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Uvod

Civilizacijski razvoj imao je razlicite etape i ukoliko taj proces stavimo u hronolosko-
historijski okvir zakljucuje se da je svijet (civilizacija) u svakoj narednoj etapi razvitka bio
integriraniji u odnosu na prethodni. Ta Cinjenica da su nacije/ljudi sve vise dolazili u interakciju
konstantno razmatraju. Jedna od mnogih pojava koja je nastala kao rezultanta navedenog jeste
odnos izmedu vesternizacije, neoimperijalizma 1 islama, ¢ime se bavi ovaj rad. Ovaj odnos koji
ima svoje duboke korijene u proslosti obiljezen je nizom susreta, sukoba 1 prilagodavanja,
odrazavaju¢i visestruku prirodu kulturne, politicke i1 vjerske razmjene. Globalizacija koja
neupitno ima veze sa ovim procesima obuhvata mnoge segmente danas$njeg drustva, pa je zbog
toga razumijevanje interakcija izmedu ovih tema kljuéno za razumijevanje savremene

drustveno-politicke stvarnosti koja definira aktuelni svjetski poredak.

Pitanje odnosa izmedu zapadnog svijeta i islama je aktuelno zbog sve kompleksnijih
drustvenih dinamika ¢iji poceci sezu do 711. godine kada su se muslimani iskrcali na tlo
zapadne Evrope (Danasnju Spaniju). Ovaj odnos je vremenom postajao sve sloZeniji, §to je
dovelo do argumentiranog raspravljanja o vesternizacijskom neoimperijalizmu prema islamu.
Medutim, vazno je naglasiti da ovaj odnos nije jednostavan i ne moze se promatrati monolitno,
veé ga je potrebno sagledati iz razlicitih perspektiva.

Postavlja se pitanje kako je doslo do promjene u odnosu koji je nekad bio obiljeZen
medusobnim prihva¢anjem i poStovanjem, a sada se islam sve ¢eS€e smatra retrogradnom
religijom. Vazno je imati na umu da je islamski svijet iznjedrio mnoge velike svjetske naucnike
u raznim podruc¢jima, koje je Zapadni svijet kasnije prihvatio kao svoje kulturno naslijede. Da
bi se dublje razumio ovaj odnos, potrebno je analizirati historijske, kulturne i politicke faktore
koji su oblikovali interakcije izmedu zapadnog svijeta i islama. Tek kroz ovakvu sveobuhvatnu
elaboraciju moze se do¢i do kvalitetnijeg razumijevanja kompleksnosti ovog odnosa i
iznalaZenja konstruktivnih rjeSenja za eventualne sukobe ili nesporazume koji proizlaze iz
njega.

Kao jedna od najraSirenijih svjetskih religija koja obuhvata veliki dio svjetske
populacije, islam se sastoji od niza vjerovanja, obicaja i kulturnih izraza, duboko isprepletenih
s historijama 1 identitetima razliCitth zajednica 1 kultura. Susret izmedu islama 1 snaga
vesternizacije 1 neoimperijalizma 1zazvao je debate o identitetu, upravljanju i vrijednostima,

oblikujuci narative o otporu, reformi i obnovi unutar muslimanskih drustava.



Bitno je razumjeti kako se ovi fenomeni odrazavaju na individualnoj i1 kolektivnoj razini unutar
muslimanskih zajednica. Kroz ovaj rad nastojat ¢e se otvoriti vrata podrobnijem razumijevanju
kompleksnosti savremenog globaliziranog svijeta. Takoder, ovaj rad ima intenciju da dublje
analizira pojavu koja je predmet ovog istrazivanja i da pokuSa opisati uzro¢no - posljedi¢ne

veze u kontekstu fenomena koji se istrazuje.



1. MetodoloSki pristup nau¢nom istrazivanju

Naucni pristup izucavanja teme vesternizacijskog neoimperijalizma 1 islama
podrazumijeva interdisciplinarno istrazivanje: veza izmedu vesternizacijskog neoimperijalizma
1 islama ¢&e se nastojati provjeriti u kontekstu politologije, teologije, sociologije i historije.
Naredna potpoglavlja ¢e se fokusirati na nekoliko klju¢nih tacaka. Prvo, istraziti ¢e se problem
i predmet istrazivanja, Sto ¢e postaviti osnovu za daljnje analize. Zatim ¢e se predstaviti
kategorijalno-pojmovni sistem, pruzajuéi strukturalni okvir za razumijevanje koncepta. Ciljevi
istrazivanja ¢e biti detaljno razmotreni kako bi se postavile smjernice za istrazivanje. Nadalje,
sistemi hipoteza bit ¢e razmotreni kako bi se identificirale pretpostavke istrazivanja. Metode i
postupci istrazivanja bit ¢e detaljno opisani, pruzajuéi uvid u nacine prikupljanja i analize
podataka. Konacno, istrazit ¢e se vremensko-temporalno odredenje istrazivanja, Sto e
omoguciti kontekstualizaciju rezultata u odredenom vremenskom okviru.

U istraZivanju, problem ¢e biti postavljen u obliku pitanja, pruzajuéi smjernice za istrazivacki
fokus, dok ¢e predmet istrazivanja precizirati konkretan sadrzaj istrazivanja. Kategorijalno-
pojmovni sistem ¢e ukljuciti analizu pojmova i sintagmi koje su relevantne za problem i
predmet istrazivanja, omogucavajuci strukturalni pregled klju¢nih koncepta i njihovih veza.
Pojmovi vesternizacija, neoimperijazlizam 1 islam bit ¢e razmatrani detaljnom analizom. U
istrazivanju, pristup problemu ¢e biti postavljen kroz postavljanje odgovarajucih pitanja, Sto ¢e
sluziti kao smjernice za usmjeravanje istrazivaCkog fokusa. Paralelno s tim, predmet
istrazivanja ¢e definirati konkretan opseg teme koja se istrazuje. Kategorijalno-pojmovni sistem
¢e biti osmisljen kako bi obuhvatio analizu pojmova i fraza koje su relevantne za problem 1
predmet istraZivanja. Ovaj sistem omogucava strukturalni pregled klju¢nih koncepta i njihovih
medusobnih veza, pruzajuci tako dublje razumijevanje istrazivackog podru¢ja. U okviru ovog
istrazivanja ¢e se koristiti metoda deskripcije 1 kompilacije prilikom analize klju¢nih pitanja u

radu.

1.1. Problem i predmet istrazivanja

Problem ovog istrazivanja se ogleda u politici vesternizacijskog neoimperijalizma sa
anahronim 1 nerijetko stereotipnim nac¢inom percipiranjem is/lama, i analogno tome negativnih
politickih implikacija. Predmet istrazivanja cCine bitne posljedice vesternizacijskog
neoimperijalizma u islamskim zemljama. U iskazivanju sadrzaja predmeta istrazivanja oslonit

¢emo se na model tipskog predmeta istrazivanja u druStvenim i politickim naukama —
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strukturalno-funkcionalni model predmeta istrazivanja koga Cine:

— Uslovi — drustveni, politi¢ki, ekonomski, socijalni, sigurnosni, kulturni u kojima se
ostvaruje proces vesternizacijskog neoimperijalizma;

— Subjekti — drzave, politicki pokreti, organizacije itd kao nosioci vesternizacijskog
neoimperijalizma;

— Motivi, interesi i ciljevi nosilaca vesternizacijskog neoimperijalizma;

— Aktivnosti i akcije subjekata vesternizacijskog neoimperijalizma,

— Metode i sredstva subjekata vesternizacijskog neoimperijalizma,

— Efekti — rezultati i posljedice vesternizacijskog neoimperijalizma.

Vremensko i prostorno odredenje predmeta istrazivanja:

Vremensko odredenje predmeta istrazivanja obuhvata bitne dogadaje u vremenskom periodu
od 8. stoljeca, kada je islam prvi put zakoraio na tlo Spanije u kratkom uvodu, pa sve do 21.
stoljea odnosno danasnjeg doba, gdje ¢e fokus viSe biti na savremeni period. Prostorno
odredenje predmeta istrazivanja obuhvata prostor sa arapskim zemljama i prostor zapadne

Evrope.

Naucno — disciplinarno odredenje predmeta istraZivanja

Predmetno naucno istraZivanje ¢e se realizovati u okviru politickih nauka s osloncem na bitna
naucna saznanja i drugih, za ovo istraZivanje, relevantnih naucnih disciplina drustvenih 1

humanistickih nauka: filozofije, historije, sociologije, ekonomije i teologije.

1.2. Ciljevi istraZivanja

Ovo istrazivanje ima za cilj detaljnije razumijevanje sloZenih odnosa izmedu Zapada 1
islamskog svijeta, kako na nau¢nom, tako i na druStvenom planu. Na nau¢nom planu,
istrazivanje se fokusira na rasvjetljavanje pojave vesternizacijskog neoimperijalizma,
identificirajuci ga kao globalni fenomen koji ima duboke korijene u historiji i koji danas snazno
utice na medunarodne i medudrzavne odnose. Analiziraju¢i ovaj fenomen u odnosu na islam
kao univerzalnu religiju, cilj je produbiti svijest o kompleksnosti ovog sukoba i njegovim

implikacijama za savremeni svijet.



Kroz hronoloski prikaz historijskih dogadaja, od prvih susreta izmedu islama 1 Zapada do
danasnjih dana, istrazivanje ¢e identificirati klju¢ne tacke sukoba i pokusati razumjeti uzroke
animoziteta koji postoje danas. Ovo ukljucuje sagledavanje politickih, ekonomskih, kulturnih i
religijskih faktora koji su doprinijeli stvaranju tenzija izmedu ove dvije strane.

Na drustvenom planu, cilj je promovisanje pomirenja i izgradnje harmonic¢nijeg odnosa izmedu
islamskog svijeta i Zapada. Prepoznaju¢i da su konflikti izmedu ovih dviju kultura izvor
globalnih tenzija i nestabilnosti, istrazivanje tezi identificirati mogucée tacke za dijalog,
razumijevanje i saradnju. Kroz istrazivanje historijskih sukoba i njihovih uzroka, teznja je
stvoriti osnovu za konstruktivni dijalog 1 izgradnju odrzivijih medunarodnih odnosa. Ovaj

drustveni cilj odrazava potrebu za sveobuhvatnijim pristupom razvoju globalne harmonije 1

suzivota izmedu razli¢itih kultura i religija.

1.3. Hipoteze i indikatori

Generalna hipoteza u ovom radu glasi: Politika vesternizacijskog neoimperijalizma cesto
percipira islam na nacin koji odrazava predrasude i nedostatak dubljeg razumijevanja islama
Sto proizvodi negativne implikacije u prakti¢noj politici, kako na nacionalnom tako i na
internacionalnom planu.

Predmet istrazivanja i generalna hipoteza su osnov za izvodenje slijede¢ih posebnih hipoteza:
1. Vesternizacijski pristup kao forma neoimperijalizma ukazuju na korelaciju izmedu
zapadnjaCke kulturne dominacije 1 politiCkih/nacionalnih aspiracija prema islamskim
zemljama.

2. Percepcija islama u zapadnom svijetu Cesto je oblikovana kroz prizmu kolonijalne historije,
geopolitiCkih interesa 1 medijskih narativa, Sto rezultira stereotipima i predrasudama.

3. Politike zapadnih zemalja prema islamskim druStvima Cesto proizvode strahove ili ambicije
vezane za sigurnost, resurse ili geostrateski polozaj, Sto utice na islamske pokrete 1 njihove
aktivnosti protiv vesternizacijskog neoimperijalizma koji razvijaju ,,o¢ekivane* neadekvatne
odgovore na percepciju zapadnjacke dominacije u formi odredenih oblika ekstremizma.

4. Kolonizacija islamskih zemalja kao prvobitno politicko iskustvo ostavila je duboke tragove
na drustva, politicke strukture i identitete u tim regijama, oblikujuci njihov odnos prema Zapadu
1 modernizaciji.

5. Zapadni imperijalizam poticao je budenje islamskog fundamentalizma kao odgovor na
nametanje stranih politickih, ekonomskih 1 kulturnih sustava, §to je dodatno oblikovalo

geopoliticku dinamiku u islamskom svijetu.



6. Recepcija vesternizacijske politike 1 dinami¢ne modernizacije u islamskom svijetu varirala
je, ovisno o politickoj, socio-ekonomskoj 1 kulturnoj situaciji, kao i o stepenu otvorenosti
drustva prema vanjskim utjecajima.

Indikatori:

Indikatori u doticnom istrazivanju su pisani iskazi u normativnim dokumentima i relevantnoj
nau¢noj 1 strucnoj literaturi, usmeni iskazi u fakticCkom ponaSanju o vjerovanjima,
o¢ekivanjima, zeljama, namjerama nosilaca vesternizacijske politike, iskazi o stvarnom
ponasanju, radnjama, djelanjima, ¢inu nosilaca takve politike kao i koriStenje prirodnih resursa

islamskog svijeta posmatranih u kontekstu drustvenih deSavanja i fakticke politike.

1.4. Pristup — paradigma i metodi istrazivanja

o Istrazivanje po tipu je kombinovano — teorijsko empirijskog karaktera.

o Pristup istraZivanju je integralno — sinteticki pri ¢emu nece biti favoriziran bilo koji
teorijsko — metodoloski pravac.

o U predmetnom istrazivanju neizbjezno je koristenje svih osnovnih metoda logi¢kog
misljenja i naunog saznanja — analiti¢ko-sinteti¢kih metoda u procesu projektovanja,
realizacije istrazivanja i prezentacije rezultata istraZivanja.

o Iz reda opstenaucnih metoda koristit ¢e hipotetiCko-deduktivna metoda, statistiCka
metoda u sprezi sa metodom modelovanja 1 komparativna metoda.

o Predmet istraZivanja, hipoteze i indikatori, kao i izvori podataka, u doticnom
istrazivanju determiniraju koriStenje operativne metode istraZivanja — analize sadrzaja
dokumenata u varijantama kvalitativne 1 kvantitativne analize sadrZaja dokumenata, te
metode ispitivanja i njene istrazivacke tehnike - naucnog razgovora (intervjua) po tipu
usmjerenog orijentacionog intervjua.

o Izvori podataka ¢e biti nau¢na djela koja se bave druStvenim pojavama relevantnim za
istrazivanje. Prvenstveno se to odnosi na djela fokusirana na pitanje globalizacije,
historije, teologije, islama 1 Zapada. Dakle, koristit ¢e se pisani izvori ili drugi izvori

koji su ocijenjeni kao relevantni izvori u doti¢nom istraZivanju.
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1.5. Naucna i drustvena opravdanost istrazivanja

Rezultati doticnog naucnog istrazivanja ¢e doprinijeti razvoju nauc¢no-teorijskog, odnosno
nauc¢nog saznanja i drusStvenoj koristi Bosni i Hercegovini kao drzavi u kontekstu njenog
geopolitickog polozaja u svijetu s aspekta savremenih medunarodnih politickih procesa i

odnosa.

1.6. Kategorijalno-pojmovni sistem

Analiza 1 objaSnjenje prethodno naznacenih pojmova pocet ¢e sa pojmom
vesternizacija. Ovaj pojam je teSko definirati ukoliko se posmatra odvojeno od konteksta,
medutim ukoliko se pojam vesternizacije promatra sa pojmom globalizacije koji su u velikoj
mjeri povezani, onda dobija svoje puno znacenje.

S tim u vezi ,,globalizacija je rijec koja, €ini se, opisuje okupljanje svih zemalja na Kugli
zemaljskoj u jedan entitet. Termin su smislile bogate zemlje, ocito, kao odgovor na tehnoloski
napredak 1 brzinu 1 moguénost putovanja.*“ (Mahathir, 2002:7) U konac¢nici, globalizacija se
moze posmatrati kao kompleksan fenomen koji zahtijeva analiticko razumijevanje kako bi se
iskoristile njene prednosti i minimizirali njeni nedostaci. To zahtijeva saradnju mnogo zemalja
i drustvenih aktera kako bi se stvorio svijet koji je pravedniji i prosperitetniji za sve.

Izvjestan broj teoreticara je protiv globalizacije 1 svega §to ona sa sobom nosi,

ukljucujuéi i modernizaciju, smatraju¢i da se time promovira eksploatacijski sistem u cijelom
svijetu. Ovi teoreticari se identifikuju sa marksizmom izraZavaju¢i Zestok otpor prema
postmodernom zaokretu. U tom kontekstu, teoretiCari globalizacije prepoznaju potrebu za
razvojem novih analitickih alata i teorijskih okvira koji ¢e bolje odrazavati savremene drusStvene
dinamike. To ukljucuje i osvjeZzavanje marksisti¢kih perspektiva. Teoreticari globalizacije, koji
zagovaraju modernizaciju, izrazavaju protivljenje 1 marksisti¢kim idejama 1 ideji da smo na
pragu ulaska u druStvo koje se bitno razlikuje od prethodnih. kako bi se uzela u obzir
kompleksnost globalizacije i modernizacije.
Takoder, pojam vesternizacije se u velikoj mjeri povezuje i sa pojmom amerikanizacije, gdje
se amerikanizacija smatra pozitivnom fenomenom koji se namece u cijelom svijetu. Postavlja
se pitanje odakle amerikanizacija i kako je dobila tako snazan utjecaj u svijetu. Umjetnici iz
razlicitih nacija doprinose americ¢koj kulturi 1 umjetnosti, Sto je ¢ini bogatom i raznolikom
zbirkom judeo-krs¢anskih, islamskih, hinduisti¢kih i drugih kulturnih elemenata.

Zbog toga je americka kultura privlacna i Siroko prihvacena. Postavlja se pitanje da li je moguce
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svrstati velike civilizacije poput hindu, kineske, budisticke, latinsko-americke, africke,
islamske, pravoslavne i japanske pod "zapadnjacku" vesternizaciju, koja oponasa americki
kulturni model (Jovi¢, 2013). ,,Svijet koji se pomalja sli¢it ¢e na Bolivud”, smatra Zakarija,
”bi¢e potpuno moderan — dakle snazno oblikovan rukom Zapada — ali zadrzat ¢e i vazne
elemente lokalne kulture" (Zakarija, 2007:80). Ovo nas upucuje na potrebu za razvijanjem
adaptivnih modela razvoja koji postuju i promicu lokalne kulturne identitete dok istovremeno
inkorporiraju inovacije i ideje iz globalne zajednice. Upravo u ovoj dinamici nalazi se izazov
savremenog drusStva: kako upravljati kroz procese globalizacije bez gubitka jedinstvenosti i
autenti¢nosti lokalnih kultura. Klju¢na je rijec ravnoteza - pronaci ravnotezu izmedu globalnog
i lokalnog, modernog i tradicionalnog, kako bi se oblikovao svijet koji je bogat i raznolik, ali
istovremeno povezan i odrziv.

Vesternizacija se odnosi na proces kojim drustva usvajaju zapadne kulturne, drustvene,
politi¢ke 1 ekonomske norme 1 prakse. Ovaj fenomen je bio posebno utjecajan u modernoj eri
zbog globalne dominacije zapadnih sila i Sirenja zapadnih ideja kroz kolonizaciju, globalizaciju
i tehnoloski napredak. Istovremeno, vesternizacija je takoder donijela znacajne promjene
unutar islamskih drustava. Napori modernizacije doveli su do usvajanja zapadne tehnologije,
obrazovnih sistema, struktura upravljanja i pravnih okvira u mnogim pretezno muslimanskim
zemljama. To je rezultiralo mijeSanjem zapadnih i islamskih elemenata u razli¢itim aspektima
zivota, $to je dovelo do hibridnih kulturnih identiteta i praksi. ,,Ne treba zaboraviti da je u
islamskoj historiji priroda naseg sadasnjega prisustva na Zapadu jedan novi fenomen. Mi smo
svakako iskusili manjinski poloZaj tokom svoje povijesti, ali to nema nikakve sli¢nosti sa
prisustvom koje svjedo¢imo danas* (Ramadan, 2002:16), stoga je potrebno prilagoditi pristupe
1 politike kako bi se odgovorilo na specifi¢nosti danaSnjeg islamskog prisustva na Zapadu. To
zahtijeva otvoren dijalog, medusobno poStovanje i razumijevanje kako bi se izgradili
inkluzivniji 1 prosperitetniji druStveni modeli koji promicu harmoniju 1 raznolikost. U sustini,
prihvacanje 1 prilagodba novim stvarnostima klju¢ni su za stvaranje izgleda za bolju buduénost.
U zajednicki kontekst pojmova globalizacija 1 vesternizacija moZze se dovesti i pojam kultura,
gdje globalizacija predstavlja pokretanje procesa redefiniranja stvarnosti. Medutim, pored
progresivnog povecanja ekonomskih nejednakosti i rescjepa, mozda i najveca Stetna dimenzija
globalizacije je i destrukcija kulturnih vrijednosti, gdje se promovira jedna univerzalnost iako
to ona u sustini nije, 1 time se dolazi do onog pojma vesternizacije, gdje se narusava kulturna
dimenzija jednog druStva ili zajednice (Kadi¢, 2019). Pojam neoimperijalizma nemoguce je
razumjeti bez prethodnog shvatanja pojma imperijalizma. Imperijalizam se definira na dva

glavna nacina. Prvo, kao teznju jedne drzave da dominira nad drugim drzavama ili narodima,
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osvaja njihove teritorije 1 pot¢injava njihov narod radi stvaranja vlastitog imperija. Drugo, u
marksistickom kontekstu, imperijalizam se smatra posljednjom fazom kapitalizma, posebno
izrazenom krajem 19. i pocetkom 20. stoljeca, kada velike sile traze kolonije i teritorijalnu
ekspanziju. Ovi pojmovi ¢esto upucuju na sam termin "imperij", koji potjeCe iz latinske rijeci
"imperium", §to znaci gospodarstvo, vlast ili carstvo.

U antickom Rimu, imperij se opisivao na nekoliko nacina. To ukljucuje pravo na donosenje
odluka i davanje zapovijedi, kao 1 najviSu vojnu i civilnu vlast. U srednjem vijeku, koncept
imperija odnosio se na svjetovnu vlast koju su imali kraljevi i carevi, suprotstavljaju¢i se
duhovnoj vlasti, odnosno papi. Dakle, bilo koja drzava koja ima cara ili imperatora na celu
moze se nazvati imperijom. Nadalje, svaka drzava koja posjeduje kolonije, prosirujuci svoje
teritorije na udaljena podrucja, takoder se naziva imperijem zbog svojih kolonijalnih posjeda
(Opaci¢, 2010). Dakle, imperijalizam podrazumijeva oblik vladavine gdje postoji stvarna vlast
1 nadmo¢ nad odredenom skupinom ili drzavom. Ta nadmo¢ je vidljiva golim okom, dok
neoimperijalizam kao relativno novi pojam podrazumijeva i kulturnu nadmo¢, onu nadmoc¢ koja
nije vidljiva golim okom, i protiv koje se ne buni ni onaj pot¢injeni, ve¢ je prihvata. U kontekstu
islama, medu skorijim primjerima iz proSlosti moze se navesti Turska koja je postala prva
vec¢inski muslimanska zemlja koja se proglasila sekularnom i koja je provela mjeru odvajanja
politike 1 religije.

Time se upravo prihvata obrazac koji je ustanovljen na Zapadu, i slijedi se primjer vladavine
koja je dominantna u zapadnom dijelu svijeta. Ovaj period Turske je vrijeme vladavine Kemala
Ataturka koji je razradio ideologiju koja predvida Sest -izama: nacionalizam, sekularizam,
reformizam, etatizam, populizam, republikanizam. Ovim nacinom vladavine Turska je
prihvatila obrazac koji nije bio njihov do tada, i samim time pokazala da se drustvo ne mora
nuzno oblikovati imperijalistickim osvajanjem, ve¢ je to moguce i kulturnim djelovanjem
(Ansary, 2020). U ovom slucaju Zapadni svijet je imao snazan utjecaj na ovakvo oblikovanje
stvarnosti u Turskoj.

Definiranje islama je daleko od jednostavnog. Koriste¢i zapadne kategorije koje bi
mogle biti strane muslimanskim percepcijama, moguce je od pocetka tvrditi da islam moZze biti
1 dogmatska kategorija, ali i kao politi¢ka ideologija. Takoder je, u nekim kontekstima, oznaka
licnog 1 grupnog identiteta.

Pojam islam na arapskom jeziku je verbalna imenica, koja znac¢i samopredanje Bogu kao §to je

otkriveno kroz poruku 1 Zivot poslanika Muhameda a.s.
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U svom primarnom znacenju (na primjer, kako se koristi u Kur'anu i drugim temeljnim
tekstovima) rije¢ musliman se odnosi na onoga ko se tako predaje (od aktivnog participa glagola
aslama, predati se) (Ruthven, 1997).

Pitanje sveobuhvatnosti islama je bez sumnje temeljno kod islamskih mislilaca i muslimana.
Svi oni, posebno oni s naglaskom na reforme, tvrde da islam predstavlja kompleksan sistem
zivota. Smatraju da obuhvata doktrinu i vjerske propise, da je istovremeno misija i drzava te da
se bavi kako vjerom tako i politikom (Topoljak, 2010). Nadalje, islam nije samo religija, kultura
ili civilizacija. On se moze posmatrati kao svjetonazor iznad svega. To je nacin gledanja na
svijet 1 oblikovanja njegovog razumijevanja. Islam, nije samo vjera, to je nacin Zivota, nacin
spoznaje, postojanja i djelovanja - to je sustina ljudskog stanja. Ziauddin Serdar' se razlikuje
od konvencionalnih teoreticara jer ne "locira" islam na odredeno mjesto; umjesto toga, tvrdi da
islam postoji svuda, ukljucujuéi i Zapad, koji ima svoju vlastitu islamsku historiju i naslijede.
S obzirom na znac¢ajno muslimansko prisustvo u Evropi i Americi, Serdar naglasava da je Zapad
sada prisutan i u drugim dijelovima svijeta poput Bombaja i Kuale Lumpura, isto koliko i u
Evropi. Prema Serdaru (2015) i njegovom videnju, razlika izmedu islama 1 Zapada lezi u

percepciji, a ne u stvarnoj prisutnosti.*?

! Ziauddin Serdar (roden 31. oktobra 1951.) je britansko-pakistanski mislilac, nagradivani pisac, i javni
intelektualac koji se specijalizirao za muslimansku misao, budu¢nost islama, futurologiju i nauku.

2 Metodoloski pristup u ovom nau¢nom istraZivanju je zasnovan na tri savremena i relevantna metodoloska djela,
to su:

Termiz, Dz. Metodologija druStvenih nauka (tre¢e izdanje), Univerzitet u Sarajevu Fakultet politickih nauka,
Sarajevo i Medunarodno udruzenje metodologa drustvenih nauka, Beograd, 2022.

Termiz Dz. i Milosavljevi¢, S.: Uvod u metodologiju politikologije, DAX - Trade, Sarajevo, 1999.

Termiz, Dz; Milosavljevi¢, S: Praktitkum iz metodologije politikologije (drugo izmijenjeno, dopunjeno i prosireno
izdanje), Univerzitet u Sarajevu Fakultet politickih nauka, Sarajevo i Medunarodno udruzenje metodologa
drustvenih nauka, Sarajevo/Beograd, 2018.
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2. Vesternizacijski neoimperijalizam i islam u teorijskim poimanjima

U interakciji globalne geopolitike 1 kulturne razmjene, pojmovi vesternizacije,
neoimperijalizma 1 islama pojavljuju se kao kategorije sa dosta dodirnih tacaka. Ovi pojmovi
obuhvataju viSestruke narative koji se provlace kroz historijsko naslijede, drustveno-politicku
dinamiku 1 ideoloske tokove. Na svom presjeku, oni osvjetljavaju sloZzenu interakciju izmedu
dinamike mo¢i, kulturne hegemonije 1 formiranja identiteta u savremenom svijetu.
Vesternizacija, kao proces, oznacava $irenje zapadnih vrijednosti, normi, institucija i praksi u
razli¢itim drustvima Sirom svijeta. Potekla iz stolje¢a kolonijalne ekspanzije, industrijalizacije
1 globalizacije, vesternizacija predstavlja snaznu silu koja oblikuje ekonomske, politicke i
kulturne izglede drusStava. Manifestacije vesternizacije se kre¢u od usvajanja kapitalistickih
trziSnih sistema i demokratskih struktura upravljanja do usvajanja zapadnog konzumerizma i
zivotnog stila.

Neoimperijalizam, s druge strane, predstavlja moderni oblik imperijalne dominacije, koji
karakteriziraju suptilni oblici ekonomskog, politi¢kog i kulturnog utjecaja koje vrSe zapadne
sile 1 multinacionalne korporacije nad ranije koloniziranim ili ekonomski ranjivim nacijama.
lako mu nedostaje otvoreno teritorijalno osvajanje, neoimperijalizam djeluje kroz razlicite
mehanizme kao Sto su ekonomska ovisnost, duznicko ropstvo i kulturni imperijalizam,
odrZavajuéi asimetricne odnose moc¢i na globalnoj razini. Usred strujanja vesternizacije 1
neoimperijalizma, islam se pojavljuje kao veoma rasprostranjena religija, kao vjerska
ideologija, te kao drustveno-politicka ideologija. Sa preko milijardu sljedbenika koji se protezu
u razli¢itim regijama, kulturama 1 civilizacijama, is/lam zauzima sloZen prostor u modernom
svijetu. Njegove interakcije sa vesternizacijom 1 neoimperijalizmom obiljeZene su spektrom
odgovora, u rasponu od prilagodavanja do otpora i ponovnog izbijanja. Unutar drustava s
muslimanskom ve¢inom vode se debate o kompatibilnosti islamskih vrijednosti sa Zapadnom
modernosc¢u, utjecaju neoimperijalnih intervencija na nacionalni suverenitet i tvrdnji islamskog

identiteta u suocavanju s kulturnom homogenizacijom.

2.1. Vesternizacija i neoimperijalizam u savremenoj politologiji

U enciklopediji Britannica, T. Editors of Encyclopaedia, pojam Vesternizacije,
podrazumijeva usvajanje prakse i kulture Zapadne Evrope od strane druStava i zemalja u drugim

dijelovima svijeta, bilo putem prisile ili utjecaja.
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Vesternizacija je dosegla ve¢i dio svijeta kao dio procesa kolonijalizma i nastavlja biti znacajan
kulturni fenomen kao rezultat globalizacije. Vesternizacija je zapocela trgovcima,
kolonizatorima i misionarima iz Zapadne Evrope koji su vjerovali da je njihov nacin Zivota
superiorniji od nacina zivota naroda u zemljama u koje su putovali. Od okupiranih naroda se
zahtijevalo ili podsticalo da usvoje zapadnoevropske poslovne prakse, jezike, pisma i odjecu.
Takoder su bili ohrabreni da preuzmu zapadnoevropske obrazovne sisteme, knjizevne i

umjetnicke standarde i da predu na kr§¢anstvo.

Proces vesternizacije u svim oblastima Zivota, poput umjetnosti, zakona, obrazovanja,
oblacenja i prehrambene navike, zapoceo je u 19. stoljecu. Ovaj proces je znac¢ajno kulminirao
u Turskoj za vrijeme Kemala Ataturka. ,,Proces vesternizacije je u svim oblastima Zivota, poput
umjetnosti, zakona, obrazovanja, oblacenja i prehrambenih navika, koje su zapocele u 19.
stoljecu, a ubrzao ih je kemalisticki rezim. Promjene su bile toliko oStre da su u o¢ima mnogih
prorezimskih intelektualaca tog vremena, kemalista bile vrhunac procesa vesternizacije i
predstavljale su pravu civilizacijsku promjenu. Na primjer, obrazovne i pravne institucije su
bile potpuno sekularizirane od strane republikanske drzave.“ (Azak, 2010:10). Dakle, iz
navedenog zakljucuje se da je proces vesternizacije tekao jako brzo, obuhvatao je sve segmente
Zivota, te je bio nezaobilazan proces.

U savremenoj politologiji, pitanja vesternizacije 1 neoimperijalizma postala su istaknute teme
rasprave. Naucnici iz oblasti politickih nauka sada aktivno istrazuju politicke, ekonomske 1
socioloske implikacije kolonijalne vladavine, a posebno Zapadne kolonijalne vladavine. Oni su
zainteresovani da razumiju kako su Zapadna dominacija i utjecaj oblikovali razvoj 1 upravljanje
drzavama, posebno na globalnom jugu. Kolonijalizam, sa svojim medusobno povezanim
dimenzijama ekonomske eksploatacije, politicke kontrole, kulturne asimilacije i1 psiholoskog
utjecaja, odigrao je klju¢nu ulogu u oblikovanju modernog svijeta. Upravo je kolonizacijom
Zapad stekao bogatstvo 1 mo¢, eksploatirajuci resurse i narode iz koloniziranih regija. Utjecaji
kolonijalizma 1 neoimperijalizma evidentni su ne samo u ekonomskim 1 politi¢kim strukturama

bivsih kolonija, ve¢ 1 u kulturnoj i druStvenoj dinamici koja traje do danas.

Nadalje, postoji zelja da se objasne varijacije 1 dispariteti medu zemljama u smislu ekonomskog
razvoja, kvaliteta demokratije 1 nivoa drzavnih kapaciteta. ,,Vesternizacija, pod utjecajem
naslijeda kolonijalizma, imala je snaZnu refleksiju na druStva Sirom svijeta. Proces
vesternizacije odnosi se na Sirenje i usvajanje zapadnih normi, vrijednosti, ideologija i praksi u

nezapadnim drustvima® (Kassie i Jorgie, 2020:25). Vesternizacija, kao produkt naslijeda

16



kolonijalizma, pokazuje snazan utjecaj na drustva diljem svijeta. Proces Sirenja i usvajanja
zapadnih normi, vrijednosti, ideologija i praksi u nezapadnim drustvima nije samo povrsinski
fenomen, ve¢ ima duboke i slozene posljedice. Dok su neki vidjeli vesternizaciju kao put prema
modernizaciji i napretku, drugi su je dozivljavali kao gubitak identiteta i kulturalne autonomije.
Ova dinamika Cesto stvara konflikte unutar drustava, poti¢uci rasprave o vaznosti o¢uvanja
kulturne raznolikosti i vlastite autenticnosti. U konacnici, razumijevanje i ravnoteza izmedu
globalnih trendova i lokalnih potreba klju¢ni su za razvoj inkluzivnih i odrzivih drustava.
Pojmovi kulturne homogenizacije i globalne kulture ¢esto se prikazuju kao ¢vrste istine, no oni
su zapravo samo mitovi koji se lahko ruse pred snaznim skeptickim argumentima. U stvarnosti,
moguce je primijetiti snazan naglasak na Sirenju Zapadne kulturne hegemonije, Sto vodi prema
stvaranju monokulture, potpunoj uniformnosti i standardizaciji na¢ina zivota. To ukljucuje
uniStavanje drugih kulturnih varijanti i na¢ina Zivota. Zbog toga se danas Cesto pored termina
vesternizacije, upotrebljava i termin amerikanizacije, $to podrazumijeva Sirenje americkih
simbola, i poznatih brendova, te njihovog utjecaja na globalnu kulturu. ,,Na jednoj strani su oni
koji tvrde da je globalizacija objektivan i spontan planetarni proces, za druge ona je iskljucivo
projekt dominacije Zapada, preciznije re€eno amerikanizacije svijeta. Za neke je globalizacija
nova i unikatna pojava u ljudskoj povijesti, dok je za druge ona samo proces koji je dovrSen u
dvadesetom stoljecu Sirenjem svjetskog kapitalistickog poretka po ¢itavoj planeti. Prema jednoj
liniji argumentacije, globalizacija oznacava kraj nacionalnih drzava, dok drugi tvrde da ¢e, u
sve integriranijem svijetu, uloga nacionalnih drzava biti jo§ vaznija.* (Kaluderovi¢, 2009:17).
Zakljucak je da postoji duboka podjela u percepciji globalizacije. Dok jedni smatraju da je to
objektivan 1 spontan proces, drugi ga vide kao projekt dominacije Zapada, posebno
amerikanizacije. Za neke je to nov fenomen, dok drugi smatraju da je ve¢ dovrSen proces
prosirenjem kapitalisti¢kog poretka.

U svakom slucaju, vesternizacija, modernizacija i kolonizacija su pojmovi koji imaju mnogo
duzu historiju od savremene intenzivne globalizacije. MoZda bi se trenutni preovladujuci oblici
globalnosti mogli analizirati kao poseban aspekt, faza 1 tip modernosti. Takoder, vesternizacija
1 globalizacija nisu istovremene. Ponekad je ukljucena i ova vesternizacija nasilnih nametanja
kojoj bi odgovarao i opis imperijalizama. Stavise, istina je da su institucije upravljanja,
korporacije, masovni mediji, akademici i1 udruZenja civilnog druStva u Zapadnoj Evropi i
Sjevernoj Americi svrstani medu najentuzijasticnije promotere savremene globalizacije
(Scholte, 2000). Zakljucak je da koncepti vesternizacije, modernizacije i kolonizacije imaju
duboku historijsku korelaciju sa globalizacijom, koja nije nov fenomen. Aktuelni oblici

globalnosti mogu se smatrati specificnom fazom modernosti, koja nije nuzno istovremena sa
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vesternizacijom. ,,Dakako, evropske se zemlje u pogledu kulture uvelike razlikuju, medutim
pod utjecajem opceg napretka evropsku se kulturu pocelo poistovjeéivati s modernizacijom,
industrijalizacijom i urbanizacijom. Vaznu ulogu u tome odigrala su putovanja i komunikacije
jer su upravo oni omogucili uspostavu evropske kulture kao prve globalne kulture.* (Loncar,
2005:94). Ukratko, unato¢ razlikama medu evropskim zemljama u kulturi, op¢i napredak
modernizacije, industrijalizacije i urbanizacije doveo je do poistovjecivanja evropske kulture s
tim procesima. Putovanja i komunikacije su imali klju¢nu ulogu u tom procesu, omogucujuci
evropskoj kulturi da postane prva globalna kultura. Za mnoge koji zive izvan Evrope i Sjeverne
Amerike, koncept globalizacije Cesto se percipira kao proces vesternizacije ili, mozda cak,
amerikanizacije. Ovo glediste proizilazi iz ¢injenice da Sjedinjene Drzave predstavljaju jedinu
supersilu, sa svojom dominantnom ekonomskom, kulturnom i vojnom pozicijom unutar
globalnog poretka. Pesimisticki stavovi o globalizaciji Cesto je vide kao fenomen koji u velikoj
mjeri sluzi interesima industrijski razvijenih zemalja na sjeveru, dok drusStva u razvoju na jugu
imaju malo ili nikakvog aktivnog uceséa u tom procesu. Ovakvo posmatranje dodatno pojacava
utisak da multinacionalne korporacije sa sjediStem u SAD-u i drugim industrijski razvijenim
zemljama igraju kljucnu ulogu u oblikovanju globalne ekonomije i kulture, dok se manje paznje
posvecuje interesima i potrebama zemalja u razvoju (Giddens, 1999). Dakle, moze se kazati da
mnogi van Evrope i Sjeverne Amerike globalizaciju percipiraju kao proces vesternizacije ili
amerikanizacije, obzirom na dominaciju Sjedinjenih Drzava kao supersile u globalnom poretku.
Ovakav pogled ¢esto vidi globalizaciju kao fenomen koji sluZi interesima industrijski razvijenih
zemalja, dok se manje paznje posvecuje druStvima u razvoju.

Percepcija da multinacionalne korporacije iz industrijski razvijenih zemalja oblikuju globalnu
ekonomiju 1 kulturu dodatno pojacava ovo glediste. ,,Nece superiorne partnere mnogo kostati
ako slabijima pruze neke olakSice. I zaista, dugorocno, 1 jaci partner ¢e iz toga izvuci korist, jer
prosperitet koji slabiji partner postigne zahvaljujuci olakSicama, ucinit ¢e da trZiste, ono trZiste
koje postoji samo zbog bogatih, bude jos odrzivije.* (Mahatir, 2002:114). Ovdje se prvenstveno
misli na Sjedinjene Drzave kao klju¢nog globalnog igraca, koja ima velike moguénosti za
pomo¢ zemljama u tranziciji, u kojima bi 1 oni profitirali, medutim ovo je ¢esto ostajalo samo
kao mogucénost.

Posmatrajuci sa ekonomskog aspekta, gradanima se nude dva modela ekonomske integracije i
vrlo malo je kazano o njihovoj formulaciji: ,dominantni neoliberalni model ili
socijaldemokratski model kao alternativa.“ (Held 1 Moore, 2007:265). Medutim, u praksi
gradani istrazuju razne alternative ekonomske integracije kako unutar Evrope tako i s drugima

izvan nje. Na temelju toga, mozemo izvesti nekoliko zakljucaka: naglasak treba biti na
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pravednoj trgovini umjesto slobodne trgovine, podrSci lokalnoj ekonomskoj demokratiji
umjesto usmjeravanju prema vesternizaciji. Stoga, u ovom kontekstu prioritet bi trebao biti
jaCanje lokalnog identiteta te pruzanje podrSke u ekonomskom i kulturnom pogledu, a ne
promoviranje vesternizacije po svaku cijenu.

Edward Said smatra da je uporno nametanje Zapadnih vrijednosti stvorilo duboko
antivesternisticko raspoloZenje koje se javlja i ponavlja u egipatskoj, arapskoj i islamskoj
historiji, kao 1 historiji Treceg svijeta opcenito. Said govori o fenomenu islamskog reformizma
kojeg su kasnije detaljno elaborirale licnosti poput Abduha i Afganija. Napoleonovo
iskrcavanje u Egiptu oznacilo je pocetni prijenos ideja iz Francuske revolucije u islamski svijet.
To je zapravo i pocetak vesternizacije u ovom dijelu svijeta. Ovaj trend je nastavljen i u 19.
stoljecu kada je evropska kolonijalna ekspanzija dosegla svoj zenit. Bio je to period kulturnih
promjena za muslimanska drustva, koja su, pod snaznim evropskim utjecajem, zapocela svoju
transformaciju iz tradicionalnih u moderna (Said, 1993). Medutim stanovniStvo je u velikoj
mjeri bilo protiv procesa vesternizacije, 1 nametalo se pitanje kako pruziti otpor ovom procesu.
U sustini, jedini put za razrjeSavanje otpora prema zapadnjackom utjecaju na Bliskom Istoku
lezi u detaljnom istrazivanju ovog regiona, sticanju detaljnijeg uvida u njegovu tradicionalnu
kulturu, boljem razumijevanju trenutnih promjena koje se deSavaju, kao 1 u dubljem
razumijevanju psihologije grupa ljudi koji su odgajani unutar kulture Bliskog Istoka (Said,
2008). Ukratko, klju¢no rjesenje za prevladavanje otpora prema vesternizaciji na Bliskom
Istoku lezi u dubljem proucavanju regije, razumijevanju njene bogate tradicionalne kulture,
procesa promjene koji se danas odvijaju, te psihologije ljudi koji su odrasli u toj kulturi.
»Naziv Zapad (eng. West) takoder je dao povoda za stvaranje koncepta "vesternizacije" i
promovirao je mijeSanje pojmova vesternizacija 1 modernizacija: lakSe je zamisliti
,vesternizacija® Japana nego "evro-amerikanizacija". Evropsko-ameri¢ka civilizacija je,
medutim, univerzalno nazvana Zapadnom civilizacijom.” (Huntington, 1996:47). Ukratko,
pojam "Zapad" je bio klju€an za nastanak koncepta vesternizacije te je poticao na mijesanje
pojmova vesternizacije i modernizacije. Cesto se lak$e zamisli proces vesternizacije u zemljama
poput Japana nego "evro-amerikanizacija". Unato¢ tome, evropsko-americka civilizacija
opCenito se naziva Zapadnom civilizacijom, impliciraju¢i njen univerzalni karakter.
,Modernizacija i vesternizacija se medusobno pojacavaju i idu zajedno. Ovaj pristup je bio
prikazan u argumentima nekih kasnijih japanskih 1 kineskih intelektualaca iz 19. stoljec¢a koji
su u cilju modernizacije, promovirali da njihova drustva treba da napuste svoje maternje jezike
1 usvoje engleski jezik kao njihov nacionalni jezik. Ovog pogleda, $to nije iznenadujuce, bilo je

sve viSe medu zapadnjacima nego medu nezapadnim elitama gdje njihova poruka ostalima
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glasi: ,,Da budete uspjesni, morate biti kao mi; na$ put je jedini put." (Huntington, 1996:73).
Medutim, postavlja se pitanje da 1li je odricanje vlastitog jezika, a prihvatanja drugog
modernizacija ili vesternizacija? Modernizacijom bi se moglo smatrati prihvatanje drugog
jezika uz svoj mati¢ni jezik, medutim napustanje vlastitog jezika i usvajanje drugog jezika ve¢
se moze posmatrati kao jedan vid vesternizacije.
Ziauddin Sardar poistovjecuje termine vesternizacija i globalizacija, pa tako naglasava da je
,J0S jedna sila kolonizirala je budu¢nost. Obicno su ovu silu nazivali “vesternizacijom”, ali sada
ona dolazi pod imenom “globalizacije”. Mozda je naivno ovu prvu izjednacavati s ovom
potonjom, ali konac¢ni proizvod je isti: onaj isti proces koji svijet preobrazava u ve¢ poslovicno
“globalno selo”, koji brzo smanjuje rastojanja, koji sabija vrijeme i prostor, i oblikuje svijet po
slici jedne kulture i civilizacije.” (Sardar, 2015: 239). Ovdje se zapravo istice paralela izmedu
termina "vesternizacija" 1 "globalizacija", naglasavajuci da se Cesto razlikuju, a u svojoj sustini
imaju isti krajnji rezultat. Podsjeca da je to sustinski proces koji transformise svijet u globalnu
zajednicu, smanjujuéi udaljenosti i vremenske razlike, ali istovremeno oblikujuéi svijet prema
jednoj dominantnoj kulturi i civilizaciji
Posmatraju¢i sa globalne perspektive, ekspanzija evropske kulture od strane vodeéih
kolonijalnih sila predstavljale su najfenomenalniji dogadaj kojeg moze osjetiti ljudsko iskustvo.
Ekspanzija Zapadne kulture zahvatila je cijeli svijet. Ono $to se racunalo je ne samo veli¢anje
Zapadne kulture, ve¢ i umanjenje vrijednosti svih nezapadnih kultura. Nezapadni narodi koji
su ¢inili ve¢inu CovjeCanstva podvrgnuti su beskrajnom poniZenju, njihova autonomija je
unistena, njihovi uobi€ajeni nacini Zivota su potkopani, njihovi autoriteti diskreditovani,
predstavljani su kao neko ko ne pripada Zapadnoj kulturi 1 civilizaciji, sve dok ne budu
zahvaceni valom vesternizacije. ,Pojam vesternizacije postao je univezalan; sada se
jednostavno zove modernizacija odvojena od svih historijskih veza sa Zapadnom kulturom. U
tom procesu koncept Zapadne nacionalne drzava presaden je u dijelove svijeta koji su do tada
bili nepoznati sa tim.“ (Van Laue, 1987:276). Dakle, pojam vesternizacije postao je
univerzalan, medutim sada se ¢esto naziva modernizacijom 1 odvojen je od svih historijskih
veza sa Zapadnom kulturom. U ovom procesu, koncept Zapadnih nacionalnih drZzava prenesen
je u dijelove svijeta koji su do tada bili manje upoznati s tim konceptom, kako bi Zapad
,»poklonio* svoje vrijednosti dijelovima svijeta koji nisu upoznati s njima.

Neoimperijalizam se odnosi na moderni oblik imperijalizma koji se pojavio u kasnom
20. stoljecu 1 nastavlja da oblikuje globalnu politicku dinamiku. U ovom dijelu istrazivanja ¢e
se ispitati koncept neoimperijalizma u savremenoj politologiji, crpe¢i uvide iz razli€itih izvora

kako bi se pruzilo sveobuhvatno razumijevanje njegovih karakteristika i implikacija.
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Jedan od klju¢nih aspekata neoimperijalizma u savremenoj politologiji je njegova povezanost
sa globalizacijom. Globalizacija se Cesto posmatra kao novi oblik kapitalisti¢kog razvoja koji
je evoluirao iz imperijalizma i kolonijalizma. Tvrdi se da globalizacija, sa svojim naglaskom
na ekonomski rast, slobodnu trgovinu 1 trziSne mehanizme, sluzi kao ideologija
neoimperijalizma. Ova ideologija promovise ekspanziju globalnog kapitalizma 1 nejednaku
raspodjelu resursa i moéi Sirom svijeta. Stavise, neoimperijalizam u savremenoj politologiji
karakteriSe promjena dinamike mo¢i i sve manja uloga drzave. Kako globalizacija napreduje,
smatra se da drzave imaju manje kontrole nad svojim ekonomijama i da su sve vise pod
utjecajem globalnih trziSnih sila (Purwanto, 2019). Ovdje se ukazuje na povezanost
neoimperijalizma sa globalizacijom kao klju¢nim aspektom. Globalizacija se ¢esto posmatra
kao ideologija neoimperijalizma, promovisuéi ekspanziju globalnog kapitalizma i nejednaku
raspodjelu resursa 1 mo¢i Sirom svijeta. Ovaj fenomen karakteriSe 1 promjena dinamike moc¢i,
sa sve manjom ulogom drzave u ekonomiji i sve ve¢im utjecajem globalnih trzi$nih sila.
Pocetkom 21. stoljec¢a, Robert Kuper, vanjskopoliticki savjetnik britanskog premijera, je
otvoreno pozvao na "novi imperijalizam" koji se dijelio u tri kategorije. ,,Prvi je bio
"dobrovoljni imperijalizam", kojeg su ve¢ sprovodili medu-nacionalna tijela kao §to su MMF i
Svjetska banka. Drugi je bio ,,imperijalizam susjeda®, $to se vidi, na primjeru, u protektoratu
koji UN vrsi nad Bosnom i Kosovo. I tre¢i je imperijalizam ,,Evropskog stila“, koji
podrazumijeva medusobnu saradnju izmedu drzava Evrope* (Bin Yu, 2020:495). Sve navedeno
zapravo prikazuje Zelju za dominacijom Zapada nad drugima kroz razli¢ite modele i oblike, Sto
je na koncu 1 rezultiralo stvaranjem pojma neoimperijalizma.

Osim toga, neoimperijalizam je povezan s uspostavom saglasnosti 1 afirmacijom nejednakih
vrijednosti. Globalizacija ima sposobnost 1 utjecaj na javno mnijenje da prihvati, pa cak i
opravda nejednaku raspodjelu resursa, koristi 1 vrijednosti Sirom svijeta. To se postize razli¢itim
sredstvima, kao $to su kulturna hegemonija i dominacija Zapadnih iskustava 1 perspektiva.
Nadalje, koncept neoimperijalizma u savremenoj politologiji usko je povezan s pitanjima kao
Sto su privatizacija, klimatske promjene i1 nacionalizam. Ovi faktori, doprinose globalnom
stanju nesigurnosti i odrZzavaju neoimperijalizam.

Sve u svemu, neoimperijalizam u savremenoj politologiji je viSestruka pojava koja proizlazi iz
procesa globalizacije i promoviSe ekspanziju globalnog kapitalizma, nejednaku raspodjelu
resursa 1 moci, smanjenu ulogu drzave, potvrdivanje nejednakih vrijednosti i medusobno
povezana pitanja kao Sto su kao $to su privatizacija, klimatske promjene i nacionalizam
(Stewart, 2024). Ukratko, neoimperijalizam u savremenoj politologiji je kompleksan fenomen

proistekao iz globalizacije, promovisuci ideju Sirenja globalnog kapitalizma, nejednakosti u
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raspodjeli resursa 1 mo¢i, i smanjenje uloge drzave.

Projekat globalizacije i njegovo ideolosko opravdanje prethodili su savremenom govoru o
neoimperijalistickoj vanjskoj politici. Richard Haas® argumentirao je u radu pod naslovom
Imperijalna Amerika da Sjedinjene Drzave trebaju prihvatiti svoju ulogu imperijalne sile.
Amerika, tvrdio je Haas, ,,ne samo §to se suocava s strateSkom prilikom da prosiri svoj utjecaj
na globalne dogadaje, ve¢ takoder nosi moralnu odgovornost da "daruje" svijetu svoj model
slobodnog trzista, ljudskih prava i demokratije.” (Haas, 2000:11). Haas u ovom radu prikazuje
moc¢ Sjedinjenih Drzava na globalnom nivou, i da je odluc¢ivanje bez njih skoro nemoguce.

Za razliku od ranijih oblika imperijalizma, neoimperijalizam je obiljezila intenzivna borba za
kolonije 1 teritorije Sirom svijeta, vodena ekonomskim, politickim i ideoloskim motivima.
Vazan segment za ovaj fenomen bila je izgradnja imperijalnih teritorija raznim sredstvima,
ukljucujuéi vojna osvajanja, ekonomsku dominaciju i kulturnu asimilaciju. Jedan od primarnih
generatora neoimperijalizma bila je teznja imperijalistickih sila za ekonomskim interesima.
Kako je industrijalizacija zavladala u Evropi i Sjevernoj Americi, rasla je potraznja za
sirovinama, trzi§tima i moguénostima ulaganja. Na kolonije se gledalo kao na vitalne izvore
ovih resursa, pruzajuci pristup vrijednim robama kao §to su guma, nafta i minerali. Imperijalne
sile su koristile razliCite strategije da osiguraju kontrolu nad ovim resursima, ukljucujuci
uspostavljanje trgovackih monopola, nametanje nejednakih ugovora i upotrebu sile za
suzbijanje lokalnog otpora. Izgradnja kolonijalnih teritorija tako je sluzila ekonomskim
interesima kolonizatora, omoguc¢avaju¢i im da iskoriste resurse koloniziranih regija za vlastitu
korist (Hopkins i Cain, 1993). Pored ekonomskih motiva, politicki faktori su takoder igrali
znacajnu ulogu u pokretanju ekspanzije imperija tokom ere neoimperijalizma. Konkurencija
medu evropskim silama za geopoliticki utjecaj 1 strateSku prednost podstakla je sukobe 1
rivalstva, $to je dovelo do podjele Afrike, Azije i drugih regiona na sfere utjecaja. Izgradnja
kolonijalnih teritorija Cesto je bila pra¢ena nametanjem kolonijalnih uprava i potiskivanjem
autohtonih politickih struktura. Imperijalne sile su nastojale da konsoliduju svoju kontrolu kroz
uspostavljanje kolonijalnih birokratija, pravnih sistema 1 institucija upravljanja, efektivno
transformiSuci kolonizovane teritorije u produZetke svojih drzava. Ovaj proces politicke
izgradnje bio je voden Zeljom da se uspostavi dominacija i zadrzi kontrola nad osvojenim
zemljama. Nadalje, jo$ jedna dimenzija neoimperijalizma bila je kulturna dimenzija, koju
karakterizira vjerovanje u superiornost Zapadne civilizacije 1 takozvanu "civilizatorsku misiju”

kolonizatora. Imperijalne sile opravdavale su svoja osvajanja kao dobronamjeran poduhvat da

3 Richard Haas, specijalni pomo¢nik i ¢lan Vijeéa za nacionalnu sigurnost u mandatu predsjednika Busha starijeg
1 direktor za planiranje politike u State Departmentu za vrijeme drugog Busha.
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se navodno zaostalim i neciviliziranim narodima donese napredak, prosvjetljenje i modernost.
Izgradnja kolonijalnih teritorija je stoga ukljucivala ne samo nametanje politicke i ekonomske
kontrole ve¢ i Sirenje Zapadnih vrijednosti, normi i ideologija. To je Cesto bilo u obliku
misionarskih aktivnosti, obrazovnih inicijativa i programa kulturne asimilacije koji su imali za
cilj brisanje autohtonih identiteta i njihovo zamjenjivanje zapadnjackim nacCinom zivota.
Izgradnja kolonijalnih teritorija je stoga sluzila kao sredstvo kulturne hegemonije, jacajuci
dominaciju Zapadne civilizacije nad koloniziranim drustvima.

Uprkos naporima imperijalnih sila da izgrade kolonijalne teritorije, njihovi projekti su Cesto
nailazili na otpor 1 osporavanje koloniziranih naroda. Autohtono stanovniStvo se cesto
odupiralo kolonijalnoj vlasti raznim sredstvima, ukljucujuci oruzane pobune, politicke pokrete
i pokrete za preporod kulture. Otpor neoimperijalizmu Cesto je bio voden zeljom da se oCuva
nacionalni suverenitet, kulturni identitet i autonomija od strane dominacije. Izgradnja
kolonijalnih teritorija tako je izazvala sukobe i borbe za oslobodenje, dovode¢i u pitanje
hegemoniju imperijalnih sila i na kraju doprinijela raspadanju kolonijalnih carstava u 20.
stoljecu (Said, 1993). U zakljucku, uprkos znacajnim naporima imperijalnih sila da uspostave i
odrzZe kolonijalne teritorije, njthovim projektima su se ¢esto suprotstavljali kolonizirani narodi.
Autohtono stanovniStvo je kroz razlicite oblike otpora, ukljucujuci oruzane pobune, politicke
pokrete i kulturne preporode, branilo svoj nacionalni suverenitet, kulturni identitet i
autonomiju. Ovaj otpor je bio kljucan u izazivanju sukoba 1 pokreta za oslobodenje, koji su na
kraju doveli do slabljenja i raspada kolonijalnih carstava u 20. stoljecu, ¢ime je dovedena u
pitanje hegemonija imperijalnih sila. Zbog toga Zapad je ,,proizveo sliku Arapina kako ga vidi
"napredno" kvazi-zapadnjacko drustvo. U svom otporu stranim kolonizatorima, Palestinac je
bio ili glupi divljak, ili - u moralnom, pa €ak i u egzistencijalnom pogledu - zanemarljiva
veli¢ina.” (Said, 2008:406). Vidimo da je utjecaj Zapadne kulture, naslijeden kroz
kolonijalizam, oblikovao stereotipnu sliku muslimana kao inferiornog ili primitivnog u o€ima
"naprednih" zapadnjackih drustava. U otporu prema stranim kolonizatorima, Palestinci su Cesto
prikazivani ili kao divljaci ili kao zanemarljivi u moralnom 1 egzistencijalnom smislu.

Ova percepcija snazno utje¢e na medunarodne odnose i razumijevanje razlicitih kultura, isti¢u¢i
potrebu za razbijanjem predrasuda i promicanjem autenti¢nih narativa. Cinjenica da je Turska
drzava u kojoj je vrlo rano prodro val neoimperijalizma, pokret nacionalnog usmjerenja
kritikovao je zapadni neoimperijalizam 1 Tursko usvajanje zapadne modernosti kao izvora svoje
ekonomije, te njegovu politicko-vojnu zavisnost 1 sve manje nacionalog suvereniteta.
,Preuredenje privrede i druStva zahtijevalo je odvajanje od struktura mo¢i kojima dominira

Zapad 1 priblizavanje muslimanskim drzavama“ (Atasoy, 2009:106). Kasnije su se javljali
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pokreti i u drugim muslimanskim zemljama, koji su bili protiv nametanja Zapadnih vrijednosti,
pod utjecajem kojih bi autohtono stanovniStvo izgubilo svoj nacionalni i kulturni identitet.

U periodu Osmanskog Carstva, sultan Abdulhamid je bio prvi osmanski sultan koji je postao
svjestan ogromne moc¢i masa, 1 koristio je sva sredstva koja su mu bila na raspolaganju da ih
iskoristi, kontrolise, obuzda ili potisne, kako se Cinilo da slucaj nalaze. Paradoksalno, on je
takoder odigrao klju¢nu ulogu u sprjecavanju muslimanskog bijesa protiv Evrope da krene u
militantnom, destruktivnom smjeru. ,,Abdulhamid se protivio evropskom kolonijalizmu i
neoimperijalizmu 1 svim njegovim oblicima, posebno njegovom retrogradnom gledanju na
muslimane 1 omalovazavanje islama, ali je priznavao materijalna i intelektualna dostignuca
Evrope.“ (Karpat, 2000:182). Pored toga Sto je priznavao dostignu¢a Evrope, pokazao je
poseban interes i paznju za Sjedinjene Drzave te njihov napredak u nauci, prosperitet
stanovni$tva 1 njihov sekularizam, za koji je vjerovao da je slican islamskom svjetonazoru.

U konacnici, neoimperijalizam u savremenom dobu je evoluirao u novi oblik, koji se oslanja na
suptilnije mehanizme utjecaja putem savremenih medija i komunikacijskih kanala. Ovaj oblik
neoimperijalizma nije toliko fizicki invazivan kao Sto su bile kolonijalne ekspanzije proslosti,
ve¢ svoju snagu pokazuje utjecajem na promjenu kulturnog, nacionalnog i psiholoskog
identiteta u cilju ocuvanja ili jaanja moc¢i. Pod izgovorom promocije modernosti i
savremenosti, imperijalisticke sile ¢esto promovisu svoje interese i vrijednosti putem globalnih

medija, popularne kulture, tehnoloskih platformi i obrazovnih programa.

2.2. Percepcija islama u euroatlanskom svijetu

Ukoliko se govori o Evropi, treba naglasiti da je ta Evropa imala mnogo varijacija. Neke
od njih su: Evropa koja je nastala od renesanse 1 reformatorskog pokreta, Evropa
prosvjetiteljstva, te imperijalisti¢ka Evropa poslije 1850. godine. Bitna ¢injenica da je unutar
svake od ovih Evropa bilo urezano vise krugova, odnosno razli¢itih uglova gledanja: politicara,
vjernika, trgovaca, slobodnih intelektualaca, kolonizatora itd (Dzait, 1989). Dakle, Evropa se
kroz historijju razvijala u razliCitim pravcima, od renesanse 1 reformacije, preko
prosvjetiteljstva, do imperijalisti¢ke ere nakon 1850. godine. Kako se Evropa mijenjala, tako se
1 evropska percepcija prema drugima mijenjala. ,,Na politi€kom nivou, islam je poistovjecivan
sa Osmanskim Carstvom. Arapin nestaje sa evropskog horizonta, ali se na njemu sada

pojavljuje turski islam.” (Dzait, 1989:23). Ovdje se aludira na to da su Emevije* iz Spanije

4 Emevijska dinastija (661. - 750.) je bila prva dinastija poslije ¢etvorice halifa, a njen prvi predstavnik Muavija je
uveo pravo na prijesto putem nasljedstva (dinastijom) a ne putem izbora (Surom).
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protjerane 1492. godine. ,,Te godine je posljednja od teritorija koju je Abdurahman I poslije
svog veliCanstvenog spasavanja od Emevija u Siriji osvojio svojim macem sada je pala u ruke
nevjernika.“ (Clot, 2012:256), gdje se misli na pad posljednje provincije u Spaniji koja je veé
tada bila cijela podijeljena, a upravo u tom periodu Osmansko Carstvo se Sirilo Evropom.

Sto se ti¢e intelektualnog gledanja na islam, , Istok i islamski duh, znatno se obogatilo,
iznijansiralo, postalo je direktnije i jasnije” (Dzait, 1989:23). Pojam Istoka, u stvari tursko-
perzijski pojam, izgledao je kao civilizacijski pojam. Predstava ovog Istoka i islama, oscilirala
je u ocima Evropljana, te je nekada to bio ¢udesni 1 sjajni Istok, zatim Istok barbarina, grubog
1 zestokog, a sve je to dopunjavano vizijom fanati¢nog, agresivnog, prostog i elementarnog
islama

U periodu renesanse i prosvjetiteljstva Evropa je, 1 u fizickom i u imaginarnom smislu, izasla
izvan tradicionalnih granica i1 otvorila se prema novim horizontima. Razvijao se veliki
animozitet prema Katolickoj crkvi, a otvarala su se vrata paganskoj grckoj misli od strane
velikog dijela Evrope. S druge strane to je probudilo interes da se islam analizira na mnogo
savjesniji i nepristrasniji nacin od strane evropskih sekularnih mislioca.

Jedan od primjera toga je 1 Voltaire, francuski mislilac koji je smatrao da sa jacanjem sekularne
misli, antiislamska retorika izgubit ¢e svoju vjersku sustinu i poprimit ¢e potpuno racionalisti¢ki
1 pozitivisticki karakter. Takoder, jos jedan radikal koji je govorio o islamu i muslimanima u
ovom periodu bio je poznati Spanski kardinal Ivan od Segovie koji je ,shvativ§i da se
muslimanski svijet 1 islam ne mogu pobijediti vojnim putem i politickim manevrima, razvio
novu strategiju i, predlozio je da se is/lam eliminiSe teoloskim argumentima.* (Kalin, 2019:292).
Pri tome poduhvatu iznosio je mnoge pogrdnosti na racun islama 1 muslimana govoreci da je
rat 1 prolijevanje krvi sastavni dio islama, a da je to suprotno sustini krS¢anstva. Iznosio je
tvrdnje da je ,nemoguce jednog Turcina tj. izopaCenika ubijedimo naSim djelima, odnosno
macem ili vatrom jer je to ,,islamsko oruzje®, ve¢ jedini put jesu strpljenje i molitva.* (Kalin,
2019:292).

Naravno, ove tvrdnje nemaju nikakvo uporiste, jer upravo islam u svojoj sustini promovira mir
1 nenasilje, Sto se 1 pokazalo istinitim kada je Kur'an preveden prvi put na latinski i Spanski
jezik, 1 kada su nemuslimani imali uvid u izu€avanje islama. lako je ovaj Spanski kardinal Zelio
da se Kur'an prevede na Spanski i latinski jezik, njegova iskrena namjera bila je da dokaze da
Kur'an nije bozanska knjiga, objavljena boZanskim nadahnu¢em. Medutim, ni u tome nije uspio
jer se veliki broj Evropljana uvjerio da su is/lam 1 Kur'an upravo bozansko nadahnuce, te je
nemoguce da covjek bude tvorac istoga.

U periodu vrhunca osmansko-evropskog susreta, nastavljeno je kritiziranje islama 1 svega
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islamskog. Pored politickog miljea, kritiziranje je nastavljeno i u filozofskom svijetu. Vladala
je sli¢na percepcija, islam je smatran naopakim, a hazreti Muhammed a.s. je predstavljan kao
lazni poslanik. Najveci zagovornik koji je zastupao ovakvo misljenje bio je vodeéi matematicar
1 mislilac Blaise Pascal. ,,Nakon $to ponavlja tvrdnju da je Muhammed a.s. lazni poslanik,
Pascal kaze da je hazreti Isa govorio bozanskim autoritetom, da je prikazivao cuda (mudzize),
da je njegov dolazak ranije najavljen, da je ono Sto je on uradio nadcovjecCanskog i
nadvremenskog karaktera. Prema njegovom misljenju Poslanik Muhammed a.s. nije
posjedovao nista od ovoga* (Kalin, 2019:295 1 296). Ovime je on zapravo nastojao prikazati
hazreti Muhammeda a.s. kao predstavnika islama nemo¢nim, a hazreti Isa-a a.s. (Isusa) kao
predstavnika kr$¢anstva jakim i mo¢nim autoritetom.

Ukoliko se vratimo na misljenje Voltaira, mozemo uvidjeti da i on u pocetku zastupa misljenje
da je islam kao religija retrogradna. Njegov stav najbolje se moze vidjeti u djelu Muhammed i
Fanatizam, gdje govori o islamu podcjenjivacki i neprijateljski. Njegovo kasnije razmisljanje
dosta se razlikuje od onog prvog, gdje sada Voltaire govori da je islam za razliku od kr§¢anstva
tolerantna religija. Jo$ jedna licnost koja se istice u 19. stoljecu jeste i francuski mislilac,
historicar, politi¢ar i orijentalist Volney. U djelima Volney-a pojavljuje se ideja da se zaostalost
islamskog druStva moze objasniti samo slabljenjem njegove uprave, odnosno njegovih
politickih institucija. Smatrao je da je islam kao religija netolerantna, da promovira nasilje i
ubijanje. Njegovi stavovi su ipak ostali isti i nepromjenjeni za razliku od Voltaira.

U slucaju Njemacke 1 njenih mislilaca stav se zasnivao na nemijeSanju u tude poslove. Istina,
imali su saveze sa Turskom, ali nije bilo znacajnijih odnosa. ,,U slu¢aju Njemacke nema niceg
bliskog, ali ni neprijateljskog; samo naklonost 1 pozitivna predrasuda® (Dzait, 1989:77).
Njemacka nije napadala islam nikada u proslosti, nije kolonizirala arapske ili muslimanske
drzave, bila je neprijatelj njihovih neprijatelja, 1 kona¢no bila je saveznik Turske koja je bila
predstavnik islamskog svijeta. Dvojica istaknutih njemackih mislilaca jesu Hegel 1 Oswald
Spengler. Njihovo videnje je bilo sveobuhvatno, duboko 1 istinito, 1 prevazilazi sve predrasude
koje je Evropa imala o islamu do tada. Govorili su pozitivno o islamu 1 Poslaniku a.s., istina
nisu mnogo pisali o islamu, nekoliko radova na nekoliko stranica, gdje je misljenje bilo
pozitivno (DzZait 1989). Dakle, ovdje se mozZe uociti znacajna razlika videnja islama iz ugla
njemackih i francuskih mislilaca. Tako je njemacko videnje bilo realno i bez predrasuda, dok
je francusko gledanje na is/lam uvijek bilo skepti¢no.

U nastavku, odnosno u 20. stoljecu isti¢u se dvije Njemice Annemarie Schimmel 1 Katharina
Mommsen koje su govorile i pisale o is/lamu. One su privukle iznimno Siroku intelektualnu i

kritiénu pozornost na svoje studije i djela o islamu. ,Njihova predstavljanja mnogolikih
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svjetova islama, rekli bismo mnogih univerzuma islama, 1 njihovih oc¢itovanja u naukama,
kulturi 1 civilizaciji dobar su primjer autenti¢ne i ozbiljne recepcije islama na Zapadu u 20.
stoljecu.* (Kari¢, 2015: 141 i 142). Profesor Kari¢ ovdje naglasava vaznost 1 autoritet ove dvije
autorice koje su mnogo doprinijele Sirenju pozitivne slike islama na Zapadu u 20. stolje¢u. Jos
jedno veliko ime koje se dovodi u kontekst sa islamom jeste 1 Johann Wolfgang von Goethe, o
kojem je upravo Katharina Mommsen napisala svoje djelo Goethe i islam.

On je o islamu iznosio izuzetno pozitivne stavove, pisao hvalospjeve o islamu, divio se
islamskim umnicima i duhovnicima (Kari¢, 2015). Goethe je jedan pozitivan primjer znacajnog
mislioca koji je imao jako pozitivno misljenje o islamu, 1 svemu §to islam promovira.

Pocetak 21. stoljeca obiljezio je dogadaj koji je u velikoj mjeri promijenio percepciju Zapadnog
svijeta prema is/amu 1 muslimanima, a to je zasigurno 11. septembar 2001. godine. Odnosi koji
su do tada bilo promjenjivi, od medusobnog postivanja do zahladnjenja, pa do ponovnog
priblizavanja, definitivno su doZivjeli svoj krah. Tada$nji predsjednik Sjedinjenih Drzava Bush,
rekao je da teroristi namjeravaju unistiti demokratiju i slobodu, i da se ove vrijednosti moraju
braniti krvlju ne biraju¢i sredstva. Ovakav isti narativ pozivanja u krvave pohode desio se i
1930-ih godina pozivajuéi u borbu protiv nacizma, te 1950-ih godina pozivajuci u borbu protiv
komunizma. ,,Tog dana, 11 septembra 2001, dvije svjetske historije udrobile su se zajedno, a iz
toga je proizasla jedna sigurna stvar: Fukuyama je pogrijesio, Historija nije zavrSena“ (Ansary,
2020:442).

Ovdje autor naglaSava Cinjenicu da ovaj datum predstavlja jednu prekretnicu u historiji odnosa
izmedu Istoka 1 Zapada, te da nakon ovoga datuma odnosi nikada nisu bili isti. Do kraja ljeta
2006. godine, javnost se okrenula protiv Republikanske stranke i predsjednika Busha. Potrebno
je bilo pridobiti mase, dobiti naklonost biraca koji su bili ogorceni politikom Busha, te je tada
oc¢ajni Bush poceo definirati neprijatelja nazvavsi ga islamskim fasizmom. Ovaj potez svejedno
nije oduSevio americke biraCe, a izazvao je velike proteste na Bliskom istoku. ,,U
predsjednic¢koj kampanji 2007-2008, islamofobija je postalo vazno pitanje kampanje pa su tako
kandidati poput Rudija Giulianija 1 Mikea Huckabeeja redovno davali uvredljive izjave o islamu
1 muslimanima.* (Alibasi¢ 1 Jusi¢, 2014:307). Naime, ovo im nije donijelo mnogo dobroga, jer
su ovakve izjave doprinijele jo§ ve¢em jazu stanovniStva u Sjedinjenim Drzavama, gdje su na

koncu i izgubili izbore.

Za Obamu su potajno govorili da je musliman, i nakon njegove pobjede pred njim i njegovom
administracijom bio je ozbiljan posao, otkloniti tu ozbiljnu smetnju vanjskopolitickih odnosa

Sjedinjenih Drzava sa drzava koje pripadaju muslimanskom svijetu (Cole, 2014). Dakle, trebalo
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je otkloniti stereotipe koji su tada preovladali i pokuSati ostvariti dijalog sa muslimanskim
svijetom koji je samo nekoliko godina prije u potpunosti razoren.

Studije prikazivanja muslimana u Zapadnoj literaturi takoder suptilno ukazuju na istrazivanje
nereprezentativnosti. U tiSini Zapadnog diskursa o islamu i1 Bliskom istoku lezi slozena
povezanost s pojmovima kao Sto su islam 1 Arapi, a ta veza postaje sve ociglednija. Naucnici
koji su istrazivali ova pitanja to su ¢inili gotovo potpuno tajno, pokusavajuéi na razli¢ite nacine
izvudi nesto iz nicega, kreiraju¢i duboke zakljucke i oblikujuci snazne sile koje ¢e filtrirati sve
Sto dode do Zapadnih citatelja, u obliku medija, na papiru ili na ekranu.

»Muslimanski pjesnici, turski komunisti, islamske feministkinje, arapski kr§¢ani, palestinski
sekularisti, sirijski katolici...cijeli niz problemati¢nih fenomena moraju nuzno nestati sa
vodec¢ih medijskih verzija o muslimanskom svijetu kako bi Zapad mogao razumjeti taj svijet.
Goethe je ovo radio prije skoro 200 godina, ¢itaju¢i osmansku poeziju i misao 1 istovremeno
stvaraju¢i Turke u svojoj poeziji koji su bili neSto viSe od krvolo¢nih Zivotinja® (Almond,
2011:16). Dakle, potrebno je dublje razumijevanje problematike, kako su bi se stvorila realna
slika stvarnosti, i to je potrebno raditi na suptilan na¢in kako se nijedna strana ne bi uvrijedila.
Nema racionalnog objaSnjenja koje bi moglo uvjeriti lidere Zapada da dodavanje pridjeva
"islamski" uz rije€ ,,terorizam* nije samo neprecizno i neistinito, ve¢ da takav pristup takoder
Steti polozZaju muslimana na Zapadu i odnosa izmedu Zapada i muslimanskog svijeta, barem u
skorijoj budu¢nosti. ,.Sta, uostalom, znaci medijska dreka zvana ,,islamski terorizam*? I ko je,
Sto bi uciteljica kazala, subjekt radnje koji se tu podrazumijeva? Jesu li subjekt radnje milijarda
1 tri stotine miliona muslimana, koliko ih danas ima u svijetu? Treba li Zapadu danas takva
opca, ali lazna slika islamskog svijeta?* (Kari¢, 2009: 144). Treba naglasiti da je ovakva
predstava islama 1 muslimana jedan od alata Zapada, kojim se nastoji ukaljati slika is/lama na
globalnom nivou. Antropolog Richard W. Veekes u svojoj knjizi Muslimanski narodi ukazuje
na to da se bijeda i siromastvo medu muslimanskim narodima proteze od Atlantskog do Tihog
oceana. Ovo siromastvo postoji pod razli¢itim vladama 1 podrZava ih manje ili viSe. Neki su
muslimani za monarhije, neki za socijalizam ili komunizam, neki podrZzavaju vojne buntove,
dok su drugi za kapitalizam ili islamsku republiku. Mnogi podrZavaju viSestranacki sustav. Neki
muslimani su sekularisti, dok drugi slijede razlicite islamske doktrine poput §ijizma, sunizma
ili sufizma. Takoder, muslimansko stanovniStvo dolazi u razli¢itim rasama i etnickim
skupinama. Kada se stvari ovako raS¢lanjuju, jasno je da ne postoji homogeni islamski svijet,
ve¢ je on raznolik poput svakog drugog ljudskog drustva (Kari¢, 2009). lako Zapadna
percepcija moZe sadrZavati neke elemente istine, Cesto je nepravedna generalizacija. Kada se ta

percepcija stalno isti¢e 1 Siri putem medija ili politi¢kih lidera, pretvara se u stereotipe i
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predrasude. To moZe potaknuti rasizam i neprijateljska osje¢anja prema svim osobama koje
pripadaju muslimanskom svijetu, bez obzira na njihovu individualnu situaciju.

Jasno definiran koncept muslimanskog svijeta zapravo ne postoji. PokuSaji da se to definira
cesto zavrSe u op¢im zaklju¢cima, ignoriraju¢i bogatstvo razli¢itosti, suprotnosti i unutarnjih
sukoba unutar muslimanskih zajednica. lako se ¢ini da su odnosi izmedu muslimana 1 Zapada
na putu sukoba, §to potvrduju nedavna nasilja i ratovi, situacija je zapravo mnogo slozenija.
Trgovinski odnosi izmedu zemalja muslimanskog svijeta i Evrope te Sjedinjenih Americkih
Drzava i dalje su jaki. Cak ni konzervativne muslimanske drzave poput Saudijske Arabije, koje
primjenjuju vjerski zakon, ne vide nista loSe u investiranju na Zapadu, saradnji sa zapadnim
zemljama 1 ¢ak pozivima za prisustvo americkih vojnika. To ukazuje na to da odnosi izmedu
Zapada i muslimanskog svijeta nisu uglavnom odredeni religijom ili ideologijom, ve¢ vlastitim
ekonomskim interesima.

Kolonizacija i naknadne politicke aktivnosti u islamskim zemljama, koje su se protezale kroz
razli¢ite oblike ,zaStite“ unazad 150 do 175 godina, izazvale su znaCajne promjene.
,»avezni$tvo znacajnog broja muslimanskih vladara sa Zapadom i postepeno uvodenje jednog
stranog 1 pozapadnjacenog pravnog sistema dovelo je do Siroke modifikacije referentnog okvira
unutar samih islamskih dru§tava. To nije, niti ¢e ikada biti, jedinstven 1 zatvoren Svijet ‘o¢iS¢en’
od ‘stranih’ utjecaja.“ (Alibasi¢ i Jusi¢, 2015:287). Ekonomski i politi¢ki prioriteti prisilili su
milione ljudi da napuste svoje domove u potrazi za poslom ili sigurnos$¢u na Zapadu. Ovaj
migracijski proces doveo je do njihovog integriranja u zapadnjacka drustva, koja se isticu po
svojoj raznolikosti 1 multireligijskoj te multikulturalnoj dimenziji. lako muslimani predstavljaju
manjinu na Zapadu, djeca druge 1 narednih generacija osjecaju se kao da pripadaju tom prostoru.
S druge strane, Zapad je postao svjestan da znacajan dio njegovog stanovniStva danas kombinira
evropski 1 muslimanski identitet.

Danasnji zivot savremenog ¢ovjeka obuhvata niz raznolikosti, kompleksnosti 1 mijeSanja, §to
se ne moze pojednostaviti u dvopolarni pogled, koji je 1 redukcionistic¢ki 1 prejednostavan.
Danas nije dovoljno ni relevantno koncentrirati se isklju¢ivo na pitanja vlasti, primjene zakona
ili vlasni$tva nad zemljom, jer je stanje svijeta takvo da otezava sveobuhvatno bavljenje ovim
pitanjima, kako u muslimanskim zemljama, tako i na Zapadu. Proces internacionalizacije i
globalizacije vraca Covjeka u proslost (Ramadan, 2015). Klju¢na dilema savremenog svijeta
lezi u osjecaju opsade koji obuzima sve: Sjedinjene Americke Drzave, cijeli Zapad, Jevreje,
muslimane... Muslimani su ti koji imaju najviSe objektivnih razloga za osjecaj straha. U takvoj
situaciji Nijemci i drugi na Zapadu postavljaju ‘optereéeno pitanje’: ,,Sta oni (muslimani) ho¢e

ovdje? Potrebno je mnogo energije, umijeca i znanja da se sumnji¢ave zapadnjake razuvjeri u
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zadnje namjere muslimana.” (Alibasi¢, 2004:132). PonaSanje nekih muslimana danas ne
doprinosi poboljsanju odnosa dvije suprostavljene strane . Jedan od mogucih koraka prema
rjesenju bio bi da se muslimani odreknu svih kontroverznih kulturnih obic¢aja. Medutim, to nije
dovoljno ni za prihvacanje ni za uspjeh uopce. Potrebne su temeljite promjene, posebno u
odnosu prema svojoj religiji. Ono Sto je Zapad mnogo puta Cinio kroz historiju, bilo je
posmatranje islama kroz jednu drzavu ili jednu osobu. Cesto se ¢uje jednostavna percepcija
islama i muslimanskog svijeta kao homogenog entiteta, pretpostavka da svi unutar njega dijele
iste vjerske, emocionalne, intelektualne 1 aktivne stavove. Kada govorimo o "predstavniku
velike duhovne 1 eticke religije", Cesto se to povezuje s slikom koja je oblikovana kroz prizmu
Irana i njihovog lidera. No, Iran, iako vazan, nije bio jedini glas islama. Bitno je razumjeti da u
islamu ne postoji jedna autoritativna figura poput pape u katolicanstvu. Fokusiranje na jednu
osobu kao predstavnika islama znac¢i zanemarivanje raznolikosti unutar muslimanskog svijeta.
Mnoge zemlje 1 muslimani nisu slijedili vodstvo lidera Irana. ,Stvaranje predstave o
imaginarnom monolitnom islamu dovodi do vjerskog redukcionizma koji politicke sukobe u
Sudanu, Libanu, na Kosovu u Jugoslaviji i AzerbejdZzanu razmatra prvenstveno koristeci
religijske pojmove kao Sto je, na primjer, pojam "islamsko-krS¢anski sukobi." (Esposito,
2001:293). Medutim, treba imati u vidu da su sukobi ¢esto viSe povezani s politickim pitanjima
poput etnickog nacionalizma, trazenja autonomije ili neovisnosti te drustveno-ekonomskih
faktora, nego s religijskim uvjerenjima. U tradicionalnim dru$tvima, muslimani i islam, te
¢lanovi drugih nezapadnih kultura smatrani su kulturno razli¢itima, ali su bili videni kao
ravnopravni. Medutim, u razdoblju evropskih geografskih otkri¢a i kolonizacije, doslo je do
promjene u nac¢inu na koji su nezapadnjaci bili percipirani. Evropski kolonizatori poceli su ih
smatrati kao djecu, plemenite divljake, domorodce, primitivne narode, necivilizirane i
neobrazovane, i smatrali su da is/lam 1 muslimani ne pripadaju Zapadu. Takav odnos je trajao
godinama poslije, a osjetan je i danas u nekoj mjeri, kroz razli€ite pristupe i mehanizme
(Kulenovi¢, 2008). U zakljucku, tradicionalna druStva su muslimane 1 pripadnike drugih
nezapadnih kultura smatrala kulturno razli¢itim, ali ravnopravnim. Medutim, sa evropskim
geografskim otkri¢ima 1 kolonizacijom, percepcija nezapadnjaka se promijenila. Evropski
kolonizatori su ih poceli posmatrati kao primitivne i necivilizovane, te su is/lam i1 muslimane
iskljucili iz Zapadne sfere. ,,U danasnjem ozracju vrlo je lako pasti u zamku i odrediti islam kao
agresivnu stranu, prikladno zaboravljaju¢i da su u proSlosti judaizam i kr§¢anstvo pod istom
izlikom bili odgovorni za isto toliko, ako ne 1 vise nasilja 1 krvoproli¢a.” (Jordan, 2008:3).
Naime, stalno naglaSavanje islama kao agresivnog elementa bez opravdanog razloga i bez

valjane argumentacije, doprinosi pogor$anju odnosa muslimana sa pripadnicima drugih religija.
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3. Kolonijalna politika i islamski svijet

Kolonijalna politika imala je snazan utjecaj na islamski svijet tokom perioda evropskog
imperijalizma. Historijski gledano, islamski svijet je obuhvatao ogromnu teritoriju koja se
protezala od sjeverne Afrike do jugoistocne Azije, s razli¢itim kulturama, jezicima i oblicima
upravljanja. Tokom ere kolonijalizma, evropske sile su nastojale da proSire svoj utjecaj i
kontrolu nad ovim teritorijama, ¢esto opravdavajuci svoje postupke kroz prizmu ekonomskih
prilika, civilizacijskih misija i kolonijalnih obaveza. Oni su na islamski svijet gledali kao na
izvor vrijednih resursa, trziSta za njihovu robu i strateskog geopolitiCkog pozicioniranja.
Evropske sile, prvenstveno Velika Britanija i Francuska, koristile su razlicite strategije kako bi
uspostavile svoju dominaciju u islamskom svijetu. Koristili su vojnu silu, nametali kolonijalnu
administraciju 1 provodili politiku koja je pogodovala njihovim ekonomskim interesima. U
srediStu kolonijalne politike u islamskom svijetu bile su suprotstavljene ideje "kolonijalne
obaveze" 1 "civilizacijske misije". Ovi koncepti su oblikovali politike i akcije evropskih sila
prema islamskim druStvima. Koncept "kolonijalne obaveze" posmatrao je kolonizaciju
islamskog svijeta viSe u materijalnom smislu ekonomskih koristi, nego u kulturnim terminima,
kao §to je ideja civilizacijske misije. Evropske sile su svoju kolonizaciju islamskog svijeta
vidjele kao sredstvo za izvlaCenje resursa, uspostavljanje trgovinskih mreza i stvaranje

ekonomskog prosperiteta.

3.1. Kolonizacija islamskih zemalja kao prvobitno politicko iskustvo

Ukoliko bi se govorilo o politickom upoznavanju islama 1 zapadnog svijeta, onda se kao
pocetak toga mozZe uzeti 711. godina i ulazak muslimana na teritorij Iberijskog poluotoka,
odnosno danasnje Spanije. ,,Kako ne bi privukao paznju zapadnogotskih strazara, u noéi su
dosli na jedno mjesto po imenu Mons Calde koje je kasnije nazvano DZebel el-Tarik (Gibraltar).
Ovaj znadajni dogadaj desio se 711. godine.* (Clot, 2012:23). Muslimanska uprava u Spaniji
koja je pocela 711. godine, trajala je sve do 1492. godine, odnosno do pada posljednje
muslimanske provincije u Granadi. To je oznacilo definitivni kraj politickog vodstva
muslimana u Spaniji, ali i drugim dijelovima Evrope gdje su muslimani predstavljali zna¢ajan
politicki 1 druStveni faktor.

Uslijedila je ubrzana erozija 1 unutarnja podjela muslimanske zajednice, §to je na koncu i1
rezultiralo prestankom politickog upravljanja u Spaniji. ,,25 novembra bit ée potpisana

kapitulacija Granade. U pratnji od pedeset jahaca Boabdil napusta grad 2. januara 1492.
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Ferdinandu je predao kljuceve, a grofu Tendillu, budu¢em guverneru grada, svoj zig.“ (Clot,
2012:256). Kapitulacijom Granade, krenuo je mucan period za muslimane na ovom podrucju.
Iako su im bila obe¢ana sva prava, na koncu su im ostavljene tri opcije: da prime krs¢anstvo,
da budu ubijeni ili da budu protjerani. Ovi dogadaji su zapravo uvod svega Sto ¢e se desavati u
narednom periodu i godinama koje ¢e uslijediti. Oko 1600. godine u Evropi stvaraju se prve
velike korporacije, a to su: engleska, holandska i francuska ,,Isto¢noindijska kompanija®. Svaka
od ovih nacionalnih korporacija osnovane su s ciljem ostvarenja profita trgovinom u Isto¢noj
Aziji 1 bogacenje njenih dionicara. ,,Svaku kompaniju unajmile su njihove nacionalne vlade i
svaka je dobila nacionalni monopol za poslovanje na islamskom istoku. Dakle, pravi igraci koji
su manevrisali 1 spletkarili po Perziji, Indiji 1 Jugoistocnoj Aziji bile su ove korporacije.*
(Ansary, 2020:301). Ovi dogadaji predstavljaju jednu vrstu uvoda u kolonijalizam. Drzave koje
su davale velika ovlastenja i moguénosti ovim kompanijama, sve viSe su gubile svoju
samostalnost, a s druge strane bile su pod snaznim utjecajem kompanija i drzava iz kojih
kompanije dolaze. Ovo je jedan od modaliteta kojim su drzave Evrope nastojale Siriti svoje
politicke ideje koje su na pocetku bile slabijeg intenziteta, da bi kasnije bile sve agresivnije.
,Bvropske politicke ideje 1 ustanove prodirale su u muslimanski svijet na dva nacina: putem
liberalne reforme samostalnih muslimanskih drzava 1 putem akata kolonijalne vlasti.* (Karci¢,
1990:45). Put Sirenja evropskih politi¢kih ideja nije bio jednostavan, i toga su bili svjesni lideri
zemalja Zapada. Potrebno je bilo poduzeti niz koraka, krenuvsi od obrazovanja gdje ogromna
zasluga pripada obrazovnim ustanovama koje su sagradene u muslimanskim drzava po uzoru
na one sa Zapada. Nadalje, spomenute kompanije koje su na pocetku bile korporacije sa
ogranicenom odgovorno$¢u, postale su jako bitan politicki faktor u drzavama u kojima se
nalaze, jer su drZzave Zapada preko kompanija uzimale dio po dio suvereniteta drzave. Takoder,
kompanije su odmah na pocetku izgradile prijateljski odnos sa lokalnim vlastima koji im je bio
potreban da bi proSirile svoj utjecaj.

U periodu 16. 1 17. stolje¢a, Spanski 1 portugalski kraljevi nastavili su krizarske ratove protiv
muslimana u sjevernoj Africi koji su krenuli mnogo godina ranije. Ovaj duh krizarskog pohoda
prosirio se na jugoistocnu Aziju osvajanjem lokalnih muslimanskih drZzava, podsti¢u¢i trajni
negativan (iako ne nuzno neprijateljski) pogled na krS¢ane i krS¢anstvo medu malajskim
muslimanima. Sli¢no, IndoneZani su razvili negativna osje¢anja prema Holandanima nakon
njihove okupacije Jave 1 Sumatre 1667. godine. Potlaceno muslimansko stanovnistvo gledalo
je na tekuca kolonijalna osvajanja muslimanskih teritorija kao na produzetak krizarskih ratova,
uprkos tome S$to su kolonijalne sile prvenstveno bile vodene ekonomskim i politickim

motivima. Lokalni muslimani u Indiji nazivali su Britance, koji su postepeno preuzeli kontrolu
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nad Indijom u 18. 1 19. stoljecu, "farangi", to je urdu izraz za "Franke". U meduvremenu, ruska
ekspanzija oko Crnog mora i Kavkaza sluzbeno je opravdana kao otvaranje puta do Istanbula s
ciljem ozivljavanja pravoslavnog Bizantijskog carstva (Hippler, 2008). Sve ovo negativno je
utjecalo na lokalno stanovniStvo koje je bilo protiv nametanja kolonijalnih uprava.

Inspirisan historijom, grcki kralj Konstantin pokusSao je da okupira zapadnu Anadoliju 1922.
godine, iskrcavsi se na isto mjesto gdje se iskrcao kralj Ricard Lavljeg Srca tokom trec¢eg
krizarskog rata 1190. godine. Britanska okupacija Palestine nakon poraza Osmanlija u Prvom
svjetskom ratu takoder je doprinijela negativnoj percepciji Zapada na Bliskom istoku. Zbog
toga, vecinski dio stanovniStva nikada nije prihvatio ovu situaciju i sirijski kongres 1920.
godine je odluéno odbacio Balfourovu® deklaraciju koja je donesena 1917. godine putem koje
se stvara zidovska drzava na teritoriji Palestine. Nakon toga, izabran je Faysal I za kralja
ujedinjene Sirije koja je ukljucivala i Palestinu. Ta inicijativa je zaustavljena kada su u San
Remu na konferenciji iste godine, pobjednicki saveznici podijelili okupirane osmanske
teritorije kao kvazikolonijalne mandate, uz forsiranje kralja Faysala da prepusti Siriju
Francuzima. I bas te godine deSavaju se palestinski nemiri protiv jevrejskih doseljenika na
razoCaranje Arapa zbog njihovog neuspjeha da ostvare nezavisnost (Goody, 2004). Ovi
dogadaji su joS jednom pokazali slabost muslimana i nejedinstvo koje vladalo medu njima, i
ovim je nagovjesteno da ¢e naredne godine za muslimane i islam biti jos tezi. ,,Balfour je
takoder tvrdio da se nece nista uraditi $to bi i$lo naustrb gradanskih i vjerskih prava postojecih
nejevrejskih zajednica u Palestini, ali kako Britanija planira da pomiri jevrejski i arapski
nacionalizam na istoj teritoriji, James Balfour nije rekao* (Ansary, 2020:381). Ova izjava Ce se
kasnije ispostaviti kao lazna, jer ne da nije pomirio arapski i jevrejski nacionalizam, naprotiv
netrpeljivosti su postale joS jace 1 intenzivnije 1 nikada se nisu smirile. lako su u periodu od
1500. do 1850. godine Evropljani oplovili ve¢i dio svijeta 1 kolonizirali skoro sve, muslimanski
svijet im je na pocetku bio teZak zadatak. Medutim, ve¢ ranije spomenute korporacije su imale
sve vise utjecaja, te je tako pocela i kolonizacija 1 Istoka. ,,Britanija je donijela ukaz da kad god
indijski vladar umre bez muskog nasljednika, britanska kruna nasljeduje njegovu teritoriju‘
(Ansary, 2020: 304). Indija je ve¢ pocela padati pod snazan utjecaj Britanije, i gubiti svoj
suverenitet, a period koji ¢e uslijediti naziva se periodom Britanske Indije. U drugim zemljama
situacija nije bila niSta bolja. Naredna destinacija koju je trebalo kolonizirati bio je Egipat, oko

kojeg su se borili Francuska i Britanija. U ovom poduhvatu kao pobjednik izlazi Francuska,

5 James Balfour, takoder poznat kao Lord Balfour, bio je britanski drzavnik i konzervativni politi¢ar koji je bio
premijer Ujedinjenog Kraljevstva od 1902. do 1905. Kao ministar vanjskih poslova u ministarstvu Lloyd Georgea,
izdao je Balfourovu deklaraciju iz 1917. u ime kabineta, koja je podrzavala "dom za jevrejski narod" u Palestini.
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gdje je Napoleon porazio Arape i1 preuzeo vodstvo nad ovom drzavom. ,,Napoleon je u Egiptu
dokazao kako se Arapi mogu brzo poraziti, pa je tako 1830. godine, Francuska okupirala Alzir.*
(Ansary, 2020:316). Dakle, nakon preuzimanja vlasti u Egiptu, Francuzi se nisu namjeravali
zaustaviti, ve¢ im je naredna destinacija bila Alzir, kojeg su brzo 1 efikasno kolonizirali. ,,Do

0« (Ansary:

1850. godine, Evropljani su kontrolirali svaki dio svijeta koji se zvao dar el-islam
2020:318). Dakle, Evropljani su pokorili islamski svijet, zivjeli su u muslimanskim drzavama
kao visa klasa, dok je lokalno stanovniStvo bilo potlaceno, vladali su Evropljani ili su oni
odlucivali ko ¢e vladati, kontrolirali su sve resurse, diktirali su politiku, i na kraju ogranicavali
su svakodnevni zivot lokalnog stanovnistva. ,,Psiholoski efekat kolonijalnih osvajanja je bio
veliki - uzdrmala se vjera u tradicionalne ustanove i1 poredak stvari za koji se smatralo da je
najbolji od svih moguéih poredaka. Zapocelo je duboko preispitivanje." (Karci¢, 1990:30).
Psiholoski utjecaj kolonijalnih osvajanja bio je dubok, poljuljajuéi vjeru u tradicionalne
institucije 1 uspostavljeni poredak. Ovaj preokret je potaknuo duboko i kriticko preispitivanje
vjerovanja i drusStvenih struktura. Kako je dominacija kolonijalnih sila dovela u pitanje
postojeée nacine zivota, to je dovelo do trajnog osjecaja skepticizma i potrebe za kulturnom i
politickom introspekcijom medu koloniziranim stanovni$tvom. Ovaj period je oznacio pocetak
znacajne transformacije u kolektivnom nacinu razmisljanja, postavljajuci teren za buduce
pokrete ka nezavisnosti i samoopredjeljenju. Muslimani su bili podijeljeni i pot¢injeni pod
burzoaskim kolonijalizmom, a nakon ruske Oktobarske revolucije i oni su pali pod vlast
komunizma. Bila je potrebna akcija. "Muslimanska bra¢a"” nisu vidjeli nacionalne drzave kao
rjeSenje za muslimane. Oni su vjerovali da odgovor leZi u moralno vodenom islamskom
preporodu, tvrdeci da ¢e, kada se ovaj preporod postigne, prirodno slijediti drugi ciljevi. Otuda
1 njihov slogan: "Islam je jedina domovina muslimana" (Kari¢, 2009). U zakljucku, podjela i
pokoravanje muslimana pod burZoaskim kolonijalizmom, praceno kontrolom komunizma
nakon ruske Oktobarske revolucije, istakli su potrebu za odlu¢nim djelovanjem. "Muslimanska
brac¢a" su odbacila ideju nacionalnih drZava kao rjeSenja za muslimane. Umjesto toga, oni su se
zalagali za moralno voden islamski preporod, vjerujuci da ¢e, kada se ova obnova postigne,
drugi ciljevi prirodno uslijedit. Ovo uvjerenje bilo je sadrzano u njihovom sloganu: "Islam je
jedina domovina muslimana." Ova perspektiva je naglasila njihovu posvecenost ujedinjenom

islamskom identitetu i moralnom preporodu kao putu naprijed za muslimansku zajednicu.

¢ Dar el-islam ili Darul islam (arapski: »2wY¥) J2, doslovno 'kuca/prebivaliste islama'). Dar el-islam, islamski je
izraz za muslimanske regije svijeta.

7 Muslimansko bratstvo, poznato i kao Dru§tvo muslimanske braée (na arapskom: ¢sebuall o) s2¥) al-ikhwan al-
muslimiin), predstavlja najznacajniju i najuticajniju organizaciju sunitskog islamizma. Osnovano 1928. godine u
Egiptu, temelji se na idejama i u¢enjima Hassana al-Banne (1906-1949).
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Dakle, ova organizacija je smatrala da je uzrok dekadence kod muslimana u njima samima, te
da je potrebno preispitivanje vlastitih uvjerenja i vrijednosti, uz vracanje islamu.

Do tada je vjera u islam ve¢ bila poljuljana, a to je pocelo jo§ od muslimanske Spanije kada se
muslimani razjedinjavaju 1 okre¢u jedni protiv drugih. Postavlja se pitanje kako je Zapad
uspostavio vlast nad Istokom? Francuska i Velika Britanija, a potom i druge zapadne zemlje,
konsolidirale su nevidenu mo¢ tijekom 19. stoljeca. U to vrijeme, uspon Zapada dosegnuo je
svoj vrhunac. Krajem 19. stoljea zapadne nacije su polagale pravo na vise od polovine
Zemljine povrsine, tvrde¢i da imaju kontrolu nad oko 35% globalnog teritorija. Do 1878.
godine, njihov posjed se prosirio na 67% povrsine planete. To implicira da je prosje¢na godiSnja
stopa ekspanzije bila oko 210.000 kvadratnih kilometara. Do izbijanja Prvog svjetskog rata u
1914. godini, ova stopa je porasla do iznenadujuc¢ih 620.000 kvadratnih kilometara godisnje
(Kulenovi¢, 2008). Dakle, moze se uociti da je Evropa vladala ogromnim teritorijem, koji je
obuhvatao oko 85% svjetske povrsine, ukljucujuéi kolonije, protektorate itd. Nikada prije u
povijesti kolonijalizma nije postojao tako opsezan teritorij pod potpunom dominacijom maticne
drzave. Dok je dominacija Britanskog i Francuskog carstva bila ocigledna, ne smije se
zanemariti i znadajna teritorijalna ekspanzija modernih drzava poput Spanjolske, Portugala,
Nizozemske, Belgije, Njemacke, Italije, kao 1 drugaciji oblici Sirenja koje su prakticirale Rusija
i Sjedinjene Americke Drzave. Rusija je prosirivala svoje carstvo uglavnom anektirajuci
teritorije s kojima je ve¢ dijelila granice, Sire¢i se prema istoku i jugu, za razliku od Britanije i
Francuske koje su svoje imperije gradile na drugim kontinentima (Kalanj, 2004). Dakle, moze
se uociti razlika od Velike Britanije i Francuske, koje su se Sirile na druge kontinente, Rusija je
osvajala zemlje 1 narode uz svoje granice, Sire¢i se na istok 1 jug. ,,Jmperijalizam 1 kolonijalizam
nisu samo jednostavni akti akumulacije 1 osvajanja. Oba se oslanjaju na impresivne ideoloske
formacije koje smatraju da odredeni ljudi 1 teritoriji doista zahtijevaju dominaciju, kao i na
oblike znanja koji to podrzavaju.* (Said, 1993:8). Zaklju¢no, imperijalizam i kolonijalizam su
kompleksni fenomeni koji nadilaze puke teritorijalne ekspanzije 1 ekonomsku eksploataciju.
Oni su ukorijenjeni u ideologijama koje opravdavaju dominaciju nad drugim narodima i
prostorima, te su podrzani razli¢itim oblicima znanja i kulturnim praksama. Ovi procesi su
oblikovali globalnu historiju i1 nastavljaju utjecati na savremene politicke 1 drustvene odnose.
Stoga, kriticko razumijevanje imperijalnih 1 kolonijalnih naslijeda ostaje klju¢no za analizu i
rjeSavanje danasnjih globalnih izazova. ,,.Dok je u 18. 1 19. stolje¢u glavni izazov islamskom
identitetu 1 jedinstvu bio, uopéeno govoreci, viden kao unutrasnji, stvarna prijetnja Zapada nije
se osjetila do kraja 19. 1 pocetka 20. stolje¢a. Ona je predstavljala politicki, ekonomski, moralni

1 kulturni izazov islamu. Evropski kolonijalizam i1 imperijalizam ugrozavali su muslimanski
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politicki 1 vjersko-kulturni identitet u historiji. Utjecaj zapadne vladavine i modernizacije
postavljao je nova pitanja“ (Esposito, 2001:89). Evropski kolonijalizam i imperijalizam nisu
samo promijenili geopoliticki krajolik islamskog svijeta, ve¢ su takoder snazno utjecali na
njegov politicki, kulturni i1 vjerski identitet. Ova dominacija Zapada izazvala je znacajne
transformacije 1 unutrasnje preispitivanje unutar muslimanskih zajednica. Suocavanje s
politickim, ekonomskim i kulturnim izazovima zapadnjackog imperijalizma oblikovalo je put
kojim su muslimanske zemlje krenule u modernom dobu, ostavljajuéi trajne posljedice koje i
danas definiraju mnoge aspekte njihovog drustvenog i politickog zivota. ,,Kolonijalizam je
divlji 1 varvarski pokret koji zna samo svoje Zelje 1 ne velica nisSta od onoga Sto covjeCanstvo
velica. Britanci su eksploatisali nasu zemlju, ucinili je siromasnom do te faze da farmer ne moze
da zivi kao ljudsko bi¢e. Oni su unistili zemlju u akcijama Sueckog kanala, u cijeni pamuka, i
u izvozu tokom i nakon rata.” (Qutb, 2006:114). Kolonijalizam je bio destruktivan i
nemilosrdan pokret koji je zanemarivao osnovne ljudske vrijednosti i1 teznje. Britanska
eksploatacija uniStavala je sve pred sobom, razorivS§i ekonomske temelje i oduzevsi
dostojanstvo njenim ljudima. Stete nanesene kroz manipulaciju ekonomskim resursima, poput
pamuka i Sueckog kanala, te kroz nehumane prakse tokom i nakon rata, ostavile su trajne
oziljke. Razumijevanje ovih bolnih historijskih iskustava vazno je za prepoznavanje i
prevazilazenje naslijeda kolonijalne nepravde te za izgradnju pravednije i prosperitetnije
buduénosti. Kolonijalisti su nastojali pobrisati sve tragove postojanja stanovnistva koje je tu
zivjelo stotinama godina unazad. Nakon ulaska u Indiju ¢im su se ucvrstili 1 stabilizirali 1
pobirsali tragove bivSe timuridske dinastije, uvidjeli da ima ogroman broj muslimana, te je
trebalo pronaci nacin kako unistiti njihov identitet. ,,Kolonijalisti su osjetili sljedece: dok god
se muslimani pridrzavaju svoje vjere, dok god se Kur'an medu njima uci 1 recitira, nemoguce
je da budu potcinjeni tudoj vlasti...*“ (Kari¢, 2018a:165). Zbog toga su radili na slabljenju
islamskoga vjerovanja, navodili su ljude i sve¢enike da piSu knjige ¢iji sadrzaj izvrgava kritici
islam kao religiju, te su u potpunosti bili posveceni na uklanjanju islamske vjere 1 njezinom
slabljenju.

Muhammed Abduhu® naglasava da islam nikada nije bio protiv istinskih civilizacijskih
vrijednosti i smatra da su one jedna opca baStina koja pripada svima pa i muslimanima.

,Abduhu nije prikazivao zapadne kulturne i civilizacijske vrijednosti neprihvatljivim islamu,

8 Muhammed Abduhu (1849-1905) (sx= Max), egipatski pravni struénjak i ucenjak, bio je istaknuti liberal koji se
odmaknuo od tradicionalnog islamskog ucenja. Njegov zivotni vijek poklapa se s periodom u Egiptu kada su se
usvajali novi zakoni, osnivale moderne Skole i uspostavljale nove institucije.novi zakoni, otvarane nove skole i
uvedene nove institucije.
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Kur'anu i Sunnetu.* (Kari¢, 2018b:20). Dakle, ovdje se naglaSava da is/am 1 muslimani na ovim
podrucjima nisu odbijali modernizaciju, naprotiv veliki broj u¢enjaka je smatrao da inovacijske
stvari sa Zapada su prihvatljive i pozeljne, ali s druge strane islam je takoder bio protiv svakog
vida ugnjetavanja i uniStavanja izvornih kultura koje su dominirale na Istoku, a koje su
kolonijalne sile nastojale unistiti.

Pokreti otpora kolonijalizmu javljali su u mnogim zemljama ,,Sejh Samil (1798-1871) na
Kavkazu, Emir Abdulkadir (1808-1883) u Alziru, porodica el-Mehdi u Sudanu, Osman dan
Fodio (1754-1817) u Nigeriji, el-HadZ Omer Tal (1797-1864) u Senegalu i Zapadnoj Africi,
Sejh Muhamed Hasan (1856-1920) u Somaliji, senuijski tarikat i Omer Muhtar (1858-1931) u
Libiji, Berelvi porodica u Indiji.*“ (Kalin, 2019:359). Dakle svi ovi pokreti predvodili su
islamski otpor i odbranu interesa svojih drzava protiv kolonijalnog okupatora. Iako je dobro
poznato da je kolonijalizam sa svojom prevrtljivom 1 spletkaroSkom politikom utjecao i jos§
uvijek utjece na sve $to je zadesilo muslimanski svijet, mozZe se pretpostaviti da je upravo
kolonijalizam i uspjeh njegove nepravedne politike jedan od osnovnih uzrocnika teske bolesti
od koje pate glavni organi islamskog drustva. ,,Necemo se osloboditi kolonizatorske politike,
njene dominacije nad islamskim zemljama i narodima, izazivanja sukoba medu muslimanima 1
aktivnog rada na razbijanju muslimanskoga jedinstva sve dok se ne suo¢imo s latentnim
uzrocima i pokreta¢ima duboko ukorijenjenim u samo tkivo islamskoga drustva koji malo-
pomalo slabe na$ imunitet i pripremaju nas na potpunu predaju kolonizatorskim politikama i
podloznost njihovim mahinacijama.* (Ebu Sulejman, 2019:123 1 124). Dakle, kolonijalizam je
sa svojom manipulativnom i nepravednom politikom veoma snazno utjecao na muslimanski
svijet, narusavajuci njegovu stabilnost i jedinstvo, medutim istinski razlog slabljenja muslimana
je u njima samima, jer nejedinstvo muslimana koje je krenulo jo§ od muslimanske Spanije,
nastavljeno je stotinama godina kasnije, i dovelo je muslimanski svijet u pot€injeni poloZzaj.
Muslimani su izgubili skoro sve teritorije, Zapad je kontrolisao ve¢inu stvari koja se deSavala
na Istoku. Alzir je pripojen Francuskoj, a Velika Britanija je uzela Egiptu sve osim imena.
Mediteranska obala sjeverno od Egipta pripadala je Osmanskom carstvu, kao 1 pola Arabijskog
poluotoka, i dijelovi Iraka, medutim Osmansko carstvo je takoder bilo potcinjeno
Evropljanima. Osmansko Carstvo je postepeno gubilo svoje teritorije u Evropi, 1 bilo sve
slabije, 1 zbog toga su morali pristajati na poniZavajuce ustupke. Jedan od takvih je bio 1 ,,ugovor
kojim se predvidaju niZe carine na evropske proizvode koji ulaze u carstvo, a namecu vise
carine na osmanske proizvode koji se izvoze* (Ansary, 2020:365). Iz ovoga se jasno vidi da je
Osmansko carstvo €inilo ustupke na Stetu svoju gradana, kako bi udovoljavali Zapadu. Dakle,

na kraju se moze jasno zaklju€iti da nije postojala jedinstvena muslimanska svijest na Istoku
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koja bi objedinila sve muslimanske zemlje, te nije postojala ni parcijalna svijest koja bi ujedinila
jednu ili dvije zemlje (Dzait, 1989). Takvo stanje potrajat ¢e sve do 1908. godine, kada se
javljaju mladoturski ustanci u Osmanskom carstvu, ,,mladoturci su se drzali na okupu dovoljno
dugo da maknu posljednjeg osmanskog sultana Abdulhamida II. Oni su ga 1908. godine
natjerali da vrati ustav i sebe svede na marionetu.” (Ansary, 2020:372). Dogadaji koji su
uslijedili u narednim godinama bili su puni krvoproli¢a i razaranja, a godina koja se smatra
pocetkom toga jeste 1914. godina — pocetak Prvog svjetskog rata. lako muslimani nisu imali
interesa u ovom ratu, vode Komiteta za jedinstvo 1 napredak smatrali su da bi se muslimani
trebali prikljuciti pobjednickoj strani prije nego rat zavrSi, a pobjednik je prema svim
prognozama trebala biti Njemacka, kao industrijski najrazvijenija zemlja. U narednim
godinama, tacnije 1922. godine otpocela je i dekolonizacija muslimanskih drzava, neovisnoséu
Egipta, koja je zavrSila 1994. godine slomom apartheida. Svi ovi dogadaji otvaraju mnogo
pitanja, a jedno od najznacajnijih je u kojoj mjeri su sve aktivnosti kolonizatora utjecale na
svijest muslimanskog stanovniStva, te koliko je to doprinijelo budenju islamskog
fundamentalizma, i stvaranju mnogih vidova otpora protiv nametnutih kolonizatorskih
upravitelja. Odgovor na ovo pitanje bit ¢e razmatrano u narednom potpoglavlju ovog

istrazivanja.

3.2. Zapadni imperijalizam i budenje islamskog fundamentalizma

Zapadni imperijalizam, kojeg karakteriSe dominacija i kontrola evropskih sila nad
razliitim regionima svijeta, imao je veliki utjecaj na oblikovanje globalne historije. Ova
dominacija dovela je do Sirenja zapadne kulture, ekonomskih sistema 1 politickih ideologija
Sirom koloniziranih teritorija. Kako su snage imperijalizma uspostavile svoje prisustvo,
nastojale su da ostvare dominaciju punog spektra u razli¢itim dimenzijama (Nail, 2019).
Imperijalisticke sile su, uspostavljajuc¢i svoje prisustvo, tezile ostvarivanju potpune dominacije
u svim aspektima zivota, transformirajuci druStva i ostavljajuci trajne posljedice koje su 1 danas
vidljive u globalnim politi€¢kim 1 ekonomskim strukturama. Koristili su razlicite alate kao Sto
su sigurnost hrane, nafta, struja, pomo¢, druStveni mediji, nevladine organizacije i institucije

poput MMF-a i Svjetske banke da bi unaprijedile svoju imperijsku agendu.

Jedno podrucje koje je znacajno pogodeno zapadnim imperijalizmom je Bliski istok, posebno
kroz kolonijalni odnos izmedu Osmanskog carstva i Evrope. ,,Stolje¢ima prije nego $to su

Britanci nametnuli svoju obaveznu vladavinu Palestini, evropske sile su pokusavale probiti put
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u Osmansko carstvo preko njegovih kr§¢anskih 1 jevrejskih zajednica.” (Irving, 2021:33). Ova
strategija pokazuje kako su vjerske manjine u regiji bile instrumentalizirane u sluzbi Sireg
geopolitickog nadmetanja. Evropski interesi 1 ambicije su tako ve¢ bili duboko ukorijenjeni u
strukturu Osmanskog carstva, postavljaju¢i temelje za kasniju kolonijalnu i1 imperijalnu
dominaciju. Medutim, vazno je naglasiti ¢injenicu da je zapadni imperijalizam bio jednostrani
susret u kojem su mo¢ i utjecaj tekli iskljucivo sa Zapada na Istok. Histori¢ari su pokazali da
su na terenu zajednice u Osmanskom carstvu pronaSle nacine da se prilagode, prepisu i
proturjeCe evropskim idejama i stilovima prema vlastitim lokalnim uvjetima, konceptima i
zeljama (Dwiastuti, 2021). Dakle, iako je zapadni imperijalizam cesto percipiran kao
jednostrani proces dominacije u kojem su mo¢ i utjecaj tekli iskljucivo sa Zapada na Istok,
stvarnost je bila mnogo slozenija. Historicari su pokazali da su zajednice unutar Osmanskog
carstva aktivno sudjelovale u oblikovanju i prilagodbi evropskih ideja i stilova. Oni su te ideje
reinterpretirali 1 prilagodili svojim lokalnim uvjetima, konceptima i Zeljama, ¢ime su stvorile
dinamican dijalog izmedu razli¢itih kultura, a ne jednostavan proces nametanja i dominacije.
Medutim iako su neke zajednice pronalazile put inkorporiranja evropskih vrijednosti u vlastiti
sistem, kod drugih je to budilo osjecaj bijesa i srdzbe, nakon kojeg se poceo javljati 1 jedan vid
takozvanog islamskog fundamentalizma. Profesor Enes Kari¢, u intervju za potrebe ovog
istrazivanja, a vezano za ovo potpoglavlje kaze: ,Naravno, zapadni kolonijalizam, ako
ostanemo pri tom nazivu, izazvao je niz reaktivnih pojava u tradicionalnim drustvima islama,
izmedu ostalog 1 takozvani islamski fundamentalizam kojem svemo¢ni Zapad odreduje
ideologiju 1 politicke agende. Ova tvrdnja moze biti paradoksalna, ali postaje jasnija ako se
¢itaju djela o “sukobu fundamentalizama”.” (akademik. prof. dr. Enes Kari¢, 2024, pers.
comm., 13. april).

Javljanje fundamentalizma je zapravo proizvod Zapada i njegove politike. Godine ratova,
pustoSenja, unistenja doveli su do toga da se na Bliskom Istoku pocinju javljati radikalniji
pokreti otpora. Medutim, takvi pravci se ne mogu dovoditi u vezu samo sa islamom.
Fundamentalisti¢ke struje se mogu pronaci unutar kr§¢anstva, judaizma, hinduizma, budizma,
kao i u islamu (Kulenovi¢, 2008). Dakle, u kontekstu fundamentalizma nije bitna religija, vec¢
okolnosti koje mogu dovesti do budenja fundamentalizma.

Prvo, medutim, nuZzno je ustanoviti da postoji fenomen koji treba razumjeti. Postoji li zaista
kategorija vjerskih pokreta koja se moZe nazvati fundamentalizmom, ili je izraz jednostavno
koriSten pezorativno za ljude koji uzimaju svoje religiju previSe ozbiljno da bi se svidjelo

ostalima? ,,Prva i najosnovnija karakteristika fundamentalistickih pokreta je da su reaktivni.
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Fundamentalisti vjeruju da je njihova religija pod smrtnom prijetnjom sekularizma modernog
svijeta, a oni djeluju uzvrac¢aju¢i. Mogu se opirati na razli¢ite nacine, ali svi su u sustini
opozicioni; moraju imati neprijatelja.“ (Herriot, 2009:2). Stoga, fundamentalisticki pokreti se
isticu kao reaktivni entiteti, Cesto motivirani percepcijom prijetnje svojoj religiji od strane
sekularizma i modernizma. Njihov odgovor na ovu percepciju ukljucuje razlicite oblike otpora,
ali sustinski su usmjereni na otpor prema vanjskim silama koje dozivljavaju kao neprijatelje.
»lako islamski fundamentalizam reprezentira iskljucivu i radikalnu politicku doktrinu, u
njegovom poimanju ima, zapravo, defanzivan politicki karakter. Bio je beskompromisni
protivnik  politike religijskog prozelitizma.” (Fejzi¢, 2018:568). Dakle, islamski
fundamentalizam je djelovao kao jedna vrsta odgovora na evropocentrizam, 1 bio je snazan
protivnik usvajanja zapadnih vrijednosti koje mogu biti pogubne za islam i muslimanski svijet.
Jedan od prvih pokreta islamskog fundamentalizma je bio pokret vehabizma u Saudijskoj
Arabiji, poznat i kao selefizam, koji je zapravo konzervativni religijski pokret u islamu kojeg
je osnovao Muhammad ibn Abd al-Wahhab krajem 17. i pocetkom 18. stoljeca, u Saudijskoj
Arabiji. Ovaj pokret se temelji na redukcionistickim interpretacijama islama. ,,U Saudijskoj
Arabiji, vladajuca porodica praktikuje fundamentalistic¢ki oblik islama poznat kao vehabizam,
koji se prvi put propovijeda u 18. stolje¢u. Sva ostala javna bogosluzenja u Saudijskoj Arabiji
su zabranjena — $to je bilo krSenje prava od 3 miliona nemuslimana koji zive i rade u kraljevstvu.
Krs¢anima koji zive u Saudijskoj Arabiji je zabranjeno prikazivanje Bozi¢nih ukrasa.
(Marcovitz, 2010:11). Dakle, radikalizam u vjeri se tada pojavio, svako ko nije promisljao o
vjeri na nacin kojeg je zamisljala vladajuca porodica u Saudijskoj Arabiji, bio je ugroZen. Ova
situacija ukazuje na sloZene probleme vezane za vjersku slobodu i prava manjinskih religijskih
zajednica u Saudijskoj Arabiji. OCuvanje prava svih gradana, bez obzira na vjersku pripadnost,
1 promicanje tolerancije i razumijevanja medu razli¢itim vjerskim zajednicama postaju kljucni
izazovi za ovo kraljevstvo kako bi se postigao napredak u pravcu inkluzivnijeg drustva. Vjerski
fundamentalisti nastoje da se njihova agenda S§iri nasilnim sredstvima $to u kontekstu ljudskih
prava postaje goruci problem. ,Militantnost je, ve¢ smo primijetili, vazna karakteristika
fundamentalisticke strategije opcenito, ¢esto zasnovane na isklju¢ivim zahtjevima odredene
grupe na racun drugih grupa.“ (Haar, 2003:12). Dakle, veliki problem u ovome je §to sve ove
skupine djeluju pod zastavom islama, uzimajuéi kao opravdanje da rade na zastiti islama, a u
sustini prikazuju islam u negativnom kontekstu cijelome svijetu. Jo§ od vremena ajetullaha
Homeinija pa do Saddama Husejna, proteklo je viSe od desetljeca tijekom kojih je percepcija
islamskog fundamentalizma ili militantnog islama kao prijetnje Zapadu privukla paznju

zapadnih vlada i medija. Homeinijev opis Amerike kao "velike sotone", stalno ponavljanje fraze
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"Smrt Americi", osuda Salmana Rusdija 1 njegovih ,,Satanskih stihova®, te pozivi Saddama
Husejna na dzihad protiv nevjernika, dodatno su utvrdili percepciju islama kao militantnog i
ekspanzionistickog. ,,"Islamski fundamentalizam" je Cesto smatran glavnom prijetnjom
regionalnoj stabilnosti Bliskog istoka i zapadnim interesima u Sirem muslimanskom svijetu.*
(Esposito, 2001:26). Ono §to je veoma vazno razumjeti jeste 1 sama priroda islamskog
fundamentalizma. On obi¢no obi¢no tezi strogoj interpretaciji islamskih doktrina, Cesto
ignorirajudi ili odbacujuci savremene interpretacije i prakse.

Fundamentalisticki lideri ¢esto svoje ideje zasnivaju na povratku "izvornom" is/amu, nerijetko
ih nazivaju¢i revolucijom koja bi uklonila "necistoce" modernog drustva. Pored toga, islamski
fundamentalizam cesto dovodi do napetosti u odnosima izmedu muslimanskih zemalja i
Zapada. Na koncu, islamski fundamentalizam Cesto oblikuje drustvene norme i vrijednosti,
posebno u podru¢jima gdje ima snaZan utjecaj. Zene i manjinske grupe Gesto su Zrtve
restriktivnih praksi koje promicu fundamentalisticki lideri, Sto moZe dovesti do dubokih
drustvenih podjela i nepovjerenja.

U ovom dijelu istrazivanja bit ¢e objasnjeni pojmovi ,,ummet* i ,,millet” s obzirom da islamski
fundamentalisti preferiraju znacaj ,,ummeta®, a u velikoj mjeri minimiziraju ulogu milleta, $to
se moze destimulativno reflektirati na nacionalno pitanje i proces izgradnje drzave. Pojam
,L2ummet“ moze oznacavati ,vjersku zajednicu muslimana u okviru Tevhida i Kelime-i-
Sehadeta, utemeljena na jedinstvenim i nepromjenjivim temeljima is/ama, Kur'ana i sunneta.*
(Kadi¢ 1 Hamzi¢, 2007:209). Ova rije¢ se Cesto koristi za opisivanje globalne muslimanske
zajednice koja dijeli zajednicku religiju i religijske obaveze. ,,Ummet* naglaSava jedinstvo 1
solidarnost medu muslimanima Sirom svijeta, bez obzira na nacionalne, kulturne ili etnicke
razlike. Klju¢ni koncept ,,ummeta“ je zajedniStvo svih muslimana pod jednim vjerovanjem i
Bogom. S druge strane pojam ,milleta* oznacava ,,skupine osnovane na principu religijske
pripadnosti. ,,Milleti* su imali visoki stupanj autonomije, ukljucujuci i zasebno obrazovanje i
sudstvo. Zbog slabljenja srediSnje vlasti jaCaju regionalne autonomije i tendencije ka
osamostaljenju dijelova Osmanskog carstva. (Kulenovi¢, 2008:72). Sistem "milleta" je
omogucio razli¢itim, uglavnom religijskim zajednicama, da uZivaju u upravnoj samostalnosti,
koja se pruzala sve do vrhovne drzavne vlasti, gdje se jedinstvo drZzave simboliziralo kroz
liénost sultana. Zbog svega navedenog i naglasavanja ,,ummeta“ kao globalnog pojma, koji je
obuhvatao muslimane iz viSe razli¢itih drzava, a zanemarivanje ,,milleta®, esto je dolazilo do
nemogucénosti izgradnje vlastitog nacionalnog pitanja. Za muslimane koji imaju osjecaj
pripadnosti nadnacionalnoj zajednici vjernika, od velike vaznosti bio je pojam ,,ummet*, §to bi

nerijetko rezultiralo ostajanjem bez vlastite nacionalne drzave (Esposito, 2001). Najbolji
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primjer toga jeste Palestina, gdje su ovo pitanje muslimani ¢esto percipirali kao pitanje islamske
solidarnosti, ali to nije pomoglo muslimanima Palestine u njihovim teznjama za izgradnju
nacionalne drzave. Dakle, naglasavanje znacaja ,,ummeta“ na racun ,milleta® moze imati
nekoliko destimulativnih efekata na nacionalno pitanje i proces izgradnje drzave. Ako se primat
daje ,,ummetu®, to moze oslabiti nacionalni identitet i koheziju unutar drzave, jer se lojalnost
premjesta sa drzave na vjersku zajednicu.

U sekularnim drzavama, insistiranje na ,ummetu” moze izazvati tenzije izmedu vjerske
zajednice 1 drzave, posebno ako drzava pokusava da odrzi sekularni karakter i zakone. Naglasak
na ,ummetu”“ moze voditi ka politickoj nestabilnosti, posebno u multietnickim i
multireligijskim drustvima gdje razli¢ite grupe mozda ne dijele isti vjerski identitet. Ukratko,
dok ,,ummet* naglasava jedinstvo muslimana na globalnom nivou, ,millet pruza okvir za
vjersku 1 kulturnu raznolikost unutar politi¢kih sistema. Balansiranje izmedu ovih koncepata
moze biti izazov, posebno u kontekstu nacionalne drzave i izgradnje identiteta.

Od 1920. do 1970. godine, muslimanski svijet je prolazio kroz proces modernizacije koji se
odvijao sporije nego §to je bilo potrebno. Muslimani su se jo$ uvijek trudili da prilagode svoje
vjerske tradicije kako bi se suocili s izazovima suvremenog doba, koristeci islam kao sredstvo
za olakSavanje razumijevanja promjena koje donosi novi svijet. U Egiptu je jedan mladi ucitel;
uspio pribliziti ideje reformatora poput Afganija, Abduha i Ride obi¢nim ljudima, ¢ime su
reforme, koje su do tada bile ogranicene na uski krug intelektualaca, postale dostupnije $iroj
populaciji. Ovo je predstavljalo znacajan korak u modernizaciji. Dok su stari reformatori jo§
uvijek bili vezani za tradicionalni sistem vrijednosti, Hasan al-Benna je pronaSao nacin da
njihove reformisticke ideje transformise u pokret koji je privukao mase. ,,Za Bennu vjera nije
bila apstraktno prihvacanje vjerskih uvjerenja; ona se mogla razumjeti samo ako se zivjela i ako
su se njeni obredi pazljivo izvrSavali.

On je znao da su Egip¢anima potrebne zapadne nauke i tehnologija; takoder je shvacao da se
njihovo drustvo mora modernizirati u politickom, drustvenom 1 ekonomskom smislu®
(Armstrong, 2007:293). Medutim, u Egiptu to nije bilo jednostavno izvesti, jer su Britanci i
dalje kontrolisali sve u javnom Zivotu. Kada je Benna dobio svoj prvi posao ucitelja u blizini
Sueckog kanala gdje su se Britanci nalazili, vidio je poniZenost svog naroda prema Britancima,
1 shvatio je da je potrebna reforma. ,,Benna je osje¢ao dusevnu bol zbog bijednog polozaja
svoga naroda, kao i1 protestantski fundamentalist kad bi osjetio da se osporava bezgresnost
Bibljje ili pripadnik Neturei Karte kad bi vidio ono $to je smatrao skrnavljenjem Svete zemlje
od cionista.” (Armstrong, 2007:294). Stanje u kojem su se muslimani nalazili bilo je

katastrofalno, duhovno nazadovanje, okretanje leda dzamijama, kulturno propadanje bili su
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samo neki od faktora kojima je bio obuhvacen ovaj dio muslimanskog svijeta. Muslimani, a
posebno Egipéani su snazno bili okrenuti ka modernizaciji i vesternizaciji. Sve ove aktivnosti
potakle su Bennu za osnivanje pokreta ,,Muslimanska brac¢a®, 1928. godine na sastanku kojeg
je obiljezio ogroman broj ljudi. ,,Medutim, ono §to je bilo ¢ak i vaznije, sve institucije Drustva
imale su izrazito islamski identitet. Sve fabrike imale su dzamije, a radnicima je davano
slobodno vrijeme za obavljanje obaveznih molitvi; u skladu sa socijalnom porukom Kur'ana,
uvjeti za rad bili su dobri, kao i place; radnici su imali zdravstveno osiguranje i odgovarajucée
odmore; nesporazumi su rjesavani na pravi¢an na¢in® (Armstrong, 2007:297). Benna je uspio
ozivjeti religijski osje¢aj medu Egipcanima, pokazuju¢i da vecina stanovnistva zeli Zivjeti u
skladu s religijskim nacelima. Ipak, postojali su brojni kriticari koji su tvrdili da Hasan al-Benna
stvara paralelnu drzavnu strukturu unutar Egipta, ¢ime potkopava pravni sustav zemlje. U to
vrijeme jedino je organizacija ,,Muslimanska braca“ promicala ideologiju koja je mogla
obuhvatiti sve dijelove drustva. El-Benna je bio svjestan da muslimani trebaju zapadnu nauku
i tehnologiju kako bi reformirali svoje politicke i drustvene institucije, ali je, kao 1 svi reformisti,
vjerovao da svjetovna modernizacija mora i¢i ruku pod ruku s duhovnom reformacijom. Isticao
je da je islam sveobuhvatan nacin Zivota i da religija ne bi smjela biti svedena samo na osobnu
sferu Zivota, kao Sto je slucaj na Zapadu. Takoder je nastojao stvoriti muslimansku zajednicu u
kojoj su nacela Kur'ana uskladena s duhom novog vremena. Posebno se zalagao za ujedinjenje
svih islamskih nacija, podizanje opcéeg zivotnog standarda muslimanskih vjernika, vecu
drustvenu pravdu, borbu protiv nepismenosti i duhovnog siromaStva, te oslobodenje
muslimanskih zemalja od stranog gospodstva. Smatrao je da su pod kolonijalnom upravom
muslimani izgubili vezu sa svojom tradicijom. Medutim, problem je nastao kada je odredeni
broj pristalica ove organizacije bio ukljucen u teroristicke aktivnosti. ,,Drustvo ,,Muslimanske
brace* imalo je svojih mana. Manji broj njegovih sljedbenika bio je ukljucen u teroristicke
akcije, §to je dovelo do raspustanja organizacije (iako su ga od tada razni pokrovitelji nastojali
obnoviti).“ (Armstrong, 2008:247 1 248). Dakle, ova organizacija je nastojala napraviti
ravnotezu izmedu zapadne modernosti 1 tehnologije 1 islamske duhovnosti, medutim kasnije ¢e
se ispostaviti da je ova organizacija otiSla u drugu krajnost zbog koje je na kraju 1 ugasena.

Iako je imala mnogo kriti¢ara ova organizacija bila sve popularnija i poznatija, te se javila
potreba za otvaranjem novih centara. U ovom periodu organizacija dobija jednu sasvim novu
dimenziju gdje se ,,ona polahko preoblikovala u politicki pokret, pokret koji je sekularni islam,
1 vlastitu, egipatsku ,,vesterniziranu“ elitu proglasio za glavne neprijatelje zemlje* (Ansary,
2020:393). Organizacija se snazno protivila nacionalizmu, bili su posveceni ideji da se

osiguraju nacionalni suvereniteti drzavama kao $to su Sirija, Libija i Egipat. Pozivali su
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muslimane da obnove transnacionalni ummet, novi hilafet jedinstva svih muslimana. ,,Poput
Afganija, oni su propovijedali panislamisticCku modernizaciju, bez vesternizacije*. (Ansary,
2020:293). Njihove ideje imale su odziva, ali samo u Egiptu, dok izvan njega skoro pa nikako.
Uglavnom su o njima pisale egipatske novine, dok zapadna Stampa nije niti jednu aktivnost.
Nakon §to je ova organizacija prerasla u politicki pokret, bili su viSe usmjereni protiv
sekularizma i1 zapadnog utjecaja, protiv svih nacionalistickih vlada u islamskom svijetu, pa cak
i protiv demokratskih sistema, ako su oni u nekoj mjeri bili povezani sa Zapadom. El-Benna
nije imao namjeru da pokret "Muslimanska brac¢a" postane nasilan ili radikalan. Njegov cilj bio
je duboka reforma muslimanskog drustva, koje je, po njegovom misljenju, bilo oslabljeno
kolonijalnim utjecajem i odvojeno od svojih tradicionalnih vrijednosti. "Muslimanska braca"
su stvorena s ciljem obnove politicke uloge islama, koja je ranije bila personificirana kroz
instituciju kalifata, a koju je Kemal Ataturk ukinuo 1924. godine. U kontekstu nacionalistickih
teznji za neovisno$¢u, povlacenja Britanaca i uspostave demokratskog ustroja, "Muslimanska
braca" su se izrazila sloganom koji je i danas prisutan u islamistickim pokretima: "Kur'an je nas
ustav." Za njih, islam je predstavljao sveobuhvatan sistem koji nije zahtijevao oslanjanje na
evropske vrijednosti kao temelj za druStveni red. Kur'an je, prema "Muslimanskoj braéi",
sadrzavao univerzalne moralne principe koji su bili dovoljni za vodenje drustva (Kulenovi¢,
2008). Dakle, prvenstvena ideja zbog koje je i osnovana ova organizacija dobila je potpuno
drugu dimenziju, i otisla je u drugu krajnost zbog ¢ega se na koncu i smatra radikalnom
organizacijom. ,,Muslimanska brac¢a‘ su vidjela svijet kroz dvije krajnosti: tamu ili svjetlost,
Sotonu ili Boga, neznanje (neislamsko) ili is/lam. U srediStu njihove poruke, lezi uvjerenje da
islam nudi bozanski objavljenu 1 propisanu trecu alternativu zapadnom kapitalizmu 1
sovjetskom marksizmu.

Kao S§to su ideoloSki pogledi Hasana al-Benne bili oblikovani njegovim drustvenim
kontekstom, ideologija islamskog revivalizma u Egiptu postala je militantnija i borbenija u
kasnim pedesetim 1 Sezdesetim godinama zbog sukoba izmedu ,,Muslimanske brace* i
egipatske drzave. Jedan Covjek se istiCe kao klju¢na figura radikalnog islama: Sejjid Kutb.
Sezdesetih godina Kutb je, radikalizirajuéi svoje poglede pod utjecajem Naserovog gusenja
»Muslimanske braée”, preoblikovao ideoloSka uvjerenja El-Bennaa i Mevdudija u
revolucionarni poziv na oruzje.“ (Esposito, 2001:188). Ideje koje su u pocetku organizacije bile
pozitivne za muslimane, dovode se do radikalnog zakljuc¢ka. Muslimani koji odbijaju
sudjelovati u akcijama ,,Muslimanske bra¢e* ili se kolebaju treba gledati kao na neprijatelje
Boga. Ova Kutbova ideja postala je temelj mnogih radikalnih grupa. Necjelovito 1

nejedinstveno naslijede ,,Muslimanske bra¢e® i sukobi njihovih ekstremistickih frakcija s
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drzavom postali su, visSe od jedne decenije, obrazac islamske politike. Vec¢ina muslimanskih
organizacija, koje su predstavljala ,,Muslimanska braca®, nastavila je evolucijskim putem
propovijedanja i drustveno-politicke akcije. Medutim, manjina ekstremista, poput pripadnika
grupa ,,Sveti rat“ i ,,Spasenje iz pakla®, izravno je ugrozavala autoritet drzave.

Clanovi ,,Muslimanske braée“ koji su dugo bili u ilegali i izgnanstvu opet su se vratili
zajednickom poslu sa svojim suborcima koji su pusteni iz zatvora. Nastavili su da privlace
pristalice iz srednje i nize srednje klase, ukljucuju¢i poslovne ljude, Cinovnike, ljekare,
inZenjere 1 advokate. Prihodi su poceli pristizati od ¢lanova ,,Muslimanske brace* koji su radili
u naftom bogatim zemljama Zaliva i u Iraku, kao 1 od pokrovitelja poput Saudijske Arabije.
Nakon $to su politi¢ki uguseni, ,,Muslimanska brac¢a“ te mnogi militantni islamisti su se povukli
u ilegalu i postali aktivni u drugim radikalnim grupama. Nekoliko ovih grupa, poput
Dzundullaha (Bozije armije) 1 Dzema'atu-1-dzihada (Drustvo svetog rata), postalo je poznato,
te grupa DZema'atu-l-dZihad, koja je poznata po atentatu na Anvara Sadata’ 6. oktobra 1981.
Svojim prisustvom ,,Muslimanska bra¢a“ na medunarodnoj sceni, doprinijela je stvaranju novih
pokreta od kojih su politicki bile aktivne u Pakistanu, Bangladesu, Indiji, Afganistanu i KaSmiru
(Esposito, 2001). Dakle, iako je vecina pripadnika ove organizacije bila proganjanja i zatvarana,
veliki broj pristalica se rasirio islamskim svijetom, te je radio na Sirenju ideja. Krajem 1930-ih
godina sekularni lideri Sirom muslimanskog svijeta predvodili su pokrete za nezavisnost. U
Egiptu se brzo stvorio punokrvni pokret za nezavisnost $to je bilo uvredljivo za Britance.
Francuzi se suocavaju sa velikim problemima u Siriji, koja je nastala kada je Francuska
podijelila svoju mandatnu teritoriju na dvije zemlje: Siriju i Liban. Britanci su sastavili tri bivie
osmanske pokrajine i stvorili jednu novu drzavu: Irak, a jednog Hagimiju'? su postavili za kralja,
a to je bio Faisal, drugi sin mekanskog Sejha. Faisal, je imao starijeg brata Abdullaha, te nije
dolikovalo da jedan brat ima zemlju, a drugi nema, tako da je pod britanskim mandatom
stvorena jo$ jedna nova drZava, a to je Jordan. Dakle, iz evropskih mandata nastaju Cetiri nove
drzave, a Egipat je stekao nezavisnost od Britanije uz mnoStvo ustupaka i napomena.
Postavljalo se pitanje §ta uraditi sa Palestinom? Kome pripada zemlja u kojoj je 90 procenata
stanovniStva muslimansko s jedne strane, a s druge strane tu su Jevreji koji su ve¢inom dosli iz

Evrope, ali su njihovi preci zivjeli tu prije 2000 godina. Muslimani su naravno tvrdili da ova

9 Muhammad Anwar Al Sadat (1918. —1981.), egipatski vojnik i predsjednik. Riskirajuéi pogorSanje odnosa s
arapskim zemljama, Sadat je u drugoj polovici sedamdesetih priblizio Egipat Izraelu, §to je rezultiralo
Sporazumom iz Camp Davida.

19 Ta je sekta bila posebno snazna na krajnjem istoku Halifata, odnosno u Horasanu, gdje su se u prvoj polovici 8.
stolje¢a njena vjerovanja proSirila medu islamiziranim domorocima i arapskim doseljenicima. Kasnije je prihvatila
sunitski islam.
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zemlja pripada njima, dok su 1 Jevreji tvrdili isto, pod izgovorom da oni nemaju gdje oti¢i i da
nigdje drugo nisu sigurni. Tada im i je i Britanac Balfour dao obecanje, o kojem je ranije bilo
govora. Pokreti 1 organizacije koje su se javljale u nastavku imali su namjeru se odupru
imperijalistickim napadima Zapada i glavne uzroke vidjeli u stagnaciji islama, odnosno u
napustanju izvornog ucenja Kur'ana i praksi Poslanika hazreti Muhammeda a.s. (Mati¢, 2011).
Iako su njihovi argumenti bili dio Sire apologije islama, koja je trebala pokazati univerzalnu
valjanost osnovnih nacela islama i relevantnost islamskog naslijeda u savremenom svijetu, ti
su argumenti bili predstavljeni na nacin koji je naglasavao temeljnu kompatibilnost izvornog
islama s modernim institucijama 1 idejama, ukljucujuéi znanost, politicki pluralizam i
demokratiju. Fokusirajuéi se na period tri ili Cetiri posljednje decenije 20. stoljeca, i prvu
deceniju 21. stoljec¢a mogle bi se spomenuti sljedeée grupacija za koje se tvrdi da su radikalne,
a to su: ,,(Dzundu 'llah) ili ,,Bozija vojska“ koja je od zvani¢nog Irana gdje inace djeluje
proglaSena teroristickom, bori se protiv $i'jskih rezima, zatim organizacija Al-Ka'ide koja se
bori protiv svih arapskih ehli- sunetskih rezima, razli¢ite grupacija islamskog dzihada na
Bliskom i Srednjem istoku koje se koriste razli¢itih oruzanim metodama protiv ehli-sunnetskih
1 81jskih rezima, ali 1 protiv Zapada i1 Sjedinjenih DrZava na Bliskom 1 Srednjem Istoku.
Takoder, Hezbollah (BoZija partija) iz Libana je Si'jska grupacija oznacena na Zapadu kao
ekstremna i radikalna organizacija. Jo§ neke od radikalnih grupacija jesu i ove: Dzama'atut-
takvir wal-hidzrah, osnovana u Egiptu, Hizbut-takviri l-islam koja ima ogranke na Zapadu i
Bliskom istoku, Tanzimul-dZihad, u Gornjem Egiptu i mnoge druge.* (Kari¢, 2015:185 1 186).
Razlozi zbog kojih se spomenute grupacije javljaju u 20. 1 21. stoljecu, a pri tome se najcesce
pozivaju na islam jesu: veliko siromastvo koje je zavladalo medu lokalnim stanovniStvom,
osjecaj politickog beznada i poraza, porazi u ratu sa Izraelom koji su doveli do formiranja
mnogih radikalnih 1 na Zapadu oznacenih kao ekstremnih skupina, neuspjeh arapskih politickih
elita da rijeSe politicke probleme, sukob tradicionalnih muslimanskih skupina protiv sekularnih
skupina koje su za vesternizaciju 1 modernizaciju drustva, nepostojanje efikasne demokratije u
arapskim drzavama 1 arapskim drustvima opcenito, nasilno vrSenje vlasti korumpiranih
pozapadnjacenih elita u islamskih drzavama, te mnogi drugi faktori. Svi ovi faktori izazivali su
osjecaj ljutnje 1 bijesa godinama unazad u zemljama koje su bile kolonijalizirane, te je veliki

broj muslimana nastojao pruZiti neku vrstu otpora koji traje i danas drugim sredstvima.
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4. Utjecaj ubrzane globalizacije i neoliberalizma na islamske drzave

U proteklih nekoliko decenija ubrzana globalizacija i uspon neoliberalizma imali su
snazan utjecaj na islamske drzave. Ovi procesi su rezultirali znac¢ajnim promjenama u
ekonomskom, politickom i kulturnom izgledu ovih zemalja. Nadalje, rastu¢a ilegalna
ekonomija i neZeljene posljedice globalizacije dodatno su oblikovale putanju islamskih drzava.
Sve veca medupovezanost koju je donijela ubrzana globalizacija stvorila je prilike i izazove za
islamske drzave. Jedan od klju¢nih utjecaja ubrzane globalizacije i neoliberalizma na islamske
drzave je transformacija njihovih ekonomija. Ovu transformaciju karakteriSe povecano
oslanjanje na trgovinu, direktna strana ulaganja i trziSno vodene politike. Kao rezultat toga,
islamske drzave su dozivjele pomak sa tradicionalnih ekonomskih struktura na kapitalisticke
modele. Ovaj neoliberalni pristup doveo je do privatizacije drzavnih preduzeca i usvajanja
trziSno orijentisanih reformi. Nadalje, integracija islamskih drzava u globalnu ekonomiju ih je
izlozila silama konkurencije i deregulacije. To je dovelo do ekonomskog rasta i dispariteta
unutar islamskih drzava. Utjecaj ubrzane globalizacije 1 neoliberalizma na islamske drZzave
moze se vidjeti i u politickoj sferi. Ovi procesi su Cesto bili praceni slabljenjem drzavnog
suvereniteta i sve veé¢im utjecajem medunarodnih organizacija i globalnih struktura upravljanja.
Ovo je dovelo u pitanje tradicionalni autoritet i mo¢ islamskih drzava, jer se od njih Cesto trazi
da usklade svoju politiku i1 praksu sa globalnim normama i standardima. Uz to, uspon
neoliberalizma i1 ubrzana globalizacija imali su direktan utjecaj na islamski identitet i kulturu
ovih drZava. Islamske drzave su Cesto morale pronalaziti mjeru izmedu odrzavanja svojih
vjerskih 1 kulturnih tradicija uz prilagodavanje globaliziranim normama 1 praksama. Ove
promjene su ponekad rezultirale sukobom izmedu konzervativnih islamskih vrijednosti i
liberalnih ideala promoviranih globalizacijom i neoliberalizmom. Sve u svemu, utjecaj ubrzane
globalizacije 1 neoliberalizma na islamske drzave je viSestruk. To je dovelo do ekonomskih
transformacija, politickih izazova i tenzija u kulturnom identitetu. Ovo je utjecalo na populaciju
mladih u islamskim drZavama, Sto je rezultiralo visokim nivoom siromastva i nezaposlenosti.
Ovi izazovi su ometali rast i razvoj mladih, dodatno pogorSavajuci postojece etnicke i vjerske
krize. Dakle, utjecaj ubrzane globalizacije 1 neoliberalizma na islamske drZave je sloZen 1 imao
jeipozitivne i negativne posljedice za ove nacije. Utjecaj ubrzane globalizacije i neoliberalizma
na islamske drzave bio je transformativan, sa zna¢ajnim promjenama u njihovim ekonomskim

strukturama, politi€¢kim okruZenjima i1 kulturnim identitetima.
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4.1. Globalizacijski i neoliberalni modernizam protiv islamskog tradicionalizma

Globalizacija 1 neoliberalni modernizam su imali velikog utjecaja na drusStva Sirom
svijeta. Razvoj nauke, tehnologije i ekonomije ekstremno je djelovao na povecanje stepena
kretanja ljudi, dobara i usluga u svijetu, Sto je rezultiralo integracijom ljudi na individualnom i
kolektivnom (drustvenom) nivou. Sa pojavom globalnog drusStva, ekonomski, politicki,
ekoloski 1 kulturni dogadaji u jednom dijelu svijeta brzo postaju znacajni za ljude u drugim
dijelovima svijeta. Ova medupovezanost je dovela do integracije globalnih, kulturnih, politickih
i ekonomskih sistema. Medutim, ovaj proces globalizacije i neoliberalnog modernizma takoder
je postavio znacajne izazove za islamski tradicionalizam. Kako globalizacija promovira Sirenje
zapadnih vrijednosti 1 normi, ona se moze sukobiti s islamskim tradicionalizmom, koji ¢esto
naglasava privrzenost vjerskim principima i kulturnom naslijedu. Globalizacija i neoliberalni
modernizam daju prednost individualizmu, konzumerizmu i sekularizmu, koji su u suprotnosti
sa zajednickim, duhovno orijentiranim 1 tradicionalnim vrijednostima islamskog
tradicionalizma. Ovaj sukob izmedu globalizacije 1 islamskog tradicionalizma moZe se vidjeti
u razli¢itim aspektima drustva, kao Sto su ekonomija, politika i druStvene norme. U
ekonomskom podrucju, globalizacija i neoliberalni modernizam promoviraju slobodnu
trgovinu, deregulaciju i privatizaciju, $to moze dovesti do erozije lokalne industrije i pomjeranja
tradicionalnih zanimanja u islamskim drustvima. ,,Kulturoloske i civilizacijske promjene u
modernome svijetu uvjetovat ¢e 1 ozbiljne promjene unutar teologije religija.” (Silajdzic,
1999:209). Dakle, nalet modernizma obuhvatao je sve segmente zivota, i toga nije bio
amnestiran ni islam kao religija, te su bile nuzne promjene unutar tumacenja islama, kako bi se
prilagodio duhu vremena u kojem se nalazi. Ono §to je bilo nuzZno jeste savremeno tumacenje i
predstavljanje islama, ali u muslimanskom svijetu bilo je mnogo onih koji su iz neznanja,
nekompetentnosti ili nemarnosti promovisali ideje o militantnom is/amu. Njihova paradigma je
bila borba protiv neprijatelja ili nevjernika, 1 u svrhu toga su gradili militantne, fanaticne i
ubilacke platforme kako bi realizovali svoje ideje. ,,Za krajnju posljedicu takvog nastojanja,
medutim, muslimani imaju samo nepopravivu Stetu koja se stavlja na dusSu islamu, dok
muslimane ¢ini dezurnom metom prema kojoj se odapinju pogubne strelice sa sveudiljne
zemljovidne obodnice na planeti.“ (Hafizovi¢, 2015:227). Dakle, ono $to se ovdje naglaSava
jeste da slika islama u svijetu nije nastala tek tako, ve¢ su tome doprinijeli mnogi koji se
deklarisu kao zastitnici islama. Neki su to radili iz neznanja, i nemoguénosti shvatanja islama
u savremenom kontekstu, 1 utjecaja globalizacije na sve savremene tokove pa tako 1 na religije,

dok su drugi to radili misle¢i da rade na odbrani islama protiv neprijatelja, gdje se na kraju
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ispostavilo da su uradili upravo suprotno, predstavljajuci islam kao nasilan u svijetu. Najbolja
religija je ona koja je najbliza prirodnoj vjeri i koja je najmanje pokvarena. ,,Poimanje da je
islam najbliza vjera razumu 1 prirodnoj vjeri jedna je od najrasprostranjenijih ideja perioda
prosvjetiteljstva.” (Kalin, 2019:305). Ideja zbog koje je veliki broj Evropljana prihvatao islam
1 zanimao se za njega, jeste upravo njegova cistoca i nepokvarenost. Ukoliko uzmemo u obzir
da je period prosvjetiteljstva trajao od 1650-ih do 1780-ih godina, bilo je potrebno samo
nekoliko stotina godina kako bi se slika o islamu u potpunosti promijenila. U periodu 1970-ih
godina moglo se uociti da je drustvo u muslimanskim drzavama bilo podijeljeno na sasvim
razli¢ite svjetove. Politicki islamisti, selefije, vehabije, deobandije, dzihadisti 1 drugi nastavili
su bujati u zapostavljenom narodu zaostalih ekonomija. Ono $to je mucilo muslimanske narode
jeste zaostalost i zanemarivanje obrazovanja i nauke. ,,Problem koji je mucio zaostale narode
muslimanskog svijeta nisu bili druStveni uvjeti u kojima oni Zive, nego pogresne ideje koje oni
imaju.* (Ansary, 2020:436). Dakle, zbog pogreSne percepcije stanovnistva sekularni modernisti
su poceli padati. Jedan od prvih slu¢ajeva je obrazovani premijer Pakistana Zulfikar Ali Bhutto,
kojeg je jedan islamisti¢ki general zatvorio. Na teret su mu se stavljala mnoga nejasna krivicna
djelainakraju je osuden na smrt vjeSanjem. Istu sudbinu je doZivio i Sejjid Kutb trinaest godina
ranije u Egiptu (Ansaray, 2020). Svaki pojedinac koji bi se odlu¢io za promjenu ili
modernizaciju bivao bi svrgnut ili ubijen. Jos$ jedna licnost koja je bitna u periodu 1980. godine
je bio Sadam Husein, vladar Iraka, koji je bio sunijski sekularni modernist i zakleti neprijatel;
radikalnog religijskog islamizma. On je iste godina napao Iran nakon §to je Homeini preuzeo
vlast, 1 kakvi god ciljevi da su bili, rat je bio katastrofalan po obje strane u sukobu. Obje strane
su izgubile mnogo mladih ljudi, zarad beznacajne dobiti. Takoder, ovdje treba napomenuti da
su Sjedinjene DrZzave podupirale Irak 1 oruzjem 1 novcem, motiviraju¢i ith da se bore do
posljednjeg Iracanina, a glavni razlog tome jeste strah Sjedinjenih DrZava od Sovjeta koji su
mogli ste¢i veoma bitna strateska uporista, koja su Amerikanci izgubili u Iranu. Iransko-iracki
rat je zavrSen 1988. godine bez pobjednika, Irak je zavrSio u velikoj krizi, a Iran je opstao kao
drzava. 1990. godine Sadam Husein je napao i1 anektirao susjedni Kuvajt, a cilj toga je bila nafta
koju je nastojao pridodati svojoj. Iako je mislio da ¢e mu Sjedinjene Drzava pomo¢i i u ovom
poduhvatu, Sjedinjene Drzave su stale na ¢elo koalicije od 34 drzave i povele napad protiv svog
bivSeg saveznika pod nazivom ,,Pustinjska oluja®. Veliki dio iracke strukture je bio unisten,
Irak je bio totalno porazen, uprokos porazu Sadam Husein je ostao na vlasti. Nakon ovoga Iraku
su uvedene sankcije koje su ga u potpunosti izolirale od ostatka svijeta, te je Irak postao jedna
od najsiromasnijih drzava na svijetu (Ansary, 2020). Svi ovi dogadaji nagovjestavali su da je

pobijedila liberalna kapitalisticka demokratija.
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Postavlja se pitanja kako su sva ova deSavanja utjecala na tradicionalni svijet islama, obzirom
da islam nije poznavao temu sekularizma. ,,Za tradicionalni is/am, kao i za tradicionalno
kr§¢anstvo, veoma je vazno uocCiti da su se njihova drustva i drustvene okolnosti znatno
promijenile tokom savremenog ili modernog doba. (Kari¢, 2015:54). Dakle, drustva u kojima
je dominirao islamski tradicionalizam morala su se mijenjati ukoliko su zeljela opstati 1
prilagoditi se vremenu i prilikama koje je nametnuo globalizam. Muslimansko misljenje u 19.
1 20. stoljecu u potpunom je znaku prisjec¢anja na prva stoljeéa zlatnog doba islama. ,,Otuda se
muslimansko misljenje u 19. 1 20. stoljecu iscrpljuje u razli¢itim ideoloskim matricama, a
kojima je zajednicka zloupotreba pojma ,,islamskog®. Islamizira se politika, drzava, ekonomija,
znanost, banke i $ta sve ne.“ (Hodzi¢, 2021:20). Ova zloupotreba islama doprinijela je i
percepciji Zapada prema islamu, ali i drzavama muslimanskog svijeta. ,,Veliki problem
kulturnog pozapadnjacenja islamskog svijeta, koji je mnogo Sire od obi¢ne otudenosti
uzrokovane kolonizacijom, postavili su pocetkom stolje¢a orijentalisti, ,,muslimanski‘
drzavnici i mislioci kao $to su Becker, Ataturk ili Takizade.“ (Dzait, 1989:171). S jedne strane
parcijalno oslobadanje od kolonijalne vlasti, imat ¢e za posljedicu integraciju muslimanskih
zemalja u savremenoj historiji, dok s druge strane iskuSenje tehnoloske modernizacije nikada
se nije nudilo u toliko mjeri kao Sto je sluc¢aj u danaSnjem moderniziranom vremenu. ,,Od
muslimana se vise ne trazi da se pozapadnjace u dusi kako bi nasli svoje mjesto u svijetu, nego
da se racionalizuju i modernizuju.* (Dzait, 1989:171). Dakle, period modernog i tehnolosSkog
prosperiteta u potpunosti je pripao Zapadu, i tu je islamski svijet u potpunosti poraZen.
Muslimansko vezanje za tradicionalizam pokazalo se potpuno pogreSnim, iako prihvatanje
modernizma, ni u kojem sluéaju ne znadi odricanje od sustinskih dimenzija islama. ,,Zivimo u
svijetu koji se sve vise globalizira, svijetu propusnih granica i javljanja fleksibilnih identiteta te
promjena nezamislivih prije stotinu godina. To ima ozbiljne posljedice po oblikovanje skupnog
identiteta kao funkcije vjere.“ (Jordan, 2008:227). Globalni trendovi i mijeSanje kultura utje¢u
na tradicionalne vrijednosti i1 vjerske zajednice, izazivaju¢i potrebu za prilagodavanjem 1
reinterpretacijom vjerskog identiteta u modernom svijetu. U takvom dinami¢nom okruZenju,
vjera mora pronac¢i nafine da ostane relevantna i kohezivna sila, istovremeno prihvatajuci
raznolikost 1 promjene koje donosi globalizacija. Islam i islamski svijet ne moZe pratiti Zapad
u tehnoloSkom smislu, medutim ono Sto islamski svijet treba sacuvati je humana dimenzija koja
je veoma znacajna. Upravo unutraS$nja patnja Zapada potice otuda $to je njegova savremenost 1
modernost unistila njegovu kulturu. Na Zapadu je ,,Bog protjeran®, to jeste doslo je do velike

raSirenosti nevjerovanja, a sukob kulture i modernosti je otudio Covjeka.
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Na pitanje kakav je odnos izmedu globalizacijskog i neoliberalnog modernizma s jedne strane
i islamskog tradicionalizma s druge strane profesor Enes Kari¢ navodi: ,,mislim da su u pravu
oni autori, medu njima sam 1 ja, koji smatraju da uvijek treba preispitati znacenje termina,
posebno treba kriti¢ki analizirati snage koje stoje iza promoviranja intendiranih znacenja u
terminima. Globalizacija 1 neoliberalni modernizam takoder su samo eufemizmi za gospodarece
ideologije 1 strategije svemoc¢nog Zapada. Naravno, u nekim svojim izrazima "islamski
tradicionalizam" pokazuje da nije imun na brze i stubokne pojave koje, kao sezonske mode,
dolaze odasvuda od gospodareceg Zapada. Ali ja smatram da "islamski tradicionalizam", ako
privremeno prihvatimo tu sintagmu, jeste reaktivna pojava na ono ¢emu se tepa rijeCima
"globalizacijski liberalizam", s tim $to treba imati u vidu da u samoj islamskoj tradiciji, u
njezinim zivim izvorima koji nisu presahli, imaju itekako brojni "osiguraci" koji ne dopustaju
da glavni tokovi islama zavrse u tzv. "islamskom tradicionalizmu". Naime, ovim ho¢u re¢i da
je sama islamska kultura i civilizacija iznutar sebe itekako sposobna obnavljati svoje duhovne
izraze i prinose ¢ovjeCanstvu, i na nju, tu islamsku kulturu i civilizaciju, ne treba gledati kao na
nesto $to stoji pod presudnim utjecajem necega izvan nje.“ (akademik. prof. dr. Enes Karié,
2024, pers. comm., 13. april). ,,Moralna kriza kroz koju arapsko druStvo prolazi manifestira se
u neposobnosti modernizacije da ponudi razumnu moralnu podlogu dok, u isto vrijeme,
unistava vjersku podrsku toj podlozi.”“ (Shabbar, 2019:96 i 97). Islam je u svojim ranim
godinama bio u stanju pomiriti potrebe ljudi za licnom slobodom sa neophodnoscu izgradnje i
odrZavanja drzavne vlasti. Medutim, nacionalisticki pokreti sada religioznom faktoru pridaju
sekundarnu vaznost, a sekularni pokreti, u svojoj revnosti da promovisu "otvorenost" i
"umjerenost", religiju ogranicavaju na privatnu sferu. S druge strane, islamisticki pokreti daju
prioritet vjerskom faktoru, ali s prezirom odbacuju pozitivne doprinose koje nereligijski
elementi mogu pruziti u jacanju nacionalnog jedinstva i ponudi strucnosti i znanja iz
nereligijskih izvora. Otpor prema kolonijalnoj vlasti i unutrasnji sukobi medu razli¢itim
muslimanskim elitama, koje su svaka zagovarale svoju interpretaciju historijske muslimanske
politicke tradicije, igrali su klju¢nu ulogu u oblikovanju modernih muslimanskih drzava i1
drustava. U zemljama koje su postale nezavisne nakon Prvog i Drugog svjetskog rata, sve do
sedamdesetih godina 20. stolje¢a, ovi sukobi su doveli do stvaranja trodjelne druStvene
strukture. Ova struktura se sastojala od sekularne drzave, razli¢itih ne-politi¢kih muslimanskih
vjerskih organizacija 1 opozicionih pokreta koji su se zalagali za ponovno uspostavljanje
ujedinjene muslimanske drzave i drustva. (Lapidus, 2002). Francuski mandati, Sirija i Liban,

ostvarili su nezavisnost u fazama od 1930-1h do 1946.
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Jordan je, pod britanskim mandatom, zapoceo proces sticanja nezavisnosti 1928. godine, kada
je dobio kontrolu nad nekim unutra$njim poslovima. Ovaj proces se nastavio do 1946. godine
kada je stekao punu nezavisnost. ,,Tokom istog perioda, dok je Britanija stvarala Arapsku ligu
da promovira harmonican i1 probritanski arapski svijet, viSe nije mogla drzati Jordan kao
protektorat. (Field, 1994:50 1 51). Dok su arapske zemlje na Bliskom istoku i u Africi pocele
akumulirati bogatstvo zahvaljujuéi nafti, ili su barem pocele primati kompenzacije za nju, to im
je omogucdilo da se izdignu iz siromastva. Vladajuce strukture su preuzele kontrolu nad
zakonodavstvom i obrazovanjem od uleme, stavljajuci ih pod drzavni nadzor. U drustvima gdje
je ulema zadrzala utjecaj nad zakonom i1 obrazovanjem, oni su postali dio paralelnih, ali manje
znacajnih, privatnih obrazovnih sistema. Sufizam, koji je nekad sluzio kao sredstvo
organizacije plemena za politicke ciljeve, je ili nestao ili se smanjio na ulogu u lijeenju 1
obavljanju ceremonija. Centralizacija drzavne mo¢i je razgradila ili neutralizirala plemenske
zajednice u Turskoj, Iranu, Centralnoj Aziji, Egiptu, Siriji, AlZiru i drugim zemljama s
muslimanskom ve¢inom. Do kraja 1960-ih, ve¢ina muslimanskih drzava je postigla nezavisnost
od kolonijalne uprave. U tom trenutku postoje ,,dvije kategorije rezima koji su dosli na vlast u
novim islamskim nacijama u dva glavna ideoloska bloka: komuniste 1 Zapad. S jedne strane
bile su socijalisticke zemlje fokusirane na napredak 1 blisko povezane s Moskvom, ukljucujuéi
Naserov Egipat, Baasisti¢ku Siriju i Irak, Gadafijevu Libiju, Alzir pod Ahmedom Ben Bellom
i Houari Boumedienne, Juzni Jemen i Sukarnovu Indoneziju.” (Kepel, 2002:45). Lideri ovih
zemalja su tradicionalne islamske institucije smatrali potpuno reakcionarnim, ogranicavajuci
njihove nezavisne drustvene funkcije 1 podvrgavajuéi ih strogoj kontroli kako bi promovirali
svoju socijalisticku ideologiju.

S druge strane, Kepel prepoznaje islamske drzave koje su blisko povezane sa Zapadom, isticuci
njihov raspon od onih s izri¢ito sekularnim temeljima, kao $to su Turska 1 Tunis, do onih koji
se u potpunosti oslanjaju na islam kao temelj legitimnosti vlasti, kao §to je slu¢aj sa Saudijskom
Arabijom. Modernizacija muslimanskih drustava u 19. 1 20. stolje¢u moze se analizirati kroz
dva razli€ita pristupa koji su se razvijali kroz vrijeme: model modernizacije koji inkorporira
religiju i model modernizacije koji se odvija u suprotnosti s religijom. Modernizacija se odnosi
na proces u kojem se moderne ideje, promovirane od strane prosvjetiteljstva, Sire medu
masama, pracene tehnologijama i organizacionim metodama karakteristicnim za moderna
drustva. U prvom modelu, islamske institucije su sluzile kao druStvene mreze za
modernizacijske agencije, ¢ime je Islamska zajednica sama postala agencija za modernizaciju.
Ovaj fenomen se javlja u drustvima gdje su vladajuce elite svoj legitimitet temeljile na

tradicionalnim oblicima vlasti, kao $to su monarhije, primjerice u Maroku. U suprotnom
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modelu, islam se smatrao sastavnim dijelom zastarjelog sistema koji je, prema misljenju
marksistickih pokreta, odrzavao mase u stanju poslusnosti. (Kulenovi¢, 2008). U oba pristupa,
islam je bio kljuan za mobilizaciju masa, koje su vecinom Cinili ruralni, nepismeni i
neobrazovani ljudi, koji su generacijama ostajali na svojim tradicionalnim teritorijima. Ideja
nacije trebala je privu¢i ove mase. U oba modela, koncept nacije zamijenio je religiju kao
vrhovni simbol suvereniteta. U modelu modernizacije koji se suprotstavlja religiji, cilj je bio
iskljuciti vjerske elite iz politicke sfere, udaljivsi ih od centara drustvene mo¢i i odlucivanja.
Ovaj pristup bio je dominantan u drzavama gdje su se modernizacijske elite otvoreno
suprotstavljale tradicionalnim politickim elitama i vrijednostima. Revolucionarni rezimi poput
baasista u Iraku i Siriji, kemalista u Turskoj, naserista u Egiptu, FLN-a u Alziru, komunistickih
rezima u Bosni, Bugarskoj, Rumuniji, SSSR-u, kao i monarhija Pahlavija u Iranu, predstavljali
su sekularnu modernizaciju elite. Njihov revolucionarni legitimitet ukljuc¢ivao je opoziciju
prema religiji kao dijelu starog sistema, postavljajuci religiju kao direktnog protivnika
modernizacijskih nastojanja. Ovi modernisti su se odlucili ugledati na Zapad, vjerujuéi da ¢e
usvajanje i implementacija zapadnog modela modernizacije pomo¢i modernizaciji njihovih
druStava i1 uliniti ih jednakima Zapadu. ,,Postojao je, i ponegdje joS postoji, naprimjer
komunisticki sekularizam, koji je sve tradicionalne religije proganjao, StaviSe, proglasio ih je
neprijateljima.” (Kari¢, 2015:55). Dakle komunisticki rezimi su bili snazno opredjeljeni protiv
svakog oblika religije, i smatrali su da religija ne moze pratiti modernizacijski zamah. Elite koje
su vodile proces modernizacije potekle su iz vojnih, upravnih i ekonomskih struktura koje su
se razvile za vrijeme kolonijalne uprave.

Iranska revolucija koja je pocela 1978. godine pod vodstvom Homeinija predstavlja kljucni
dogadaj u ovom periodu, koji je proizveo znacajne politicke 1 drustvene promjene. Revolucija
je bila izraz politickog tradicionalizma i direktan odgovor na zapadnu modernizaciju, koja je
percipirana kao prijetnja iranskom identitetu 1 islamskim vrijednostima.. ,,U svakom slucaju,
Homeini je transforimisao Iran u Islamsku Republiku, kojom su upravljali najkonzervativniji
klerici iranske pravovjerne Sijske uleme* (Ansary, 2020:437). Ovaj prijelomni dogadaj ne samo
da je promijenio unutrasnju politi€¢ku i drustvenu strukturu Irana, ve¢ je imao 1 dalekosezne
posljedice po medunarodne odnose i dinamiku mo¢i na Bliskom istoku. Islamska Republika
postala je simbol otpora zapadnoj modernizaciji 1 utjecaju, utiru¢i put za novu eru u kojoj
religija igra kljuénu ulogu u upravljanju drzavom 1 oblikovanju njene politike. Nakon iranske
revolucije, Homeini je uspostavio jedinstveni politicki sistem zasnovan na specifi¢noj

kombinaciji teokratskih i demokratskih elemenata.
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Politicki sustav Irana utemeljen je na Ustavu usvojenom 1979. godine, koji je naknadno
revidiran i dopunjen izmjenama 1989. godine. On predstavlja politicku i pravnu sintezu
teokratskih i demokratskih elemenata, ukljucujuéi razli¢ita vladajuca tijela.

Homeinijeva harizma 1 retorika mobilizirali su mase, stvarajuci jedinstven trenutak u povijesti
kada su se ideali pravde, suvereniteta i drustvenih reformi susreli u jednom revolucionarnom
pokretu. ,,Poziv ajetullaha Homeinija na islamsku revoluciju pogodio je u Zicu mnoge koji su
se identificirali s njegovom antiimperijalistickom porukom, njegovom osudom promasenih,
nepravednih i tiranskih rezima i njegovom vizijom modernog pravednog drustva.* (Esposito,
2001:45). Ova poruka odjeknula je Sirom islamskog svijeta, inspiriSu¢i pokrete i promjene koje
su tezile uspostavljanju sistema zasnovanih na pravdi, moralnim vrijednostima i suverenitetu
naroda, u kontrastu sa prethodnim rezimima koji su bili percipirani kao korumpirani i
represivni. Najvisa vlast u Iranu sada pripada vrhovnom vodi, Fagihu, koji odlucuje o drzavnoj
politici. ,,U ovom sistemu postoji i predstavnicka dimenzija (s obzirom da je narod nosilac
suverenosti), te se na izborima biraju predsjednik republike, poslanici medzlisa i ¢lanovi Vijeca
eksperata. Ipak, potrebno je ista¢i da pravi politicki pluralizam ne postoji, jer sve stranke
pripadaju islamistickom bloku. Osnovni princip horizontalne organizacije vlasti jeste podjela
na izvrS$nu, zakonodavnu i sudsku vlast.” (Ajzenhamer, 2012:10). Ova struktura osigurava da,
uprkos formalnom postojanju demokratskih elemenata, teokratski karakter sistema ostaje
dominantan, ograni¢avajuci stvarnu politicku raznolikost i slobodu. Naravno, ovdje se moze
govoriti 0 novoj formi fundamentalizma koji je prisutan u religiji i zapoceo je upravo iranskom
revolucijom.

To je zapravo bio samo odgovor na pritisak Zapada koji se odvijao godinama ranije. ,,Mislilo
se najprije na revolucionarni Iran pod Homeinijem, a kasnije i na druge islamske zemlje. Ovaj
preporod islama bio je narocito za Zapad iznenadan, pogotovo §to se mislilo da su uocene
tendencije ka liberalizaciji 1 zamor islama, kao posljedica deSavanja u 19. stoljecu kada su se
imperijalisticke 1 kolonijalne sile prema islamskim 1 arapskim drzavama ponaSale zaista
beskrupulozno.* (Kincler, 2002:9). Medutim, islamski preporod pokazao je da su tradicionalne
vrijednosti i vjerski identiteti u mnogim muslimanskim drustvima ostali duboko urezani, vodeci
do znacajnih politi¢kih i drustvenih promjena u regionu. Revolucija je donijela velike promjene
iranskom drusStvu, ukljucujuéi nacionalizaciju napuStenih fabrika i ravnopravnu raspodjelu
zaplijenjene imovine. Uvedene su pogodnosti za najsiromasnije, omogucavajuc¢i im osnovne
Zivotne namirnice putem bonova. Reformisani su sudski 1 obrazovni sistemi, a Zivot na selu se
poboljsao kroz raspodjelu zemlje bezemljasima i uvodenje savremenih pogodnosti, pretvarajuci

seljake u farmere. Uspostavljeni su diplomatski odnosi sa ve¢inom zapadnih zemalja.
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Islamska republika Iran i dalje napreduje uprkos opstrukcijama i sankcijama, pokazujuci da je
moguce spojiti tradicionalne i moderne vrijednosti (Bis¢evi¢, 1987). Dakle, islamska revolucija
u Iranu donijela je mnogo dobrog po lokalno stanovnistvo, i postavila je temelje za jednu
stabilnu drzava koja je do tada bila u stalnim turbulencijama.

U naredna dva prikaza moze se vidjeti struktura vlasti nakon revolucije i najveca zarista u toku

revolucije.
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Slika 2. Karta Islamske Republike Iran sa ozna¢enim Zari$tima u toku Islamske revolucije

Muslimanski identitet je viden kao relikt, osuden na izumiranje kroz procese modernizacije
poput urbanizacije, industrijalizacije, pismenosti i poboljSane zdravstvene zastite, $to je dovelo
do sekularizacije. U modelu koji podrazumijeva sintezu modernizacije i religije, vladajuce elite
su se odlucile za saradnju sa tradicionalnim elitama (sufijski redovi, plemenske strukture,
ulema), koriste¢i podrSku Islamske zajednice da afirmisu svoj legitimitet kroz tradiciju. Primjeri
ukljucuju Saudijsku Arabiju, Maroko i Jordan, posebno evidentno nakon Drugog svjetskog rata.
Kako bi zadrzali vlast protiv revolucionarnih socijalisti¢kih grupa, vladaju¢i rezimi, pretezno
monarhije, trazili su legitimitet od grupa koje su tradicionalno imale drustvenu mo¢. U oba
modela, vladajuce elite su pokrenule opsezne projekte modernizacije koji su poboljsali Zivotni
standard, urbanizaciju, industrijalizaciju i povecali zdravstvenu zastitu i obrazovanje. Medutim,
buduénost ovih drustava zavisila je od njihovih ekonomija. Dok su muslimanska drustva stekla
politi¢ku nezavisnost u talasima nakon Prvog i Drugog svjetskog rata, postala su dio globalne
ekonomije. U ovoj ekonomskoj distribuciji, muslimanska drustva su prvenstveno gradila
ekonomije zasnovane na eksploataciji resursa, zanemarujué¢i industrijsku proizvodnju i

tehnoloske inovacije.
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Tako se, pod utjecajem Naserovog revolucionarnog Egipta, 1960-ih u muslimanskim drustvima
pojavio val nacionalisticko-modernistickog entuzijazma. Trend izgradnje teSke industrije i
kolosalnih projekata, pra¢en urbanizacijom, imao je za cilj stvaranje muslimanskih drusStava
koja bi na kraju bila ravnopravna sa zapadnim drustvima. Ovaj trend, voden sekulariziraju¢im
elitama, varirao je u pristupu sticanja masovne podrske u modernim masovnim drustvima.
Tamo gdje je masama ponudena adekvatna alternativa islamu kao temelj identiteta,
sekulariziraju¢e elite su uspjele. Tamo gdje takva alternativa nije bila ponudena, pokusaji
sekularizacije su propali. Medutim, neuspjeh sekularizacije je diskutabilan. Postojanje grupa
zasnovanih na vjerskom identitetu potvrduje uspjeh sekularizacije. Dok se tradicionalno
drustvo u potpunosti zasnivalo na vjerskom identitetu, danas samo dio stanovnistva religiju vidi
kao svoj temeljni identitet. Islamisti su, u svom pokusaju da monopoliziraju tumacenje vjerske
istine, potvrdili diferencijaciju unutar muslimanskih drustava. ,,Fukuyama prihvata da se islam
opire hegemoniji, budu¢i da, bas kao i komunizam 1 liberalizam ima sebi svoju sistematsku i
konzistentnu ideologiju, shvatanje morala i u¢enje o politickoj i drustvenoj pravdi.” (Kalin,
2019:490). Ova ideoloska otpornost omogucava islamu da ponudi kompaktan alternativni okvir
dominantnim globalnim narativima, zadrzavajuéi svoj utjecaj i relevantnost u savremenom
politickom i drustvenom diskursu.

Prepoznaju¢i sposobnost islama da artikulira sveobuhvatan pogled na svijet, Fukuyama
naglasava trajnu slozenost i raznolikost globalnih ideoloskih pejzaza, dovodeci u pitanje sve

pojednostavljene pojmove ideoloSke nadmodi ili kraja ideoloske evolucije.

4.2. Recepcija vesternizacijske politike i dinamicne modernizacije u islamskom svijetu

Islamski svijet se uhvatio u koStac s izazovom pomirenja svojih tradicionalnih
vrijednosti 1 vjerovanja sa brzim napretkom modernog svijeta kojim dominira Zapad.
Sprovodenje zapadnih modela razvoja Cesto je nagrizalo tradicionalne islamske vrijednosti i
potkopavalo povjerenje muslimana u vlastito kulturno naslijede. Kao rezultat toga, veliki
sektori islamskih drustava postali su razocarani naukom i osuduju vrijednosti modernosti izvan
tehnoloskog konzumerizma (Maziak, 2017). Medutim, islamski modernizam ukljucuje ne samo
dogmatsku, ve¢ i religijsku osnovu, 1 mora se mijenjati u skladu sa savremenim svijetom sa
jasnim pojmom i bez Zaljenja prihvatanjem zapadnog svijeta.

Mnogi muslimanski mislioci tvrde da islamski svijet ne mora posudivati bilo koji strani sistem
za modernizaciju, jer mogu pronaci sve sastojke koji su im potrebni u svom vlastitom ,,zlatnom

dobu®. Istovremeno, savremeni umjereni islamski 1 islamisticki mislioci vracaju se
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helenistickoj filozofskoj tradiciji kako bi politicke implikacije modernizma ugradili u novi
islamski projekt.

Problem je kompliciran ¢injenicom da postoji niz normativnih pozicija na svakoj strani zbog
bogatstva odnosnih tradicija. Islamska ideja razvoja ne moze se svesti ni na jedan od modela
koji prevladavaju na Zapadu, koji se zasnivaju na konceptima napretka i evolucije koji su strani
islamskom svjetonazoru. Recepcija vesternizacijske politike nije iSla onom brzinom koja je
zami$ljena na Zapadu. lako je odredeni broj drzava nakon kolonizacije prihvatio
vesternizacijski Sablon, ipak znacajan dio drzava se odupirao tome. S toga, bitno je naglasiti da
se ovdje javljaju dvije vrste skupina: ,,oslobodilackih 1 odbrambenih pokreta s jedne strane i
,HteroristiCkih™ grupacija s druge strane.” (Kari¢, 2015:186). Veoma je bitno razlikovati ove
dvije vrste skupina pogotovo jer se one ¢esto stavljaju u isti kontekst iako nemaju isti karakter.
Iako se obje grupacije javljaju kao jedan vid otpora prema vesternizacijskoj politici 1 nametanju
zapadnih vrijednosti, isti se ¢esto pozivaju na izvore islama, navodeci da je potrebno vracanje
izvorima i vrelima islama. 1zvori islama su uvijek tu, kao $to su bili i u samom pocetku islama.
Cinjenica da je trenutno 21. stolje¢e ne znadi da su izvori islama danas nesto manje otvoreni.
Vazno je shvatiti ¢injenicu da je od prve generacije is/lama do danas proslo Cetrnaest stoljeca, 1
da je nemoguce promatrati islam u 21. stolje¢u kao u periodu njegove objave. Potrebna je
reinterpretacija i savremeno shvatanje islama u skladom sa vremenom i okolnostima koje
vladaju. Samo tako je moguce i usvajanje zapadnih vrijednosti bez gubljenja vlastitog identiteta.
Bio je niz pokreta koji se javljaju u periodu nastanka mladih muslimanskih drzava, koji su
iskazivali nezadovoljstvo zbog nametanja vesternizacijske politike. Pakistanski novinar i
politicki mislilac Mawlana Mawdudi (1903-1979), koji se smatra pionirskim ideologom
suvremenog islamizma, bio je uvjeren da islamu prijeti opasnost od unistenja. Uocavao je kako
se mo¢ni Zapad udruzuje s ciljem unistenja islama. Mawdudi je smatrao da se islam nalazi u
smrtonosnoj krizi 1 vjerovao da poboZni muslimani ne mogu odstupiti i prepustiti politiku
drugima. Smatrao je da se moraju okupiti 1 formirati ¢vrsto povezanu skupinu koja ¢e se boriti
protiv uljeza bezvjernickog sekularizma. Nesto ranije spomenuti Sejjid Kutb takoder se moze
navesti kao jedan od buntovnika protiv Zapada 1 vesternizacije. Jedan je od onih na koje je
Mawdudijevo djelo ozbiljno utjecalo. Pridruzio se Muslimanskoj bra¢i 1953. godine, a nakon
atentata na Nasera 1954. godine bio je zatvoren i osuden na petnaest godina teske robije, tijekom
koje je svjedocio brutalnosti reZima prema islamistima. Zatvorska iskustva su ga duboko
uzasnula. ,,Posljedi¢no, njegove su ideje postale mnogo radikalnije od Mawdudijevih, te se
Kutba moze smatrati utemeljiteljem sunitskog fundamentalizma.“ (Kulenovi¢, 2008:144).

Treba naglasiti da svi ovi pokreti su nastajali kao jedan vid otpora vesternizacijskoj politici koja
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je sve viSe nametala svoje misljenje u ovim drzavama, s toga su mnogi tragali za razliitim
modelima otpora.

Reakcije na vesternizaciju u islamskom svijetu variraju od prihvac¢anja do otvorenog odbijanja.
U mnogim slucajevima, politicke elite u muslimanskim zemljama nastojale su usvojiti zapadne
modele ekonomskog razvoja, obrazovanja i upravljanja. Na primjer, Turska pod vodstvom
Kemala Ataturka provela je radikalne reforme u cilju vesternizacije, uklju¢ujuci sekularizaciju
drzave, reformu jezika i pravnog sistema te usvajanje zapadnog nacina odijevanja i obicaja.
»Ataturk se nije Salio, a imao je i mo¢ da radi Sta hoc¢e. Njegov parlament potpuno ga je podrzao
kada je predlozio zakon da se od tada Kur'an javno uci na turskom jeziku, ne na arapskom §to
je za vjernike bilo bogohuljenje.” (Ansary, 2020:385). Dakle, Ataturk je bio jedan od onih
sekularista koji su snazno prigrlili zapadni vesternizam, 1 nastojao je u potpunosti reintegrirati
Tursku u jednu modernu sekularnu drzavu. Dinami¢na modernizacija, koja ukljucuje brze
tehnoloske inovacije, globalizaciju 1 druStvene promjene, donosi dodatne izazove islamskim
drustvima. Tehnoloski napredak i globalna povezanost pruzaju mnoge prednosti, ali takoder
mogu dovesti do kulturnih sukoba i1 drustvenih tenzija. Mnoge muslimanske zemlje, poput
Ujedinjenih Arapskih Emirata i Katara, uspjeSno su se modernizirale, integrirajuci visoke
tehnologije 1 globalne ekonomske modele dok su nastojale o€uvati svoj kulturni identitet.
Medutim, brza modernizacija ¢esto dovodi do drustvenih nejednakosti i politi¢ke nestabilnosti.
Primjerice, Iran je prosao kroz intenzivan proces modernizacije pod rezimom Saha Pahlavija,
Sto je rezultiralo dubokim socijalnim napetostima i na kraju Islamskom revolucijom 1979.
godine. Revolucija je bila izraz nezadovoljstva mnogih Iranaca koji su osjecali da su
tradicionalne islamske vrijednosti ugrozene brzim tempom zapadne modernizacije. ,,Iranska
islamska revolucija 1979. godine potvrdila je to uvjerenje medu stranim promatracima i dovela
do ishitrenog zakljucka o neuspjehu modernizacije u nezapadnim, primarno muslimanskim
drustvima.“ (Kulenovi¢, 2008:66). Jednostavno za shvatiti neka podrucja na Istoku bila su
pogodnija za vesternizaciju zbog svojih historijskih okolnosti i povezanosti sa Zapadom, dok
su drugi bili doista zatvoreni za bilo kakav oblik modernizacije 1 vesternizacije. Prilagodavanje
Zapadu, koje se kontinuirano odvija od sticanja nezavisnosti pojedinih drZzava u islamskom
svijetu, u su$tini je u skladu sa kemalistickom doktrinom i idealima vesternizacije
modernistickih muslimana, poput Muhammada 'Arqiina u Francuskoj i Bassama Tibija u
Njemackoj. ,,Protivno ovom backgroundu, pocetkom sedamdesetih godina ovoga vijeka
fenomen reislamizacije je u porastu i od tada je neprekidno predmet analiza s aspekta
islamizma, fundamentalizma 1 integrizma®. (Hofmann, 2009:29). Dok neki posmatraju

reislamizaciju kroz prizmu ekstremizma i sigurnosnih prijetnji, drugi je vide kao legitimnu
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potragu za autenti¢nim identitetom i1 suverenitetom. U svakom slucaju, rast reislamizacije istice
vaznost razumijevanja slozenih interakcija izmedu religije, politike 1 druStva u savremenom
svijetu. Potrebno je pristupiti ovom fenomenu s otvorenim umom, uzimajuci u obzir razlicite
perspektive i kontekste iz kojih proizlazi. S pocetkom dekolonizacije (od 1920-ih), otvorilo se
drugo veliko pitanje savremene islamske misli: uloga islama u javnom zivotu muslimanskih
drustava. Islam je, barem teoretski, bio referentni okvir za predmoderna muslimanska drustva
u pravnom, ekonomskom, intelektualnom i druStvenom aspektu. Ulema je bila jedina
intelektualna elita, a medrese jedine $kole. Cak i kada su se pojavila odstupanja, ona su bila
opravdana islamskim terminima, kao S§to je bio slucaj s kanunom ili ranim reformama u
Osmanskoj drzavi. Kada su kolonijalisti poceli postepeno da se povlace iz muslimanskog
svijeta, a Turci osnovali sekularnu republiku umjesto Osmanske drzave i ukinuli hilafet,
situacija se znacajno promijenila. Pocela je intenzivna rasprava o odgovaraju¢em mjestu islama
u drustvu, posebno o ulozi Serijata u ustavno-pravnim sistemima postkolonijalnih muslimanskih
drzava. Tokom vremena, iskristalizirale su se Cetiri pozicije: sekularisti, islamisti, nasilni
islamsiti 1 post-islamisti. Po uzoru na francusku republiku, sekularisti zagovaraju potpuno
odvajanje vjerskih od drZavnih institucija. Pri tome, obi¢no ne razmatraju mogucénost davanja
autonomije 1 neovisnosti vjerskim institucijama. Sekularna drZzava u muslimanskom kontekstu
uglavnom nije ideoloski neutralna, ve¢ nastoji kontrolirati vjerske institucije, autoritete i
simbole.

Takav radikalan projekt nije bio prihvaden od strane svih islamskih autoriteta niti Sire
muslimanske javnosti, pa je ¢esto nametan represivnim mjerama (npr. Turska do oko 2007.
godine, Tunis od 1957. do 2011. godine). Pasivan i servilan odnos velikog dijela uleme prema
velikim druStveno-politickim promjenama u muslimanskim drzavama izazvao je
nezadovoljstvo medu muslimanima laicima i nekim ¢lanovima uleme. Oni su vjerovali da su
islamska ucenja relevantna za druStveno-politicki Zivot muslimanskih zajednica. Gubeci
povjerenje u ulemu, odlucili su preuzeti inicijativu. Ovaj period, od Prvog svjetskog rata do
pada Berlinskog zida, bio je obiljeZzen sukobom ideologija i pojavljivanjem ideologiziranih
tumacenja islama, s ciljem uspostave islamske drZzave putem nenasilnih strategija poput
organiziranja masovnih pokreta 1 politickih stranaka. Unato¢ nekim uspjesima, glavna
drustvena struja u dekoloniziranim muslimanskim zemljama ostala je unutar sekularnih
nacionalnih drZava, koje su kombinacijom propagande i represije uspjele ugusiti glasove
zagovornika islamske drzave. Veliki preokret dogodio se nakon katastrofalnog poraza arapskih
drzava u Sestodnevnom ratu 1967. godine, §to je rezultiralo razo¢aranjem u sekularne ideologije

1 obnovljenim interesom za is/am kao alternativu. To je dovelo do reaktualizacije islamske misli
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1 niza dogadaja koji su podrzali ideju povratka islama na javnu scenu, ukljuc¢ujuéi osnivanje
Organizacije islamske konferencije, Oktobarski rat 1973. godine, rast cijena nafte, Iransku
revoluciju 1979. godine, uspjeh afganistanskog otpora Sovjetima, dvije intifade, osnivanje
Hamasa 1 pobjedu FIS-a na izborima u Alziru 1990. godine (Alibasi¢, 2018). Dakle, ovako
gledanje na poziciju islama imali su islamisti, koji su snazno zagovarali povratak islama na
polit¢ku scenu, za razliku od sekularista. Paralelno s nenasilnim nastojanjima islamista, u
zatvorima i na arapskim ulicama bili su i oni koji su, pod represijom sekularnih rezima,
zakljucili da se nasilje tiranina moZe zaustaviti jedino nasiljem. Rat protiv islamizma i zapadnog
vesternizma radikalizirao je ove pojedince i1 privukao nove simpatizere. ,,Tako su nastali
Islamski dzihad i Zajednica vjernika (Dzema'at el-muslimin ili Et-Tekfir ve el-hidzre) u Egiptu
i druge militantne islamske grupe. Oko dvije decenije (1975-1998) one su probleme stvarale
uglavnom lokalnim reZimima (ubistvo predsjednika Sadata, alZirski gradanski rat itd.). Krajem
1990-tih doslo je do zaokreta kada su 1998. godine Osama bin Ladin (1957-2011) 1 Ejmen ez-
Zavahiri (r. 1951) osnovali su El-Ka'idu i uz optuzbu za okupaciju muslimanske zemlje i
podrsku lokalnim rezimima nasilje prosirili izvan regiona. Kulminacija te nove strategije bio je
napad na Svjetski trgovinski centar u New Yorku 11. septembra 2001. godine.* (AlibaSi¢,
2018:104 1 105). I posljednja grupacija jesu post-islamisti koji se nalaze izmedu zagovornika
mirnog osnivanja islamske drzave i sekularista, promovirajuci drustveni utjecaj islama koji ne
mora nuzno voditi do islamske drzave. Asef Bayat je 1996. godine uveo pojam post-islamizma,
koji nije anti-islamski, ve¢ se zalaZe za resekularizaciju religije. Post-islamisti se fokusiraju na
drustveno-ekonomska pitanja vise nego na politicka, koriste¢i nenasilna sredstva poput
humanitarnih organizacija, politickih pokreta, stranaka i obrazovnog rada. Primjeri ukljucuju
Stranku pravde i1 razvoja (AKP) u Turskoj 1 Maroku, En-Nahdu u Tunisu 1 iranske reformiste
predvodene Muhammedom Hatemijem. Rasprave medu razli¢itim trendovima obuhvataju teme
poput prirode islama, hilafeta, Sure 1 diktature, s novijim fokusom na dobru vladavinu koja
postuje islamske vrijednosti. ,,Drustveno-ekonomska pitanja su vaznija od politi¢kih pri cemu
su ciljevi vazniji od konkretnih rjeSenja.“ (Alibasi¢, 2018:106). Dakle, u ovom periodu
iskristalizirale su se Cetiri skupine koje su zagovarale razlicite stavove i glediSta u odnosu na
islam. Tako nisu imali svoje rukovodstvo, oni su pod okriljem raznih organizacija djelovali i
Sirili svoj utjecaj na Istoku. Veoma brzo se u upotrebu medu Evropljanima uvukao izraz
»Istocno pitanje* koje je predstavljalo ,,Paradigmu koja se odnosi na ispunjavanje politickog
vakuuma nastalog padom 1 postepenom dezintegracijom Osmanlijske drzave i rjeSavanje
pitanja osmanlijskoga naslijeda. Teritorijalno, "Isto¢no pitanje" odnosilo se na dogadaje u

Sirokom geografskom dijapazonu od Bosne do Crnog mora i Kavkaza i od Arapskog zaliva do
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Alzira.” (Karci¢, 2014:16). Ovi dogadaji su itekako medusobno povezani, te imaju svoje
duboke korijene u historiji islamske civilizacije.

S obzirom na snaznu dominacija Zapada naspram muslimanskih drzava na Istoku, bilo je
nekoliko reakcija na ovu pojavu. Prvareakcija jeste aktivan otpor. Otpor je bio najceSc¢a reakcija
na evropsku dominaciju od trenutka kada su muslimani postali svjesni hegemonistickih namjera
Evropljana. Isprva, taj otpor se artikulisao kao dzihad, borba na Bozijem putu, $to je bilo
razumljivo u tradicionalnim drustvima gdje je islam bio jedini nad-plemenski referentni okvir
koji je mogao mobilizirati razli¢ite plemenske grupe. Kasnije, s razvojem nacionalizma u
muslimanskim drustvima, ta borba se vodila i u ime nacije. Druga reakcija je bila aktivno
prihvatanje evropske kulture 1 razvojnog modela, odnosno evropeizacija (kasnije
vesternizacija), koja ja postala je drugi izbor za neke muslimane. ,,Sir Sejjid Ahmed Han (1817-
1898) je mozda medunarodno najpoznatije ime iz ove skupine ali na lokalnom nivou bilo je
mnogo njemu sli¢nih iako u pocetku ne onoliko koliko je bilo boraca.” (Alibasi¢, 2018:108).
Njihov pristup ukazuje na postojanje alternativnih puteva unutar muslimanskog svijeta, gdje su
neki pojedinci vidjeli u evropskoj kulturi i razvoju model za napredak i prosperitet. Ova grupa
je vjerovala da prihvatanje elemenata evropske civilizacije moze donijeti univerzalno dobro 1
muslimanskim druStvima, isti€u¢i optimizam 1 otvorenost prema vesternizaciji kao putu ka
modernizaciji i poboljSanju zivota. Poznata izjava ,,U Evropi sam naSao islam a nisam
muslimane, a u muslimanskom svijetu vidim muslimane ali ne i islam*, koja se pripisuje
nekolicini muslimanskih autora, odrazava optimizam ove skupine da je uspjeh evropskog
covjeka univerzalno pa time i muslimansko dobro. Lista mislilaca koji su tokom posljednja dva
stolje¢a zagovarali vesternizaciju je duga 1 ukljucuje kasnijeg Muhammeda Abduhua, Taha
Husejna (1889-1973), Mohammeda Arkouna (1928-2010) 1 druge. Treca reakcija koju je vecina
muslimana i njihovih predstavnika izabrala je pasivni otpor 1 ignorisanje neugodne stvarnosti.
Krstasi iz 11. 1 Mongoli iz 13. stoljeca nudili su lahke, ali pogresne analogije. U poredenju s
evropskim kolonizatorima, oni su bili poput prolaznih pojava. Ovaj stav bio je u skladu s
tradicionalistiCkim pristupom prema zZivotu: promjene se ignoriSu dok se ne potvrde kao trajne,
a zatim se prihvataju kao neizbjezne. Tako je bilo i s evropskom dominacijom. Konac¢no, bilo
je 1 onih koji su smatrali da je neprihvatljivo prihvatiti sve §to dolazi sa Zapada, jer su bili
svjesni da u tome ima i Stetnih elemenata (vestoksikacija, kako je govorio DZelal Ale Ahmed,
1923-1969). Zato su se odlucili za selektivni otpor i selektivno prihvatanje, svjesni da
Evropljani sa sobom donose i negativne, ali 1 pozitivne ideje 1 prakse. ,,Takvi su se obicno
odlucivali za reforme i islamske misli (tedzdid) i muslimanskih drustava (islah) istovremeno.

(Alibasi¢, 2018:109). Ovaj pristup predstavlja uravnotezen pogled na modernizaciju, gdje se
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pazljivo biraju elementi koji mogu doprinijeti razvoju muslimanskih zajednica, istovremeno
zadrzavajuci kriticki stav prema onim aspektima koji bi mogli biti Stetni.

Tako su oni koji su zagovarali selektivno prihvatanje zapadnih ideja i praksi postali kljucni
akteri u procesu reforme i prilagodavanja, nastojec¢i da oCuvaju autenticnost islamske kulture
dok se suoc¢avaju sa izazovima modernog doba. Sto se ti¢e pitanja odnosa prema liberalnim
vrijednostima i institucijama bitno je naglasiti da i ovdje postoje tri skupine. Prva, jesu liberalni
(progresivni) muslimani. Liberalni (progresivni) muslimani vjeruju da nema sukoba izmedu
islama 1 klju¢nih liberalnih vrijednosti, kao §to su sloboda, jednakost, ljudska prava, liberalna
demokratska drzava i vladavina prava. ,,Liberalni muslimani ne moraju nuzno biti zagovornici
sekularne drzave ali u svakom slucaju liberalni koncepti sluze kao polazna tacka u potrazi za
njihovim pandanima u islamskoj tradiciji dok liberalni ideali sluze kao mjera za one
“islamske”.” (Alibasi¢, 2018:110). Ovaj pristup omogucava im da istraze kako islam moze
podrzati vrijednosti poput slobode, jednakosti i vladavine prava, prilagodavajuci ih kontekstu
savremenog drusStva. Druga skupina jesu islamski teokrati ili fundamentalisti koji stavljaju
Boga i Njegovu volju u centar svojih razmis$ljanja, izrazenu kroz Serijatsko pravo koje ne
dopusta mnogo slobode pojedincima ili zajednici u donoSenju izbora. Za njih, islamska
demokratija je paradoks jer suverenost pripada Bogu, a ne narodu. Ova grupa se dijeli na
revolucionarne zagovornike stroge primjene Serijata poput Sejjida Kutba i Mevdudija, te
konzervativce koji koriste islam za odbranu postojecih nedemokratskih rezima, kao $to je slucaj
s medhalijama ili dZamijama u Saudijskoj Arabiji.

I posljednja skupina jesu apoliticni muslimani koji su brojniji i tihi u poredenju s glasnijim
liberalima 1 fundamentalistima. Vecina uleme u proSlosti, a mozda 1 danas pripada ovoj grupi,
koja ukljucuje Abdullah bin Bejju (rod. 1935), Seida Ramadana el-Butija (1929-2013) 1
Ahmeda et-Tajjiba (rod. 1946). Ovi muslimani pasivno podrZavaju politicke aktivnosti,
ukljucujuéi i kvijetisticke selefije koji smatraju politicke reZime neislamskim, ali se ¢vrsto drze
izvan politike. Ipak, ova pozicija moze koristiti postoje¢im autoritarnim rezimima, koji ith
podrZavaju 1 finansiraju zbog njihove neangaziranosti u politickim pitanjima (Alibasic, 2018).
Raznolikost ovih pristupa unutar islamske misli odraZzava duboku dilemu izmedu modernih
liberalnih vrijednosti i tradicionalnih islamskih normi u savremenom svijetu. Navodeci
mnostvo skupina i grupacija, moguce je uociti kako je koriStena razli¢ita metodologija i pristup
prema odredenim pitanjima. Ova sloZenost odnosa izmedu muslimanskih drzava s jedne strane
1 Zapada s druge strane, dovela je stvaranja ovih grupacija koje posmatraju probleme u
muslimanskom svijetu na razli¢ite nacine. Problem nikada nije rijeSen i on traje i danas, iako je

u meduvremenu nastajalo jo§ viSe skupina, koje problematiku posmatraju na svoj nacin.
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5. Vesternizacijski neoimperijalizam i islam u 21. stoljecu

U 21. stolje¢u, kompleksna interakcija izmedu vesternizacije, neoimperijalizma 1 islama
postala je tema intenzivnog akademskog i1 politickog diskursa. Ispitivanje ove tematike
zahtijeva analiticko razumijevanje historijskog naslijeda kolonijalizma, tekucih procesa
kulturne globalizacije i evoluiraju¢e uloge islamskog identiteta i politike na globalnoj sceni.
Jedan kljucni aspekt koji treba razmotriti je islamska teologija kr§¢ansko-muslimanskih odnosa,
koja moze posluziti kao temelj za ukljuc¢ivanje u smislen dijalog sa normativnom tradicijom
islama. Kako islam postaje sve istaknutija snaga u preoblikovanju modernog medunarodnog
poretka, muslimanski mislioci moraju biti voljni prepoznati neophodnost da se prevazidu nauke
koje su date u klasi¢nim izvorima, kako bi odgovorili na pluralizam u globalnoj zajednici danas.
Politizacija religije, posebno uspon politi¢kog islama kao odbrambeno-kulturnog odgovora na
globalne izazove, kljucni je faktor u razumijevanju tenzija izmedu vesternizacije i islamskog
identiteta. Fundamentalisti¢ki revolt protiv sekularnog poretka i ozivljavanje Serijatskog zakona
kao sredstva islamizacije, naglasavaju sloZzenu interakciju izmedu religije, kulture i politike u
21. stolje¢u. U isto vrijeme, vazno je prepoznati raznolikost unutar islamskog svijeta 1
postojanje kriticko-progresivne muslimanske misli koja odbija prihvatiti hegemoniju bilo
zapadnog sekularizma ili islamistickog fundamentalizma. Ovi nau¢nici-aktivisti reinterpretiraju
normativna ucenja muslimanskog pogleda na svijet i razvijaju karakteristi¢an pristup tre¢eg
smjera, sa znacajnim razgranitostima. Kako sile ekonomske globalizacije i kulturne promjene
nastavljaju oblikovati muslimanski svijet, stvarni efekti na bliskoistocne vrijednosti 1 razvoj
moraju se pazljivo ispitati. Nelagodna koegzistencija formalno islamskih nacionalnih drZava
koje su se u potpunosti integrirane u globalni kapitalizam, i teku¢e borbe oko kulturnog
identiteta 1 politiCke sudbine, naglasavaju sloZzenu i ¢esto kontradiktornu dinamiku u igri.
Konacno, razumijevanje pojmova vesternizacije, neoimperijalizma 1 islama u 21. stoljecu
zahtijeva viSestruki pristup 1 razumijevanje historijskog konteksta i svih okolnosti koje su se
deSavale na ovome podrucju, takoder pristup koji uvazava historijsko naslijede, savremenu

stvarnost i razvoj teoloskih 1 intelektualnih trendova unutar islamskog svijeta.

5.1. Islamisticki terorizam kao odgovor na vesternizacijski neoimperijalizam

Uspon islamistickog terorizma bio je tema velike zabrinutosti u posljednjih nekoliko
decenija, a mnogi naucnici i kreatori politike pokusavaju razumjeti njegove temeljne uzroke i

motive. Jedna perspektiva koja je dobila na snazi je glediste da se islamisticki terorizam moze

64



posmatrati kao odgovor na percipiranu prijetnju zapadnjackog neoimperijalizma u
muslimanskom svijetu. Savremeni islamisticki pokret nije samo reakcija na domace politicke
situacije u muslimanskim zemljama ili na politiku Sjedinjenih Drzava i drugih zapadnih nacija.
Umjesto toga, to je i manifestacija vjerske tvrdnje 1 kovanja alternativne ideologije, ne samo
kao sredstvo osnazivanja ve¢ i kao nacin uspostavljanja odredenog druStvenog poretka.
Predatorska globalizacija, koju karakterizira suzavanje politickog prostora za demokratsko
izrazavanje 1 nepovezanost izmedu rascjepkanih politickih zajednica i sve viSe nelegitimnih
drzava, pruzila je islamistima priliku da zauzmu kljucne institucije u civilnom drustvu ili da
stvore alternativne puteve zajedniCkog identiteta. Ova dinamika je doprinijela porastu
islamistickog terorizma, buduéi da ekstremisticke grupe poput ISIS-a i el-Kaide tvrde da su
istinski sljedbenici islama 1 iskoriStavaju fleksibilnost religije da sluze svojim nasilnim
ciljevima (Pasha, 2002). Dakle, uspon islamistickog terorizma moZe se posmatrati kao
viSeslojni fenomen, koji ukljucuje reakciju na percipirane prijetnje zapadnjackog
neoimperijalizma, domace politicke izazove i globalne socio-ekonomske promjene. Ukoliko bi
se govorilo o godini pocetka ovih dogadaja, kao prekretnica se moze uzeti 11. septembar 2001.
godine 1 teroristicki napad u New Yorku i Washington D.C.-u. ,,I naposljetku, neka grupica
militantnih dzihadista koja se skrivala u leSini Afganistana, smislila je plan da se otetim
avionima zabije u tornjeve Svjetskog trgovinskog centra u New Yorku i Stabove pentagona u
Washington, D.C.“ (Ansary, 2020:442). Ovi napadi ne samo da su rezultirali ogromnim
gubicima ljudskih Zivota i materijalne Stete, ve¢ su takoder izazvali globalne promjene u
sigurnosnim politikama i medunarodnim odnosima, te su dodatno oblikovali narativ i strategije
borbe protiv terorizma u narednim decenijama. ,,Tragi¢ni dogadaji 11. septembra 2001. godine
su nas naveli da shvatimo kolika je opasnost od terorizma, te izazvali osjecaj ranjivosti.*
(Ahsani, 2010:208). Ova deSavanja su znacajno promijenila percepciju sigurnosti i globalnih
prijetnji, ali 1 sliku islama u svijetu, zbog neke radikalne skupine dZihadista. ,,11. septembra
2001. devetnaest je muslimanskih ekstremista otelo Cetiri putnicka zrakoplova, zabilo ih u
Svjetski trgovacki centar u New Yorku i u Pentagon u Washingtonu., prouzroc¢ivsi smrt preko

v

tri hiljade ljudi. Cetvrti se zrakoplov srusio u Pennsylvaniji.

Otmicari su bili sljedbenici Osame bin Ladena, ¢iji je militantno obiljezeni islam bio pod
snaznim utjecajem Sejida Kutba.® (Armstrong, 2008:295). Ova radikalna skupina islamista je
mislila da ¢e ovim ¢inom do¢i do neke vrste osvete prema ,,neprijateljima®, ili Sta ve¢, medutim
postigla je suprotno od toga, Zapad ali 1 cijeli svijet od tada posmatra islam kao prijetnju, 1
skepti¢an je prema muslimanima. Takoder, ovaj dogadaj naglo je promijenio globalni pristup

sigurnosti 1 borbi protiv terorizma, ostavljajuci trajne posljedice na svjetsku historiju. Ono §to
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se posljedicno ovom dogadaju desilo jeste budenje islamofobije Sirom svijeta. lako je
islamofobija postojala i1 prije 11. septembra 2001. godine, ovaj dogadaj je samo ojacao njeno
prisustvo i stavio je u prvi plan. Ovim ¢inom se zapravo svi muslimani, ma gdje oni Zzivjeli,
etiketiraju kao nasilni 1 radikalni. ,,Jednostavno kazano, to je islamofobija kao fenomen koji je
upravljen na muslimane od nemuslimana u zadnjem dijelu dvadesetog stolje¢a, kako se pojavio
1 postao shvacen i priznat u evropskom — prvenstveno britanskom politickom prostoru. (Allen,
2014:192). Dakle, napadi 11. septembra ne samo da su izazvali globalnu sigurnosnu krizu, ve¢
su takoder pogorsali postoje¢e predrasude i strahove prema muslimanima. Islamofobija je
dobila novi zamabh, §to je dovelo do povecane diskriminacije i stigmatizacije muslimanskih
zajednica Sirom svijeta. Ovaj dogadaj je istaknuo potrebu za boljim razumijevanjem i dijalogom
medu razli¢itim kulturama i vjerama kako bi se prevladale podjele i promovirala tolerancija.
Sljedeci bitan dogadaj desio se 2006. godine, kada je u predgradu Bagdada objeSen Sadam
Husein. ,,Na dan 30. 12. 2006. godine, u vojarni u predgradu Bagdada, objeSen je bivsi iracki
predsjednik Sadam Husein.* (Kulenovi¢, 2008:175). Ovaj dogadaj je bio simbolican kraj ere
njegove vladavine i pocetak novog perioda nestabilnosti i sukoba u Iraku, koji su dodatno
doprinijeli globalnom kontekstu borbe protiv terorizma i radikalizacije. Poznati pod imenima
kao Sto su islamski militanti, ekstremisti, teroristi, mudzahedini ili islamski fundamentalisti,
militantni islamisti predstavljaju mreznu strukturu koja djeluje na podruc¢jima naseljenima
muslimanima i na podru¢jima drzava koje smatraju neprijateljima muslimana. Sve skupine koje
u svojoj borbi koriste oruzje, a islam kao ideolosku osnovu mobilizacije, nazivamo militantnim
islamistima. Kur'an propisuje oruzanu borbu kao posljednje sredstvo kojem muslimani trebaju
pribjeci 1 to isklju€ivo u samoobrani, kada su sva druga sredstva iscrpljena. Muslimanima je
definitivno bio potreban reformisticki islam, a ne radikalizam 1 terorizam. Zbog toga osoba koja
prihvati reformisticki islam, ne mora osjecati bezvrijednost prema svojim precima i tradiciji.
Stovise, ona potvrduje i isti¢e one aspekte lokalne kulture za koje smatra da su najvredniji i koji
su inherentno prisutni.

Takoder, osoba koja prihvati reformistic¢ki is/lam ostaje bliska narodu, prakticiraju¢i ono §to
mnogi pripadnici sitne burZoazije ve¢ ¢ine, a cemu brojni seljaci teze, bez idealizacije seljackog
ili pastirskog Zivota (Kulenovi¢, 2008). Dakle, muslimanima i islamskom svijetu je bilo
potrebno tumacenje islama u skladu sa vremenom 1 okolnostima. Medutim, sva deSavanja u
ovom periodu doprinijela su ve¢em pritisku Evrope 1 Sjedinjenih Drzava prema islamskom
svijetu, §to je za posljedicu imalo jo§ vece budenje otpora prema Zapadu i javljanje
islamistickog terorizma kao odgovora na vesternizacijski neoimperijalizam. Islamisticki pokreti

osporavaju osnovna nacela postkolonijalne drzave, posebno sekularizaciju i prihvatanje
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zapadnih vrijednosti, Sto ¢esto ukljucuje zamjenu islamskih vrijednosti zapadnim. Islamisti u
arapskom svijetu odbacuju argumente arapskih nacionalista o "nazadnosti" islama i nadmoci
socijalizma, sli¢no kao $to su islamisti u Iranu 1 Turskoj odbacivali kemalizam i nacionalisticku
retoriku Pahlavijeve drzave. Slican stav zauzimaju i svjetovne muslimanske drzave poput
Malezije i Indonezije, gdje je predsjednik malezijske vlade Mahatir Muhammed predvodio
pokret za oCuvanje azijskih vrijednosti i odbacivanje univerzalnosti zapadnih drustvenih i
pravnih normi. Islamizam je zauzeo politicki stav koji odbacuje postojanje sekularne drzave i
njene pokusaje da se uplete u sve aspekte drustva.

Prema islamizmu, takvi pokusaji predstavljaju nastavak kolonijalnih programa kontrole i
transformacije drustva, navodno radi poboljSanja sudbine lokalnih naroda, ali zapravo u sluzbi
kolonijalnih ambicija. (Nasr, S.V.R. 2002). Ova pozicija ilustrira snaznu podjelu izmedu
sekularnih 1 religioznih shvatanja drzavnosti 1 drustva u kontekstu islamskog svijeta. Jacanje
islamizma je bilo sve jae u narednim godinama tako da je pocetak 2013. godine vrhunac
islamistickog vala pri ¢emu se u islamiste zajedno svrstava Muslimansku bra¢u i El-Kaidu,
Boko Haram, E$-Sebab i druge militantne ekstremisti¢ke skupine. ,,Ubistvo sirijskog alima
Sejha Butija u februaru 2013. godine pomoglo je otrjeznjenju mnogih koji vise nisu bili spremni
podrzavati sirijske ustanike. Masovne demonstracije u Egiptu koje su “dale mandat” egipatskoj
vojsci da 3. jula 2013. godine svrgne Bracu s vlasti kao da su najavile povlacenje islamistickog
vala.” (Alibasi¢, 2015:185 1 186). Vecina posmatraca primijetila je rastucu polarizaciju izmedu
islamista 1 sekularista u arapskim dru$tvima, posebno u Egiptu. Medutim, mnogima je promakla
polarizacija i fragmentacija medu razli¢itim islamskim grupama, $to je doprinijelo rapidnoj
politizaciji svih vjerskih i intelektualnih snaga na egipatskoj politickoj sceni. Pocetak ovih
procesa zapoceo je u decembru 2010. godine, ¢ime je 1 zvani¢no otpocelo arapsko proljece.
Prvi €in, odigran 18. decembra 2010. godine kada se u Tunisu iz protesta spalio uli¢ni prodavac
s univerzitetskom diplomom, Muhammed Buazizi, pozadinski je scenarij u kojem su klju¢ni
akteri danas najvisi vjerski autoriteti muslimanskog svijeta.

Ako se razmatraju islamistiCki pokreti, Hezbollah predstavlja primjer uspjesne politicke
mobilizacije zajednice temeljene na islamskim principima. Kako je pokret rastao, postavili su
dva glavna cilja: prvi je bio osloboditi Libanon od izraelske okupacije, a drugi je bio osigurati
punu integraciju §ijitske zajednice u libanonsko drustvo. Prvi cilj je ostvaren 2000. godine kada
je Hezbollah uspio prisiliti Izrael da povuce svoje vojne snage iz Libanona, $to je oznacilo
izraelski vojni neuspjeh. Ovim postignu¢em, Hezbollah je postao prva arapska vojna sila koja
je izborila izraelsko povlacenje. ,,Hamas je drugi primjer uspjesnog nacionalno-oslobodilackog

pokreta koji se u svom djelovanju oslanja na islamisti¢ku ideologiju. Izlazak Hamasa u javnost
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koincidira s Prvom palestinskom intifadom 1987. godine.* (Kulenovi¢, 2008:173). Palestinski
narod je u Hamasu vidio izlaz, jer je narod ostao bez organizacije koja je, uza sve svoje slabosti,
znalila teznju palestinskog naroda za samoodredenjem i stvaranjem neovisne palestinske
drzave. ,,Oruzana islamska grupa u Alziru, El-DZema'atu-1-islamijje i Islamski dzihad u Egiptu
jasni su primjeri nasilnih revolucionara. Hezbollah u Libanu 1 Hamas u Izraelu/Palestini danas
funkcioniraju u matici drustva vode¢i istovremeno oruzanu borbu. Talibani su milicija koja je
borbom stigla na vlast u Afganistanu.” (Esposito, 2001:359). Svi ovi pokreti nastajali su kao
posljedi¢na reakcija nametanja volje Zapada, prvenstveno Sjedinjenih Drzava. Obzirom da su
ovi pokreti pruzali otpor prema vesternizaciji, na Zapadu su vrlo brzo okarakterisani kao
teroristicki. Hamas je formiran 1987. godine tokom palestinskog ustanka protiv izraelske
okupacije i uprave u Gazi i na Zapadnoj obali. Medu osniva¢ima Hamasa su i Sejh Ahmed
Jasin, harizmati¢ni paraplegi¢ar-voda Muslimanske brace, te palestinski stru¢njaci iz raznih
oblasti (doktori, ucitelji 1 inZenjeri). Hamas je ponudio militantnu islamsku alternativu ¢iji
uspjeh je zasjenio civilno krilo Muslimanske brace i pojavio se kao izazov vodstvu PLO-a u
borbi protiv izraelske okupacije (Esposito, 2001). Po misljenju voda ova organizacije sve vojne
1 politicke aktivnosti se smatraju komplementarnim 1 nuznim komponentama dzihada (borbe),
koji je obaveza svih muslimana, za oslobodenje Palestine od izraelske okupacije. Najznacajniji
razlog za popularnost Hamasa i brojno ¢lanstvo je Siroka mreza socijalnih i dobrotvornih
projekata i programa: obdaniSta, Skola, stipendija, stipendija za studente koji studiraju u
inostranstvu, biblioteke, drustveni i sportski klubovi i druge drustvene i socijalne usluge. Usred
siromastva 1 izbjegli¢kih kampova na okupiranim teritorijama, Hamas je bio jedina alternativa
koja je ponudena palestinskom stanovnistvu. Dogadaj koji je dodatno radikalizirao Hamas je
bio sporazumom koji je tajno postigao Jasir Arafat, poznat kao Mirovni sporazum iz Osla,
potpisan 13. septembra 1993. Njihova opozicija Arafatu i mirovhom sporazumu, zajedno s
pozivom na nastavak borbe protiv Izraela, dovela je do sukoba s PLO-om, Palestinskom
autonomnom vlas¢u 1 Izraeclom (Esposito, 2001). Prije sporazuma, i PLO 1 Hamas su bili
oznaceni kao teroristiCke organizacije, a nakon sporazuma samo je Hamas ostao oznacen kao
teroristicka organizacija. Hamas je svakako nastavio svoje postojanje, ali je oznacen kao
radikalna teroristicka organizacija od koje muslimani na ovom prostoru imaju mnogo vise Stete,
nego li koristi. Jo§ jedna radikalna islamisticka organizacija koja se pojavila u 21. stoljecu jeste
ISIS, odnosno ,,Islamska drzava Iraka 1 Sirije. Korijeni ISIS-a sezu u 1999. godinu kada je
Abu Musab al-Zargawi pusten iz jordanskog zatvora, gdje je sluzio kaznu zbog povezanosti s
teroristickom organizacijom Bayat al-Imam, koju je osnovao Abu Mohammed al-Maqdisi, al-

Zarqawijev mentor. Nakon pustanja, al-Zarqawi odlazi u Afganistan i povezuje se s vodstvom
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el-Kaide, uspostavljaju¢i kamp za treniranje boraca. Za razumijevanje stvaranja ISIS-a,
potrebno je shvatiti nastanak El.Kaide, koju su 1988. osnovali Osama bin Laden i drugi arapski
borci s ciljem uspostave globalnog dzihadistickog pokreta i islamske vladavine prema njihovoj
interpretaciji Serijatskog zakona. El-Kaida je odgovorna za brojne napade, ukljucujuci napade
11. septembra 2001. godine, koji su rezultirali smréu gotovo 3000 ljudi. Djeluje kroz
decentraliziranu mrezu povezanih skupina, pruzaju¢i obuku, resurse i ideolosko vodstvo za
dzihadisticke pokrete diljem svijeta. Ono Sto je problemati¢no je Sto se veéina islamistickih
organizacija povezuju sa dzihadom, iako se pojam dzihada vrlo ¢esto pogresno interpretira i
razumijeva. ,,Arapski pojam za dzihad je jedan od najvise iskrivljivanih i svjesno ili nesvjesno
zlonamjerno prevodenih pojmova u abecedi muslimanske vjerujuée i mislece tradicije.
Posebice je to izrazeno na Zapadu usljed predrasudne ili neprijateljske svijesti koja se ondje
stolje¢ima sustavno njegovana naspram islama 1 muslimana.“ (Hafizovi¢, 2015:227). Dakle,
dzihad kao pojam moze se definirati kao jedna vrsta duhovnog pregnuéa da se dosegnu
najprodubljenije spoznaje o Bogu, svijetu i covjeku. Medutim, ovaj pojam se cesto
zloupotrebljava pa se njim danas naj¢eS¢e oznacavaju organizacije koje su militantne,
fanati¢ne, ubilacke 1 nerazumne kakav je 1 sam ISIS, ali 1 druge organizacije koje djeluju na
istim nacelima, koji imaju za cilj borbu protiv ,,nevjernika® i neprijatelja is/lama i1 muslimana
svih usmjerenja. ISIS-ova ideologija ukljucuje uspostavu hilafeta, tekfirizam, dzihad i nasilje,
podrzavanje sektastva te apokalipti¢na uvjerenja. Cilj im je uspostaviti islamsku drzavu pod
vodstvom halife. Prakticiraju tekfirizam, proglaSavaju¢i druge muslimane i nemuslimane
otpadnicima, $to opravdava njihovo nasilje nad "nevjernicima". Njihove brutalne taktike borbe
ukljucuju teroristicke napade, smaknuca i masovna ubistva, usmjerena na heretike poput
Sijitskih muslimana. PotiCu sektaSke napetosti 1 vjeruju u skori kraj svijeta, vide¢i svoje
postupke kao dio kozmicke borbe izmedu dobra i zla. Nasilje koje prakticiraju usporedivo je s
Francuskom revolucijom, osobito tijekom Vladavine terora, koja je bila obiljeZena masovnim
pogubljenjima i represijom.

Naziv "Islamska drzava" izaziva kontroverze jer povezuje ISIS s islamom. Vecina muslimana
smatra da je uvredljivo 1 neprikladno povezivati ISIS s njithovom religijom, budu¢i da ISIS-ova
ucenja i radnje proturjece islamskim nacelima. ISIS selektivno koristi vjerske simbole kako bi
opravdao svoje nasilje 1 privukao sljedbenike, iako su njihove akcije suprotne vrijednostima
mira, pravde 1 suosjecanja koje islam propovijeda (Hassan 1 Weiss, 2015). Dakle, povezivanje
ISIS-a s islamom putem naziva "Islamska drZava" nepravedno stigmatizira muslimane diljem
svijeta. ISIS-ovo nasilje i terorizam proturjece temeljnim islamskim vrijednostima, a njihovo

selektivno tumacenje vjerskih ucenja sluzi samo za legitimizaciju njihovih djela i regrutaciju
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sljedbenika, §to dodatno naglaSava razliku izmedu njihove ideologije 1 pravog znacenja islama.
Jos jedna islamisti¢ka organizacija koja je djelovala na prostoru Nigerije bila je Boko Haram.
Mohammed Yusuf je 2002. godine u Maiduguriju, glavnom gradu nigerijske drzave Borno,
osnovao Boko Haram. Osnovao je vjerski kompleks i Skolu koja je privukla siromasne
muslimanske obitelji iz Nigerije i susjednih zemalja. Centar je imao politicki cilj stvaranja
islamske drzave i postao je regrutno polje za sve sljedbenike. Kritikom policije i drzavne
korupcije, Yusuf je privukao nezaposlene mlade sljedbenike. U prvih sedam godina postojanja,
Boko Haram je uglavnom djelovao mirno i povukao se u sjeveroisto¢na podrucja. Vlada je vise
puta ignorirala upozorenja o sve militantnijem karakteru organizacije. Yusufovo hapsenje ga je
pretvorilo u heroja. Zamjenik guvernera Bornoa, Alhaji Dibal, tvrdio je da je el-Kaida imala
veze s Boko Haramom, ali su prekinuli saradnju zbog Yusufove nepouzdanosti. Tijekom 2009.
godine, nasilje je eskaliralo nakon Sto grupi Boko Haram nije dopusSteno da organizira
demonstracije u podrucju Bauchi, a policija je uhapsila nekoliko ¢lanova zbog sumnje u
planiranje atentata. Dan nakon toga, Boko Haram je izveo napade paljenjem nekoliko crkava,
policijske postaje, carinskog ureda i zatvora u Bornu. Kao odgovor, vojska je pokrenula veliku
ofanzivu u Maiduguriju, u kojoj je tijekom pet dana borbi ubijeno oko 700 ljudi, a 100 tijela
pronadeno je u blizini jedne dZzamije. Yusuf, voda grupe, pokusao je pobjeci, ali je uhapsen i
ubijen u pritvoru nekoliko sati kasnije. Njegov bliski suradnik, Abubakar Shekau, bio je ranjen
i smatralo se da je preminuo, ali je prezivio i preuzeo vodstvo nad organizacijom. (Ahokegh,
2012). Ova teroristi¢ka organizacija je nastavila svoje djelovanje, i smatra neprijateljem vecinu
zapadnih zemalja bas kao 1 ISIS. I jo§ jedna od poznatijih islamistickih organizacija je takoder
1 el-Kaida. El-Kaidu je osnovao saudijski poduzetnik Osama bin Laden oko 1988. godine,
izrasla je iz "Afganistanskog dzihada." Isprva su se teroristicke grupe fokusirale na svoje
zemlje, ali afganistanski dzihad protiv sovjetske okupacije je privukao muslimane iz cijelog
svijeta, stvarajuci globalniji dZihad osjecaj i kulturu. Ovaj rat je oznacen kao dzihad, a uspjeh
je potaknuo teroristiCke strategije koje su postale simbol 1 poklik za mobilizaciju u ratovima
otpora 1 terorizma.

El-Kaida je zapocela kao organizacija za one koji su se borili u Afganistanu, ali je ubrzo postala
entitet sa ciljem svrgavanja korumpiranih reZima u muslimanskim zemljama i uspostave
islamske vlasti. Nakon sovjetskog povlacenja, Bin Laden je usmjerio organizaciju prema
antizapadnoj agitaciji, istiCu¢i SAD kao glavnog neprijatelja islama. ,,Primarni cilj el-Kaide,
prema onome §to su o njoj izrekli njeni osnivaci 1 podrzavatelji, bio je ruSenje rezima u
muslimanskim zemljama koje su smatrali korumpiranim i nevjerni¢kim, te njithova zamjena

uspostavom vlasti koje ¢e sprovoditi Serijat (islamski vjerozakon). lako je el-Kaida nastala kao
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rezultat Afganistanskog rata u kojemu su SAD bile strana koja je pomagala mudzahedinske
frakcije, nedugo nakon povlacenja Sovjeta ideolozi ove organizacije ¢e krenuti sa otvorenom
antizapadnom agitacijom isti¢u¢i SAD kao glavnog neprijatelja islama.* (Kovac, 2019:82).
Dakle, iako je el-Kaida u pocetku djelovala kao organizacija koja se borila protiv korumpiranih
rezima, vremenom je prerasla u islamistiCku organizaciju koja je neprijatelja vidjela
prvenstveno u Sjedinjenim Drzavama ali i cijelom Zapadu, §to je zapravo bio odgovor na
vesternizacijsku politiku Zapada prema cijelom muslimanskom svijetu. Sve ove organizacije su
smatrale da je njihovo tumacenje i razumijevanje islama najispravnije, te da je njihova borba
jedina istinska borba protiv vesternizacije, medutim u svom nastojanju Cesto bi postajali
radikalni i sa pravom bi dobijali epitet teroristicke organizacije. Namjera za odbranu islama je
legitiman cilj, medutim potpuno pogresno je to raditi na nacin ubijanja hiljada nevinih ljudi, ma
gdje se oni nalazili ili kojem narodu pripadali. Zbog toga islam kao religija se ni na koji nacin
ne moze identificirati sa bilo kojom od ovih organizacija, jer islam u korijenu svoje rijeci sadrzi
mir, i cijeli koncept ove religije je promovisanje mira koji je naglasen i u svetoj knjizi Kur'anu.
,O vjernici, zivite svi u miru i ne idite stopama Sejtanovim; on vam je, zaista, neprijatelj
otvoreni.“ (Kur'an, El-Bekare:204). Dakle, mir kao kur'anski imperativ je naredenje svim
muslimanima koji slijede ovu ¢asnu knjigu, stoga je potrebno raditi na pomirenju muslimana
sa pripadnicima drugih religijskih skupina, i otvarati viSe prostora za medusobni dijalog.
,Mnoga diskutabilna pitanja, ¢ak i1 sporenja, kljucaju izmedu islamskog 1 zapadnog svijeta.
Medutim, nece biti smislene rasprave, sve dok obje strane ne budu koristile iste termine i
podrazumijevale iste stvari pod tim terminima, to jest, sve dok obje ne budu imale isti okvir ili
barem shvatale Sta okvir onog drugog podrazumijeva.“ (Ansary, 2020:451). Zbog toga je od
suStinske vaZnosti raditi na medusobnom razumijevanju 1 prevazilaZzenju semantickih,
kulturnih, religijskih i svih drugih prepreka kako bi se postigao konstruktivan dijalog izmedu

svih strana.

5.2. Izgledi za harmonicnu interakciju i interkulturalno uvazavanje

Odnos izmedu muslimana i Zapada kroz historiju bio je sloZen i1 Cesto zategnut,
obiljezen i periodima saradnje ali i periodima sukoba. Iako svakako postoje izazovi i podrucja
napetosti, postoji i potencijal za vece razumijevanje i saradnju izmedu ove dvije kulture. Jedan
od klju¢nih aspekata njegovanja harmoni¢ne interakcije je potreba za pojacanim dijalogom.
Dijalozi, 1 medureligijski i unutarmuslimanski, mogu pomoc¢i u izgradnji mostova, podsticanju

medusobnog razumijevanja i rjeSavanju pogresnih percepcija i zabluda.
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Jo$ jedno vazno razmatranje je potreba da muslimanski mislioci 1 teolozi kriticki procijene
svoju vlastitu normativnu tradiciju i ukljuce se u dijalog sa njenom normativnom tradicijom
kako bi pronasli relevantnu teologiju za 21. stolje¢e. Ova otvorenost za preispitivanje i
pluralizam moderne globalne zajednice. U konac¢nici, izgledi za harmoni¢nu interakciju i
interkulturalno uvazavanje izmedu muslimana i Zapada ovisit ¢e o visestrukom pristupu koji
ukljucuje pojacan dijalog, spremnost da se kriticki preispitaju vlastite tradicije i posvecenost
prepoznavanju zajednickih tacaka. Razgovor o osnovnim principima dijaloga izmedu
muslimana i Zapada zahtijeva veliku odgovornost zbog razli€itih interpretacija dijaloga iz obje
perspektive. Dijalog ne moze postojati bez slobode vjerovanja i izrazavanja, jer bez slobode
nema istinske religioznosti. Nova faza dijaloga izmedu muslimana i Zapada, a posebno
katolika, zapocela je nakon Drugog vatikanskog koncila. Muslimanski teolozi trebaju razmotriti
kako govoriti o religijskoj slobodi modernog ¢ovjeka u postmodernoj paradigmi koja je sve
nesnosljivija prema tradicionalnim religijskim ucenjima, institucijama, filozofiji, nauci i
umjetnosti. ,,Svako odgovorno misljenje muslimanskog teologa mora voditi ra¢una o tome kako
govoriti o religijskoj slobodi modernog covjeka u postmodernoj paradigmi koja izrazava
povecanu idiosinkraziju, neku vrstu nesnosljivosti prema tradicionalnom religijskom ucenju i
institucijama, prema filozofiji, nauci i umjetnosti, a posebno prema onome Sto se naziva
islamski pogled na svijet koji ima i neku vrstu drustvene mo¢i.“ (Grabus, 2020:117). Dakle,
njihova odgovornost je da pronadu nacine za konstruktivan dijalog koji postuje slobodu
vjerovanja i izraZzavanja, te doprinosi boljem razumijevanju i suZivotu u pluralistickom druStvu.
Ono o ¢emu je 1 ranije pisano u ovome radu, naglasak bi trebao biti na promociji islama u
savremenom kontekstu u skladu sa vremenom 1 okolnostima u kojima muslimani Zive, ne
odstupajuci od izvornih vrela islama. Izvori islama su uvijek isti, 1 nude poruku u svakom
vremenu, samo je potrebno u skladu sa 21. stoljeCem pravilno interpretirati poruku islama.

U periodu ubrzane globalizacije muslimani i Zapad imaju sve vise kontakta jedni sa drugima,
te je potreba za dijalog u godinama koje slijede jo$ veca, a pored toga muslimani 1 kr§¢ani kao
pripadnici monoteisticke religije pripadaju istom obrascu ponasanja. ,,Muslimansko-krS¢anski
dijalog prije svega ima svoje metafizicke i doktrinarne razloge: i jedni i1 drugi pripadaju
jedinstvenome nebeskome arhetipu. (Silajdzi¢, 1999:207). Ovaj dijalog nije samo
intelektualna razmjena, ve¢ duhovna potreba za prepoznavanjem zajednickih vrijednosti 1 istina
koje nadilaze specifi¢ne teoloSke razlike. Obje tradicije dijele vjeru u jednog Boga, posvecenost
moralnim principima i teZznju za duhovnim usavr$avanjem. Muslimanski teolozi imaju posebnu

odgovornost da u ovom dijalogu uzmu u obzir izazove modernog doba, posebno u kontekstu
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postmoderne paradigme koja Cesto pokazuje netrpeljivost prema tradicionalnim religijskim
ucenjima 1 institucijama. Ova netrpeljivost moze se manifestirati kroz kriticki stav prema
filozofiji, nauci i umjetnosti, kao i prema islamskom pogledu na svijet koji ima znacajnu
drustvenu mo¢. U tom kontekstu, muslimanski teolozi trebaju traziti nacine da promoviraju
religijsku slobodu 1 istinsku religioznost koja se temelji na slobodi vjerovanja i izrazavanja.
Vazno je da teolozi iz obje tradicije razvijaju svijest o zajedni¢koj odgovornosti za izgradnju
mostova razumijevanja i poStovanja. To ukljucuje priznanje i posStovanje religijskih razlika, ali
1 naglaSavanje zajednickih etickih 1 duhovnih vrijednosti. Dijalog treba biti usmjeren prema
stvaranju prostora gdje se razlicite perspektive mogu slobodno izrazavati 1 gdje se moze raditi
na zajedni¢kim ciljevima, kao §to su pravda, mir i ljudska solidarnost. ,,Naravno, ti dijalozi
civilizacija i religija su potrebni, jer oni objasnjavaju znacenje i smisao religijskih simbola, ali
je potrebno imati i dijalog politika, dijalog ekonomija, dijalog medija, dijalog onih koji su na
vlasti 1 drze mo¢* (Kari¢, 2015:93). Samo kroz sveobuhvatni pristup dijalogu, koji ukljucuje
sve ove dimenzije, moguce je izgraditi drustvo koje je istinski pluralistic¢ko, pravedno i
utemeljeno na medusobnom postovanju i saradnji. Dijalog i medusobna interakcija izmedu
muslimana 1 Zapada sve su viSe neophodni pod utjecajem ubrzane globalizacije. Iako se
historija izmedu ove dvije kulture ¢esto sukobila, izgledi za harmoni¢nu interakciju su sve vise
neophodni. ,,Za dalje produbljivanje i prosirivanje medureligijskog dijaloga, pored dosadasnjih,
moglo bi se reci, ve¢ tradicionalnih teoloskih, etickih, socijalnih i kulturalnih poticaja, razloga
1 interesa, sve viSe valja uzimati u obzir razloge koji nam se nadaju iz savremene znanstveno-
tehnoloski odredene duhovne, socijalne i kulturne stvarnosti globalnoga svijeta.” (Hodzi¢,
2021:73 1 74). Savremene tehnologije 1 znanstvena dostignu¢a mijenjaju na¢in na koji se
komunicira, radi 1 zivi, stvaraju¢i nove izazove 1 mogucnosti za medureligijski dijalog.
Digitalna komunikacija omogucava lakSu razmjenu ideja i saradnju izmedu razlicitih religijskih
zajednica na globalnom nivou. Istovremeno, znanstvena istraZivanja o ljudskoj svijesti, etici 1
drustvenom ponaSanju otvaraju nova pitanja koja zahtijevaju zajednicki odgovor religijskih i
sekularnih mislilaca. U tom kontekstu, medureligijski dijalog mora se prilagoditi 1 ukljuciti
rasprave o pitanjima kao $to su etika umjetne inteligencije, biotehnologija, ekoloska odrzivost
isocijalna pravda u globaliziranom svijetu. ,,Naime, iz nepresusnih vrela Konstitutivne tradicije
muslimana proistjeCu precizna moralna nacela odnosa religioznog covjeka prema Bogu,
kozmosu, ljudima, biljnom 1 zivotinjskom svijetu, te se na temelju toga moze izradivati bioeticki
senzibilitet.” (Jasi¢, 2019:45). Ove teme su klju¢ne za buducnost CovjeCanstva i zahtijevaju
saradnju svih religijskih tradicija kako bi se pronasla rjeSenja koja postuju ljudsko dostojanstvo

1 zajednicke vrijednosti. Samo kroz integriranje ovih savremenih aspekata u medureligijski
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dijalog mogucée je osigurati da on ostane relevantan 1 efikasan alat za izgradnju mira,
razumijevanja i saradnje u sve slozenijem globalnom drustvu. ,,Budu¢i da je tehnologija
otvorila ljudima horizonte neslu¢enih moguénosti, bit ¢e nuzno uspostaviti i globalnu
odgovornost za zajednicku sudbinu. Velike sile ¢e morat redefinirati svoje pozicije: od pukog
istrajavanja na visku moc¢i ka jacanju svijesti o globalnoj ranjivosti.“ (Kadi¢, 2019:71). Ova
promjena perspektive, od jednostranog pristupa moc¢i prema svjesnosti o zajednickoj ranjivosti,
klju¢na je za stvaranje pravednijeg i otpornijeg globalnog drustva. Samo kroz priznavanje i
djelovanje na osnovu medusobne povezanosti svih ljudi 1 naroda, moguce je osigurati svijet u
kojem tehnologija koristi cijelom ¢ovjeCanstvu, za razvijanje medusobne interakcije razlicitih
kultura. Muslimani bi trebali promovirati is/lam u savremenom kontekstu, a ne predstavljati je
kao suhoparnu religiju koja je reducirana na ponavljanje temeljnih istina. Kako navodi Nerkez
Smailagi¢ ,,islam nije samo vjera, nego i stil Zivota kojim se oblikuje egzistencija, svakidasnjost
1 ponaSanje njegovih pristasa. Ili drugim rije¢ima, islam nije samo teologijski nego 1 kulturni
sistem.* (Smailagi¢, 1975:3). Dakle, razumijevanje islama kao i teoloskog i1 kulturnog sistema
klju¢ je za uspjesan medureligijski dijalog i izgradnju harmonije u pluralistiCkom svijetu. Ova
Sirina zahtijeva od ucesnika u dijalogu da prepoznaju i poStuju kompleksnost islamskog
identiteta i naCina zivota, ali s druge strane i muslimana prema pripadnicima drugih kultura ili
religija. Islam je od svoga pocetka promovirao otvorenost i tolerantnost prema drugim
kulturama i religijama. Stavise, islam kao religija pokazuje najveéu otvorenost i tolerantnost
prema drugima. ,,Ukratko, arhitektonski pejzaZ islama iz sebe nije ekskomunicirao nikoga, ni
kréane, ni jevreje, ni mage, ni hinduse, ni budiste... Niti je ekskomunicirao njihova vjerovanja,
nazore, filozofije...* (Kari¢, 2004:635). Zaklju¢no, inkluzivni karakter islama pruza vaznu
lekciju za sve religijske 1 kulturne tradicije: prihvatanje 1 poStovanje raznolikosti je put ka miru,
razumijevanju i1 zajednickoj buduc¢nosti. Koncept Zivota svakog muslimana trebao bi biti
zasnovan na osnovnim postulatima islama, koji predstavlja jedinstven cjeloZivotni sistem.
Islam nije samo samo ime ili obredi, islam je koncept Zivota. ,,On predstavlja i tvori jednu
raznoliku a opet jedinstvenu civilizaciju Sto se karakterizira: jedinstvenom drustvenom
perspektivom definiranom u kalamu'!, jedinstveno orijentiranom etikom, $to se, u strogoj
povezanosti sa vjerskim ucenjem, strukturalno ugraduje u socijalnu i svakidasnju zbilju
covjeka, jedinstvenim stilom Zivota i to uzetog u cjelini od ishrane do odgojnog sistema.*

(Smailagi¢, 1973:30 1 31). Dakle, islam predstavlja jedan jedinstveni obrazac, koji obuhvata

11" Kelam (kalam), ili ilmul-kelam (‘ilm al-kalam, znanost keldma), naziv je one znanosti islama koja se obi¢no

oslovljava “spekulativna teologija”. Doslovno, keldam znaci “govor”, “razgovor” ili “rijeci”; jetekellem fi
(yatakallam fT) znaci razgovarati ili diskutirati o nekoj stvari ili temi.
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sve segmente Zivota, 1 kao takav predvidio je prostor za medusobnu interakciju izmedu drugih.
Istok i Zapad su kroz historiju imali mnogo sukoba i ratova. Neki od njih traju i danas, i nije
izvjestan njihov kraj, kao $to je sukob izmedu Palestine i Izraela, medutim to ne mora biti tako.
Svijet je sasvim dovoljan za sve, i ne moze biti tijesan bez obzira da li je muslimana ili kr§¢ana
brojcano vise. ,,Istok 1 Zapad ne moraju se svadati. Neka svako ostane ono S$to jeste i neka se
dogovore o zajednickom dobru. To bi bio novi participativni i mirni svijet.” (Kalin, 2019:581).
Ukoliko svaka strana ostane vjerna svojim identitetima i postigne dogovor o zajedni¢kom
dobru, moguce je izgraditi novi participativni i mirni svijet. Ova vizija harmonije omogucila bi
saradnju 1 napredak, stvarajuci svijet u kojem razli¢itosti obogacuju globalno drustvo umjesto
da ga razdvajaju. Ukoliko muslimani Zele biti ravnopravan sagovornik sa Zapadom onda
definitivno trebaju viSe ulagati u nova saznanja. To je i kur'anski imperativ za svakog
muslimana, ali 1 potreba savremenog svijeta. ,,PoSto je znanje u islamskoj vjerujucoj tradiciji
zaStitini znak islama 1 drugo ime za islam u smislu onog egzistencijalnog stanja potpune i
savrSene izmirenosti krunskog Bozijeg stvorenja sa sobom samim, s jedne, i s Bogom i
univerzumom, s druge strane, tad je jo$ lakSe razumjeti zasto Bog dar spoznaje smjesta na isto
mjesto gdje i dar vjere, to jeste u ljudsko srce, ¢iju nestalnost Bog smiruje ‘medu Dva Prsta
Milostivoga’, to jeste smiruje ga vlastitom MiloS¢u i1 Znanjem.* (Hafizovi¢, 2017:224).
Spoznaja i vjera su, prema islamskom ucenju, nerazdvojni darovi koji zajedno oblikuju ljudsko
iskustvo i vode ga ka duhovnom ispunjenju. U tom kontekstu, harmonija izmedu znanja i vjere
nije samo ideal, ve¢ esencijalni aspekt Zivota koji omogucava pojedincu da postigne istinski
mir 1 sklad. Islamska tradicija time poziva na integraciju intelektualnog i duhovnog razvoja,
isticu¢i da pravo znanje dolazi iz srca koje je smireno Bozijom Milos¢u. U kona¢nici, ova
integracija vodi ka Zivotu ispunjenom mudroS¢u, vjerom i1 harmonijom sa svijetom i
Stvoriteljem.

Islam kao religija je uvijek afirmirao srednji put, bez ikakvih krajnosti. SnaZan utjecaj
vesternizacije 1 neoimperijalizma doprinio je tome da se islam poCinje opisivati kroz razne
epitete koji nemaju svoje uporiSte. Tome su naravno doprinijeli 1 mnogi radikalni i islamisticki
pokreti koji su nastajali kao jedna vrsta otpora prema vesternizacijskom neoimperijalizmu,
medutim cesto su prelazili su krajnosti. ,,Islam je ipak samo jedan, ali, kao i1 ¢ovjek, on ima
dusu i tijelo, a njegovi za posmatraca potpuno razliciti izgledi zavise samo od razli¢itog izbora
stanoviSta: materijalist ¢e islam uvijek vidjeti samo kao religiju 1 mistiku (kao ,,desnu"
tendenciju), kao Sto ¢e krS¢ani uvijek u njemu morati vidjeti drustveni i politicki pokret (kao
»lijevu" tendenciju). Iz ovih ,,videnja" moze se odrediti specifi¢ni put islama, ustvari, njegova

srednja pozicija.“ (Izetbegovi¢, 1984:20). Ove razliCite perspektive ne samo da otkrivaju
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kompleksnost islama, ve¢ 1 njegovu sposobnost da funkcioniSe na viSe nivoa i u razli¢itim
kontekstima. Islam, kao religija i njegova socioloska dimenzija, nalazi se u srednjoj poziciji
koji balansira izmedu duhovnog i materijalnog. Ova srednja pozicija omogucava islamu da se
prilagodava 1 odgovara na razli¢ite potrebe i izazove, bilo da su oni duhovne ili drustveno-
politicke prirode. Islam nije samo stati¢na religija; on je dinamican i evoluirajuci sistem koji se
prilagodava promjenama u druStvu i vremenu, dok istovremeno zadrzava svoju suStinsku
duhovnu bit. Ova dualnost omoguc¢ava islamu da bude relevantan i utjecajan, pruzajuci
odgovore 1 smjernice kako za individualni duhovni rast, tako i1 za kolektivni drustveni razvoj.
Upravo taj srednji put islama 1 afirmira interakciju sa drugim kulturama i civilizacijama. Islam
nije zatvoren sistem koji je izoliran od ostatka svijeta, ve¢ naprotiv promovira otvorenost prema
drugima. U 21. stoljecu dijalog i harmonic¢na interakcija su potrebni vise nego ikada zbog
ubrzane globalizacije. ,,Na kraju rekao bih da ¢e dijalog izmedu islama i kr§¢anstva u 21.
stoljecu biti mozda najvaznije svjetsko pitanje. Te dvije svjetske religije planetarno sacinjavaju
jednu cjelinu, njihovi su vjernici izmijesani, ¢esto zZive u zajednickim drustvima. Pokazalo se
da se druStveni obrasci za miroljubivu koegzistenciju razli€itih ljudi i naroda, i razli¢itih
vjernika i nevjernika, ne mogu uzimati iz davne proslosti.“ (Kari¢, 2015:33). S obzirom na to,
nuzno je razvijati nove modele medureligijskog dijaloga i saradnje, prilagodene savremenim
izazovima i okolnostima. Otvorena komunikacija, medusobno razumijevanje i zajednicki rad
na izgradnji drustava utemeljenih na postovanju i uvazavanju razlika, kljuéni su za stabilnost i
mir u svijetu. Samo kroz kontinuiran i iskren dijalog izmedu islama i1 Zapada moguce je posti¢i
trajni mir 1 harmoniju u zajednickim drustvima. Dakako, uklju¢ivanje obje strane u dijalog je
od velike vaZnosti jer nemoguce je odstraniti bilo koju stranu iz razgovora, zbog toga napori
trebaju biti usmjereni ka promovisanju istinskih vrijednosti od kojih ¢e islam 1 Zapad imati
koristi.

Kraj dvadesetog stoljec¢a obiljeZen je raspadom komunistickog bloka i krajem hladnog rata
izmedu demokratskog Zapada 1 totalitarnog Istoka. ZavrSetak ove bipolarne podjele svijeta
doveo je do novih teorija o svjetskom poretku i potencijalnim sukobima. Medu najutjecajnijim
teoreticarima bili su Francis Fukuyama, Samuel Huntington i Bernard Lewis, koji su krajem
20. i pocetkom 21. stolje¢a pisali o moguéim smjerovima svjetskog razvoja. Posebno
kontroverzna bila je Huntingtonova teorija o sukobu civilizacija, koja je predvidala da ce
kulturni 1 religijski identitet postati glavni izvor sukoba u post-hladnoratovskom svijetu. Ova
teorija dobila je na popularnosti nakon teroristickih napada 11. septembra 2001. godine. Iako
je Huntington ¢esto povezan s ovom teorijom, termin "sukob civilizacija" prvi je upotrijebio

Bernard Lewis u svom c¢lanku The Roots of Muslim Rage iz 1990. godine. Huntington je
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predvidao da ¢e buduci sukobi biti vodeni duz kulturnih 1 religijskih linija, dok je Lewisova
knjiga Kulture u konfliktu takoder pridonijela ovoj debati. Njihove ideje izazvale su brojne
reakcije 1 pokuSaje da se ponude alternativne poglede, ukljucujuéi ideju o "uzajamnom
prozimanju kultura i civilizacija" (Grabus, 2020). Pocetkom 21. stoljeca, vec€ina sukoba se
dogada u dijelovima svijeta s vecinskim muslimanskim stanovniStvom, Cesto zbog loseg
upravljanja, slabosti totalitarnih rezima, zahtjeva za demokratskim reformama i ekonomske
nejednakosti. Takoder, prirodna bogatstva tih podruc¢ja privlace interese moénih drzava, dok
religijske 1 ideoloske razlike dodatno potpiruju sukobe. Porast meduvjerskih i medukulturnih
sukoba Sirom svijeta naglasio je vaznost promoviranja dijaloga medu razli¢itim zajednicama.
Iako su mnogi sukobi ekonomske ili politicke prirode, oni se ¢esto manifestiraju kroz religijske
i kulturne kanale. PoboljSanje ekonomskih uvjeta moze smanjiti neke tenzije, ali sloboda
misljenja i izraZzavanja takoder su klju¢ni za mir. Propaganda, predrasude i stereotipi, posebno
prema muslimanima, dodatno pogorSavaju odnose, §to je vidljivo kroz porast islamofobije 1
teroristickih napada inspiriranih mrznjom prema muslimanima. U tom kontekstu, meduvjerski
i interkulturni dijalog postaje klju¢an za budu¢nost Evrope i svijeta, kako bi se prevladale
predrasude 1 stereotipi te osiguralo sigurnije drustvo za sve strane. ,,Svjetska historija bas je
takva: cijela prica CovjeCanstva s odredene tacke gledista, gdje svaka historija sadrzi sve druge,
sa svim stvarnim dogadajima smjestenim negdje u odnosu na centralni narativ, ¢ak i kada je to
,hegdje™ u pozadini, kao dio bijelog Suma po kojem se ispisuju i isticu smislene crte. Sve su
one prave historije svijeta. Treba raditi na beskrajnom zadatku skupljanja tih historija, u teznji
da se izgradi univerzalna ljudska zajednica, smjeStena unutar jedne zajednicke historije.*
(Ansary, 2020:453). Izgradnja univerzalne ljudske zajednice temelji se na zajednickoj historiji
koja ne iskljucuje, ve¢ obuhvata sve. To zahtijeva otvorenost, empatiju i spremnost na ucenje
od drugih. Samo kroz kontinuirani napor da se prikupe i povezu sve niti zajednicke proslosti
ovih strana moguce je izgraditi buduénost koja odraZava univerzalne vrijednosti ljudskosti 1
solidarnosti. Medutim, uprkos potencijalu za harmoni¢nu interakciju, ostaju znacajni izazovi.
Politicki sukobi, ekonomske nejednakosti 1 drustvene podjele 1 dalje predstavljaju prepreke.
RjeSavanje ovih pitanja zahtijeva kontinuirani napor, politicku volju i1 ukljuivanje vise
sudionika, ukljucujuéi vlade, civilno drustvo i pojedince. Gledaju¢i u buducénost, izgledi za
harmoni¢nu interakciju i interkulturalno uvazavanje izmedu muslimana i1 Zapada zavise od
kolektivne posvecenosti dijalogu, obrazovanju i saradnji. Prepoznajuci zajednicku osobinu svih
ato je ljudskost i radec¢i na zajednickim ciljevima, moguce je prevazici historijske animozitete
1 izgraditi inkluzivniju i harmoni¢niju globalnu zajednicu. Dakle, iako je put do skladne

interakcije i interkulturalnog uvazavanja izmedu muslimana i Zapada pun izazova, on je takoder
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bogat potencijalom. Kroz obrazovanje, dijalog, medijsko predstavljanje, politicku i ekonomsku
saradnju 1 kulturnu razmjenu, napredak bi bio mnogo izvjesniji. Put ka ovom cilju zahtijeva
strpljenje, upornost i istinsku posvecenost prihvac¢anju razlika kao prednosti, a ne kao podjela.
»Skladni hor novih glasova, mada u manjini, koji se poduze na Zapadu preklinju¢i muslimane
da ostanu ono Sto jesu, predstavlja prije svega naivnu nesretnu svijest Zapada koja, pred
otudenjem od kojeg sama pati, vidi u jednom mitskom ili realnom islamu upravo suprotnost
svoje patnje: smisao za srecu, za duhovnost, za zajednicke vrijednosti. (Dzait, 1989:172).
Upravo ova potraga za smislom, duhovnoscu i1 zajedni¢kim vrijednostima u islamu reflektira
patnju od vlastitog osjecaja otudenja. Ovaj poziv ne samo da isti¢e vaznost raznolikosti i
identiteta, ve¢ ukazuje na potrebu za medusobnim uvazavanjem, i samo na taj nacin moguce je

izgraditi svijet u kojem ¢e biti mjesta za sve bez obzira kojoj kulturi, religiji, naciji pripadali.

78



6. Intervju sa akademskom elitom

U svrhu istrazivanja i pisanja ovog rada, izvrSen je struktuirani intervju sa emeritusom,
akademikom, profesorom Enesom Karicem 17. 04. 2024. godine, i sa profesorom na Fakultetu
islamskih nauka u Sarajevu, prof. dr. dr. Orhanom Jasi¢em 28. 08. 2024. godine. Postavljena

su dva pitanja koja glase:
1. U kojoj mjeri je Zapadni imperijalizam utjecao na budenje islamskog fundamentalizma?

2. Kakav je odnos izmedu globalizacijskog i neoliberalnog modernizma s jedne strane i

islamskog tradicionalizma s druge strane?

Na pitanje u kojoj mjeri je Zapadni imperijalizam utjecao na budenje islamskog
fundamentalizma profesor Enes Kari¢ odgovara slijedece: ,,Rekao bih, prvo, da su sintagme
“zapadni imperijalizam” i1 “islamski fundamentalizam” vrlo zastarjele i kliSeizirane. Naime,
preblago je za okrutne ratove rec¢i da su bili tek puki “kolonijalizam”. Kao $to je i “islamski
fundamentalizam” jedna jako neprecizna oznaka za mnoStvo reaktivnih pojava u islamskim
druStvima usmjerenih protiv svemocéne hegemonije Zapada. Dopustimo li da se nazivom
“islamski fundamentalizam” ukazuje na neki realan sadrzaj, potrebno je reci da je taj sadrzaj
viSe oblikovan pod uplivom ideologija svemoénog Zapada, a ne iznutar genuinih duhovnih
resursa islama. Islam nema potrebe za bilo kakvim fundamentalizmom jer on nije nikada
doZivio prekid unutar svoje tradicije 1 nema potrebe vracati se neCemu §to je uvijek ostalo pri
njemu. Naime, izvori ili temelji ili fundamenti islama uvijek su bili sastavni ili integralni dio

islama kao zive vjere, kulture, civilizacije, duhovnosti, knjiZzevnosti.

Naravno, zapadni kolonijalizam, ako ostanemo pri tom nazivu, izazvao je niz reaktivnih pojava
u tradicionalnim druStvima islama, izmedu ostalog i1 takozvani islamski fundamentalizam
kojem svemocni Zapad odreduje ideologiju 1 politicke agende. Ova tvrdnja moze biti

2 Ce

paradoksalna, ali postaje jasnija ako se Citaju djela o “sukobu fundamentalizama ”.

Na drugo pitanje, odnosno kakav je odnos izmedu globalizacijskog 1 neoliberalnog modernizma
s jedne strane 1 islamskog tradicionalizma s druge strane profesor Kari¢ dalje navodi: ,,mislim
da su u pravu oni autori, medu njima sam i ja, koji smatraju da uvijek treba preispitati znacenje
termina, posebno treba kriticki analizirati snage koje stoje iza promoviranja intendiranih
znacenja u terminima. Globalizacija 1 neoliberalni modernizam takoder su samo eufemizmi za

gospodarece ideologije 1 strategije svemoc¢nog Zapada.
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Naravno, u nekim svojim izrazima "islamski tradicionalizam" pokazuje da nije imun na brze i

stubokne pojave koje, kao sezonske mode, dolaze odasvuda od gospodareé¢eg Zapada.

Ali ja smatram da "islamski tradicionalizam", ako privremeno prihvatimo tu sintagmu, jeste
reaktivna pojava na ono ¢emu se tepa rijeCima "globalizacijski liberalizam", s tim Sto treba
imati u vidu da u samoj islamskoj tradiciji, u njezinim Zivim izvorima koji nisu presahli, imaju
itekako brojni "osiguraci" koji ne dopustaju da glavni tokovi islama zavrse u tzv. "islamskom

tradicionalizmu".

Naime, ovim hocu re¢i da je sama islamska kultura i civilizacija iznutar sebe itekako sposobna
obnavljati svoje duhovne izraze i prinose covjeCanstvu, i na nju, tu islamsku kulturu i

civilizaciju, ne treba gledati kao na nesto $to stoji pod presudnim utjecajem necega izvan nje.*

Profesor Kari¢ zakljucuje rije¢ima: ,,Kad se ovdje kaze “gospodarece ideologije 1 strategije
Zapada” ne zelimo da dode do jedne straSne 1 opasne redukcije svega svekolikog na Zapadu

samo na ono gdje se Zapad pokazuje u piramidi svjetske moci!

Naime, danas kao i uvijek ima “mnogo Zapada” i “mnogo Istoka”. Treba biti svjestan ovih
razlika i re¢i da na Zapadu ima mnogo toga dobro bitnog u znanosti, u umjetnosti, u kulturi, u
duhovnosti... Svima se treba savjetovati ova osjetljivost na razlike i1 budnost spram te

osjetljivosti...

Jednako tako, potrebno je proucavati pojave i izraze u kojima je ¢ovjeCanstvo danas de facto
postalo dobrobitno ujedinjeno, tih pojava i izraza ima, sre€com, mnogo.* (akademik. prof. dr.

Enes Kari¢, 2024, pers. comm., 13. april).

Na pitanje u kojoj mjeri je Zapadni imperijalizam utjecao na budenje islamskog
fundamentalizma profesor Orhan JaSi¢ navodi: ,,Samo bih nacinio jedan kraci osvrt na pojam
islamski, prije negoli pokusam odgovoriti na pitanje. Naime, pod islamom se podrazumijeva
predanost Jednom i Jedinom Bogu, stoga je konstrukcija islamski fundamentalizam, motre¢i iz
navedenog ugla, prikladna. No s druge strane mislim da bi bilo prikladnije upotrijebiti pojam
muslimanski fundamentalizam, jer samim time involviran je segment ljudske naravi u
pojedinanom odnosno opéem djelovanju navedene grupacije. Osim recenog skrenuo bih
pozornost da je cak i sam pojam fundamentalizam moguce tumaciti visestruko, ali u ovome

slu€aju ga razumijevamo u jednome rigidnom, isklju¢uju¢em i militantnome smislu.
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Kada je rije¢ o zapadnome imperijalizmu u suodnosu sa fundamentalizmom za sigurno je da su
navedena dva segmenta iz VaSega pitanja medusobno povezane. Nazalost okcidentalna
kolonijalisticka i imperijalisticka nemoralnih gibanja tj. podjarmljivanje, obezvredivanja,
eksploatiranja najCeS¢e isto¢nog muslimanskog areala (indijskog podkontinenta, arapskih
drzava etc.), prouzrocili su tokom historije a 1 danas putem neokolonijalizma jedan ozbiljan vid
isfrustriranosti koji je na koncu, izmedu ostaloga, imao za proizvod bujanje fundamentalistickih
stremljenja. No, i medu samim fundamentalistima do$lo je do disperziranosti, jer su s jedne
strane neki fundamentalisticki pokreti nastajali kao oporba dok su drugi katkada dobro
koegzistirali sa okcidentalnim imperijalizmom, koji nije morao biti samo vojnog, nego opc¢enito
ideoloskog 1 kulturnog karaktera. U odnosu na gore receno i dan danas navedeni vidovi
fundamentalistickih pokreta, uglavnom, produciraju poteSko¢e i samom muslimanskom
populusu koji nastanjuje podneblja i na istoku i na zapadu kao veéinska ili pak manjinska

grupacija.*

Na drugo pitanje, kakav je odnos izmedu globalizacijskog i neoliberalnog modernizma s jedne
strane 1 islamskog tradicionalizma s druge strane, profesor Jasi¢ govori: ,,Globalizacija u
op¢emu socioloSkome i1 ideoloskome smislu tezi unificirati svijet u kulturno-civilizacijskome
smislu sukladno okcidentlano-americkom pogledu na svijet. Ipak valja istaknuti da je i sama
globalizacija doprinijela razvijenim protoku informacija, §to je zasigurno zasluga suvremenih
tehniCkih otkri¢a. No s druge strane vrlo ¢esto u globalizacijskom pogledu na svijet bivaju
katkada suptilno a nekada i agresivno iskljuc¢ivani druk¢iji odnosno drugi a najé¢eSce manjinski
ili financijski inferiorniji kulturni 1 civilizacijski egzistenti koji, $to je 1 logi€no, ne proizilaze iz

ekonomsko-tehnoloski “napredne‘ okcidentalne civilizacije.

Stoga proces globalizacije biva popracen u svojstvu ideolosko-materijalnog pokretaca putem
neoliberalna ekonomija. Ona s obzirom na svoj pogled na svijet u sredisStu zbilje fokusira
primarno interes k novcu, ali 1 mo¢i te drugim utilitarnim vrijednostima. Time je esencija
navedenog ideoloskog obrasca pozicionirana primarno antrpocenticno odnosno potroSacki. S
druge strane u muslimanskom tradicijskom konceptu razumijevanja kulture i pogleda na svijet,
fokus je usmjeren prema Bogu Jednom i Jednim. Teocentri¢ni pogled na svijet inzistira na
predanosti Bogu, ali i na harmoniji svega stvorenoga, za razliku od neoliberalnog koji za ishod
moze imati otudenost od Boga, vlastite primordijalne prirode, ali i zajednice vjerujuéih.* (prof.

dr.dr. Orhan Jasi¢, 2024, pers. comm., 27. august).
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Zakljuéna razmatranja

U konacnici ovaj rad istrazuje kako politika vesternizacijskog neoimperijalizma utjece
na percepciju islama i oblikuje prakti¢nu politiku prema islamskim zemljama. Generalna
hipoteza sugerira da ovaj pristup Cesto percipira islam kroz prizmu predrasuda i nedostatka
dubljeg razumijevanja, Sto moze rezultirati nezeljenim i negativnim implikacijama na domac¢em
1 medunarodnom nivou. Prva pomoc¢na hipoteza potvrduje da postoji jasna korelacija izmedu
zapadnjacke kulturne dominacije i politickih aspiracija prema islamskim zemljama. To je jasno
prikazano i u istrazivanju, pogotovo u periodu kolonijalizma i postkolonijalizma. Vesternizacija
1 neoimperijalizam su prepoznati kao kljucni koncepti u savremenoj politoloskoj teoriji, s
posebnim fokusom na njihov utjecaj na islamske zemlje. Druga hipoteza naglaSava da je
percepcija islama u zapadnom svijetu Cesto oblikovana kroz prizmu kolonijalne historije,
geopoliti¢kih interesa i medijskih narativa, §to moze rezultirati stereotipima i predrasudama.
Trec¢a pomocna hipoteza ukazuje na to da politike zapadnih zemalja prema islamskim drustvima
cesto reflektiraju strahove ili ambicije vezane za sigurnost, resurse ili geostrateski polozaj. Kao
odgovor, islamski pokreti protiv vesternizacijskog neoimperijalizma razvijaju se kao reakcija
na percepciju zapadnjacke dominacije. Tako su nerijetko i nastajali pokreti kao jedan vid otpora
prema zapadnjackom neoimperijalizmu, koji se povezuju s terorizmom. Kroz istrazivanje je
takoder potvrdena 1 Cetvrta hipoteza gdje se naglaSava da je kolonizacija islamskih zemalja
ostavila duboke tragove na drustva, politicke strukture i identitete, oblikujuéi njihov odnos
prema Zapadu 1 modernizaciji. Nadalje, potvrda pete hipoteze moze se uociti kroz osnivanje
raznih fundamentalistickih pokreta otpora 1 bitno je istaknuti da je zapadni imperijalizam
potaknuo budenje islamskog fundamentalizma kao odgovor na nametanje stranih politickih,
ekonomskih i kulturnih sistema, §to je dodatno oblikovalo geopoliticku dinamiku u islamskom
svijetu. Sesta hipoteza pokazuje da je recepcija vesternizacijske politike i dinamiéne
modernizacije u islamskom svijetu varirala, ovisno o socio-ekonomskim, politi¢kim 1 kulturnim
faktorima, te o stepenu otvorenosti drustva prema vanjskim utjecajima. Konacno, sedma
pomoc¢na hipoteza ukazuje na to da se islamisticki terorizam cesto interpretira kao odgovor na
vesternizacijski neoimperijalizam 1 dominaciju zapadnih sila u muslimanskim zemljama,
reflektiraju¢i duboke frustracije 1 osjeaj nemoc¢i unutar muslimanskih drzava. Dakle,
islamisticki terorizam se razvijao u drustvima i drzava gdje je vesternizacijski neoimperijalizam
bio snazno razvijen i utjecajan, s toga je islamisticki terorizam bio odgovor na ovakvu politiku.
Zakljucci istrazivanja potvrduju da vesternizacijski pristup Cesto vodi do generalizacija i1

pojednostavljenja kompleksne religije 1 kulture islama, ignoriraju¢i raznolikost unutar
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islamskog svijeta. To moze rezultirati politickim odlukama zasnovanim na stereotipima
umjesto na stvarnim ¢injenicama i potrebama zajednice, Sto ima dalekosezne posljedice kako
za odnose izmedu Zapada i islamskog svijeta, tako i za unutrasnju stabilnost islamskih zemalja.
Preporuke za buduca istrazivanja i politike ukljucuju dublje razumijevanje 1 postivanje kulturne
1 religijske raznolikosti, te izbjegavanje simplificiranih narativa koji vode do negativnih
implikacija u prakti¢noj politici.

Nalazi ovog istrazivanja sugeriraju da je vesternizacija islamskih drustava, ¢esto vodena
brutalnim neoimperijalistickim agendama, gdje se stvorio prostor za nesporazume, stereotipe i
nedostatak nijansiranog razumijevanja izmedu strana. Kolonijalno naslijede i teZnja za
geopolitickim interesima bili su instrumentalni u oblikovanju zapadnjacke percepcije islama,
Sto je dovelo do previse pojednostavljenih narativa i ignoriranja slozene realnosti na terenu.
Stavise, istrazivanje nagladava reciproénu prirodu ove dinamike, gdje je percepcija zapadne
dominacije potaknula uspon islamskog fundamentalizma kao reakcionarnog odgovora. Ovo je
zauzvrat dodatno ojacalo negativne stereotipe unutar Zapada, stvarajuéi zacarani krug koji
odrzava podjelu izmedu te dvije sfere. Na kraju, zakljucak koji proizilazi iz ove studije je da je
za rjeSavanje ovog kompleksnog pitanja potreban viSestruki pristup. Taj pristup ukljucuje
kriticko ispitivanje historijskih 1 politickih faktora koji su doprinijeli trenutnom stanju stvari,
dubokom angazmanu na stvaranju harmoni¢nijeg odnosa izmedu ove dvije strane, te

promoviranje mira i zajednickih vrijednosti kroz dijalog.
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