanggo ngramakaké tembung kabeh.
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Tembung jumblah iku kalebu tembung kang, ing jaman saiki,
wis arang kanggoné. Tembung mau asalé saka basa Arab jamala
(ja-ma-la) kang saterusé banjur dadi tembung jumlah, tegesé ‘ca-
cah, gunggung, kehé’. Sanajan ora luput, tembung jumlah iku
arang kanggoné jalaran ing basa Jawa ana tembung kang padha
tegesé karo tembung mau. Tembung Jawa kang tegesé padha
karo tembung jumlah lan panganggoné luwih kaprah, yaiku
gunggung, cacah, lan (a)kéhé. Tembung gunggung lan cacah kalebu
tembung krama ngoko, déné tembung kéhé kalebu tembung
ngoko lan tembung iki yén dikramakaké dadi kathahipun.

Tembung sedanten ing ukara mau kanggo ngramakaké tem-
bung kabéh. Panceén bener tembung kabéh iku kalebu tembung
ngoko, ananging manut pranatan kramané tembung kabéh kuwi
sadaya, dudu sedanten. Kanthi mangkono, cetha yeén tembung
sedanten iku malah kanggo ngramakaké tembung sadaya (sedaya),
ora kanggo ngramakaké langsung saka tembung kabéh. Jalaran
tembung sedaya iku kalebu tembung krama baku, mula tembung
sedanten kena diarani tembung krama kang nyebal saka paugeran
utawa tembung krama enggon-enggonan. Tembung krama kang
wis baku ora kena dikramakaké maneh.

Kanthi katrangan iki, ukara kang kapacak minangka irah-
irahan mau bisa didandani, upamané, mangkéné.

(1) Gunggungipun sadaya wonten tigang atus.

(2) Cacahipun sadaya wonten tigang atus.

(3) Kathahipun sadaya wonten tigang atus.

TEMBUNG-TEMBUNG KANG LUMRAHE KANGGO
NYEBUT PARA TAMU

Ing sajroné sesorah ana sawenéhing panata cara utawa juru
sesorah kang kumudu-kudu nyebut utawa ngaturi sawiji-wijiné
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para tamu kanthi tlesih, ing pangajab amrih aja nganti ana tamu
kang gerah panggalihé amarga ora disebut banjur rumanggsa
dikiwakaké. Anggoné nyebut utawa ngaturi tamu kuwi lumrahé
diurutaké adhedhasar kalenggahan utawa pepangkatané wiwit
kang dhuwur dhéwé mangisor, utawa adhedhasar yuswa utawa
umuré. Adhedhasar jejer kalenggahané diurutaké, upamané, bu-
pati, camat, lurah, dhukuh (kepala dhusun), lan sapituruté; adhe-
dhasar umur kasebut wiwit kang sepuh nganti kang enom dhéwé.
Panyebuté para tamu adhedhasar umur iki, upamané, mangkéné.
- Para sepuh ingkang minangka pancering lelenggahan (ingkang
dahat binekténan, ingkang sinudarsana tinulad tinuladha déning
sagunging putra wayah tuwin para wiraném sadaya, lan
sapituruté).
- Bapak-bapak sarimbit Ibu-ibu ingkang dahat kinurmatan.
-  Para kadang (para sadherek), inggih ingkang kapernah werdha
tuwin mudha, saha anak-anak kula kakung putri ingkang saéstu
kula tresnani ...

Bab panyebuté para tamu kanthi tlesih mangkono kuwi kena
waé, ananging yen dibolan-baléni tundhoné njuwarehi (mboseni)
tur ngentek-entékaké wektu. Kajaba kuwi, ing babagan panye-
buté para tamu iku perlu digatékaké (1) ana lan orané tamu kang
bakal disebut (yén lurahé ora rawuh, upamané, ya ora perlu dise-
but; yén ing kono ora ana tamu kang pantes disebut anak-anak,
ya ora perlu nyebut anak-anak kula, lan sapituruté), (2) anggoné
nganggo tembung kudu sing bener (tembung leluhur lan para le-
luwur, upamané, sanajan tembung asalé padha, ananging tegesé
wis béda; tembung leluhur lan leluwur, sanajan ing sakawit tegesé
padha nanging cak-cakané saiki wis béda), (3) aja nganti nganggo
tembung-tembung mung apalan (marga tiru-tiru) ananging ora
mangerti maknané. Amrih ora kléra-kléru, ing ngisor iki diterang-
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aké teges utawa maknané sawatara tembung kang asring dianggo

nyebut para tamu.

para sepuh:

wong-wong (tamu) kang umuré pancén wis kagolong tuwa

pinisepuh:

wong kang dianggep tuwa (sok dadi juru rembug, lan sapitu-

ruté)

sesepuh:

1. wong kang dianggep tuwa (padha karo pinisepuh);

2. kepala utawa wong kang dadi pemimpin sawijining
bebadan (pangarsané pakumpulan mudha-mudhi, lan
sapituruté);

kasepuhan:

1. golongan wong-wong tuwa;

2. kang kalebu golongan panjenengané nata (ratu);

para luhur:

1. wong-wong kang isih darahing ratu;

2. wong-wong kang utama bebudené

para jamhur: wong-wong kang pinunjul ing kawruh;

leluhur : wong kang nurun-nurunaké;

leluwur: wong (wong-wong) kang nurun-nurunaké, ana-

nging wis ora ana (saiki wis mati);

para tamu : wong-wong kang rawubh (teka) ing kono; dhayoh;

(para) pepundhén: wong (barang) kang dipundhi-pundhi (se-

sembahan).

PARA TAMU..., KEPARENGA KULA NGADEG (JUMENENG)
SAWATAWIS....

Tembung ngadeg manut paugeran kalebu éwoning tembung

krama ngoko, yaiku golonganing tembung kang bisa dianggo ing
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tataran ngoko lan ing tataran krama tanpa luwih dhisik ngowahi
utawa nyalini wujuding tembung mau. Contoné, mangkéné.
(1a) Adhiku lagi bisa mbrangkang, durung bisa ngadeg. (ngoko)
(1b) Adhi kula saweg saged mbrangkang, deéreng saged ngadeg.
(krama)

Ukara (1b) iku kanggo ngramakakeé ukara (1a) lan manut pauger-
an dianggep bener, rasa basané uga dianggep wis laras. Ananging
ing jaman saiki ana wargananing masyarakat kang nganggep
yén tembung ngadeg iku sejajar karo tembung ngoko temahan
ora laras rasa basané yeén dianggo ing tataran krama, luwih-luwih
yen dipacak ing ukara kang jejering ukara mau utama purusa
(sesulihé wong kapisan), kayata, kula, kawula, adalem, abdi dalem
kawula. Upamané, mangkéné.

(2a) Para tamu ingkang minulya, keparenga kula ngadeg sawata-
wis wonten ing ngarsa panjenengan sadaya saha sumela atur.

Sanajan ora nyebal saka pranatan, ukara (2a) iki lumrahé diarani

degsura (ora ngerti tata krama) jalaran migunakaké tembung

ngadeg. Amrih rasa basané ora nggronjal, ana sawenéhing wong

kang banjur ngganti utawa nyalini tembung ngadeg mau nganggo
tembung jumeneng, mangkéné.

(2b) Para tamu ingkang minulya, keparenga kula jumeneng sawa-

tawis wonten ing ngarsa panjenengan sedaya saha sumela atur.

Ing pangangkah anggoné nyalini tembung ngadeg nganggo tem-
bung jumeneng ing ukara kasebut supaya rinasa luwih alus lan
urmat.

Wis kasumurupan ing akéh manawa tembung jumeneng iku
kalebu éwoning tembung krama inggil, yaiku tembung krama
kang urmat banget. Tembung iku lumrahé kanggo ngajéni ma-
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rang wong liya kang pantes diurmati, yaiku madyama purusa uta-
wa pratama purusa (sesulihé wong katelu). Kanthi mangkono,
ukara (2b) iku malah kena diarani luwih degsura tinimbang ukara
(2a). Amrih ukara mau, yaiku (2a) lan (2b), dadi ukara kang
becik, ing kéné perlu golek tembung kang luwih mardika kanggo
nyalini tembung ngadeg lan jumeneng tumrap utama purusa ‘kula’.
Carané golek tembung mau ana dasanamané, banjur ngancik
tataran kapindho, yaiku nyurasa teges utawa maknané tembung
mau lan dasanamané pisan. Ing tataran iki perlu digatekaké teges
bakuning tembung, ajining rasa kang dumunung ing tembung,
trap-trapan kang kalumrah tumrap panganggoné tembung ge-
gayutan karo unggah-ungguh, leléwaning basa, lan sapituruté.
Tataran kang pungkasan, yaiku milih tembung kang trep, kang
laras sakabehé (tegesé pas, surasané becik, dudu tembung eng-
gon-enggonan, lan sapituruté).

Tembung ngadeg iku bareng ditlusur tetéla darbé dasanama
pirang-pirang, kayata: jumeneng, jejer, mandhiri, ngayer, nganyur,
nganyor, nganyot, lan sapituruté. Tembung ngadeg tegesé “njejer
jejeg’, minangka tembung umum (dudu enggon-enggonan), kale-
bu tembung krama ngoko; jumeneng tegesé ‘njejer jejeg’, kalebu
tembung umum, éwoning tembung krama inggil; mandhiri tegesé
padha karo ngadeg, uga kalebu tembung Kawi; jejer tegesé pa-
dha karo ngadeg, uga kalebu tembung umum (dudu enggon-
enggonan), minangka tembung krama ngoko; déné nganyer, nga-
nyur, nganyor, nganyot tegese padha karo ngadeg nanging mengku
surasa ‘murang tata’ lan minangka tembung enggon-enggonan.
Kanthi cara nlusur dasanamaning tembung, nyurasa tegesing,
lan milah-milah pangetraping dasanamané tembung siji lan sijiné
bisa disumurupi yén tembung kang luwih trep lan luwih mardika
kanggo nyalini tembung ngadeg utawa jumeneng tumrap ukara

47



~ Puspa Rinonce ~

(2a) lan uga (2b), yaiku tembung jejer. Kanthi mangkoo, ukara
kasebut wujudé banjur dadi kaya kang kacetha ing ngisor iki.

(2c) Para tamu ingkang minulya, keparenga kula jejer sawatawis
wonten ing ngarsa panjenengan sadaya saha sumela atur.

DIPENDHEM, DIKUBUR, DIMAKAMAKE

Tembung dipendhem iku mengku teges ‘didokok sajroning
lemah (diurugi)’. Tembung iki minangka tembung kang mardika,
bisa kanggo nyebut apa waé kang dipendhem ing lemah. Ana-
nging, yén kang dipendhem iku ragané wong kang wis mati
utawa layon, luwih-luwih layoné wong kang perlu diajeni, arep
nyebut nganggo tembung ‘dipendhem’ kuwi lumrahé ora menta-
la, ora tegel, utawa rasané ora tekan. Jalaran ana sambung rapeté
karo rasa (alus-kasar, nranyak-urmat), ing mangka ukuran iku
mung gumantung masyarakat lan ukuraning rasa mau ora padha
tumrap masyarakat siji lan liyané, mula kanggo nyebut ‘dipen-
dhem’ mirunggané tumrap layon banjur warna-warna tembungg,
kayata, dipetak, dikubur, dimakamaké, disarekaké. Panganggoné tem-
bung kang warna-warna iki ing pangangkah kanggo nyingkiri
rasa kang dianggep nranyak, kasar, ora ngajeni.

Tembung dipetak iku kalebu tembung madya-krama, du-
madi saka tembung lingga petak (krama) oleh wuwuhan ater-
ater di- (ngoko). Tembung petak kalebu tembung krama, yaiku
kanggo ngramakaké tembung pendhem. Kanthi mangkono tem-
bung dipetak (madya-krama) utawa dipunpetak (krama lugu) kuwi
tegesé padha waé karo dipendhem. Bédané, ajining rasa kang
dumunung ing tembung dipunpetak luwih dhuwur sathithik tinim-
bang tembung dipendhem awit tembung dipunpetak kuwi kalebu
tembung krama utawa tembung urmat.
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Tembung dikubur iku kadhapuk saka tembung lingga kubur.
Tembung kubur asalé saka tembung Arab qubuuran kang tegese
‘pendhem’ utawa ‘kubur’. Dadi, tembung dikubur kuwi tegesé
padha karo ‘dipendhem’. Jalaran asalé saka basa manca lan bok-
manawa durung dhamang temenan tegesing tembung mau, dé-
ning masyarakat tartamtu tembung dikubur rasa basané dianggep
luwih alus sathithik tinimbang dipendhem.

Tembung dimakamaké kadhapuk saka tembung lingga makam
oleh wuwuhan di-/aké. Tembung makam asalé saka tembung Arab
magom kang tegesé ‘papan’, ‘panggonan’, ‘kalenggahan (drajat)
kang anggoné oleh kanthi laku kang abot (tumrap kyai sufi)’. Tem-
bung magom kang mengku teges ‘kalenggahan” iku, upamané, ing
ukara, ‘Magomé Kyai A kuwi luwih dhuwur tinimbang magomé Kyai B'.
Tembung magom ing ukara iki tegesé ‘drajad kalenggahan” dudu
‘papan’ utawa ‘panggonan’. Kanthi katrangan iki bisa disumurupi
yen tembung dimakamaké (ngoko) utawa dipunmakamaken (krama)
tumrap layon iku manawa ditlusur saka basa asalé mengku teges
‘dipapanaké’ utawa ‘didokok ing panggonan’. Déné karepé, layon
iku ‘dipapanaké’ ing panggonan kang langgeng’, yaiku “kuburan’.

Kajaba tembung-tembung mau, ana manéh tembung kang
luwih alus utawa luwih urmat kanggo nyebut ‘dipendhem” tum-
rap layon, yaiku disarékaké utawa dipunsarékaken. Tembung
disarekaké (dipunsarekaken) iku kalebu tembung krama inggil kang
mengku teges wantah ‘diturokaké’. Déné teges ‘dikubur’ utawa
‘dipendhem’ ing tembung mau kalebu teges éntar. Dadi, pa-
nganggoné tembung disarékaké (dipunsarékaken) tumrap layoné
wong kang perlu diajeni iku laras karo rasa urmat jalaran layon
ing kéné dianggep (dipindhakaké) wadhag kang saré (turu) lan
layon kang dikubur dipindhakaké wadhag kang disarekaké
(diturokaké).
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ROH-ARWAH

Ing sajroné basa Jawa kejaba ana tembung roh, uga ana tem-
bung arwah. Panganggoné tembung loro iki sok digebyah uyah
utawa dicaruk banyu. Liré, tembung roh lan tembung arwah iku
anggoné nganggo asring lira-liru kanthi mardika, ora dibédak-
aké. Bokmanawa tembung loro mau dianggep padha teges uta-
wa maknané. Buktiné, ing upacara sripah utawa ing kalodhangan
liyané sok ana wong (panatacara, juru sesorah, kaum utawa
modin) kang gawé ukara, upamané, mangkéné.

(1) Para tamu, mugi wonten keparengipun kula dhérékaken

ngunjukaken pandonga kagem arwahipun Almarhum Bapak

(2) Kanthi pandonga kala wau, mugi-mugi anggenipun sowan
rohipun Almarhum Bapak ... wonten ing Ngarsa Dalem Allah

(3) Ziarah kubur iku, sing baku, ndongakaké arwahé para leluhur
kang sumaré ing kono.
(4) Ndongakakeé rohé para leluhur kuwi ora kudu ana ing kuburan.

Panganggoné tembung roh lan arwah ing ukara-ukara iki mau
wis trep apa durung?

Tembung roh lan arwah iku asalé saka basa Arab. Tembung
loro mau tegesé padha karo nyawa, yaiku ‘dat kang njalari urip’.
Bédané, tembung roh iku mengku teges ‘nyawa kang cacahé
mung siji’, déné tembung arwah mengku teges ‘nyawa kang ca-
cahé akéeh’. Kanthi mangkono, yén kang dikarepaké iku ‘nyawa
kang cacahé mung siji’ anggoné nyebut beciké nganggo tembung
roh. Déné yeén kang dikarepaké iku ‘nyawa kang cacahé akeh’,
anggoné nyebut prayogané nganggo tembung arwah supaya laras
karo maknané tembung ing basa asalé. Kanthi mangkono, pa-
nganggoné tembung arwah ing ukara (1) iku ora trep jalaran kang
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dikarepaké ing ukara mau arwah kanggo nyebut ‘nyawa kang
cacahé mung siji’. Tembung kang trep tumrap ing ukara (1) iku
tembung roh, kaya kang tumrap ing ukara (2). Ing kéné uga perlu
disumurupi manawa basa Jawa lan basa Arab kuwi duwé cara
dhéwé-dhéwé kanggo mahyakaké cacah utawa akehing barang.
Contoné, mangkéné (kanggo nggampangaké anggoné nulis, basa
Arab ing kéné ditulis nganggo aksara Latin).

Bahasa Arab Bahasa Jawa

1. llla arwahi ahlil qubuuri ... 1. Dhumateng arwahipun ahli kubur ...

la. Dhumateng rohipun para ahli kubur ...

Ib. Dhumateng roh-rohipun (para) ahli kubur...
lc. Dhumateng sadaya rohipun (para) ahli kubur...
2. llla ruhi Almarhumah Ummi... | 2. Dhumateng rohipun Almarhumah Ibu...

Ing kéné bisa digawé dudutan, sing baku, yén nyebut ‘nyawa
kang cacahé mung siji’ beciké ora nganggo tembung arwah.

NIMBALI-NGATURI

Tembung nimbali lan ngaturi iku tegesé padha karo tegesing
tembung ngundang, yaiku (a) ‘akon mara’, ‘nyeluk’, (b) ‘nyebut’,
(c) ‘ngulemi” utawa’nyuruhi’. Bédané, tembung nimbali lan ngaturi
kalebu éwoné tembung krama ngoko. Mbokmenawa amarga
tatarané padha, ing jaman saiki panganggoné tembung nimbali
lan ngaturi iku sok cawuh utawa kléra-kléru, luwih-luwih tumrap
para nom-noman. Contoné mangkéné.

(1a) Bu Guru, kala wau punapa saestu ngaturi kula?

(1b) Bu Guru, kala wau punapa saéstu nimbali kula?

(2a) Pak Lurah punika menawa ngaturi kula ngagem tembung

“Thole’.
(2b) Pak Lurah punika menawi nimbali kula ngagem tembung
‘“Thole’.
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(3a) Rikala kagungan kersa mantu Pak Nata inggih ngaturi kula
sakanca.

(3a) Rikala kagungan kersa mantu Pak Nata inggih nimbali kula
sakanca.

(4a) Aku arep nimbali Bu Guru supaya mriksani kadadéan iki.

(4a) Aku arep ngaturi Bu Guru supaya mriksani kadadéan iki.

Manut paugeran, sanajan teges lan tataran ing unggah-ungguhing

basa padha, ananging panganggoné utawa trap-trapané tem-

bung nimbali lan ngaturi iku béda utawa dibédakaké. Pangang-

goné tembung ngaturi itu, ing antarané

(@)

(b)
(©)

(d)

tumrap wong enom marang wong tuwa utawa wong kang
luwih tuwa,

tumrap murid marang guru,

tumrap andhahan (karéhréhan, abdi) marang pandhu-
wurané (bandarané), lan

tumrap pawongan marang kanca utawa wong liya saba-
bagané, luwih-luwih kang srawungé durung pati raket,
kang kudu diajéeni.

Déné panganggoné tembung nimbali iku minangka kosok baliné
panganggoning tembung ngaturi, yaiku

(@)
(b)

(©)

trumrap wong tuwa marang wong kang luwih enom kang
wis kulina banget,

tumrap wong tuwo marang anak, putu, buyut, prunan, lan
sapituruté, lan

tumrap pandhuwuran (panggedhé, bandara) marang
andhahan (karéhréhan, abdi, lan sapituruté).

Adhedasar paugeran iki, panganggoné tembung nimbali lan
ngaturi kang bener yaiku ing ukara (1b), (2b), (3b), lan (4b).
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KERANTEN WEKDAL ... PEPANGGIHAN DIPUNMILAI

Ana wong kang mbuka sawijining parepatan dhusun kanthi
ukara kurang luwih mangkéné, “Para rawuh, warganing dhusun
ingkang kula tresnani, keranten wekdal sampun dalu, sumangga
pepanggihan punika tumanten dipunmilai!” Bab kang perlu oléh
kawigaten ing kéné dudu bab racikaning ukara, ananging bab
panganggoné tembung keranten lan dipunmilai.

Tembung keranten ing ukara iku kar\gg? ngramakaké tem-
bung karana (kerana utawa krana). Ing kéné perlu disumurupi
manawa tembung karana (kerana, krana) kuwi kalebu ewoné tem-
bung krama ngoko, yaiku golonganing tembung kang wis bisa di-
anggo ing basa tataran ngoko lan krama tanpa ngowahi utawa
nyalini wujuding tembung mau. Dadi, manut pranatan, tembung
karana iku ora perlu dikramakakeé dadi keranten. Manawa nganggo
tembung karana ora tekan ing rasa, jalaran rumangsa yén tembung
mau kaya tembung ngoko, bisa disalini nganggo dasa namané
tembung mau kanthi milih endi kang dianggep laras. Dasa namané
tembung karana iku, kayata, jalaran, awit, sabab (sebab), amarga (marga)
utawa amargi (krama).

Tembung dipunmilai iku kanggo ngramakaké tembung
dipunmulai. Ing mangka, tembung dipunmulai kuwi kalebu éwo-
ning tembung Indonesia, durung kalebu wargané tembung Ja-
wa. Sanajan wong kang diajak guneman utawa rembugan racaké
ya wis ngerti apa kang dikarepaké, prayogané tembung dipunmi-
lai mau disalini nganggo tembung kang wis kaprah ing basa Ja-
wa, kayata, tembung dipunawiti, dipunwiwiti, utawa dipunayati.

NYAOSI-MARINGI

Tembung nyaosi lan maringi iku tegesé ‘aweh ... marang’,
padha tegesé karo tembung menehi lan nyukani. Bédané, menéhi
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kalebu golonganing tembung ngoko, nyukani kalebu golonganing
tembung krama, déné nyaosi lan maringi kalebu éwoning tembung
krama inggil.
Tembung nyaosi iku kalebu kriya tanduk (verba aktif). Tem-
bung iki kadhapuk saka tembung lingga caos kawuwuhan ater-
ater anuswara m- lan panambang -i. Dhapukaning tembung kriya
mangkéné iki lumrahé diarani rimbag tanduk i- kriya. Tembung
maringi lan uga nyukani iku sajinis karo tembung nyaosi, yaiku
kalebu golonganing tembung kriya tanduk. Rimbagané tembung
loro iki uga padha, yaiku kalebu rimbag tanduk i-kriya. Tembung
maringi kadhapuk saka tembung lingga paring oleh wuwuhan
ater-ater anuswara ng- lan panambang -i, déné nyukani kadhapuk
saka tembung lingga suka oléh wuwuhan ater-ater anuswara ny-
lan panambang i-.
Ing jaman saiki asring tinemu panganggoné tembung nyaosi,
maringi, lan nyukani kang nyebal saka paugeran, cawuh, utawa
klera-kleru, luwih-luwih tumrap para nom-noman. Kléra-kleru
utawa cawuhé panganggoning tembung iku ora mung winates
ing ukara tanduk (aktif) nanging uga ing ukara tanggap (pasif).
Contoné, mangkéné.
(1a) Aku ora bisa nyaosi apa-apa marang Pak Lurah.
(1b) Aku ora bisa maringi apa-apa marang Pak Lurah.
(2a) Bénjing kula nyaosi kabar dhumateng panjenengan.
(2b) Bénjing kula maringi kabar dhumateng panjenengan.
(3a) Buku kalih punika ingkang satunggal badhé kula caosaken
Pak Danu, satunggalipun malih badhé kula caosaken Pak
Umar.

(3b)Buku kalih punika ingkang satunggal badhé kula
paringaken Pak Danu satunggalipun malih badhé kula
paringaken Pak Umar.
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(4a) Bu, sopipun dereng kula sukani sarem, lho!

(4b) Bu, sopipun dereng kula caosi sarem, lho!

(4c) Bu, sopipun déréng kula paringi sarem, lho!

(5a) Bu, sop punika sampun panjenengan paringi sarem punapa
dereng?

(5a) Bu, sop punika sampun panjenengan sukani sarem punapa
dereng?

Manut paugeran, tembung nyaosi (takcaosi, kula caosi, dipuncaosi,

kula caosaken, dipuncaosaken, lan sapituruté) iku dianggo guneman

tumrap

(a) anak katujokaké marang wong tuwa (bapa biyung),

(b) wong enom katujokaké marang wong kang awuné utawa
umuré luwih tuwa,

¢) murid katujokaké marang guru,

d) andhahan katujokaké marang pandhuwuran,

padha-padha kanca kang durung pati rumaket, utawa

~ o~~~
o)
~

padha-padha kanca kang wis rumaket ananging perlu
ngajéni sawatara.

Tembung maringi (uga dipunparingi, dipunparingaken, panjenengan
paringi, panjenenga paringaken, lan sapituruté) dianggo guneman
tumrap.

(a) wong tuwa katujokaké wong enom,

(b) guru katujokaké marang murid, utawa

(c) padhuwuran katujokaké marang andhahan kang umuré

luwih enom, lan sapituruté.

Déné tembung nyukani (uga nyukakaken, dipunsukakaken, kula
sukani, kula sukakaken, lan sapituruté) lumrahé dianggo guneman
tumrap sapadha-sapadha, guneman mardika (nétral) kang ora
mligi katujokaké marang madyama purusa (wong kaloro) utawa
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pratama purusa (wong katelu), upamané, ngandhakaké resep
jamu, resép olah-olahan (mangsak), andharan babagan ilmu, lan

sapituruté.

Adhedasar pranatan iki, bisa disumurupi manawa ukara
(1a), (2a), (3a), (4a), lan (5a) kalebu golonganing ukara kang
manut paugeran, déné ukara-ukara liyané bisa diarani ukara

kang nyebal saka pranatan. Kagem lelimbangan, ing ngisor iki

kapacak ukara-ukara kang panganggoné tembung sing dadi

wosing rembug ing tulisan iki trep karo paugerané.

(1)

()

3)

4)
©)

(6)

Jeng Sus, yen wis rampung diwaos, buku kuwi paringna
méja kono waé!

Para kadang sadaya, saka kaparengipun Bapak Camat, ménda-
ménda punika badhé kaparingaken dhumateng para putra
ing dhusun ngriki ingkang taksih sinau ing SD.

Sinaosa sampun dipunsukani tandha boten angsal ménggok
nengen, ananging wonten kémawon tiyang ingkang nékad
nerak awisan punika.

Pak Umar sampun kula caosi jadwal acaranipun.

Serat uleman saraséhan ingkang panjenengan paringaken
kula kala wingi punika kula caosaken Pak Agung awit
kula sampun dipunkintuni piyambak déning panitia.

Cet témbok punika katingal sumeblak awit kula sukani obat
makaten punika. Menawi panjenengan ngersakaken, mangké
kula caosi. Perlu kula caosi priksa, anggén panjenengan
maringi obat punika sampun kathah-kathah, cekap satunggal
séndhok saben satunggal kilonipun.

SUWARGI-ALMARHUM

Ana pitakon, “Kanggo nyebut wong kang wis mati kuwi

sing bener nganggo tembung suwargi apa almarhum?”. Pitakon
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iki bisa diwangsuli kanthi cekak, “kabéh bener”. Nalar¢, tem-
bung-tembung mau wis ditampa déning masyarakat lan banjur
didadékaké tembung dasa nama (sinonim). Mung waé, tembung
loro iku béda asalé.

Tembung suwargi (utawi swargi) iku kanggo ngramakaké
tembung suwarga utawa swarga. Tembung suwarga utawa swarga
asalé saka basa Sansekerta svarga (svarga). Déné tegesé svarga,
yaiku ‘cahya, sumorot’, ‘taman’, ‘papan kang sumorot’, ‘taman
firdaus’. Ing basa Jawa, tembung suwarga utawa swarga banjur
ditegesi ‘alam kanikmatan padunungané’ para sukma (kang pa-
dha utama rikala urip ing donya)’. Kanthi mangkono, nyebut
wong kang wis mati kanggo tembung suwargi utawa swargi kuwi
mengku karep (1) ngajéni utawa ngurmati wong kang wis mati
mau, (2) nggadhang utawa ngajab becik yén wong kang wis
mati mau manggon ana ing suwarga.

Tembung almarhum iku asalé saka basa Arab. Tembung iki
kanggo nyebut wong kang wis mati tumrap wong lanang, déné
yen sing mati mau wong wadon anggoné nyebut nganggo tem-
bung almarhumah. Panganggoné tembung iki uga mengku karep
ngurmati lan pangajab becik marang wong kang wis mati mau
salaras karo teges utawa maknané tembung almarhum utawa al-
marhumah. Teges utawa maknané tembung almarhum (almar-
humah) yaiku ‘’kang rinahmatan” utawa ‘kang oleh sih kawelasan’
(kang oleh sih kawelasan saka Ngarsa Dalem Pangéran Ingkang
Maha Kuwasa).

Kajaba tembung-tembung mau, ana manéh tembung kang
uga sok dianggo nyebut wong kang wis mati, yaiku tembung
sregi lan jenat. Tembung sregi iku minangka tembung enggon-
enggonan (dhialek). Tembung iki asalé saka ingsedaning pake-
capan tembung suwargi utawa swargi. Déné tembung jenat, asalé
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saka basa Arab jannatun kang tegesé ‘swarga’. Ananging, pa-
nganggoné tembung jenat iku lumrahé kanggo nyebut wong
kang wis mati tumrap wong biasa (lumrah) kang ora perlu diur-
mati banget, upamané, jenaté si Dhadhap, jenaté si Suta, lan sapitu-
ruté.

PANCA DASA WARSA: “SEKET TAUN” APA “LIMALAS
TAUN"?

Ing sajroné basa Jawa ana tembung wilangan kang dianggo
ing tataran ngoko (siji, loro, telu, papat, lima, lan sapituruté), ana
tembung wilangan kang dianggo ing tataran krama (satunggal
(setunggal), kalih, tiga, sekawan, gangsal, lan sapituruté), lan ana
tembung wilangan kang mung sok dianggo ing basa éndah uta-
wa basa susastra (éka, dwi, tri, catur, panca, lan sapituruté). Tem-
bung wilangan kang saiki kelumrah dianggo ing tataran ngoko
lan tataran krama iku asalé saka tembung wilangan basa Kawi
utawa basa Jawa Kuna, déné tembung wilangan éka, dwi, tri, lan
sapituruté iku asalé saka basa Sanskerta.

Bab panganggoné tembung wilangan ing tataran ngoko
katoné ora ana pakéwuhé. Ananging panganggoné tembung
wilangan ing tataran krama, luwih-luwih tumrap para nom-no-
man, sok ana seling surupé. Tembung wilangan, upamané, selikur,
rolikur, telu likur, patlikur, selawé, nem likur, lan sapituruté sok
dikramakaké dadi kalih dasa setunggal, kalih dasa kalih, kalih dasa
tiga, kalih dasa sekawan, kalih dasa gangsal, kalih dasa enem, lan sapi-
turuté. Ing mangka, kramané tembung-tembung wilangan mau
kuduné selikur, kalih likur, tiga likur, kawan likur, selangkung, nem
likur. Bab iki bokmanawa amarga kadayan basa Indonesia utawa
ketonto kayadéné ngramakaké étungan sawisé telung puluh
munggah (tigang dasa satunggal, tigang dasa kalih, tigang dasa tiga,
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lan sapituruté). Kajaba kuwi, panganggoné tembung wilangan
kang asalé saka basa Sanskerta asring uga ana tuna dungkapé.
Sawenehé dhalang, upamané, ngojahaké déwa cacah telung puluh
kang (kabeh) darbé watak sanga kanthi tetembungan déwa tri dasa
awatak nawa. Tembung tri dasa kang dikarepaké déning dhalang
mau cetha yeén kanggo nyalini tembung telung puluh. Ing mangka,
tembung tri dasa iku asliné ateges “tetulas’. Semono uga
tetembungan panca dasa warsa ing jaman saiki ana kang negesi
‘seket taun’, ing mangka tetembungan mau ing basa Sanskerta
tegesé ‘limalas taun’. Amrih cethané, ing ngisor iki dipacak urut-
urutané tembung wilangan ing basa Kawi, Sanskerta, lan basa

Jawa saiki.
; Basa Jawa
Basa Kawi Basa Sanskerta
Ngoko Krama

tunggal eka Siji satunggal
rwa (dwa) dwi (dwa) Loro kalih
télu (tiga) tri Telu tiga
pat (papat) catur Pat, papat sekawan
lima panca Lima gangsal
ném sad nem, enem | nem, enem
pitu sapta pitu pitu
wwalu asta wolu wolu
sanga nawa sanga sanga
sepuluh dasa sapuluh sadasa
sawélas ekadasa sewelas sewelas
rwa wélas dwadasa rolas kalih welas
tiga wélas trayodasa/tridasa | telulas tiga welas
pad wélas catudasa patbelas kawan welas
lima wélas paficadasa limalas gangsal welas
ném wélas/-ném | sodasa nembelas nembelas
bélas
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. Basa Jawa
Basa Kawi Basa Sanskerta
Ngoko Krama

pitu wélas saptadasa pitulas pitulas
wwalu wélas astadasa wolulas wolulas
sanga wélas nawadasa sangalas sangalas
rwang puluh wimsati rong puluh | kalih dasa
salikur ekawingsati selikur selikur
rwalikur dwawingsat rolikur kalih likur
telulikur triwingsat telu likur tiga likur
pad likur caturwingsat pat likur kawan likur
lima likur paficawingsat selawé selangkung
télung puluih tringsat telung puluh | tigang dasa
patang puluh catwaringsat patangpuluh | kawan dasa
limang puluh paficaringsat scket seket
némang puluh sasti sewidak sewidak
pitung puluh saptati pittngpuluh | pitung puluh
wwalung puluh asiti wolungpuluh | wolung puluh
sangang puluh nawati sanganpuluh | sangang puluh

Saka cathetan iki bisa disumurupi manawa paricadasa iku ing basa
Sansekerta ateges ‘limalas’, déné kang ateges "seket’ iku pafca-
ringsat. Dadi, tetembungan panca dasa warsa iku yen kapirid saka
asalé mengku teges ‘limalas taun’, dudu "séket taun’. Manawa
panca dasa warsa kuwi sing dikarepaké padha karo ’seket taun’,
tri dasa padha karo "telung puluh’, lan sapitiruté. Bab iku ateges
blegeré (wujud utawa dhapukané) basa Jawa, mung tetembung-
ané nyilih basa Sansekerta.

ENDI KANG BENER: “KIYAMBAK” APA “PIYAMBAK”"?

Kajaba tembung piyambak, ing sajroné basa Jawa uga ana tem-
bung kiyambak. Tembung loro iki jinis utawa golongané padha,
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yaiku kalebu éwoné tembung pronominal; wujud utawa blegeré
meh padha mung béda pakecapan ing wiwitané tembung, yaiku
tembung piyambak kawiwitan swara /p/ lan tembung kiyambak
kawiwitan swara /k/; sarta teges lan panganggoné uga padha,
yaiku kanggo ngramakaké tembung dhéwé. Mula ora mokal yén
banjur ana pitakon, “Endi tembung kang bener, kiyambak apa
piyambak?”

Satemené pitakon iku bisa diwangsuli kanthi cekak aos, “Ka-
béh tembung mau bener, manut empan lan papané.” Nalaré, basa
iku darbeké masyarakat. Beciké basa, bener lan luputé basa, sarta
mekar tumangkaré basa iku kang nemtokaké ya masyarakat kang
nduweni basa iku mau. Mula, yén ana tembumg utawa tetem-
bungan kang wis kelumrah dianggo déning masyarakat lan ora
ana saru sikuné, tembung utawa tetembungan mau mesthi waé
wis dianggep bener déning masyarakaté, yaiku masyarakat kang
nduweni basa mau. Malah ing wilayah tartamtu, upamané, ing
wilayah Kebumen, tinemu tembung piyambek lan kiyambek. Tem-
bung loro iki kelumrah dianggo ing pasrawungan saben dinané
minangka lira-liruné tembung piyambak lan kiyambak. Mesthi waé
tembung piyambek lan kiyambek iku dianggep bener déning ma-
syarakat ing wilayah mau.

Sawijining téori nyebutaké, yén ana tembung loro utawa
luwih kang béda wujudé utawa béda pakecapané, tembung-tem-
bung mau mesthi ana bédané. Bédané tembung-tembung mau
bisa dumunung ing teges utawa maknané, rasa basané, asal-
usulé, utawa panganggoné. Jalaran tembung piyambak, kiyambak,
piyambek, lan kiyambek iku kabéh dianggep bener, teges lan
panganggoné uga dianggep padha, yaiku kanggo ngramakaké
tembung dhéwé, bédané wujud utawa pakecapan tumrap tem-
bung-tembung mau banjur mbédakaké apa?
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Pitakon iki ora bisa diwangsuli kanthi cekak aos kaya pita-

kon sadurungé. Kanggo mangsuli pitakon iki butuh katrangan
rada rowa, mangkéné.

1.

Tembung piyambak asalé saka tembung Jawa Kuna prihambak
kang ateges ‘"dhéwé’. Basa Jawa Kuna iku ing sakawit utawa
asliné ditulis nganggo aksara Jawa Kuna. Kanggo nglatinaké
aksara Jawa (Kuna) lumrahé ana kang nganggo aksara h
lan ana uga kang ora. Mulané, ing basa Jawa banjur tinemu
sawatara tembung kang wujudé kembar (dhobel), kayata,
hamba - amba, haywa - aywa, bahu - bau, grahita - graita, rahina
- raina, wahing - waing. Kanthi mangkono, tembung priham-
bak sok uga ditulis priambak. Ing pakecapan tembung priambak
banjur swarané /r/ ilang dadi piambak, kayadéné tembung
priyayi dadi piyayi, prawira dadi pawira, prakara dadi pekara.
Kanggo ngluwesaké pakecapan, tembung piambak banjur
dadi piyambak, kayadéné tembung priangga dadi priyangga,
piandel dadi piyandel. Dadi, tembung piyambak (kawiwitan
swara /p/ iku luwih cedhak karo tembung asalé (Jawa Ku-
na) tinimbang tembung kiyambak.

Tembung piyambak iku panganggoné sok lira- liru karo tem-
bung kiyambak. Tembung-tembung kang wujudé kembar
kanthi lira-liru swara /p/ karo /k/ kayadéné tembung pi-
yambak lan kiyambak iku ing basa Jawa dianggep rada lumrah.
Déné sawatara tembung kang wujudé kembar kanthi lira-
liru swara /p/ karo /k/ saliyané piyambak lan kiyambak, ka-
yata: pipa - kipa, pompa - kompa, piyik - kiyik, jupuk - jukuk,
pisang - kisang. Ananging manawa ditliti kanthi tlesih, tetéla
tembung-tembung kang wujudé kembar iku mau ora ke-
lumrah dianggo lira-liru kanthi mardika ing sadhéngah pa-
pan. Tembung-tembung kang mengku swara /k/ iku (kipa,
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kompa, kiyik, jukuk, kisang) lumrahé mung dianggo ing basa
lisan padinan utawa ing basa enggon-enggonan. Déné tem-
bung-tembung kang mengku swara /p/ (pipa, pompa, piyik,
jupuk, pisang) bisa dianggo ing basa resmi (lisan utawa tinu-
lis) lan bisa ditampa lan dipahami déning wong Jawa ing
ngendi waé. Kanthi mangkono, tembung pipa, pompa, piyik,
jupuk, pisang, lan uga piyambak iku kena diarani tembung
kang baku.

3. Tembung piyambek lan kiyambek iku mujudaké lira-liruné
tembung piyambak lan kiyambak kanthi nyalini a kang
dumunung ing wanda pungkasané tembung mau nganggo
e (pepet). Lira-liruné tembung piyambak - piyambek utawa
kiyambak - kiyambek satemané uga ora ngijéni, ananging ana
tunggalé, upamané, ditekak - ditekek, keselak — keselek, ngidak -
ngidek, picak - picek, dhedhak - dhedhek, kebak - kebek.

Sanajan tembung-tembung piyambek, kiyambek, ditekek, keselek,
ngidek, picek, dhedhek, lan kebek iku kelumrah dianggo déning
masyarakat, ananging tembung-tembung mau mung winates ing
basa lisan ing wilayah-wilayah tartamtu. Kanthi mangkono,
tembung piyambek, kiyambek, ditekek, keselek, lan sapituruté iku
kalebu éwoning tembung enggon-enggonan, dudu tembung
kang baku.

Kanthi katrangan iki bisa disumurupi bédané tembung
piyambak lan kiyambak. Tembung piyambak kalebu éwoné tembung
kang baku, déné kiyambak ora kalebu tembung kang baku.

TEGESE TETEMBUNGAN “WIWARARUKMI”

Pagelaran macapat iku minangka udyana kang becik banget
kanggo ngipuk-ipuk amrih mekar tumangkaré basa lan sastra
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Jawa. Liré, pagelaran macapat iku kajaba bisa kanggo nggegulang
seni tembang, uga bisa minangka sarana dhudhah-dhudhah ka-
gunan adiluhung kang pinacak ing sajroné susastra Jawa lan uga
nyinau basané. Bab iki bisa disumurupi jalaran ing pagelaran
macapat sawisé layang wacan ditembangaké lumrahé banjur di-
rembug apa isiné layang wacan mau lan uga dirembug tegesing
sawatara tembung utawa tetembungan kang dianggep peteng
utawa angel. Pagelaran macapat kang cak-cakané kaya mang-
kono iku racaké ditindakaké déning pakumpulan macapatan
kang wargané ajeg lan uga ajeg nganakaké pagelaran. Kajaba
kuwi, ing saben pagelaran macapat mesthi ana wong kang di-
anggep mumpuni utawa ahli ing babagan basa lan sastra Jawa
kang bisa dadi paran pitakonan utawa parampara yén ana bab-
bab kang perlu dirembug. Temahan, yén ana bab-bab kang dadi
rembug banjur bisa diudhari ing wektu iku uga. Kanthi mangko-
no, wong-wong kang teka ing pagelaran macapat mau padha
marem atiné amarga oléh bebathen tambahing sesurupan.
Ananging ora kabéh pagelaran macapat cak-cakané kaya
kang wis dibéberaké ing dhuwur mau. Ana pagelaran macapat
kang mung nengenaké tembangé, ora ngrembug apa isiné layang
wacan kang ditembangaké lan uga ora ngrembug basané. Ana
maneh pagelaran macapat kang cak-cakané kaya kang wis dibe-
beraké ing dhuwur mau ananging ora ana wong kang bisa dadi
paran pitakonan. Ing satemah, rembug bab basa lan sastrané
dadi ora tumanja. Bab iki kaya kang dingendikaké Bapak Msd
kang naté rawuh ing Balai Bahasa Yogyakarta saperlu nggenah-
aké tegesing sawatara tembung ing sajroné layang wacan. Layang
wacan kang adhapur tembang macapat iku tau dianggo macapat-
an nalika wungon tirakatan ing malem tanggal 17 Agustus ka-
pungkur saperlu meéngeti dina kamardikan Republik Indonesia.
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Manut pangadikané Bapak Msd, ing sakawit pagelaran
macapat tumindak kanthi rancag. Sawatara warganing dhusun
genténan maju nembang mameraké moncering swara, ngesing
céngkok, lan kewesing gregel. Dadi, swasana bengi kuwi
memper karo pagelaran sayembara nembang. Ananging bareng
tekan giliran ngrembug bab isiné layang wacan lan tegesé
tembung, swasanané dadi malik grémbyang kaya nyang-nyangan
pitik ing ngarep pasar, oncor-oncoran rega, rebut bener. Ana
sawatara tembung kang tegesé dianggep peteng dadi rembug
muyeg. Amarga ora ana wong kang bisa dadi paran pitakonan,
nganti rampung pagelaran tembung-tembung mau durung bisa
diudhari kanthi cetha. Sawenéehing tembung kang kalebu
digenahaké apa maknané déning Bapak Msd yaiku tembung
wiwara ing tetembungan wiwara rukmi kang kapacak ing sajroné
tembang gambuh ngisor iki.

Kamardikan mrih jumbubh,
dipunisi tandang kang sumagubh,
wit mardika iku lir wiwara rukmi,
kanggo nuju jaman maju,

nggayuh gesang lair batos.

Cundhuk karo tegesé tembung wiwara ing tembung mau
ana kang nggathukaké karo tembung wara-wara kang ateges
‘aweh weruh” utawa “pengumuman’, kanggo gantiné tembung
proklamasi, déné rukmi ditegesi 'emas’. Jalaran wiwara rukmi
ditegesi “proklamasi emas’, mula ukara wit mardika iku lir wiwara
rukmi banjur ditegesi kanthi pangothak-athik dadi ‘jalaran
mardika iku pindhané proklamasi emas’. Ana maneh kang
nggathukaké tembung wiwara karo tembung biwara, bayawara,
lan pariwara kang tegesé “aweh weruh’ utawa "aweh kabar’ lan
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ana uga kang nggathukaké tembung wiwara karo tembung wara
kang ateges “pilihan, pinilih’, ‘linuwih’. Banjur endi sing bener?

Tembung wiwara kang kapacak ing sajroné tembang ing
dhuwur iku satemené ora ana gandhéng cénéngé karo tembung
wara-wara, bayawara, pariwara, biwara, lan wara kang disebut mau.
Tembung wiwara iku asalé saka basa Sanskerta kang ateges
"bolongan’, ‘léng’, ‘lawang’, ‘kori’, utawa 'guwa’. Tembung rukmi
tegesé ‘emas’. Kanthi mangkono, tetembungan wiwara rukmi iku
bisa ditegesi ‘bolongan emas’, ‘léng emas’, 'guwa emas’, 'lawang
emas’, utawa ‘kori emas’. Mesthi waé ora kabeh teges iki jumbuh
karo apa kang dikarepaké ing sajroné tembang gambuh kasebut.
Teges kang cocog yaiku 'lawang emas’ utawa ‘kori emas’, utawa
malah bisa ditegesi ‘gapura emas’. Dadi, ukara “wit mardika
iku lir wiwara rukmi” ing tembang mau bisa ditegesi ‘jalaran
mardika iku pindhané gapura emas’. Bab iki jumbuh karo
pangandikané Bung Karno (Presiden I Republik Indonesia) kang
kurang luwih, mangkéné, “ Bahwa kemerdekaan itu bukanlah tujuan
utama dari perjuangan bangsa Indonesia, ...kemerdekaan itu merupakan
pintu gerbang emas untuk menuju masyarakat Indonesia yang adil
makmur dan merata ....”

DALEM - ADALEM

Wong (bocah) yén ditimbali (diundang) déning wong tuwa
utawa wong kang kudu diajéni (diurmati), ana kang anggoné
wangsulan mangkéné, “kula, Pak... “, “kula, Bu ...”, “kula, Dén
.7, “dalem, Pak ...”, “dalem, Bu ...”, “dalem, Dén ...”, lan sa-
pituruté. Tembung dalem kang dianggo miwiti ukara wangsulan
iku mau apa padha tegesé karo tembung kula lan panganggoné
tembung mau apa wis laras karo parama basa Jawa? Kanggo
mangsuli pitakon iki perlu katrangan rada rowa, mangkéné.
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Tembung dalem iku kalebu éwoning tembung polisemi.
Kaéwokaké tembung polisemi jalaran tembung iki mengku teges
warna-warna utawa pirang-pirang lan béda-béda. Amrih cetha,
ing ngisor iki kapacak sawatara warna-warnané teges tembung
dalem (krama inggil dicekak ki, krama ngoko dicekak kn, tembung
engon-engonan (dhialék) dicekak engg, déné tegesing tembung
utawa ukara diapit nganggo tandha "...").

1. dalem ki 'omah’; dalem ageng ki "omah gedhe’, "'omah pokok’
(dudu omah gandhok, pringgitan, pandhapa, émper, lan
sapituruté); dedalem ki ‘'manggon’, "dedunung’, ‘omah-omah:
dedalem ing kitha 'dedunung (manggon, omah-omah) ing
kutha’

2. dalemkn (a)’'(ing) sajroné wektu (mangsa)’: dalem sesasi mulih
sepisan 'sajroné wektu sesasi mulih sepisan’; (b) ‘saben’ dalem
sekiloné dibayar Rp100,00 ‘saben sekiloné dibayar Rp100,00’

3. dalem ki (a) "-mu’: putra dalem ‘anakmu’; (b) '-é, -né’ (tumrap
panjenengané ratu): kagungan dalem gangsa’gamelan duweké
ratu’, gamelané Sang Prabu’: (c) (utawa adalem) "aku, -ku”:
dalem (adalem) nyuwun pamit "aku njaluk pamit’, anak dalem
(adalem) punika saweg umur tigang taun "anakku iki lagi umur
telung taun’

4.  dalemkn engg 'njero, sajroné’: piwulang kang kapacak ing dalem
kitab "piwulang kang kapacak ing sajroné (njero) kitab’

Ing pratélan iki bisa disumurupi manawa tembung dalem iku
bisa mengku teges "-mu’, yaiku sesulih pandarbé madyama pu-
rusa (kata ganti empunya persona kedua), lan uga bisa mengku teges
"aku’ utawa "-ku’, yaiku tembung sesulih utama purusa (kata ganti
persona pertama) utawa sesulih pandarbé utama purusa (kata ganti
empunya persona pertama). Généa tembung dalem bisa mengku
teges -mu’ utawa ‘kowé’ lan "-ku” utawa "aku’?
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Tembung dalem kang kapacak ing angka 3 iku ing sakawit
mengku teges "-mu’ (sesulih pandarbé madyama purusa) utawa
"kowé’ (sesulih madyama purusa). Tembung dalem iku banjur
oleh wuwuhan a- kang mengku teges ‘"dudu’ dadi adalem. Tem-
bung adalem kuwi tegesé "dudu kowé’, yaiku "aku’, lan dianggo
ing tataran krama inggil. Dhapukaning tembung kaya mangkéné
iki padha karo dhapukaning tembung Jawa Kuna sura ‘"déwa’
dadi asura ‘"dudu déwa’, yaiku ‘raseksa’, ‘buta’.

Ing sabanjuré tembung adalem ’aku’ iku panganggoné asring
kacekak dadi dalem kanthi teges kang isih tetep “aku’. Kadadéan
mangkéné iki ing basa Jawa ana tunggalé. Tembung marta, upa-
mané, ing sakawit mengku teges ‘mati’ (asalé saka tembung m°ta,
‘mati’). Tembung amarta tegesé "urip’ (‘ora mati’). Panganggoné
tembung amarta iku sok banjur dicekak dadi marta kanthi teges
isih ajeg, yaiku "urip’. Tetembungan tirta marta, upamané, yen
dijupuk saka tata gelaré utawa wujudé, mesthiné ateges "banyu
mati’ (banyu sing maténi). Ananging, tetembungan tirta marta
ing kéné kang dikarepaké mengku teges ‘banyu panguripan’.

Kanthi andharan iki bisa digawé dudutan manawa tembung
dalem kang asalé saka cekakané tembung adalem iku mengku teges
‘aku’. Panganggoné tembung iki bisa lira-liru karo tembung kula
(sesulih utama purusa). Bédané, tembung kula kelumrah dianggo
ing tataran krama lan dalem (adalem) dianggo ing tataran krama
inggil. Dadi, ukara wangsulan, 'Kula, Pak ...” iku krama lumrah,
déné “Dalem, Pak ...” iku krama inggil. Panganggoné tembung-
tembung mangkéné iki ora nalisir saka parama basa Jawa.

RESEPSI - PASAMUWAN - PAWIWAHAN — PISTA

Ing sajroné basa Jawa akéh tinemu tembung-tembung kang
asalé saka basa manca (Sanskerta, Arab, Cina, Portugis, Walanda,
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Inggris, lan sapituruté). Tembung-tembung saka basa manca mau
ana kang dianggo kanthi wantahan (pakecapan lan panulisé isih
padha karo ing basa asalé), kayata, waskom, halte, wortel, amplifier,
broiler, lan ana uga kang wis dibesut (pakecapan lan panulisé
wis dilarasaké karo pranatan basa Jawa), upamané, gordhén, kusir,
pit, kompor, mandhor, kakus, bingkil, mesin, televisi, akuarium, oprasi.

Tembung-tembung saka basa manca iku mlebuné ing basa
Jawa baka sathithik, kawiwitan atusan taun kepungkur (wiwit
basa Jawa isih diarani basa Kawi utawa basa Jawa Kuna) nganti
tumekané saiki. Amarga anggoné mlebu ing basa Jawa wiwit
atusan taun kepungkur, mula ora mokal yén cacahé tembung
saka basa manca iku akéh banget, ana kang anyar lan ana uga
kang wis lawas. Malah saking lawasé, wong Jawa dhéwé sok
ora rumangsa utawa ora nglegéwa manawa satemené tembung-
tembung kang dianggo ing saben dinané iku akeéh kang asalé
saka basa manca. Tembung-tembung saka manca kang kapétung
lawas iku, kayata, aksara, basa, swara, srati, geni, (saka basa
Sanskerta), lair, pikir, kursi, mripat, jenat, (saka basa Arab), gendéra,
méja, clana, gréja, béla (saka basa Portugis), cawan, teh, soto, kécap,
bakmi (saka basa Cina), bingkil, bangku, lampu, kakus, karcis, sepur
(saka basa Walanda).

Ing donya iki ora ana basa kang sampurna temenan, kang
duwé tembung sarwa pepak lan ora kekurangan. Semono uga
basa Jawa. Amarga ing sajroné basa Jawa ana kekuranganing
tembung, mula wong Jawa banjur mbudidaya ngganepi
kekurangan mau kanthi cara gawé tembung anyar utawa njupuk
tembung-tembung saka basa manca. Pamrihé, yén tembung-tem-
bungé pepak, basa Jawa bisaa dadi saya cancingan (praktis),
bisa dianggo ing sadhéngah papan lan kaperluan. Saupama wong
Jawa kuwi ora gelem nampa babar pisan tembung-tembung saka
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basa manca lan kabéh tembung kang asalé saka basa manca banjur
dibuwangi, bokmanawa basa Jawa ora kena dianggo caturan
ing jagating pasrawungan saiki. Pancen wong Jawa kuwi ora
gampang nampa sadhéngah tembung manca, ananging ora ateges
emoh nampa babar pisan tembung-tembung saka basa manca.
Wong Jawa yén arep njupuk tembung saka basa manca (tembung
anyar), racaké diétung luwih dhisik tuna lan bathiné, luwih dhi-
sik digoleki ing sajroné basa Jawa wis ana apa durung tembung
kang tegesé padha karo tembung saka basa manca mau, sawisé
iku banjur dilelimbang pakecapané nggronjal apa ora, lan sapitu-
ruté. Kanthi mangkono, saben tembung manca kang arep di-
anggo ing basa Jawa kuwi luwih dhisik kudu disaring kanthi
setiti, dilelimbang cocog lan orané teges sarta rasa basané, lan
sabisa-bisa dilarasaké pakecapan sarta panulisé karo lagu
lagéhan lan pranatan ing basa Jawa. Sanajan wis diréka kaya
mangkono, éwasemono tembung-tembung saka basa manca
kang dianggo ing basa Jawa iku tetep akéh, satemah ora gam-
pang anggoné ngéling-éling lan muwuhi kangélané wong kang
nyinau basa Jawa. Dadi, panganggoné tembung-tembung saka
basa manca iku kajaba ana perluné uga ana risiko utawa pitunané.

Wong Jawa iku anggoné nyinau basané lumrahé mung
adhedhasar basa lisan, kanthi cara ngrungokaké yén ana wong
caturan, ngrungokaké yén ana wong sesorah, ngrungokaké yeén
ana dhalang kojah, lan sapituruté, banjur niténi utawa nyathet
ing sajroné batin apa waé kang dianggep becik. Oleh-oléhané
ngrungokaké lan neniténi mau ing mengkoné banjur dianggo
utawa ditiru nalika caturan, sesorah, lan sapituruté. Arang wong
kang nyinau basané, kalebu tembung-tembungg¢, saka buku
piwulang basa, saka buku palapuran asil panalitiné para ahli basa,
utawa saka bausastra (kamus). Jalaran anggoné nyinau basa
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Jawa iku akeh-akehé mung adhedhasar basa lisan kanthi cara
ngrungokaké (ora dicathet nganggo tulisan), mesthi waé pa-
nampané bisa seling surup tur yén lali ora bisa dibaléni. Awit,
basa lisan iku gampang ilang, bakda diucapaké wis ora ana ta-
beté, satemah ora bisa dibolan-baleni utawa ditamataké. Mula
ora jeneng aéng yen ing jaman saiki sok tinemu sawatara wong
(panatacara, juru sesorah, lan liya-liyané) kang tumpang suh ang-
goné ngetrap tembung saka basa manca amarga saka kurang
pangertiné.

Tembung-tembung kang panganggoné asring cawuh utawa
tumpang suh iku ana sawatara, kayata, wiwahan utawa pawiwahan
sok dianggo nyalini tembung resepsi, pasamuwan, utawa pista;
kuwanda, kunarpa, jasad, jisim, layon sok dianggo lira-liru kaya-
kaya tanpa ana bédané; udyana, panti, sasana, asana, sana uga sok
dianggo kanthi lira-liru awit dianggep tegesé padha, lan sapitu-
ruté. Gandheng rupaking papan, ing kalodhangan iki mung arep
dirembug tembung resépsi, pawiwahan, pasamuwan, lan pista.

1. resepsi saka tembung receptie (Walanda) utawa reception (Ing-
gris), tegesé 'lenggahan (pista, jejagongan) dhines kang
diadani kanggo nampa lan mahargya tamu (ing pista wisu-
dhan gubernur, bupati, présidhén, utawa panggedhé liyané,
ing pista dhauping panganten, lan sapituruté)

2. wiwahan utawa pawiwahan asalé saka tembung lingga wiwaha
(Sanskerta) kang mengku teges 'pikrama’, "dhaup’; wiwahan
utawa pawiwahan tegesé "pista utawa bawahan ketemuning
pangantén’

3. pasamuwan asalé saka tembung lingga samuwa utawa samuha
(Sanskerta) kang mengku teges (a) ‘pakumpulan’, ‘gegolong-
an’, (b) “regeng”, ngengreng,’sarwa becik’; pasamuwan te-
gesé (1) ‘pakumpulan’, (2) ’karamaéan ing pista’, (3) ‘ge-
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byagan utawa kepyakan wayang wong, lan sapituruté’

4. pista asalé saka tembung feest (Walanda) kang tegesé ’se-
neng-seneng utawa sukan-sukan (mangan énak, tanggap
warsa, lan sapituruté)’

Katrangan iki nuduhaké yén tembung-tembung mau tegesé ora
persis padha. Kanthi mengkono, panganggoné tembung papat
iki mau ora kena digebyah uyah digawé padha, ora prayoga
yen dianggo lira-liru kanthi mardika.

KULA - KAWULA

Ing sajroné basa Jawa ana tembung kula lan ana uga tembung
kawula. Tembung loro iki sok bisa dianggo lira-liru kanthi mardi-
ka lan sok ora bisa. Tembung kawula ing ukara, upamané, “ Dhuh
Gusti, kawula marak sowan wonten ing ngarsa Paduka ...”, bisa di-
ganti nganggo tembung kula, “Dhuh Gusti, kula marak sowan
wonten ing ngarsa Paduka ....” Ananging, tembung kawula kang
dadi linggané tembung ngawula, upamané, ora bisa diliru utawa
diganti nganggo tembung kula.

Tembung kula iku kalebu polisemi. Tembung kula kang se-
pisan asal saka basa Sansekerta tegesé ‘turun’, ‘darah’, “traly’,
’sanak sadulur’, ‘suku bangsa’, ‘kasta’. Tembung iki sabanjuré
bisa didhapuk dadi tembung, kayata, kulawarga ’sanak sadulur’,
kula mitra 'sanak lan kanca-kanca’, kula wangsa ‘sanak sadulur’,
kula sentana’sanak sadulur’. Tembung kula kang kapindho kalebu
éwoning tembung krama, ateges ‘aku’ (sesulih utama purusa).
Panganggoné tembung iki, upamané, mangkéné.

1.  Kula déréng mangertos bab punika.’ Aku durung mangerti bab
kuwi.
2.  Lembunipun sampun kula guyang. ‘Sapiné wis dakguyang.’
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3. Kanggo mangsuli yen diundang, upamané, “Kula, Bu Guru

”

Tembung kawula iku asalé saka basa Jawa Kuna, tegesé “abdi’,
‘batur’. Ing basa Jawa saiki tembung kawula mengku teges (1)
‘abdi’, ‘batur’, (2) ‘rakyat’, ’karérehan’. Satemené teges kang
kasebut ing angka (2) iku minangka pamekaring teges kang ka-
sebut ing angka (1). Jalaran, ‘rakyat’, utawa "karérehan’ iku ing
panganggep kayadéné abdi utawa baturé dhedhuwurané (ratu,
adipati, lan sapituruté). Tembung kawula kang mengku teges
loro iku kalebu éwoné tembung krama ngoko (bisa dianggo ing
tataran ngoko, krama, utawa krama inggil). Ing sabanjuré, tem-
bung kawula dianggo gegantiné tembung sesulih utama purusa
(aku) kanthi ancas ngajéni wong kang diajak guneman (madyama
purusa). Ing kéné kang ngajak guneman (aku utawa utama purusa)
ngesoraké pribadiné kanthi madhakaké awaké dhéwé karo abdi
utawa batur nganggo sebutan kawula. Tembung kawula kang di-
anggo sesulih utama purusa utawa wong kapisan (kula) kuwi
kalebu éwoné tembung krama, ananging krama enggon-eng-
gonan.
Andharan iki bisa digawé dudutan, mangkéné.
1. Tembung kula lan kawula bisa dianggo gegantiné tembung
sesulih utama purusa (wong kapisan).
2.  Tembung kula kalebu éwoné krama lumrah, tembung kawula
kang ateges "aku’ kalebu tembung krama enggon-enggonan.
3. Tembung kula bisa dianggo ing tataran krama kanthi mar-
dika ing sadhéngah papan lan kanggo sapa waé, déné tem-
bung kawula kang ateges "aku’ beciké mung dianggo, upama-
né, yén ndonga utawa sembahyang, utawa yén matur ma-
rang wong kang sesambungané asipat kawula - gusti, ka-
yata, ratu.
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KERATA BASA

Kérata basa yaiku bab negesi tembung utawa nggoléki sura-
saning tembung kapirid saka wancahané tembung utawa wan-
dané tembung kang ditegesi mau, dijupuk cundhuk prayogané,
diothak-athik, digathuk-gathukaké supaya mathuk. Tembung
guru, upamané, yén arep dikérata basa luwih dhisik kudu diwan-
cah utawa dipecah didadékaké wanda-wanda, yaiku dadi wanda
gu lan wanda ru. Saben wandané tembung mau banjur diréka,
dianggep kaya-kaya minangka tembung wod (tembung wod
kuwi éwoning tembung kang mung dhapur sawanda), nuli di-
othak-athik diwénehi teges kang gathuk lan mathuk karo te-
gesing tembung kang lumrah. Tembung guru kuwi mengku teges
‘'wong kang pagawéné mulang muruk ing pamulangan’. Tem-
bung iki yen dikérata basa bisa ditegesi ‘digugu lan ditiru’, yaiku
wanda gu diwénehi teges rékan ‘digugu’ lan wanda ru diwénehi
teges rékan "ditiru’. Kanthi pangothak- athik, teges ‘digugu lan
ditiru” kuwi dadi katon gathuk lan mathuk karo tegesé tembung
guru. Conto tembung kérata basa liyané, kayata:

siti : isi bulu bekti

rambut  : éramé kok lembut
jangan : sejané dipangan
kathok : diangkat baka sithok
sruwal : saru yén uwal

Kérata basa kuwi asring uga diarani jarwa dhosok. Diarani
jarwa dhosok (jarwa = teges, dhosok = dhesuk) jalaran anggoné
negesi tembung ing kérata basa kuwi mung adhedhasar pangén-
tha-éntha utawa pangothak-athik, kaya-kaya kanthi peksan,
kanthi dhesekan utawa dhosokan. Ora mokal yén tembung siji
kuwi bisa dikérata basa dadi warna-warna. Tembung guru, upa-
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mané, kajaba bisa dikérata basa dadi ‘digugu lan ditiru’, uga
bisa dikérata basa dadi ‘'wagu tur kuru’, ‘luguné yen tanggal
tuwa ora bisa turu’, lan sapituruté.

Kérata basa iku ana sambung rapeté karo étimologi, yaiku
sesurupan bab nlusur asal-usulé (tegesing) tembung. Ananging,
étimologi ing kéné dudu étimologi murni, dudu étimologi ilmiah,
mung adhapur étimologi rakyat (volks etymologie). Diarani mang-
kono jalaran anggoné negesi tembung ing kérata basa kuwi
mung adhedhasar rékan, adhedhasar pangéntha-éntha, kaya-
kaya saben tembung kuwi minangka camboraning tembung-tem-
bung wod. Pangerti bab tembung wod ing kéné mesthi waé
uga ora padha karo pangerti bab tembung wod kang dicungulaké
déning A.C. Vreede (1883) lan R. Brandstetter (1910). Téori bab
tembung wod iku ing sakawit muncul saka panalitiné ahli basa
rikala nliti basa-basa Indo-German, kayata, basa Sanskerta.
Manut panaliti, tembung-tembung Sanskerta iku akeh kang di-
dhapuk saka tembung wod. Amarga tembung-tembung Jawa
iku ana (akéh) kang asalé saka basa Sanskerta, mula banjur ana
panganggep yén tembung-tembung Jawa iku uga didhapuk saka
camboraning tembung wod. Kanthi mangkono, jeneng kérata
basa kuwi bokmanawa kapirid saka tembung Sanskerta basa, banjur
ing pakecapan dadi kerta basa - kérata basa.

Lumrahé wong kang wasis ngérata basa kuwi banjur di-
anggep ahli utawa empu basa, yén jejagongan banjur dadi paran
pitakonan bab kérata basané sawernaning tembung. Panganggep
kaya mangkono iki mesthi waé ora bener, ora trep karo nyatané,
jalaran ngérata basa kuwi dudu pakarti ilmiah, mung dhapur
othak-athik utawa pangéntha-éntha. Mulané, kérata basa utawa
jarwa dhosok iku prayogané ora perlu diwulangaké marang mu-
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rid utawa marang para siswa. Kérata basa beciké mung kanggo
dhagelan utawa geguyon.

TEMBUNG KRAMA INGGILE APA?

Masyarakat Jawa kuwi duwé tata cara kanggo njaga be-
ciking srawung utawa beciking sesambungan antarané warga
siji lan sijiné. Tata cara kaya mangkono mau diarani tata krama,
subasita, udanagara, utawa unggah-ungguh. Jalaran wis manjing
dadi padatan, sanajan tanpa tinulis lan ora diundhangaké, sapa
waé wong kang nindakaké sesambungan karo wong liyané
(amarga pakaryan, dedagangan, utawa sesambungan lumrah
saben dinané karo kanca, tangga teparo, lan sapituruté) racaké
padha mbudidaya amrih bisa nuhoni tata cara kang wis kelumrah
dianggo ing masyarakat mau.

Tata krama iku kejaba ketitik (katon) saka solah bawa (kale-
bu sandhang panganggo), uga ketitik saka panganggoné basa.
Yén wong Jawa, upamané, madhayoh menyang panggonané
wong kang luwih tuwa utawa luwih dhuwur drajat pangkaté
saperlu ulem-ulem, anggoné nyandhang mung kaosan, anggoné
lungguh leyéh-léyeh sikilé tumpang tali, lan anggoné jawab
utawa matur mung kanthi ngoko, patrap kang kaya mangkono
mau kena diarani degsura utawa ora ngajéni marang wong kang
didhayohi. Dadi, panganggoné basa iku kalebu anasir kang wi-
gati ing sajroné pasrawungan lan dadi salah sawijining ukuran
tata krama utawa subasita.

Wong diarani ngerti ing subasita manawa wong mau bisa
lan gelem mapanaké utawa ngenggonaké dhiri pribadiné kanthi
trep, ora gumedhé, kepara andhap asor, banjur bisa lan gelem
ngajéni liyan kanthi murwat. Ngajéni utawa ngurmati liyan kuwi
bisa dilairaké kanthi solah bawa lan panganggoné basa kang
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laras karo unggah-ungguhé. Kajaba laguning gunem alus, de-
kung, lan pakecapané cetha, panganggoné basa kang urmat kuwi
uga diwujudi salining sawatara tembung kang rinasa dadi tandha
pangaji-aji utawa tandha pakurmatan. Tembung-tembung kang
dianggo tandha pakurmatan mau diarani tembung krama, déné
yén urmat banget diarani tembung krama inggil.

Tembung krama inggil iku gegayutan karo sarira utawa
badan lan anggotané badan, pangangggo, kriya utawa pangga-
wé, kaanan utawa sipat, barang darbé, utawa pamanggoné kang
kinurmatan. Wong kang diurmati nganggo tembung krama ing-
gil iku winates tumrap wong kapindho (madyama purusa utawa
wong kang diajak guneman) lan wong katelu (pratama purusa
utawa wong kang digunem). Tembung krama inggil ora prayoga
yeén dianggo tumrap utama purusa utawa wong kang guneman.

Satemené tembung krama lan krama inggil iku gunggunge
ora akeh, udakara mung 400 iji. Ewa samono, ora sadhéngah
wong apal kabéh tembung krama lan krama inggil mau, luwih-
luwih tumrap para nom-noman. Ora mokal yén jaman saiki yén
ana bocah mlebu toko banjur ditakoni, “Mundhut punapa, Mas?”,

’

anggoné wangsulan, “Badhé mundhut buku ...” utawa, “Badhé
mundhut permen ...”, lan sapituruté. Manut umggah-ungguh, pa-
nganggoné tembung mundhut tumrap wong kang guneman
(utama purusa) kaya mangkono mau cetha yén ora trep amarga
tembung mundhut kuwi kalebu éwoning tembung krama inggil.
Kuduné, tembung kang trep dianggo tumrap utama purusa
(wong kang guneman) kaya ing ukara wangsulan mau, yaiku
tembung tumbas (tembung krama lugu). Tumpang suh pangang-
goné tembung mangkéné iki bokmanawa pancén durung ma-
ngerti temenan endi kang kalebu éwoning tembung krama inggil

lan endi kang kalebu éwoning tembung krama lugu utawa krama
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lumrah. Awit saka iku, ing udyana iki bakal dipacak tembung-
tembung krama inggil kang gegayutan karo anggotaning badan,
ngiras pantes nanggapi pamundhuté salah sawijining sutresna
Puspa Rinoncé. Kanggo nggampangaké anggoné nulis, tembung
ngoko ditengeri (N), krama ngoko (KN), lan krama (K). Déné
tembung krama inggil tanpa diweénéhi tengeran apa-apa.

Ngoko/Krama Ngoko/Krama Krama inggil

alis (KN) imba
ari-ari (KN) tuntunan
ati (N), manah (K) galih

awak (N), badan (KN)
balung (KN)
bangkéekan (KN)

salira; slira

tosan

madya; pamekak

bathuk (KN) palarapan
bokong (KN) pocong
brengos (KN) rawis
cangkem (KN) tutuk

dhadha (KN) jaja

dhengkul (KN) jengku
embun-embunan (KN) (pa)sundhulan
endhas (N), sirah (K) mustaka
geger (KN) pengkeran
gelungan(KN) ukel

githok (KN) griwa; julukan
gulu (KN) jangga

ilat (KN) lidhah

irung (KN) grana
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janggut (KN) kethekan
jénggot (KN) gumbala
kuku (KN) kanaka
kuping (KN) talingan
mata (N), mripat (K) tingal

pipi (KN) pangarasan
pundhak (KN) pamidhangan
pupu (KN) wentis

rai (KN) pasuryan
rambut (KN) réma

sikil (N), suku (K) sampéyan
susu (KN) prembayun
tangan (KN) asta
weteng (KN) padharan

LUNGGUH-LINGGIH-LENGGAH-PINARAK

Tumrapé wong Jawa, ngajéni utawa ngurmati liyan iku
kanthi cara manéka warna, ya kanthi patrap (nyandhang
panganggo, solah bawa) lan uga lumantar panganggoning basa.
Patrap kang diarani trapsila tumrapé wong Jawa iku, kajaba
anggoné manganggo sandhangan sopan, uga diwujudaké kanthi
solah bawa kang trep karo kaanané, upamané, yen lagi omong-
omongan karo wong kang diajeni prayogané aja mandeng rai,
becik semu ndhungkluk, lan yén anggoné omong-omongan karo
ngadeg, sikil loro-loroné kudu jejeg, aja njangkah, tangané nga-
purancang (tangan tengen didokok ing ngarep utawa nyekeli
tangan kiwa, aja tangan kiwa kang didokok ing ngarep utawa
nyekeli tangan tengen), lan sapituruté. Déné panganggoné basa
kang diarani trapsila iku, kajaba kedaling wacana utawa wetu-
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ning pangucap kudu cetha, laguné kepara dekung, uga dikanthe-
ni panganggoné tembung-tembung krama utawa krama inggil.
Gandheéng karo bab tembung ngoko, krama, lan krama ing-
gil, ing jaman saiki ana sawatara warganing masyarakat kang
tumpang suh panganggepé marang sapérangan golonganing tem-
bung tetelu iku mau. Tembung lungguh, upamané, déning sapé-
rangan warganing masyarakat tartamtu dianggep tembung ngo-
ko, linggih dianggep tembung krama, lenggah dianggep tembung
krama inggil, déné tembung pinarak malah arang-arang dianggo.
Bab iki bisa katitik ing ukara, upamané, mangkéné.
(1) Sapa sing lungguh madhep ngidul kaé?
(2) Mengko, yén Pak Lurah wis kepareng lenggah, un-
jukané ndang ditokaké!
(3) Mangga Mas, lenggah ngajeng riki!
(4) Matur nuwun, kula kepéngin linggih ngriki kémawon,
caket kaliyan kanca-kanca ....

Tembung lungguh kang dumunung ing ukara (1) dianggep
tembung ngoko, lenggah ing ukara (2) lan (3) dianggep tembung
krama inggil, déné linggih ing ukara (4) dianggep tembung krama.
Banjur panganggep mangkéné iki apa wis bener? Bab iki perlu
ditlusur kanthi tlesih, mangkéné.

Tembung linggih iku mengku teges ‘sumeléh sing katapak-
aké bokongé’. Tembung iki kalebu éwoning tembung ngoko,
malah miturut sejarahé, tembung linggih iku kalebu tembung
ngoko baku. Ing jaman saiki tembung linggih ana sing nganggep
tembung enggon-enggonan lan banjur arang-arang dianggo ing
basa padinan.

Tembung lungguh iku kalebu éwoning tembung ngoko.
Tembung iki mengku teges warna-warna, kayata, (a) ‘sawah
(palemahan) kang digadhuhaké marang pamong désa sing pa-
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metuné minangka bayaré’, (b) ‘pepangkatan’, “pangkat’, (c) "dho-
dhok selehé prakara’, (d) ‘'mapan utawa wis becik tumrap pasang
rakiting ukara, lan sapituruté’. Déné tembung lungguh kang
ateges ‘sumeleh sing katapakaké bokongé’ ing sakawit kalebu
tembung ngoko enggon-enggonan. Amarga owah gingsiring ja-
man, tembung lungguh iku ing wektu saiki dianggep tembung
ngoko baku (dudu tembung enggon-enggonan manéh).
Tembung lenggah iku miturut sejarahé kalebu tembung kra-
ma, yaiku kanggo ngramakaké tembung linggih lan uga tembung
lungguh. Tembungé krama inggil tumrap linggih (ngoko) lan leng-
gah (krama), yaiku pinarak. Déné tembung lungguh (ngoko, eng-
gon-enggonan) kang dikramakaké dadi lenggah ing sakawit ora
ana krama inggilé. Kanthi mangkono, urut-urutan undha usuking
tembung kang baku kuwi ing sakawit linggih (ngoko)-lenggah
(krama)-pinarak (krama inggil). Ewa semono, yén ing jaman saiki
masyarakat nganggep tembung lungguh kuwi kalebu tembung
baku ngoko lan tembung lenggah iku krama inggil, ya bisa waé
waton kabéh warganing masyarakat wis gelem nampa, jer basa
iku darbeké masyarakat lan owah gingsiring basa kang nem-
tokaké uga masyarakat. Déné tulisan iki mung dhapur ngéling-
aké dhodhok seléhé tembung-tembung iku mau miturut sejarahé.

ANDANA WARIH-ANDANAWARI

Basa pedhalangan iku kalebu basa éndah utawa basa susas-
tra. Ora mokal yén ing sajroné basa padhalangan iku akeh tinemu
tembung utawa tetembungan kang arang dianggo utawa malah
ora kelumrah dianggo ing basa padinan, kepara malah ana uga
kang ora disumurupi apa teges kang saternené déning sapérangan
warganing masyarakat. Ing wektu kapungkur ana sutresna Puspa
Rinoncé kang mundhut priksa bab tetembungan andanawa ri (ande-
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nawa ri). Panjenengané oléh tetembungan iki nalika midhanget-
aké giyaran wayang kulit saka radhio. Panyanané, pocapaning
dhalang tumrap tetembungan iki kleru, déné kang dianggep
bener yaiku andana warih (dudu andenawa ri). Banjur kapriyé
genahé tumrap bab iki? Tetembungan andana warih lan andanawa
ri (andenawari) iku satemené kabeh bener lan minangka tem-
bung loro kang béda tegesé. Tembung andana warih iku mengku
teges ‘aweh (menehi, paring, maringi) banyu’. Gerbané, andana
warih kuwi "pandhita’, yaiku ‘wong kang aweh (meénehi, paring,
maringi) banyu kang dimantrani minangka tamba’. Panganggoné
tetembungan iki, upamané, mangkene.

“Punika ta warnanira Radén Janaka, satriya pamadyaning
Pandhawa. Satriya bagus kang wus kaloka sekti mandra-
guna, tau taté ngentas karya dadi jagoning déwa nyirnakaké
satru sekti. Padha-padha titahing déwa, Radén Janaka kadu-
nungan kasektén linangkung jalaran wiwit mudha remen
nggegulang kaprigelan olah sawarnining dedamel miwah
olah bandayuda. Dhasar satriya trahing kusuma rembesing
madu tedhaking andana warih linambaran gentur tapané, datan
mokal yén ta Radén Janaka tajem polatané, kukuh bebu-

deéné, sidik paningalé.”

Tetembungan trahing kusuma rembesing madu kang kapacak
ing ukara pungkasan iku mengku teges ‘tedhak (turun) pandhita’.
Dadi, miturut critané, Raden Janaka kuwi trahing ratu lan uga
trahing pandhita. Disebut trahing ratu jalaran Radén Janaka kuwi
wayahé (putuné) Prabu Pandhu Déwanata lan disebut trahing
pandhita jalaran Radén Janaka kuwi wayah buyuté (putu buyuté)
Bagawan Abiyasa.

Tetembungan andanawa ri iku dumadi saka tembung an- +
danawa + ari. Tembung danawa asalé saka basa Sanskerta dinawa
‘buta’ lan ari (uga saka basa Sanskerta) mengku teges ‘'mungsuh’.
Panulisé tetembungan dinawa ari ing sakawit digandheng dadi
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danawdri, ananging sawatara dhalang anggoné ngucapaké dadi
danawa ri (andanawa ri). Adhedhasar tetembungané, danawa ari iku
mengku teges ‘mungsuh(é) buta’; déné gerbané, tetembungan iki
mengku teges ‘"déwa’ utawa (yen ing crita wayang) ‘satriya’. Kan-
thi mangkono, tetembungan danawa ari (ddnawari) kang ing pa-
kecapan banjur dadi danawa ri (denawa ri) iku bisa ditegesi "déwa’
utawa 'satriya’. Panganggoné tetembungan iki, upamané, mang-
kéné.
“Punika ta warnanira Raden Abimanyu iya Parta Tanaya.
Satriya kang kalok kajanapriya ing saindenging bawana,
yen priya ngondhangaké kasekténé, yén wanodya ngon-
dhangaké kabagusané. Sanadyan ta kadunungan kasektén
linangkung, Radén Abimanyu datan kuma-lungkung, bagus

datan kumenthus, limpad datan kuméwat, ing satemah ka-
thah jalma gung alit kang samya tresna asih marang Sang

Andanawa ri.”

Tetembungan Sang Andanawa Ri kang dumunung ing pung-
kasaning ukara pethikan panyandra iku mengku teges satriya’,
dudu 'déwa’. Déné kang dikarepaké Sang Andanawa Ri ing ukara
mau, yaiku Raden Abimanyu, lan wis disumurupi yén Raden
Abimanyu kuwi kalebu golonganing satriya, dudu golonganing
déwa.

NGOMBE-NGUNJUK

Tembung ngmbé lan ngunjuk iku tegesé padha, yaiku 'ngle-
bokaké ing cangkem (tutuk) terus diulu (tumrap barang cuwer,
kayata, banyu, wédang, legen, lan sapituruté)’. Bédané, tembung
ngombé kalebu tembung krama ngoko, ngunjuk kalebu tembung
krama inggil. Salaras karo paugeran unggah-ungguhing basa,
panganggoné tembung-tembung krama inggil iku lumrahé mung
tumrap wong (madyama purusa lan pratama purusa) kang pan-
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tes diajéni utawa diurmati. Miturut parama basa, panganggoné
tembung-tembung krama inggil kang tumrap utama purusa uta-
wa wong kapisan, kajaba ratu, kena diarani degsura utawa ora
ngerti tata krama. Sanajan paugerané wis cetha, éwa samono
isih asring tinemu panganggoné tembung tembung ngunjuk kang
tumrap utama purusa, upamané, mangkéné.

A: Ngersakaken unjukan punapa, Mas, ... kopi?

B: Téh mawon, Bu, ... kula dipunawisi ngunjuk kopi ....

Tembung ngunjuk kang kapacak ing ukara B iku ora laras
jalaran tembung mau dianggo tumrap utama purusa (kula).
Amrih laras karo paugeraning parama basa, tembung ngunjuk
ing ukara iku prayogané disalini nganggo tembung ngombé kang
kalebu tembung krama ngoko, yaiku éwoning tembung kang
bisa dianggo ing tataran ngoko lan tataran krama tanpa ngowahi
utawa nyalini wujuding tembung mau. Kanthi mangkono, ukara
iku wujudé banjur dadi mangkéné (kang laras karo paugeran).

B. ... ngombé kopi ...

MRIKI-NGRIKI

Tembung mriki lan ngriki iku kalebu éwoning tembung kra-
ma. Panganggoné tembung loro iki, luwih-luwih tumrap bocah-
bocah utawa para mudha, asring cawuh utawa tumpang suh.
Contoné, mangkéné.

(1) Sowan kula ing mriki punika, sapisan ....

(2) Kaparengakula jejer sawatawis wonten ing mriki saha sumela

atur.

(3) Sampun dangu piyambakipun boten ngriki.

(4) Piyambakipun manawi ngriki temtu wanci sonten.
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Lumrahé, tembung mriki iku kanggo ngramakaké tembung
mréné lan tembung ngriki kanggo ngramakaké tembung (ing) kéné.
Kanthi mangkono, panganggoné tembung mriki ing ukara (1)
lan (2) sarta ngriki ing ukara (3) lan (4) ora laras. Jalaran, ukara-
ukara mau yén dingokokaké manut tembung-tembungé kang
dianggo dadiné mangkéné.

(1a) Sowanku (tekaku) ing mréné iki, sapisan ....

(2a) Lilanana aku ngadeg sawatara ing mréné lan nyela atur.

(3a) Wis suwé dheweké ora (ing) kéné.

(4a) Dheéweke yen (ing) kéné mesthi wayah soré.

Amrih laras karo ukarané, tembung mriki ing ukara (1)
disalini nganggo tembung ngriki; utawa tembung mriki tetep
dianggo kanthi ngilangi tembung ancer-ancer ing kang ana ing
sangarepé. Samono uga tembung mriki kang kapacak ing ukara
(2) kudu disalini tembung ngriki lan tembung ngriki ing ukara
(3) lan (4) prayogané disalini tembung mriki. Kanthi mangkono,
ukara-ukara mau wujudé banjur dadi mangkéné.

(1b) Sowan kula ing ngriki punika, sapisan ....

(1c) Sowan kula mriki punika, sapisan ....

(2b) Kaparenga kula jejer sawatawis wonten ing ngriki saha

sumela atur.

(38b) Sampun dangu piyambakipun boten mriki.

(4b) Piyambakipun manawi mriki temtu wanci sonten.

INGGIH - INJIH

Tembung inggih iku asalé saka tembung Kawi utawa tem-
bung Jawa Kuna inggi kang tegesé 'ya” utawa “iya’. Tembung Ja-
wa Kuna inggi (tanpa pungkasan & (/h/) ) kang banjur dadi inggih
(mawa pungkasan h (/h/) ing basa Jawa saiki mangkono kuwi
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orajeneng aéng jalaran ana tunggalé, kayata, gaja dadi gajah’gajah’,
dasi dadi dasih "batur wadon’, lan wari dadi warih ‘banyu’.

Tembung inggih ing basa Jawa saiki kalebu éwoning tem-
bung krama, yaiku kanggo ngramakaké tembung iya (ngoko).
Ing basa padinan tembung iki asring dicekak dadi nggih, malah
ing papan tartamtu, upamané, ing wilayah Yogyakarta, tembung
inggih sok diucapaké injih /injlh/ utawa asring dicekak dadi
njih /njlh/ déning masyarakat kono. Tembung ingih kang di-
ucapaké dadi injih iku bener apa luput? Pitakon iki bisa diwang-
suli kanthi katrangan mangkéné.

Basa Jawa iku darbeéké masyarakat Jawa. Mesthi waé kang
nemtokaké bener luputé utawa mekar tumangkaré basa Jawa
iya masyarakat Jawa. Sanajan ing sajroné basa iku ana anasir
kang satemené (yén dinalar) luput, ananging yén kabéh warga-
ning masyarakat wis gelem nganggo lan nganggep bener, bab
iku wis ora ana pakéwuhé. Contoné, ing basa Jawa Kuna ana
tetembungan tan pamangan, tan panginum, tan panolih. Tetem-
bungan iki ing basa Jawa saiki dadi tanpa mangan, tanpa nginum
(tanpa ngombé), tanpa noléh. Ing kéné cetha tetembungan tanpa
mangan lan sapituruté iku yén digathukaké utawa dijéjéraké karo
tetembungan ing basa Jawa Kuna kang dadi sumberé katon géséh
pedhotané. Sanajan tetembungan tanpa mangan lan sapituruté
iku bisa diarani luput anggoné medhot, éwa semono kabéh war-
ganing masyarakat Jawa wis gelem nganggo lan nganggep te-
tembungan mau bener. Mulané, tumekané saiki tetembungan
tanpa mangan lan sapituruté iku kelumrah dianggo ing basa Jawa
jalaran dianggep wis bener.

Béda karo tetembungan tanpa mangan lan sapituruté (sanajan
luput nanging wis dianggep bener déning kabéh warganing ma-
syarakat), pangucapé tembung inggih dadi injih/injih/iku mung
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winates ing masyarakat tartamtu lan durung kaprah tumrap sa-
dhéngah warganing masyarakat Jawa (masyarakat Jawa iku ora
mung winates kang dumunung ing Yogyakarta, nanging uga
nyakup warganing masyarakat Jawa kang dumunung ing Jawa
Tengah, Jawa Wétan, lan papan liyané). Kanthi mengkono, pake-
capan inggih/inggih/dadi injih/injih/iku kalebu éwoning pake-
capan engon-engonan. Mulané, pakecapan mangkono iku beciké
ora dianggo ing basa resmi, kayata, sesorah, giyaran radhio,
lan sapituruté.

GANJARAN, NUGRAHA, BEBANA

Tembung ganjaran, nugraha (anugrah), bebana iku mengku
anasir teges kang padha, yaiku ‘peparing’ utawa ‘pawéweh’.
Jalaran mengku anasir teges kang padha, tembung-tembung iki
sok dianggo lira-liru kanthi mardika, yaiku kanggo gegantiné
tembung hadiah (tembung Indonesia). Bab iki bisa disumurupi
ing ukara, upamané, mangkéné.

(1) Panjenengané ing taun 1985 nampa bebungah minangka
juwara I ...
(2) Ing taun 1996 panjenengané oléh bebana minangka juwara

I ...

(3) Kajaba ganjaran-ganjaran kasebut, ing taun 2000 panjenengané
uga oleh anugrah ing babagan seni sastra saka Pamaréntah

Panganggoné tembung bebana, ganjaran, anugrah (nugraha), malah
uga bebungah kanthi lira-liru minangka gegantiné tembung hadiah
(Indonesia) mangkono iku apa wis trep? Kanggo nyumurupi bab
iki perlu ditlusur kanthi tlesih.

Tembung ganjaran iku mengku teges "apa-apa kang diparing-
aké (diweénehaké) minangka gegantiné kabecikan utawa lelabuh-
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an’. Kang diarani kabecikan iku, kayata, ngibadah manut tuntun-
an agama, tetulung marang wong kang nandhang kasangsaran,
menehi dana (dhuwit, pangan, sandhangan) kanthi mana suka
marang wong kang kesrakat, lan sapituruté. Yén anggoné nin-
dakaké linambaran éklasing ati, tumindak mangkono iku miturut
tuntunan agama bakal oleh ganjaran saka Pangéran Kang Maha-
agung (Gusti Allah). Déné kang diarani lelabuhan, kayata, tumin-
dak melu nandhang lara lapaning liyan (tetulung marang masya-
rakat kang kebanjiran, lan sapituruté), ngetohaké jiwa ragané
marang negara (mélu mbrastha kraman, lan sapiturté), njaga
lestariné alas, njaga amrih lestariné kéwan-kéwan kang meh
cures, lan sapituruté, kajaba bakal oléh ganjaran saka Gusti Allah
uga sok oléh ganjaran saka pamaréntah (awujud dhuwit, layang
pangaji-aji, lan sapituruté). Kanthi mangkono, kang diarani
ganjaran iku peparing (pawéh utawa paweweh) ora saka sapadha-
padha, ananging saka kang luwih dhuwur, kayata, saka Gusti
Allah, saka pamaréntah, saka sawijining bebadan, lan sapituruté.

Tembung nugraha tegesé méh padha karo ganjaran. Bédané,
tembung ganjaran asalé saka tembung Jawa Kuna garijaran (garijar
+ -an), yén nugraha asalé saka tembung Sanskerta anugraha. Tem-
bung anugraha (Sanskerta) dumadi saka anasir anu kang mengku
teges ‘sawisé’ lan graha (saka wod grah) kang mengku teges "kece-
kel’. Gerbané, tembung anugraha kang banjur dadi anugrah utawa
nugraha iku mengku teges “peparing’ (pawéweh) kang anggoné
nampa (kecekel) sawisé nindakaké pakaryan (jejibahan, kabe-
cikan, utawa lelabuhan). Kayadéné tembung ganjaran, peparing
kang diarani nugraha iku asalé saka kang luwih dhuwur (Gusti
Allah, pameréntah, bebadan, lan sapituruté), ora saka sapadha-
padha.
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Tembung bebana iku mengku teges 'peparing (pawéweh uta-
wa paweh) kang sarana dijaluk utawa dijanjekaké’. Panganggoné
tembung iki, upamané, mangkéné.

(a) Ngger, dhawuhé Kanjeng Sultan iku lakonana, nanging

nyuwuna bebana Alas Mentaok!

(b) Bebana ingkang dipuntedha boten awujud bandha
donya utawi drajat pangkat, Kanjeng, ananging putri
dalem ....

(c) Sapa wongé kang bisa ngentasi karya numpes kraman
iki, nagaraningsun sigar semangka ingsun cadhangaké
minangka bebanané.

(d) Dewi Sinta mbebana kidang kencana marang Prabu
Ramawijaya.

Tembung bebana kang kapacak ing ukara (a) lan (b) mengku teges
‘peparing (paweéweh) kang dijaluk (diarep-arep)’, déné kang
kapacak ing ukara (c) mengku teges "peparing (pawéwéh) kang
dijanjekaké (dicadhangaké)’. Kajaba tembung bebana, ing ukara
(d) ana tembung mbebana. Tembung iki kalebu éwoning tembung
kriya (verba) kang kadhapuk saka tembung bebana oleh wuwuhan
ater-ater m-. Déné tembung mbebana mengku teges 'ngasih-asih
njaluk’. Lumrahé, tembung bebana lan mbebana mung dianggo
ing basa éndah utawa basa susastra.

Kajaba tembung-tembung kang wis dirembug iku, ana tem-
bung bebungah lan kekucah kang uga mengku anasir teges "‘pawe-
weh’. Tembung bebungah minangka tembung aran dhapukan
dwipurwa saka tembung lingga bungah lan kalebu éwoning tem-
bung ngoko. Déné tembung bebungah yén dikramakaké dadi be-
bingah. Tembung kekucah uga minangka tembung aran dwi purwa
kang kadhapuk saka tembung lingga kucah. Kekucah kalebu
éwoning tembung krama ngoko.
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Tembung bebungah iku minangka tembung padinan. Gerbané
teges tembung bebungah yaiku "pawéweh (mirunggan) amrih kang
diwenehi dadi bungah atiné’. Paweweh kang diarani bebungah
iku, upamané, paweéwéeh saka bendara marang abdiné ing dina
riyaya, paweéweh mirunggan marang wong kang nyambut gawé
sawisé rampung pagawéané (saliyané opah), lan sapituruté.
Kanthi mangkono, bebungah iku bisa saka sapadha-padha.

Tembung kekucah iku kalebu éwoning tembung kang mung
kelumrah dianggo ing basa éndah utawa basa susastra. Gerbané
teges tembung kekucah yaiku ‘pawéwéh utawa sih peparing saka
pandhuwuran (bendara, ratu, lan sapituruté) marang andhahané
(kawulané, abdiné, prajurité, lan sapituruté) kanthi mana suka’.

NINDITA-ANINDITA

Ana pitakon bab tegesé tembung nindita lan anindita,
gandhéng ana tetembungan anak anung anindita lan ana bocah
kang dijenengi Priya Nindita.

Tembung nindita lan anindita iku asalé saka basa Sanskerta,
kadhapuk saka tembung wod nid utawa nind. Tembung wod nid
utawa nind iku mengku teges baku (pokok) ‘cacad’, 'luput’, déné
tembung anindita mengku teges "tanpa cacad’. Tetembungan anak
anung anindita tegesé "anak (bocah) kang linuwih kang tanpa cacad’.

Sawatara tembung kang asalé saka basa Sanskerta utawa
saka basa Jawa Kuna (basa Kawi) iku ing basa Jawa saiki sok
ngalami owah gingsir. Owah gingsiring tembung iku ana kang
magepokan karo pakecapané, upamané, wwai (wway) dadi wé
"banyu’, wwalu dadi wolu, druhaka dadi duraka 'duraka’, d°bya
dadi darbé’darbe, duwe’ lan ana uga kang magepokan karo teges
utawa maknané. Tembung marta, upamané, kadhapuk saka
tembung wod m°t kang tegesé ‘mati’. Tembung marta ing jaman
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saiki ditegesi "urip’, tetembungan tirta marta banjur ditegesi "ba-
nyu panguripan’. Ing mangka, tembung kang satemené mengku
teges urip utawa panguripan iku amarta 'ora mati, urip’. Saémper
karo owah gingsiring teges tembung marta iku, tembung nindita
kang ing sakawit mengku teges ‘cacad’, ‘luput’, ‘ina” ing jaman
saiki ana kang negesi "tanpa cacad’, ‘linuwih’, "pinunjul’. Kanthi
mangkono, anak (bocah) kang dijenengi Priya Nindita iku linam-
baran panggadhang (pangarep-arep) amrih dadi priya (bocah la-
nang) kang tanpa cacad (pinunjul utawa linuwih).

KUPIYA, TEGESE APA?

Ing sajroné basa Jawa ana sawatara tembung kang arang-
arang dianggo ing basa padinan (ana kang amarga tembung mau
dianggep wis kuna, ana kang amarga tembung mau mung pantes
dianggo ing basa éndah utawa basa susastra, ana kang amarga
tembung mau wis ana gantiné kang dianggep luwih trep, lan
sapituruté). Jalaran arang kesrambah, ora mokal yén ana wong
kang banjur pangling utawa lali manawa tembung mau satemené
uga tembung Jawa lan uga ora mangerti apa tegesé tembung
mau kang satenané.

Dururng suwé iki ing Balai Bahasa Yogyakarta ana tamu
kang rawuh saperlu nanjihaké utawa nggenahaké bab tegesé
tembung kupiya (tembung iki kalebu tembung kang arang di-
anggo ing basa padinan). Tembung kupiya kang ditanjihaké mau
tinemu ing ukara mangkéné.

(1). Satemené pamaréntah dhéwé uga wis kupiya ngayomi satwa

apadéné taneman langka mau ....

(2). Rahayuneé isih ana sawenéhing pawongan apadéné bebadan

kang kesdu cawé-cawé kupiya amrih rusaking alam iki ora
kebanjur-banjur.
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(3). Jer kabeh mau minangka pelayanan kang gegayutan karo
kupiya nuwuhaké kesadaran penyelamatan lingkungan ....

(4). Kupiya nglestarékaké aksara Jawa (irah-irahan karangan).

(). ...wis titi wanciné golék kupiya kanggo nglestarékaké budaya
Jawa ....

(6). Perda iku minangka gegaran kanggo nindakaké kupiya
nglestarékaké budaya Jawa.

Tembung kupiya kang kapacak ing ukara (1) lan (2) kalebu
éwoning tembung kriya (verba), déné tembung kupiya kang kapa-
cak ing ukara (3) — (6) kalebu éwoning tembung aran (nomina).
Tegesé tembung kupiya ing ukara (1) lan (2 ) yaiku ‘'ngudi’, ‘'mbu-
didaya’, ‘ngréka-daya’, utawa ‘mersudi’. Tembung kupiya kang
kapacak ing ukara (3), (4), lan (6) mengku teges 'pangudi’, 'pa-
mersudi’, utawa ‘pambudidaya’, déné tembung kupiya kang ka-
pacak ing ukara (5) mengku teges ‘sarana murih kaleksananing
sedya’, ‘rerigen’, utawa "pratikel’.

Tembung kupiya kang tinemu ing ukara (1) - - (6) iku sate-
mené ora padha tegesé karo tembung kupiya kang wis kelumrah
kanggo ing basa Jawa. Tembung kupiya kang wis kaprah iku
kalebu éwoning tembung aran (nomina) lan mengku teges (a)
‘conto’, “tuladha’, (b) “pola’, ‘tedhakan’, ‘turunan’, ‘ngéngréngan
karangan (gambar, bathikan, lan sapituruté) kang arep dicap
(ditedhak utawa diturun)’, (c) ‘lelakon kang wis dialami” utawa
’kedadéan kang wis klakon’ (kang dianggo conto utawa piwu-
lang). Kanthi mangkono, yén ana tetembungan, upamané, “goléka
kupiya kang prayoga”, tegesé “goléka conto (tuladha) kang prayo-
ga’, “wong tuwa iku bisa dadi kupiya tumrap para mudha” tegese
‘wong tuwa iku bisa dadi conto tumrap para mudha’, lan “Serat
Tripama iku mengku kupiya lelabuhané satriya marang negara utawa
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ratuné”, tegesé 'Serat Tripama iku mengku tuladha lelabuhané

satriya marang nagara utawa ratuné’.

Généya tembung kupiya kang kapacak ing ukara (1)— (6)
iku tegesé ora padha karo tembung kupiya kang wis ana, yaiku
kang kapacak ing sajroné kamus? Satemené kang bisa mangsuli
kanthi trep tumrap pitakon iki ya mung priyayi kang ndhapuk
ukara-ukara mau. Déné wangsulan kang dumunung ing udyana
iki mung adhapur pangiraira, mangkéné.

1) Tembung kupiya kang tumrap ing ukara (1) — (6) iku sajaké
kanggo nyalini tembung upaya utawa berupaya (basa
Indonesia) jalaran tembung upaya lan kupiya iku pakecapané
meh padha, banjur dikira tegesé uga padha.

2) Priyayi kang ndhapuk ukara-ukara mau bokmanawa ora
priksa tegesé tembung kupiya kang kapacak ing sajroné
kamus; utawa priksa tegesé tembung mau nanging mung
capet-capet.

3) Priyayi kang ndhapuk ukara-ukara mau sajatiné priksa apa
tegesé tembung kupiya kang wis ana, ananging njarag ora
ngagem teges mau lan banjur menehi teges liya kanthi
pangajap tembung kupiya iku supaya mengku teges warna-
warna ora mung winates teges kang wis kapacak ing sajroné
kamus utawa bausastra.

ATI: MANAH, GALIH, PRANA, WARDAYA, NALA

Ing sajroné basa Jawa ana sawatara tembung kang wis ka-
prah dianggo minangka dasanamané tembung ati, kayata: manah,
galih, prana, wardaya, nala, kalbu. Sanajan dianggep mengku teges
padha utawa meh padha, ananging tembung-tembung iki pa-
nganggoné béda-béda. Tembung ati, upamané, dianggo ing
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tataran ngoko, manah dianggo ing tataran krama, galih dianggo
ing tataran krama inggil, déné prana, wardaya, nala, 1an kalbu lum-
rahé mung dianggo ing basa éndah utawa basa susastra (ora
kaprah dianggo ing basa padinan).

Tembung ati iku bisa mengku teges (1) “pérangan njero kang
empuk’, upamané, ati gori, ati kedebog, (2) “pérangan jeroan kang
rupané abang tuwa, dianggo nyaring sarining pangan, lan bisa
ngasilaké banyu emperu (tumrap kéwan utawa manungsa)’, (3)
‘telenging rasané batin manungsa’, (4) ‘rasa pangrasa’ utawa
"pangrasaning manungsa’. Tembung ati kang mengku teges (3),
(4), lan (2) mirunggan darbéking manungsa, iku kalebu éwoning
tembung ngoko, déné tembung ati kang gegayutan karo barang
(ati gori, atiné wit) lan kang gegayutan karo kéwan (ati pitik, ati
wedhus, ati sapi ) kalebu éwoning tembung krama ngoko.

Tembung manah asalé saka basa Sanskerta. Ing basa
Sanskerta tembung manah utawa sok dadi manah mengku teges
‘jiwa (jiwané manungsa)’, “ati manungsa’, ‘rasa pangrasa’, ‘angen-
angen’, ‘pikiran’, ’krenteging ati’, “‘panemu’. Ing basa Jawa saiki
tembung manah kalebu tembung krama, kanggo ngramakaké
tembung ati, yaiku atining wong utawa manungsa, dudu atiné
kéwan utawa barang.

Tembung galih asalé saka basa Kawi utawa basa Jawa Kuna.
Ing basa Jawa Kuna tembung iki mengku teges (1) ‘balung’, (2)
"bebayu’ utawa ’urat dalané getih’, lan (3) ‘ati’ utawa ’aten-
aténing wit (kang lumrahé atos lan rupané ireng)’. Ing basa Jawa
saiki tembung galil ana warna loro, yaiku (a) galih kang ateges
“atén-aténing kayu kang atos lan rupané ireng’ lan (b) “ati’ utawa
‘pangrasaning atiné manungsa (wong)’. Tembung galih kang ka-
sebut ing (a) kalebu éwoning tembung krama ngoko, déné kang
kasebut ing (b) kalebu éwoning tembung krama inggil.
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Kajaba tembung galil, ana uga tembung panggalih. Tembung
panggalih iku minangka tembung andhahan kang kadhapuk saka
tembung lingga galih kang kasebut ing (b) oleh wuwuhan ater-
ater pang-. Salaras karo linggané, yaiku galih kang kalebu tem-
bung krama inggil, tembung panggalih uga kalebu éwoning tem-
bung krama inggil. Tembung iku lumrahé kanggo ngramakakeé
tembung ati (ngoko), pamikir (ngoko), utawa pikiran (ngoko).
Kanthi mengkono, tembung dipunpanggalih iku mengku teges
"dipikir’, ‘dirembug’, utawa 'disurasa ing sajroning ati’.

Tembung prana iku kalebu tembung Kawi utawa Jawa Kuna,
déné tegesé (1) ‘ambekan’, ‘'napas’, "dayaning urip” lan (2) ‘pang-
rasa’, ‘ati’. Tembung iki asalé saka basa Sanskerta prina kang ate-
ges ‘napas’, ‘jiwa’, ‘'nyawa’, ‘urip’, ‘ati’. Ing basa saiki tembung
prana mung kalumrah dianggo ing basa éndah utawa basa susastra
kanthi teges (a) "'napas’, ‘ambekan’ lan (b) “ati’, “pangrasaning ati’.
Gandheng karo teges kang kasebut ing (a), yaiku 'napas’, ‘am-
bekan’, bisa disumurupi ing tetembungan, upamané, aksara ma-
haprana. Tetembungan iki mengku teges "aksara kang anggoné ngu-
capaké dikanthéni wetuné napas kang rosa utawa gedhé. Aksara
mahaprana iku, kayata, bh, ph, ch, gh, lumrahé dianggo nulis
tembung-tembung Kawi utawa Jawa Kuna, upamané, bhiskara
'srengéngé’, phala’wol’, "asil’, 'gan-jaran’, ‘opah’, ‘piwales’, “ukum-
an’, chattra "payung’, '‘pangayoman’, ghana ‘'méga’, ‘'mendhung’.
Déné tembung prana kang ana sambung rapeté karo teges kang
kasebut ing (b), yaiku "ati’ utawa "pangrasaning ati’, bisa disumurupi
ing tembung utawa tetembungan, kayata, mranani, kepranan, nuju
prana. Tembung mranani mengku teges ‘nengsemaké’, 'ndadekaké
senenging ati’, ‘nrenyuhaké ati’; kepranan mengku teges "kesengsem
(atiné)’, ’kekenan atiné’, "kepilut atiné’; lan tetembungan nuju prana
mengku teges ‘nuju ati’, ‘cocog karo pangrasaning ati’, ‘sreg (trep)
karo pangrasaning ati’.
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Tembung wardaya asalé saka tembung Sanskerta h°daya kang
mengku teges ‘ati’ utawa 'pangrasaning ati”. Ing basa Jawa saiki
tembung wardaya uga mengku teges "ati’, “pangrasaning ati’, uta-
wa ‘kalbu’ lan mung kalumrah dianggo ing basa éndah utawa
basa susastra (ora kaprah dianggo ing basa padinan).

Tembung nala asalé saka tembung Sanskerta nila kang
mengku teges ‘gagang’, "urat’, jantung’, “ati’.Ing basa Jawa saiki
tembung nala mengku teges “ati’ utawa ‘pangrasaning ati’ lan
mung kaprah dianggo ing basa éndah utawa basa susastra (ora
kalumrah dianggo ing basa padinan).

Tembung kalbu asalé saka tembung Arab galbu kang mengku
teges ‘jantung’, “ati’, "akal’ utawa "pikiran’, “punjering rasa batin’.
Ing basa Jawa wektu saiki tembung kalbu lumrahé mung dianggo
ing basa éndah utawa basa susastra lan ora kaprah dianggo ing
basa padinan.

Kajaba tembung-tembung kang wis dibéberaké iku, ana
tembung driya kang asalé saka tembung Sanskerta indriya. Tem-
bung indriya (Sanskerta) mengku teges 'piranti kanggo ngra-
sakaké, ngganda, ngrungu, nyawang, nggrayang’, "hawa napsu’,
’sahwat’. Ing basa Jawa saiki tembung driya mengku teges ‘tuking
prangrasa’ utawa ‘ati’ (tumrapé wong Jawa, ati iku dianggep
minangka tuk utawa punjering pangrasa). Tembung iki lumrahé
uga mung dianggo ing basa susastra utawa basa éndah lan ora
kaprah dianggo ing basa padinan.

Tulisan iki bisa digawé dudutan mangkéné.

1. Tembungati kang tumrap kéwan utawa barang iku minang-
ka tembung krama ngoko. Mulané, tembung iki ora perlu
dikramakaké, upamané, manah ayam, manah lembu, galih
ménda, galih ayam, lan sapituruté. Tembungan mangkéné iki
cukup ati ayam, ati lembu, ati ménda.
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2. Tembung ati kang tumrap manungsa utawa uwong kalebu
tembung ngoko. Tembung iki ing tataran krama perlu disa-
lini nganggo tembung manah (krama) utawa galih/panggalih
(krama inggil), manah kula, manahipun anak kula, raosing
panggalih (galih) panjenengan, lan sapituruté.

3. Tembung-tembung prana, wardaya, nala, lan driya mung ka-
lumrah dianggo ing basa éndah utawa basa susastra, kayata,
sesorah ing pahargyan dhauping pangantén, pagelaran wa-
yang utawa kethoprak, nganggit-anggit tembang macapat,
lan sapituruté. Sanajan tembung-tembung iki minangka da-
sanamané tembung ati, manah, galih/panggalih, ananging ora
bisa dianggo lira-liru kanthi mardika ing basa padinan.
Kanthi mangkono, tetembungan, upamaneé, atiku, manah kula,
panggalih panjenengan ora prayoga yén disalini wardayaku,
kalbu kula, prana panjenengan, lan sapituruté.

MANGKE-SAMANGKE

Tembung mangké lan samangké iku meh padha pakecapané.
Bédané, tembung mangké tanpa anasir pakecapan sa-, déné sa-
mangké mengku anasir pakecapan sa-. Katone ing lair, bleger uta-
wa wujudé tembung mangké lan samangké iku ana irib-iribé karo
tembung, upamané, éstu — saéstu, sana — sasana, lan nadyan — sana-
dyan. Tembung éstu, sana, lan nadyan blegeré iku mémper karo
tembung mangké, yaiku tanpa mengku anasir pakecapan sa-, déné
blegeré tembung saéstu, sasana, lan sanadyan mémper karo tem-
bung samangké, yaiku mengku anasir pakecapan sa-.

Tembung éstu lan saéstu kalebu éwoning tembung krama
lan loro-loroné mengku teges padha, yaiku (1) ‘sida” utawa (2)
‘temenan’, ‘nyata’.
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Contoné, ing ukara mangkéné.

A. Tembung éstu lan saéstu kang mengku teges ‘sida’.

la. Panjenengan kala wingi saéstu mundhut komputer?

1b. Panjenengan kala wingi éstu mundhut komputer?
Tembung éstu lan saéstu kang mengku teges ‘temenan’ utawa
‘nyata’.

2a. Larénipun pinter saéstu.

2b. Larénipun pinter éstu.

3a. Kadadosan punika saéstu wonten.

3b. Kadadosan punika éstu wonten.

Tembung sana lan sasana, loro-loroné, mengku teges (1) ‘pa-

par’, ‘panggonan’, utawa (2) "palinggihan’. Tembung iki lumrahé

dianggo ing basa susastra utawa basa rinengga. Contoné, mang-

kéné.

A.

Tembung sana lan sasana kang mengku teges ‘papan’ utawa

‘panggonan’.

la. Sang Nata manjing sasana bujana arsa andrawina kaliyan
ingkang garwa.

1b. Sang Nata manjing sana bujana arsa andrawina kaliyan
ingkang garwa.

Tembung sana lan sasana kang mengku teges "palinggihan’.

2a. Pangantén sarimbit lenggah ing sasana rinengga ....

2b. Pangantén sarimbit lenggah ing sana rinengga ...

Tembung nadyan lan sanadyan klebu éwoning tembung

krama ngoko. Teges lan panganggoné tembung loro iku padha,
yaiku minangka “tembung pangiket kang nerangaké yen prakara

kang sinebut ing candhaké mengku surasa luwih (banget, ora

lumrah, lan sapituruté) éwadéné meksa ...”.

Contoné, ing ukara mangkéné.
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la. Sanadyan omahé adoh meksa diparani amarga péngin

ketemu.

1b. Nadyan adoh omahé meksa diparani amarga péngin ketemu.

2a. Dhimas, sanadyan colok lintang sambung obor mangkata

ing dina iki!

2b. Dhimas, nadyan colok lintang sambung obor mangkata ing

dina iki!

Beébéran ringkes iki mratélakaké manawa tembung éstu —
saestu, sana — sasana, lan nadyan — sanadyan mengku teges padha
utawa meh padha lan panganggoné bisa digawé lira-liru. Déné
kang mbédakaké tumrap panganggoné tembung-tembung mau
mung dumunung ing leléwaning basa. Tembung éstu, sana, lan
nadyan kelumrah dianggo ing pakecapan utawa ukara kang semu
ringkes, déné tembung saéstu, sasana, lan sanadyan dianggo ing
pakecapan utawa ukara kang sarwa genep.

Bokmanawa amarga wujud utawa blegeré tembung mangké
lan samangké iku mémper utawa ana irib-iribé karo tembung
estu — saestu, sana — sasana, lan nadyan — sanadyan, ora mokal yén
banjur ana panganggep manawa tembung mangké lan samangké
mau mengku teges padha utawa meh padha kang satemah banjur
dianggo kanthi lira-liru. Conto panganggoné tembung mangké
lan samangké kang lira-liru iku, mangkéné.

a. “Samangké saweg pukul tiga”, wangsulanipun anak

kula,”pukul gangsal mangké”

b. “Samangké saweg pukul tiga”, wangsulanipun anak kula,

“ pukul gangsal samangké”.

c.  “Mangké punika saweg pukul tiga”, wangsulanipun anak

kula, “ pukul gangsal samangké”.

d. “Mangké punika saweg pukul tiga”, wangsulanipun anak

kula, “ pukul gangsal mangké”.
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Panganggoné tembung mangké lan samangké kang kapacak ing
ukara b, ¢, lan d iku satemené ora bener . Liré, tembung mangké
iku kalebu éwoning tembung krama kanggo ngramakaké tem-
bung mengko kang tegesé ‘wektu kang tumuli bakal kelakon’
utawa ‘sadhela engkas’, padha karo tembung nanti ing basa Indo-
nesia. Déné tembung samangké iku tembung krama kanggo ngra-
makaké tembung samengko kang tegesé ‘saiki’ utawa ‘ing wektu
iki’, padha karo tembung sekarang ing basa Indonesia. Kanthi
mangkono, panganggoné tembung mangké lan samangké kang be-
ner dumunung ing ukara a. Conto liyané, mangkéné.

1. Samangké mugi wonten kaparengipun Bapak ... paring ular-
ular dhumateng putra pinanganten sarimbit minangka sangu-
ning gesang bebrayan ing samadyaning masyarakat mangké.

2.  Kawontenaning jaman punika tansah éwah gingsir. Gangsal
taun, langkung-langkung sadasa taun malih mangké, temtu
kawontenanipun boten badhé sami kaliyan kawontenan ing
wekdal samangké punika.

KRAMA INGGIL LAN KRAMA ANDHAP

Kajaba tembung ménehi, ana tembung nyukani, maringi, lan
nyaosi. Tembung papat iku mengku teges padha, yaiku ‘aweh ...
marang’. Bédané, menéhi kalebu éwoning tembung ngoko, nyukani
kalebu tembung krama, déné maringi lan nyaosi kalebu éwoning
tembung krama inggil.

Kaya wis kasumurupan manawa tembung kang kalebu éwo-
ning tembung ngoko kuwi lumrahé dianggep mengku rasa lugu
utawa lumrah, tembung krama dianggep mengku rasa urmat, lan
tembung krama inggil dianggep mengku rasa urmat banget.
Tembung-tembung ngoko kuwi kalumrah dianggo ing guneman
utawa caturan marang sapadha-padha kang wis kulina banget,
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marang wong kang kaprenah enom (marang anak putu, murid,
sadulur enom, lan sapituruté), utawa dianggo yen ngunandika.
Tembung-tembung krama kang lumrahé dianggo ing guneman
kanthi ancas ngajéni utawa ngurmati marang wong kang diajak
guneman, kayata, gunemané wong enom marang wong tuwa,
murid marang guruné, padha-padha kanca kang durung pati kuli-
na, lan sapituruté. Déné tembung-tembung krama inggil lumarahé
dianggo ing guneman kang ngajéni banget utawa ngurmati banget
marang wong kang diajak guneman utawa wong kang digunem.
Ing dhuwur wis disebut yén tembung maringi lan nyaosi
kuwi kalebu éwoning tembung krama inggil. Sanadyan mangko-
no, panganggoné tembung loro kuwi ora padha. Tembung
maringi lumrahé dianggo ngajéni utawa ngurmati banget kanthi
nginggilaké wong kang diajak guneman (wong Il utawa madyama
purusa) utawa wong kang digunem (wong III utawa pratama
purusa), tembung nyaosi dianggo ngajéni utawa ngurmati banget
marang wong kang diajak guneman (wong II utawa madyama
purusa) utawa wong kang digunem (wong III utawa pratama
purusa) kanthi ngasoraké utawa ngandhapaké awaké dhéwé wong
kang ngajak guneman mau (wong I utawa utama purusa). Kanthi
mangkono, tembung maringi banjur diarani tembung krama inggil,
déné nyaosi diarani tembung krama andhap. Conto panganggoné
tembung maringi lan nyaosi iku, mangkéné.
A. Panganggoné tembung krama inggil maringi
1. Wong kang guneman (wong I utawa utama purusa)

ngluhuraké wong kang diajak guneman (wong II uta-

wa madyama purusa).

Manawi wonten kaparengipun, sapunika panjenengan

maringi dhumateng kula arta sapalihipun regi montor

punika, déné sapalihipun saged panjenengan cicil.
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Wong kang guneman (wong I utawa utama purusa)
ngluhuraké wong kang digunem (wong III utawa pra-
tama purusa).

Nuwun séwu, Pak Lurah, Pak Carik kala wingi sampun
maringi arta Rp10.000,00 dhumateng kula.

Utama purusa (wong I) ngluhuraké pratama purusa
(wong III) lan nganggep lumrah marang madyama
purusa (wong II).

Panjenenganipun Pak Lurah punapa déréng maringi arta
dhumateng panjenengan?

Utama purusa (wong I) ngluhuraké madyama purusa
(wong II) lan nganggep lumrah marang pratama purusa
(wong III).

Panjenengan kala wingi rak sampun maringi arta
Rp20.000,00 dhumateng adhi kula. Dados, panjenengan
sapunika kantun maringi Rp1.000,00 malih.

Utama purusa (wong I) ngluhuraké pratama purusa
(wong III) lan nganggep lumrah marang pratama
purusa (wong III) liyané amarga pratama purusa siji
lan sijiné béda pangkaté, umuré, lan sapituruté.
Panjenenganipun Bapak Camat sampun maringi arta
dhumateng Bapak Lurah kanggé wragad ndandosi margi
ingkang pedhot amargi katerak banjir seminggu kepengker.

B. Panganggoné tembung krama andhap nyaosi

1.

Utama purusa (wong I) ngandhapaké (ngasoraké)
awaké dhéwé kanggo ngluhuraké madyama purusa
(wong II).

Wigatosipun, sowan kula mriki punika nyaosi kabar
dhumateng panjenenganipun bilih ....
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Utama purusa (wong I) ngandhapaké awaké dhéwé
kanggo ngluhuraké pratama purusa (wong III).

Kula sampun nyaosi kabar dhumateng tiyang sepuhipun
laré punika.

Utama purusa ngandhapaké (ngasoraké) madyama
purusa (wong II) kanggo ngluhuraké marang pratama
purusa (wong III).

Panjenengan sampun nyaosi kabar dhumateng Bapak Lurah
punapa déreng?

Utama purusa ngandhapaké pratama purusa (wong III)
kanggo ngluhuraké madyama purusa (wong II).
Piyambakipun (adhi kula, sadherék kula, murid, lan sapitiruté)
punapa déréng nyaosi kabar dhumateng panjenengan?
Utama purusa (wong I) ngandhapaké pratama purusa
(wong III) kanggo ngluhuraké pratama purusa (wong
III) liyané amarga béda pangkaté, umuré, lan sapituruté.
Bapak RT ugi sampun nyaosi kabar dhumateng Bapak Lurah.

Tembung-tembung krama inggil kang ana tembungé krama

andhap kaya mangkono kuwi (maringi-nyaosi) satemené ora akeh.

Déné conto liyané mangkéné.

Ngoko/Krama Krama: Krama Andhap: Krama Inggil:
Ngoko:
takon taken nyuwun priksa ndangu;

mundhut priksa

njaluk nedha nyuwun mundhut
ngundang (KN) - ngaturi nimbali
akon akén ngaturi dhawuh
nyilih nyambut nyuwun ngampil mundhut
ngampil
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KINABEKTEN —BINEKTENAN —KABINEKTENAN

Ana sutresna Puspa Rinoncé kang mundhut priksa bab tem-
bung kinabektén, binekténan, lan kabinektéenan. Anggoné mundhut
priksa bab iki jalaran panjengané asring nyumurupi juru sesorah
utawa panatacara kang darbé lagéhan, pakulinan, utawa kama-
reman dhéwé-dhéwé. Ana juru sesorah utawa panatacara kang
kulina migunakaké tembung kinabekten, ana kang seneng migu-
nakaké tembung binekténan, lan ana uga kang seneng nganggo
tembung kabinekténan. Banjur endi kang bener, trep, utawa luwih
prayoga?

Tembung kinabektén, binekténan, lan kabinekténan iki kabeh
kadhapuk saka tembung lingga bekti kanthi pangrimbag kang
béda-béda. Tembung bekti asalé saka tembung Sanskerta bhakti
kang mengku teges ‘tresna asih’, ing basa Jawa Kuna utawa basa
Kawi sumambung tumekané basa Jawa saiki. Léréging pakecap-
an, tembung bhakti banjur dadi bakti lan pungkasané dadi bekti
‘urmat’, setya tuhu’, 'sungkem banget’.

Tembung bhakti ing basa Jawa Kuna (Kawi) kalebu éwoning
tembung lingga. Tembung iki bisa digawé tembung andhahan
warna-warna, kayata: mabhakti (ma- + bhakti)"asung pakurmatan’,
"asung bekti’, ‘setya tuhu’, kabhaktin (ka- + bhakti + -n) "pakurmat-
an’, 'kasetyan’, ‘tresna asih’, lan kinabhaktyan (kina- + bhakti + -
an) utawa kinabhaktin (kina- + bhakti + -n)’diurmati kanthi andhap
asor’, “diurmati kanthi setya tuhu (tresna asih)’. Tembung kina-
bhaktyan utawa kinabhaktin iku banjur dadi kinabektén ing basa
Jawa saiki. Tembung kinabektén tegesé 'diurmati’, ‘diajéni’. Ing
kéné cetha yen tembung kinabektén iku minangka rimbagan wa-
risanané basa Jawa Kuna (basa Kawi). Kanthi mangkono, tembung
kinabektén iku ora luput rimbagané, satemah tetep bisa dianggo
ing basa Jawa jaman saiki, mirunggané tumrap ing basa pinacak,
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basa rinengga, utawa basa susastra. Sanadyan ora akéeh, tembung
kang rimbagané sairib karo tembung kinabekten, yaiku mawa wu-
wuhan kina-/-an utawa kina-/-n, iku ana tunggalé, kayata: kina-
mulén’dimemulé’, "dimulyakaké’, kinarilan’dililani’, "diidini’, "di-
parengaké’, lan kinajrihan 'diwedeni’, 'diéringi’.

Kajaba kinabekteén, ana uga tembung binekténan. Tembung
binekténan kadhapuk saka tembung lingga bekti oleh wuwuhan
seselan -in- lan panambang -an. Satemené panambang -an kang
diwuwuhaké mau ing sakawit awujud panambang -i. Owahé
panambang -i dadi -an utawa malah dadi -anan iku kanggo
ngluwesaké pakecapan. Owah-owahaning pakecapan mangkéné
iki kaya-kaya wis dadi paugeran kang maton, satemah banjur
ora ana wuwuhan -in-/~i. Tundhoné, ing basa Jawa saiki tem-
bung-tembung, kayata, binekténi, tinulisi, winadhahi, pinaringi, lan
sinekséni, banjur dianggep ora lumrah sanadyan adhedhasar
parama sastra ora luput. Déné kang dianggep lumrah, amarga
trep lan luwes pakecapané, yaiku binektenan, tinulisan, winadhahan,
pinaringan, lan sineksénan. Dhapukaning tembung andhahan
kanthi wuwuhan seselan -in- lan panambang -an mangkono ku-
wi diarani rimbag tanggap na i-kriya. Kapirid saka tegesé, rimbag
tanggap na i-kriya (pasif adhapur -in- + lingga + -an) iku meh
padha karo rimbag tanggap pratama purusa tegesé meh padha
karo tegesé tembung dibekteni, yaiku ‘diurmati (diajéni) kanthi
andhap asor’, “disungkemi banget’. Bédané, dibekténi dianggep
tembung lumrah, tembung binekténan dianggep tembung éndah,
ngengreng, bregas, satemah banjur kelumrah dianggo ing basa
pinacak, basa rinengga, utawa basa susastra.

Pungkasan, bab tembung binektenan. Kapirid saka wujudé,
tembung iki kadhapuk saka tembung lingga bekti kawuwuhan
seselan -in- lan panambang -an (tanggap na i-kriya) dadi binek-
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ténan, sabanjuré binekténan oléh wuwuhan manéh ater-ater ka-
dadi kabinekténan. Manut paugeran, ater-ater ka- iku klebu ater-
ater kanggo ndhapuk tembung tanggap pratama purusa kaya-
déné ater-ater di- utawa seselan -in-. Mula saka iku, tembung
katulis, upamané, tegesé meéh padha karo ditulis utawa tinulis,
kagawa tegesé meéh padha karo digawa utawa ginawa, katimbalan
tegesé méh padha karo ditimbali utawa tinimbalan, lan kabekténan
(dudu kabinekténan) tegesé padha utawa meh padha karo dibekténi
utawa binekténan. Kanthi mangkono, kabinekténan iku kena diarani
tembung dhapukan tanggap kang rangkep kang yén disurasa
lan disalini kanthi tembung lumrah padha karo didibekténi. Pancén
ana tembung kang dhapukané sairib karo kabinekténan, upamané
kasinungan 'diweénéhi’, ’kadunungan’. Tembung kasinungan
kadhapuk saka sinung ‘diwénehi’ kawuwuhan ka-/-an lan sinung
dhéwé asalé saka sung "awéh’ kawuwuhan seselan -in-.
Sanadyan padha-padha tembung dhasar, sinung ing tembung
kasinungan lan binekténan ing tembung kabinekténan iku ora padha
arané: sinung kalebu tembung lingga kang kelumrah diarani
lingga andhahan, binekténan ora kena diarani tembung lingga.
Dadi, tembung kabinekténan iku pandhapuké ora trep karo
paugeraning parama sastra lan prayogané ora dianggo.
Kanthi bébéran ringkes iki bisa disumurupi manawa
tembung kinabekten lan binekténan iku pandhapuké kabeh bener
(manut paugeran kabinekténan ora trep karo paugeran). Tembung
kinabektén kadhapuk nganggo paugeran lawas (Jawa Kuna) lan
pandhapuking tembung kaya mangkéné iki (kanthi wuwuhan
kina- + -an) mung lumaku tumrap tembung-tembung tartamtu.
Déné tembung binekténan, sanadyan uga nganggo paugeran kang
wis ana wiwit jaman basa Jawa Kuna, ananging paugeran mau
isih kaprah tumekané jaman saiki lan akéh tembung-tembung
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kang bisa kadhapuk kanthi cara mangkono mau (kanthi
wuwuhan -in- + -an). Awit saka iku, tembung kinabektén lan
kinabektenan bisa dianggo manut kasenengan, mirunggané ing
basa pinacak.

TEMBUNG KRAMA, NGOKO, LAN KRAMA INGGIL

Durung suwé iki panulis nyumurupi ana bocah nom-noman
mlebu ing toko. Sajaké wong kang duwé toko wis tepung becik
marang bocah nom-noman mau, katitik anggoné nanggapi katon
rumaket, mangkéné.

+: “Arep mundhut apa, Mas Ar?”

-:“Anu, ... plester, Bu.”

+: “Kok mundhut pléster, ... kagem apa?”

- :“Niki, ... wau ngrempeli pang pelem malah asta kula kebacuk.”

Kapirid saka anggoné ngetrapaké tembung, bocah nom-
noman kang disebut Mas Ar iku ketara yen durung dhamang
(durung mengerti temenan) cak-cakan unggah-ungguhing basa.
Tembung asta, upamané, déning bocah nom-noman mau dianggo
tumrap awaké dhéwé (wong I utawa utama purusa). Kang mang-
ka, tembung asta kuwi kalebu éwoning tembung krama inggil.
Miturut paugeraning unggah-ungguh, tembung krama inggil iku
mung kelumrah dianggo ngajeni (ngluhuraké utawa nginggilaké)
wong kang diajak guneman (wong Il utawa madyama purusa)
utawa wong kang digunem (wong Ill utawa pratama purusa)
kang pantes diurmati. Kajaba panjenengané ratu (kalebu ratu
ing wayang utawa kethoprak), wong guneman (wong I utawa
utama purusa) kang migunakaké tembung krama inggil tumrap
awaké dhéwé kuwi ora prayoga lan kena diarani degsura (ora
ngerti tata krama).
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Wous disumurupi ing akéh manawa tembung asta kuwi mi-
nangka tembung krama inggil, yaiku krama inggilé tembung
tangan . Déné tembung tangan iku kalebu golonganing tembung
krama ngoko, yaiku golonganing tembung ngoko kang wis bisa
dianggo tembung krama tanpa ngowahi utawa nyalini wujud
utawa blegering tembung mau. Kanthi mangkono, tembung krama
ngoko kuwi miturut pranatan ora ana tembungé krama, mung waé
kala-kala ana tembungé krama inggil. Mulané, miturut pranatan
uga, yén tembung krama ngoko iku dikramakaké, tembung kramané
kena diarani krama enggon-enggonan (dhialek). Mesthi waé,
tembung krama ngoko iku béda karo tembung ngoko. Jalaran, saben
tembung ngoko kuwi lumrahé mesthi ana tembungé krama lan
kala-kala uga ana tembungé krama inggil utawa krama andhap.
Contoné, mangkéné.

Ngoko: Krama: Krama Inggil: Krama Andhap
abang abrit - -

arep ajeng kersa -

mélu tumut - ndhérek
aweh suka paring caos
nyukani maringi nyaosi

Bokmanawa bocah nom-noman kang dicritakaké mau ngira yén
tembung tangan iku kalebu tembung ngoko lan darbé panyana
yeén tembung asta kuwi minangka tembung kramané tangan, sate-
mah tembung asta banjur dianggo tumrap awaké dhéwé (wong
kang guneman, wong I, utawa utama purusa). Dadi, bocah nom-
noman kasebut pancén ora nglegéwa yén panganggoné tembung
asta (krama inggil) mau nyebal saka paugeraning tata krama.
Bébeéran cekak iki bisa digawé dudutan, mangkéné.
1. Tembung krama ngoko iku golonganing tembung ngoko
kang wis bisa dianggo ing guneman tataran krama tanpa
ngowahi utawa nyalini wujudé tembung kasebut.
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Tembung krama ngoko ora ana tembung kramané, mung
waé kala-kala ana tembungé krama inggil.

Tembung krama ngoko ora perlu dikramakaké. Yen dikra-
makaké, tembung kramané kalebu tembung krama enggon-
enggonan (dhialek).

Tembung krama inggil, kalebu tembung-tembung krama
inggilé tembung krama ngoko, mung kelumrah dianggo
ngajéni (nginggilaké, ngluhuraké) liyan kang pantes diur-
mati (wong II utawa wong III). Tembung krama inggil yeén
dianggo tumrap awaké dhéwé (wong kang guneman, uta-
ma purusa, utawa wong I) kena diarani nyebal saka prana-
tan, satemah wong kang nganggo tembung mau dianggep
degsura (kajaba panjenengané ratu).

Tembung-tembung kang kalebu éwoning tembung krama

ngoko kuwi akéh cacahé, sapérangan ana tembungé krama inggil

lan sapérangan gedhé ora ana. Ing ngisor iki conto sawatara

tembung krama ngoko kang ana krama inggilé.

Krama Ngoko: Krama Inggil:
adhi rayi

adus siram

balung tosan

bangkekan madya; pamekak
cangkem tutuk

clana; kathok; sruwal lancingan

dadah; ndadah ginda, ngginda
dolan ameng-ameng
entut sarip
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BASA KRAMA INGGIL KANG ORA PENER
PANGANGGONE

Tulisan iki kababar adhedhasar panalitén bab kanyatan
panganggoné basa krama déning bocah-bocah saiki. Panalitén
mau asesirah “Pemakaian Basa Krama pada Anak-Anak Sekarang:
Studi Kasus” (1995).

Bab panganggoné basa krama iku kalebu babagan undha-
usuking basa. Ing wektu iki ana kaanan basa kang rada katon
menjila, yaiku panganggoné basa krama inggil kang asring di-
enggo mbasakaké awaké dhéwé (ngramakaké awaké dhéwé).
Kaanan mau bisa dipirsani nalika bocah-bocah saiki guneman
utawa mangsuli pitakon kang migunakaké basa Jawa krama.
Ing ngisor iki diaturaké tuladha pethilan tuturan (ukara) minang-
ka wangsulan kang dituturaké déning sawenéhing bocah nalika
ditakoni nganggo basa Jawa krama déning wong kang luwih
tuwa.

(1) Dalem ajeng saré kaliyan ibu kémawon.

(2) Kula badhé dhahar rumuyin.

(38) Wah, saweg nanggel sanget, dalem nembé siram.

(4) Dalem ajeng ameng-ameng sekedhap.

(5) Nuwun séwu, badhé maringaken undhangan menika

dhateng Pakdhé.

(6) Dalem takkondur rumiyin.

Tembung-tembung kasebut (saré, dhahar, siram, ameng-ameng,
maringaken, lan kondur) klebu basa krama inggil utawa krama alus.
Basa krama inggil mau dienggo guneman utawa matur karo wong
kang luwih tuwa lan diurmati. Nanging, ing kanyatan saiki, gu-
nemé bocah-bocah kaya tuladha (1) —(6) kuwi akéh tinemu ing
saben dina. Gegayutan karo bab kasebut, kita bisa mbeneraké
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panganggoné basa krama kang ora pener kuwi kanthi cara
ngganti tembung-tembung kaya ing ngisor iki:
tembung saré ing ukara (1) diganti tembung tilem;
tembung dhahar ing ukara (2) diganti tembung nedha;
tembung siram ing ukara (3) diganti tembung adus;
tembung ameng-ameng ing ukara (4) diganti tembung
mlampah-mlampah;
tembung maringaken ing ukara (5) diganti tembung
ngaturaken;
tembung kondur ing ukara (6) diganti tembung mantuk
utawa wangsul; lan
tembung dalem ing ukara (1), (3), lan (6) diganti tembung
kula.

Muga-muga rembug sapala iki ana gunané tumrap para maos.

KANYATA - KABUKTI

Tembung kanyata lan kabukti kaya kang kacetha ing
dhuwur mau kerep tinemu ing basa Jawa saiki. Tembung-tem-
bung mau asring tinemu ing kalawarta Jaka Lodhang lan Mekar
Sari utawa rinungu saka pawarta basa Jawa Yogya Warta ing
Televisi Ngayogyakarta. Tuladha panganggoné tembung-tem-
bung mau kang kapethik saka kala warta Mekarsari kaya kacetha
ing ngisor iki.

1) Kabukti sasuwené iki wis ora tau metu pari varietas anyar
(MS 16: 13-6- 1997:4).

2) Trap-trapané |BM ing Trimurti, sing éntuk dukungan
masyarakat, utamané kalangan pendidik, kanyata éntuk
pangalembana saka Pemerintah Prop.DIY (MS 15:6-6-
1997:21).
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Ukara-ukara ing dhuwur mau apa ya ukara kang njawani
tenan? Manut pandugaku, ukara mau dudu ukara Jawa, nanging
ukara basa Indonesia kang tembung-tembungé nganggo tem-
bung Jawa. Liré, ukara-ukara ing dhuwur mau, polané ukara
basa Indonesia, nanging tembung-tembungé Jawa. Mula, dadiné,
tumrap priyayi sepuh utawa priyayi kang pana marang basa
Jawa, ukara mau isih krasa banget yén iku ukara basa Indonesia.
Mungguh ukara basa Indonesiané, manut pandugaku kaya ing
ngisor iki.

1a) Terbukti selama ini sudah tidak pernah keluar padi varietas

baru.

2a) Pelaksanaan |BM di Trimurti, yang mendapat dukungan

masyarakat, khususnya kalangan pendidik, ternyata men-
dapat penghargaan dari Pemerintah Prop.DIY.

Tembung kabukti lan kanyata ing dhuwur mau minangka
jarwan saka tembung basa Indonensia terbukti lan ternyata.
Mungguh nalar-nalaré kepriyé déné tembung basa Indonesia
terbukti lan ternyata dadi tembung kabukti lan kanyata iku?

Ing basa Indonesia, ater-ater ter- utawa awalan ter- ing
basa Indonesiané, duwé teges, antara liya, ‘ora kanthi kasenga-
ja’. Upamané tembung terbawa, terpukul, terinjak ateges ‘ora
sengaja digawa, ora sengaja diantem, ora sengaja dipidak’. Ater-
ater ter- ing basa Indonesia mau kang maknané ora kanthi sengaja
ing basa Jawa padha karo ater-ater ke- utawa ka- (ka- dudu
ater-ater tanggap ing rimbag tanggap ka-kang ateges di -). Mula,
terbukti lan ternyata mau dijawakaké dadi kabukti lan kanyata.
Kang mangka, tembung Jawa bukti, saliyane ateges "cihna’, uga
ateges ‘pangan’. Mulané, kabukti bisa uga ana kang negesi ‘ka-
pangan’. Mungguh ing tembung Jawa kang tegesé padha karo
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terbukti lan ternyata, yaiku buktiné lan nyatané. Dadi, ukara
mau supaya katon Jawané bisa dibeneraké kaya ing ngisor iki.
1b. Buktiné, nganti sawetara wektu iki ora metu manéh pari
varietas anyar.
2b. Tumindaké |BM mau ing Trimurti, kang éntuk panyeng-
kuyung déning masyarakat, mliginé kalangan pendhidhik,
nyatané éntuk bebungah saka Pamaréntah Prop.DIY.
MUJUDAKE

1. Wayang wong Sriwedari mujudaké salah sijiné aset kabu-
dayan Jawa (MS.15: 6-6-1997:36)

2. Wong 25 mujudaké guru SD ing désa kepencil lan sing
ditugasaké ing Sléeman wong 1... lan Gunung Kidul 65 (MS
15: 6-6-1997:31).

3.  Wus disumurupi ing akéh manawa tembung asta kuwi
mujudaké tembung krama inggil, yaiku krama inggilé tem-
bung tangan.

4. Ing kéné cetha yen tembung kinabekten iku mujudaké
tembung rimbagan warisanané basa Jawa Kuna (basa Kawi).

Tembung mujudaké ing ukara dhuwur mau, saliyané tinemu
ing kalawarta basa Jawa uga asring kapireng ing Yogya Warta,
pawarta basa Jawa kang kagiyaraké lantaran televisi Yog-
yakarta.

Manut pangrimbagé, tembung mujudaké asal saka tembung
lingga wujud oléh ater-ater hanuswarta (h)am lan panambang -
aké. Rimbage diarani rimbag tanduk ke-kriya. Mungguh rimbag tan-
duk ké-kriya tumrap tembung andhahan mujudaké mono ngemu
teges ‘njalari ana wujudé’ utawa ‘'ndadekaké ana wujudé’. Dadi,
upama tembung mujudake ing ukara mau ditegesi kaya mangkono,
dadiné ukara kaya ing ngisor iki.
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la. Wayang wong Sriwedari ndadékaké/njalari ana wujudé
salah sijiné asét kabudayan Jawa.

2a. Wong 25 ndadékaké/njalari ana wujudé guru SD ing
désa kepencil lan sing ditugasaké ing Sléman wong 1 ... lan
Gunung Kidul 65.

Bareng ditegesi kaya tegesé rimbagé tembung mau, rak
cetha banget yén ukara mau katon ora bener. Lan, ya dudu iku
kang dikersakaké kang nulis/nyusun pawarta ing kalawarta uta-
wa ing pawarta mau. Manut pandugaku, apa sing dikersakaké
déning kang nulis pawarta mau, sajaké, yén basa Indonesiané
mono kaya ukara ing ngisor iki.

1. Wayang orang Sriwedari merupakan salah satu aset

kebudayaan Jawa.

2. Duapuluh lima orang merupakan guru SD di desa terpencil

dan yang ditugaskan di Sleman seorang ... dan di Gunung
Kidul 65 orang.

Yen sing dikersakaké kang nulis utawa ngrakit pawarta
kaya mangkono, jarwané ing basa Jawa ora bakal kaya ukara 1)
lan 2). Sajaké panganggit ndasanamakaké (menyinonimkan) tem-
bung rupa mau karo tembung wujud, sabab, yén dijarwakaké
nganggo tembung rupa tembungé andhahan dadi ngrupakaké
dhumpyuh karo tembung rupak ‘sempit’ mula banjur didasana-
makaké kanthi tembung wujud (kebeneran tembung wujud ing
basa Indonesia lan Jawa padha). Mungguh jarwan kang trep
tumraping tembung wujud ing ukara dhuwur mau, ora liya ya
minangka utawa pinangka. Dadi, ukara mau bisa diganti dadi
kaya ing ngisor iki.

1b. Wayang wong Sriwedari mono minangka/pinangka salah

sijiné aset kabudayan Jawa.
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Wong 25 mau minangka/pinangka guru SD ing désa kang
adoh lor kidul. Lan, sing ditugasaké ing Sléman wong siji
..., ing Gunung Kidul wong 65.

Wus disumurupi ing akéh manawa tembung asta kuwi
minangka/pinangka tembung krama inggil, yaiku krama
inggilé tembung tangan.

Ing kéné cetha yen tembung kinabekten iku minangka/
pinangka tembung rimbagan warisanané basa Jawa Kuna
(basa Kawi).

Déné panganggoné tembung mujudaké mau kang pas kaya

ukara ing ngisor iki.

1.

Kanggo mujudaké gegayuhané kang luhur mau, dheweké
kudu nglakoni pandadaran kang abot.

Pancen ora gampang mujudaké gegayuhan kang dianggep
aeng déning bebrayan agung.
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